Noch unvollstiandige Version,
jedoch vollstandig fiir Block-Seminar
an der Goethe-Universitit SoSe 2016

Buddha Sakyamuni

Samyutta Nikaya
Samyukta Agama

Gruppierte Sammlung

Buch II:

Nidanavagga
Nidanavarga
Das Buch von den Bedingungen



Buddha Sakyamuni



Buddha Sakyamuni

Samyutta Nikaya
Samyukta Agama

Gruppierte Sammlung

Buch II:

Nidanavagga

Nidanavarga
Das Buch von den Bedingungen

Nach der deutschen Ubersetzung von
Wilhelm Geiger
unter Beriicksichtigung der englischen Ubersetzung von
Bhikkhu Bodhi
mit Hinweisen nacherzahlt von
Wilhelm K. Essler

Goethe-Universitat
Frankfurt am Main, 2016



©Wilhelm K. Essler
Institut fir Philosophie
Goethe-Universitat
Frankfurt am Main, 2016



Vorwort
Hinweise

Inhaltsverzeichnis

Mein Vorgehen

Buch I: Sagathavagga [Buch mit Versen]

Gruppe 01:
Gruppe 02:
Gruppe 03:
Gruppe 04:
Gruppe 05:
Gruppe 06:
Gruppe 07:
Gruppe 08:
Gruppe 09:
Gruppe 10:
Gruppe 11:

Devatasamyutta [Gottheiten-Gruppe]
Devaputrasamyutta [Gottessohne-Gruppe]
Kos$alasamyutta [Ko$ala-Gruppe]
Marasamyutta [Mara-Gruppe]
Bhiksunisamyutta [Bhiksuni-Gruppe]
Brahmasamyutta [Brahma-Gruppe]
Brahmanasamyutta [Brahmana-Gruppe]
Vangisatherasamyutta [Vangisath.-Gruppe]
Vanasamyutta [Vana-Gruppe]
Yaksasamyutta [Yaksa-Gruppe]
Sakrasamyutta [Sakra-Gruppe]

Buch II: Nidanavagga [Buch des Bedingten Entstehens]

Gruppe 12:
Gruppe 13:
Gruppe 14:
Gruppe 15:
Gruppe 16:
Gruppe 17:
Gruppe 18:
Gruppe 19:
Gruppe 20:
Gruppe 21:

Anhdnge
Nachwort

Gruppe 22:
Gruppe 23:
Gruppe 24:
Gruppe 25:

Nidanasamyutta [Bedingungs-Gruppe]
Abhisamayasamyutta [Zeit-Gruppe]
Dhatusamyutta [Grundarten-Gruppe]
Anamatasamyyutta [Anfangslos-Gruppe]
Kassapasamyutta [KaSyapa-Gruppe]
Labhasakkarasamyutta [Labhas.-Gruppe]
Rahulasamyutta [Rahula-Gruppe]
Lakkhanasamyutta [Laksana-Gruppe]
Oppammasamyutta [Gleichnisse-Gruppe]
Bhikkhusamyutta [Bhiksu-Gruppe]

Khandhasamyutta [Gestaltungs-Gruppe]
Radhasamyutta [Radha-Gruppe]
Ditthisamyutta [Ansichten-Gruppe]
Okkantikasamyutta [Ber.-d.-Edlen-Gruppe]

~

00
00
00
00
00
00
00
00
00
00
00
00

17

17
118
120
137
145
178
192
197
198
208
217
241

00
00
00
00



Gruppe 26:
Gruppe 27:
Gruppe 28:
Gruppe 29:
Gruppe 30:
Gruppe 31:
Gruppe 32:
Gruppe 33:
Gruppe 34:

Uppadasamyutta [Entstehens-Gruppe]
Klesasamyutta [Beschmutzungs-Gruppe]
Sariputrasamyutta [Sariputra-Gruppe]
Nagasamyutta [Drachen-Gruppe]
Suppanasamyutta [Garuda-Gruppe]
Gandharvasamyutta [Gandharva-Gruppe]
Valahasamyutta [Wolken-Gruppe]
Vacchagottasamyutta [Vacchag.-Gruppe]
Dhyanasamyutta [Vertiefungs-Gruppe I]

Buch IV: Salayatanavagga [Buch des Sechser-Gebiets]

Gruppe 35:
Gruppe 36:
Gruppe 37:
Gruppe 38:
Gruppe 39:
Gruppe 40:
Gruppe 41:
Gruppe 42:
Gruppe 43:

Salayatanasamyutta [Sechser-Geb.-Gruppe]
Vedanasamyutta [Empfindungs-Gruppe]
Matugamasamyutta [Frauen-Gruppe]
Jambukhadakasamyutta [Ros.-A.-E.-Gruppe]
Samandakasamyutta [Samandaka-Gruppe]
Maudgalyayanasamyutta [Maudg.-Gruppe]
Cittasamyutta [Biirger-Citta-Gruppe]
Gamanisamyutta [Vorsteher-Gruppe]
Asankhatasamyutta [Ungestaltetes-Gruppe]

Gruppe 44:Avyakhatasamyutta [Nicht-Gesagtes-Gruppe]

Buch V: Mahavagga [Buch vom Grofien]

Gruppe 45:
Gruppe 46:
Gruppe 47:
Gruppe 48:
Gruppe 49:
Gruppe 50:
Gruppe 51:
Gruppe 52:
Gruppe 53:
Gruppe 54:
Gruppe 55:
Gruppe 56:

Margasamyutta [Pfad-Gruppe]
Bojjhangasamyutta [Erwachungsgl.-Gruppe]
Satipatthanasamyutta [Achtsamk.-Gruppe]
Indriyasamyutta [Fahigkeits-Gruppe]
Sammappaddhanasamyutta [R.-B.-Gruppe]
Balasamyutta [Krafte-Gruppe]
Siddhisamyutta [Machtfahrte-Gruppe]
Anuruddhasamyutta [Anuruddha-Gruppe]
Dhyanasamyutta Il [Vertiefungs-Gruppe II]
Anapattisamyutta [E.-u.-A.-Atm.-Gruppe]
Sotapattisamyutta [Stromeintritts-Gruppe]
Satyasamyutta [Wahrheits-Gruppe]

00
00
00
00
00
00
00
00
00

00
00
00
00
00
00
00
00
00
00
00

00
00
00
00
00
00
00
00
00
00
00
00
00



Vorwort

Dieses Buch I des flinfteiligen Werkes Samyutta-Nikaya muss ich -
um es den Studenten [beiderlei Geschlechts] rechtzeitig vor Beginn eines
Block-Seminars zur Philosophie des Bodhisattvayanas an der Goethe-
Universitat zur Verfligung zu stellen- vorzeitig ins Internet stellen, ndm-
lich: unvollstdandig und ohne vorgenommene End-Korrekturen.

Unvollstandig ist es gewollterweise deswegen, weil ich alle Siitras
weggelassen habe, (a) die in eindeutig grenzender Weise als nicht-au-
thentisch erscheinen, oder auch, (b) die ohne erkennbaren philosophi-
schen Gehalt sind.

Unvollstiandig ist es ungewollterweise deswegen, weil das Arbeiten
an den ersten Gruppen viel mehr Zeit beansprucht hat, als ich mir dies
zuvor gedacht hatte, und weil ich mich schliefdlich dazu durchgerungen
hatte, aus Zeit-Griinden darauf zu verzichten, der Reihe nach die Bekann-
ten und Freunde, welche gute —oder zumindest brauchbare- Kenntnisse
vom Pali ihr Eigen nennen, hinsichtlich der zentralen Termini zu konsul-
tieren, und musste damit eben da und dort auch schludrig vorgehen.

Allerdings will es mir scheinen, dass den Teilnehmern am besagtem
Block-Seminar zu Nagarjuna dadurch kein allzu grof3er Verlust entsteht;
denn die nicht aufgenommenen Sitras zeichnen sich zwar da und dort
durch Innigkeit, aber eben nicht durch nennenswerten Reichtum an wei-
teren —und dadurch weiterfithrenden- philosophischen Gedanken aus.

Somit versprech‘ich den an diesen Texten Interessierten, baldmog-
lichst -d.h.: sowie dem keine termingebundenen anderen Arbeiten im
Weg stehen- mit dem noch erforderlichen Bearbeiten dieser Nacherzah-
lung der mir zuganglichen Ubersetzungen zu beginnen und nach dessen
Beenden ohne Unterbrechung mit der Nacherzihlung der Ubersetzungen
des Buchs II- zu beginnen, falls mir dies verbleibende lebenszeit samt Ar-
beitskraft ermdoglichen.

Nicht unerwahnt lassen sollt’ ich —-bereits hier im Vorwort- den Ver-
standnis-Hintergrund, von dem aus ich diese Texte sehe und bearbeite:
Es ist der des Bodhisattvayana's, genauer gesagt: so, wie er mir durch die
Schriften von Gesche Rabten Rinpotsche sowie durch die Schriften und
Vortrage von Lama Gonsar Tulku vermittelt worden ist.

Es versteht sich von selbst, dass diese jedoch flir eventuelle Fehldeu-
tungen von mir -sei’s ihrer Texte oder sei’s der hier bearbeiteten Texte,
keinerlei Verantwortung tragen: Dafiir bin dann ich selber zur Rechen-
schaft zu ziehen. Und mehr noch: Dankbar werd" ich fiir jeden Hinweis



auf Unzulanglichkeiten sein! Denn: Von ein paar Dutzend Pali- und Sans-
krit-Ausdriicken abgesehen, bin ich leider dieser Sprachen unkundig.

Da die Bodhisattvayana-Texte in einer vom Standard-Sanskrit nur
geringfligig abweichenden - Form des Sanskrits verfasst sind, bemiih‘ich
mich, tiberall da, wo ich die Pali-Ausdriicke durch Sanskrit-Ausdriicke zu
ersetzen in der Lage bin, dies zu erledigen. Fiir die bereits erfolgten Falle
bin ich —fiir frither erfolgte Hilfen- MA Ulrich Mamat und -fiir jetzt er-
folgte Hilfen- cand.phil. Michael Jekel zum Dank verpflichtet.

Ich gehe davon aus, dass Buddha Sékyamuni dann, wenn er zu Brah-
manas gesprochen hat, deren Sprache verwendet hat, eben: die 6rtliche
Version des Sanskrits, und dass er ansonsten den jeweils 6rtlichen Dia-
lekt verwendet hat; und ganz selten nur das westindische Pali. Dieses Pa-
li ist somit keinesfalls die Sprache des Buddha, wohl aber die Sprache der
Uberlieferung der lteren buddhistischen Texte.

Zu meiner festen Uberzeugung -und damit zum Standpunkt, von
dem aus ich die iiberlieferten Tete deute- gehért, (a) dass Buddha Sakya-
muni nicht der Beginn, sondern der seinerzeitige Hohepunkt des alt-
indischen Philosophierens gewesen ist, im Niveau keinesfalls unter [zu-
vor] Yajfiavalkya und [danach] Nagarjuna, und (b) dass er ein kluger und
weiser Lehrer gewesen ist, der seine Schiiler nicht iberfordert hat, der
somit nicht quasi in einer [vormaligen] einklassigen Volksschule die
Schiiler -beispielsweise in Mathematik- unterschiedslos im Einmal-Eins
und in Hilbertraum-Theorie unterrichtet hat; und mit Blick auf Neben-
satze in den liberlieferten Texten gehort dazu, (c) dass er die fiinf ersten
Schiiler nur in die Anfangsgriinde seiner Weisheitslehre hat einfiihren
konnen, und (d) dass die Teilnehmer des 1-ten Konzils [nahezu] aus-
schlief3lich aus Personen mit den Verstandnis- und Einsichtskréften die-
ser fiinf ersten Schiiler gewesen sind.

Ich will hier versuchen, die Texte so zu deuten, dass des Buddha’s
Weisheitslehre zu den Hohepunkten der Weisheitslehren gehort.

Aber auch hier bin ich fiir Verbesserungsvorschlage aller Art dank-
bar! Denn es geht mir um die Sache, und keinesfalls um meinen Namen,
von dem ich nach meinem Tod ohnehin nichts mehr haben werde.

Mogen die hier auf solche Art nach bestem Wissen und Gewissen
nacherzahlten Texte den Lesern Freude und Nutzen bringen!

Goethe-Universitit zu Frankfurt am Main
13 November 2015
Wilhelm K. Essler



Hinweise

Da ich spatere Bearbeiten vorzunehmen vorhabe und da diese zu
Seiten-Verschiebungen fithren konnen, erfolgen in den Fufdnoten daher
weitldufigere Querverweise in den Fufdnoten nie mit Seitenangaben, son-
dern stets mit Gruppen-Nummerierung.

An Abkiirzungen verwend' ich in Fufdnoten fiir Sprachen:

= Deutsch;

= Englisch;

= Franzosisch;
[Alt-]Griechisch;

= Latein;

= Pali [= Pali]; und

= Samskrta [= Sanskrit].

D
E
F
G
L
P
S

An Abkiirzungen verwend' ich in Fufdnoten fiir Buchtitel:
AN = Anguttara-Nikaya;
DN = Digha-Nikaya;
DP = Dharmapada;
MN = Majjima-Nikaya;
SN = Samyutta-Nikaya; und
UD = Udana.

An Abkiirzungen verwend' ich in Fufdnoten fiir Personennamen:

BBD = Bhikkhu Bodhi;
HHK = Helmut Hecker;
KEN = Karl-Eugen Neumann;
KZW = Kay Zumwinkel; und
WGG = Wilhelm Geiger.

An Abkiirzungen verwend' ich schliefdlich:
FN = Fufdnote.



Zum Vorgehen

Ich habe hier [insbesondere] solche Siutras aus dieser wertvollen
Sammlung zum Zweck des Nacherzahlens ausgewahlt, die [auch] philo-
sophische Inhalte vermitteln, oder zumindest kleine und kleinste Bruch-
stiicke von sochen Inhalten, oder zumindest Spuren von solchen Bruch-
stiicken. Den soteriologischen Aspekt hab‘ ich zwar nicht ganzlich auf3er
Acht gelassen; aber er tritt hier nicht in den Vordergrund.

Zwei weitere Gruppen von Hinweisen zu meinem Vorgehen betref-
fen (a) die Frage, ob und ggf. in welchem Umfang die uns zuganglichen
Texte auf welchen Autor zuriickgehen, und (b) die Frage, inwelchem Um-
fang meine Nacherzahlung durch meinen philosophischen Hintergrund
eingefarbt ist.

Dass Buddha Sakyamuni -der vormalige Prinz Siddhartha Gautama-
eine historischen Person ist, das ist zwar viel frither da und dort ange-
zweifelt worden; das wird aber gegenwartig nicht mehr infrage gestellt.

Dennoch ist hinsichtlich der Texte des [friithen] Buddhismus dieses
festzuhalten: Die Frage nach dem [jeweiligen] Autor eines jeden dieser
Texte ist ganzlich unabhédngig von der Frage der Giiltigkeit der betreffen-
den Texte: Selbst dann, wenn Buddha Sékyamuni als historische Person
garnicht existiert hitte, konnte man sich den Texten in genau der glei-
chen Art zuwenden wie dann, wenn er -wovon ich Uberzeugt bin- als
historische Person existiert hat.

Dies verhalt sich demnach ganz anders als hinsichtlich der drei me-
diterranen Hochreligionen: dem Mosaismus, dem Islam, dem Christen-
tum:

~ Gelangt ein Anhdnger des mosaischen Glaubens zu der festen Mei-
nung, es habe den Moses -der auf dem [damaligen] Vulkan Berg-Sinai auf
Du-auf-Du mit dem Feuergott Jahwe verkehrt hat- als historische Person
liberhaupt nicht gegeben, und die Texte hatten sich irgendeine Gruppe
von Rabbinern ausgedacht, dann erschiittert dies seine vormalige feste
Meinung zu den Vorschriften des Moses zutiefst.

= Gelangt ein Anhdnger des christlichen Glaubens zu der festen Mei-
nung, es habe den Jesus von Nazareth -der mit seinem gottlichen Vater
selbst auf dem Kreuz noch auf Du-auf-Du verkehrt hat- als historische
Person tiberhaupt nicht gegeben, und die Texte hitten sich irgendeine
Gruppe von Kirchenlehrern ausgedacht, dann erschiittert dies seine vor-

10



malige feste Meinung zu den Vorschriften des Moses zutiefst.

~ Gelangt ein Anhdnger des moslemischen Glaubens zu der festen Mei-
nung, es habe den Mohammed -der teils in Medina und teils in Mekka mit
seinem gottlichen Vorgesetzten Allah auf Du-auf-Du verkehrt hat- als
historische Person liberhaupt nicht gegeben, und die Texte hatte sich ir-
gendeine Gruppe von Ulemas ausgedacht, dann erschiittert dies seine
vormalige feste Meinung zu den Vorschriften des Moses zutiefst.

:: Gelangt ein Anhanger des buddhistischen Glaubens -d.h.: der als
Glaube aufgefassten buddhistischen Lehre- zu der festen Meinung, es
habe den Buddha Sakyamuni als historische Person iiberhaupt nicht ge-
geben, und die Texte hatten sich irgendeine Gruppe von alt-indischen
Philosophen ausgedacht, dann erschiittert dies seine vormalige feste
Meinung zu den Inhalten der dem Buddha Sakyamuni zugeschriebenen
Texte in keiner Weise: Er mag sich vergegenwartigen, dass die buddhis-
tische Philosophie und Soteriologie —diese Weisheitslehre und die sich
darauf beziehende Heilslehre- jedenfalls von anderen Menschen in der
Vergangenheit und in der Gegenwart im Ausiiben verwirklicht worden
ist, in allerjliingster Vergangenheit beispielsweise von Gesche Tandim
Rabten. Und selbst dann, wenn er sich nicht auf solche Beispiele berufen
mochte, so kann er immerhin sinneinbringend darauf bestehen, (1) dass
es moglich ist, die Inhalte dieser Lehre im eigenen Fall zu verwirklichen,
wie auch, (2) dass es gewinneinbringend ist, dieses Ziel zu erreichen
oder sich ihm zumindest ein gehoriges Stiick weit zu nahern.

Wie gesagt: Man kann -in diesem Punkt Descartes folgend- alles und
jedes bezweifeln; aber ich bezweifle nicht, dass es den vormaligen Prin-
zen Siddhartha Gautama und spateren Buddha Sakyamuni als historische
Person gegeben hat. Denn mit dem selben Grund miisst’ ich dann bezwei-
feln, dass es beispielsweise den Pythagoras oder den Sokrates als histori-
sche Person nicht gegeben hat. Ich bezweifle dies nicht; denn so wird es
glaubhaft tiberliefert. Doch Uberlieferungen sind entstanden. Und es gibt
nirgendwo etwas Entstandenes, das unverganglich-fest und unzerstérbar
ware; daher kann ich mich -bei Allem wie auch in diesem Fall- nur auf
etwas relativ Festes stutzen, und nie auf etwas absolut Festes.

Weit schwieriger ist die Frage zu beantworten, welche Texte oder
zumindest welche Text-Teile Aussagen von Buddha Sakyamuni unver-
stellt wiedergeben, und welche dagegen verstoféen. Denn mit Blick auf
die Ehmser Depesche gewahrt man, dass gelegentlich bereits kleine An-
derungen -seien diese nun Hinzufligungen oder auch Abdanderungen
oder auch Weglassungen- am vorgegebenen Text dessen Inhalte in klei-
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nerem oder eben auch grofderem Umfang verandern oder gar in ihr Ge-
genteil verkehren kénnen.

Wird beispielsweise in einem Siitra berichtet, Buddha Sakyamuni
habe sich mit guten Griinden gegen das Durchfiihren von Mirakeln aus-
gesprochen, und wird gleich danach noch im gleichen Sttra berichtet, er
habe sich gleich nach dieser Argumentation in die Liifte erhoben und ha-
be dort oben -begafft vom auf dem Boden verbliebenen Volk- seine Bah-
nen gezogen wie ein beschwingter Vogel, aber ohne dabei zu zwitschern,
so liegt fiir mich -von meinem Blickpunkt aus- auf der Hand, was davon
authentisch und was spatere Hinzufligung ist.

Ich gehe davon aus, dass der Vater des jungen Prinzen Siddhartha
Gautama, der damals noch vom Adel gewahlter Raja —-etwa: Rex, oder:
Regent- eines Klein-Konigreichs war,! seinem Erstgeborenen eine Aus-
bildung von der Art hat zukommen lassen, dass der Adel bei der Nachfol-
ger-Wahl um diesen Sohn garnicht hat herumkommen kénnen. Und dazu
hat -neben der militdarischen Ausbildung- allem anderen voran die juris-
tische Ausbildung gehort, einschliefilich der Ausbildung in Rhetorik, dies
verstanden im alt-griechischen Sinn, ndmlich: in der Argumentations-
lehre, die giiltige wie auch ungiiltige Schliisse beschreibt; denn der Raja
war -mangels Gewaltenteilung- zugleich der Oberste Richter im Staat.

Und da dieser hierzu eigens hergeholte Brahmana zudem ein her-
vorragender Sprachwissenschaftler gewesen ist, und da seinerzeit die
Logik von den Sprachwissenschaftlern? gelehrt worden ist, geh‘ich da-

1 Wahlkonige waren nicht nur die Kénige Polens, sondern auch -bis zur Zeit der Fran-
zosischen Revolution- die Konige Deutschlands, wie man am Beispiel der Maria There-
sia deutlich erkennen kann. Und bei den Langobarden konnten Konige abgewahlt
undspater wieder gewahlt werden.

Z Man darf getrost davon ausgehen, dass Panini nicht der einzige von ihnen gewesen ist,
dass er jedoch das Begriindungsproblem -das sich in der Meta-meta-Sprache zur Fixie-
rung einer Sanskrit-Version als der giiltigen stellt- geldst hat, welches lautet:

»In welcher Sprache ist das Sanskrit als die Sprache (a) zu beschreiben bzw. zu erstel-
len und (b) sodann zu rechtfertigen?“

Denn die zu erstellende Sprache zu nehmen, das wiére ein zirkuldres Vorgehen, und
eine von dieser dann als sakrosankt zu erachtenden Sprache abweichende ordinére
Sprache zu verwenden, das ware ein Sakrileg gewesen. Er hat dieses Problem gelost,
indem er [im Verwenden einer Meta-meta-Sprache] eine Meta-Sprache als Kunst-Spra-
che erstellt hat, die von den Unreinheiten der tiblichen ordiniren Dia- und Soziolekte
frei war, die aber dennoch nicht mit der zu erstellenden Fassung des einen Sanskrits
nicht identisch war.

Erst in den vergangenen Jahrzehnten konnten hierzulande Sprachwissenschaftler
Ergebnisse ihres Arbeitens vorweisen, die mit denen Panini’s Schrittzuhalten in der
Lage gewesen sind.
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von aus, dass der junge Prinz nicht nur in der Logik, sondern auch im Re-
flektiven Anwenden von Argumenten vollauf bewandert war.

Und ich gehe -eben auch mit Blik auf Panini und dessen Kollegen
und Konkurrenten- davon aus, dass er im Reflektieren von Gesproche-
nem und auch im Reflektieren des solchermaf3en Reflektierten und ... und
so weiter ... von dem Erstelltsein auch der einzelnen Sprachen ein klares
Bild gehabt hat.

Zudem nehm'ich die Berichte von den beiden ersten buddhistischen
Konzilien -gemafd Martin Luther’s Wort: ,Das Leben ist ein hebraisch’
Buch: Man muss es von Hinten nach Vorn lesen!“~ ernst; und dann kann
einem aber in der Tat -blickt man auf diese Berichte mit kriminalistisch
ausgerichteten Augen- das Erschauern iiberkommen: Denn was da dann
schlief’lich die Oberhand gewonnen hat, das ist vergleichbar mit dem,
was in den einzelnen Staaten der Nato ganz oben das Sagen hat.

Mit Maurice Walshe geh‘ich davon aus, dass der Kern des DN auf
dem 1-ten Konzil erstellt worden ist. Anders als er geh ich -mit einem
Blick, der verschieden von dem Grundsatz: ,Dem Reinen ist alles rein!“
ist- davon aus, dass dies in keiner Weise ein Allgemeines Konzil gewesen
ist, sondern eines, das ein vormaliger Naktasket allenfalls mittlerer Bega-
bung organisiert und durchgefiihrt hat, und dass dem dort aufgestellten
Kanon von jenen Jiingern des Buddha, die aus dessen Mund selber mehr
-viel mehr!- vernommen hatten, diesem Kanon den Anspruch auf Allge-
meingiiltigkeit verweigerten.

Von vier Schulungsklassen wird in den Texten gelegentlich gespro-
chen; und die meisten Kommentare verstehen dies so, als habe der Bud-
dha unterschiedlich zu Ordinierten und Laien und hierbei zu Mannern
und Frauen gesprochen, da jedoch unterschiedslos und unabhangig von
der jeweiligen Vorbildung, der unterstellt Buddha Sakyamuni damit un-
beabsichtigt, dieser sei ein schlechter Lehrer gewesen.

Der Prinz Siddartha ist zweifellos von den von seinem Vater einge-
stellten Hoflehrern stufenweise unterrichtet worden. Und auch der Bud-
dha Sakyamuni hat bald nach seiner Erwachung eine drei-klassig ausge-
richtete Hochschule, die die Feuer-Lehre gelehrt hat, aufgesucht und hat
dort mit den Lehrern Dispute gefiihrt.3

Aus diesen und vielen anderen Griinden geh‘ich davon aus, dass die

3 Das Wiedergeben diese Dispute war dann allerdings fiir die Hérer-Berichter -fiir die
Sravakas- zu hoch angesetzt, weswegen sie diese weggelassen und durch allerhand
Stories von Mirakeln ersetzt haben, gemafd Wilhelm Busch im ,Tobias Knopp*“, eine an-
getrunkene Flasche mit Wein betreffend: ,Die dadurch entstand‘ne Leere / fiillt er in
der Regenrohre.”
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von ihm geschaffenen vier Klassen solche der fortschreitenden Geistes-
schulung gewesen sind, und dass die Mitgliede des 1-ten Konzils [nahe-
zu] ausschliefilich mangels Fahigkeiten [noch] keinen Zugang zu den bei-
den oberen Klassen gehabet hatten.

Und dann tiberleg’ ich mir, worin da wohl der genuine Unterschied
der Lehrinhalte der beiden oberen Klas-sen zu denen der beiden unteren
Klassen bestanden haben mag. Dabei nun mir drangt sich dann eben die
Vermutung auf, dass in den unteren Klassen noch weder Sprachphiloso-
phie noch Erkenntnisphilosophie gelehrt und auf gar keinen Fall das
Riickblicks-Erkennen -das Reflektieren- gelehrt und ausgeilibt worden
ist. Solches iibersteigt ja auch gegenwartig hierzulande noch die Geistes-
krafte von liber neun Zehntel der Abiturienten.

Jeder schliefdt von sich auf Andere; und viel anders ist ein Vorgehen
auch garnicht méglich. Wer da meint, mit einer Wort-zu-Wort-Uberset-
zung die Pali-Texte genau ind Englische oder ins Deutsche iibertragen zu
haben, der tut dies mangels ausreichender sprachphilosophischer Kennt-
nisse; denn er deutet die -laut einem Bericht von Buddha Sakyamuni zur
ortlich verschiedenen Verwendung ein- und desselben Ausdrucks- einen
damaligen dort irgendwo irgendwie gebrauchten Ausdruck in seinem ei-
genen jetzigen Verstandnis eines entsprechenden Ausdrucks. Man moge
sich dies an gegenwartigen Beispielen verdeutlichen:

Der Ausdruck E: ,ordinary person“ darf nicht mit D: ,ordinare Per-
son“ wiedergegeben werden. Der Ausdruck D: ,Haus" entspricht in den
USA sachlich dem Ausdruck: E: ,building“; und dem USA-Ausdruck E:
,2house” entspricht bei uns im Osten D: ,Datsche” und im Westen soetwas
wie D: ,wohnlich eingerichteten grofdes Gartenhaus“. Das spanische Wort
,embarazado“ ist mit E: ,pregnant” wiederzugeben und keinesfalls mit
,embarrassed”. Und E: ,pregnant” sollte man besser nicht mit D: ,prag-
nant, sondern mit D: ,schwanger” Uibersetzen.

Und auch innerhalb einer Sprache verandert sich im Verlauf der Ge-
schichte der Sinn eines Wortes, wenngleich zumeist schleichend. So ist
noch Frith-Mittelhochdeutsch das Wort ,mar-schalk” gemaf3 ,Pferde-
Knecht” gebraucht worden, auch der Knecht von des Kaisers Lieblings-
Mahre liber des Kaisers Reiterei hin zum Obersten Kriegsherrn. Und
Goethe, der in seinem ,Faust” den Soldaten sagen lasst: ,, ... und sterbe als
Soldat und brav“, hat dabei mit , brav“ nicht ,folgsam, gehorsam, ruhig,
ruhig ... “, sondern vielmehr ,tapfer, wild“ gemeint, gemaf$ L: ,bravus”.
Das spanische Wort ,garriga“ hat urspriinglich - wie die franzdsische
Entsprechung ,garrigue“— den Wortsinn von ,,Wald“ gehabt; jetzt jedoch
ist es in Spanien -mit der weitgehenden Degenerierung der Walder zu
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Buschlandschaften dort zu ,Strauchheide, Buschlandschaft” degeneriert.
Wem diese Beispiele nicht gentigen, der moge doch ein etymologi-
sches Worterbuch zur hand nehmen; damit ist er dann auf Wochen hin-
aus beschaftigt, wobei ihm diese Beschaftigung von Platon’s Irrtum der -
angeblich- wahren Wortbedeutung abbringen miisste: ,Verganglich ist
das Entstandene!“, das gehort zu Buddha éékymuni's Kern-Satzen. Und
Sprachen mit ihren Wortern sind eben nun einmal etwas Entstandenes.

Um zu ahnen, welch geistige Hohe die Philosophie Buddha Sakya-
muni’s wohl gehabt hat, darf man allerdings nicht nur auf seine Zeitge-
nossen —einschliefdlich der Linguisten wie Panini- schauen, sondern
muss vielmehr auf die bis dahin schon jahrhundertelange philosophische
Hoch-Kultur Alt-Indiens sein Augenmerk richten, allen voran dem gro-
3en Erkenntnistheoretiker Yajfiavalkya, der etwa ein halbes Jahrtausend
vor Buddha Sakyamuni gelebt haben diirfte. Des Buddhas Philosophie ist
nicht der Anfang, sondern der Héhepunkt alt-indischen Philosophierens.

Und eben diesen Hohepunkt des rationalen Argumentierens wie
auch des Reflektierens in allen seinen Iterierungen setz‘ ich bei meinem
Suchen nach Bruchstiicken derselben in den Texten -die gelegentlich
einer liber einem Ruinenfeld inzwischen wuchernden Buschlandschaft
gleicht- als vorhanden-gewesen voraus. Dieses ist der Kern meiner Ar-
beits-Hypothese, von der ich bei diesem Suchen immer ausgegangen bin
und von der mich allenfalls das Eintreten einer mentalen Altersschwache
etwas abbringen wird konnen. Alle librigen Bestandteile meines -sich da
und dort eben doch etwas dndernden- Gesichtspunkts, von dem aus ich
die uns -insgesamt erstaunlich getreu!- tiberlieferten Texte betrachte,
hdngen mit diese Kern engmaschig oder weitmaschig zusammen.

Vergleicht man die Uberlieferungen alt-indischer Texte mit denen
etwa der christlichen Evangelien, so hat man da doch bedeutende Dis-
krepanzen festzustellen: Diese Evanglien haben in wenigen Jahrzehnten
-nein: in wenigen Jahren!- nach der Hinrichtung des Jeschu han Nasri
Deformierungen unterschiedlichsten Ausmafies zu erleiden gehabt. Die
alt-indischen Texte hingegen sind durch Auswendig-Lern-Gruppen tra-
diert worden, wobei es dann eben durch das haufige Vergleichen des
Tradierten nur dann Abweichungen -zumeist: Weglassungen von difizi-
len Argumentationen, und Hinzufligungen von Mirakel-Stories- gegeben
hat, wenn man irgendeine Sache nicht mehr hat verstehen kénnen.

Philosophie-historisch wichtig, jedoch philosophie-systematisch un-
erheblich ist die Frage, was die genauen Lebensdaten des Buddha wohl
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sein mogen. Ich verlasse mich daher auf die Argumentation von Klaus
Mylius, der gemaf3 die herkdmmliche Datierung die richtige ist.

Buddha Sakyamuni
als Heilender, als Heiland
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Teil 1: Buddhavagga
Buddha-Abschnitt

Sutra 12.01: Das Entstehen durch Vorheriges

So hab’ich es gehort:

»Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Sravasti in Anathapindada’s
Kloster, das im Siegerhain gelegen ist. Dort wandte er sich an die [bei ihm
versammelten] Bhiksus und sprach: ,Ihr Bhiksus!“; und diese antworte-
ten ihm aufmerksam: ,Ja, Herr!“. Daraufhin fuhr er fort: ,Ich will Euch
den Zusammenhang des durch Vorausgegangenem bedingten Entstehens
-[kurz: das Gesetz des Bedingten Entstehens]*- lehren; hort dem, was ich
darlegen mochte, aufmerksam zu!“; und sie versprachen ihm: ,Ja, Herr!“.
Daraufhin sprach der Bhagavan:

,Dieses ist der Zusammenhang des bedingten Entstehens: [Es ent-
steht:]
e bedingt durch vorausgegangene Unwissenheit: das Gestaltetwerden;
e bedingt durch vorausgegangenes Gestaltetwerden: das Bewusstsein;
e bedingt durch vorausgegangenes Bewusstsein: das Form-Begriff>;

4 So versteh’ und libersetz' ich P: ,paticcasamuppada“ bzw. S: ,pratityasamutpada®“.
Dafiir verwend' ich sodann die Kurzformel , Gesetz des Bedingten Entstehens”; wird
diese aber nicht gemif} ,Zusammenhang des durch Vorausgegangenem bedingten Ent-

stehens” verstanden, so sind Missverstandnisse nicht auszuschlief3en.

5 Es st S: ,dharmapravicaya“ doch nicht durch ,dharma und pravicaya“ wiederzugeben,
sondern durch ,des dharma’s pravicaya“ bzw. durch , des Zusammenhangs Ergriindung,
Ergriindung des Zusammenhangs®.

In gleicher Weise ist S: ,namariipa“ nicht durch ,nama und riipa“, wiederzugeben, son-
dern durch ,des nama’s riipa“ bzw. durch , des Begriffs Form[ung]“, genauer: durch ,die
begrifflich erfolgende Formung der Grofien Grundstoffe“: So versteh‘ich im Folgenden
iiberall diese Kurzform ,Form-Begrift”.

Die Wiedergaben durch ,Geist-Korper” sowie durch ,Geistigkeit-Korperlichkeit hin-
gegen zeugen nicht nur von philologischem Mangel, sondern auch von philosophischer
Verkiimmerung: ein Zustand in der Tradition, dem bereits im 1-ten Konzil die Grundla-
ge geschaffen worden ist, sodass er sich im 2-ten Konzil dann uniibersehbar gezeigt hat.
Dieser hat sich offenkundig bis zu jenem Konzil, in dem der Kanon erstellt worden ist,
fortgesetzt und ist auf diesem dann schriftlich fixiert und so zum Kanon der buddhisti-
schen Philosophie -nicht der Philosophie Buddha Sakyamuni’s!- geworden.

Die Wiedergaben durch ,Geist-Korper” sowie durch , Geistigkeit-Koérperlichkeit” zeu-
gen zudem auch davon, dass die Ubersetzer sich zu S: ,namaripa“ weder den betreffen-
den Text von SN 12.2 noch den vom MN 9 vergegenwartigt haben.
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bedingt durch vorausgegangenen Form-Begriff: der Sechs-Bereich®;
bedingt durch vorausgegangenen Sechs-Bereich: die Bertihrung?;
bedingt durch vorausgegangene Beriihrung: die Empfindung?;
bedingt durch vorausgegangene Empfindung: das Diirsten?;
bedingt durch vorausgegangenes Diirsten: das Anhaften;
bedingt durch vorausgegangenes Anhaften: das Gewordenwerden9;
bedingt durch vorausgegangenes Gewordenwerden: das
Geborenwerden;

e bedingt durch vorausgegangenes Geborenwerden: das Altern-in-Tod-
haftigkeit!l, [das sich zeigt in] Kummer-Schmerz-Leid-Betriibnis-Ver-

6 Der Sechs-Bereich besteht aus sechs inneren und sechs dufderen - auf einander abge-
stimmten - Teilbereichen:

* die sechs inneren Teilbereich: die sechs Sinneskrafte, bestehend aus den finf kor-
perlichen Sinnen [= Sehsinn, Horsinn, Riechsinn, Schmecksinn, Tastsinn] und dem geis-
tigen Sinn [= dem Denksinn];

* die sechs dufderen Teilbereiche: die sechs Arten von Sinnes-Gegenstinden, beste-
hend aus den fiinf korperlichen Arten von Sinnes-Gegenstidnden [= Gesehenes, Gehor-
tes, Gerochenes, Geschmecktes, Getastetes] und der geistigen Art von Gegenstinden [=
Gedachtes].

7 Der Ausdruck ,Beriihrung” ist — mit Blick auf NPM - wohl mit ,,Sinnes-Eindruck*
gleichwertig: Ein Gegenstand des dufderen Teilbereichs wird von der ihm gemaf3en Sin-
neskraft des inneren Teilbereichs dem beiden entsprechenden Bewusstsein zugefiihrt;
und mit dem Zustandekommen der Beriihrung dieser Dreien ist der entsprechende Sin-
neseindruck im Bewusstsein entstanden und wird da durch Form geformt und durch
Begriff begriffen und dadurch von anderweitig Geformten unterschieden.

8 Die Empfindung ist der im Bewusstsein durch die Beriihrung entstandene Eindruck.
Die Empfindung [hinsichtlich des Sechs-Bereichs] ist stets mit einem Gefiihlswert aus
der Skala «<unangenehm-unerheblich-angenehm> verbunden. Wahrend das Diirsten pri-

mar auf die Empfindung selber bezogen ist, kommt das Anhaften aus dem Diirsten mit
Bezug auf die dreigliedrigen Gefiihl[swert]e zustande.

9 Das Diirsten —das gleichwertig mit dem Brennen ist- dufdert sich darin, dass im Geist
nach dem So-Sein des So- Empfundenen -des So- Erscheinenden- gedirstet wird.

10 Mit den fachsprachlichen Kunstwortern ,Gewordenwerden” und ,,Geborenwerden”
will ich das Passive -das Erleiden-am damit Bezeichneten so deutlich wie méglich zum
Ausdruck bringen.

11 Bei S: ,jaramarana“ geb‘ ich ,jara“ nicht durch ,das Alter”, sondern durch ,das Altern*
wieder; und den Leser bitt" ich, den sich im ,n“ zeigenden winzig-kleinen Unterschied
nicht aufler Acht zu lassen: Das Alter setzt ungefahr mit dem Ende des Berufslebens an,
das Altern hingegen bereits im Geist-Augenblick unmittelbar nach der Empfangnis. Und
ich gebe zwar ,,mara“ mit ,Tod" wieder nicht jedoch ,marana“; dafiir verwend" ich , Tod-
haftigkeit".

Insgesamt geb‘ ich daher ,jaramarana“ -aus philologischen wie auch aus philosophi-
schen Griinden- daher nicht durch die offenkundige Fehliibersetzung ,Alter und Tod“
wieder, sondern durch ,des Alterns Todhaftigkeit“, durch ,Todhaftigkeit des [durch Un-
wissenheit gesteuerten] Alterns, sowie zumeist durch , Altern-in-Todhaftigkeit” oder
kurz durch ,todhaftes Altern®“.
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zweiflung. Auf solche Art kommt das durch Vorausgegangenes bedingte
Entstehen der ganzen Masse des Erleidens [-kurz: das Entstehen des Er-
leidens-]12 zustande.

Aber [dieses Gesetz zeigt auch die Zusammenhénge auf, die zum Auf-
l6sen der ganzen Masse des Erleiden fiihren:]

o Mit dem restlosen!3 Auflésen und Verschwinden der Unwissenheit er-
folgt die Auflésung des Gestaltetwerdens;

o mit dem Auflosen dieses Gestaltetwerdens: die Auflésung des Be-
wusstseins;

o mit dem Auflosen des Bewusstseins: die Auflosung des Form-Begriffs;

o mit dem Auflosen dieses Form-Begriffs: die Auflosung des Sechs-Be-
reichs;

o mit dem Auflésen des Sechsbereichs: die Auflosung der Bertihrung;

o mit dem Auflosen der Beriihrung: die Auflésung der Empfindung;

o mit dem Aufl6sen des Empfindung: die Auflésung des Diirstens;

o mit dem Auflosen des Diirstens: die Auflésung des Anhaftens;

o mit dem Auflésen des Anhaftens: die Auflésung des Gewordenwer-
dens;

o mit dem Auflosen des Gewordenwerdens: die Auflésung des Geboren-
werdens;

o mit dem Auflosen des Geborenwerdens: die Auflosung des Alterns-in-
Todhaftigkeit, [das sich gezeigt hat in] Kummer-Schmerz-Leid-Betriib-
nis-Verzweiflung. Auf solche Art kommt die Auflésung der ganzen Masse
des Erleidens [-kurz: das Vergehen des Erleidens-] zustande.”

Dies sprach der Bhagavan. Und die Bhiksus wurden durch seine Dar-
legung, die sie zufriedenstellte,# erfreut und begliickt.«

12 Auch Buddha Sakyamuni hat dann und wann [kérperliche] Schmerzen empfunden;
aber er hat diese Leiden nicht erlitten . In diesem Sinn unterscheid" ich , Leid[en]“ von
,Erleiden”.

Ich werde hier und ansonsten zwischen den Ausdriicken ,Leid, Leiden” und Erleiden”
den folgenden wichtigen Bedeutungsunterschied setzen:

* Unter ,Leid, Leiden“ versteh® ich alle Arten des physischen wie auch psychischen
Unwohlseins, insbesondere die heftigen Ausmafie hiervon: die Schmerzen.

*= Unter ,Erleiden, Zustofden, Widerfahren“ versteh‘ ich das unfrei Erhaltene an Leid,
an Nichtigem, an Gliick, somit: das, was einem an Leid-Nichtigem-Gliick zukommt bzw.
zustofdt, gemafd des Wortgebrauchs in der Mechanik: ,Dieser Korper erleidet durch je-
nen Korper einen StofR [und wird dadurch in seinem Zustand verdndert]“.

13 Das Wort ,restlos” darf hier auf keinen Fall iibersehen werden!

14 Zufriedengestellt kann man durch eine derartige - nur aus Kapiteltiberschriften
bestehende - Darlegung nur sein, wenn man die Inhalte der jeweiligen Kapitel bereits
kennt.
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Postskriptum:

e Der Zusammenhang des verkehrten Wegs zeigt: Das Brennen und Ge-
fesseltsein der Person setzt mit dem Diirsten an; ihm voran erfolgt das
Entstehen der Empfindung im Bewusstsein; dieses Bewusstsein [samt
den mit dem Geist verbundenen Energien] ist durch Unwissenheit gestal-
tet worden.

o Der Zusammenhang des richtigen Wegs zeigt: Gemaf3 MN 74 wird
man von einem Wissen, das man festhalt, durch Gegengreifen festgehal-
ten. Daher tritt nicht anstelle des Fehlwissens ein Wissen; vielmehr ist
dieses Fehlwissen —-insbesondere hinsichtlich Sein und Nicht-Sein- rest-
los zu beenden, und dies durch Uben-Uben-Uben, sodass sich der Geist
schlielich von diesem durch alltiglich vollzogenes Uben-Uben-Uben
angeeignetem Fehlwissen 16st und befreit. Was es dann heif3t, kein Be-
wusstsein zu haben, das hdngt davon ab, was man unter ,Bewusstsein“
versteht.

Sutra 12.02: Dessen ausfiihrliche Darlegungts

So hab’ich es gehort:

»Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Sravasti in Anathapindada’s
Kloster, das im Siegerhain gelegen ist. Dort wandte er sich an die [bei ihm
versammelten] Bhiksus und sprach: ,Ihr Bhiksus!“; und diese antworte-
ten ihm aufmerksam: ,Ja, Herr!“. Daraufhin fuhr er fort: ,Ich will Euch
den Zusammenhang des bedingten Entstehens durch Vorausgegangenes
-[kurz: das Gesetz des Bedingten Entstehens]- lehren; hort dem, was ich
darlegen mochte, aufmerksam zu!“; und sie versprachen ihm: ,Ja, Herr!“.

Wer beispielsweise den Inhalt von Kants , Kritik der reinen Vernunft“ zwar hinrei-
chend gut kennt, aber diesen Text, den er sich ins Gedachtnis rufen will, nicht bei sich
hat, der wird durch eine Kopie des Inhaltsverzeichnisses dieses Werks, die man ihm
reicht, durchaus zufriedengestellt und wohl auch erfreut, vielleicht sogar -weil ihm
sodann die zutreffenden Argumente wieder gegenwartig sind- begliickt.

NB: Diese Darlegung ist identisch mit dem Bericht der Einsicht, die der Erwachte etwa
eine Woche nach seiner Erwachung erlangt hatte; siehe MV 1.

15 In diesem Siitra hab“ ich mit Abstand die meisten inhaltlich relevanten Veranderun-
gen vorgenommen.

In der in einer FN gebiihrenden Kiirze begriind ich dies damit, dass ich —anders als
dies Jahrhunderte nach dem Dahinscheiden Buddha Sakyamuni’s durch Buddhaghosa
erfolgt ist- dieses durch Vorausgegangenes bedingte Entstehen nicht in grober Weise
auf drei Leben verteile, sondern es als ein ununterbrochenes feines -weil jeweils geist-
augenblicklich erfolgendes- Entstehen verstehe.
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Daraufhin sprach der Bhagavan:

,Dieses ist der Zusammenhang des bedingten Entstehens: [Es ent-
steht:]

e bedingt durch vorausgegangene Unwissenheit: das Gestaltetwerden;
bedingt durch vorausgegangenes Gestaltetwerden: das Bewusstsein;
bedingt durch vorausgegangenes Bewusstsein: das Form-Begriff;
bedingt durch vorausgegangenen Form-Begriff: der Sechs-Bereich;
bedingt durch vorausgegangenen Sechs-Bereich: die Beriihrung;
bedingt durch vorausgegangene Beriihrung: die Empfindung;
bedingt durch vorausgegangene Empfindung: das Diirsten;
bedingt durch vorausgegangenes Diirsten: das Anhaften;
bedingt durch vorausgegangenes Anhaften: das Gewordenwerden;
bedingt durch vorausgegangenes Gewordenwerden: das Geboren-
werden;

e bedingt durch vorausgegangenes Geborenwerden: das Altern-in-Tod-
haftigkeit, [das sich zeigt in] Kummer-Schmerz-Leid-Betriibnis-Ver-
zweiflung. Auf solche Art kommt das durch Vorausgegangenes bedingte
Entstehen der ganzen Masse des Erleidens [-kurz: das Entstehen des Er-
leidens-] zustande.

Aber [dieses Gesetz zeigt auch die Zusammenhange auf, die zum Auf-
l6sen der ganzen Masse des Erleiden fiihren:]

o Mit dem restlosen Auflésen und Verschwinden der Unwissenheit er-
folgt die Auflésung des Gestaltetwerden;

o mit dem Aufldsen dieses Gestaltetwerdens: die Auflésung des Be-
wusstseins;

o mit dem Auflosen des Bewusstseins: die Auflosung des Form-Begriffs;

o mit dem Auflosen dieses Form-Begriffs: die Auflésung des Sechs-Be-
reichs;

o mit dem Auflosen des Sechsbereichs: die Auflésung der Beriihrung;
mit dem Auflosen der Beriihrung: die Auflésung der Empfindung;
mit dem Auflésen des Empfindung: die Auflésung des Diirstens;
mit dem Auflésen des Diirstens: die Auflésung des Anhaftens;

o mit dem Auflosen des Anhaftens: die Auflésung des Gewordenwer-
dens;

o mit dem Auflésen des Gewordenwerdens: die Auflésung des Geboren-
werdens;

o mit dem Auflésen des Geborenwerdens: die Auflésung des Alterns-in-
Todhaftigkeit, [das sich gezeigt hat in] Kummer-Schmerz-Leid-Betrtib-
nis-Verzweiflung. Auf solche Art kommt die Auflésung der ganzen Masse
des Erleidens [-kurz: das Vergehen des Erleidens-] zustande.

[o]

o

o
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m  Dabeiist unter ,Altern-in-Todhaftigkeit” dieses zu verstehen: (...)16
[das Widerfahren und Erleben und Erleiden der Auswirkungen der vor-
mals durchgefiihrten Handlungen von Geist-Rede-Korper, erfolgt durch
Denken-Reden-Tun, das sich zeigt im Erleiden von] Kummer-Schmerz-
Leid-Betrubnis-Verzweiflung.

m  Dabeiist unter,Geborenwerden” dieses zu verstehen: (...)17 [das
Neu-Entstehen von Geist-Rede-Koérper durch das erfolgte Durchfiihren
von Handlungen von Geist-Rede-Korper, erfolgt durch Denken-Reden-
Tun, durch die der neue Augenblicks-Zustand des Lebewesens geformt
und gestaltet und neu geneigt geboren wird, dabei unfrei geboren wird,
gemafd: ,Woran man oft denkt, dahin neigt sich der Geist“].

m  Dabeiist unter ,Gewordenwerden“ dieses zu verstehen: (...)18 [das
Durchfiihren von Handlungen von Geist-Rede-Korper, erfolgt durch
Denken-Reden-Tun, durch die der neue Augenblicks-Zustand des Lebe-
wesens geboren wird, genauer gesagt: unfrei geboren wird].

m Dabeiist unter ,Anhaften” dieses zu verstehen: das Anhaften an Sin-
nenlust, das Anhaften an falschen Ansichten, das Anhaften an Gebrau-

16 An dieser Stelle lass‘ ich oben weg:

,Das Altern der verschiedenen Lebewesen, ihr Schwachwerden, ihr Gebrechlichwerden,
das Ergrauen der Haare, das Welkwerden der Haut, die Abnahme der Lebenskraft, der
Verfall der Sinne: das ist das Altern. Das Fortgehen und Dahinscheiden der verschiede-
nen Lebewesen, aus ihren jeweiligen Bestehensarten, ihr Zugrundegehen [in der jeweils
bisherigen Bestehensart], ihr Dahinschwinden, ihr Hingang und Sterben, der Ablauf ich-
rer Lebenszeit, das Zerfallen der Bestandsgruppen, das Zuriicklassen des Leibes: das ist
der Tod. So ist jenes das Altern und dieses der Tod; [und beides zusammen] ist Altern
und Tod.”

Warum ich dies oben weglasse und stattdessen einen von mir erstellten Text einsetze,
das hab‘ich im Vorwort angedeutet; und das werd'’ ich nach dem Abschluss dieses St-
tras oben begriinden. Dass eine solche Begriindung an dieser Stelle dann nur in Strich-
zeichnung erfolgen kann, das liegt auf der Hand.

17 An dieser Stelle lass‘ ich oben weg:

,Die Geburt der verschiedenen Lebewesen in den einzelnen Bestehensarten, ihr Gebo-
renwerden, ihr Eintritt ins Leben, ihr Wiederentstehen, das Zusammenkommen der Be-
standsgruppen, das Entstehen der Sinne: das ist die Geburt.”

Warum ich dies oben weglasse und stattdessen einen von mir erstellten Text einset-
ze, das werd’ ich oben nach dem Abschluss dieses Sutras begriinden.
18 An dieser Stelle lass‘ ich oben weg:

,Die drei Arten des Werdens: das Werden in der [Formhaftigkeit in] Sinnlichkeit, das
Werden in der Formhaftigkeit [ohne Sinnlichkeit], das Werden in der Formlosigkeit: das
ist das Werden.”
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chen, im Anhaften am [aus sich selbst heraus bestehendem] Ich, [das sich
im Habenwollen des als angenehm Empfundenen, im Nichtbeachten des
als unerheblich Empfundenen, und im Vermeidenwollen des als unange-
nehm Empfundenen dufiert]: das ist das Anhaften.

m Dabeiist unter ,Diirsten“ dieses zu verstehen: [das brennende Ver-
langen nach dem So-Sein des So-Empfundenen, in diesen sechs Grup-
pen:] das Diirsten nach [dem So-Sein] des [So-]Gesehenen, der [So-] Ge-
horten, des So-]Gerochenen, des [So-]Geschmeckten, des [So-]Getasteten,
des [So-]Gedachten.

m  Dabeiist unter ,Empfindung“l® dieses zu verstehen: [der im Strom
des Bewusstseins hervorgerufene Eindruck, hervorgerufen durch das Zu-
stellen eines Sinnesgegenstands durch die ihm gemaf3e Sinneskraft, ge-
nauer: durch die in einem Bewusstseinszustand entstandene Ausrich-
tung auf einen Gegenstand dieses Bewusstseins, im Einzelnen:]

die [durch Sehen hervorgerufene] Seh-Empfindung,

die [durch Horen hervorgerufene] Hor-Empfindung,

die [durch Riechen hervorgerufene] Riech-Empfindung,

die [durch Schmecken hervorgerufene| Schmeck-Empfindung,

die [durch Tasten hervorgerufene] Tast-Empfindung,

die [durch Denken hervorgerufene] Denk-Empfindung.

[Durch unfrei erfolgendes Einstromen von Gestaltungskraften des Geis-
tes in das Bewusstsein wird dabei die durch eine solche Beriihrung her-
vorgerufene Empfindung mit einem Gefiihlswert aus der Skala <Unange-
nehm-Unerheblich-Angenehm> eingefarbt.|

0O O o o o
—

o

19 S: ,vedana“:P. Nun enthalten sowohl S als auch P keine unterschiedlichen Bezeich-
nungen fir die D-Entsprechungen ,Empfindung” und , Gefiihl“ [die aber auch im D meist
reichlich verschwommen gebraucht werden].

Ich geh* hier so vor:

¢ Ich ibersetze ,vedana“ dann mit ,Empfindung”, wenn es 6-fach unterteilt wird,
namlich: in die fiinf dufderen Empfindung[sart]en und in die eine [eine?] innere Empfin-
dung[sart].

& Ich iibersetze ,vedana“ dann mit ,Gefiihl“, wenn es 3-fach unterteilt wird, namlich:
in die Skala Unangenehm-Unerheblich-Angenehm von Gefiihlswerten, die in die jewei-
lige Empfindung eingeflossen [= eingestrémt] ist.

Somit ist Aier -d.h.: im 7-ten Glied der 12-er-Kette- mit ,,Empfindung” das Empfunde-
ne gemeint.

Hingegen wird kurz zuvor -bei S: ,nama“, d.h.: im 4-ten Glied von ihr- unter , Empfin-
dung” zweifellos die Empfindungskraft verstanden, namlich: jene der fiinf bewusst-
seins-verbundene Geisteskrifte, deren Wirksamwerden zu etwas vom Bewusstsein
Empfundenen -kurz: zum Empfundenen, eher missverstindlich: zur Empfindung-
fiihrt.
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m  Dabeiist unter ,Beriihrung“20 dieses zu verstehen: [das im Bewusst-
sein —genauer: in der Aufeinanderfolge der Bewusstseinszustande -er-
folgte Eintreffen des ihm von der Sinneskraft zugefiihrten Sinnesgegen-
stands, das dadurch aus dem unmittelbar vorangegangenen Bewusst-
seinszustand einen nun diesem Paar entsprechenden neuen Bewusst-
seinszustand hervorbringt, im Einzelnen:]

o das Bertiihren von Sehsinns mit Gesehenem und Bewusstsein;

o das Bertiihren von Horsinns mit Gehortem und Bewusstsein;
das Beriihren von Riechsinns mit Gerochenem und Bewusstsein;
das Berithren von Schmecksinns mit Geschmecktem und Bewusstsein;
das Berihren von Tastsinns mit Getastetem und Bewusstsein;
das Beriihren von Denksinns mit Gedachtem und Bewusstsein.

o]

[e]

[e]

o

m Dabeiist unter,Sechs-Bereich“?! dieses zu verstehen:

o der Bereich des Sehsinns [oder: der Bereich des Sehens, d.h.: des
Sehsinns samt des von ihm in diesem Augenblick Gesehenen];

o der Bereich des Horsinns [oder: der Bereich des Horens, d.h.: des
Horsinns samt des von ihm in diesem Augenblick Gehorten];

o der Bereich des Riechsinns [oder: der Bereich des Riechens, d.h.: des
Riechsinns samt des von ihm in diesem Augenblick Gerochenen];

o der Bereich des Schmecksinns [oder: der Bereich des Schmeckens,
d.h.: des Schmecksinns samt des von ihm in diesem Augenblick Ge-
schmeckten];

o der Bereich des Tastsinns [oder: der Bereich des Tastens, d.h.: des
Tastsinns samt des von ihm in diesem Augenblick Getasteten];

o der Bereich des Denksinns [oder: der Bereich des Denkens, d.h.: des
Denksinns samt des von ihm in diesem Augenblick Gedachten].

m  Dabeiist unter ,Form-Begriff“?2 dieses verstehen:

20 Die Bertihrung ist der im neuen Bewusstseinszustand erfolgte Sinneseindruck, her-
vorgerufen dadurch, dass eine Sinneskraft einen von ihm erfassten Sinnesgegenstand
dem Bewusstsein zugefiihrt hat.

Auch hier ist demnach mit ,Berithrung” das durch das Zusammenfiihren so Ent-
standene gemeint, das verschieden von der -dieses Zusammenfiihren bewirkenden
Geisteskraft ist.

21 Ob hier nur die 6 Sinneskrifte —die sechs Arten des Formens des diesen Sinneskréften
gegebenen Sinnesgegenstianden- oder zudem und mit ihnen auch die ihnen gegebenen
Sinnesgegenstianden gemeint sind, das geht aus den Texten nicht unmissverstdndlich
hervor; ich neige der letzteren Deutung zu.

22 Im Anschluss an Kant und in Anlehnung an KEN geb’ ich S: P: ,namartpa“ nicht mit
,Name-Form", sondern mit ,Form-Begriff“ wieder.

26



e Mit ,Form“ sind die Vier Grofden Grundstoffe und die durch diese Vier
Grof3en Grundstoffe vorgegebene Form gemeint, [somit bei den rdumlich
und daher physisch zu formenden Empfindungen]:

* Erde [genauer: Erdartiges, Festes],

* Wasser [genauer: Wasserartiges, Verbindendes],

* Feuer [genauer: Feuerartiges, Erwdarmendes],

* Luft [genauer: Luftartiges, Bewegendes, Windartiges],

* samt der raumlichen Begrenzungen [in einem vorgegebenen Augen-
blick, und bei den unraumlichen und daher mental zu formenden Emp-
findungen:

o die Ahnlichkeit oder auch Gleichheit nach mentalen Kriterien]; und

e mit,Begriff [sind die bewusstseinsverbundenen Begleitkrafte des
Geistes -die des Erfassens und Begreifens- gemeint, die das begrifflich
erfolgende Unterscheiden der dem Bewusstsein durch die Sinneskraft
zugefiihrte Empfindungen ermdoglicht, namlich:]

* [die Kraft der] Absicht [= des Hinlenkens des Bewusstseins zum Ta-
tigsein der betreffenden Sinneskraft, somit: des Aufmerksamwerdens],

* [die Kraft der] Berilihrung [= des Zufilihrens des Gegenstands dieser
Sinneskraft zum Bewusstsein],

* [die Kraft des] Wahrnehmens [= des Bertihrens des Bewusstseins
mit dem der Sinneskraft gegebenen Empfindung als Sinneseindruck],

* [die Kraft des] Unterscheidens |= des Absondern von Undhnlichem
bzw. Ungleichen anhand von allgemeinen Vorstellungen zum Gebrauch
der Benennung der getroffenen Unterscheidung, somit: durch den Be-
griff],

* [die Kraft der] Aufmerksamkeit [= des Festhaltens dieses Unterschei-
dens wahrend einer kiirzeren oder langeren Zeitspanne].

m Dabeiist unter ,Bewusstsein“?3 dieses zu verstehen: das Seh-Be-
wusstsein, das Hor-Bewusstsein, das Riech-Bewusstsein, das Schmeck-
Bewusstsein, das Tast-Bewusstsein, das Denk-Bewusstsein, [genauer: die

KEN verwendet allerdings anstelle des Wortes ,Form“ [=,Gestalt“] den Ausdruck
,Bild“ in seiner archaischen [und nun schon ausgestorbenen] Verwendung, wie sie noch
in Ausdriicken wie ,Bildhauer” und , etwas bilden“ aufleuchtet. Philosophisch gesehen,
trifft KEN die Sache ganz richtig.

Voll daneben -weil: darin blind Buddhaghosa folgend- liegen sinnverzerrende Wie-
dergaben wie: ,Geist-Korper*, ,Geistigkeit-Korperlichkeit®, ,Person®.

[Buddhaghosa hat viele Jahrhunderte nach Buddha Sakyamuni gelebt.]

23 Das Bewusstsein ist der Hauptteil des Geistes; seine Tatigkeit wird durch das Mitwir-
ken der Begleitkrafte ermdglicht; und die verbleibenden Anteile des Geistes sind die Ge-
staltungskrifte.
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betreffenden Augenblickszustdnde, wobei gilt: Das Bewusstsein eines Le-
bewesens ist identisch mit der Aufeinanderfolge der aus einander her-
vorgehenden jeweils augenblicklichen Bewusstseinszustanden wahrend
dieses Lebens; ein Seh-Bewusstsein dieses Lebewesens besteht dann aus
einem solchen Teil dieses Stroms von Bewusstseinszustdanden, bei dem
die Absichtskraft den Sehsinn ununterbrochen -aber mit einem Anfang
und mit einem Abschluss- dem jeweils neu entstehenden Bewusstseins-
zustand zufiihrt; und das namliche gilt fiir die anderen Bewusstseine?24].

m Dabei ist unter ,Gestaltetwerden“?5 hier dieses zu verstehen:
-~ das Gestaltetwerden des Korpers,
~ das Gestaltetwerden der Rede,
~ das Gestaltetwerden des Geistes,
[im Einzelnen: das Gestaltetwerden von Geist-Koérper-Rede durch Un-

24 Als Plural fiir ,Bewusstsein“ erstell ich das Kunstwort ,Bewusstseine®, und als Plural
fiir ,Geist“ demnach ,Geiste“; denn ,Geister” hat —anders als in fritheren Zeiten- jetzt
nur noch die Bedeutung von , Gespenster®.

Vor allem aus SN 12.61 und SN 12.62 ist zu entnehmen, dass der Geist eines Lebewe-
sens aus einer Aufeinanderfolge von -aus einander hervorgehenden- Geisteszustdnden
besteht, ohne dass es darin eine feste und unveranderliche Substanz gibt: Dies ist diese
Zustands-Sicht, die auch der gegenwartigen Physik eigen ist.

Die Bewusstseine sind dabei die Hauptbestandteile des Geistes.

Zubringerdienste leisten die bewusstseinsverbundenen Geisteskréfte [= die Begleit-
krafte], sowie die Einfarbungen eines Bewusstseins erwirken die sonstigen Geistes-
krifte [= die Gestaltungskrifte]: Einfarbung nach der Skala: <Unheilsam, Unbedeutsam,
Heilsam>.

25 Der Ausdruck S: ,samskhara“ bzw. P: ,sankhara“ wird -wie KZW, dem ich mich hier
anschliefRe, gezeigt hat, [siehe MN 9, bei ihm: S. 154 FN 8 - im Zusammenhang mit den
Zwolf Gliedern des Entstehens durch Vorausgegangenes teils in passiver und teils in
aktiver Weise verstanden und gebraucht: Das Widerfahren des Gestaltetwerdens er-
folgt durch [das Getriebensein in] Unwissenheit, somit als Gestaltetwerden des Geistes,
und damit ist hier zundchst gemeint: der Begleitkrifte des Bewusstseins; diese jedoch
wirken auf -und gestalten so- das Bewusstsein in der Art eines Einstrémens oder Ein-
fdrbens: In dieser Weise erfolgt das Ausrichten des Bewusstseins gemafd des durch
Unwissenheit gestalteten Geistes, der durch Unwissenheit gestalteten Rede, des durch
Unwissenheit gestalteten Kérpers.

NB: Mir ist gesagt worden, dass in vor- und aufierbuddhistischen Philosophien mit
»samskara“ das Handeln von Geist-Rede-Korper [~ das Denken-Reden-Tun] gemeint
gewesen ist. Aber, wenn dem so ist, dann bleibt fiir mich der Schluss, dies sei daher auch
bei Buddha Sakyamuni so gemeint, nicht nachvollziehbar: Eine ganze Woche des Nach-
denkens hat er nach dem Erreichen der Erwachung benétigt, um die Fehler in der ihm
iiberkommenen 12-er-Kette genau zu ermitteln und sie geméf? seiner Einsicht auszu-
merzen. Nichts -aber auch garnichts- in den Texten deutet auch nur in Spuren darauf
hin, in diesem 2-ten Glied sei —zunédchst auswirkungslos- das Karman angesiedelt.
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wissenheit, genauer:2¢ dieses Gestaltetwerden durch das Getriebensein
durch Fehlwissen, wie auch dieses Gestaltetwerden durch das Getrieben-
sein hin zu Fehlwissen.]27

m  Dabeiist unter ,Unwissenheit“?8 hier dieses zu verstehen: das Fehl-
wissen um [die Art und um das Bestehen] des Erleidens, das Nichtwissen
um die Ursache [des Bestehens] des Erleidens, das Nichtwissen um [den
Zustand] des Erloschens des Erleidens, das Nichtwissen um den Pfad, der
zu dem [Zustand des] Erloschen des Erleidens fiihrt, [wobei sich das Er-
leiden in der Welt und durch die Welt vollzieht, ndmlich: durch die in der
Welt wirkenden Gesetzmafdigkeiten]2°.

So entsteht aus dieser Unwissenheit (...) die Masse des Erleidens;
und auf gleiche Weise ist durch das restlosen Auflésen und Verschwin-
den der Unwissenheit (...) das Auflésen und Verschwinden des Erleidens
zu erwirken.

[Dies sprach der Bhagavan. Und die Bhiksus wurden durch seine
Darlegung, die sie zufriedenstellte, erfreut und begliickt.]

Postskriptum:
Ich bin den geneigten Lesern wenigstens kurz gefasste Hinweise fiir
mein kriftig erfolgtes Eingreifen in die liberlieferte Version schuldig:
Ich gehe von folgender Sichtweise aus:
(1) Die Weisheitslehre Buddha Sakyamuni'‘s fallt nicht weit hinter

26 Unter ,genauer” versteh‘ich hier: gemaf MN 9 und der dort wiedergegebenen
Analyse von Sariputra.

27 Dass hier nicht S: ,ripasamskara“, sondern S: , kayasamskara“ steht, zeigt tiberdeut-
lich an, dass hier nicht Bodybuilding gemeint ist, sondern das Gestaltetwerden der fein-
stofflichen geistverbundenen Energien.

28 S: ,avidya“ sowie P: ,avijja“.

Buddha Sakyamuni unterscheidet hier —anders als Sariputra in MN 9- nicht zwischen
Unwissenheit [S avidya lund Getriebensein [S: dsrava, Strémen, Einstrémung|, was
ich so verstehe: Er nimmt hier das Getriebensein als Bestandteil der Unwissenheit.

Aus den Texten leuchtet -nicht ohne Verwischungen- zudem diese Unterscheidung
auf:

o Die Unwissenheit [=S: avidya, Fehlwissen!] hat als Standbein das metaphysische
Fehlwissen, ndmlich: das Fehlwissen um das epistemologisch zu erfassende Entstehen
und Vergehen der Welt und ihrer Gegenstande; und sie hat als Spielbein die [rrung.

o Die Irrung [=S: moha, Abblendung, Verblendung] hat als Standbein die konven-
tionelle Irrung, namlich das Irren um die Dinge in dieser Welt, und als Spielbein die
metaphysische Irrung, namlich das Fehlwissen .

29 Die bis zur Identitat fithrende Parallelsetzung von Erleiden und Welt zeigen insbe-
sondere SN 12.43 und SN 12.44, aber natiirlich auch SN 1.70 sowie mehrere andere
Sutren im SN.
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den Lehren Yajhavalkya's sowie Nagarjuna’s zuriick, sondern ist mit die-
sen zumindest gleichwertig. Dann aber stimmt mit der Uberlieferung sei-
ner Lehre, die sich zu allermeist in recht flachen Gewassern bewegt, ir-
gendetwas grundsatzlich nicht.

(2) Der von Mahakasyapa -vor dem 1-ten von ihm gestaltenen Kon-
zil- aus seinem Kloster vertriebene Abt Purana hat die von Mahakasyapa
und seiner Gefolgschaft zwischenzeitlich zusammengestellten Texte mit
,Na ja!“ bewertet: er selber wird’ es so halten, wie er es aus des Bhaga-
van’s eigenem Mund vernommen hatte.

(3) Berechtigt ist sind Annahme samt Griinde von MWS, dass der
Sutra-Teil der Sammlung dieses Konzils der Kern des DN ist; und zutref-
fend ist seine Feststellung, dass im ganzen DN nirgendwo die wenigstens
anndhernd vollstindige 12-er-Kette zu finden ist. Stillschweigend geht er
davon aus, dass Mahakasyapa die oberste Klasse der Geistesschulung er-
folgreich absolviert hat [oder auch, dass es liberhaupt nur unterschieds-
los eine solche Klasse mit einem unterschiedslosen Lehrstoff gegeben
hat]. Und daraus schliet er dann, dass Buddha Sakyamuni noch garnicht
liber die gesamte 12-er-Kette verfiigt hat. Mit Blick insbesondere auf MV
1.1 schlief3* ich umgekehrt: dass er durchaus dartiber verfiligt hat, dass
diese aber den allermeisten Konzilsteilnehmern nicht bekannt waren
[und dass der kleine verbliebene Rest sich -mit Blick auf den engen Hori-
zont von Mahakasyapa und seiner Gefolgschaft- entschlossen habt, ihre
Perlen nicht vor diese Leute zu werfen.

(4) Buddha Sakyamuni hat die gefundenen Zusammenhinge zu-
nachst nicht weitergeben wollen, dies in der -keineswegs aus der Luft
gegriffenen- Annahme, man wiirde sie ohnehin nicht verstehen; und
seine spatere Entscheidung, sie weiterzureichen, erfolgte erst in dritter
Wahl an die vormaligen fiinf Begleiter, denen er dabei aber ausdriicklich
die Erwartung, sie wiirden diese verstehen, nicht zukommen lasst.

(5) Er war ein guter Lehrer; und er hat als guter Lehrer seine Schiiler
nicht tiberfordert: Er hat diese Fiinf nicht mit epistemologischen Analy-
sen Uberhauft, sondern sie bei ihrer materialistischen Sicht der Dinge
belassen; er hat sie lediglich bis zur Einsicht in die Vergadnglichkeit des
Entstandenen leiten kdnnen und auch geleitet.

(6) Um dem Tod zu entkommen, hat der Sramana Gautama das Tod-
lose gesucht und als Buddha Sakyamuni gefunden. Was hier mit, Tod"
gemeint ist, dieses hat er erst den beiden Hauptjiingern Sariputra und
Maudgalyayana vermitteln konnen, ohne von diesen dabei fehlverstan-
den worden zu sein. Zwar hat es die geschlossene Hand des Lehrers nicht
gegeben; aber er hat die in der Hand gehaltene geistliche Nahrung einem
Jinger erst dann gereicht, wenn dieser zu ihrer ordentlichen Verdauung
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bereit und fahig gewesen ist.

Summa summarum:

Nicht nur die ersten Schiiler,, sondern auch die ersten Konzilsteilnehmer
haben den Ausdruck ,Tod“ nicht im herkdmmlichen philosophisch-fach-
spezifischen Sinn verstehen konnen und verstanden, sondern im alltagli-
chen Sinn; und so haben sie es ihren Schiilern weitergereicht, und diese
dann ihren Schiilern, und so weiter, bis hin zu uns. Sicherlich ungewollt
haben sie damit die hohe Lehre Buddha Siakyamuni’s zu einer banalen
Alltags-Philosophie degradiert. Und selbst die Interpreten unserer Tage
sind ihnen darin noch bedingungslos gefolgt, und dies noch dazu in der
bedenkenlosen Ubernahme von Buddhaghosa’s irren Deutung der 12-er-
Kette, wonach beispielsweise Buddha Sakyamuni deswegen, weil er im
vorausgegangenen Leben noch Unwissenheit gehabt hat, dann im nach-
folgenden Leben zu sterben habe.

Man mog’s mir nachsehen, wenn ich zwar sehr gut verstehe, warum
die grofle Mehrheit der Schiiler Buddha Sakyamuni’s die Tiefgriindigkeit
der 12-er-Kette nicht hat durchdringen und auch nicht iiber das Alltags-
verstandnis der zentralen Begriffe dieser Kette hat hinauskommen kon-
nen, dass ich aber nicht verstehen kann, warum -insbesondere in unse-
ren Tagen- Nagarjuna’s Verstiandnis dieser Kette von keine mir bekann-
ten Buddhisten auch nur erwogen -geschweige denn verstanden oder
gar eingesehen- wird.

Sutra 12.03: Die zwei Wege

So hab’ich es gehort:

»[Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Sravasti in Anathapinda-
da’s Kloster, das im Siegerhain gelegen ist. Dort wandte er sich an die bei
ihm versammelten Bhiksus und sprach: ,lhr Bhiksus!“; und diese antwor-
teten ihm aufmerksam: ,Ja, Herr!“. Daraufhin fuhr er fort: ,Ich will Euch
den verkehrten Weg und den richtigen Weg zeigen; hort dem, was ich
darlegen mochte, aufmerksam zu!“; und sie versprachen ihm: ,Ja, Herr!".
Daraufhin sprach der Bhagavan:

,Dieses ist der verkehrte Weg: er fiihrt vom [Bestehen von und
Getriebensein durch]3? Unwissenheit (...) zu Altern in Todhaftigkeit [und
dadurch zu] Kummer, Klage, Triibsal, Pein, Verzweiflung; so entsteht
[durch Vorausgegangenes] die ganze Masse des Erleidens. Der richtige

30 Diese Erganzung nehm ich mit Blick auf MN-9 vor, d.h.: gemaf3 der Darlegung des
Anfangs dieser 12-er-Kette durch Sariputra.
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Weg fiihrt vom restlosen Vernichten und [dem damit einhergehenden
ganzlichen] Enden der Unwissenheit (...) zum Enden von Altern in Tod-
haftigkeit [und dadurch zum] Enden von Kummer, Klage, Triibsal, Pein,
Verzweiflung]. So erfolgt das Enden der ganzen Masse des Erleidens!”

[Dies sprach der Bhagavan. Und die Bhiksus wurden durch seine
Darlegung erfreut und begliickt.]«

Sutra 12.04: Vipassin3?
Sutra 12.05: Sikhin

Sutra 12.06: Vessabhu
Sutra 12.07: Kakusandha
Sutra 12.08: Konagamana
Sitra 12.09: Kasyapa

Sttra 12.10: Gautama, der Grofde Weise Sékya

()
Postskriptum:

Ab SN 12.05 und auch hier noch -siehe hierzu auch SN 12.51- wird
der Zusammenhang zwischen Geburt und Alter-Tod so beschrieben:

,Vor meiner Erwachung, als ich erst ein Bodhisatta war, ohne schon
voll-erleuchtet gewesen zu sein, kam mir in den Sinn: ,Du liebe Zeit! Die-
se Welt ist in Schwierigkeiten geraten, und dies dadurch, dass sie gebo-
ren wird, altert und stirbt, hinwegscheidet, und wiedergeboren wird, da-
bei aber nicht versteht, wie diesem Leiden [von] Alter-Tod zu entkom-

31 Siehe meine Anmerkung zu SN 12.10.
Desgleichen hinsichtlich SN 12.05, SN 12.06, SN 12.07, SN 12.08, SN 12.05.
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men ist. Wann wird endlich ein Entkommen aus diesem Erleiden [von]
Alter-Tod ermittelt werden?

Dann iiberlegte ich: ,Wenn was existiert, gelangt Alter-Tod ins Be-
stehen? Durch welches Vorausgehende wird Alter-Tod bedingt?“. Und
dann, durch sorgfaltiges Achtgeben, vollzog sich in mir der Durchbruch
hin zur Weisheit: ,Durch vorausgegangene Geburt [entsteht]: Alter-Tod;
Alter-Tod hat Geburt zur Bedingung!“.”

Wiirde ein Lehrer auf einer Hauptschule seinen Zoglingen so etwas
zu lehren versuchen, so wiirde er von diesen mit Sicherheit ausgelacht
werden; denn sie wiirden dann meinen, seine Intelligenz wiirde sich im
Erfassen solcher Zusammenhénge erschopfen.

Die Annahme, Buddha Sakyamuni‘s geistiges Niveau habe sich der-
art weit unterhalb dem unseren wie auch unterhalb dem seiner Zeitge-
nossen und dem seiner Vorganger befunden, hat weder fir sich allein
noch mit Blick auf die philosophischen Hochschulen, die er besucht hat,
noch mit Blick auf seine —an anderen Stellen gezeigten- scharfsinnigen
Argumentationen noch mit Blick auf seinen logisch versierten Haupt-
Jiinger Sariputra —-dem Feldherrn der Lehre, der in ihrem Darlegen dem
Meister gleicht- auch nur die Spur von Plausibilitit. [Und wer Buddha
Sakyamuni ein Mindestmaf an Hochachtung entgegenbringt, der sollte
sich vergegenwartigen, wie wirkungsvoll er tiber ihn seine Missachtung
verbreitet, wenn er sich den Berichtern aus einer in Degeneration begrif-
fenen Nachfolger-Generation anschlieft und dem Buddha nun deren In-
telligenzniveau unterschiebt!]

Anzunehmen, dass wahrend jener Bliitezeit der Kultur in der Gan-
ges-Ebene, in der —-nur beispielsweise- die Arithmetik langst ein [iiber
ein Jahrtausend spater von den Arabern iibernommenes] Symbol fiir die
0 besaf3en -namlich das Zeichen ,o“ die Wiedergabe des leeren Inneren
eines durchgeschnittenen Schilfrohrs -, in der nicht nur die philosophi-
schen Schuloberhaupter, sondern auch die Offiziere den Mondkalender
berechnen konnten, in der man sich nicht nur iiber das richtige Sanskrit,
sondern auch tiber die richtige Metasprache zur Ermittlung des richtigen
Sanskrits detaillierte Gedanken machte, dass in einer geistig derart regen
Zeit Buddha Sakyamuni mit jenen Banalititen bei seinen Zeitgenossen
jenen -tatsachlich erzielten- durchschlagenden Erfolg hatte erzielen
konnen, eine solche Annahme ist ganzlich absurd.

Nun gilt nach wie vor das von Wilhelm Busch im ,Tobias Knopp I“
dargestellte Prinzip des degenerierten Sohn, der seinem Vater eine Fla-
sche Rotwein aus dem Keller holen soll, dies auch tut, aber sich auf dem
Weg nach oben einen gehorigen Schluck gonnt, wie dies Wilhelm Busch
dann so herrlich beschreibt:
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, .. Die dadurch entstand‘ne Leere

fillt er in der Regenrohre.”

Diese Analogie hat natiirlich Grenzen; denn die Leere hinsichtlich ,des
Alterns Todhaftigkeit” ist nicht durch Genuss, sondern durch Unver-
standnis und Weglassen -d.h.: Verschlucken ohne Genuss und ohne geis-
tiges Verdauen- des Unverstandenen entstanden. Aber danach stimmt
die Analogie: Die dadurch entstand’'ne Leere ist —der eigenen Verstand-
niskraft jener Nachfolgergenerationen entsprechend- mit dem Wasser
aus der Regenrohre aufgefiillt worden.

Allerdings hat die Verkiimmerung der Philosophie im Orden bereits
zu Lebzeiten Buddha Sakyamuni‘s eingesetzt, paradoxerweise einherge-
hend mit dem dort erzielten grofden Erfolg seiner Lehre und dem da-
durch bewirkten groféen Zulauf zu seinem Orden. In MN 2 wird dies in
erschitternder Weise beschrieben, und desgleichen an anderen Stellen
in MN sowie in SN; und auch MV und CV liefern hiervon umfangreiche
Belege, auch wenn zweifellos ein erheblicher Teil hiervon aus Zusatzen
den nachfolgenden Schiilergenerationen stammt.

Diese nachfolgenden Schiilergenerationen haben sich zudem in ih-
ren Argumentationsschwachen und in den damit einhergehenden Bertih-
rungsangsten sowohl von jenen vorangegangenen Philosophien, aus de-
nen Buddha Sakyamuni ~-wogegen nichts einzuwenden ist- vereinzelt
Bausteine flir sein eigenes Lehrgebaude entnommen hat, als auch von
den Philosophien der nachfolgenden Zeiten abgeschottet. Daran hat sich,
nebenbei gesagt, bis in unsere Tage hinein nicht viel gedndert: Die
Beziige der buddhistischen Philosophie beispielsweise zur - seit einem
halben Jahrhundert weltweit flihrenden - Analytischen Philosophie sind
von buddhistischer Seite aus noch nicht ein mal in ersten Ansatzen er-
mittelt worden; und in den buddhistischen Schulen und Hochschulen der
Gegenwart werden den dortigen Schiilern nirgendwo die Grundkennt-
nisse in Physik, Mathematik und Logik der Gegenwart gelehrt und ver-
mittelt.

Die auf Buddha Sakyamuni folgenden Schiilergenerationen haben
demnach -Kunos Prinzip verwirklichend- das am Lehrgut des Meisters,
das zu verstehen sie nicht in der Lage waren, daraus versch/uckt und ha-
ben die dadurch entstandenen argumentativen Liicken durch Anderes
ersetzt, was zu verstehen sie in der Lage waren, ndmlich durch Banali-
tdaten wie auch durch Wundergeschichten .

Dieser -alles Andere als unberechtigten- Vermutung gemaf$ geben
Begriffsbestimmungen von ,Geburt” und ,Alter-Tod" von der Art, wie sie
in dieser FN zitiert sind, ein sowohl eindrucksvolles als auch bedauerli-
ches Bild von den nachfolgenden Schiilergenerationen bis zur Zeit der

34



schriftlichen Fixierung der Texte wieder. Dabei hat diese Fixierung die
Texte einerseits davor bewahrt, durch weitere Weglassungen und Auf-
fillungen noch weiter deformiert zu werden, hat sie andererseits aber in
diesem da bereits teilweise degenerierten Zustand erstarren lassen und
sie durch dieses Fixieren dann dogmatisiert.

Die Endredaktoren jener Texte scheinen nur noch stilistische Anglei-
chungen vorgenommen zu gaben, nicht hingegen Restaurierungen inhalt-
licher Art im Sinne von inhaltlichen Angleichungen, hier insbesondere
des ersten Teils von SN 12.02 an SN 12.61.

Meine Wertschatzung der Lehre Buddha Sakyamunis besteht nicht
darin, den in die Uberlieferung eingedrungenen Wildwuchs als authenti-
sche Wiedergabe seiner Lehre zu erachten; sie besteht vielmehr darin,
diesen Wildwuchs nach bestem Wissen und Gewissen darin zu ermitteln
und daraus zu entfernen; sie besteht demnach darin, durch dieses Vor-
gehen wenigstens in Umrissen das -sowohl im Hinblick auf die vorbud-
dhistische Philosophien Altindiens als auch im Hinblick auf die spateren
altgriechischen Philosophien als auch im Hinblick auf unsere gegenwar-
tig vorherrschende westliche Philosophie- hohe, anspruchsvolle, reiche
und in seinem Reichtum durchaus nicht auf leichte Art vollstandig zu er-
schlieRende Gedankengut Buddha Sakyamuni‘s wenigstens in Umrissen
wieder sichtbar werden zu lassen. Wiirden Anséatze wie der hier erstreb-
te weitergefiihrt werden, so ware dies ein Gewinn zumindest fiir jene, die
sie weiterfiihren.

Teil 2: Aharavagga
Nihrstoff-Abschnitt

Sutra 12.11: Die Nahrstoffe

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Sravasti in Anathapindada’s
Kloster, das im Siegerhain gelegen ist. Dort wandte er sich an die [bei ihm
versammelten] Bhiksus und sprach:

,Diese vier Nahrstoffe, ihr Bhiksus, dienen den Lebewesen, die be-
reits geboren worden sind, zur Erhaltung [des Lebens], sowie solchen Le-
bewesen, die daran sind, geboren zu werden, zur Férderung [eines neuen
Lebens], ndmlich:

:: erstens, die essbare Speise, grob[stoffliche] wie auch fein[stoffliche];
:: zweitens, die Beriihrung;
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:: drittens, die Absicht;
: viertens, das Bewusstsein.32 (...)

Diese vier Nahrstoffe haben als sie hervorbringende Quelle und sie
erstellenden Ursprung das Diirsten; und die hervorbringende Quelle und
sie erstellenden Ursprung dieses Diirstens ist die Empfindung [samt Ge-
fithlswert]. (...)33“

Postskriptum:

Wenn die in FN 33 gedufderte Vermutung zutrifft, dann ware dies e/-
ne der vielen Darstellungen der Zusammenhange in beiden Wegen, bei
denen das 12-te Glied -das Altern-in-Todhaftigkeit- nur bis zum 8-ten
Glied -bis zum Diirsten- zurtickverfolgt wird.

Geht man davon aus, dass Buddha Sakyamuni vier Klassen der Geis-
tesschulung ins Leben gerufen hat, so ware dieser Teil der 12-er-Kette
demnach der Unterrichtsstoff der 7-ten Klasse.

Das Diirsten kann hier durchaus noch in einem alltdglichen Sinn von
Haben-Wollen verstanden werden.

Sutra 12.12: Phagguna

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti. [Dort wandte er sich
an die [bei ihm versammelten] Bhiksus und sprach:]

,Diese vier Nahrstoffe, ihr Bhiksus, dienen den Lebewesen, die be-
reits geboren worden sind, zur Erhaltung [des Lebens], sowie solchen Le-
bewesen, die daran sind, geboren zu werden, zur Férderung [eines neuen
Lebens], namlich:

32 Dje alt-indischen Arzte jener Jahrhunderte wussten bereits, dass das Verdauen von
Nahrung ein Verbrennungsvorgang ist, dass dabei somit Feuerartiges entsteht; siehe
hierzu die verschiedentlichen Beschreibungen des Feuer[artigen].

Buddha Sakyamuni weitet diese Sicht des korperlichen Geschehens nun auch auf die
Sicht des geistigen Geschehens aus.

Zur Frage, inwieweit Bewusstsein ein Nahrstoff des Brennens —und somit des Nicht-
Erreichens des Nirvana’s- ist, hat man sich den zweiten Schritt des Rechten Wegs zu
vergegenwartigen, dies allerdings in Gegenposition zu Yajfiavalkya’s Soteriologie.

33 [ch lass‘ oben weg: ,Die Empfindung hat die Beriihrung als Ursprung, diese den Sechs-
Bereich, diese Form-Begriff, diese ein Bewusstsein, dieses das Gestaltetwerden, dieses
die Unwissenheit“. Denn diese dadurch entstandene doppelte Zirkularitit der Argumen-
tation wird nicht von Buddha Sakyamuni herriihren; und zudem erweckt diese Weiter-
fithrung wegen ihres unbedacht-schablonenhaften Charakters den Eindruck einer spa-
teren Hinzufiigung.
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:: erstens, die essbare Speise, grob[stoffliche] wie auch fein[stoffliche];
:: zweitens, die Beriihrung;

:: drittens, die Absicht;

:: viertens, das Bewusstsein.”

Daraufhin fragte in der Ehrwiirdige Moliya Phagguna: ,Wer, Herr,
verzehrt denn nun den Nahrstoff Bewusstsein?“

,Dies ist keine gliltige Frage!“, [entgegnete ihm der Bhagavan.]
,Denn ich rede nicht [nach der Art] ,Jemand verzehrt“. Wiird‘ ich so re-
den, dann allerdings ware dies eine giiltige Frage, so aber nicht. Wiirde
mich hingegen jemand fragen: ,,Wofiir ist dieser Nahrstoff Bewusstsein
[eine Quelle und ein Ursprung]?“, dann ware dies eine giiltige Frage; und
auf diese ist zu antworten: ,Der Nahrstoff Bewusstsein ist eine Bedin-
gung fiir das Hervorbringen kiinftigen Geborenwerdens. Ist dieses er-
folgt, so wird daraufthin der Sechs-Bereich ausgebildet; und mit diesem
Sechs-Bereich erfolgt dann die Beriihrung [mit dem Bewusstsein].”

,Durch wen, Herr, erfolgt dann die Bertihrung?“, [fragte der Ehrwtir-
dige Moliya Phagguna weiter.]

,Dies ist keine giiltige Frage!“, [entgegnete ihm der Bhagavan.]
,Denn ich rede nicht [nach der Art] ,Jemand beriihrt“. Wiird‘ ich so re-
den, dann allerdings ware dies eine gliltige Frage, so aber nicht. Wiirde
mich hingegen jemand fragen: ,Was hat denn dieser Nahrstoff Beriih-
rung als Bedingung?“, dann ware dies eine giiltige Frage; und auf diese ist
zu antworten: ,Der Nahrstoff Sechs-Bereich ist eine Bedingung [fiir das
Entstehen von] Beriihrung;34 und [der Nahrstoff] Beriihrung ist eine
Bedingung [fiir das Entstehen von] Empfindung [samt Gefiihlswert].”

»Wer, Herr, ist es dann, der empfindet?“, [fragte der Ehrwiirdige
Moliya Phagguna weiter.]

,Dies ist keine gliltige Frage!“, [entgegnete ihm der Bhagavan.]
,Denn ich rede nicht [nach der Art] ,Jemand empfindet”. Wiird" ich so re-
den, dann allerdings ware dies eine giiltige Frage, so aber nicht. Wiirde
mich hingegen jemand fragen: ,[Fiir was ist] denn dieser Nahrstoff Emp-
findung [die] Bedingung?“, dann ware dies eine giiltige Frage; und auf
diese ist zu antworten: ,Der Nahrstoff (...) Empfindung ist eine Bedin-
gung [fiir das Entstehen von] Dirsten.”

,Wer, Herr, ist es dann, der diirstet?”, [fragte der Ehrwiirdige Moliya
Phagguna weiter.]

,Dies ist keine giiltige Frage!“, [entgegnete ihm der Bhagavan.]
,Denn ich rede nicht [nach der Art] ,Jemand diirstet“. Wiird‘ ich so re-
den, dann allerdings ware dies eine glltige Frage, so aber nicht. Wiirde

'll

34 Damit ist die sinngebende Verbindung zur ersten Antwort hergestellt.
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mich hingegen jemand fragen: ,[Fiir was ist] denn dieser Nahrstoff Diirs-
ten [die] Bedingung?“, dann ware dies eine giiltige Frage; und auf diese
ist zu antworten: ,Der Nahrstoff (...) Diirsten ist eine Bedingung [fiir das
Entstehen von] Anhaften. Mit Anhaften als Bedingung [entsteht das]
Gewordenwerden; mit Gewordenwerden als Bedingung [entsteht das]
Geborenwerden; und mit dem geborenwerden als Bedingung [entsteht
das] Altern-in-Todhaftigkeit, [das sich zeigt in] Kummer-Schmerz-Leid-
Betriibnis-Verzweiflung. Auf solche Art kommt das durch Vorausgegan-
genes bedingte Entstehen der ganzen Masse des Erleidens [-kurz: das
Entstehen des Erleidens-] zustande.

Phagguna! Aber aus dem restlosen Verschwinden und Beenden des
zur Beriihrung leitenden Sechs-Bereichs [erfolgt das]| Beenden der Be-
rithrung, mit diesem das Beenden der Empfindung [samt Gefiihlswert],
mit diesem das Beenden des Diirstens, mit diesem das Beenden des
Gewordenwerdens, mit diesem das Beenden des Geborenwerdens, mit
diesem das Beenden des ] Alterns-in-Todhaftigkeit, [das sich zeigt in]
Kummer-Schmerz-Leid-Betriibnis-Verzweiflung. Auf solche Art kommt
das Beenden der ganzen Masse des Erleidens zustande.”

Postskriptum:

Hingegen fithrt SN 12.12 dann deutlich iiber den Unterrichtsstoff der
1-ten Klasse hinaus; denn es setzt beim Bewusstsein an, wenngleich hier
unter Aufder-Acht-Lassen von Form-Begriff.3>

Dies ware dann, meiner Sicht nach, der Unterrichtsstoff der 2-ten
Klasse der Geistesschulung: vermutlich jener der in seinen Orden liberge-
tretenen 3-klassigen Schule der vormaligen Feuerpriester.

Als Lehrstoff der 3-ten Klasse vermut‘ich —ohne dies im Einzelnen
belegen zu konnen- die gesamte 12-er-Kette, sie aber mit einer nahelie-
genden -wenngleich den Kerngehalt des So-gegangen-Seins verfehlen-
den- Deutung insbesondere des 2-ten und des 3-ten Glieds, des Gestaltet-
werdens und des Bewusstseins.

Und in der 4-ten Klasse der Geistesschulung wiirde dann Einiiben
des Uber-Alles-Hinausgehen z.B. gemifd MN 72 gehoren, dies mit Blick
auf Sariputra’s Einsicht gemaft MN 74.

35 Allerdings ist es keineswegs ausgeschlossen, dass dies darin noch Generationen vor
der schriftlichen Fixierung enthalten gewesen ist: Inhalte, die -vor Nagarjuna nicht
mehr allgemein verstanden worden sind, die man daher weggelassen hat, und wobei
man beim Verbliebenen dieses im giinstigen Fall etwas ausgewalzt hat .

Bestimmte sinnarme -und von mir daher weggelassene- Wiederholungen weisen
ohnehin darauf hin, dass am Text Verdnderungen vorgenommen worden sind.
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Siitra 12.13: Sramanas und Brahmanas (1)

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti. [Dort wandte er sich
an die [bei ihm versammelten] Bhiksus und sprach:]

,Thr Bhiksus! Alle die Sramanas und Brahmanas, die von Altern-in-
Todhaftigkeit, von Geborenwerden, von Gewordenwerden, von Anhaften,
von Diirsten, von Empfindung [samt Gefiihlswert], von Sechs-Bereich,
von Form-Begriff, von Bewusstsein, von Gestaltetwerden nicht die Sache
selber, nicht ihren Ursprung, nicht ihr Beenden, nicht den zu ihrem Be-
enden fithrenden Pfad kennen, diese sind von mir nicht als Sramanas und
Brahmanas anerkannt; und diese Ehrwiirdigen haben auch nicht das Ziel
der Sramanaschaft und der Braihmanaschaft schon in diesem Leben er-
reicht und durch das unvermittelte Sehen [dieses Erreichens] verwirk-
licht; und sie weilen daher auch nicht in dieser Verwirklichung.

Aber alle die Sramanas und Brahmanas, die von Altern-in-Todhaf-
tigkeit, von Geborenwerden, von Gewordenwerden, von Anhaften, von
Diirsten, von Empfindung [samt Gefiihlswert], von Sechs-Bereich, von
Form-Begriff, von Bewusstsein, von Gestaltetwerden die Sache selber,
ihren Ursprung,3¢ ihr Beenden, den zu ihrem Beenden fiihrenden Pfad
kennen, diese sind von mir als Sramanas und Brahmanas anerkannt; und
diese Ehrwiirdigen haben das Ziel der Sramanaschaft und der Brahmana-
schaft schon in diesem Leben erreicht und durch das unvermittelte Se-
hen [dieses Erreichens] verwirklicht; und sie weilen daher auch nicht in
dieser Verwirklichung.”

Postskriptum:

Hier wird die einfache Arhatschaft angesprochen, aber noch nicht
die Tathagataschaft. Daher rechne ich diese zusammenfassende Inhalts-
angabe dem Lehrstoff der 3-ten Klasse der Geistesschulung zu.

Siitra 12.14: Sramanas und Brahmanas (2)¥

36 Dem ersten Anschein nach scheint hier die Unwissenheit zu fehlen; aber indirekt ist
sie mit Ursprung des Gestaltetwerdens aufgefiihrt.

NB: Auch die Unwissenheit ist verursacht und entsteht durch Bedingungen, wie im AN
an einer Stelle angedeutet wird. Allerdings wird in keinem der iiberlieferten Texte aus-
gesagt, aus welchem Vorausgegangenem die Unwissenheit hervorgeht.

37 Dieses Siitra ist eine geringfligig variierte Wiederholung von SN 12.13.
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Sutra 12.15: Kaccanagotta

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti. [An einem dieser Ta-
ge suchte ihn dort der Ehrwiirdige Katyayanagotra3® auf, begriifdte ihn
ehrerbietig, und setzte sich ihm zur Seite hin.

,2Herr!“ fragte er ihn sodann. ,Gesagt wird: ,,Rechte Ansicht“.3? In
welcher Weise besteht nun Rechte Ansicht?“

,Katyayana!“, [antwortete ihm der Bhagavan]. ,Fiir die meisten [Leu-
te] beruht diese Welt*? entweder auf der Vorstellung vom Sein [des Emp-
fundenen] oder aber vom Nicht-Sein [des Empfundenen]. Aber jemand,
der den Ursprung der Welt richtig und mit rechtem Verstdandnis betrach-
tet, hegt hinsichtlich der Welt nicht die Vorstellung von ihrem Nicht-Sein;
und jemand, der das Beenden der Welt richtig und mit rechtem Verstand-
nis betrachtet, hegt hinsichtlich der Welt nicht die Vorstellung von ihrem
Sein.

Katyayana! Diese Welt ist bei den meisten [Leuten]| durch Hinwen-
dung-Anhaftung-Darinverbleiben [verunstaltet]. Hingegen jemand [mit
Rechter Ansicht] wendet sich [ihr] nicht zu, haftet [an ihr] nicht an, ver-
bleibt nicht [in ihr]; [denn] er hat nicht das Wollen dazu in dem Gedan-
ken: ,[Das ist] mein Selbst!“.#1 Ohne jede Verwirrung und ohne jeden
Zweifel ist seine Ansicht, dass alles was entsteht, ein Erleiden ist, und
dass alles, was vergeht, ein Erleiden ist*2; und in dieser Ansicht ist er

38S: gotra“ = P: ,gotta“ = D: ,Geschlecht[erfolge]“; somit: Katyayanagorea“ = ,aus dem
Geschlecht der Katyayanas®.
39 Die Rechte Ansicht -dieses erste Glied des Edlen Achtfachen Pfads- ist das Zugpferd
des Wagens der ilibrigen sieben Glieder, wie in AN ausgefiihrt wird; diese zusammen
fiihren zur Weisheit und weiter zur Befreiung. Vgl. auch DN 34 (10-4).

Rechte Ansicht ist somit noch keinesfalls Weisheit, wohl jedoch das Zugpferd hin zur
Weisheit.
40 Der Ausdruck ,Welt“ wird hier idealistisch-phdnomenalistisch —und keinesfalls mate-
rialistisch-realistisch- verwendet. Dass das als Welt Erscheinende ein Sein hat, das ist
der eine Abweg; und dass das Erscheinende ein Nicht-Sein - und damit, ohne kausale
Abldufe in den Erscheinungen, gleich Calderén, La vida es suefia“ ein Traum ist, dass ist
der andere Abweg.

Auch Kant wendet die Kategorie der Kausalitiat ausschliefdlich auf Erscheinungen an.
41 P: atta me“ = D:,mein Selbst"“.

NB: Was die Welt mit dem Selbst zu tun haben soll, das muss ohne Blick auf die Er-
kenntnislehre Yajiavalkya'‘s ganzlich unverstiandlich sein und bleiben.
42 Mit ,Erleiden” ist etwas anderes als mit ,Schmerzen, Leiden” gemeint; gemeint ist
damit, was im Wortfeld ,Kausalitat, Fremdbestimmtheit, Heteronomie, Ausgeliefert-
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nicht von den Ansichten anderer Leute abhdngig: Dies, Katyayana, ist
Rechte Ansicht!

»Alles hat ein Sein“, das ist der eine Abweg; und: , Alles hat ein Nicht-
Sein®, das ist der andere Abweg. Ohne in einen dieser beiden Abwege zu
geraten, lehrt der Tathagata*3 die Zusammenhdnge** in der Mitte [zwi-
schen diesen beiden Abwegen]:

»Aus Unwissenheit als Bedingung: Gestaltetwerden; aus Gestaltet-
werden: Bewusstsein; usw.: Dies ist der Ursprung der ganzen Masse des
Erleidens. Aber mit dem restlosen Zuriicklassen und Beenden der Unwis-
senheit entsteht das beenden des Gestaltetwerden; aus dem Beenden des
Gestaltetwerdens entsteht das Beenden des Bewusstseins; usw.: Dies ist
das Beenden der ganzen Masse des Erleidens.” “

Sutra 12.16: Ein Erklarer der Zusammenhange

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti.[An einem dieser Ta-
ge suchte ihn dort einer der dort weilenden Bhiksus auf, begriifste ihn
ehrerbietig, und setzte sich ihm zur Seite hin.

,2Herr!“ fragte er ihn sodann. ,Gesagt wird: , Erklarer der Zusammen-
hange“. In welcher Weise ist man ein Erklarer der Zusammenhange?“

,Bhiksu!“, [antwortete ihm der Bhagavan].,Wenn da ein Bhiksu die
Zusammenhange zum Zweck der Abwendung von Altern-in-Todhaftig-
keit, des Verebbens von Altern-in-Todhaftigkeit, des Beendens von Al-
tern-in-Todhaftigkeit*> darlegt —und desgleichen hinsichtlich Geboren-
werden, Gewordenwerden, Anhaften, Diirsten, Empfinden, Sechs-Be-
reich, Form-Begriff, Bewusstsein, Gestaltetwerden, Unwissenheit- der
kann zu richtigerweise , Erklarer der Zusammenhange“ genannt werden.

sein, ...“ liegt, gemaf? der Aussage des Physikers: ,Die Kugel erleidet einen Stof3“.

Zur Gleichsetzung von ,Welt“ und ,Erleiden” siehe u.a.: SN 12.43 und SN 12.44.
43 Mit dem Erkennen der beiden Zusammenhdnge der 12-er-Kette ist der Buddha zum
Tathagata geworden.
44 S:“dharma“ bzw. P: ,dhamma*“ bezieht sich hier ohne jeden Zweifel gemaf SN 12.3
auf die beiden Zusammenhange: auf den des richtigen Wegs, und auf den des verkehr-
ten Wegs.
45 Altwerden und schliefRlich sterben, das ist ~wie dies Buddha gékyamuni z.B.in SN
3.22 festhalt- ein eisernes Gesetz der Natur. Davor die Augen zu verschliefen, das ist
toricht; und dieses Gesetz aufier Kraft setzen zu wollen, das ist narrisch.
Hingegen sich vom todhaften Altern -vom heteronom gelenkten Leben- abzuwenden
und dieses zu beenden, das ist weise.
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Wenn da ein Bhiksu, [die Zusammenhange nutzend], sich im Abwen-
den von Altern-in-Todhaftigkeit, im Verebben von Altern-in-Todhaftig-
keit, im Beenden von Altern-in-Todhaftigkeit ibt -und desgleichen hin-
sichtlich Geborenwerden, Gewordenwerden, Anhaften, Diirsten, Empfin-
den, Sechs-Bereich, Form-Begriff, Bewusstsein, Gestaltetwerden, Unwis-
senheit- der kann zu richtigerweise ,ein sich in Ubereinstimmung mit
den Zusammenhingen Ubender” genannt werden.

Wenn da ein Bhiksu, [die Zusammenhédnge nutzend], durch Sich-Ab-
wenden von Altern-in-Todhaftigkeit, durch Verebben von Altern-in-Tod-
haftigkeit, durch Beenden von Altern-in-Todhaftigkeit durch Nicht-Haf-
ten befreit ist -und desgleichen hinsichtlich Geborenwerden, Geworden-
werden, Anhaften, Diirsten, Empfinden, 4¢ Sechs-Bereich, Form-Begriff,
Bewusstsein, Gestaltetwerden, Unwissenheit- der kann zu richtigerweise
,ein zu Lebzeiten das Nirvana erreicht habender Bhiksu“ genannt wer-
den.”

Sutra 12.17: Der Nacktganger Kassapa

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Rajagrha im Bambus-Hain am
Kalanda-Schrein. [An einem dieser Tage] kleidete er sich zur Vormittags-
zeit an, nahm Almosenschale und Mantel, und begab sich nach Rajagrha
zum Sammeln von Almosen.#” Dort in der Stadt erblickte ihn der Nackt-
ganger Kasyapa; er ging auf ihn zu und tauschte mit ihm freundliche und
zuvorkommende Worte der Begriifdung aus.

Sodann stellte er sich dem Bhagavan zur Seite hin und begann: ,Wir
mochten dem Herrn Gautama iiber eine Sache befragen, falls der Herr
Gautama uns die Gunst gewahrt, ihm die Frage zu beantworten!“

,Kasyapa!“, [erwiderte ihm der Bhagavan], ,dies ist nicht die richtige
Gelegenheit fir Fragen, [die zu langeren Zwiegesprachen fiihren kon-
nen]; denn wir befinden uns hier in der Stadt auf offener Straf3e!“48

46 Wegen ,durch Nicht-Haften befreit” ist davon auszugehen, dass die Aufzdhlung ur-
spriinglich hier am Glied der Empfindung aufgehort hat, und dass die restlichen sechs
Glieder spater gedankenlos hinzugefiligt worden sind.
47 Da die Manner tagsiiber zumeist aufier Haus war, ist eine Mahlzeit dann erst gegen
Abend zubereitet worden. Beim Almosen-Sammeln hat man dann die Uberbleibsel vom
vergangenen Abend erhalten.
48 .. umgeben recht bald von interessierten Zuschauern wie auch von
Sensationsliisternen und von blof3en Gaffern ...:

So kann kein ernsthaftes langeres [Streit-]Gesprach gefiihrt werden.
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Ein zweites und ein drittes Mal wiederholte Kasyapa sein Anliegen;
und ein zweites und ein drittes Mal lehnte dies der Bhagavan mit den
namlichen Worten ab.

Daraufhin bestand der Nacktgdnger auf seinem Anliegen mit dem
folgenden Versprechen: ,,Wir wollen aber den Herrn Gautama garnicht
viel fragen!”

,Dann, Kasyapa,“ [lenkte der Bhagava ein, ,frage, was fragen willst!“

[Und dieser begann:],Wie verhalt es sich, Herr Gautama: Ist das Er-
leiden von einem selbst erstellt worden?“49

,50 [redich]>? nicht, Kasyapa!“, erwiderte ihm der Bhagavan.

,Ist dann, Herr Gautama, das Leiden von jemand Anderen>! erstellt
worden?”, [fragte dieser weiter].

,50 [red’ ich] nicht, Kasyapa!“, erwiderte ihm der Bhagavan.

,Ist dann, Herr Gautama, das Leiden von einem selbst und von je-
mand Anderen>2 erstellt worden?“, [fragte dieser weiter].

,50 [red’ ich] nicht, KaSyapa!“, erwiderte ihm der Bhagavan.

,Ist dann, Herr Gautama, das Leiden weder von einem selbst noch
von jemand Anderen erstellt worden, sondern durch Zufall entstanden?”,
[fragte dieser weiter].

,50 [red ich] nicht, Kasyapa!“, erwiderte ihm der Bhagavan.

49 Offensichtlich steckt in diese Frage: ,Ist das Erleiden von dem Selbst in einem selbst
erstellt worden?”, im Sinne Kant’s: von dem Se/bst das die Einheit der Person im Ab-
lauf der Zeit gewahrleistet.

50 Das ,,So nicht!“ kdnnte natiirlich auch zu ,So [gilt das] nicht!“ ergdnzt werden. Aber
mit Blick auf anderes Nicht-Beantworten entscheid‘ ich mich fiir ,So [red® ich] nicht!“

51 Man geht zweifellos fehl in der Annahme, dieser Nacktginger habe mit ,jemand Ande-
rer” jemand ganz Anderen gemeint. Nicht fehl geht man hingegen in der Annahme, er
habe damit gemeint, ohne ein solches Selbst in einem selbst sei man doch von Augen-
blick zu Augenblick ein Anderer; denn wie klein und unmerklich die Verdanderungen, die
man von Augenblick zu Augenblick durchmacht, auch sein mégen: sie sind vorhanden;
und nach dem Leibniz-Prinzip der Identitiat des Ununterscheidbaren liegt hier dann
mangels Ununterscheidbarkeit keine Identitat vor. Man hat dann mit seinen fritheren
Handlungen in Gedanken-Worten-Werken jetzt nichts zu tun: Man war damals ein
Anderer als jetzt.

Des Buddhas schlief}liche Antwort lauft auf Kurt Lewin’s Konzept der Gen-Identitat
hinaus.

Zwei Jahrhunderte spater haben sich die Philosophen Athens mit der gleichen Frage
befasst, da dann am Beispiel des Schiffs des Theseus.

NB: Ich gehe ganz fest davon aus, dass es diesem Nacktgeher nicht um die Fremdbe-
stimmtheit des Geistes, sondern um die korperlichen und geistigen Schmerzen geht, die
man -vielleicht, wie er erfragen will- als Auswirkungen fritherer unheilsamer Handlun-
gen durchzustehen hat, kurz un missverstiandlich gesagt: um das Karman. Daher
schreib‘ich in diesem Sttra nicht ,Erleiden“, sondern ,Leiden”.

52 Sozusagen: durch das Zusammenwirken beider, als einer gemeinsamen Ursache.
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»Wie verhalt es sich denn dann, Herr Gautama: Gibt es vielleicht gar
kein Leiden?“

,Es ist nicht so, dass es kein Leiden gibt, Kasyapa: Es gibt sehr wohl
das Leiden!“

,Kann es dann sein, dass der Herr Gautama das Leiden nicht kennt
und nicht sieht?”

,Es ist nicht so, dass ich das Leiden nicht kenne und nicht sehe, Kas-
yapa: Ich kenne sehr wohl das Leiden; und ich seh‘ es sehr wohl!“

»AUf (...) [jede einzelne meiner Fragen hast Du verneinend geant-
wortet; und Du hast es dabei bei dieser kurzen Verneinung belassen].
Daher moge mir nun der Hohe Herr>3 das Leiden beschreiben und erkla-
ren!“s4

,Kasyapa! Wer meint [und sagt]: ,Derselbe ist es, der die Handlung
ausfiihrt und der das Ergebnis dieser Handlung [erleidet]!“, dann geht
man von Etwas [im Handelnden] aus, das von Anbeginn in ihm steckt,
das somit dauerhaft ist; und man spricht dann: ,Das Leiden ist von einem
selbst verursacht worden“. Wer meint [und sagt]: ,Der Eine ist es, der die
Handlung ausfiihrt; jedoch ein Anderer ist es, der das Ergebnis dieser
Handlung [leidet], dann behauptet man, dass [im Handelnden nichts fort-
wirkt und schon die zeitlich unmittelbar nachfolgende Person mit der
zeitlich vorausgegangenen nichts zu tun hat, dass da somit jeden Ausein-
anderfolge und damit jede Kontinuitat vernichtet ist; und man spricht
dann]: ,Ein Anderer hat dieses [Ergebnis] erstellt”.

Ohne in einen dieser beiden Abwege zu geraten, lehrt der Tathagata
die Zusammenhdnge in der Mitte [zwischen diesen beiden Abwegen]:

(...)°> [Was, Kasyapa, ist nun das Leiden? Da habe jemand eine Emp-
findung aus den sechs Arten, dem Sechs-Bereich entsprechend; und auf
dreierlei Arten flihlt er sie: als unangenehm, als unerheblich, als ange-
nehm. Flihlt er die Empfindung als unangenehm so erscheint sie ihm leid-
haft. Diirstet er danach, dass das, was ihm so erscheint, ein Sein hat, dann
ist ihm das ihm leidhaft Erscheinende ein Leiden. Haftet er daran, sol-

53 WGG schreibt in seiner FN dazu: ,Beachtenswert ist der Wechsel in der Titulierung
des Buddha. Bisher hat ihn Kassapa einfach bho Gotama ,Herr G.“ angeredet, jetzt
bezeichnet er ihn mit bhante bhagava ,erhabener Herr".”

Es mag durchaus sein, dass vermehrte Ehrerbietung in diesem Wechsel des Anredens
zum Ausdruck kommt; nicht ginzlich auszuschliefRen ist jedoch, dass [unterschwellige]
Ironie dahinter steckt, dass dieser Wechsel der Anrede somit aus dem Gegenteil von
Verehrung heraus erfolgt ist.

54 A propos: ,nicht viel fragen”!

55 In der Textvorlage werden nun die beiden Wege der 12-er-Kette in Kurzform herun-
tergerasselt. Ich iibernehme stattdessen oben die Fassung von SN 12.19, und geb‘ im
Postskriptum meine Griinde hierfiir an.
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chem Leiden nicht zu begegnen, dann hat er damit bereits eine Handlung
des Geistes ausgefiihrt, der zumeist Handlungen der Rede und des Kor-
pers nachfolgen. Was er durch dieses Anhaften sodann wird, dieses be-
stimmt nicht er selber, sondern vielmehr eben dieses Anhaften. Geboren
wird er -sei’s noch in diesem Leben, sei’s im ndchsten oder in einem noch
spateren Leben- dann entsprechend dem Zustand, zu dem er durch sein
Handeln geworden ist; und sein Altern in Todhaftigkeit erfolgt dann un-
ausweichlich.

So, Kasyapa, erfolgt dies beim Torichten.

Wie jedoch, Kasyapa, erfolgt dies beim Weisen? Dieser habe da eine
Empfindung aus den sechs Arten, dem Sechs-Bereich entsprechend; und
auf dreierlei Arten fiihlt er sie: als unangenehm, als unerheblich, als ange-
nehm. Fiihlt er die Empfindung als unangenehm so erscheint sie ihm leid-
haft. Aber dieser Weise diirstet nicht danach, dass das, was ihm so er-
scheint, ein Sein hat; und daher ist ihm das ihm leidhaft Erscheinende
kein Leiden. Darum haftet er nicht daran, einem -garnicht vorhandenen-
Leiden nicht zu begegnen; und dann hat er damit keine Handlung des
Geistes ausgefiihrt, der dann auch keine Handlungen der Rede und des
Korpers nachfolgen kénnen und werden. Kein Anhaften hat ihn zu etwas
werden lassen; vielmehr bestimmt er selber, was er wird. Nicht mehr
geboren wird er deshalb; sondern frei nimmt er Geburt:5¢ Ein Stiller in
Frieden ist er nun. Und ein Stiller in Frieden wird nicht geboren; er altert
nicht; er stirbt nicht. Denn nichts ist ihm da gegenwartig, wodurch er ge-
boren werden konnte. Nicht geboren werdend, wie konnt‘ er dann al-
tern?! Nicht alternd, wie konnt’ er dann sterben?! Nicht sterbend, wie
konnt‘ er dann erschiittert werden?!

So, Kasyapa, erfolgt dies beim Weisen.”]

Auf diese Darlegung hin sprach der Nacktgianger Kasyapa zum Bha-
gavan>7: ,Grofiartig, Herr, wirklich grofdartig! Auf vielfaltige Weise sind
die Gegebenheiten vom Bhagavan erklart und klargestellt worden: so,
wie wenn Umgestlirztes aufgerichtet wird, wenn Verborgenes enthiillt
wird, wenn dem Verirrten der Weg gezeigt wird, wenn in die Dunkelheit
eine Lampe hineingehalten wird, sozusagen: ,Wer Augen hat, wird se-

56 Mit dieser Hinzufiigung stiitz‘ ich mich —dabei dankbar einen entsprechenden Hin-
weis von KZW annehmend- auf MN 140. Warum vom Inhalt von MN 140 in den iiber-
lieferten Schriften nicht mehrfach berichtet wird, ist mir ein Ratsel.
57 Die oben folgende Formel wurde erstmals von Wander-Sramana Aggivessana Digha-
nakha, verwendet; siche MN 74.

Nicht ohne Zégern unterstell’ ich sie auch diesem Nacktganger, dies in der Annahme,
dass sie zwischenzeitlich bereits mehrfach verwendet und damit tiber den Orden hin-
aus bekannt geworden ist.
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hen!“. Darum nehm* ich Zuflucht zum Bhagavan und zu [seiner] Lehre>8
wie auch zum Samgha [der Edlen]! Még‘ ich beim Bhagavan die Weihe
der Weltabkehr erhalten; und még‘ ich bei ihm sodann die Weihe der
Aufnahme in den Orden erhalten!“

,Kasyapa! Wenn jemand, der frither einer anderen Schule angehort
hat, in unserer Lehre und Ordnung die Weihen der Weltabkehr und so-
dann die der Aufnahme erhalten will, so hat er eine Probezeit von vier
Monaten zu bestehen.5° Hat er sie zur Zufriedenheit der Bhiksus bestan-
den, dann kénnen diese ihm diese Weihen [-zunachst die der Weltabkehr
und, nach Ablauf einer weiteren Frist, die der Aufnahme in den Orden-]
erteilen, damit er ein Bhiksu wird. Aber ich berticksichtige dabei die indi-
viduellen Unterschiede.”

,Ehrwiirdiger Herr! (...) Dann soll die Probezeit bei mir vier Jahre
dauern! (...)“

Und danach®? erhielt der Nacktganger Kasyapa die Weihe der Welt-
abkehr unter dem Bhagavan,®! und danach auch die Weihe der Aufnahme
in den Orden.62

Und bald -nicht lange, nachdem er die Weihe der Aufnahme in den
Orden erhalten hatte- zog er sich in die Einsamkeit zurtick; und der Ehr-
wiirdige Kasyapa erreichte da dann -eifrig, unermiidlich, gesammelt wei-
lend- rasch das hochste Ziel des Verwirklichens [der Befreiung und des]
unvermittelten Wissens [von dieser Verwirklichung], dieses Ziel, um des-

58 Hier ist dann allerdings ,Dharma“ wieder durch ,Lehre” richtigerweise wiederzu-
geben.

59 Man geht kaum fehl in der Annahme, dass diese Regel erst eingefiihrt worden ist,
nachdem sich Begebenheiten wie die, die in SN 12.70 beschrieben werden, ereignet
hatten.

NB: Ausgenommen von dieser Regel der Probezeit hat der Buddha gemafR MV
ausdriicklich (a) die Angehorigen seines Heimatlands sowie (b) Angehorige der Jatilas,
der Priester des Feuerkults, weil diese eine mit seiner Karman-Lehre verwandte Kar-
man-Lehre vertreten haben.

60 Was dieses ,danach” bzw. ,dann“ geheifden hat, das wird nicht berichtet: sicherlich
nicht vier Jahre; aber wohl kaum deutlich weniger als vier Monate.

Noch zur selben Stunde wird dies ganz gewiss nicht erfolgt sein. Denn er konnte nicht
gut im unbekleideten Zustand die Weihe erhalten, und dies mitten auf der Strafde, um-
ringt von Interessierten wie auch von Gaffern. Wie er sich die Gewander besorgt hat,
das wird nicht gesagt. Mir ihn in seiner Mentalitdt vergegenwartigend, geh* ich davon
aus, dass er sie aus Fetzen, die er auf dem Leichenplatz gefunden gehabt hat, zusam-
mengendaht hat.

61 Hier wird gesagt: , die Weihe der Weltabkehr unter dem Erhabenen®, nicht hingegen:
,die Weihe der Weltabkehr vom dem Erhabenen®.

62 Der nun folgende Absatz ist eine Schablone, die wortwortlich so auch in allen anderen
derartigen Fallen abschlief?end verwendet wird.
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sen willen Menschen von guter Abkunft richtigerweise aus dem Hausle-
ben in die Hauslosigkeit ziehen. Und er wusste unvermittelt: ,Vernichtet
ist das Geborenwerden, gelebt der Heilswandel, gewirkt das zu Wirken-
de: Nicht mehr ist diese [Welt]!“.63 Und so wurde der Ehrwiirdige Kasya-
pa einer der Arhats.

Postskriptum:

Die vollstandige 12-er-Kette des Entstehens durch Vorheriges ist das
Kernstiick der Weisheitslehre Buddha Sakyamuni’s. In der vollstindigen
Fassung und in ihrer tiefsten Bedeutung hat er es nicht den ersten fiinf
Jiingern gelehrt, und vor dem Eintritt Sariputra’s und Maudgalyayana’s
sicherlich auch sonst niemandem. Dies allein ist bereits ein ausreichen-
der Grund fiir die Annahme, dass er diesem Nacktganger -nach dessen
Fragen, die einen erkennbaren Tiefgang nicht aufweisen- die vollstandi-
ge 12-er-Kette —und dies dazu noch ohne eingehende Beschreibung des
von ihm mit ,Unwissenheit verbundenen Lehr-Inhalts- so noch nicht
hat weiterreichen konnen und diirfen.

So, wie bei der —~angeblichen- Begebenheit, wonach in einer Strafde
von Rajagrha ein Elefant auf den Buddha gehetzt worden ist und dabei
dann gleich die halbe Stadt sich das zu erwartende Spektakel sich nicht
hat entgehen lassen wollen, so darf angenommen werden, dass sich auch
hier —-in Erwartung eines Streitgesprachs mit nicht vorhersagbarem Aus-
gang- rasch ein Ring von Zuschauern um die beiden gebildet hat, von de-
nen sicherlich einige am Gespréach selber und an den vorgetragenen Be-
griindungen interessiert waren, andere hingegen am Verlauf und am
Ausgang dieses -ihrer Sicht nach- Wettkampfs, und nicht wenige aller-
dings -als Gaffer- am raschen Weiterberichten des Erlebten. Auch dies
allein ist ein ausreichender Grund fiir die Annahme, dass Buddha Sékya-
muni diesem Nacktgidnger die vollstandige 12-er-Kette -und dies dazu
noch ohne eingehende Beschreibung des von ihm mit ,Unwissenheit”
verbundenen Lehr-Inhalts- an diesem Ort nicht hat weiterreichen kén-
nen und diirfen.

Weitere Grinde fiur diese Annahme diirften sein, dass diesem Nackt-
ganger zweifellos noch nicht einmal der Unterschied von ,Leiden” und
,Erleiden” bewusst gewesen ist, und ihm daher noch nicht einmal der
Lehrstoff der 1-ten Klasse der Geistesschulung vor allen Leuten hinrei-
chend ausfiihrlich dargelegt werden kann, und ... und ...

63 [ch folge hier der genialen Deutung von KEN und fiige ,Welt" ein.
Wie gesagt, gemafd SN 12.43 und SN 12.44 -dort die Parallel-Setzung von ,Welt“ und
sErleiden“- kann statt des von BBK eingesetzten E: ,state“ auch E: ,world“ stehen.

47



NB: Dieser Kasyapa -der spater von seinen Schiilern und Schiilers-
schiilern zum Zweck der Unterscheidung von anderen Kasyapas ,Maha-
kasyapa“ genannt wurde, hat sich zwar sicherlich zeitlebens nie vollstan-
dig von der Mentalitat des Nacktgdngers getrennt; aber er hat dann doch
seine Griinde gehabt, diese Vergangenheit zu verleugnen und eine eigene
Version der Wahrheit in Umlauf zu bringen; siehe SN 16.11. [Ein dritter
Bericht liber die Ordens-Aufnahme eines Kasyapa'’s handelt sicherlich -
wegen der viel spater erfolgten Begebenheit- von einer anderen Person.]

Sutra 12.18: Timbaruka

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti. [An einem dieser
Tage] begab sich der Bettelgdnger®* zum Bhagavan. Er tauschte mit ihm
freundliche und zuvorkommende Worte der Begriifdung aus; und er setz-
te sich sodann ihm zur Seite hin.65

,Herr Gautama!“, begann er sodann. ,Sind denn Lust und Leid von
einem selbst erstellt worden?“

,50 [red’ ich] nicht, Timbaruka!“, erwiderte ihm der Bhagavan.

,5ind dann, Herr Gautama, Lust und Leid von jemand Anderen er-
stellt worden?“, [fragte dieser weiter].

,50 [red’ ich] nicht, Timbaruka!“, erwiderte ihm der Bhagavan.

,Sind dann, Herr Gautama, Lust und Leid von einem selbst und von
jemand Anderen erstellt worden?“, [fragte dieser weiter].

,50 [red’ ich] nicht, Timbaruka!“, erwiderte ihm der Bhagavan.

,Sind dann, Herr Gautama, Lust und Leid weder von einem selbst
noch von jemand Anderen erstellt worden, sondern durch Zufall entstan-
den?”, [fragte dieser weiter].

,50 [red" ich] nicht, Timbaruka!“, erwiderte ihm der Bhagavan.

,Wie verhalt es sich denn dann, Herr Gautama: Gibt es vielleicht Lust
und Leid garnicht?“

,Es ist nicht so, dass es Lust und Leid nicht gibt, Timbaruka: Es gibt
sehr wohl Lust und Leid!*

64 Mit ist nicht bekannt, welche Lehre die Schule der Bettelgdnger —der P: Paribbajaka’s-
vertreten hat. NB: Es gab demnach damals deutlich mehr als nur sechs auf3erbuddhisti-
sche Schulen und Lehren.

65 Das oben nachfolgende Wechselgesprach braucht nicht unbedingt eine leicht verdn-
derte Abschrift der des vorangehenden Siitras zu sein; denn keinesfalls ist auszuschlie-
Ren, dass dem Buddha im Verlauf von vier Jahrzehnten mehrfach von unterschiedlichen
Leuten dhnliche Fragen gestellt worden sind.
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,Kann es dann sein, dass der Herr Gautama Lust und Leid nicht
kennt und nicht sieht?“

,Es ist nicht so, dass ich Lust und Leid nicht kenne und nicht sehe,
Timbaruka: Ich kenne und sehe sehr wohl Lust und Leid!“

»Auf (...) [jede einzelne meiner Fragen hast Du verneinend geant-
wortet; und Du hast es dabei bei dieser kurzen Verneinung belassen].
Daher moége mir nun der Herr Gautama Lust und Leid beschreiben und
erklaren!”

,Timbaruka! Wer meint [und sagt]: ,Derselbe ist es, der die Hand-
lung ausfiihrt und der das Ergebnis dieser Handlung [erleidet]!“, dann
geht man von Etwas [im Handelnden] aus, das von Anbeginn in ihm
steckt, das somit dauerhaft ist; und man spricht dann: ,Das Leiden ist von
einem selbst verursacht worden“. Wer meint [und sagt]: ,Der Eine ist es,
der die Handlung ausfiihrt; jedoch ein Anderer ist es, der das Ergebnis
dieser Handlung [leidet], dann behauptet man, dass [im Handelnden
nichts fortwirkt und schon die zeitlich unmittelbar nachfolgende Person
mit der zeitlich vorausgegangenen nichts zu tun hat, dass da somit jeden
Auseinanderfolge und damit jede Kontinuitét vernichtet ist; und man
spricht dann]: ,Ein Anderer hat dieses [Ergebnis] erstellt".

Ohne in einen dieser beiden Abwege zu geraten, lehrt der Tathagata
die Zusammenhange in der Mitte [zwischen diesen beiden Abwegen]:

(...)66 [Was, Timbaruka, ist nun das Leiden? Da habe jemand eine
Empfindung aus den sechs Arten, dem Sechs-Bereich entsprechend; und
auf dreierlei Arten fiihlt er sie: als unangenehm, als unerheblich, als ange-
nehm. Flihlt er die Empfindung als angenehm so erscheint sie ihm als
lustvoll; und fiihlt er sie als unangenehm so erscheint sie ihm leidvoll.
Diirstet er danach, dass das, was ihm so erscheint, ein Sein hat, dann ist
ihm das lustvoll Erscheinende eine Lust; und dann ist ihm das ihm leid-
voll Erscheinende ein Leid. Haftet er daran, solcher Lust zu begegnen und
solchem Leiden nicht zu begegnen, dann hat er damit bereits eine Hand-
lung des Geistes ausgefiihrt, der zumeist Handlungen der Rede und des
Korpers nachfolgen. Was er durch dieses Anhaften sodann wird, dieses
bestimmt nicht er selber, sondern vielmehr eben dieses Anhaften. Gebo-
ren wird er —-sei’s noch in diesem Leben, sei’s im ndchsten oder in einem
noch spateren Leben- dann entsprechend dem Zustand, zu dem er durch
sein Handeln geworden ist; und sein Altern in Todhaftigkeit erfolgt dann
unausweichlich.

66 Auch hier werden in der Textvorlage nun die beiden Wege der 12-er-Kette in Kurz-
form heruntergerasselt. Ich ibernehme stattdessen auch hier diese Umformulierung
des vorangegangenen Sitras und verweise dabei auf das dortige Postskriptum.
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So, Timbaruka, erfolgt dies beim Torichten.

Wie jedoch, Timbaruka, erfolgt dies beim Weisen? Dieser habe da
eine Empfindung aus den sechs Arten, dem Sechs-Bereich entsprechend;
und auf dreierlei Arten fiihlt er sie: als unangenehm, als unerheblich, als
angenehm. Fiihlt er die Empfindung als angenehm, so erscheint sie ihm
als lustvoll; und fiihlt er sie als unangenehm so erscheint sie ihm leidvoll.
Aber dieser Weise durstet nicht danach, dass das, was ihm so erscheint,
ein Sein hat; und daher ist ihm das ihm lustvoll Erscheinende keine Lust;
und daher ist ihm das ihm leidvoll Erscheinende kein Leiden. Darum
haftet er nicht daran, einer -garnicht vorhandenen- Lust zu begegnen
und einem -garnicht vorhandenen- Leid nicht zu begegnen; und dann
hat er damit keine Handlung des Geistes ausgefiihrt, der dann auch keine
Handlungen der Rede und des Kérpers nachfolgen kénnen und werden.
Kein Anhaften hat ihn zu etwas werden lassen; vielmehr bestimmt er
selber, was er wird. Nicht mehr geboren wird er deshalb; sondern frei
nimmt er Geburt:67 Ein Stiller in Frieden ist er nun. Und ein Stiller in Frie-
den wird nicht geboren; er altert nicht; er stirbt nicht. Denn nichts ist ihm
da gegenwartig, wodurch er geboren werden konnte. Nicht geboren wer-
dend, wie konnt' er dann altern?! Nicht alternd, wie konnt er dann ster-
ben?! Nicht sterbend, wie konnt’ er dann erschiittert werden?!

So, Timbaruka, erfolgt dies beim Weisen.“]

Auf diese Darlegung hin sprach der Bettelganger Timbaruka zum
Bhagavan®®: ,Grof3artig, Herr, wirklich grofdartig! Auf vielfaltige Weise
sind die Gegebenheiten vom Herrn Gautama erklart und klargestellt wor-
den: so, wie wenn Umgestlirztes aufgerichtet wird, wenn Verborgenes
enthiillt wird, wenn dem Verirrten der Weg gezeigt wird, wenn in die
Dunkelheit eine Lampe hineingehalten wird, sozusagen: ,Wer Augen hat,
wird sehen!“. Darum nehm‘ ich Zuflucht zum Herrn Gautama und zu
[seiner] Lehre wie auch zum Samgha [der Edlen]! M6ge mich der Herr
Gautama von heut’ ab als seinen Laien-Anhanger erachten, ihm zeitle-
bens getreu!*

Sutra 12.19: Der Weise und der Torichte

67 Mit dieser Hinzufiigung stiitz‘ ich mich —dabei dankbar einen entsprechenden Hin-
weis von KZW annehmend- auf MN 140.
68 Die oben folgende Formel wurde erstmals von Wander-Sramana Aggivessana Digha-
nakha, verwendet; siche MN 74.

Nicht ohne Zégern unterstell ich sie auch diesem Nacktganger, dies in der Annahme,
dass sie zwischenzeitlich bereits mehrfach verwendet und damit iiber den Orden hin-
aus bekannt geworden ist.
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[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti. [Dort wandte er sich
an die [bei ihm versammelten] Bhiksus und sprach:

,Ihr Bhiksus!] Einem Torichten, der durch Unwissenheit®® behindert
und durch Diirsten gefesselt’? ist, dem ist dadurch dieser gegenwartige
[mit Bewusstsein ausgestattete]’! Korper hervorgebracht worden. So be-
steht da dieser [mit Bewusstsein ausgestattete] Korper, und aufierdem
[durch vorausgegangenes Bewusstsein auch| Form-Begriff.”2 Abhangig
von diesen zwei -[bei ihm] vorhandenen- Sachen entsteht dann Bertih-
rung. Beriihrt werden die sechs Bereiche der Sinne -oder auch nur ein-
zelne von ihnen-, wodurch der Toérichte Lust und Leid empfindet.

Einem Weisen, der durch Unwissenheit behindert und durch Diirs-
ten gefesselt ist, dem ist dadurch dieser gegenwartige [mit Bewusstsein
ausgestattete] Korper hervorgebracht worden. So besteht da dieser [mit
Bewusstsein ausgestattete] Kérper, und aufderdem [durch vorausgegan-
genes Bewusstsein auch] Form-Begriff. Abhdngig von diesen zwei —[bei
ihm] vorhandenen- Sachen entsteht dann Beriihrung. Beriihrt werden
die sechs Bereiche der Sinne -oder auch nur einzelne von ihnen-, wo-
durch der Weise Lust und Leid empfindet.

Ihr Bhiksus! Was ist dann da der Unterschied in den Merkmalen des
Weisen und des Torichten?“

,2Herr! Im Bhagavan wurzeln unsere Ansichten; vom Bhagavan wer-
den sie geleitet; auf den Bhagavan stiitzen sie sich! Wohl denn: Wolle der
Bhagavan uns den Sinn des Gesagten erhellen! Und nachdem wir dies von
ihm vernommen haben, werden wir Bhiksus dies so in Erinnerung behal-
ten.“

,Dann, ihr Bhiksus, hort gut zu, hért aufmerksam zu! Denn ich will
Euch [diesen Unterschied] beschreiben.”

»Ja, Herr!“, antworteten die Bhiksus dem Bhagavan; und der Bhaga-
van sprach sodann:

69 Zur geschichteten Verwendung des Ausdrucks ,Unwissenheit” siehe meine Anmer-
kungen im Postskriptum.

70 Wie schon bei Yajhavalkya, so wirkt sich auch hier das [brennende] Diirsten als ein
Greifen nach dem Sein des Empfundenen aus, wobei man durch das Ergriffene gegen-
gegriffen ~und dadurch gefesselt- wird.

71 Diese -inhaltlich durchaus nicht belanglose- Erganzung nehm‘ ich gemaf des Hinwei-
ses von WGG vor, der sich dabei auf die -mir nicht zuganglichen- Kommentare bezieht
und beruft.

72 So versteh' ich diese —alles andere als klare- Textstelle; mit den anderslautenden —
gekiinstelt wirkenden- Deutungen der Ubersetzer weif ich nichts anzufangen.
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,Ihr Bhiksus! Behindert durch Unwissenheit und gefesselt durch
Diirsten ist dem Toérichten dieser gegenwartige [mit Bewusstsein aus-
gestattete| Korper hervorgebracht worden. Aber dieser Torichte hat
[jetzt] diese Unwissenheit nicht hinter sich zurtiickgelassen; und er hat
das Dirsten nicht vernichtet. Der Grund hierfiir ist der, dass der Torich-
te nicht den Heilsweg [zum Ziel] des vollstandigen Zerstorens des Erlei-
dens begangen hat. Und deswegen gerat er nach dem Auseinanderbre-
chen des Korpers’3 wieder in einen Kérper.”4# Und da [er dann so weiter
macht], deswegen wird er nicht befreit vom Geborenwerden und vom
Altern in Todhaftigkeit, [das sich zeigt in] Kummer-Schmerz-Leid-Betriib-
nis-Verzweiflung. Ja, so sah‘ich es [kurz und biindig]: Deswegen wird er
nicht frei vom Erleiden.

Behindert durch Unwissenheit und gefesselt durch Diirsten ist auch
dem Weisen dieser gegenwartige [mit Bewusstsein ausgestattete] Korper
hervorgebracht worden. Aber dieser Weise hat [jetzt] diese Unwissenheit
hinter sich zuriickgelassen; und er hat das Diirsten nun vernichtet. Der
Grund hierfir ist der, dass der Weise nun den Heilsweg [zum Ziel] des
vollstandigen Zerstorens des Erleidens begangen hat. Und deswegen ge-
rat er nach dem Auseinanderbrechen des Koérpers nicht wieder in einen
Korper.”> Und da [er dieses So-Weitermachen beendet hat], deswegen ist
er nun frei vom Geborenwerden und vom Altern in Todhaftigkeit, [das
sich zeigt in] Kummer-Schmerz-Leid-Betriibnis-Verzweiflung. Ja, so sah’
ich es [kurz und biindig]: Deswegen ist er nun frei vom Erleiden.”

Postskriptum:

Ccc: 1-te K1, Unwissenheit: unbestdndig - leidvoll - unselbsthaft,
dem entsprechend: Diirsten; keine Epistemologie; vielleicht: Uberleitung
zur 2-ten Kl.; (Aber: noch Unverstidndnis der Horer-Berichter; grobe
Deutung des Restes der 12-er-Kette.

73 Das bisherige Leben endet mit dem Auseinanderbrechen des Korpers; und das heifdt:
mit dem Auseinanderbrechen des Verbunds von Grobstofflichem aus Erde-Wasser-
Feuer-Luft und dem Feinstofflichen [hauptsédchlich?] aus Feuer-Luft.

Mit diesem Auseinanderbrechen wird das Grobstoffliche zum Leichnam, bei dem dann
bald danach die Verwesung einsetzt, wohingegen das Feinstoffliche [weiterhin] mit dem
Geist verbunden ist und bleibt.

74 An dieser Stelle ist ,Korper” gemaf? ,grobstofflicher Kérper” zu verstehen.

Sodann: Mit , Er gerat” will ich das Unfreie - das Heteronome - an diesem Vorgang
andeuten, dies -wie gesagt- mit Blick auf MN 140.
75Das Geborenwerden ist beendet; und das Geburtnehmen ist nun moglich geworden.
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Sutra 12.20: Bedingungens

Teil 3: Dasabalavagga
Zehn-Krifte-Abschnitt

Sutra 12.21: Die zehn Krafte (1)7

Sutra 12.22: Die zehn Krafte (2)

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti. [Dort wandte er sich
an die [bei ihm versammelten] Bhiksus und sprach:]

,Ihr Bhiksus! Mit zehn Kraften [des Geistes] und mit vier Ebenen des
Selbstbewusstseins’8 ausgestattet, beansprucht der Tathagata die Stelle
des Stiers,”? ldsst er in Versammlungen den Lowenruf80 erschallen, setzt
er das Rad des Heils8! in Bewegung.

[Kurz und biindig ist dies, das Lebewesen betreffend, so in Erinne-
rung zu halten:]

,50 ist Form,82 so der Form Ursprung, so der Form Ende. So ist Emp-
findung, so der Empfindung Ursprung, so der Empfindung Ende. So ist
Unterscheidung,83 so der Unterscheidung Ursprung, so der Unterschei-
dung Ende. So sind Gestaltungen, so der Gestaltungen Ursprung, so der

76 Dieses —inhaltlich anspruchslose- Sutra ist eine Variation von SN 12.10.

77 SN 12.21 besteht aus der ersten Halfte von SN 12.22.

78 Ich eracht’ es als keinesfalls abwegig, P: ,,vesarajjani“ bzw. S: ,vaisaradya“ gemaf3 E:
,self-confidence” in D nicht mit ,Selbstvertrauen®, sondern mit , Selbstbewusstsein®,
wiederzugeben, dies nicht in seinem protzigen Alltagssinn, sondern in seinem
philosophischen Sinn von , Sich-seine-selbst-bewusst-Sein*.

79 Zu den damaligen Zeiten standen die Stiere oft an der Spitze der Herde.

80 Ein Lowenruf ist eine kategorische Aussage, eine Aussage ohne ,wenn und aber®*.

81 So geb‘ich oben S: ,brahmacakra“ wieder.

82 S: ,ripa“ [= ,wahrgenommene Gestalt“] # S: kaya“ [= ,wirkende Korper[krafte]“].
83 S: ,samjia‘“: zu allermeist mit E: ,perception“ sowie D: ,Wahrnehmung* iibersetzt;
hier geméaf S: ,,sam-jiia“ mit D: ,Unterscheidung” [= ,das Gemeinsame wissen“].

84 Beim analytischen Blick auf den Menschen -auf den S: Purusa- ermittelt man Bewirk-
tes, keinesfalls jedoch Bewirkendes. Daher sind mit S: ,samskara“ hier nicht -wie ich
frither gedacht habe und wie manche Andere noch denken- die Gestaltungskrdfte ge-
meint, sondern -in Anlehnung an ,riipa“- das als [Wirkungen der] Gestaltungskrafte
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Gestaltungen Ende. So ist Bewusstsein, so des Bewusstseins Ursprung, so
der Bewusstseins Ende.“

Und so [ist das Entstehen sowie das Vergehen der Masse des Erlei-
dens fest in der Erinnerung zu bewahren:]

,Bedingt durch Unwissenheit: Gestaltetwerden; dadurch: Bewusst-
sein; dadurch: Form-Begriff; dadurch: Sechs-Bereich; dadurch: Bertih-
rung; dadurch: Empfindung; dadurch: Diirsten; dadurch: Anhaften; da-
durch: Gewordenwerden; dadurch: Geborenwerden; dadurch: Altern in
den Fesseln Mara’s, diese Masse des Erleidens.

Aber durch Verebben und restloses Beenden der Unwissenheit: Be-
enden des Gestaltetwerdens; dadurch: Beenden des Bewusstseins; da-
durch: Beenden von Form-Begriff; dadurch: Beenden des Sechs-Be-
reichs; dadurch: Beenden der Beriihrung; dadurch: Beenden der Empfin-
dung; dadurch: Beenden des Diirstens; dadurch: Beenden des Anhaftens;
dadurch: Beenden des Gewordenwerdens; dadurch: Beenden des Gebo-
renwerdens; dadurch: Beenden des Alterns in den Fesseln Mara’s, dieser
Masse des Erleidens.“:

So, ihr Bhiksus, sind von mir die Zusammenhange erschlossen und
entschleiert und daraufhin dargelegt worden.

Dann jedoch ist es fiir jemandem von guter Abkunft, der aus Ver-
trauen in die Hauslosigkeit gezogen ist, durchaus angebracht, seine Kraf-
te so anzuspannen: ,Und selbst, wenn von mir nur noch Haut und Kno-
chen iibrig blieben (...): Bis ich das, was eines Mannes Kraft und Mut Ent-
schlossenheit erreichbar ist, erreicht habe, wird meine Kraft Bestand ha-
ben!*

Ubel, ihr Bhiksus, ist der Trage dran: Im Erleiden weilend, verstrickt
in abtragliche und unheilsame Dinge, versaumt er das fiir ihn erreichbare
Hohe Heil. Wohl dran jedoch ist der Entschlossene: Abgetrennt von un-
heilsamen Zustdanden [und tatkraftig strebend], erreicht er das fiir ihn er-
reichbare Hohe Heil.

Nicht einem [solch‘] Niedrigen ist das Erreichen des Hochsten
moglich, wohl aber einem [solch‘] Hohen.

Dieser Heilswandel ist ein Feintrank, der [von euch] genossen wer-
den darf; und ihr habt den Meister vor euch stehen. Darum, ihr Bhiksus,
wendet Kraft auf zum Erreichen des Nichterreichten, zum Verwirklichen
des Nichtverwirklichten, [dies in der Einsicht:] ,Auf diese Weise wird un-
sere Weltabkehr nicht vergeblich, sondern vielmehr fruchtbar und nut-
zenbringend sein. Und die Guttaten der Leute, die wir genief3en an dem,

Ermittelte.
Denn eine Kraft kann man nur iiber ihre Wirkungen ermitteln.
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was wir an Almosen, Kleidung, Unterkunft, und Arzneien im Krankheits-
fall benétigen, wird ihnen Heil und reichen Lohn einbringen!*

Und so, ihr Bhiksus, sollt ihr euch dabei liben: ,Hat man das eigene
Wohlergehen im Auge, so ist es richtig, unermiidlich zu streben! Hat man
das Wohlergehen der Anderen im Auge, so ist es richtig, unermiidlich zu
streben! Hat man das eigene Wohlergehen wie auch das der Anderen im
Auge, so ist es richtig, unermiidlich zu streben!" “

Sutra 12.23: Voraussetzungenss

Sutra 12.24: Angehorige anderer Schulenss

Sutra 12.25: Bhumija®’

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti. [Dort hielten sich
damals auch der Ehrwiirdige Sariputra sowie der Ehrwiirdige Ananda -
sein damaliger Helfer- auf, sowie auch der Ehrwiirdige Bhumija.

An einem dieser Tage] begab sich der Ehrwiirdige Bhiimija zur
Abendzeit, als er sich aus seiner Zuriickgezogenheit erhoben hatte, zum
Ehrwiirdigen Sariputra. Er tauschte mit diesem héfliche und zuvorkom-
mende Worte der Begriiffung aus; und er setzte sich dann ihm zur Seite
hin.

,Bruder Sériputra!", begann er sodann das Gesprach. ,Einige Srama-
nas und Brahmanas, die Anhédnger der Lehre vom Karman sind,?8 lehren,

85 Geschildert wird eine -kaum authentische- Verlangerung der 12-er-Kette, beginnend
mit Unwissenheit, mit einem -mir nicht so recht einsichtig erscheinenden- Ubergang
von Erleiden [= Altern in Mara’s Fesseln] zu Glauben [= Vertrauen], und weiter, bis
schlief3lich hin zu Wissen.

86 Nahezu gleichlautend mit SN 12.25, dort jedoch weniger ausgewalzt.

87 WGG bemerkt dazu: ,Der name ,Bhiumija“ bedeutet das gleiche wie ,,autochton®. Er
wird zur Bezeichnung indischer Aboriginerstimme verwendet. So git es z.B. einen , Bhii-
mij“ genannten Stamm, der im Grenzgebiet von Bengalen und Chota Nagpur zwischen
Santals und Ho eingesprengt ist und nach dem Census von 1911 iiber 400.000 Individu-
en zahlte. Man darf vielleicht annehmen, dass der Bhiksu dieses Namens aus dem hin-
duisierten Teile eines solchen Stammes hervorgegangen war.”

88 Und dies heifdt hier: Anhanger der Lehre von den Handlungen und ihren kausalen
Auswirkungen, insbesondere der Riickwirkungen auf den Handelnden, dies nicht nur
hinsichtlich des gegenwartigen Lebens, sondern auch -und vor allem- der
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Lust und Leid seien von einem selbst8? verursacht. Aber andere Srama-
nas und Brahmanas, die auch Anhédnger der Lehre vom Karman sind, leh-
ren, Lust und Leid seien von einem Anderen®® verursacht. Wiederum an-
dere Sramanas und Brahmanas, die ebenfalls Anhanger der Lehre vom
Karman sind, lehren, Lust und Leid seien zugleich von einem selbst und
von einem Anderen verursacht.%! Schlieflich lehren einige Sramanas und
Brahmanas, (...)°2 Lust und Leid seien weder von einem selbst noch von
einem Anderen verursacht, sondern durch Zufall entstanden.

Was sagt der Bhagavan hierzu, und wie lehrt er [das Karman]? Wie
miissen wir —~danach befragt- dann Bescheid geben, damit wir seine Leh-
re richtig wiedergeben, und damit dann nicht falschlicherweise ein Vor-
wurf gegen seine Lehre erhoben werden kann, damit aus unserer Dar-
stellung dann keine zu verwerfende Folgerung abgeleitet werden kann?“

,Bruder!“, [antwortete ihm da der Ehrwiirdige éériputra. ,Dargelegt
hat der Bhagavan, dass Lust und Leid in abhdngiger Weise entstanden
sind, und zwar: abhingig von Bertihrung.?? Gibt man so Bescheid, dann
wird seine Lehre richtig wiedergegeben; denn dann kann aus der Dar-
stellung keine zu verwerfende Folgerung abgeleitet werden; und dann
kann nicht falschlicherweise ein Vorwurf gegen seine Lehre erhoben
werden.?*

nachfolgenden Leben, beginnend jeweils mit der Wiedergeburt.

89 D.h.: Man sei zur Zeit der Riickwirkung der Handlung noch die gleiche Person wie zur
Zeit der Handlung die gleiche Person, sei’s ohne ein Selbst, sei’s mit einem Selbst.

90 Mit an Sicherheit grenzender Wahrscheinlichkeit ist damit nicht gemeint, die hinter-
haltige Umwelt habe dies verursacht, sondern vielmehr das, was in Athen zwei Jahrhun-
derte spéter die Philosophen, das Schiff des Theseus als Beispiel nehmend, analysierten
hinsichtlich der Frage, ob dieses nun tatsichlich [noch] das Schiff des Theseus sei, oder
ob es [nach mehrfachen an ihm erfolgten Reparaturen] schon ldngst ein anderes Schiff
sei.

In den Griff bekommen hat die Frage der zeitlichen Identitat des sich stets geringfiigig
verandernden Gegenstands vor etwa einem Jahrhundert Kurt Lewin mit deinem Kon-
zept der Genidentitat.

91 Dann kann ,von einem selbst” nur heif3en: vom Selbst, und ,von einem Anderen“
somit: vom Diener [= Purusa] des Selbsts. Denn das Selbst bleibt sich stets gleich, wo-
hingegen der Diener [= der Leib und der Geist der Person, die dieses Selbst in sich
selbst beherbergt] sich durch sein Wirken unentwegt verandert, wie geringfiigig dies
zuweilen auch sein mag.

92 Ich lass‘ oben den da vo6llig sinnwidrig und stupid eingeschobenen Zusatz: , die An-
hianger der Lehre vom Karman sind“ weg.

93 So weit diirfte die 12-er-Kette von Riickwarts aus in der 1-ten Klasse der Geistes-
schulung behandelt worden sein.

94 Denn Buddha Sékyamuni lehnt bereits den Hintergrund, von dem aus diese vier Leh-
ren postuliert werden, als metaphysisches und damit als sinnloses Geschwitz ab.

Dabei ist ,sinnlos” nicht allein im praktischen -weil nicht zur Befreiung leitenden-
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Denn wer (...) da sagt, Lust und Leid seien von einem selbst hervor-
gebracht, so ist dies in Abhangigkeit von der Beriihrung entstanden. Und
wer (...) da sagt, Lust und Leid seien von einem Anderen hervorgebracht,
so ist dies in Abhdngigkeit von der Berilihrung entstanden. Auch wer (...)
da sagt, Lust und Leid seien zugleich von einem selbst und von einem
Anderen hervorgebracht, so ist dies in Abhangigkeit von der Beriihrung
entstanden. Und auch wer (...) da sagt, Lust und Leid seien weder von
einem selbst noch von einem Anderen hervorgebracht, sondern durch
Zufall entstanden, so ist dies in Abhangigkeit von der Beriihrung entstan-
den.

Denn wenn wer (...) behauptet, Lust und Leid seien von einem selbst
hervorgebracht, kann der eine solche Empfindung anders erhalten als
durch Beriihrung? Nein; dieser Fall kommt nicht vor. Und wer (...) da be-
hauptet, Lust und Leid seien von einem Anderen hervorgebracht, kann
der eine solche Empfindung anders erhalten als durch Beriihrung? Nein;
dieser Fall kommt nicht vor. Auch wer (...) da behauptet, Lust und Leid
seien zugleich von einem selbst und von einem Anderen hervorgebracht,
kann der eine solche Empfindung anders erhalten als durch Beriihrung?
Nein; dieser Fall kommt nicht vor. Und auch wer (...) da sagt, Lust und
Leid seien weder von einem selbst noch von einem Anderen hervorge-
bracht, sondern durch Zufall entstanden, kann der eine solche Empfin-
dung anders erhalten als durch Beriihrung? Nein; dieser Fall kommt
nicht vor.“

Diesem Gesprich hatte der Ehrwiirdige Ananda, [der da mit anwe-
send war|, zugehort. Er begab sich [danach irgendwann] zum Bhagavan,
begriifdte ihn ehrerbietig, und setzte sich ihm zur Seite hin. Sodann be-
richtete er ihm Wort fiir Wort von diesem Gesprach; und der Bhagavan
bestatigte ihm, dass Lust und Leid bedingt durch Beriihrung entstehen;
und zur Bekraftigung wiederholte er Sariputra’s Darlegung Wort fiir
Wort. (...)

Postskriptum:

Es folgt nun noch eine Auswalzung der -dem Buddha in den Mund
gelegten- Darlegung, der gemaf? [nicht die Beriihrung sondern] die Un-
wissenheit die Quelle von Lust und Leid ist.

Sinn gemeint, sondern dariiber hinaus auch -gemaf$ Rudolf Carnap’s Begriff ,Scheinséat-
ze“~ in einem theoretischen Sinn gemeint: im Reden iiber etwas sprachlich [und daher
auch gedanklich] nicht Erfassbares.

Oben folgt nun eine Argumentation gemaf3 eines vierfach gegliederten Dilemmas, dem
gemaf’ jede der vier Alternativen zum gleichen Schluss-Satz fithren.
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Mir will scheinen, dass auch BBD diese Absatze im Stillen nicht als
authentisch erachtet hat; denn er hat sie dufderlich vom vorherigen Text
abgetrennt, dies allerdings ohne die Angabe einer Begriindung.

Behauptet wird in diesen Absatzen, (a) dass Lust und Leid bereits
aus dem Glied des Gestaltetwerdens entstehen, [und dass das Gestaltet-
werden aus der Unwissenheit hervorgeht], sowie (b) dass mit dem rest-
losen Aufhoren der Unwissenheit und damit auch das Gestaltetwerden
aufhort, und dass damit weder der Korper noch die Rede noch der Geist
so bedingt bestehen, dass dadurch [in der Person] noch Lust und Leid
entstehen kann.

Dass dies eine dem Buddha in den Mund gelegte Falschaussage ist,
ersieht man -beispielsweise- aus dem Siitra SN 1.38, den Steinsplitter in
des Buddhas Bein, der zwar heftige Schmerzen hervorgerufen hat, die
der Buddha allerdings mit ungestortem Geist ertrug.

Tatsachlich betreffen Unwissenheit und Gestaltetwerden jedoch die
Einengungen und Einfarbungen des Geistes, wobei mit den nachfolgen-
den Gliedern das Entstehen einer Empfindung [samt Geflihlswert] auf
der Grundlage eines derart eingeschrankten und eingefarbt-vernebelten
Geistes —und insbesondere des Bewusstseins—- beschreiben. Der Gefiihls-
wert der Empfindung entsteht in Abhdngigkeit von dem eingeengten und
eingefarbten Bewusstsein. Und dieser Geflihlswert legt -bei einem un-
freien Geist- die Bahnen fiir das Denken-Reden-Tun.

Sutra 12.26: Upavana
Sutra 12.27: Die Bedingungenss

Sutra 12.28: Der Bhiksu9”

Siitra 12.29: Sramanas und Brahmanas (1)

[So hab’ich es gehort:
Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Sravasti.

95 Dieses Siitra ist eine verkiirzte Version von SN 12.25.
96 Dieses Siitra ist eine geringfligig variierte Wiedergabe von SN 12.2.
97 Auch dieses Sutra ist eine geringfiigig variierte Wiedergabe von SN 12.2.
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[Zu den bei ihm zusammengekommenen Bhiksus sprach der Bha-
gavan, nachdem er ausfiihrlich das Entstehen durch Vorheriges dargelegt
hatte, nun abschlief3end dieses:]

,Ihr Bhiksus! Jene Sramanas oder Brahmanas, die nicht Altern-in-
Todhaftigkeit verstehen,?8 die dessen Ursprung, dessen Beenden, dessen
Pfad zum Beendigen nicht verstehen, die hinsichtlich Geborenwerden,
Gewordenwerden, Anhaften, Diirsten, Empfindung, Beriihrung, Sechs-
bereich, Form-Begriff, Bewusstsein, Gestaltetwerden, Unwissenheit de-
ren jeweilige Beschaffenheit nicht verstehen, deren Ursprung, deren Be-
enden, deren jeweiligen Pfad zum Beendigen nicht verstehen: diese sind
von mir nicht als [echte] Sramanas oder Brahmanas anerkennt; und diese
Verehrten haben das Ziel der Sramanaschaft oder der Brahmanaschaft
nicht bereits bei Lebzeiten durch dessen Erkennen im unvermittelten
Wissen erreicht, und weilen auch nicht in diesem Ziel.

Hingegen jene Sramanas oder Brahmanas, die Altern-in-Todhaftig-
keit vollstandig verstehen, die dessen Ursprung, dessen Beenden, dessen
Pfad zum Beendigen vollstandig verstehen, die hinsichtlich Geborenwer-
den, Gewordenwerden, Anhaften, Diirsten, Empfindung, Bertihrung,
Sechs-Bereich, Form-Begriff, Bewusstsein, Gestaltetwerden, Unwissen-
heit deren jeweilige Beschaffenheit vollstandig verstehen, deren Ur-
sprung, deren Beenden, deren jeweiligen Pfad zum Beendigen vollstindig
verstehen: diese sind von mir als [echte] Sramanas oder Brahmanas an-
erkennt; und diese Verehrten haben das Ziel der Sramanaschaft oder der
Brahmanaschaft bereits bei Lebzeiten durch dessen Erkennen im unver-
mittelten Wissen erreicht, und weilen auch in diesem Ziel.“

Postskriptum:

Buddhaghosa’s Drei-Lebens-Theorie ist recht leicht zu verstehen:
fiir die einen in wenigen Minuten, und fiir die anderen in wenigen
Stunden. Hatte Buddha Sakyamuni die 1-er-Kette beim erstmalig
erfolgten Drehen des Rads der Zusammenhdnge im Sinne von
Buddhaghosa formuliert, so hatten dieses sie spatestens am zweiten Tag
verstanden gehabt; und dann hitte Asvajit dem Sariputra auf desssen
Frage nach der Lehre Buddha Sakyamuni’s anders geantwortet.

NB: Nirgendwo in den Sravakayana-Texten findet sich auch nur die
Spur von einem Hinweis darauf, diese 12-er-Kette wiirde sich iiber drei
Leben erstrecken. Mit Fug und Recht darf sie daher —-gemaf3 AN 10.XY-
als eine zur Ordensspaltung leitende Irrlehre erachtet werden.

98 Altern in Todhaftigkeit ist nicht leicht zu verstehen, wohingegen Alter und Tod wohl
auch von Absolventen von Sonderschulen zutreffend verstanden werden.
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NNB: Die Definition von Nama-Ripa, die in MN 9 und in SN 12.2 und
in SN 12.28 und in ... gegeben werden, sind eindeutig; und sie stehen ein-
deutig nicht fiir Manas-Kaya [= Korper-Geist], wie allerdings - allen ein-
schliagigen Textstellen zum Trotz- stereotyp von den Ubersetzern und
Interpreten behauptet wird. Wie dies iiber zwei Jahrtausende so erfolgen
hat konnen, das ist mir v6llig unbegreiflich.

Sutra 12.30: Die zehn Krafte (2)

Teil 4: Kalarakhattiyavagga
Kalara-Adeliger-Abschnitt

Sutra 12.31: Geworden

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Sravasti.

[Vor den bei ihm zusammengekommenen Bhiksus] sprach der Bha-
gavan so zum Ehrwiirdigen Sériputra: ,In dem Text ,Parayana“ lautet die
Frage des Ajita:100

,Die den Zusammenhang erprobten,
wie auch die Vielen, die noch iiben:
Befragt, wie da sie sich verhalten,

99 Dieses Siitra ist nahezu identisch mit SN 12.29. Der Unterschied besteht: (a) im
Ausdruck ,kennen“ anstelle von ,verstehen®, und (b) im [vorsichtigeren] Ausdruck
,erreichen, dieser Fall kommt vor” anstelle von ,haben erreicht”.

100 Der Text ,Parayana“ [~ ,Hinliber-Weg", = ,Weg hintliber zum anderen Ufer“] ist das
letzte Kapitel des SP.

Hier in diesem Kapitel ist der Abschnitt ,Fragen des Ajita“ der erste von den 16 Ab-
schnitten.

Die Vermutung liegt nahe, dass hier Fragen der vormaligen Jatilas aus Uruvela samt
deren Beantwortungen in Versform verkiirzt als Merkverse zur Schulung dieser 1.000 -
oder zumindest 100- nunmehrigen Bhiksus zusammengestellt worden sind, die von
diesen auswendig gelernt wurden, und die dann so auch weiteren Bhiksus als Unter-
richtsmaterial zur Verfiigung gestellt werden konnten.

Trifft diese Vermutung zu, dann handelt es sich -vielleicht beim ganzen SP, sicherlich
aber beim Kapitel ,Parayana“~ um einen Ursprungs-Text: um den zweiten, der bald
nach dem ersten erflgt ein wird; denn jener erste ist die [bruchstiickhafte] Wiedergabe
der Belehrung der Fiinf.
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dies, guter Herr, sag’ unumwunden!”

Wie, Sériputra, ist von diesem kurzgefassten Merkvers dessen Sinn,
ausfiihrlich dargelegt, zu verstehen?“

Aber der Ehrwiirdige Sariputra schwieg auf diese Aufforderung hin.
Er schwieg auch dann noch, als der Bhagavan sie ihm ein zweites und ein
drittes Mal stellte. [Da verdeutlichte ihm der Bhagavan die Zielrichtung
seiner Aufforderung mit:] ,,Sériputra, richte deinen Blick auf: ,Dies ist ge-
worden“: darauf richte dein Augenmerk!*

,Herr!“, [begann da der Ehrwiirdige Sariputra.] ,,So ist man einer, der
[noch] tibt:

Da sieht er wirklichkeitsgemaf3 im rechten Erkennen: ,Dies ist ge-
worden”. Hat er dies wirklichkeitsgemafi erkannt, dann befindet er sich
dadurch auf dem Weg zur Abwendung vom Gewordenen, zum Zurticklas-
sen des Gewordenen, zum Beendigen des Gewordenen.

Da sieht er wirklichkeitsgemaf3 im rechten Erkennen: ,Das Entste-
hen [des Gewordenen] erfolgt durch seinen Nahrstoff“.101 Hat er dies
wirklichkeitsgemaf3 erkannt, dann befindet er sich dadurch auf dem Weg
zur Abwendung vom Gewordenen, zum Zurticklassen des Gewordenen,
zum Beendigen des Gewordenen.

Da sieht er wirklichkeitsgemaf3 im rechten Erkennen: ,Durch das Zu-
endegehen seines Nahrstoffs ist das Gewordene dem Gesetz des Zuende-
gehens unterworfen“. Hat er dies wirklichkeitsgemaf? erkannt, dann be-
findet er sich dadurch auf dem Weg zur Abwendung vom Gewordenen,
zum Zuriicklassen des Gewordenen, zum Beendigen des Gewordenen.

Und so, Herr, ist man einer, der [schon] erprobt hat:

Da sieht er wirklichkeitsgemaf3 im rechten Erkennen: ,Dies ist ge-
worden®“. Hat er dies wirklichkeitsgemaf? erkannt, dann ist er infolge sei-
ner Abwendung vom Gewordenen, seines Zurticklassens des Geworde-
nen, seines Beendigens des Gewordenen durch Nicht-Ergreifen erlost.

Da sieht er wirklichkeitsgemaf? im rechten Erkennen: ,Das Entste-
hen [des Gewordenen] erfolgt durch seinen Nahrstoff*. Hat er dies wirk-
lichkeitsgemaf$ erkannt, dann ist er infolge seiner Abwendung vom Ge-
wordenen, seines Zuriicklassens des Gewordenen, seines Beendigens des
Gewordenen durch Nicht-Ergreifen erlost.

Da sieht er wirklichkeitsgemaf3 im rechten Erkennen: ,,Durch das Zu-
endegehen seines Nahrstoffs ist das Gewordene dem Gesetz des Zuende-
gehens unterworfen“. Hat er dies wirklichkeitsgemafi erkannt, dann ist

101 Zum Begriff ,,Nahrstoff“ als philosophisch-soteriologischen Fachbegriff siehe SN
12.11 und SN 12.12.
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er infolge seiner Abwendung vom Gewordenen, seines Zuriicklassens des
Gewordenen, seines Beendigens des Gewordenen durch Nicht-Ergreifen
erlost.

So, Herr, ist man [einer, der den Zusammenhang noch iibt, sowie so-
dann] einer, der den Zusammenhang erprobt hat.102

Auf diese Art, Herr, versteh' ich, ausfiihrlich dargelegt, was in [jenem
Merkvers] kurz gesagt wird!“

,Gut, Sariputra, sehr gut!“, [sprach da der Bhagavan. Und er bestitig-
te und bekraftigte diese Erorterung, indem er sie Wort fiir Wort wieder-
holte.]«103

Sutra 12.32: Kalara

»[Dies begab sich] bei Sravasti:

[Nachdem der Bhagavan sodann eine darauf bezogene Darlegung
der Zusammenhadnge -derer, die zum Gebundensein fiithren, und derer,
die zur Befreiung leiten- gegeben und daraufhin den Abschluss dieser
Darlegung bekundet hatte, begaben sich die meisten der Bhiksus in ihre
jeweilige Klause zuriick, und so auch der Ehrwiirdige Sariputra. Gleich
danach suchte ihn der Bhiksu Kalara -ein Adeliger- auf, begriifte sich
mit ihm mit hoflichen und zuvorkommenden Begriiffungsworten, und
setzte sich ihm zur Seite hin.

Sodann berichtete er ihm: ,Verehrter Sériputra! Der Bhiksu Moliya-
Phaggunal%4 hat die Schulung aufgegeben und ist ins niedere Leben10>
zurlickgekehrt.”

,Dann“, [bemerkte hierzu der Ehrwiirdige Sériputra, ,hat dieser Ehr-
wirdige eben in unserer Lehre und Ordnung keinen Trost gefunden.”

,50 hat demnach der Ehrwiirdige Sériputra in dieser Lehre und Ord-
nung Trost gefunden?“106

102 Die jeweils ersten drei Schritte entsprechen den drei ersten der Vier Edlen Wahrhei-
ten; und das Sich-Uben bzw. das Erprobt-Haben entspricht dann der vierten der Vier
Edlen Wahrheiten.

103 Sodann: Siehe SN 12.32. Es liegt auf der Hand, dass sich die in SN 12.32 geschilderte
Begebenheit nahtlos an die in SN 12.31 berichtete anschlief3t.

104 Sollte dies der gleiche sein, der gemaf SN 12.12 -dort allerdings mit , Fhrwiirdiger
Moliya Phagguna“ bezeichnet- aus Buddha Sakyamuni das Eingestindnis der Existenz
eines Atmans herauslocken will, dann hat dieser Ehrwiirdige bereits in der ersten der
vier Klassen der Geistesschulung das Klassenziel nicht erreicht.

105 Der Ausdruck ,das niedere Leben” wird in den Sravakayana-Texten [nahezu] iiberall
sinngleich entweder mit ,Hausleben“ oder mit ,Leben in einer anderen Schule und nach
einer anderen Lehre” verwendet, hier wahrscheinlich im letzteren Wortgebrauch.
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,Ich hege dariiber keinen Zweifel, Bruder!“

JAber vielleicht in der Zukunft?“

,Daruber brauch’ ich mir keine Gedanken zu machen, Bruder!“

Da erhob sich der Bhiksu Kalara von seinem Sitz, [verabschiedete
sich freundlich vom Ehrwiirdigen Sariputra], und begab sich [schnur-
stracks] zu dem Ort, an dem sich der Bhagavan [zusammen mit einigen
bei ihm verbliebenen Bhiksus noch] befand. Er begriifste ihn ehrerbietig,
setzte sich ihm zur Seite hin, und brachte [aufgeregt] hervor: ,Der Ehr-
wiirdige Sariputra hat [soeben] das Héchste Wissen erklart, namlich:
»Vernichtet ist das Geborenwerden; vollendet ist der Heilswandel; ge-
wirkt ist das zu Wirkende: ,Nicht mehr ist diese [Welt]“: Das weif? ich
nun!“!“

Da nun forderte der Bhagavan einen der bei ihm noch anwesenden
Bhiksus auf: ,Bhiksu! Geh‘ du zum gériputra und bericht’ ihm in meinem
Namen: ,Der Meister will dich sprechen!“1“107

»Ja, Herr!“, antwortete ihm dieser Bhiksu. Er begab sich unverziiglich
zum Ehrwiirdigen Sériputra; und er richtete ihm aus: ,Der Meister will
Dich sprechen, Bruder Sariputra!“

,Ja, Bruder!“, antwortete dieser ihm. Er begab sich geradenwegs zum
Bhagavan, begriifdte ihn ehrerbietig, und setzte sich ihm zur Seite hin.

,Hast du, Sériputra," begann der Bhagavan, ,wirklich das Erreichen
des Hochsten Wissens erklart, namlich: ,Vernichtet ist das Geborenwer-
den; vollendet ist der Heilswandel; gewirkt ist das zu Wirkende: ,Nicht
mehr ist diese [Welt]“: Das weif3 ich nun!“?“

,Ehrwiirdiger Herr!“, antwortete dieser. ,Nicht mit diesen Ausdriic-
ken und durch diese Satze hab‘ich die Sache ausgesprochen!”

,Sériputra! In welcher Art und Weise auch immer ein Sohn von guter
Herkunft1%8 quch immer das Erreichen des Hochsten Wissens erklart, so
ist diese Erklarung eben als solche zu verstehen!”

,Hab"ich denn, Herr, nicht so gesprochen: ,Ehrwiirdiger Herr! Nicht
mit diesen Ausdriicken und durch diese Satze hab“ich die Sache ausge-
sprochen!“?“109

106 Man spiirt das hinterhaltig-lauernde in dieser Frage; und Sariputra’s Antwort fallt
dem entsprechend verhalten aus.
107 Ohne jeden Zweifel hat Buddha Sakyamuni erwarten diirfen, dass er gerade hinsicht-
lich Sariputra diese Nachricht nicht iiber Mittelméanner erfihrt.
108 Zumeist wird dies leiblich verstanden; ich versteh’ es geistig, d.h.: die Herkunft der
Kontinuitat des Geistes bei der Neugeburt betreffend.
109 Die Aussage ist glasklar, wenn auch sicherlich nicht fiir jedes einfache Gemiit unter
den anwesenden Bhiksus unmittelbar durchschaubar.

Ruhig aber bestimmt lsst sich Sariputra auf die Tonlage der Verhandlung ein, ohne
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»,Wenn man dich so fragen wiirde, Sériputra: ,Wie wissend und wie
sehend, Bruder Sériputra, hast Du das Erreichen des Hochsten Wissens
erklart, gemaf3: ,Vernichtet ist das Geborenwerden; gelebt ist der Heils-
wandel; gewirkt ist das zu Wirkende: ,Nicht mehr ist diese [Welt]“: Das
weifd ich nun!“, was wiirdest du dann antworten?“

»,Wenn man mich so fragen wiirde, Herr, (...), dann wiird" ich antwor-
ten: ,Mit dem Zerstoren des Ursprungs des Geborenwerdens hab“ich er-
kannt: ,Wenn [dieser Ursprung] zerstort ist, dann ist auch [das Geboren-
werden] zerstort“. [Und darum ist mir klar:] ,Vernichtet ist das Geboren-
werden; gelebt ist der Heilswandel; gewirkt ist das zu Wirkende: ,Nicht
mehr ist diese [Welt]“: Das weif3 ich nun!“1“.”

»Wenn man dich dann fragen wiirde, Sériputra: ,Was aber, Bruder
Sariputra, ist die Ursache und der Ursprung des Geborenwerdens, wor-
aus dieses hervorgeht und entsteht?”, was wiirdest du dann antworten?“

»,Wenn man mich so fragen wiirde, Herr, (...), dann wiird" ich antwor-
ten: ,Bruder! Das Geborenwerden hat das Gewordenwerden als Ursache
und Ursprung, aus dem es hervorgeht und entsteht!“.“

»,Wenn man dich dann fragen wiirde, Sériputra: ,Was aber, Bruder
§é-riputra, ist die Ursache und der Ursprung des Gewordenwerdens,
woraus dieses hervorgeht und entsteht?, was wiirdest du dann antwor-
ten?“

»,Wenn man mich so fragen wiirde, Herr, (...), dann wiird" ich antwor-
ten: ,Bruder! Das Gewordenwerden hat das Anhaften als Ursache und
Ursprung, aus dem es hervorgeht und entsteht!“.“

»Wenn man dich dann fragen wiirde, Sériputra: ,Was aber, Bruder
Sariputra, ist die Ursache und der Ursprung des Anhaftens, woraus die-
ses hervorgeht und entsteht?, was wiirdest du dann antworten?“

»,Wenn man mich so fragen wiirde, Herr, (...), dann wiird" ich antwor-
ten: ,Bruder! Das Anhaften hat das Diirsten als Ursache und Ursprung,
aus dem es hervorgeht und entsteht!“.“

»,Wenn man dich dann fragen wiirde, Sériputra: ,Was aber, Bruder
éériputra, ist die Ursache und der Ursprung des Diirstens, woraus dieses
hervorgeht und entsteht?”, was wiirdest du dann antworten?“

»,Wenn man mich so fragen wiirde, Herr, (...), dann wiird" ich antwor-
ten: ,Bruder! Das Diirsten hat das Empfinden mit den damit einherge-

dabei emotiv auszurutschen.

Buddha Sakyamuni aber will es nun genau wissen; und er entschlie3t sich daher, jetzt
seinem vorgesehenen Hauptschiiler auf den Zahn zu fithlen: Die Fragen, die er stellt, er-
scheinen dufierlich als von einfacher Art; ihre perfekte Beantwortung aber setzt absolu-
te Souveranitat voraus.

Und diese zeigt nun Sariputra.
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henden Gefiihlen als Ursache und Ursprung, aus dem es hervorgeht und
entsteht!.“110

»,Wenn man dich dann fragen wiirde, éériputra: ,Wie aber, Bruder
Sariputra, hast du erkannt und gesehen, dass ein angenehmes Gefiihl [in
dir nicht Fuf3 fasst und deswegen in dir keine Bleibe hat]?“,111 was wiir-
dest du dann antworten?“

»Wenn man mich so fragen wiirde, Herr, (...), dann wiird" ich antwor-
ten: ,Bruder! Von drei Arten sind die [mit den Empfindungen einherge-
henden] Gefiihle: unangenehm-belanglos-angenehm. Verganglich sind
unangenehme Gefiihle, sind belanglose Gefiihle, sind angenehme Gefiih-
le. Was aber verganglich ist, das ist leidvoll. Da ich dies erkannt habe, tritt
der Fall nicht ein, dass ein angenehmes Gefiihl [in mir Fuf$ fasst und da-
durch in mir Bleibe hat]!“.“

,Gut, éériputra, sehr gut! Dies ist eine andere Antwort, die man auch
kurz zusammenfassen kann mit: ,Was empfunden wird, das ist leidvoll“.

Wenn man dich schlieflich fragen wiirde, Sariputra: ,Aufgrund wel-
cher Erlésung, Bruder éériputra, hast du das Erreichen des hochsten Wis-
sens erklart, gemaf3: ,Vernichtet ist das Geborenwerden; vollendet ist der
Heilswandel; gewirkt ist das zu Wirkende: ,Nicht mehr ist diese [Welt]“:
Das weifd ich nun!“, was wiirdest du dann antworten?“

»,Wenn man mich so fragen wiirde, Herr, (...), dann wiird" ich antwor-
ten: ,Bruder! Aufgrund der eigenen Erlésung und der durch sie erfolgten
Vernichtung des Anhaftens verweil‘ ich in einem [Bewusstsein meiner
selbst], dass keine Triebe in mein [Bewusstsein] eindringen; [denn] ich
lasse mich selbst nicht aufder Acht!“112.“

,Gut, Sariputra, sehr gut! Dies ist eine andere Antwort, die man auch
kurz zusammenfassen kann mit: ,Was der gramar_la als Triebe dargelegt
hat, dazu ist mir jeder Zweifel fern: Die Triebe hab“ ich [langst] zuriickge-
lassen; und ich mache mir dartiber keine Gedanken [mehr]!“.“113

110 Weiter darf Buddha Sakyamuni -wegen dieses und jenes Bhiksus unter den Anwe-
senden- die 12-er-Kette nicht 6ffentlich zuriickverfolgen.

Und darum wechselt er jetzt das Thema.

Und Sariputra’s Antwort wird sodann ausdriicklich gelobt !!!
111 Diese Anderung nehm‘ ich deswegen vor, weil der Text sonst den Eindruck erweckt,
vom Erreichen der Befreiung ab werde man gefiihllos.

Siehe jedoch z.B.: SN 1.38 ,Der Steinsplitter*.
112 [ch schlief3e mich hier WGG's Ubersetzung von P: ,attanam ca navajanami* an.

Alternative Ubersetzungen wie: ,Ich lasse mein Selbst nicht aufder Acht” oder: ,Ich
verachte mich nicht selbst” gehen, inhaltlich gesehen, voll daneben.
113 Dje Formulierung dhnelt sehr jener, die Sariputra gegeniiber dem Zutrager Kalara
geaufRert hatte. Ob dies ein Zufall ist, oder ob dieser Kalara vor dem Eintreffen Saripu-
tra’s dem Buddha [auf dessen eindringliche Nachfrage hin] noch das zuvor erfolgte
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Nachdem der Bhagavan so gesprochen hatte, erhob er sich von sei-
nem Sitz und begab sich in seine Klause.

Gleich, nachdem der Bhagavan gegangen war, [fragten ihn die noch
anwesenden Bhiksus, warum er eingangs zur ersten Frage des Bhaga-
vans drei Male geschwiegen habe;114 und er antwortete] ihnen so:

,Bruder! Als der Bhagavan an mich jene erste Frage richtete, da er-
kannte ich [deren Ausrichtung] nicht; daher zdégerte ich, sie zu beantwor-
ten. Nachdem dann der Bhagavan meine [schliefdlich gegebene] Antwort
glitig annahm, da ward mit klar: ,Wenn mich der Bhagavan tiber diese
Sache einen Tag hindurch befragen wiirde, immer wieder mit anderen
Worten und von anderen Blickwinkeln aus, wiird‘ ich ihm pausenlos ant-
worten, und auch dies dann mit seinen anderen Worten und von seinen
anderen Blickwinkeln aus; und desgleichen, wenn er mich noch die dar-
auf folgende Nacht so befragen wiirde, oder mehrere Tage und Nachte
lang hintereinander, oder eine ganze Woche lang hintereinander!“

Da erhob sich der Bhiksu Kalara -dieser Adelige- von seinem Sitz
und begab sich [eiligst] zum Bhagavan, begriifdte ihn ehrerbietig, und
setzte sich ihm zur Seite hin.

,Der Ehrwiirdige Sériputra, Herr,” [so berichtete er ungefragt,] ,hat
einen Lowenruf erschallen lassen!“; und er wiederholte Wort fiir Wort
die Aussagen Sariputra’s.

,Die Grundbestandteile der Gegebenheiten [und ihre Zusammenhan-
ge]”, [so wies ihn nun der Bhagavan sanft zurecht,] ,sind von Sariputra so
vollkommen durchdrungen, dass er, wenn ich ihn iiber diese Sache einen
Tag hindurch befragen wiirde, immer wieder mit anderen Worten und
von anderen Blickwinkeln aus, mir pausenlos antworten wiirde, und
auch dies dann mit meinen anderen Worten und von meinen anderen
Blickwinkeln aus; und desgleichen, wenn er mich noch die darauf folgen-
de Nacht so befragen wiirde, oder mehrere Tage und Nachte lang hinter-
einander, oder eine ganze Woche lang hintereinander!“115

Sutra 12.33: Die Gegenstande des Wissens (1)1

Gesprach [samt von ihm hinzugefiigter Erklarungs-Formel] berichtet hat, oder ob der
Buddha nun den Verlauf dieses Gesprachs erahnt hat, das ist fiir mich nicht zu erraten.
114 Aus mancherlei Griinden seh’ ich’s als recht unwahrscheinlich an, dass Sériputra
ohne eine derartige vorausgegangene Frage einfach mit jenem Statement ankommt.
115 Es wird nicht berichtet, wie dieser Zutrager auf die stille aber unmissverstandliche
Zuriickweisung des Buddha reagiert hat. Und letztlich ist dies auch uninteressant.

116 Dies ist eine Auswalzung von SN 12.2.
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Sutra 12.34: Die Gegenstande des Wissens (2)117

Sutra 12.35: Mit Unwissenheit als Bedingung (1)118

Sutra 12.36: Mit Unwissenheit als Bedingung (2)

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti. [Dort wandte er sich
mit diesen Worten an die bei ihm versammelten Bhiksus:]

»1hr Bhiksus! Bedingt durch Unwissenheit, entsteht: Gestaltetwer-
den; bedingt daraus: Bewusstsein; bedingt daraus: Form-Begriff; bedingt
daraus: Sechs-Bereich; bedingt daraus: Beriihrung; bedingt daraus: Emp-
findung; bedingt daraus: Diirsten; bedingt daraus: Anhaften; bedingt dar-
aus: Gewordenwerden; bedingt daraus: Geborenwerden; bedingt daraus:
Altern-in-Todhaftigkeit [mit allen Auswirkungen solch‘ unfreien Alterns]:
So entsteht die ganze Masse des Erleidens.

Wiirde man nun fragen: ,Was ist Altern-in-Todhaftigkeit, und wem
wird dieses Altern-in-Todhaftigkeit zu Eigen?“, oder wenn man behaup-
tet: ,Ein eines ist Altern-in-Todhaftigkeit, und ein anderes ist der, dem
Altern-in-Todhaftigkeit zu Eigen wird!“, so lauft beides Gesagte auf den
gleichen Inhalt hinaus. Wenn die Ansicht besteht: [, Altern-in-Todhaftig-
keit ist von dessen Eigner verschieden“], dann gibt es keinen Reinheits-
wandel; und wenn die Ansicht besteht: [, Altern-in-Todhaftigkeit ist und
sein Eigner sind dasselbe“], dann gibt es ebenfalls keinen Reinheitswan-
del. Diese beiden Abwege vermeidend, lehrt der Tathagata die Zusam-
menhdnge in der Mitte: ,Durch das Geborenwerden als Bedingung ent-
steht Altern-in-Todhaftigkeit®.

Wiirde man nun fragen: ,Was ist Geborenwerden, was ist Gewor-
denwerden, was ist Anhaften, was ist Diirsten, was ist Empfindung, was
ist Beriihrung, was ist Sechsbereich, was ist Form-Begriff, was ist Be-
wusstsein, was ist Gestaltetwerden, und wem werden diese jeweils zu
Eigen?“, oder wenn man behauptet: ,Jeweils das Eine ist vom entspre-
chenden Anderen verschieden!”, so lauft beides Gesagte auf den gleichen
Inhalt hinaus. Wenn die Ansicht besteht: ,Jeweils das Eine ist vom ent-

117 Dies ist eine Auswalzung von SN 12.33.
118 Djes ist eine Dramatisierung von SN 12.36: Ein Bhiksu fragt stereotyp: ,Wem wird ...
zu Eigen?“; und er erhalt stereotyp die Antwort: ,Diese Frage ist nicht giiltig!“
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sprechenden Anderen verschieden!“, dann gibt es keinen Reinheitswan-
del; und wenn die Ansicht besteht: [Jeweils das Eine und das entspre-
chende Andere sind dasselbe“], dann gibt es ebenfalls keinen Reinheits-
wandel. Diese beiden Abwege vermeidend, lehrt der Tathagata die Zu-
sammenhdange in der Mitte: ,Durch Unwissenheit als Bedingung entsteht
Gestaltetwerden®.

Nach dem Zuriicklassen und restlosen Beenden der Unwissenheit
werden alle diese Verzerrungen und Verdrehungen und Verrenkungen
[der genannten Arten] ihr Ende finden, ausgerodet, an der Wurzel
abgeschnitten und vernichtet sein; und sie werden dann nich nochmals
entstehen.”

Sutra 12.37: Nicht euch gehorend

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti. [Dort wandte er sich
mit diesen Worten an die bei ihm versammelten Bhiksus:]

,1hr Bhiksus!11° Dieser [jeweilige] Korper gehort weder euch noch
jemand anderem. Als [die Auswirkung] des fritheren Karmans!20 ist die-
ser Korper vielmehr zu erachten, ein Karman, das durch ein Wollen -das
durchaus empfunden werden kann- erstellt und gestaltet worden ist.

Daher beachtet ein wohlunterrichteter Edler Jiinger sorgfaltig und
aufmerksam das Entstehen-in-Abhdngigkeit, gemaf3: ,Wenn jenes be-
steht, entsteht dieses; wenn jenes vorhanden ist, tritt dieses ein. Wenn
jenes nicht besteht, entsteht dieses nicht; wenn jenes nicht vorhanden ist,
tritt dieses nicht ein.”

Im Einzelnen sind dies [der verkehrte und der rechte Weg].121

Sutra 12.38: Das Wollen (1)122

119 Wie gesagt: Kaya # Rupa!
120 Djes kann fritheres Karman aus dem gegenwartigen Leben wie auch [zudem noch]
das aus vorangegangenen Leben sein, [das sich nun so ausgewirkt hat].
121 Sjehe SN 12.3.
122 Djes ist ein —im Verlauf der miindlichen Weitergabe- inhaltlich arg zusammenge-
schrumpfter Bericht, dessen Inhalt darin besteht, dass mit Wollen und Planen das Be-
wusstsein gefestigt wird, was schlief3lich zum Altern und zum Tod fiihrt, wobei dieses
alles nicht eintrifft, sowie man das Wollen und Planen vollstindig einstellt.

Buddha Sakyamuni’s nach der Erwachung gefasster Entschluss, die Lehre weiterzurei-
chen, und sein Plan, dies bei jenen fiinf vormaligen Gefahrten zu beginnen, wére dem-
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Sutra 12.39: Das Wollen (2)123

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti. [An einem dieser
Tage] wandte er sich mit diesen Worten an die bei ihm versammelten
Bhiksus:

»1hr Bhiksus! Wenn einer etwas will, etwas beabsichtigt, dabei ver-
harrt, dann hat er dabei einen Gegenstand!24 im Sinn. Wenn er einen Ge-
genstand im Sinn hat, so tritt Fortdauer des Bewusstseins ein. Wenn das
Bewusstsein fortdauert und [die Aufeinanderfolge von Bewusstseinen,
diesen Gegenstand betreffend,]12> sich mehrt, dann tritt Form-Begriff in
Erscheinung.

Bedingt durch [entstandenes] Form-Begriff [entsteht]: der Sechs-
Bereich, bedingt durch [entstandenen] Sechsbereich: die Beriihrung,
bedingt durch [entstandene] Beriihrung: die Empfindung [samt Gefiihls-
wert], bedingt durch [entstandene] Empfindung [samt Gefiihlswert]: das
Diirsten, bedingt durch [entstandenes] Diirsten: das Anhaften, bedingt
durch [entstandenes] Anhaften: das Gewordenwerden, bedingt durch
[entstandenes] Gewordenwerden: das Geborenwerden, bedingt durch
[entstandenes] Geborenwerden: das Altern-in-Todhaftigkeit, [das sich
zeigt in] Kummer-Schmerz-Leid-Betriibnis-Verzweiflung. Auf solche Art
kommt das durch Vorausgegangenes bedingte Entstehen der ganzen
Masse des Erleidens [-kurz: das Entstehen des Erleidens-] zustande.

Wenn einer nicht etwas will, nicht etwas beabsichtigt, nicht dabei
verharrt, dann hat er dabei keinen Gegenstand im Sinn. Wenn er keinen
Gegenstand im Sinn hat, so tritt keine Fortdauer des Bewusstseins ein.
Wenn das Bewusstsein nicht fortdauert und [die Aufeinanderfolge von
Bewusstseinen, diesen Gegenstand betreffend,] sich nicht mehrt, dann
tritt nicht Form-Begriff in Erscheinung.

Durch das Beenden von Form-Begriff endet dann auch der Sechs-
Bereich, mit diesem die Beriihrung, mit dieser die Empfindung [samt
Gefiihlswert], mit dieser das Diirsten, mit dieser das Anhaften, mit
diesem das Gewordenwerden, mit diesem das Geborenwerden, mit

nach als ein verkehrter Weg gewesen. Kurz gesagt: Dieses Siitra stammt aus verstandes-
feindlichen Teil-Schulen des Buddhismus.

123 Inhaltlich dhnlich ist SN 12.64.

124 pP: Jarammana“ [= D: ,Gegenstand, Objekt".

125 Denn nicht ein Bewusstsein[szustand allein] kann wachsen und sich mehren ccc
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diesem das Altern-in-Todhaftigkeit, [und damit dann auch] Kummer-
Schmerz-Leid-Betriibnis-Verzweiflung. Auf solche Art kommt das durch
das Vergehen des Vorausgegangenen die ganzen Masse des Erleidens
zum Erloschen.”

Postskriptum:

Anders als SN 12.38 und SN 12.40, enthalt dieses Stutra [die Uber-
schriften] einer Erkenntnisphilosophie und zeigt demnach einen Lehr-
stoff an, der iiber den der Grundschulung -die in der 1-ten Klasse der
Geistesschulung erfolgt sein wird- merklich hinausgeht. Spuren einer
Philosophie des Geistes ist darin allerdings nicht auszumachen, weshalb
ich es nicht schon der 3-ten Klasse zuordne.

Sutra 12.40: Das Wollen (3)126

Teil 5: Gahapativagga
Hausherrn-Abschnitt

Sutra 12.41: Funf bedngstigende Feindseligkeiten (1)

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti. [An einem dieser
Tage] begab sich der Hausherr27 Anathapindada zum Bhagavan, begriif3-
te ihn ehrerbietig, und setzte sich sodann ihm zur Seite hin. Und dieser
unterwies ihn dann mit den folgenden Worten:

,Hausherr! Nachdem bei einem Edler Jiinger!28 fiir die fiinf beangsti-
genden Feindseligkeiten verebbt sind, und er mit den Vier Merkmalen
des Eintritts in den Strom ausgestattet ist, und er das Edle Vorgehen12°
mit Verstand durchdrungen und mit Weisheit geschaut hat, dann kann er,
wenn er dies will, von sich erklaren: ,Erledigt sind fiir mich [die Lebens-
bereiche] der Tiere, der Gespenster; erledigt sind fiir mich diese Bereiche

126 Siehe die Anmerkung zu SN 12.38.

127 Die wortliche Wiedergabe von P: ,gaha-pati“ ist zwar D: ,Haus-vater”. Gemeint ist es
jedoch sicherlich gemaf3 L: ,,dominus”, weswegen ich ,,Hausherr” schreibe.

128 Ein Edler Jiinger kann durchaus auch ein Laie oder eine Laiin sein.

129 [ch gebe P: ,ariya fiaya“ mit D: ,,Edles Vorgehen“ wieder; die Wiedergabe D: ,fehler-
freie Methode" ist zu schwach.
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des Elends, der elenden Wiederkehr, der niederen Wiederkehr! Ich bin
[nun] einer, der in den Strom eingetreten ist, der die Wege zu niederen
Welten nicht mehr begehen wird, der gesichert ist [fiir den Weg des
Heils, dessen] Ziel die Erwachung ist!130

Dieses nun sind die fiinf bedngstigenden Feindseligkeiten, die ein
Edler Jiinger tiberwunden hat:

* die beangstigende Feindseligkeit, die er wegen des [mutwilligen]
Vernichten von Leben noch in diesem Leben und dann im nachfolgenden
Leben hervorruft, und das Unbehagen und die geistige Bedrangnis, die er
deswegen erlebt;

* die bedngstigende Feindseligkeit, die einer wegen des Nehmens von
nicht [freiwillig] Gegebenem noch in diesem Leben und dann im nachfol-
genden Leben hervorruft, und das Unbehagen und die geistige Bedrang-
nis, die er deswegen erlebt;

* die beangstigende Feindseligkeit, die einer wegen des Lebens in Liis-
terhaftigkeit noch in diesem Leben und dann im nachfolgenden Leben
hervorruft, und das Unbehagen und die geistige Bedrangnis, die er des-
wegen erlebt;

* die bedngstigende Feindseligkeit, die einer wegen der Unwahrhaftig-
keit noch in diesem Leben und dann im nachfolgenden Leben hervorruft,
und das Unbehagen und die geistige Bedrangnis, die er deswegen erlebt;

* die bedngstigende Feindseligkeit, die einer wegen des Verzehrs von
Rauschgiften aller Art noch in diesem Leben und dann im nachfolgenden
Leben hervorruft, und das Unbehagen und die geistige Bedrangnis, die er
deswegen erlebt.

Diese fiinf bedngstigenden Feindseligkeiten hat er iiberwunden.
Und dies sind die Vier Merkmalen des Eintritts in den Strom, mit de-
nen ein Edler Jiinger ausgestattet ist:

O das begriindete Vertrauen auf den Buddha, dies im [Verstehen und
Einsehen]: ,Der Bhagavan ist ein Arhat, ein Sambuddha, ein Sugata, voll-
endet in Weisheit und Tugend, ein Kenner der Welt, ein uniibertroffener
Lenker der [noch zum Ziel hinzufiihrenden] Menschen und [ihrer] Gotter,
der Buddha, der Bhagavan!“;

O das begriindete Vertrauen auf den Buddha, dies im [Verstehen und
Einsehen]: ,Das Dharma?3! ist vom Bhagavan gut dargelegt, kann daher

130 Dies ist eine dreiteilige Inhaltsangabe; es folgt die dreiteilige Ausfiihrung derselben.
131 Hier bin ich mir unsicher, ob S: ,dharma“ mit D: ,Zusammenhange* oder mit D: ,Leh-
re [von den Zusammenhéngen]“ wiederzugeben ist; ich tendiere zu letzterem.

Denn die gesprochenen sowie die geschriebenen Worte kann auch ich mir unvermit-
telt vergegenwartigen und vor Augen stellen, nicht hingegen die mit der Lehre beschrie-
benen Zusammenhange selber.
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eingesehen und unvermittelt gesehen werden, ist anwendbar, und ist von
den Weisen angewendet und erlebt worden!“

O das begriindete Vertrauen auf den Samgha,!32 dies im [Verstehen
und Einsehen]: ,Der Samgha der Jiinger des Bhagavans wandelt auf dem
rechten Weg, auf dem geraden Weg, auf dem Weg des Edlen Vorgehens,
{namlich: die vier Paare [von Gruppen] von Personen, die acht Grup-
pen.133 Diese Samgha der Schiiler des Bhagavans verdient Verehrung,
verdient Verehrung, verdient gastliche Aufnahme, verdient Spenden,
verdient Ehrfurchtsbezeugungen mit gefalteten Handen; denn sie ist das
uniibertreffliche Verdienstfeld fiir die Welt!}134“

O die von den Edlen hochgeschitzten Tugenden, die liickenlosen, ge-
radlinigen, makellosen, unverschmutzten, befreienden, von den Weisen
gepriesenen, zur Sammlung [des Geistes] fiihrenden!“

Mit diesen Vier Merkmalen des Eintritts in den Strom ist er ausge-
stattet.

Und dies ist das Edle Vorgehen, das der Edle Jiinger mit Verstand
durchdrungen und mit Weisheit geschaut hat:

Genau und sorgfaltig erwagt er das abhangige Entstehen [der ganzen
Masse des Erleidens] so: ,Wenn jenes besteht, tritt dieses ein; und wenn
jenes nicht besteht, tritt dieses nicht ein. Das Entstehen von Jenem be-
wirkt das Bestehen von diesem; und das Vergehen von jenem bewirkt
das Beenden von diesem!“: Im Einzelnen sind dies [der verkehrte und
der rechte Weg].

Dieses Edle Vorgehen hat er mit Verstand durchdrungen und mit
Weisheit geschaut.

,Hausherr! Nachdem bei einem Edler Jiinger3> fiir diese flinf be-
angstigenden Feindseligkeiten verebbt sind, und er mit den Vier Merk-
malen des Eintritts in den Strom ausgestattet ist, und er das Edle Vorge-

132 Mit Blick auf MV und CV geh‘ ich ganz fest davon aus, dass Buddha Sakyamuni mit S:
»samgha“ nicht den gesamten Kaya der Ordinierten, sondern den —-spéater so genannten-
Hochsten Samgha gemeint hat, somit die Gesamtheit jener, deren Verwirklichung an
die von Sériputra, Maudgalyayana, Subhuti, ... heranreicht.
133 WGG kommentiert dies mit: ,P: ,cattari purisayugani, attha purisapuggala“. Bezieht
sich auf die vier Stufen des Heilsweges (,sotapatti“ usw.), von denen jede in zwei Un-
terstufen, ,magga“ und ,phala“, zerfallt.

Dies ist auch meine Sicht der Dinge.
134 Mit Blick auf MV und CV leg’ ich meine Hand ins Feuer fiir die Aussage, dass die -von
mir oben in geschweifte Klammern gesetzten- Sitze nicht von Buddha Sakyamuni sel-
ber stammen und ihm -sollten sie bereits gegen Ende seines Lebens entstanden sein-
ihm jedenfalls nicht zu Ohren gekommen sind. Denn diese -zwar indirekte, aber auf-
dringliche- Art des Bettelns hat er unbedingt abgelehnt.
135 Ein Edler Jiinger kann durchaus auch ein Laie oder eine Laiin sein.
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hen!36 mit Verstand durchdrungen und mit Weisheit geschaut hat, dann
kann er, wenn er dies will, von sich erkladren: ,Erledigt sind fiir mich [die
Lebensbereiche] der Tiere, der Gespenster; erledigt sind fiir mich diese
Bereiche des Elends, der elenden Wiederkehr, der niederen Wiederkehr!
Ich bin [nun] einer, der in den Strom eingetreten ist, der die Wege zu nie-
deren Welten nicht mehr begehen wird, der gesichert ist [fiir den Weg
des Heils, dessen] Ziel die Erwachung ist!“

Sutra 12.42: Funf bedangstigende Feindseligkeiten (2)137

Sutra 12.43: Das Erleiden

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti. [An einem dieser
Tage] wandte er sich mit diesen Worten an die bei ihm versammelten
Bhiksus: ,Des Erleidens Entstehung, ihr Bhiksus, und des Erleidens
Vergehen will ich euch darlegen. Hort aufmerksam zu auf das, was ich
sagen werde!”

»Ja, Herr!“, antworteten ihm diese; und er begann:

,Dies ist des Erleidens Entstehen: In Abhangigkeit von Sehsinn und
Formen38 entsteht ein Seh-Bewusstsein; das Zusammentreffen dieser
drei ist eine Beriihrung. In Abhdngigkeit von Horsinn und Schallen ent-
steht ein Hor-Bewusstsein; das Zusammentreffen dieser drei ist eine Be-
rithrung. In Abhangigkeit von Riechsinn und Gertichen entsteht ein
Riech-Bewusstsein; das Zusammentreffen dieser drei ist eine Beriihrung.
In Abhangigkeit von Schmecksinn und Geschmacker entsteht ein
Schmeck-Bewusstsein; das Zusammentreffen dieser drei ist eine Beriih-

136 Ich gebe P: ,ariya fiaya“ mit D: ,Edles Vorgehen“ wieder; die Wiedergabe D: ,fehler-
freie Methode" ist zu schwach.

137 Dieses Sutra unterscheidet sich von SN 12.41lediglich dadurch, dass es nicht an
Anathapindada -den Stifter des Klosters-, sondern an die Bhiksus im Kloster selber
gerichtet ist.

Ich eracht’ es als keinesfalls ausgeschlossen, dass Buddha Sakyamuni diese Lehrrede
tiber den Eintritt in den Weg [= Strom] zur Befreiung mehrfach gehalten hat, sei’s
zuerst dem Anathapindada und danach den Bhiksus, oder in umgekehrter zeitlicher
Reihenfolge.

138 Wie gesagt: ,Form" [= S: ,rupa“] ist sinngleich mit Gesehenem®, und , Schall” mit
,Gehortem*, ,,Geruch” mit ,Gerochenem®, usw.
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rung. In Abhangigkeit von Tastsinn und Tastungen!3° entsteht ein Tast-
Bewusstsein; das Zusammentreffen dieser drei ist eine Beriihrung. In
Abhangigkeit von Denksinn und Denkgegenstdndenl4? entsteht ein Denk-
Bewusstsein; das Zusammentreffen dieser drei ist eine Beriihrung.

Mit der [jeweiligen] Beriihrung als Bedingung, [entsteht eine ent-
sprechende] Empfindung [samt Gefiihlswert]. Mit dieser Empfindung als
Bedingung [entsteht] ein Diirsten [nach dem Sein des Empfundenen]. So
entsteht das Erleiden.141

Und dies ist des Erleidens Vergehen: In Abhdngigkeit von Sehsinn
und Formen entsteht ein Seh-Bewusstsein; das Zusammentreffen dieser
drei ist eine Beriihrung. In Abhdngigkeit von Horsinn und Schallen ent-
steht ein Hor-Bewusstsein; das Zusammentreffen dieser drei ist eine Be-
rithrung. In Abhangigkeit von Riechsinn und Gertichen entsteht ein
Riech-Bewusstsein; das Zusammentreffen dieser drei ist eine Beriihrung.
In Abhangigkeit von Schmecksinn und Geschmacker entsteht ein
Schmeck-Bewusstsein; das Zusammentreffen dieser drei ist eine Beriih-
rung. In Abhangigkeit von Tastsinn und Tastungen!42 entsteht ein Tast-
Bewusstsein; das Zusammentreffen dieser drei ist eine Beriihrung. In
Abhangigkeit von Denksinn und Denkgegenstianden!43 entsteht ein Denk-
Bewusstsein; das Zusammentreffen dieser drei ist eine Beriihrung.

Mit der [jeweiligen] Beriihrung als Bedingung, [entsteht eine ent-
sprechende] Empfindung [samt Gefiihlswert]. Mit dieser Empfindung als
Bedingung [wiirde nun] ein Diirsten [nach dem Sein des Empfundenen
entstehen]. Aber mit dem restlosen Versiegen und Beenden von eben

139 Unter ,Tastung” fallt alles an korperlich Wahrgenommenem, was nicht unter die
anderen vier Sinnesbereiche fallt.

140 Ein Denkgegenstand [= S: dharmal!] ist ein Gegenstand, der dem Bewusstsein unver-
mittelt [= nicht durch die fiinf dufderen Sinne vermittelt] gegeben ist. Dazu gehéren nun
nicht nur abstrakte Gegenstande wie Zahlen, sondern auch Gegenstiande der Erinnerung
und der Erwartung; denn auch sie sind -in diesem Augenblich jedenfalls- dem Bewusst-
sein nicht durch einen der fiinf dufieren Sinne zugefiihrt.

141 Das Erleiden -diese Unfreiheit, dieses Eingebundensein in die Kausalitét, in die kau-
salen Ablaufe- ist an das Diirsten gekoppelt. Frei von diesem Erleiden wird man, indem
man das Empfundene als Empfundenes beldsst und ihm keine Vorstellung von einem
Sein iiberstiilpt; siehe u.a.: UD 1.10.

142 Unter ,Tastung” fallt alles an kérperlich Wahrgenommenem, was nicht unter die
anderen vier Sinnesbereiche fllt.

143 Ein Denkgegenstand [= S: dharma!] ist ein Gegenstand, der dem Bewusstsein unver-
mittelt [= nicht durch die fiinf dufderen Sinne vermittelt] gegeben ist. Dazu gehéren nun
nicht nur abstrakte Gegenstinde wie Zahlen, sondern auch Gegenstdnde der Erinnerung
und der Erwartung; denn auch sie sind -in diesem Augenblich jedenfalls- dem Bewusst-
sein nicht durch einen der fiinf dufderen Sinne zugefiihrt.
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diesem Diirsten kommt das Beenden des Anhaftens zustande,144 mit dem
Beenden des Anhaftens das Beenden des Gewordenwerdens, mit dem
Beenden des Gewordenwerdens das Beenden des Geborenwerdens, und
mit dem Beenden des Geborenwerdens das Beenden des Alterns-in-Tod-
haftigkeit, [das sich gezeigt hat in] Kummer-Schmerz-Leid-Betriibnis-
Verzweiflung. Auf solche Art kommt die Auflésung der ganzen Masse des
Erleidens zustande; dies, ihr Bhiksus, ist das Vergehen des Erleidens.”

Postskriptum:

Dies scheint der Lehrstoff des Ubergangs von der 1-ten zur 2-ten
Klasse der Geistesschulung gewesen zu sein, vielleicht der des Beginns
der 2-ten Klasse. Was noch nicht thematisiert ist, das ist -verbunden mit
einer Lehre vom Bewusstsein- das Nama-Riipa; dieses -den Brahmana-
Texten nach- das ordnende Eintreten des Brahmans in das -bis dahin
unterschiedslose- Gewoge des Stofflichen sowie —-gemaf Yajafiavalkya-
das ordnende Eintreten des Atmans in das -bis dahin unterschiedslose-
Gewoge des Sinnlichen.

Dass es sich hier nicht um das Thema von mehreren Leben handelt,
auch nicht um das Beenden des Erleidens nach dem Tod, sondern viel-
mehr um das Beenden des Erleidens in diesem jeweils gegenwartigen
Leben —und mehr noch: in diesen Tagen und Stunden des Lebens, in
diesen wertvollen wenngleich dahinschwindenden Augenblicken des
Lebens-, das liegt auf der Hand; und das braucht daher wohl nicht weiter
begriindet zu werden.

Zu fragen und zu untersuchen ist allerdings, wo in diesem Teil der
12-er-Kette das Handeln sowie das Sich-Auswirken des Handelns -kurz
und nicht ganz unmissverstandlich gesagt: das Karman- anzusetzen ist.

Das Handeln in Gedanken-Worten-Werken setzt das Erkennen -
sei’s richtig oder sei’s verkehrt erkannt- voraus und erfolgt daher im
Anschluss an das Erkennen, und mehr noch: im Anschluss an das Diirsten
[nach dem Sein des Empfundenen], und wohl auch: im Anschluss an das
Anhaften [am Vorhandensein des angeblich von sich aus Angenehmen,
am Unbeteiligtsein des angeblich von sich aus Unerheblichen, am Abwe-
sendsein des angeblich von sich aus Unangenehmen)].

Nun sind Diirsten und Anhaften gedankliche Akte; sie verlaufen al-
lerdings so rasch, dass sie zumeist unbemerkt bleiben. Und sie verdndern
bei jedem Diirsten und bei jedem Anhaften den Diirstenden und Anhaf-
tenden auf unbemerkte und ungewollte Art, auf unfreie Art, kurz gesagt:

144 Man haftet ja nicht an seiner Vorstellung [von einem Gegenstand], sondern an dem
Gegenstand, so wie er [angeblich, gemafi der Vorstellung, von sich aus] ist.
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sie haben als Auswirkung und Abfolge ein vom Diirsten und Anhaften
gepragtes Werden, eben: ein Gewordenwerden.

»Woran man oft denkt, dahin neigt sich der Geist“, bemerkt Buddha
Sakyamuni gemaft MN 19. Das Entstehen solcher Neigungen ist dann
nichts anderes als eben die Neugeburt des Geistes; und da die Krafte
dieser Neigungen abhdngig von den Arten des Denkens schwanken und
sich verandern, und dies in Mara’s Fesseln, ist dieses unfreie und zudem
unbeherrschte Schwanken und Sich-Verdndern des Geistes dessen Al-
tern-inTodhaftigkeit.

Das Altern des Leibes und das Sterben des Leibes, das sind eiserne
Gesetze der Natur, wie dies in SN 3.22 ausdrticklich festgehalten wird;
und da hier ein Eingreifen im Sinne einer ginzlichen Uberwindung des
leiblichen Alterns und des leiblichen Todes nicht méglich ist, liegt dies
ohne jeden Zweifel aufderhalb der Weisheits- und Heilslehre Buddha
Sakyamuni’s.

Dass verbales Handeln sowie somatisches Handeln auf vorausge-
gangenem mentalen Handeln fufdt, gehort zu den Grundlagen von des
Buddha’s Philosophie des Geistes.

Sutra 12.44: Die Welt

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti. [An einem dieser
Tage] wandte er sich mit diesen Worten an die bei ihm versammelten
Bhiksus: ,Der Welt Entstehung, ihr Bhiksus, und der Welt Vergehen will
ich euch darlegen. Hort aufmerksam zu auf das, was ich sagen werde!*

»Ja, Herr!“, antworteten ihm diese; und er begann:

,Dies ist das Entstehen der Welt: In Abhangigkeit von Sehsinn und
Formen entsteht ein Seh-Bewusstsein; das Zusammentreffen dieser drei
ist eine Beriihrung. In Abhangigkeit von Horsinn und Schallen entsteht
ein Hor-Bewusstsein; das Zusammentreffen dieser drei ist eine Beriih-
rung. In Abhangigkeit von Riechsinn und Gertichen entsteht ein Riech-
Bewusstsein; das Zusammentreffen dieser drei ist eine Beriihrung. In
Abhangigkeit von Schmecksinn und Geschmacker entsteht ein Schmeck-
Bewusstsein; das Zusammentreffen dieser drei ist eine Beriihrung. In
Abhangigkeit von Tastsinn und Tastungen entsteht ein Tast-Bewusst-
sein; das Zusammentreffen dieser drei ist eine Beriihrung. In Abhangig-
keit von Denksinn und Denkgegenstanden entsteht ein Denk-Bewusst-
sein; das Zusammentreffen dieser drei ist eine Beriihrung.
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Mit der [jeweiligen] Beriihrung als Bedingung, [entsteht eine ent-
sprechende| Empfindung [samt Gefiihlswert]. Mit dieser Empfindung als
Bedingung [entsteht] ein Diirsten [nach dem Sein des Empfundenen]. So
entsteht die Welt.14>

Und dies ist das Vergehen der Welt: In Abhdngigkeit von Sehsinn
und Formen entsteht ein Seh-Bewusstsein; das Zusammentreffen dieser
drei ist eine Beriihrung. In Abhdngigkeit von Horsinn und Schallen ent-
steht ein Hor-Bewusstsein; das Zusammentreffen dieser drei ist eine Be-
rihrung. In Abhangigkeit von Riechsinn und Gertichen entsteht ein
Riech-Bewusstsein; das Zusammentreffen dieser drei ist eine Beriihrung.
In Abhangigkeit von Schmecksinn und Geschmacker entsteht ein
Schmeck-Bewusstsein; das Zusammentreffen dieser drei ist eine Berih-
rung. In Abhangigkeit von Tastsinn und Tastungen!4® entsteht ein Tast-
Bewusstsein; das Zusammentreffen dieser drei ist eine Beriihrung. In
Abhangigkeit von Denksinn und Denkgegenstianden!47 entsteht ein Denk-
Bewusstsein; das Zusammentreffen dieser drei ist eine Beriihrung.

Mit der [jeweiligen] Beriihrung als Bedingung, [entsteht eine ent-
sprechende| Empfindung [samt Gefiihlswert]. Mit dieser Empfindung als
Bedingung [wiirde nun] ein Diirsten [nach dem Sein des Empfundenen
entstehen]. Aber mit dem restlosen Versiegen und Beenden von eben
diesem Diirsten kommt das Beenden des Anhaftens zustande,48 mit dem
Beenden des Anhaftens das Beenden des Gewordenwerdens, mit dem
Beenden des Gewordenwerdens das Beenden des Geborenwerdens, und
mit dem Beenden des Geborenwerdens das Beenden des Alterns-in-Tod-
haftigkeit, [das sich gezeigt hat in] Kummer-Schmerz-Leid-Betriibnis-
Verzweiflung. Auf solche Art kommt die Auflosung der ganzen Masse des
Erleidens zustande; dies, ihr Bhiksus, ist das Vergehen der Welt.”

Sutra 12.45: Natikal4°

145 Das Diirsten nach dem Sein des Empfundenen erstellt die Welt.

146 Unter ,Tastung” fallt alles an kérperlich Wahrgenommenem, was nicht unter die
anderen vier Sinnesbereiche fallt.

147 Ein Denkgegenstand [= S: dharmal!] ist ein Gegenstand, der dem Bewusstsein unver-
mittelt [= nicht durch die fiinf dufderen Sinne vermittelt] gegeben ist. Dazu gehéren nun
nicht nur abstrakte Gegenstande wie Zahlen, sondern auch Gegenstande der Erinnerung
und der Erwartung; denn auch sie sind -in diesem Augenblich jedenfalls- dem Bewusst-
sein nicht durch einen der fiinf dufieren Sinne zugefiihrt.

148 Man haftet ja nicht an seiner Vorstellung [von einem Gegenstand], sondern an dem
Gegenstand, so wie er [angeblich, geméafi der Vorstellung, von sich aus] ist.

149 Der Inhalt dieses Siitras ist der von SN 12.43, dies in wortwortlicher Wiedergabe.
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Sutra 12.46: Ein Brahmana

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti. [An einem dieser Ta-
ge] begab sich ein Brahmana zu ihm, tauschte mit ihm freundliche und
zuvorkommende Worte der Begriifdung aus, und setzte sich sodann ihm
zur Seite hin. Sodann begann er mit dem Bhagavan das folgende Wech-
selgesprach:150

,Verhilt es sich so, Herr Gautama, dass der, welcher eine Handlung
durchfiihrt, der gleiche ist wie der, welcher dann die Auswirkung dieser
Handlung erlebt?“

,Dies zu behaupten, das ist der eine Abweg!“151

,Verhalt es sich dann so, Herr Gautama, dass der, welcher eine Hand-
lung durchfiihrt, verschieden ist von dem, der dann die Auswirkung die-
ser Handlung erlebt?“

,Dies zu behaupten, das ist der andere Abweg!152 Diese beiden Ab-
wege vermeidend, legt der Tathagata die Zusammenhange in der Mitte
dar.“

[Daraufhin bat dieser Brahmana den Bhagavan, ihm diese Zusam-
menhdnge darzulegen. Und der Bhagavan beschrieb ihm die beiden Wege
des Entstehens durch Vorheriges in dem Umfang, in dem dies dem Brah-
mana verstehbar und einsehbar war.153]

Aber die Rahmenhandlung ist eine ganz andere:

Buddha Sakyamuni spricht ~-wohl im Freien und halblaut- diesen Text, wohl: zum Me-
morieren einer bald danach abzuhaltenden Unterweisung. Er bemerkt erst nach dem
Beenden dieses Sprechens, dass ihm da jemand gelauscht hat:

»~Waihrenddessen stand da ein Bhiksu und horte dem Bhagavan zu. Da nun bemerkte
dieser ihn; und er fragte ihn: ,Bhiksu! Hast du diese Darlegung der Zusammenhange
vernommen?“; und dieser bekannte: ,Ja, Herr!“. [Daraufhin ermahnte ihn der Bhagavan
so:] ,Lerne diese Darlegung der Zusammenhinge, Bhiksu, und eigne sie dir so an, dass
du sie dauerhaft in Erinnerung behaltst! Sie gereicht dir dann zum Segen [P: atthasam-
hita]; denn sie leitet hin zum Ur-Heilswandel [P: adibrahmacariyaka].“

150 Dieses dreht sich wiederum um die Frage der Identitat der Person in der Zeit, ent-
sprechend dem alt-griechischen Philosophen-Thema vom Schiff des Theseus.

151 Gemaf? SN 12.61 und SN 12.62 verdndern sich Kérper und Geist unentwegt, wie
geringfiigig im Einzelnen dies auch erfolgen mag. Darum kann mit ,der eine Abweg*
hier nur eine der damaligen Lehren vom unverinderlichen Atman gemeint sein.

152 Mit , der andere Abweg" werden Lehren bezeichnet, welche die Gen-Identitat der
Person abstreiten: wohl nicht hinsichtlich dieses Lebens, in dem die Handlung durch-
gefiihrt worden ist, aber fiir nachfolgende Leben [wie auch: diese liberhaupt].

153 [n der Textvorlage werden stattdessen die beiden Wege gemafd SN 12.3 ohne Sinn
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Sodann sprach dieser Brahmana zum Bhagavan: , Grof3artig, Herr
Gautama, wirklich grofiartig! Auf vielfaltige Weise sind die Zusammen-
hangel54 vom Herrn Gautama erklart und klargestellt worden: so, wie
wenn Umgestiirztes aufgerichtet wird, wenn Verborgenes enthiillt wird,
wenn dem Verirrten der Weg gezeigt wird, wenn in die Dunkelheit eine
Lampe hineingehalten wird, sozusagen: ,Wer Augen hat, wird sehen!*.
Darum nehm' ich Zuflucht zum Herrn Gautama, zu [seiner] Lehrel>> und
zum Kreis [seiner Edlen Jiinger]! Mége mich der Meister Gautama von
heut’ ab als seinen Laien-Anhdnger erachten, ihm zeitlebens getreu!”

Postskriptum:

Was ich hier in der Textvorlage schmerzlich vermisse, das ist: der
Bezug der Antwort auf das Paar von Fragen, die Handlungen und ihre
Auswirkungen betreffend, hier vor allem dann: an welcher Stelle im Ab-
lauf der 12-er-Kette diese Handlungen wie auch deren Auswirkungen
aufzufiihren sind.

Sollte Buddha Sakyamuni zwar diesem Aufienstehenden, nicht je-
doch der iiberwiegenden Mehrheit der Mitglieder seines Ordens so-fort
die gesamte Kette dargelegt hat, dann konnen die Handlungen nicht im
zweiten Glied -dem des Gestaltetwerdens- enthalten sein.

Sutra 12.47: Janussoni

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti. [An einem dieser Ta-
ge] begab sich der Brahmana Janusoni zu ihm, tauschte mit ihm freundli-
che und zuvorkommende Worte der Begriiffung aus, und setzte sich so-
dann ihm zur Seite hin. Sodann begann er mit dem Bhagavan das folgen-
de Wechselgesprach:156

,Verhalt es sich so, Herr Gautama, dass Alles ist?“

und Verstand in Form von Inhaltsverzeichnissen einer ausfiihrlichen Darlegung her-
untergerasselt. Mit Blick darauf, wie vorsichtig sich Buddha Sakyamuni mit dem rich-
tigen Weiterreichen des Kernstiicks seiner Lehre gemafd MV von Anfang an verhalten
hat, hab‘ ich mir oben diesen Eingriff in die Wiedergabe erlaubt.

154 Hier geb‘ich S: ,dharma“ durch D: ,Zusammenhange“ wieder.

155 Hijer ist dann allerdings S: ,dharma“ durch ,Lehre” sinngemaf und richtig wieder-
zugeben.

156 Djeses dreht sich wiederum um die Frage, ob die Welt geméf3 der Brahman_Lehre
ein Sein hat oder hingegen gemaf einer phdnomenalistischen Lehre ohne Gen-Identitit
der Person [liber den Tod hinaus] Alles ein Schein ist, quasi ein Traum, gemaf3 Calde-
ron: ,La vida es suefa“.
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,Dies zu behaupten, das ist der eine Abweg!“157

,Verhalt es sich dann so, Herr Gautama, dass Alles nicht ist?

,Dies zu behaupten, das ist der andere Abweg!158 Diese beiden Ab-
wege vermeidend, legt der Tathagata die Zusammenhange in der Mitte
dar.“

[Daraufhin bat dieser Brahmana den Bhagavan, ihm diese Zusam-
menhdnge darzulegen. Und der Bhagavan beschrieb ihm die beiden Wege
des Entstehens durch Vorheriges in dem Umfang, in dem dies dem Brah-
mana verstehbar und einsehbar war.]

Sodann sprach der Brahmana Janusoni zum Bhagavan: ,Grof3artig,
Herr Gautama, wirklich grofartig! Auf vielfaltige Weise sind die Zusam-
menhdnge vom Herrn Gautama erklart und klargestellt worden: so, wie
wenn Umgestiirztes aufgerichtet wird, wenn Verborgenes enthiillt wird,
wenn dem Verirrten der Weg gezeigt wird, wenn in die Dunkelheit eine
Lampe hineingehalten wird, sozusagen: ,Wer Augen hat, wird sehen!“.
Darum nehm’ ich Zuflucht zum Herrn Gautama, zu [seiner] Lehre und
zum Kreis [seiner Edlen] Jiinger! Mége mich der Meister Gautama von
heut ab als seinen Laien-Anhanger erachten, ihm zeitlebens getreu!”

Sutra 12.48: Ein Lokayatika

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti. [An einem dieser Ta-
ge| begab sich ein Brahmana, der ein Naturphilosoph!>? war, zu ihm,
tauschte mit ihm freundliche und zuvorkommende Worte der Begriifdung
aus, und setzte sich sodann ihm zur Seite hin. Sodann begann er mit dem
Bhagavan das folgende Wechselgesprach:160

,Verhalt es sich so, Herr Gautama, dass Alles ist?“

,Dies zu behaupten, das ist der eine Abweg!“161

157 Mit , der eine Abweg"“ werden hier sicherlich auch bestimmte Brahman-Lehren be-
zeichnet, etwa: ,Das Brahman hat ein Sein, das unterschiedslose Gewoge hat ein Sein,
und das vom Brahman gestaltete Gewoge hat dann ebenfalls ein Sein®, aber vielleicht
auch rein zeitgenossische materialistische Lehren.

158 Mit ,der andere Abweg"“ werden Lehren bezeichnet, welche die Gen-Identitat der
Person abstreiten: wohl nicht hinsichtlich dieses Lebens, in dem die Handlung durch-
gefiihrt worden ist, aber fiir nachfolgende Leben [wie auch: diese tiberhaupt].

159 So geb* ich den Ausdruck P: ,lokayatika“ oben wieder.

160 Bei diesem Quadrupel dreht es sich um die Frage der Beschaffenheit des Weltalls.
161 Mit ,der eine Abweg"“ werden hier sicherlich Lehren des Naiven Realismus bezeich-
net, Wonach alles genau so ist, wie es erscheint bzw. wie es gemessen wird.

80



,Verhalt es sich dann so, Herr Gautama, dass Alles nicht ist?“

,Dies zu behaupten, das ist der zweite Abweg!162

,Verhalt es sich so, Herr Gautama, dass Alles ist?“

,Dies zu behaupten, das ist der dritte Abweg!“163

,Verhalt es sich dann so, Herr Gautama, dass Alles nicht ist?

,Dies zu behaupten, das ist der vierte Abweg!164 Diese vier Abwege
vermeidend, legt der Tathagata die Zusammenhange in der Mitte dar.“

[Daraufhin bat dieser Brahmana den Bhagavan, ihm diese Zusam-
menhange darzulegen. Und der Bhagavan beschrieb ihm die beiden Wege
des Entstehens durch Vorheriges in dem Umfang, in dem dies dem Brah-
mana verstehbar und einsehbar war.]

Sodann sprach dieser Brahmana zum Bhagavan: , Grofdartig, Herr
Gautama, wirklich grofiartig! Auf vielfaltige Weise sind die Zusammen-
hange vom Herrn Gautama erklart und klargestellt worden: so, wie wenn
Umgestlirztes aufgerichtet wird, wenn Verborgenes enthiillt wird, wenn
dem Verirrten der Weg gezeigt wird, wenn in die Dunkelheit eine Lampe
hineingehalten wird, sozusagen: ,Wer Augen hat, wird sehen!“. Darum
nehm‘ich Zuflucht zum Herrn Gautama, zu [seiner] Lehre und zum Kreis
[seiner Edlen] Jiinger! Moge mich der Meister Gautama von heut’ ab als
seinen Laien-Anhdnger erachten, ihm zeitlebens getreu!”

Sutra 12.49: Der Edle Jiinger (1)

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti. [An einem dieser Ta-
ge| wandte sich der Bhagavan an die bei ihm versammelten Bhiksus mit
den Worten:

,Ihr Bhiksu! Ein wohlgeschulter Edler Jiinger braucht sich nicht noch
zu fragen: ,Was muss bestehen, damit solches entsteht? Aus wessen Be-
stehen ergibt sich das Entstehen von solchem? Was muss bestehen,
damit Form-Begriff entsteht? Was muss bestehen, damit Sechs-Bereich
entsteht? Was muss bestehen, damit Beriihrung entsteht? Was muss be-
stehen, damit Empfindung [samt Gefiihlswert] entsteht? Was muss beste-

162 Mit ,der zweite Abweg" werden hier sicherlich Lehren bezeichnet, welche nicht nur
den Erscheinungen und den Messungen, sondern auch dem Denken und Reden dariiber
kein Sein zugestehen.

163 Mit , der dritte Abweg“ werden hier wohl Kontinuums-Lehren nach der Art des Ana-
xagoras bezeichnet. -

164 Mit ,der vierte Abweg“ werden hier sicherlich Partikel-Lehren nach der Art des De-
moKkritos bezeichnet.
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hen, damit Diirsten entsteht? Was muss bestehen, damit Anhaften ent-
steht? Was muss bestehen, damit Gewordenwerden entsteht? Was muss
bestehen, damit Geborenwerden entsteht? Was muss bestehen, damit Al-
tern-in-Todhaftigkeit entsteht?“

Vielmehr besitzt ein wohlgeschulter Edler Jiinger das von Anderen
unabhangige Wissen: ,Wenn jenes besteht, dann entsteht dieses; mit dem
Bestehen von jenem ergibt sich das Entstehen von diesem. Wenn Be-
wusstsein vorhanden ist, dann entsteht Form-Begriff. Wenn Form-Be-
griff vorhanden ist, dann entsteht Sechs-Bereich. Wenn Sechs-Bereich
vorhanden ist, dann entsteht Beriihrung. Wenn Beriihrung vorhanden ist,
dann entsteht Empfindung [samt Gefiihlswert]. Wenn Empfindung [samt
Gefiihlswert] vorhanden ist, dann entsteht Diirsten. Wenn Diirsten vor-
handen ist, dann entsteht Anhaften. Wenn Anhaften vorhanden ist, dann
entsteht Gewordenwerden. Wenn Gewordenwerden vorhanden ist, dann
entsteht Geborenwerden. Wenn Geborenwerden vorhanden ist, dann
entsteht Altern-in-Todhaftigkeit!“: So erkennt er: ,Auf diese Weise
entsteht die Welt!“165

Thr Bhiksu! Ein wohlgeschulter Edler Jiinger braucht sich auch nicht
noch zu fragen: ,Was muss nicht-bestehen, damit solches nicht entsteht?
Aus wessen Beenden ergibt sich das Aufhéren von solchem? Was muss
zuendegehen, damit Form-Begriff endet? Was muss zuendegehen, damit
Sechs-Bereich endet? Was muss zuendegehen, damit Beriihrung endet?
Was muss zuendegehen, damit Empfindung [samt Gefiihlswert] endet?
Was muss zuendegehen, damit Diirsten endet? Was muss zuendegehen,
damit Anhaften endet? Was muss zuendegehen, damit Gewordenwerden
endet? Was muss zuendegehen, damit Geborenwerden endet? Was muss
zuendegehen, damit Altern-in-Todhaftigkeit endet?”

Vielmehr besitzt ein wohlgeschulter Edler Jiinger das von Anderen
unabhangige Wissen: ,Wenn jenes nicht besteht, dann entsteht dieses
nicht; mit dem Beenden von jenem ergibt sich das Enden von diesem.
Wenn Bewusstsein nicht vorhanden ist, dann entsteht nicht Form-Be-
griff. Wenn Form-Begriff nicht vorhanden ist, dann entsteht Sechs-Be-
reich. Wenn Sechs-Bereich nicht vorhanden ist, dann entsteht nicht Be-
rihrung. Wenn Beriihrung nicht vorhanden ist, dann entsteht nicht Emp-
findung [samt Gefiihlswert]. Wenn Empfindung [samt Gefiihlswert] nicht
vorhanden ist, dann entsteht nicht Diirsten. Wenn Diirsten nicht vorhan-

165 Vgl.: SN 12.44.

Im Gegensatz zu dort wird hier allerdings auf eine voll entwickelte Erkenntnistheorie
Bezug genommen, die vom Glied des Bewusstseins bis zum Glied der Empfindung
reicht. Dies wire dann, meiner Hypothese nach, der Lehrstoff der 3-ten Klasse der Geis-
tesschulung gewesen.
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den ist, dann entsteht nicht Anhaften. Wenn Anhaften nicht vorhanden
ist, dann entsteht nicht Gewordenwerden. Wenn Gewordenwerden nicht
vorhanden ist, dann entsteht nicht Geborenwerden. Wenn Geborenwer-
den nicht vorhanden ist, dann entsteht nicht Altern-in-Todhaftigkeit!“: So
erkennt er: ,Auf diese Weise vergeht die Welt!“166

Sutra 12.50: Der Edle Jiinger (2)167

Teil 6: Rukkhavagga
Baum-Abschnitt

Sutra 12.51: Sorgfaltiges Untersuchen (1)

So hab’ich es gehort:
Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Sravasti in der Kloster-Anlage
Anathapindada’s im Sieger-Hain. [An einem dieser Tage] wandte er sich

166 Vgl.: SN 12.44.

Ist die Welt des Edlen Jiingers solchermafien vergangen, dann befindet er sich nicht
mehr in dieser Welt; und dann ist er in ihr auch nicht mehr anzutreffen, insbesondere
von Mara nicht!

167 WGG kommentiert dieses -mit SN 12.49 nahezu identische- Siitra wie folgt:

»Dieses Sutta unterscheidet sich von dem vorangehenden Sutta 49 nur dadurch, dass,
wahrend in Sutta 49 Vififiana, das Bewusstsein, als gegeben angenommen und die Ni-
danreihe von diesem Punkt an bis zum Schlussglied durchgefiihrt wird, Sutta 50 beim
ersten Nidana, dem Nichtwissen, beginnt und so den ganzen Paticcasamuppada enthalt.

Nun findet sich der Zusatz von Sutta 50 wenigstens in einer birmanischen Hand-
schrift, die der Textausgabe neben singhalesischen Handschriften z grunde gelegt ist,
auch bei Sutta 49. Es ist nun klar, dass sie hier spater gelehrte Zutat ist; denn in diesem
Falle stimmen ja beide Suttas wortwortlich iiberein und es ware kein Grund einzusehen
fiir die zweimalige Aufnahme in den Kanon.

Einleuchtend ist aber andrerseits die Veranlassung der Einschiebung: die Nidanreihe
erschien eben in Sutta 49 unvollstindig und der Ergdnzung bediirftig. Birmanesische
Manuskripte tragen oft die Merkmale gelehrter Uberarbeitung, und als solche ist jene
Einschiebung anzusehen.”

Ich will dies keinesfalls ausschliefden; denn allzu haufig sind hier im SN solche sinn-
widrigen Vervollstidndigungen vorgenommen worden.

Ich will allerdings auch nicht ausschlief3en, dass Buddha Sékyamuni bei einer anderen
Gelegenheit vor anderen Schiilern -und dann wohl: vor solchen der 3-ten Klasse der
Schulung des Geistes- diese beiden ersten Glieder im Zusammenhang mit seiner
Philosophie des Geistes vorgetragen hat.

83



an die [bei ihm versammelten] Bhiksus mit den Worten: ,Ihr Bhiksus!“;
und diese antworteten ihm aufmerksam: ,Ja, Herr!“

JInwiefern®, fragte er sie, ,fiihrt ein Bhiksu genaue Untersuchungen
hinsichtlich der vollstiandigen Vernichtung des Erleidens an?“

,Im Bhagavan, Herr,"” [antworteten sie ihm], ,hat unsere Ansicht168
ihre Wurzeln; und auf ihn stiitzt sich diese Ansicht. Gut war‘ es deswegen,
wenn der Bhagavan uns erklaren wiirde, wie [das vollstandige Vernich-
ten des Erleidens erfolgt]! Die Bhiksus werden das von ihm uns Dargeleg-
te gut in Erinnerung behalten!“

,Dann hort zu,“ [willigte er ein], ,und achtet aufmerksam auf das,
was ich sagen werde!“

»Ja, Herr!“, versprachen sie ihm. Und er begann:

»Ihr Bhiksus! Da iiberlegt sich ein Bhiksu: ,Was ist von diesen vielfal-
tigen Arten des in der Welt16? als Altern-in-Todhaftigkeit entstehenden
Erleidens der Ursprung, der sie hervorbringt und aus dem sie entsteht?
Was muss vorhanden sein, damit Altern-in-Todhaftigkeit entsteht? Und
was muss beendet sein, damit Altern-in-Todhaftigkeit endet?“

Indem er dies genau und sorgfaltig untersucht, erkennt er sodann:
,Dieses als Altern-in-Todhaftigkeit entstehenden Erleiden hat das Gebo-
renwerden als Ursprung, der sie hervorbringt und aus dem sie entsteht:
Wenn Geborenwerden vorhanden ist, entsteht Altern-in-Todhaftigkeit;
und wenn Geborenwerden nicht vorhanden ist, tritt Altern-in-Todhaftig-
keit nicht ein.”

[In dieser Weise genau und sorgfiltig untersuchend,] erkennt er [die
Beschaffenheit und das Bestehen von] Altern-in-Todhaftigkeit, den Ur-
sprung von Altern-in-Todhaftigkeit, das Beenden von Altern-in-Todhaf-
tigkeit, und den zum Beenden von Altern-in-Todhaftigkeit fiihrenden
Weg. Und indem er diesen Weg begeht, wird er zu einem, der [die Zusam-
menhdnge in Richtung zum Heil hin anwendet]; denn er begeht so den
Weg zur vollstandigen Vernichtung des Erleidens, zum Vernichten von
Altern-in-Todhaftigkeit.

[In gleicher Weise untersucht er genau und sorgfaltig Beschaffen-
heit-Ursprung-Beenden-Weg hinsichtlich Geborenwerden, hinsichtlich
Gewordenwerden, hinsichtlich Anhaften, hinsichtlich Diirsten, hinsicht-
lich Empfindung [samt Gefiihlswert], hinsichtlich Beriihrung, hinsichtlich
Sechs-Bereich, hinsichtlich Form-Begriff, hinsichtlich Bewusstsein, und
ermittelt als dessen Ursprung das Gestaltetwerden.|

168 Die Rechte Ansicht ist das erste Glied des Edlen Achtfachen Pfades. Sie ist das Mor-
genrot dieses Pfades. Siehe AN 10.61-62.
169 Der Ausdruck ,Welt" diirfte hier sinngleich mit ,Lebewesen“ gebraucht sein.

84



Und er uiberlegt sich: ,Was ist von diesem Gestaltetwerden der Ur-
sprung, der es hervorbringt und aus dem es entsteht? Was muss vorhan-
den sein, damit Gestaltetwerden entsteht? Und was muss beendet sein,
damit Gestaltetwerden endet?“

Indem er dies genau und sorgfaltig untersucht, erkennt er sodann:
,Dieses Gestaltetwerden hat die Unwissenheit als Ursprung, die sie her-
vorbringt und aus der sie entsteht: Wenn Unwissenheit vorhanden ist,
entsteht Gestaltetwerden; und wenn Unwissenheit nicht vorhanden ist,
tritt Gestaltetweerden nicht ein.“

[In dieser Weise genau und sorgfaltig untersuchend,] erkennt er [die
Beschaffenheit und das Bestehen von] Gestaltetwerden, den Ursprung
von Gestaltetwerden, das Beenden von Gestaltetwerden, und den zum
Beenden von Gestaltetwerden fiihrenden Weg. Und indem er diesen Weg
begeht, wird er zu einem, der [die Zusammenhange in Richtung zum Heil
hin anwendet]; denn er begeht so den Weg zur vollstiandigen Vernich-
tung des Erleidens, zum Vernichten vom Gestaltetwerden.

Thr Bhiksus! Wenn da jemand, durchtrankt von Unwissenheit, ein
heilsames Gestaltetwerden hervorbringt, dann richtet sich sein Bewusst-
sein zum Heilsamen hin aus; wenn er, durchtrankt von Unwissenheit, ein
unbedeutsames Gestaltetwerden hervorbringt, dann richtet sich sein Be-
wusstsein zum Unbedeutsamen hin aus; und wenn er, durchtrankt von
Unwissenheit, ein unheilsames Gestaltetwerden hervorbringt, dann rich-
tet sich sein Bewusstsein zum Unheilsamen hin aus.

Wenn hingegen bei einem Buiksu die Unwissenheit [vollstdandig] be-
seitigt und [dadurch Weisheit]17? entstanden ist, dann erstellt er, als Ab-
folge davon, kein heilsames Gestaltetwerden mehr, auch kein unbedeut-
sames Gestaltetwerden mehr, und auch kein unheilsames Gestaltetwer-
den mehr. Da er kein Gestaltetwerden mehr [erleidet], darum [erleidet]
er nun nicht mehr das Diirsten!”! [nach dem Sein des Empfundenen als
der Welt]. Nicht mehr diirstend, ist er unerschiitterlich geworden; uner-
schiitterlich geworden, erlangt er aus eigener Kraft das Nivana. Und er
erkennt und sieht nun unvermittelt: ,Vernichtet ist das Geborenwerden,

170 Ich ersetze -dies insbesondere mit Blick auf MN 74- hier den Ausdruck ,Wissen" -
bzw. E: ,knowledge“~ durch das Wort ,Weisheit".

Die Begriindung hierfiir -die keineswegs einfach ist, die daher garnicht auf einer
einzigen Seite Uberzeugend dargestellt werden kann, und der daher vielleicht wider-
sprochen wird, werd" ich im Postskriptum zu skizzieren versuchen.

171 BBK schreibt hier ,: ,clinging” [= D: ,Anhaften”].

Ich folge hier den Griinden, die WGG fiir , Durst” [bzw. ,Diirsten“] angibt:

»P: ,paritassati“ gehort ohne Zweifel zu S-Wz: tars, trsyati“ (Franke, ,Digha“ iibers. 41,
Anm. 6); subst.: ,tanha“ im ,Paticcasamuppada“ = S: ,trsna“. (...)“
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gelebt der Heilswandel, gewirkt das zu Wirkende: Nicht mehr ist diese
[Welt]!“172

Hat er dann eine als angenehm zu fithlende Empfindung, dann weif3
er: ,Sie ist unbestandig; tiber sie kann ich nicht verfiigen; in ihr ist [des-
wegen| nichts Erhebendes zu finden!“. Hat er dann eine als unerheblich
zu fithlende Empfindung, dann weif3 er: ,Sie ist unbestandig; liber sie
kann ich nicht verfiigen; in ihr ist [deswegen] nichts [Unwichtiges] zu
finden!“. Hat er dann eine als unangenehm zu fithlende Empfindung,
dann weif} er: ,Sie ist unbestidndig; liber sie kann ich nicht verfiigen; in
ihr ist [daher] nichts [Bedriickendes] zu finden!“

Hat er dann eine als angenehm zu fithlende Empfindung, dann fiihlt er
sie als nicht-mit-sich-verbunden. Hat er eine als unerheblich zu fiihlende
Empfindung, dann fiihlt er sie als nicht-mit-sich-verbunden. Hat er dann
eine als unangenehm zu fithlende Empfindung, dann fiihlt er sie als nicht-
mit-sich-verbunden.173

Empfindet er, dass die Kérperkrafte zuendegehen, dann versteht er:
»<Ich empfinde, dass die Korperkrifte zuendegehen!“. Empfindet er, dass
das Leben zuendegeht, dann versteht er: ,Ich empfinde, dass das Leben
zuendegeht!“. Und er versteht: ,Beim Auseinanderbrechen des Korpers
am Ende des Lebens wird alles das Empfunden, an dem man sich nicht
[gefiihlsmafdig beteiligt und erregt hat, ruhig und] kiihl17# werden. (...)"

[hr Bhiksus! Das ist vergleichbar mit einem Tontopf, den ein Mann
aus dem heifen Topferofen herausgenommen und auf den Erdboden ge-
stellt hat, nun abkiihlt, wie die Hitze sich verliert (...): Ebenso wird er
[dann, wenn seine Korperkrafte schwinden und die Lebenszeit ablauft,
dies als ein Losgeloster erkennen.]

[Und abschliefend befragte der Bhagavan diese Bhiksus in Einzel-
heiten, ihr Verstandnis iiber den richtigen Weg des Anwendens der Zu-
sammenhange hin zum Ziel der Befreiung betreffend.]17>

Postskriptum:

172 Dje drei nachfolgenden Absétze sind nahezu identisch mit solchen aus dem -sehr
wichtigen- Siitra MN 140; siehe Anhang XYX.

173 Er empfindet sie quasi distanziert: Er schaut [mit dem Auge des Geistes] auf sie, wird
jedoch durch sie nicht mehr bertihrt.

In schwacheren Fallen kann dies auch unsereiner an sich selber ausiiben; in stirkeren
Fallen hingegen tiberspiilen einen die Fluten der Gefiihle: es sei denn, man hat sich hin-
reichend darin gelibt, sich von ihnen nicht iiberspiilen zu lassen.

174 Kijhl-Werden ist das diametrale Gegenteil von Nicht-Brennen.
175 Dieses Befragen-Beantworten ist eine solcherart erfolgte Erweiterung der zweiten
Halfte von SN 12.03.
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Nicht zu entscheiden ist, ob die Horer-Berichter von den Gliedern
der 12-er-Kette jene ab dem der Unwissenheit nur schablonenhaft auf-
gefiillt haben, oder ob sie die genaueren Ausfiihrungen hierzu mangels
eigenem Verstdndnis nicht weitergereicht haben.

Im ersten dieser beiden Falle wiirde dieses Stutra eine Skizze des
Lehrstoffs der 3-ten Klasse der Schulung des Geistes wiedergeben. Und
mit ,,Unwissenheit” diirfte hier dann hier nicht nur das Fehlwissen hin-
sichtlich Verganglichkeit-Leidhaftigkeit-Nichtselbstheit gemeint sein,
sondern auch die erkenntnistheoretischen Hinsichten dieses Fehlwis-
sens, dies im Zusammenhang mit einer tieferen Durchleuchtung des
Diirstens, aber wohl noch nicht die sprachphilosophischen Hinsichten
solchen Fehlwissens, soweit diese ein tiefgreifendes Untersuche des
Vorgangs des Erkennens voraussetzen, und sicherlich noch nicht jenes
grundliegende Fehlwissen, das durch die Annahme einer obersten Ebene
des Zuriickblickens entsteht [und das ein Uber-Alles-Hinausgehen ver-
hindert].

Der Unterschied von Unwissenheit [= Avidya] und Irrung [= Moha
= Verblendung] darf nicht unbeachtet bleiben: /rrung ist ein Fehlwissen
in der Welt; und nicht leicht ist es, dann im irrenden Zustand heilsam zu
handeln. Unwissenheit hingegen ist ein Fehlwissen dber die Welt; und
leicht ist es, trotz dieses Fehlwissens stets heilsam zu handeln: ja, mehr
noch: das trotz Avidya [= Unwissenheit] und von ihr als Ausgangspunkt
erfolgte heilsame dreifache Handeln ist die Voraussetzung fiir das Besei-
tigen der Moha [= Irrung] und der damit einhergehenden Geistes-Unru-
he, was wiederum die Voraussetzung fiir das Beendigen der Avidya ist.

Symbolisch dargestellt wird dies durch die fleckenlose Lotosbliite,
die aus dem Morast entsprossen ist.

Das Ziel des Zerstorens der Unwissenheit ist nur mittelbar das Erzie-
len von Wissen; denn das Wissen ist eine -bestens begriindete- Rechte
Ansicht. Und diese ist entstanden. Siehe hierzu MN 74.

Das Unentstandene hingegen ist die Weisheit, die auch noch das
Wissen iiberschreitet und die das Tor zur Befreiung [des Geistes von al-
len Behinderungen und Fesselungen] ist. Diese Weisheit ist das neunte
der zehn Glieder, von denen dass zehnte die Befreiung ist und von denen
die ersten acht die des Edlen Achtfachen Pfades sind. Siehe hierzu auch
DN 34 (10) sowie SN 14.29 sowie AN 10.119-166 und 217.

Yajnavalkya war mit Sicherheit nicht der erste unter den alt-indi-
schen vorbuddhistischen Weisen, die den Weg zur Todlosigkeit gesucht
haben. Was die einzelnen Weisen hierbei unter dem Ausdruck ,Todlosig-
keit” genau verstanden haben, das ist nicht mehr im einzelnen zu ermit-
teln; fest steht nur, dass sie dieses Wort dabei als Fachbegriff und daher
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keinesfalls im alltdglichen Gebrauch verwendet haben. Und auch als Bud-
dha Sakyamuni den Fiinfen berichtete: ,Das Todlose ist gefunden!*, hat er
damit keinesfalls behaupten wollen, er werde nun nicht mehr sterben.

Dass diese Fiinf das, was er mit , Todloses" gemeint hat, nicht verste-
hen wiirden, das hat der Buddha vorab geahnt.

Dass die Schiiler und Weggefahrten Mahakasyapa’s -und somit na-
hezu alle Teilnehmer des 1-ten Konzils- in ihren Einsichtsfahigkeiten je-
ne ersten Funf keinesfalls iibertroffen haben, dass wird unter Buddhisten
allgemein verdrangt.

Dass die Horer-Berichter ,Jara-Marana“ im Alltagssinn und keines-
falls im philosophisch-soteriologischen Sinn Buddha Sakyamuni’s ver-
stehen, ist zwar befremdlich, aber unter gewissen Annahmen tiber Deka-
denz-Erscheinungen im Orden bald nach dem Dahinscheiden des Buddha
nicht unerklarlich; und der Bericht iiber das zweite Konzil stiitzt diese
Annahmen.

Unerklarlich —und fir mich unverstehbar- ist es jedoch, wieso die
buddhistische Tradition sich trotz Nagarjuna an dieses -irreleitende- All-
tagsverstdandnis von ,Jara-Marana“ klammern und daran festhalten und
dadurch den Wert der Philosophie und Soteriologie des Buddha auf ihr
eigenes [Alltags-]Verstandnis herunterziehen. Unerklarlich —und fiir
mich unverstehbar- ist es zudem, dass bis dato scheinbar jeder Uberset-
zer der Pali-Texte bedenkenlos davon ausgegangen ist, dass es einer
griindlichen Untersuchung bedarf, um schlief3lich zu erkennen, dass es
dann, wenn keine Geburt von jemandem erfolgt, diesem auch kein Tod
widerfahrt: Ich hatte gemeint, dass dies jeder Absolvent einer Sonder-
schule ohne langes Uberlegen sofort einsieht.

Zweifellos hat auch Ananda -zumindest urspriinglich, am Anfang
seiner Geistesschulung- ,Jara-Marana“ im alltdglichen Sinn verstanden;
und Buddha Sakyamuni hat ihn dann darauf hingewiesen, dass die Be-
deutung der dabei verwendeten Ausdriicke viel tiefer ist als die des ober-
flachlichen Alltagsverstindnisses; siehe SN 12.60.

Die Konzilsviter des 1-ten Konzils scheinen ihr jeweiliges Verstand-
nis des Abhangigen Entstehens in DN 15 dokumentiert zu haben.176

176 [ch stimme mit MWS darin liberein, (a) dass der Kern des DN aus dem Sutra-Korb
des 1-ten Konzils besteht, wie auch, (2) dass die Ersteller dieses Sutra-Korbs die voll-
standige 12-er-Kette nicht gekannt haben; und ich gehe dabei wie er davon aus, dass DN
15 zu diesem Sutra-Korb gehort hat.

Ich akzeptiere jedoch nicht seine Folgerung, dass Buddha Sakyamuni demnach selber
noch nicht tiber samtliche 12 Glieder dieser Kette verfiigt hat, sondern akzeptiere Upa-
li’'s Bericht im MV 1, dem geméf$ der Buddha eine Woche nach dem Erreichen der Erwa-
chung diese Kette -mit dem ejgenen philosophisch-soteriologischen Verstandnis der
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Sutra 12.52: Sorgfaltiges Untersuchen (2)

So hab'ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Sravasti. [An einem dieser Ta-
ge wandte er sich mit diesen Worten an die bei ihm versammelten Bhik-
sus]:

,Ihr Bhiksus! Bei dem, der das Annehmliche an den Dingen, an de-
nen Anhaftung erfolgen kann, im Auge hat, nimmt das Diirsten zu. Aus
dem Diirsten als Bedingung [entsteht] das Anhaften, aus dem Anhaften
als Bedingung das Gewordenwerden, aus den Gewordenwerden als Be-
dingung das Geborenwerden, aus dem Geborenwerden als Bedingung
das Altern-in-Todhaftigkeit, [das sich zeigt in] Kummer-Schmerz-Leid-
Betriibnis-Verzweiflung. Auf solche Art kommt das durch Vorausgegan-
genes bedingte Entstehen der ganzen Masse des Erleidens zustande.

Das ist vergleichbar damit, dass man einem brennenden Holzstof3
laufend neuer Brennstoff zuflihrt, sodass der Brand nicht endet. (...)

Bei dem hingegen, der das Schadliche an den Dingen, an denen
Anhaftung erfolgen kann, im Auge hat, hort das Diirsten auf. Durch das
Aufhoren des Diirstens hort das Anhaften auf; durch das Aufhoren des
Anhaftens hort das Gewordenwerden auf; durchdasAufthoren des Gewor-
denwerdens hort das Geborenwerden auf; durch das Aufhoren des Gebo-
renwerdens hort das Altern-in-Todhaftigkeit auf, [und damit auch] Kum-
mer-Schmerz-Leid-Betriibnis-Verzweiflung. Auf solche Art kommt das
Aufhoren der ganzen Masse des Erleidens zustande.

Das ist vergleichbar damit, dass eine Ollampe brennt, der jedoch

darin vorkommenden Ausdriicke- gefunden hat, dass er jedoch befiirchtet hat, niemand
wiirde sie verstehen, weshalb er die Lehre davon besser bei sich behalten sollte.

Denn diese Folgerung setzt die Annahme voraus, die Teilnehmer dieses Konzils hatten
liber die gesamte Weisheits- und Heils-Lehre des Buddha verfiigt. Das Gegenteil davon
hat aber bereits der Ehrwiirdige Purana -der Abt des Klosters im Bambus-Hain, aus
dem er von Mahakasyapa vertrieben worden ist -gemaf3 CV hoflich aber unmissver-
standlich festgestellt; und so seh‘ich dies ebenfalls.

Ich gehe davon aus, dass Buddha Sakyamuni ein guter Lehrer gewesen ist, der seine
Schiiler nicht iiberfordert hat, der nicht im Sinne der fritheren einklassigen Dorfschulen
unterrichtet hat, der zwar nichts in seiner geschlossenen Hand behalten hat, der jedoch
alles von ihm Ermittelte seinen Schiilern gemaf deren jeweiliger Aufnahmefahigkeit
weitergereicht hat.

Warum Upali am 1-ten Konzil, die 12-er-Kette betreffend, geschwiegen hat, dariiber
kann man -sich dabei Mahakasyapa’s in SN 16.10-11 berichteten cholerischen Charak-
ters erinnernd- durchaus seine Gedanken machen.
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kein neuer Brennstoff zugefiihrt wird, sodass die Flamme schliefilich
erlischt. (...)“

Postskriptum:

Dies ist ganz eindeutig der Lehrstoff der 1-ten Klasse der Geistes-
schulung. Und das selbe gilt von SN 12.53-57, die geringfligige Variatio-
nen von SN 12.52 sind.

Mit ,, Unwissenheit” diirfte hier somit das Fehlwissen hinsichtlich
Verganglichkeit-Leidhaftigkeit-Nichtselbstheit gemeint sein, aber noch
nicht die erkenntnistheoretischen sowie sprachphilosophischen Hinsich-
ten solchen Fehlwissens.

Sutra 12.53: Die Fessel (1)

Sutra 12.54: Die Fessel (2)

Sutra 12.55: Der grofde Baum (1)

Sutra 12.56: Der grof3e Baum (2)

Sutra 12.57: Der junge Baum

Sutra 12.58: Form-Begriff

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti. [An einem dieser
Tage sprach er dies zu den bei ihm versammelten Bhiksus]:

,Ihr Bhiksus! Bei dem, der das Annehmliche an den Dingen, die
einen fesseln kénnen,177 im Auge hat, tritt Form-Begriff auf. Bedingt
durch Form-Begriff [entsteht] der Sechs-Bereich, bedingt durch den
Sechs-Bereich die Beriihrung, bedingt durch die Beriihrung die Emp-
findung [samt Gefiihlswert], bedingt durch die Empfindung [samt Ge-

177 Yajiiavalkya wiirde sage: ,bei denen ein Gegengreifen erfolgt”.
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fiihlswert] das Diirsten, bedingt durch das Diirsten das Anhaften, be-
dingt durch das Anhaften das Gewordenwerden, bedingt durch das Ge-
wordenwerden das Geborenwerden, bedingt durch das Geborenwerden
das Altern-in-Todhaftigkeit, [das sich zeigt in] Kummer-Schmerz-Leid-
Betriibnis-Verzweiflung. Auf solche Art kommt das durch Vorausgegan-
genes bedingte Entstehen der ganzen Masse des Erleidens zustande.
(..)178

Bei dem hingegen, der das Schédliche an den Dingen, die einen fes-
seln konnen, im Auge hat, tritt Form-Begriff nicht auf. Durch das Auftho-
ren von Form-Begriff hort der Sechs-Bereich auf; durch das Aufthoren
des Sechs-Bereichs hort die Beriihrung auf; durch das Aufhéren der Be-
rithrung hort die Empfindung [samt Gefiihlswert] auf; durch das Aufho-
ren von Empfindung [samt Gefiihlswert] hort das Diirsten auf; durch das
Aufhoren des Diirstens hort das Anhaften auf; durch das Aufhoren des
Anhaftens hort das Gewordenwerden auf; durch das Aufhoren des Ge-
wordenwerdens hort das Geborenwerden auf; durch das Aufhoren des
Geborenwerdens hort das Altern-in-Todhaftigkeit auf, [und damit dann
auch] Kummer-Schmerz-Leid-Betriibnis-Verzweiflung. Auf solche Art
kommt das Aufhoren der ganzen Masse des Erleidens zustande. (...)"

Postskriptum:

Wiewohl hier das Glied des Bewusstseins[zustands] noch fehlt, geh’
ich davon aus, dass die so weit entwickelte Kette durchaus bereits zum
Lehrstoff der zweiten Klasse der Geistesschulung -bei der ich Erkennt-
nisphilosophie vermute- gehort hat. Ganz sicher erscheint mir dies dann
beziiglich des folgenden Stitras SN 12.59.

Sutra 12.59: Bewusstsein

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti. [An einem dieser
Tage sprach er dies zu den bei ihm versammelten Bhiksus]:

,Ihr Bhiksus! Bei dem, der das Annehmliche an den Dingen, die ei-
nen fesseln konnen,7? im Auge hat, tritt das Bewusstsein auf. Bedingt
durch das Bewusstsein [entsteht] Form-Begriff, bedingt durch Form-
Begriff der Sechs-Bereich, bedingt durch den Sechs-Bereich die Bertih-

178 Als Gleichnis wird in der Textvorlage ein Baum beschrieben, dem seine Wurzeln
Nahrstoffe zufiihren.
179 Yajiiavalkya wiirde sage: ,bei denen ein Gegengreifen erfolgt”.
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rung, bedingt durch die Bertihrung die Empfindung [samt Gefiihlswert],
bedingt durch die Empfindung [samt Gefiihlswert] das Diirsten, bedingt
durch das Diirsten das Anhaften, bedingt durch das Anhaften das Gewor-
denwerden, bedingt durch das Gewordenwerden das Geborenwerden,
bedingt durch das Geborenwerden das Altern-in-Todhaftigkeit, [das sich
zeigt in] Kummer-Schmerz-Leid-Betriibnis-Verzweiflung. Auf solche Art
kommt das durch Vorausgegangenes bedingte Entstehen der ganzen
Masse des Erleidens zustande. (...)

Bei dem hingegen, der das Schadliche an den Dingen, die einen fes-
seln konnen, im Auge hat, tritt das Bewusstsein nicht auf. Durch das Auf-
horen von Bewusstsein hort Form-Begriff auf; durch das Aufhéren von
Form-Begriff hort der Sechs-Bereich auf; durch das Aufhoren des Sechs-
Bereichs hort die Beriihrung auf; durch das Aufthéren der Beriihrung hort
die Empfindung [samt Gefiihlswert] auf; durch das Aufh6ren von Empfin-
dung [samt Gefiihlswert]| hort das Diirsten auf; durch das Aufhéren des
Diirstens hort das Anhaften auf; durch das Aufhoren des Anhaftens hort
das Gewordenwerden auf; durch das Aufhoren des Gewordenwerdens
hort das Geborenwerden auf; durch das Aufhoren des Geborenwerdens
hort das Altern-in-Todhaftigkeit auf, [und damit dann auch] Kummer-
Schmerz-Leid-Betriibnis-Verzweiflung. Auf solche Art kommt das Auf-
horen der ganzen Masse des Erleidens zustande. (...)“

Sutra 12.60: Das Entstehen in Abhangigkeit

[So hab’ich es gehort:]

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan im Kuru-Land in der Stadt Kam-
masadamma. [An einem dieser Tage] begab sich de Ehrwiirdige Ananda
zum Bhagavan,180 begriifste ihn ehrerbietig, und setzte sich ihm zur Seite
hin.

Sodann sprach er: ,Wunderbar, Herr, und unvergleichlich ist [dieser
Zusammenhang des Entstehens durch Vorheriges]: Tiefgriindig ist er sel-

180 Demnach scheint Ananda damals noch nicht der Helfer Buddha Sakyamuni’s gewe-
sen zu sein; und dann wird diese Begebenheit entweder gegen Ende des ersten Viertels
der Lehrtatigkeit des Buddha oder im zweiten Viertel seiner Lehrtatigkeitjahrzehnt
stattgefunden haben.

Sicherheit hat nicht nur Upali, sondern hat auch Ananda zur Zeit des Lebensendes des
Buddha die gesamte 12-er-Kette gekannt, bei Ananda aber sicherlich nicht im Sinne der
4-ten, sondern nur der 3-ten Klasse der Geistesschulung.

Beide werden jedoch auf dem 1-ten Konzil ihre Griinde gehabt haben, diesen nicht
konzilsoffentlich -sozusagen: vor den Leuten- bekannt zu geben.
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ber; und tiefgriindig ist es in allem, was damit einhergeht! Und dennoch
steht es so klar vor meinem Auge [des Geistes], wie klar dies eben nur er-
scheinen kann!“

,S0 [ist das] nicht, Ananda, so nicht!“, [entgegnete ihm der Bhaga-
van].181 Ja! Tiefgriindig ist dieser Zusammenhang des Entstehens durch
Vorheriges selber; und tiefgriindig ist es in allem, was damit einhergeht!

Weil die Menschen unserer Zeiten diese Zusammenhange nicht ver-
stehen und nicht durchdringen, daher sind sie verwirrt wie [schlecht-
gewebtes] Gewebe, verknotet wie ein [schlecht aufgewickelter] Garn-
knduel, ineinander verhangt gleich dem [ineinander verwobenen] Muii-
ja- und Babbaja-Grasern; und deswegen gelangen sie nicht liber die
Ebenen des Elends hinaus, liber diese elenden Lebenswege, iiber diese
niederen Welten, iber das Samsara.

Ananda! [Behalte du die Zusammenhinge jetzt fiir’s Erste so in
Erinnerung, und festige sie in dem fiir dich jetzt einsehbaren Umfang in
deinem Geist:]

Bei dem, der das Annehmliche an den Dingen, an denen Anhaftung
erfolgen kann, im Auge hat, nimmt das Diirsten zu. Aus dem Diirsten als
Bedingung [entsteht] das Anhaften, aus dem Anhaften als Bedingung das
Gewordenwerden, aus den Gewordenwerden als Bedingung das Gebo-
renwerden, aus dem Geborenwerden als Bedingung das Altern-in-Tod-
haftigkeit, [das sich zeigt in] Kummer-Schmerz-Leid-Betriibnis-Ver-
zweiflung. Auf solche Art kommt das durch Vorausgegangenes bedingte
Entstehen der ganzen Masse des Erleidens zustande. (...)182

Bei dem hingegen, der das Schadliche an den Dingen, an denen
Anhaftung erfolgen kann, im Auge hat, hort das Diirsten auf. Durch das
Aufhoren des Diirstens hort das Anhaften auf; durch das Aufhoren des
Anhaftens hort das Gewordenwerden auf; durchdasAufthoren des Gewor-
denwerdens hort das Geborenwerden auf; durch das Aufhoren des Gebo-

181 Diese Entgegnung bezieht sich -wie das Nachfolgende zeigt- lediglich darauf, dass
dieses Paar von Zusammenhingen dem guten Ananda bereits in seiner vollen Tiefgriin-
digkeit erscheinen kann.

Dass er ihm sodann die Zusammenhange von riickwarts nur bis zu Diirsten hin dar-
legt, zeigt an, dass selbst dies fiir Ananda noch teilweise neu gewesen ist, und dass er
den Ausdruck ,Jara-Marana“ nicht in seinem fachspezifischen, sondern in seinem
alltaglichen Sinn gebraucht und versteht.

Diese Unterweisung des Buddha an Ananda gibt zudem der Vermutung Nahrung, dass
Ananda seinerzeit noch nicht lange im Orden war, und dass dieses Gespriach daher wohl
in der zweiten Halfte des ersten Viertels der Zeit der Lehrtétigkeit des Buddha stattge-
funden hat.

182 Als Gleichnis wird hier nicht ein Feuer, sondern -wie in SN 12.55- ein Baum genom-
men.
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renwerdens hort das Altern-in-Todhaftigkeit auf, [und damit auch] Kum-
mer-Schmerz-Leid-Betriibnis-Verzweiflung. Auf solche Art kommt das
Aufhoren der ganzen Masse des Erleidens zustande. (...)"“

Teil 7: Mahavagga
GrofSer Abschnitt

Sutra 12.61: Von den Nichtunterrichteten (1)

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Sravasti in der Kloster-Anlage
Anathapindada’s im Sieger-Hain. [An einem dieser Tage] wandte er sich
an die [bei ihm versammelten] Bhiksus mit den Worten:

,Ihr Bhiksus! Ein nicht-unterrichteter Gewo6hnlicher mag vielleicht
Abwendung!83 gegentiber seinem -aus den vier Grofden Grundstoffen
zusammengefligten- Leib entwickeln: Er mag dadurch, ihm gegentiber,
leidenschaftslos werden; ja, er mag, ihm gegentiber dadurch frei werden:
[frei von ihm und von dessen Bediirfnissen]. Denn Mehrung und Minde-
rung ist an diesem Leib zu beobachten, sowie sein Entstehen und Verge-
hen.

Das jedoch, was -je nachdem- ,Geist" oder ,Geisteskraft” oder ,Be-
wusstsein“184 genannt wird, dagegen wird ein nicht-unterrichteter Ge-
wohnlicher nicht Abwendung entwickeln, nicht ihm gegeniiber leiden-
schaftslos werden, nicht ihm gegeniiber frei werden. Denn lange Zeiten
hindurch hat er die Ansicht [von einem Selbst in seinem Geist gemaf3]:
,Dies ist mein; dies bin ich; dies ist mein Selbst!“ aufrechterhalten,85 als
zutreffend erachtet, sie sich angeeignet, nach ihr gegriffen [und an ihr
festgehalten, und ist so von ihr gegengegriffen und festgehalten worden].

Ein solcher Gewohnlicher tate jedoch besser daran, nicht seinen
Geist, sondern seinen —aus den vier Grofden Grundstoffen zusammenge-

183 Da es hier nicht um das Erzeugen von Emotionen, sondern um das Sicht-Losldsen
von Emotionen geht, schreib‘ich ,Abwendung" anstelle von ,,Widerwillen“ bzw. , Ab-
scheu [= E: ,revulsion”]. Denn ich kann mit Satzen von der Art: ,Experiencing revulsion,
he becomes disspassionate nicht viel anfangen: Es liegt jenseits meiner Verstandnis-
kraft, wie jemand, der an Abscheu leidet, dadurch leidenschaftslos werden kann.

184 So gebich S: ,citta“, S: ,manas®, S: ,vijiiana“ wieder: Manas als der wirkende [= den
nachsten Geisteszustand bewirkende] Geist, Citta als der[solchermafiden neue weil] be-
wirkte Geist[eszustand], und Vijfiana als das Erkennende im Citta.

185 Wie vom Buddha gesagt: ,Woran man oft denkt, dahin neigt sich der Geist!“
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fiigten- Leib als sein Selbst zu erachten. Denn er sieht doch, wie dieser
Leib [jahrelang hindurch scheinbar unverandert] besteht. Was da hinge-
gen ,Geist” oder ,Geisteskraft” oder ,Bewusstsein“ genannt wird, das hat
bei Tag und bei Nacht ein ununterbrochenes Entstehen-Vergehen.
So, wie ein Affe sich durch den Wald schwingt, indem er -den einen
Ast loslassend- den anderen ergreift, so entsteht unentwegt im Vergehen
des jeweils vorangegangenen Bewusstseins ein weiteres Bewusstsein.186
[Dieses Entstehen und Vergehen eines Bewusstseins] vergegenwar-
tigt sich der unterrichtete!87 Edle Jiinger genau und sorgfaltig das Entste-
hen durch Vorheriges gemaf3: ,Wenn jenes ist, tritt dieses ein; mit dem
Bestehen von jenem erfolgt das Entstehen von diesem. Doch wenn jenes
nicht ist, tritt dieses nicht ein; aus dem Ende von jenem erfolgt das Been-
den von diesem!“; und dieses beinhaltet im Einzelnen:
[Es entsteht:]
bedingt durch vorausgegangene Unwissenheit: das Gestaltetwerden;
bedingt durch vorausgegangenes Gestaltetwerden: das Bewusstsein;
bedingt durch vorausgegangenes Bewusstsein: das Form-Begriff;
bedingt durch vorausgegangenen Form-Begriff: der Sechs-Bereich;
bedingt durch vorausgegangenen Sechs-Bereich: die Beriihrung;
bedingt durch vorausgegangene Beriihrung: die Empfindung;
bedingt durch vorausgegangene Empfindung: das Diirsten;
bedingt durch vorausgegangenes Diirsten: das Anhaften;
bedingt durch vorausgegangenes Anhaften: das Gewordenwerden;
bedingt durch vorausgegangenes Gewordenwerden: das Geborenwer-
den;

e bedingt durch vorausgegangenes Geborenwerden: das Altern-in-Tod-
haftigkeit, [das sich zeigt in] Kummer-Schmerz-Leid-Betriibnis-Ver-
zweiflung. Auf solche Art kommt das durch Vorausgegangenes bedingte
Entstehen der ganzen Masse des Erleidens zustande.

Und es erfolgt:

o mit dem restlosen Auflésen und Verschwinden der Unwissenheit: die

Auflosung des Gestaltetwerdens;

186 Djeses Gleichnis ist ein purer Vergleich mit der Aufeinanderfolge von Bewusstseinen
[= Bewusstseinszustdnden]; es darf keinesfalls —~den Affen selber betreffend- dahinge-
hend missverstanden werden, da wiirde sich ein Selbst vom einen zum nachten Be-
wusstseins-Augenblick fortbewegen.

NB: Zur Frage der Linge eines solchen Bewusstseins-Zustands [= Bewusstseins-Au-
genblicks] vgl. AN 1.9.
187 Zumindest dieses Sutra betreffend, beinhaltet ,,unterrichtet: unterrichtet in der Phi-
losophie des Geistes, demnach unbedingt: gemafs des Lehrstoffs der 3-ten Klasse der
Geistesschulung.
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o mit dem Auflosen dieses Gestaltetwerdens: die Auflosung des Be-
wusstseins;

o mit dem Auflosen des Bewusstseins: die Auflosung des Form-Begriffs;

o mit dem Auflosen dieses Form-Begriffs: die Auflésung des Sechs-Be-
reichs;

o mit dem Auflosen des Sechsbereichs: die Auflésung der Beriihrung;

o mit dem Auflosen der Beriihrung: die Auflésung der Empfindung;

o mit dem Aufl6sen des Empfindung: die Auflésung des Diirstens;

o mit dem Auflosen des Diirstens: die Auflésung des Anhaftens;

o mit dem Auflosen des Anhaftens: die Auflésung des Gewordenwer-
dens;

o mit dem Auflésen des Gewordenwerdens: die Auflésung des Geboren-
werdens;

o mit dem Auflosen des Geborenwerdens: die Auflosung des Alterns-in-
Todhaftigkeit, [das sich gezeigt hat in] Kummer-Schmerz-Leid-Betrtib-
nis-Verzweiflung. Auf solche Art kommt die Auflésung der ganzen Masse
des Erleidens zustande.

[hr Bhiksus! Indem ein unterrichteter Edler Jiinger dieses [unent-
wegte Vergehen-Entstehen von Geisteszustdnden so sieht, wendet er [-
sich selber und das an sich selber Wahrgenommene betreffend-] sich ab
von der Form, vom Empfundenen, vom Unterschiedenen, von den Gestal-
tungen [des Geistes], vom Bewusstsein [im Geist]. Sich abwendend, wird
er leidenschaftslos-kiihl-sachlich. Und leidenschaftslos-kiihl-sachlich
geworden, wird [sein Geist] befreit. Und befreit geworden, erkennt er
und sieht er unvermittelt: : ,Vernichtet ist das Geborenwerden, gelebt
der Heilswandel, gewirkt das zu Wirkende: Nicht mehr ist diese [Welt]!“
Postskriptum:

Nirgendwo mehr als bei diesem Sttra ist es so offensichtlich, dass
die 12-er-Kette nicht auf mehrere Leben bezogen ist, und nicht einmal
innerhalb eines einzigen Lebens auf einen ldngeren Zeitraum, etwa: mit
dem Lebensende abschliefsend. Vielmehr geht es hier um die unentwegt
stattfindenden Verdnderungen von Geisteskraften und Kérperenergien,
kurz gesagt: um bewusstseins-augenblickliches Vergehen-Entstehen, um
das bewusstseins-augenblicklich erfolgende Entstehen aus Vorausgegan-
genem wie auch um das bewusstseins-augenblicklich erfolgende Verge-
hen durch Aufhéren des Vorausgegangenen.

Sitra 12.62: Von den Nichtunterrichteten (2)
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[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti [in der Kloster-Anla-
ge Anathapindada’s im Sieger-Hain. An einem dieser Tage wandte er sich
an die bei ihm versammelten Bhiksus mit den Worten]:

,Ihr Bhiksus! Ein nicht-unterrichteter Gew6hnlicher mag vielleicht
Abwendung gegeniiber seinem -aus den vier Grof3en Grundstoffen zu-
sammengefiigten- Leib entwickeln: Er mag dadurch, ihm gegeniiber, lei-
denschaftslos werden; ja, er mag, ihm gegeniiber dadurch frei werden:
[frei von ihm und von dessen Bediirfnissen]. Denn Mehrung und Minde-
rung ist an diesem Leib zu beobachten, sowie sein Entstehen und Verge-
hen.

Das jedoch, was -je nachdem- ,Geist" oder ,Geisteskraft“ oder ,Be-
wusstsein“ genannt wird, dagegen wird ein nicht-unterrichteter Gewohn-
licher nicht Abwendung entwickeln, nicht ihm gegeniiber leidenschafts-
los werden, nicht ihm gegeniiber frei werden. Denn lange Zeit hindurch
hat er die Ansicht [von einem Selbst in seinem Geist gemaf3]: , Dies ist
mein; dies bin ich; dies ist mein Selbst!“ aufrechterhalten, als zutreffend
erachtet, sie sich angeeignet, nach ihr gegriffen [und an ihr festgehalten
wobei er dann von ihr gegengegriffen und festgehalten worden ist].

Ein solcher Gewohnlicher tite jedoch besser daran, nicht seinen
Geist, sondern seinen -aus den vier Grofden Grundstoffen zusammenge-
fiigten- Leib als sein Selbst zu erachten. Denn er sieht doch, wie dieser
Leib [jahrelang hindurch scheinbar unverandert] besteht. Was da hinge-
gen ,Geist” oder ,Geisteskraft” oder ,Bewusstsein“ genannt wird, das hat
bei Tag und bei Nacht ein ununterbrochenes Entstehen-Vergehen.188

[Dieses Entstehen und Vergehen eines Bewusstseins] vergegenwar-
tigt sich der unterrichtete Edle Jiinger genau und sorgfaltig das Entstehen
durch Vorheriges gemaf3: ,Wenn jenes ist, tritt dieses ein; mit dem Beste-
hen von jenem erfolgt das Entstehen von diesem. Doch wenn jenes nicht
ist, tritt dieses nicht ein; aus dem Ende von jenem erfolgt das Beenden
von diesem!“189

In Abhangigkeit mit einer Beriihrung [mit einem der sechs Sinnes-
bereiche], die als angenehm empfunden [wird], entstehe ein angenehmes
Gefiihl; und, dieses wahrnehmend, versteht man: ,Ich empfind‘ ein ange-
nehmes Gefiihl“; und man versteht auch: ,Mit dem Beenden eben dieser
als angenehm empfundenen Beriihrung lasst dieses angenehme Gefiihl
nach und hort auf”.

188 Es fehlt hier das Gleichnis vom Affen.
189 Fortgesetzt wird die Darlegung nicht, wie in SN 12.61, sondern in Anlehnung an
parallele Stellen in MN 140.
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In Abhangigkeit mit einer Beriihrung [mit einem der sechs Sinnes-
bereiche], die als angenehm empfunden [wird], entstehe ein unerhebli-
ches Gefiihl; und, dieses wahrnehmend, versteht man: ,Ich empfind‘ ein
unerhebliches Gefiihl“; und man versteht auch: ,Mit dem Beenden eben
dieser als unerheblich empfundenen Bertihrung lasst dieses unerhebli-
che Gefiihl nach und hért auf”.

In Abhangigkeit mit einer Beriihrung [mit einem der sechs Sinnes-
bereiche], die als unangenehm empfunden [wird], entstehe ein unange-
nehmes Gefiihl; und, dieses wahrnehmend, versteht man: ,Ich empfind'
ein unangenehmes Gefiihl“; und man versteht auch: ,Mit dem Beenden
eben dieser als unangenehm empfundenen Beriihrung lasst dieses unan-
genehme Gefiihl nach und hoért auf*.

So, wie bei Beriihrung und Reibung von zwei Reibehélzern Hitze
erzeugt und Feuer hervorgebracht wird, beim Trennen dieser Holzer
jedoch das Feuer und die Hitze der Holzer verebben und aufhéren, so
bringt auch da die Beriihrung ein entsprechendes Gefiihl hervor, das
beim Aufhoren der Beriihrung nachldsst und schliefilich ganzlich aufhort.

[hr Bhiksus! Indem ein unterrichteter Edler Jiinger dieses [unent-
wegte Vergehen-Entstehen von Geisteszustdnden so sieht, wendet er [-
sich selber und das an sich selber Wahrgenommene betreffend-] sich ab
von der Form, vom Empfundenen, vom Unterschiedenen, von den Gestal-
tungen [des Geistes], vom Bewusstsein [im Geist]. Sich abwendend, wird
er leidenschaftslos-kiihl-sachlich. Und leidenschaftslos-kiihl-sachlich
geworden, wird [sein Geist] befreit. Und befreit geworden, erkennt er
und sieht er unvermittelt: : ,Vernichtet ist das Geborenwerden, gelebt
der Heilswandel, gewirkt das zu Wirkende: Nicht mehr ist diese [Welt]!“
Postskriptum:

Dieses Stutra ist vermutlich ein Torso, entstanden in Schulen, deren
Tradierung beim Lehrstoff der 1-ten Klasse der Geistesschulung stehen-
geblieben sind.

Sttra 12.63: Fleisch vom Sohn190

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Sravasti in Anathapindada’s
Kloster-Anlage, die im Siegerhain gelegen ist. Dort wandte er sich an die
[bei ihm versammelten] Bhiksus und sprach:

190 Sjehe hierzu auch: SN 12.11, SN 12.12, SN 12.64.
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,Diese vier Nahrstoffe, ihr Bhiksus, dienen den Lebewesen, die be-
reits geboren worden sind, zur Erhaltung [des Lebens], sowie solchen Le-
bewesen, die daran sind, geboren zu werden, zur Férderung [eines neuen
Lebens], namlich:

: erstens, die essbare Speise, grob[stoffliche] wie auch fein[stoffliche];
:: zweitens, die Beriihrung;
:: drittens, die Absicht;

: viertens, das Bewusstsein. (...)

Ihr Bhiksus! Dies sind die vier Nahrstoffe zum Aufrechterhalten von
Lebewesen, die bereits [in der Welt erschienen] sind, und zur Unterstiit-
zung von solchen, die [dieses Wiedererscheinen] anstreben. (...)1°91

[Jeder dieser Nahrstoffe sollte in sachlicher leidenschaftsloser emo-
tiv-unbeteiligter Weise betrachtet werden.] Wird [insbesondere] der
Nahrstoff Bewusstsein richtig erkannt und voll verstanden, so ist [mit
ihm auch das aus vorangegangenem Bewusstsein entstehende Form-Be-
griff richtig erkannt und voll verstanden; und dann -dies sei gesagt- gibt
es fliir den Edlen Jiinger nichts mehr zu tun!“

Postskriptum:

Mit Blick auf diesen Abschluss konnte dies eine -uns leider nur noch
als Torso tliberlieferte Lehrrede der 2-ten Klasse der Geistesschulung ge-
wesen sein.

Sutra 12.64: Ist Begierde vorhanden192

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan]. [Dort wandte er sich an die [bei
ihm versammelten Bhiksus und sprach]:

,Diese vier Nahrstoffe, ihr Bhiksus, dienen den Lebewesen, die be-
reits geboren worden sind, zur Erhaltung [des Lebens], sowie solchen Le-

191 Anstelle von Begriindungen folgen nun hier vier Gleichnisse, die WGG so kommen-
tiert: ,Die Gleichnisse in diesem Sutta sind nicht so deutlich, wie das sonst in der Regel
der Fall ist ...“: Wenn der Ausdruck ,in der Regel“ dabei nicht zu eng aufgefasst wird,
dann stimm‘ ich ihm zu.

Die vier hier breit ausgewalzten Gleichnisse entstammen Kenntnissen von den seiner-
zeitigen Foltermethoden. Um sie zeitgemafd umzuschreiben, miissten hierzu Berichte
von den Konzentrationslagern in Vietnam, in Afghanistan, im Irak und in Free Guanta-
namo herangezogen werden.

Ich lasse damalige Folterbeschreibungen weg und fiige keine zeitgendssischen hinzu.
192 Sjehe hierzu auch: SN 12.11, SN 12.12, SN 12.63.
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bewesen, die daran sind, geboren zu werden, zur Férderung [eines neuen
Lebens], namlich:
:: erstens, die essbare Speise, grob[stoffliche] wie auch fein[stoffliche];
:: zweitens, die Beriihrung;
:: drittens, die Absicht;
: viertens, das Bewusstsein. (...)

Ihr Bhiksus! Dies sind die vier Nahrstoffe zum Aufrechterhalten von
Lebewesen, die bereits [in der Welt erschienen] sind, und zur Unterstiit-
zung von solchen, die [dieses Wiedererscheinen] anstreben.

Ist Begierde nach essbarer Speise, nach Beriihrung, nach Absicht,
nach Bewusstsein vorhanden -sei’s nur nach einem oder auch nach allen
dieser Nahrstoffe-, ist Freude daran vorhanden, ist [Verlangen]193 da-
nach vorhanden, dann hat das Bewusstsein einen Halt gefunden und
kommt zur Vermehrung.1%4 Wo ein Bewusstsein Halt gefunden hat und
zur Vermehrung gelangt ist, da tritt Form-Begriff in Erscheinung.1%> Wo
Form-Begriff in Erscheinung tritt, da tritt eine Mehrung des Gestaltet-
werdens ein.1%6 Wo eine Mehrung vom Gestaltetwerden erfolgt, da tritt
weiteres [Gewordenwerden ein. Wo weiteres Gewordenwerden eintritt,
da erfolgt danach Geborenwerden samt Altern in Todhaftigkeit], was -
wie ich sage- mit Sorge-Qual-Verzweiflung einhergeht.

[st keine Begierde nach essbarer Speise, nach Beriihrung, nach Ab-
sicht, nach Bewusstsein vorhanden, ist keine Freude daran vorhanden,

193 [ch ersetz’ oben ,Diirsten” durch ,Verlangen“; denn ich will fiir die Wiedergabe die-
ser Sitras den Ausdruck ,Diirsten” ausschlief3lich als philosophisch-soteriologischen
Fachbegriff beibehalten.

194 Ein Bewusstsein[szustand] hat im Geist festen Halt und ist darin verwurzelt, solang’
er noch nicht zum Gegenstand der Achtsamkeit gemacht -und durch dieses Zuriick-
blicken auf ihn entwurzelt wird.

Zur Vermehrung kommt er, wenn ein verwurzelter Zustand einen nachfolgenden
verwurzelten Zustand hervorruft.

195 Von den Horer-Berichtern wird dies verstanden als: ,Da erfolgt Wiedergeburt”.

196 Denn Nama-Ripa ist selber bereits ein Gestaltetwerden; und dies erfolgt bei den ein-
zelnen Arten der Tiere —einschliefilich der Menschen- von unterschiedlicher Art und
Beschaffenheit, dabei dann immer eine Einschrankung [und eine Ausklammerung ande-
rer Moglichkeiten, gemaf: ,Lernen ist Verlernen [von anderen Méglichkeiten]“.

NB: Diese Riickkopplung lauft natiirlich nicht in Gegenrichtung zum Zeitfluss; viel-
mehr erfolgt dies einige Bewusstseins-Augenblicke danach, wie bei einer zeitlichen Ent-
zerrung dieser Darstellung der Zusammenhange sofort zu sehen ist.

NNB: Ich iibernehme oben WWG’s Wiedergabe: ,tritt in Erscheinung“; BBD hingegen
libersetzt — nach der Drei-Lebens-Theorie interpretierend - mit: ,there is a descendent
of“, dabei dann das zweite Leben an dieser Stelle ansetzend. Da ich diese Theorie als
spatere Deformierung erachte, geb* ich seinen darauffolgenden Satz: , There is a pro-
duction of future renewed existence” etwas frei in der obigen Weise wieder.
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ist kein [Verlangen] danach vorhanden, dann findet das Bewusstsein
keinen Halt und kommt nicht zur Vermehrung. Wo ein Bewusstsein kei-
nen Halt gefunden hat und nicht zur Vermehrung gelangt ist, da tritt
nicht Form-Begriff in Erscheinung. Wo Form-Begriff nicht in Erschei-
nung tritt, da tritt keine Mehrung des Gestaltetwerdens ein. Wo keine
Mehrung vom Gestaltetwerden erfolgt, da tritt kein weiteres [Geworden-
werden] ein. Wo kein weiteres [Gewordenwerden] eintritt, da erfolgt
kein Geborenwerden und auch kein Altern in Todhaftigkeit], weshalb
man -wie ich sage- dann ohne Sorge-Qual-Verzweiflung weilt.197

Vergleichbar ist dies mit einem Haus oder mit einer Halle von dieser
Beschaffenheit: Fenster gab’s auf der Nordseite, auf der Ostseite, und auf
der Siidseite. Und bei Sonnenaufgang drange da durch ein Ost-Fenster
ein Lichtstrahl hinein: Wo wiirde dieser dann Halt finden?“

JAuf der westlichen Wand, Herr!“

»Wenn es aber da keine westliche Wand gdabe: Wo wiirde dieser
dann Halt finden?“

LAuf dem Erdboden, Herr!“

»,Wenn es aber da keinen Erdboden gabe: Wo wiirde dieser dann
Halt finden?“

JAuf dem Wasser, Herr!“

»,Wenn es aber da kein Wasser gabe: Wo wiirde dieser dann Halt
finden?“

,Dann wiird" er nirgendwo Halt finden, Herr!“

»In vergleichbarer Weise findet, wenn keine Begierde nach diesen
vier Nahrstoffen vorhanden ist, dann das Bewusstsein keinen Halt und
kommt nicht zur Vermehrung. Wo ein Bewusstsein keinen Halt gefunden
hat und nicht zur Vermehrung gelangt ist, da tritt nicht Form-Begriff in
Erscheinung. Wo Form-Begriff nicht in Erscheinung tritt, da tritt keine
Mehrung des Gestaltetwerdens ein. Wo keine Mehrung vom Gestaltet-
werden erfolgt, da tritt kein weiteres [Gewordenwerden] ein. Wo kein
weiteres [Gewordenwerden] eintritt, da erfolgt kein Geborenwerden und
auch kein Altern in Todhaftigkeit], weshalb man -wie ich sage- dann oh-
ne Sorge-Qual-Verzweiflung weilt. So kommt das Beenden der ganzen
Masse des Erleidens zustande.”

Sutra 12.65: Die Stadt19s

197 Ob das oben folgende Gleichnis von Buddha Sakyamuni selber stammt, das kann
durchaus mit Griinden bezweifelt werden.
198 Dijeses Sutra ist eine Auswalzungen von SN 12.10, endet aber bei: Bewusstsein.
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Sutra 12.66: Erwagung!®®

Sutra 12.67: Die Schilfrohr-Biindel

[So hab’ich es gehort:]

Zu einer Zeit weilten der Ehrwiirdige Sariputra und der Ehrwiirdige
Mahakotthita bei Varanasi im Gazellen-Hain am Seher-Stein. [An einem
dieser Tage] erhob sich der Ehrwiirdige Mahakotthita aus seiner Zurtick-
gezogenheit und begab sich zum Ehrwiirdigen Sariputra. Er tauschte mit
ihm freundliche und zuvorkommende Worte der Begriifdung aus; und er
setzte sich sodann ihm zur Seite hin. Sodann begann er mit ihm [das fol-
gende Wechselgesprach]:

,Wie verhalt es sich [denn nun wirklich], Bruder éériputra, wie wird
Altern-in-Todhaftigkeit erstellt: durch einen selbst,200 durch einen Ande-
ren,201 zugleich durch einen selbst und durch einen Anderen,2%2 oder
durch Zufall und daher weder durch einen selbst noch durch jemand An-
deren?”

,Bruder Kotthita! Weder man selbst erstellt Altern-in-Todhaftigkeit
noch ein Anderer noch beide zusammen noch ein Zufall; sondern durch
das Geborenwerden als Bedingung wird das Altern-in-Todhaftigkeit er-
stellt!“203

,Und wie verhalt es sich mit dem Geborenwerden?*

,Genauso! Weder durch einen selbst noch durch einen Anderen noch
durch beide zusammen noch durch Zufall wird das Geborenwerden er-
stellt, sondern durch das Gewordenwerden!“

,Und wie verhalt es sich mit dem Gewordenwerden?*

199 Dieses Sitra ist eine Auswalzungen von SN 12.10, endet aber bei: Diirsten.
200 Zu lesen dann durchaus entsprechend: ,durch das eigene Selbst".
201 Der Andere wire demnach der Purusa des Atmans, hauptsichlich: der - sich laufend
verdndernde und daher fortwahrend ein Anderer werdender- Geist samt der seine Be-
wegungen durchfithrenden Energien. Siehe: Schiff des Thesets!
202 7y lesen sicherlich als: ,durch das Atman mit seinem Purusa“.
203 Altern-in-Todhaftigkeit ist ein Zustand [primér des Geistes]; und Geborenwerden ist
ebenfalls ein Zustand [primair des Geistes]. Nicht Gegenstinde wie das Atman oder wie
dessen Purusa verursachen einen Zustand; sondern ein [vorhergehender] zustand
[primér des Geistes] verursacht einen nachfolgenden Zustand [primar des Geistes.

Die Annahme, es ginge Buddha Sakyamuni hier primir um das Leibliche —um das
Grauwerden der Haare sowie um den Ubergang des Leibs zum Leichnam - zeugt von
einem sehr tiefen Fehlverstiandnis seiner Lehre.
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,Genauso! Weder durch einen selbst noch durch einen Anderen noch
durch beide zusammen noch durch Zufall wird das Gewordenwerden er-
stellt, sondern durch das Anhaften!”

,Und wie verhalt es sich mit dem Anhaften?“

»,Genauso! Weder durch einen selbst noch durch einen Anderen noch
durch beide zusammen noch durch Zufall wird das Anhaften erstellt, son-
dern durch das Diirsten!“

,Und wie verhalt es sich mit dem Diirsten?“

,Genauso! Weder durch einen selbst noch durch einen Anderen noch
durch beide zusammen noch durch Zufall wird das Diirsten erstellt, son-
dern durch die Empfindung [und dem damit einhergehenden Gefiihls-
wert]!“

,Und wie verhalt es sich mit der Empfindung [und dem damit ein-
hergehenden Gefiihlswert]?“

»,Genauso! Weder durch einen selbst noch durch einen Anderen noch
durch beide zusammen noch durch Zufall wird die Empfindung [und dem
damit einhergehenden Gefiihlswert] erstellt, sondern durch die Bertih-
rung!“

,Und wie verhalt es sich mit der Beriithrung?“

,Genauso! Weder durch einen selbst noch durch einen Anderen noch
durch beide zusammen noch durch Zufall wird die Beriihrung erstellt,
sondern durch den Sechs-Bereich!“

,Und wie verhalt es sich mit dem Sechs-Bereich?“

,Genauso! Weder durch einen selbst noch durch einen Anderen noch
durch beide zusammen noch durch Zufall wird der Sechs-Bereich erstellt,
sondern durch das Form-Begriff!“

,Und wie verhalt es sich mit dem Form-Begriff?“

,Genauso! Weder durch einen selbst noch durch einen Anderen noch
durch beide zusammen noch durch Zufall wird das Form-Begriff erstellt,
sondern durch das Bewusstsein!“

,Und wie verhalt es sich mit dem Bewusstsein?“

,Genauso! Weder durch einen selbst noch durch einen Anderen noch
durch beide zusammen noch durch Zufall wird Anhaften erstellt, sondern
durch das Form-Begriff!“204

204 [Wenigstens] zwei Anmerkungen zu diesem [vorzeitigen] Abschluss der Kette
konnen hilfreich sein:

(a) Natiirlich kennt [und beherrscht] Sariputra die gesamte 12-er-Kette; siehe: MN 9.
Dass er sie hier nicht insgesamt auffiihrt, ist fiir mich nicht anders zu erkléren als, dass
das nicht Genannte [noch] nicht zum Lehrstoff des Mahakotthita gehort hat.

(b) Das Verfahren der Riickkopplung von —dann als neue Ursachen wirkenden- Wir-
kungen war Sariputra keinesfalls unbekannt, sondern vielmehr sehr geldufig; siehe auch
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»[Nun bin ich doch etwas verwirrt!] Wie, Bruder §ériputra, ist der
Sinn dessen aufzufassen, [was Du als Abschluss vorgetragen hast]?“

»,Nun, Bruder Kotthita, ich will es Dir durch ein Gleichnis verdeutli-
chen; denn manche einsichtige Leute verstehen eine Aussage durch ein
[dazu passendes] Gleichnis.?05 Vergegenwartige Dir zwei Biindel von
Schilfrohr, die aneinandergelehnt sind und sich so gegenseitig stiitzen;
[und weitere solche Biindel sind dann der Reihe nach an diese gelehnt:
So hast Du Dir dies zu vergegenwartigen]!“

,Wunderbar, Bruder §ériputra! Unvergleichlich ist das, wie trefflich
dies vom Ehrwiirdigen Sariputra erklirt worden ist! Und als Dank fiir
seine Erklarung will ich das von ihm Dargelegte [wiederholen, damit er
sieht, dass ich es richtig verstanden habe, und dass ich es fest in Erinne-
rung behalten werde]!“

Und der Ehrwiirdige Mahakotthita wiederholte sodann Wort fiir
Wort die Aussagen des Ehrwiirdigen Sariputra.]206

Sttra 12.68: Kosambiz07

hierzu: MN 9. Lasst man den Zeit-Faktor aufer Betracht —-und erstellt dadurch das zeit-
lich verzerrte Bild der Kette-, so sieht eine solche Riickkopplung nach einer Zirkularitat
aus. Beriicksichtigt man jedoch den Zeit-Faktor und entzerrt die Kette dadurch zeitlich,
so verschwindet dieser Anschein der Zirkularitat sofort: Ein Bewusstsein bewirkt zum
Zeitpunkt t; das Entstehen von einem Form-Begriff; und diese Form-Begriff bewirkt
zum spateren Zeitpunkt t; das Entstehen von einem [neuen und -zumindest geringfiigig
verdanderten-] Bewusstsein. Siehe hierzu das Schaubild im Anhang.
205 Manche: ja; aber alle: nein! Mir selber sind fehlerfreie Begriindungen leichter einseh-
bar als Gleichnisse, bei denen ich vorab zu erraten habe, ob sie der zu behandelnden Sa-
che tiberhaupt hinreichend gleichen, und falls ja, wie weit dieses Gleichen reicht.
206 [n der Textvorlage wird hier auf einmal die gesamte 12-er-Kette -und sie in drei Hin-
sichten- heruntergesagt. Dies ist jedoch ginzlich inkongruent zum Vorgehen Saripu-
tra’s. Daher eracht’ ich diesen abschlieféenden Teil der Testvorlage -so, wie sie dasteht-
als spatere gedankenlos erfolgte Hinzufligung.
207 Trotz einer ginzlich anderen -und fiir sich durchaus interessanten- Rahmenhand-
lung enthélt dieses Sutra keine philosophisch-soteriologisch neuen Hinsichten.

Interessant daran sind lediglich diese Formulierungen:

() ,Aufder dem Vertrauen, aufier der Hinneigung, aufder dem Horen, aufder dem Un-
tersuchen, aufler dem dadurch erzielten Wissen erkenn‘ und seh‘ ich unvermittelt: ... “

(b) ,Da sei ein tiefer Brunnen, jedoch ohne Krug und ohne Seil; (...) und jemand wolle
von dem Wasser trinken, sidhe es, wiisste: ,Da ist Wasser!“, konnt' es aber nicht errei-
chen. In vergleichbarer Weise hab“ ich klar und fehlerfrei gesehen und erkannt: ,Nirva-
na ist das Beenden des Gewordenwerdens!“; aber ich habe dennoch das Getriebenwer-
den [= Asrava] noch nicht zerstért und bin daher noch kein Arhat.”

NB: Das Wissen ist das Eingangstor zur Weisheit; aber die Weisheit reicht iber das
Wissen hinaus, und dies nicht nur, weil sei ein verinnerlichtes Wissen ist, sondern ...
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Sutra 12.69: Sie nehmen zu

So hab'ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Sravasti in der Kloster-Anlage
Anathapindada’s im Sieger-Hain. [An einem dieser Tage] wandte er sich
an die [bei ihm versammelten] Bhiksus mit den Worten:

,1hr Bhiksus! Wenn beim Groféen Weltmeer [die Wassermassen bei
der Flut] zunehmen, dann nehmen, dadurch bedingt, dann auch [die Was-
sermassen der in dieses Weltmeer flieRenden] Strome zu, und dies setzt
sich fort bis zu den Fliissen und Bachen.2%8 Und in damit vergleichbarer
Weise gilt:

Bedingt durch Zunehmen der Unwissenheit, nimmt das Gestaltet-
werden zu. Bedingt durch Zunehmen des Gestaltetwerdens, nimmt das
Bewusstsein zu. Bedingt durch Zunehmen des Bewusstseins, nimmt
Form-Begriff zu. Bedingt durch Zunehmen von Form-Begriff, nimmt der
Sechs-Bereich zu. Bedingt durch Zunehmen des Sechs-Bereichs, nimmt
die Berlihrung zu. Bedingt durch Zunehmen der Beriihrung, nimmt die
Empfindung [samt Geflihlswert] zu. Bedingt durch Zunehmen der Emp-
findung [samt Geflihlswert], nimmt das Diirsten zu. Bedingt durch Zu-
nehmen des Diirstens, nimmt das Anhaften zu. Bedingt durch Zunehmen
des Anhaftens, nimmt das Gewordenwerden zu. Bedingt durch Zuneh-
men des Gewordenwerdens, nimmt das Geborenwerden zu. Bedingt
durch Zunehmen des Geborenwerdens, nimmt das Altern-in-Todhaftig-
keit zu.

Wenn beim Grofden Weltmeer [die Wassermassen bei der Ebbe]
abnehmen, dann nehmen, dadurch bedingt, dann auch [die Wassermas-
sen der in dieses Weltmeer fliefSenden] Strome ab, und dies setzt sich
fort bis zu den Fliissen und Bachen. Und in damit vergleichbarer Weise
gilt:

Bedingt durch Abnehmen der Unwissenheit, nimmt das Gestaltet-
werden ab. Bedingt durch Abnehmen des Gestaltetwerdens, nimmt das
Bewusstsein ab. Bedingt durch Abnehmen des Bewusstseins, nimmt

NNB: Zu: ,Nirvana ist das Beenden des Gewordenwerdens!“: Oft wird dies im Sinne
Yajiiavalkya’s missverstanden geméaf3: ,Nirvana ist das Beenden des Werdens!“, so, als
ob von da ab die Zeit stehenbleiben wiirde. Dies ist einer der Griinde, warum ich statt
~Werden“ die passiv-Form erstellt habe, diesen unbeholfenen Ausdruck ,Geworden-
werden“.

208 Der Vergleich stimmt an den jeweiligen Miindungen, sollte jedoch ansonsten nicht
liberstrapaziert werden.
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Form-Begriff ab. Bedingt durch Abnehmen Form-Begriff, nimmt der
Sechs-Bereich ab. Bedingt durch Abnehmen des Sechs-Bereichs, nimmt
die Beriihrung ab. Bedingt durch Abnehmen der Beriihrung, nimmt die
Empfindung [samt Geflihlswert] ab. Bedingt durch Abnehmen der Emp-
findung [samt Geflihlswert], nimmt das Diirsten ab. Bedingt durch Ab-
nehmen des Diirstens, nimmt das Anhaften ab. Bedingt durch Abnehmen
des Anhaftens, nimmt das Gewordenwerden ab. Bedingt durch Abneh-
men des Gewordenwerdens, nimmt das Geborenwerden ab. Bedingt
durch Abnehmen des Geborenwerdens, nimmt das Altern-in-Todhaftig-
keit ab.“

Postskriptum:

Auch dieses Sititra zeigt unmissverstandlich an, dass jara-Marana
auf gar keinen Fall mit A/ter und Tod gleichgesetzt werden darf, wohl
aber mit A/tern-in-Todhaftigkeit, dem Gegenteil von Todlosigkeit.

Und auch sonst liegt man dann, wenn man aus der Alltagssprache
entlehnte und zu Fachbegriffen gestaltete Ausdriicke wie ,,Geburt”im
altdglichen statt im philosophisch-soteriologischen Sinn verwendet, nicht
nur bei, Tod“ sondern auch bei , Geburt” ins Torkeln; denn wie soll man
dann jemandem vermitteln konnen, dass da jemand etwas mehr bzw.
etwas weniger Geburt erlebt hat, oder dass ihm etwas mehr bzw. etwas
weniger Tod widerfahren ist?!

Satra 12.70: Susima

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Rajagrha im Bambus-Hain am
Buntvogel-Heiligtum. Damals war der Bhagavan [bei den Menschen die-
ser Gegend] verehrt, geachtet, hochgeschatzt, und versorgt mit Kleidung,
Nahrung, Unterkunft, Arzneien, und desgleichen auch der Kreis299 der
Bhiksus. Den Angehorigen anderer Schulen hingegen wurde nicht [in
diesem Umfang] Wertschatzung und Versorgung zuteil.

Damals hielt sich auch das Schuloberhaupt Susima mit seinen (...)
Schiilern in Rajagrha auf.

209 [ch geb’ oben S: ,samgha“ bzw. P: ,sangha“ durch D: ,Kreis“ wieder.

Denn ich gehe davon aus, dass hier der Begriff ,samgha“ bereits einen inflationaren
Gebrach erlitten hat und nicht mehr den Kreis der Hoch-Verwirklichten, sondern viel-
mehr die Ordinierten samt allen jenen, von denen MV und CV berichten, mit enthalten
haben.
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Diese Bettelgdnger stifteten nun ihren Meister so [zum Erschleichen
der Lehre des Bhagavans] an: ,Meister Susima! Begib Dich [in den Orden]
des Sramanas Gautama und erlerne dort dessen [innerste] Lehre. Sodann
unterweise uns in ihr, damit wir sie den Laien vortragen kénnen.210 Denn
dann werden auch wir von ihnen verehrt, geachtet, hochgeschatzt
werden, und von ihnen mit Kleidung, Nahrung, Unterkunft, Arzneien
versorgt werden!“

»,Nun, gut!“, antwortete dieser seinen Schiilern. Und er begab sich
daraufhin zum Ehrwiirdigen Ananda.

,Freund Ananda!“, erklirte er diesem sodann. ,Ich méchte in dieser
Lehre und in diesem Orden den Heilswandel fiihren!*

Auf dieses hin fiihrte ihn der Ehrwiirdige Ananda zum Bhagavan und
berichtete ihm von Susima’s begehren. Daraufhin sprach der Bhagavan:
,Dann, Ananda, gib ihm die Weihe des Auszugs [aus dem Hausleben]!“

Und so erhielt der Bettelganger Susima dann [gleich nacheinander]
die Weihe des Auszugs und die der Aufnahme [in den Orden].211

[In den Tagen und Wochen danach] berichteten [mehrere] Bhiksus
dem Bhagavan, dass sie das Hohe Wissen erreicht hatten, gemaf3: ,Ver-

210 [ch vermute, dass es sich hier um keine grofde Schule gehandelt hat, sondern um eine
kaum bekannte kleine Schule. Daher Schreib* ich oben ,(...) Schiiler” anstelle von , grofde
Gefolgschaft”.

Ich vermute zudem, dass es sich bei der Begebenheit, von der in diesem Siitra berich-
tet wird, um eine aus der zweiten Halfte der Lehrtatigkeit des Buddha handelt, wohl:
aus der Zeit des Ubergangs vom dritten zum vierten Viertel dieser Zeit, als der treue
und uneigenniitzige Ananda sich bereits einen festen Platz an der Seite des Buddha er-
worben hatte.

Und ich vermute zudem, dass damals bereits aus dem Kreis der Bhiksus den Laien
zugefliistert worden ist, wer in die geheimen -in die tantrischen- Lehrinhalte einge-
weiht worden sei, der kénne sich vervielfaltigen, [sodass immer noch welche da sind,
wenn ein paar Kopien z.B. umgebracht worden sind], der kénne durch feste Wande hin-
durchgehen [wie David Copperfield, sodass er beim Eindringen von Feinden diesen auf
einem solchen Weg entweichen kann], und der konnen [wie David Copperfield] fliegen
wie ein beschwingter Vogel, [aber ohne dabei zu zwitschern, sodass er beim Nahen von
Feinden ihnen auch auf diesem Weg entweichen kann].

Mit Darlegungen der Vier Edlen Wahrheiten hat Buddha Sakyamuni auch bei Laien
nicht gezogert; diese diirften daher dem Susima und seinen Schiilern bekannt gewesen
sein. Gezogert hat er lediglich beim Weiterreichen der Lehre von der 12-er-Kette.

211 Letztere war vom Buddha nicht angeordnet worden.

Man darf bedenkenlos davon ausgehen, dass Begebenheiten wie diese den Buddha
sodann zu Vorsicht veranlasst haben wie auch zum Erstellen der Bestimmung, dass
zwischen der niederen und der hoheren Weihe [mindestens] vier Monate Zwischenzeit
liegen miisse.

Im iibrigen deutet auch hier des Buddha’s zogerndes Verhalten darauf hin, dass er,
den Susima betreffend, von Anfang an eine Falle vermutet hat.
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nichtet ist das Geborenwerden, gelebt der Heilswandel, gewirkt das zu
Wirkende: ,Nicht mehr ist diese [Welt]!“: Das weif3 ich nun!“

Dies wurde dann [auch] dem Ehrwiirdigen?!2 Susima berichte. Er
begab sich sodann zu diesen Bhiksus, tauschte mit ihnen freundliche und
zuvorkommende Worte der Begriifdung aus, setzte sich ihnen zur Seite
hin, und begann mit ihnen dieses Wechselgesprach:

»,Haben die Ehrwiirdigen wirklich vor dem Bhagavan das Erreichen
des Hohen Wissens erklart, dies mit den Worten: ,Vernichtet ist das Ge-
borenwerden, gelebt der Heilswandel, gewirkt das zu Wirkende: ,Nicht
mehr ist diese [Welt]!“: Das weif3 ich nun!“?“

»Ja, Bruder!

,Dieses wissend und sehend, verfiigen die Ehrwiirdigen dann auch
liber die verschiedenen Arten von iibernatiirlichen Fahigkeiten: Werdet
ihr aus einem viele und umgekehrt, macht ihr euch unsichtbar und umge-
kehrt, geht ihr ungehemmt durch Mauern und Berge, taucht ihr in die
Erde ein wie in Wasser und wieder aus ihr auf, schreitet ihr auf dem Was-
ser wie auf dem Erdboden, bewegt ihr euch wie ein beschwingter Vogel
sitzend in der Luft, beriihrt und streichelt ihr mit der Hand diese
machtigen Gestirne Mond und Sonne, meistert ihr kérperlich den Weg
bis hinauf zu den Brahma-Bereichen?*

,Nein, Bruder, das ist nicht der Fall!“

,Dieses wissend und sehend, vernehmen die Ehrwiirdigen dann mit
dem gereinigten, iibermenschlichen, himmlischen Gehor beide Arten von
Schallen: irdische wie auch himmlische, seien diese nun nah oder fern?*

,Nein, Bruder, das ist nicht der Fall!“

,Dieses wissend und sehend, erkennen die Ehrwiirdigen dann die
Gemiiter anderer Lebewesen wie auch Menschen, indem sie diese Gemii-
ter mit ihrem jeweils eigenen Gemiit umfassen: ein giererfiilltes Gemiit
als giererfillt, und ein gierfreies Gemiit als gierfrei; ein hasserfilltes Ge-
miut als hasserfiillt, und ein hassfreies Gemiit als hassfrei; ein verblende-
tes Gemit als verblendet, und ein unverblendetes Gemiit als unverblen-
det; ein gesammeltes Gemiit als gesammelt, und ein zerstreutes Gemiit
als zerstreut; ein hochstrebendes Gemiit als hochstrebend, und ein nied-
rigweilendes Gemiit als niedrigweilend; (...) ein befreites Gemiit als be-
freit, und ein unbefreites Gemiit als unbefreit?“

,Nein, Bruder, das ist nicht der Fall!“

,Dieses wissend und sehend, erinnern sich die Ehrwiirdigen dann an
ihre vormaligen Leben (...) wie auch an die zahlreichen Weltzeitalter von
Weltentstehen-Weltvergehen (...)?“

212 Zu beachten ist, dass er den Titel ,Ehrwiirdiger” erhalt!
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,Nein, Bruder, das ist nicht der Fall!“

,Dieses wissend und sehend, iberschauen die Ehrwiirdigen dann
das Abscheiden und Wiedererscheinen der Lebewesen gemaf3 ihren vor-
maligen Handlungen (...)“

,Nein, Bruder, das ist nicht der Fall

,Dieses wissend und sehend, weilen dann die Ehrwiirdigen in diesen
friedvollen Erlosungszustianden jenseits der Formen, im formlosen Zu-
stand, der mit dem Korper beriihrt wird?“213

,Nein, Bruder, das ist nicht der Fall!“

,Wie aber, ihr Ehrwiirdigen, passt das zusammen: eure Erklarung
einerseits und euer Nichterreichen solcher Erlésungszustinde anderer-
seits?“

,Wir sind durch Weisheit befreit, Bruder Susima!“214

,Brider! Diese kurze Antwort versteh’ ich nicht. Gut war‘s daher,
wenn die Ehrwiirdigen sie mir [etwas ausfiihrlicher] darlegen wiirden!*

,Ob du das verstehst oder nicht, Bruder Susima:21> Wir sind durch
Weisheit befreit!“

Auf diese hin [abermals kurz gefasste] Antwort hin erhob sich der
Ehrwiirdige Susima von seinem Sitz und begab sich [schnurstracks] zum
Bhagavan. Er begriifdte ihn ehrerbietig, setzte sich ihm zur Seite hin, und
berichtet ihm Wort fiir Wort von dieser Unterredung. Daraufthin begann
der Bhagavan mit ihm dieses Wechselgesprach:

»2ousima! Zuerst erfolgt das Wissen um die Festigkeit der Zusammen-
hange,?16 und danach das Wissen vom Nirvana!“

,Herr! Diese kurze Antwort versteh' ich nicht. Gut wir's daher, wenn
die Bhagavan sie mir [etwas ausfiihrlicher] darlegen wiirden!”

'll

213 Um ,the formless attainments, having touched them with the body“ nicht als Wider-
spruch-in-sich-selbst misszuverstehen, ist es vonnoten, den Unterschied von Form und
Korper nicht aus dem Auge zu verlieren.

214 Denn diese formlosen Zustdnde -dieses Verweilen in den formlosen Verteifungen-
fithrt lediglich zu einem zeitbegrenzten Nicht-Wirken der Unfreiheit, nicht jedoch zu ei-
nem Freikommen von ihr.

215 Jede Geduld hat ihre Grenzen®, schreibt Michail Bulgakow in seinem Jahrhundert-
werk ,Der Meister und Margarita“; und diese Ehrwiirdigen sind an diesem Punkt an die
Grenzen ihrer Geduld angelangt.

216 Siehe die FN von WGG: P: ,dhammatthitinana“, wobei ich ,fiana“ mit, Wissen“ und
»,dhamma“ [nicht mit Lehre sondern] mit ,Zusammenhinge*“ wiedergebe.

WGG schreibt: Der Begriff ist anndhernd synonym mit ,Wissen von der Kausalitat”.
Man konnte ihn vielleicht auch als ,Wissen von dem Bestand der empirischen Dinge fas-
sen, weil diese eben nur bedingt bestehen.

Mir will dabei scheinen, dass es hier bei ,dhamma nicht um alle Gegebenheiten und
ihre Zusammenhange schlechthin geht, sondern um die der 12-er-Kette.
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,Ob du das verstehst oder nicht, Susima: Zuerst erfolgt das Wissen
um die Festigkeit der Zusammenhange, und danach das Wissen vom Nir-
vana!217

Was meinst du, Susima: Ist die Form bestandig oder unbestandig?“

,Unbestandig, Herr!“

»,Was aber unbestiandig ist, ist dies leidhaft oder gliickbringend?“

,Leidhaft, Herr!“218

»Was da unbestindig und leidhaft und der Verdanderung unterwor-
fen ist, kann dies zutreffend erachtet werden als: ,Dies ist mein; dies bin
ich; dies ist mein Selbst!“?“

,Nein, Herr!“

,Sind Empfindung, sind Unterscheidung,?1° sind Gestaltungen [des
Geistes], sind Bewusstsein bestandig oder unbestandig?“

,Unbestandig, Herr!“

»Was aber unbestindig ist, ist dies leidhaft oder gliickbringend?“

,Leidhaft, Herr!“

»Was da unbestiandig und leidhaft und der Verdanderung unterwor-
fen ist, kann dies zutreffend erachtet werden als: ,Dies ist mein; dies bin
ich; dies ist mein Selbst!“?“

,Nein, Herr!“

,Darum, Susima, sollte jede Art von Form - ob vergangen-gegenwar-
tig-kiinftig, ob innerlich oder dufierlich, ob grob oder fein, ob niedrig
oder vornehm, ob entfernt oder nahe- wirklichkeitsgemaf3 so mit fehler-
freier Weisheit erachtet werden: ,Dies ist mein; dies bin ich; dies ist mein
Selbst!*

In gleicher Weise sollte jede Art von Empfindung, von Unterschei-
dung, von Gestaltungen [des Geistes], von Bewusstsein - ob vergangen-

217 Des Buddha's Anlehnung an die Wortwahl jener Bhiksus wie auch die etwas schroffe
Wortwahl ist zweifellos nicht zufallig erfolgt. Denn dadurch ist ihm vorab bereits ein er-
heblicher Teil seiner Uberheblichkeit abhanden gekommen.

Und tiber die in dieser schroffen Aussage erwédhnten festen Zusammenhange fragt
Buddha Sakyamuni nun den Susima auf sokratische Art aus.
218 Mit , leidhaft” ist nicht ,schmerzhaft” gemeint. Denn auch Buddha Sékyamuni hatte -
etwa bei Verletzungen- Schmerzen; er war nicht gefiihllos. Aber er hat unter diesen
Schmerzen nicht gelitten; er hat sie nicht erlitten; er ist iiber ihnen gestanden.

Zur Frage der angebrachten und angemessenen Wortwahl im Deutschen siehe die
beiden Sutras im Anhang (3).
219 [ch gebe S: ,,sam-jiia“ nicht mit ,Wahrnehmung®, sondern mit ,Unterscheidung wie-
der. Gerechtfertigt wire ,Wahrnehmung” nur dann, wenn nicht nur das Unterscheiden
der dufderen Sinne, sondern auch das Unterscheiden von geistigen Gegebenheiten -wie
etwa Zahlen- als Wahrnehmungen -mit einem derart ausgeleierten Begriff ,Wahrneh-
mung“- aufgefasst werden.
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gegenwartig-kiinftig, ob innerlich oder dufderlich,?20 ob grob oder fein, ob
niedrig oder vornehm, ob entfernt oder nahe- wirklichkeitsgemaf3 so mit
fehlerfreier Weisheit erachtet werden: ,Dies ist mein; dies bin ich; dies
ist mein Selbst!“

Dies, Susima, so sehend, erfolgt im Edlen Jiinger die Abwendung?21
von Form, von Empfindung, von Unterscheidung, von Gestaltungen des
Geistes, von Bewusstsein. Sich hiervon abwendend, wird er sachlich.
Sachlich geworden wird er frei.222 Frei geworden, gewinnt er das [unver-
mittelte Sehen und] Wissen: ,Vernichtet ist das Geborenwerden, gelebt
der Heilswandel, gewirkt das zu Wirkende: ,Nicht mehr ist diese [Welt]

[Was aber bewirkt die Hinwendung zum Bewusstsein, und was die
Abwendung vom Bewusstsein?]

Susimal! Siehst du dieses ein: ,Durch Geborenwerden als Bedingung
[entsteht] Altern-in-Todhaftigkeit“?“

»Ja, Herr!“

,Und siehst du dieses ein: ,Durch Gewordenwerden als Bedingung
[entsteht] Geborenwerden“?”

»Ja, Herr!“

,und siehst du dieses ein: ,Durch Anhaften als Bedingung [entsteht]
Gewordenwerden“?

»Ja, Herr!“

,und siehst du dieses ein: ,Durch Diirsten als Bedingung [entsteht]
Anhaften“?“

»Ja, Herr!“

,und siehst du dieses ein: ,Durch Empfindung [samt Gefiihlswert]
als Bedingung [entsteht] Diirsten“?“

»Ja, Herr!“

,und siehst du dieses ein: ,Durch Bertihrung als Bedingung [ent-
steht] Empfindung [samt Gefiihlswert]“?“

»Ja, Herr!“

,Und siehst du dieses ein: ,Durch Sechs-Bereich als Bedingung [ent-
steht] Berithrung“?“

'll

220 Vorhin hat ,innerlich oder duferlich“ geheifen: im eigenen Kérper oder aufderhalb
davon; jetzt heifdt dies: im eigenen Geist oder im Geist eines Anderen.
221 [ch schreibe ,Abwendung” anstelle von ,,Abscheu”, ,Widerwillen“, usw.; denn Ab-
scheu und Widerwille geht mit Emotionen negativer Art einher. Hier ist jedoch das Lo-
sen der festen [geistigen]| Verbindung gemeint, die bei der Hinwendung entsteht.
222 Frei geworden ist er, indem er sich von den Fesseln der Leidenschaften -der Emo-
tionen- befreit hat.

Dies ist die erste von den -anscheinend ebenfalls vier- Ebenen der Befreiung, deren
oberste z.B. von Sariputra erreicht worden ist.
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»Ja, Herr!“

,und siehst du dieses ein: ,Durch Form-Begriff als Bedingung
[entsteht] Sechs-Bereich“?“

»Ja, Herr!“

,uUnd siehst du schlief3lich?23 dieses ein: ,Durch Bewusstsein als Be-
dingung [entsteht] Form-Begriff“?“

»Ja, Herr!“ (..)

Susima! Siehst du auch dieses ein: ,Durch das Enden des Geboren-
werdens erfolgt das Beenden von Altern-in-Todhaftigkeit“?”

»Ja, Herr!“

,Und siehst du dieses ein: ,Durch das Enden des Gewordenwerdens
erfolgt das Beenden des Geborenwerdens“?

»Ja, Herr!“

,Und siehst du dieses ein: ,Durch das Enden des Anhaftens erfolgt
das Beenden des Gewordenwerdens“?*

»Ja, Herr!“

,Und siehst du dieses ein: ,,Durch das Enden des Diirstens erfolgt das
Beenden des Anhaftens“?“

»Ja, Herr!“

,und siehst du dieses ein: ,,Durch das Beenden der Empfindung
[samt Gefiihlswert] erfolgt das Beenden des Diirstens“?“

»Ja, Herr!“

,und siehst du dieses ein: ,Durch das Beenden der Beriihrung er-
folgt das Beenden der Empfindung [samt Gefiihlswert]“?“

»Ja, Herr!“

,Und siehst du dieses ein: ,Durch das Enden des Sechs-Bereichs er-
folgt das Beenden der Beriithrung“?“

»Ja, Herr!“

,und siehst du dieses ein: ,Durch das Enden von Form-Begriff er-
folgt das Beenden des Sechs-Bereichs“?“

»Ja, Herr!“

223 [ch lasse die beiden Glieder des Gestaltetwerdens und der Unwissenheit oben weg;
denn:

(a) Sonst wire dieser Dialog zur 12-er-Kette ohne inhaltliche Verbindung zum Dialog
tiber die Bestandteile der Person;

(b) sonst miisste gewdahrleistet sein, dass Susima bereits mit dem Lehrstoff der 3-ten
Klasse der Geistesschulung vertraut ist, [wo-hingegen davon ausgegangen werden kann,
dass er in Sachen Erkenntnistheorie die Lehren der Alten gekannt hat];

(c) sonst hitte Buddha Sakyamuni darlegen miissen, was gemaf der 3-ten Klasse un-
ter dem Begriff ,Unwissenheit [zusatzlich] zu verstehen ist; und

(d) dann hiatt’ er ausgerechnet bei Susima seine Vorsicht hinsichtlich des Weiterrei-
chens der schwer verstehbaren 12-er-Kette aufser Acht gelassen.
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,und siehst du schliefdlich dieses ein: ,Durch das Enden von Be-
wusstsein?24 erfolgt das Beenden von Form-Begriff“?“

»Ja, Herr!“ (..)

»Susima! Da du dies einsiehst: verfligst du dann auch tiber die ge-
nannten verschiedenen Arten von iibernatiirlichen Fahigkeiten (...)?“

,Nein, Herr!“

,Da du dies einsiehst: vernimmst du dann mit dem gereinigten,
tibermenschlichen, himmlischen Gehor beide Arten von Schallen (...)?“

,Nein, Herr!“

,Da du dies einsiehst: erkennst du dann die Gemiiter anderer Lebe-
wesen wie auch Menschen, indem sie diese Gemiiter mit ihrem jeweils
eigenen Gemiit umfasst (...)?“

,Nein, Herr!“

,Da du dies einsiehst: erinnerst du dich dann an ihre vormaligen Le-
ben (...) wie auch an die zahlreichen Weltzeitalter (...)?“

,Nein, Herr!“

,Da du dies einsiehst: iberschaust du dann das Abscheiden und Wie-
dererscheinen der Lebewesen entsprechend ihren vormaligen Handlun-
gen (...)7“

,Nein, Herr!“

,Da du dies einsiehst: weilst du dann in diesen friedvollen Erlo-
sungszustanden jenseits der Formen, im formlosen Zustand, der mit dem
Korper beriihrt wird?225

,Nein, Herr!“

»Wie aber, Susima, passt das zusammen: deine Erklarung einerseits
und dein Nichterreichen solcher Erlésungszustande andererseits?“

Da nun warf sich der Ehrwiirdige Susima mit der Stirn zu Fiif3en des
Bhagavans und bekannte: ,Herr! Eine Verfehlung ist mir widerfahren,
wie einen Narren, wie einem Bdsen, wie einem Verblendeten! Denn [in
meiner Absicht hab“ich als Dieb an der Lehre die Weihe des Auszugs [aus
dem Hausleben angestrebt und erhalten]! Mége der Bhagavan mein Be-
kenntnis der Verfehlung -sie als Verfehlung einsehend-226 entgegenneh-
men; und ich werde mich kiinftig vor Verfehlungen in Acht nehmen!*

224 Durch Hinwendung zum Bewusstsein entsteht diesem en Sein; und mit dem Abwen-
den vom Bewusstsein verliert es dieses sein [und verbleibt, kantisch gesprochen, eine
innere Erscheinung].
225 Um ,the formless attainments, having touched them with the body“ nicht als Wider-
spruch-in-sich-selbst misszuverstehen, ist es vonnoten, den Unterschied von Form und
Kérper nicht aus dem Auge zu verlieren.
226 Ein blof3es Lippen-Bekenntnis konnte beispielsweise so aussehen:

»Sie sind ein Dummkopf sondergleichen!“
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,Ja, Susima! Das war eine Verfehlung von Dir, dass du (...) in dieser
wohl-dargelegte Lehre und Ordnung als Dieb die Weihe des Auszugs [aus
dem Hausleben angestrebt und erhalten] hast! Wenn da in der Stadt ein
Rauber gefasst und qualvoll hingerichtet wird, (...) was meinst du, wiirde
dieser dadurch Leid und Unbehagen erleben?“

»Ja, Herr!“

»Was immer er an Leid und Unbehagen erleben wiirde: Noch viel
leidvollere und unbehaglichere Folgen hatte dies fiir jemanden, der sich
als Dieb in die wohl-dargelegte Lehre und Ordnung einschleicht [und
nicht rasch und griindlich sich von dieser diebischen Gesinnung reinigt];
denn solches leitet ihn [nach seinem Dahinscheiden] in die niederen
Welten.

Aber da du, Susima, diese Verfehlung einsiehst und sie [durch das
Bekennen als Verfehlung] stihnst, nehm* ich sie entgegen!?27 Denn ein
Wachsen [im Heilsamen] ist es fiir die Edlen im Orden, ein Vergehen als
Vergehen einzusehen und einzugestehen: Dadurch dndert man sich ge-
mafi dieser Lehre [zum Heilsamen hin; und dadurch behiitet man sich!“

Teil 8: Samanabrahmanavagga
Sramana-Brahmana-Abschnitt

Sutra 12.71: Alle (1)

So hab'ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Sravasti in der Kloster-Anlage
Anathapindada’s im Sieger-Hain. [An einem dieser Tage] wandte er sich
an die [bei ihm versammelten] Bhiksus mit den Worten:

,Ihr Bhiksus! Alle die Sramanas und Brahmanas, die Altern-in-Tod-
haftigkeit nicht kennen,?28 die den Ursprung von Altern-in-Todhaftigkeit
nicht kennen, die das Beenden von Altern-in-Todhaftigkeit nicht kennen,

»,Das nehmen Sie nun aber auf der Stelle zuriick! Sonst ... “

,Ich nehm' es mit Bedauern zuriick und entschuldige mich fiir diese Auerung, was
aber natiirlich an der Sache selber nichts dndert!“
227 Der Satz: ,Ich nehme sie entgegen” ist wohl zu lesen gemaf3: ,Ich verzeihe dir dieses™.
228 Schreibt man, wie tiblich, hingegen: , Altern und Tod“ und versteht diese Ausdriicke
im alltagsprachlichen Sinn, dann zeige man mir irgendeinen geistig nicht behinderten
Menschen, der ein solches Altern und einen solchen Tod nicht kennt!

In diesem Fall hitte Buddha Sakyamuni iiber die leere Menge von Sramanas und Brah-
manas gesprochen, d.h.: nutzlos geredet und Zeit vergeudet.
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die den zum Beenden von Altern-in-Todhaftigkeit fiihrenden Pfad nicht
kennen, sie werden von mir weder als Sramanas noch als Brahmanas an-
erkannt; und diese Ehrwiirdigen haben dann auch nicht das Ziel der Sra-
manaschaft bzw. der Brahmanaschaft durch dessen Verwirklichen samt
unvermitteltem Erkennen [des Verwirklicht-Habens] in diesem gegen-
wartigen Leben erreicht; und sie weilen daher auch nicht in diesem Ziel.

Aber alle die Sramanas und Brahmanas, die Altern-in-Todhaftigkeit
kennen, die den Ursprung von Altern-in-Todhaftigkeit kennen, die das
Beenden von Altern-in-Todhaftigkeit kennen, die den zum Beenden von
Altern-in-Todhaftigkeit flihrenden Pfad kennen, sie werden von mir als
Sramanas wie auch als Brahmanas anerkannt; und diese Ehrwiirdigen
haben dadurch auch das Ziel der Sramanaschaft bzw. der Brahmana-
schaft durch dessen Verwirklichen samt unvermitteltem Erkennen [des
Verwirklicht-Habens] in diesem gegenwartigen Leben erreicht; und sie
weilen daher auch in diesem Ziel.“

Sitras 12.72-81: Alle (2-11)

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti [in der Kloster-Anla-
ge Anathapindada’s im Sieger-Hain. An einem dieser Tage wandte er sich
an die bei ihm versammelten Bhiksus mit den Worten]:

,1hr Bhiksus! Alle die Sramanas und Brahmanas, die Geborenwer-
den/Gewordenwerden/Anhaften/Diirsten/Empfindung/Beriihrung/
Sechs-Bereich/Form-Begriff/Bewusstsein/Gestaltetwerden nicht ken-
nen, die deren Ursprung nicht kennen, die deren Beenden nicht kennen,
die den zu deren Beenden fithrenden Pfad nicht kennen, sie werden von
mir weder als Sramar_las noch als Brahmanas anerkannt; und diese Ehr-
wiirdigen haben dann auch nicht das Ziel der Sramanaschaft bzw. der
Brahmanaschaft durch dessen Verwirklichen samt unvermitteltem Er-
kennen [des Verwirklicht-Habens] in diesem gegenwartigen Leben er-
reicht; und sie weilen daher auch nicht in diesem Ziel.

Aber alle die Sramanas und Brahmanas, die Geborenwerden/Gewor-
denwerden/Anhaften/Diirsten/Empfindung/Beriihrung/Sechs-Bereich
/Form-Begriff/Bewusstsein/Gestaltetwerden kennen, die den Ursprung
hiervon kennen, die das Beenden hiervon kennen, die den zum Beenden
des hierzu fithrenden Pfad kennen, sie werden von mir als Sramanas wie
auch als Brahmanas anerkannt; und diese Ehrwiirdigen haben dadurch
auch das Ziel der Sramanaschaft bzw. der Brahmanaschaft durch dessen
Verwirklichen samt unvermitteltem Erkennen [des Verwirklicht-Habens]
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in diesem gegenwartigen Leben erreicht; und sie weilen daher dann auch
in diesem Ziel.“

Teil 9: Antarapeyyalavagga
Wiederholungs-Abschnitt

Sutra 12.82: Der Lehrer (1)

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti [in der Kloster-Anla-
ge Anathapindada’s im Sieger-Hain. [An einem dieser Tage] wandte er
sich an die bei ihm versammelten Bhiksus mit den Worten:]

,Ihr Bhiksus! Wenn jemand das Altern-in-Todhaftigkeit nicht wirk-
lichkeitsgemaf? kennt und schaut, der hat sich einen Lehrer zu suchen,
bei dem er dann tliber das Altern-in-Todhaftigkeit das wirklichkeitsgema-
3e Wissen erlangt.22 Wenn jemand den Ursprung vom Altern-in-Todhaf-
tigkeit, das Beenden vom Altern-in-Todhaftigkeit, und den zum Beenden
vom Altern-in-Todhaftigkeit fithrenden Pfad nicht wirklichkeitsgemaf3
kennt und schaut, der hat sich einen Lehrer zu suchen, bei dem er dann
auch dariiber das wirklichkeitsgemafse Wissen erlangt.

Wenn jemand Geborenwerden/Gewordenwerden/Anhaften/ Diirs-
ten/Empfindung/Berihrung/Sechs-Bereich/Form-Begriff/Bewusst-
sein/Gestaltetwerden nicht wirklichkeitsgemaf3 kennt und schaut, der
hat sich einen Lehrer zu suchen, bei dem er dann tiber das Altern-in-Tod-
haftigkeit das wirklichkeitsgemafde Wissen erlangt. Wenn jemand den
Ursprung von alledem, das Beenden von alledem, und den zum Beenden
von alledem fiihrenden Pfad nicht wirklichkeitsgemaf$ kennt und schaut,
der hat sich einen Lehrer zu suchen, bei dem er dann auch dartiber das
wirklichkeitsgemaf3e Wissen erlangt.

Sutra 12.83-93: Der Lehrer (2-12)

[So hab’ich es gehort:

229 Hinsichlich Altern-in-Todhaftigkeit ist dies ein wichtiger und niitzlicher Rat; hin-
sichtlich A/ter-und-Tod hingegen ware dies eine lacherliche Empfehlung.

Und das selbe gilt hinsichtlich Geborenwerden und Geburt, aber auch hinsichtlich
Diirsten [im fachlichen Sinn] und Diirsten [im alltiglichen Sinn].
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Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti [in der Kloster-Anla-
ge Anathapindada’s im Sieger-Hain. [An einem dieser Tage| wandte er
sich an die bei ihm versammelten Bhiksus mit den Worten:]

,1hr Bhiksus! Wenn jemand Altern-in-Todhaftigkeit, Geborenwer-
den, Gewordenwerden, Anhaften, Diirsten, Empfindung, Bertihrung,
Sechs-Bereich, Form-Begriff, Bewusstsein, Gestaltetwerden nicht wirk-
lichkeitsgemaf$ kennt und schaut, der den Ursprung von alledem, das
Beenden von alledem, und den zum Beenden von alledem fiihrenden
Pfad nicht wirklichkeitsgemaf3 kennt und schaut, der muss sich schulen,
der muss begehren,230 der muss sich bemiihen, der muss sich anstrengen,
der muss eifrig streben, der muss Kraft einsetzen, der muss Ausdauer
entwickeln, der muss achtsam sein, der muss wachsam sein, der muss
unermiidlich sein, damit er dann auch dariiber das wirklichkeitsgemafie
Wissen erlangt.”

230 Sollte das Wort ,begehren an dieser Stelle von Buddha Sakyamuni stammen, dann
weif$ ich nicht, was unter ,begehren” [bzw. E: desire“] zu verstehen ist.
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Gruppe 13:

Abhisamayasamyutta
Durchbruchs-Gruppe

Einzelnachweise

Sutra 13.01: Die Nagelspitze
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Sutra 13.01: Die Nagelspitze

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Sravasti in Anathapindada’s
Kloster-Anlage, die im Siegerhain gelegen ist.

Dort wandte er sich an die [bei ihm versammelten] Bhiksus, hob mit
der Spitze des Fingernagels etwas Staub auf, und fragte sie sodann: ,Ihr
Bhiksus! Wie seht ihr das: Was ist wohl mehr: das bisschen Staub hier auf
der Spitze dieses Fingernagels, oder die grofse Erde?”

,2Herr!“, [antworteten sie ihm.] ,Natiirlich ist diese grofde Erde viel
mehr; und das bisschen Staub da macht nicht den hundertsten, nicht den
tausendsten, nicht den hunderttausendsten Teil der grofen Erde aus!”

»In gleicher Weise“, [erklarte der Bhagavan], ,ist bei einem Edlen
Jinger, der in seiner Ansicht den Durchbruch erzielt hat, mehr an Erlei-
den?23! beseitigt und vernichtet als libriggeblieben: nicht der hundertste,
nicht der tausendste, nicht der hunderttausendste Teil [ist noch tibrigge-
blieben], im Vergleich zu der fritheren Masse des Erleiden; alles andere
ist [durch die so gewonnene Rechte Ansicht] beseitigt und vernichtet.
Und hochstens siebenfach [ist diese Rechte Ansicht, zu der so der Durch-
bruch erzielt worden ist, zu festigen und zu kraftigen, damit aus dieser
Rechten Ansicht ein Rechtes Wissen und aus dieser dann die —zur Befrei-
ung leitende- Rechte Weisheit gedeiht].232 So segensreich, ihr Bhiksus, ist
es, den Durchbruch zum [Erkennen] der Zusammenhénge zu erzielen,
zum [unvermittelten] Sehen der Zusammenhange!“233

Sutra 13.02-11: Der Teich usw.234

231 [Insbesondere] Aier ist der Unterschied zwischen Leiden einerseits und Erleiden
andererseits genau zu beachten. Denn auf das £r/eben von Schmerzen hat die Rechte
Ansicht keinerlei hemmende Wirkung, wohl aber - wie dies seinerzeit bei Buddha Sa-
kyamuni und in unserer Zeit etwa bei Gesche Tandim Rabten hat bemerkt werden kon-
nen- auf das Erleiden von Schmerzen, auf das Beeintrachtigtwerden des Geistes von
Schmerzen, auf die kausale Abhdngigkeit des Geistes von Schmerzen.
232 Meine obige Hinzufiigung ersetzt die Hinzufiigung der kommentatoren und Uberset-
zer, denen gemafd noch hochstens sieben Leben durchgestanden werden miissen, ehe
man es erreicht, irgendwo hin auf Nimmerwiedersehen zu verschwinden.

Zur Fragwiirdigkeit dieser -im Buddhismus weitverbreiteten- unrechten] Ansicht sie-
he MN 140, hier wiedergegeben im Anhang (3).
233 Hier uibersetz' ich P: ,dhamma“ [= S: ,dharma“] mit ,Zusammenhange“.
234 Es folgen 10 inhaltlich identische formal geringfiigig variierte Versionen hiervon.
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Teil 1: Nanattavagga
Verschiedenheiten-Abschnitt

Sutra 14.01: Die Grundlagen23s

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti. [An einem dieser
Tage wandte er sich an die bei ihm versammelten Bhiksus mit den Wor-
ten]: ,Ihr Bhiksus! Ich will euch die Verschiedenheit der Grundlagen [des
Erkennens] lehren! Hort zu, und seid aufmerksam! Dann wird" ich spre-
chen!”

»Ja, Herr!“, versprachen ihm diese Bhiksus.

,Dies, ihr Bhiksus,“ begann sodann der Bhagavan, ,ist die Verschie-
denheit der Grundlagen [des Erkennens]:

o die Grundlage Sehen,23¢ die Grundlage Form, die Grundlage Seh-Be-
wusstsein;

o die Grundlage Horen, die Grundlage Schall, die Grundlage Hor-Be-
wusstsein;

o die Grundlage Riechen, die Grundlage Geruch, die Grundlage Riech-
Bewusstsein;

o die Grundlage Schmecken, die Grundlage Geschmack, die Grundlage
Schmeck-Bewusstsein;

o die Grundlage Tasten, die Grundlage Tastung, die Grundlage Tast-Be-
wusstsein;

o die Grundlage Denken, die Grundlage Vorgestelltes, die Grundlage
Denk-Bewusstsein.

'((

235 Das Wort S: ,dhatu” wird allgemein -und unter Einsparung des Nachdenkens iiber
seinen jeweiligen Sinngehalt- mit ,Element” ibersetzt. Ich versuche hier, durch unter-
schiedliche Wiedergaben [zumindest] die Unterschiede in den Verwendungen dieses
Wortes herauszuarbeiten, etwa: hier im epistemologischen Gebrauch mit ,Grundlage®,
und dann im materialistischen Fall mit , Grundstoff“, dies hinsichtlich S: ,rtipa“.

236 Unter ,Sehen” versteh’ ich hier: das Ausrichten des Sehsinns auf den Seh-Bereich;
und entsprechend versteh‘ich ,Horen", ,Riechen®, ,Schmecken®, ,Tasten®, ,Denken”.

NB: Mit , Tasten ist, wie gesagt, hier die gesamte sonstige —von den vier iibrigen
dufleren Sinnen nicht erfasste- dufiere Sinnestatigkeit gemeint.

Und mit ,Denken” -flach gebraucht wie E: ,think“- ist unterschiedslos die gesamte
innere Sinnestatigkeit gemeint, wie etwa: Erinnern [von Vergangenem], Erwagen [von
Gegenwartigem], Planen [von Zukiinftigem]; oder vielleicht auch ganz anders unter-
gliedert.
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Dies, ihr Bhiksus, ist die Verschiedenheit der Grundlagen [des Er-
kennens]!“

Sutra 14.02: Die Bertiihrung (1)

Sutra 14.03: Die Berthrung (2)

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti. [An einem dieser
Tage wandte er sich an die bei ihm versammelten Bhiksus mit den Wor-
ten]: ,Ihr Bhiksus! Abhdngig von der Verschiedenheit der Grundlagen
[des Erkennens] entsteht die Verschiedenheit der Beriihrungen; nicht
jedoch entsteht abhdngig von der Verschiedenheit der Beriihrungen die
Ver-schiedenheit der Grundlagen. Dabei ist dies die Verschiedenheit der
Grundlagen: die Seh-Grundlage, die Hor-Grundlage, die Riech-Grundlage,
die Schmeck-Grundlage, die Tast-Grundlage, die Denk-Grundlage; dies ist
deren Verschiedenheit.

Und so entsteht in Abhangigkeit von der Verschiedenheit der Grund-
lagen [des Erkennens] die Verschiedenheit der Beriihrungen, nicht hin-
gegen in Abhangigkeit von deren Verschiedenheit die der Grundlagen:

o Abhéngig von der Seh-Grundlage entsteht die Seh-Bertihrung, aber
nicht umgekehrt;

o Abhangig von der Hor-Grundlage entsteht die Hor-Beriihrung, aber
nicht umgekehrt;

o Abhangig von der Riech-Grundlage entsteht die Riech-Beriihrung,
aber nicht umgekehrt;

o Abhdngig von der Schmeck-Grundlage entsteht die Schmeck-Beriih-
rung, aber nicht umgekehrt;

o Abhéngig von der Tast-Grundlage entsteht die Tast-Beriihrung, aber
nicht umgekehrt;

o Abhangig von der Denk-Grundlage entsteht die Denk-Beriihrung,
aber nicht umgekehrt.

So entsteht in Abhangigkeit von der Verschiedenheit der Grundlagen
[des Erkennens] die Verschiedenheit der Beriihrungen, nicht hingegen in
Abhdngigkeit von deren Verschiedenheit die der Grundlagen.”

Sutra 14.04: Die Empfindung (1)
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Sutra 14.05: Die Empfindung (2)

Sutra 14.06: Die Grundlagen

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti. [An einem dieser
Tage wandte er sich an die bei ihm versammelten Bhiksus mit den Wor-
ten]: ,Ihr Bhiksus! Ich will euch die Verschiedenheit der Grundlagen [des
Erkennens] lehren! Hort zu, und seid aufmerksam! Dann wird' ich spre-
chen!”

»Ja, Herr!“, versprachen ihm diese Bhiksus.

,Dies, ihr Bhiksus,“ begann sodann der Bhagavan, ,ist die
Verschiedenheit der Grundlagen [des Erkennens]:

o die Grundlage Form;
o die Grundlage Schall;
die Grundlage Geruch;
o die Grundlage Geschmack;
o die Grundlage Tastung;
o die Grundlage Vorgestelltes.

Dies, ihr Bhiksus, ist die Verschiedenheit der Grundlagen [des Er-

kennens]!“

o

Sutra 14.07: Die Erfassung (1)

Sutra 14.08: Die Erfassung (2)

Sutra 14.09: Die Beriihrung (1)

Sutra 14.10: Die Bertiihrung (2)

Teil 2: Dutiyavagga
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Zweiter Abschnitt

Siatra 14.11: Die Sieben

Sutra 14.12: Von einem Ursprung aus

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti. [An einem dieser
Tage wandte er sich an die bei ihm versammelten Bhiksus mit den Wor-
ten]:

»1hr Bhiksus! Von einem Ursprung aus entsteht Sinneslust, nicht oh-
ne einen solchen Ursprung! Von einem Ursprung aus entsteht Bosheit,
nicht ohne einen solchen Ursprung! Von einem Ursprung aus entsteht
Grausamkeit, nicht ohne einen solchen Ursprung! Diese aber haben dann
die folgenden [Auswirkungen]237:

In Abhangigkeit von dem Grundtrieb?38 Sinneslust entsteht Sinnes-
vorstellung.23? In Abhangigkeit davon entsteht Sinnesabsicht. In Abhan-
gigkeit davon entsteht Sinnesbegehren. In Abhangigkeit davon entsteht
Sinnesleidenschaft. Und in Abhangigkeit davon entsteht Sinnessuche. Be-
fasst mit Sinnessuche, verhalt sich der nicht-unterrichtete Gewdhnliche
dann auf drei Arten verkehrt: mit Kérper, mit Rede, mit Geist.240

In Abhangigkeit von dem Grundtrieb Bosheit entsteht Bosheitsvor-
stellung. In Abhdngigkeit davon entsteht Sinnesabsicht. In Abhdngigkeit
davon entsteht Bosheitsbegehren. In Abhdngigkeit davon entsteht Bos-
heitsleidenschaft. Und in Abhdangigkeit davon entsteht Bosheitssuche. Be-
fasst mit Bosheitssuche, verhalt sich der nicht-unterrichtete Gewohnliche
dann auf drei Arten verkehrt: mit Kérper, mit Rede, mit Geist.

In Abhangigkeit von dem Grundtrieb Grausamkeit entsteht Grau-
samkeitsvorstellung. In Abhangigkeit davon entsteht Grausamkeitsab-

237 Mit Blick auf die nachfolgende Argumentation ersetz’ ich ,wie entsteht” durch ,hat
Auswirkung®.
238 Hjer ersetz’ ich , Element” durch ,Grundtrieb®.

NB: Mit S: , kamadhatu“ geht es hier nicht um die allgemeine Sinnlichkeit, sondern um
die lusterstrebende-lustverbundene Sinnlichkeit.
239 Hijer ist —anders als bei den dufReren Unterscheidungen, die zu Wahrnehmung fiih-
ren- ausschliefllich die innere —und dabei die emotional erfolgende- Unterscheidung
gemeint, weshalb ich hier WGG’s Ubersetzung ,Vorstellung“ tibernehme.

[BBK liegt mit E: , perception” sicherlich voll daneben.]
240 Zu , Korper: Wie gesagt: ,kaya“ # ,rupa“.

Zu ,Korper-Rede-Geist” siehe [z.B.] MN 44: teilweise wiedergegeben im Anhang (9).
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sicht. In Abhangigkeit davon entsteht Grausamkeitsbegehren. In Abhan-
gigkeit davon entsteht Grausamkeitsleidenschaft. Und in Abhéangigkeit
davon entsteht Grausamkeitssuche. Befasst mit Grausamkeitssuche, ver-
hélt sich der nicht-unterrichtete Gewohnliche dann auf drei Arten ver-
kehrt: mit Kérper, mit Rede, mit Geist.

Dies ist vergleichbar damit, dass da ein Mann eine brennende Gras-
fackel auf einen Platz voll diirrem Gras wirft: Wenn er den dadurch ent-
standenen Brand nicht sofort mit Hinden und Fiifden ausloscht, werden
alle Lebewesen, die auf diesem Platz wohnen, zu Tod und Verderben
kommen. Ebenso [bringt jemand, der sich solchermafien] seinen Trieben
Sinneslust-Bosheit-Grausamkeit [hingibt, seiner Umgebung Leid und
Verderben; und er leitet seinen eigenen weiteren Weg damit] todhaft ins
Verderben.

[hr Bhiksus! Von einem Ursprung aus entsteht Abwendung, nicht oh-
ne einen solchen Ursprung! Von einem Ursprung aus entsteht Unbosheit,
nicht ohne einen solchen Ursprung! Von einem Ursprung aus entsteht
Ungrausamkeit, nicht ohne einen solchen Ursprung! Diese aber haben
dann die folgenden [Auswirkungen]:

In Abhangigkeit von der Geisteskraft?4l Abwendung entsteht Ab-
wendungsvorstellung. In Abhdangigkeit davon entsteht Abwendungsab-
sicht. In Abhangigkeit davon entsteht Abwendungswollen. In Abhangig-
keit davon entsteht Abwendungsstreben. Und in Abhdngigkeit davon
entsteht Abwendungsverhalten. Verweilend im Abwendungsverhalten,
verhalt sich der unterrichtete Edle Jiinger dann auf drei Arten richtig: mit
Korper, mit Rede, mit Geist.

In Abhangigkeit von der Geisteskraft Unbosheit entsteht Unbosheits-
vorstellung. In Abhangigkeit davon entsteht Unbosheitsabsicht. In Ab-
hangigkeit davon entsteht Unbosheitswollen. In Abhdangigkeit davon ent-
steht Unbosheitsstreben. Und in Abhangigkeit davon entsteht Unbos-
heitsverhalten. Verweilend im Unbosheitsverhalten, verhalt sich der un-
terrichtete Edle Jiinger dann auf drei Arten richtig: mit Kérper, mit Rede,
mit Geist.

In Abhangigkeit von der Geisteskraft Ungrausamkeit entsteht Un-
grausamkeitsvorstellung. In Abhdngigkeit davon entsteht Ungrausam-
keitsabsicht. In Abhangigkeit davon entsteht Ungrausamkeitswollen. In
Abhangigkeit davon entsteht Ungrausamkeitsstreben. Und in Abhangig-
keit davon entsteht Ungrausamkeitsverhalten. Weilend im Ungrausam-
keitsverhalten, verhalt sich der unterrichtete Edle Jiinger dann auf drei
Arten richtig: mit Korper, mit Rede, mit Geist.

241 Hjer ersetz‘ ich ,,Element” durch ,Geisteskraft”.
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Dies ist vergleichbar damit, dass da ein Mann [keine]| brennende
Grasfackel auf einen Platz voll diirrem Gras wirft, (...), sodass durch ihn
nicht die Lebewesen, die auf diesem Platz wohnen, zu Tod und Verder-
ben kommen. Ebenso [bringt niemand, der solchermafien seine Geistes-
krafte Abwendung-Unbosheit-Ungrausamkeit [einsetzt, seiner Umge-
bung weder Leid noch gar Verderben; und er leitet seinen eigenen weite-
ren Weg damit| nicht todhaft ins Verderben.”

Sutra 14.13: Das Ziegelhaus

So hab’ich es gehort:

»Zu einer Zeit weilte der Bhagavan in Natika im Ziegelhaus. Dort
wandete er sich an die [bei ihm versammelten] Bhiksus und sprach: ,Ihr
Bhiksus!“; und diese antworteten ihm aufmerksam: ,Ja, Herr!“

Und er sprach: ,Bhiksus! In Abhdngigkeit von einem [bestimmten]
Bestandteil242 entsteht eine Vorstellung, entsteht eine Ansicht, entsteht
ein Denken.“

»2Herr!“, wollte da der vertrauensstarke Ehrwiirdige Katyayana wis-
sen. ,Da sei jemand, der noch nicht voll-erwacht ist; und in ihm entstehe,
[einen Voll-Erwachten betreffend], die Ansicht: ,[Dieser ist] ein Voll-Er-
wachter!“: In Abhdngigkeit wovon entsteht dann diese Ansicht?“243

,Umfangreich, Katyayana,“ [antwortete ihm der Bhagavan], ,ist die-
ser Bestandteil der Unwissenheit: [niedere, mittlere und hohere Teil-Be-
standteile dieses Bestandteils Unwissenheit gibt es da, die, je nachdem,
zu Niederem, zu Mittlerem, oder zu Hoherem leiten.]244

In Abhangigkeit von einem niederen [Teil-]Bestandteil [der Unwis-
senheit]| entsteht niedere Vorstellung,24> niedere Ansicht, niederes Den-

242 Hjer versuch’ ich mit der Ubersetzung von S: ,dhatu” und E: ,element” durch D: ,Be-
standteil“ mein Glick.

243 Eine sehr kluge Frage! Denn: Wie kann ein noch nicht Voll-Erwachter einen Voll-
Erwachten -somit: einen von ihm weder ermessbaren noch auffindbaren- auffinden
und erkennen?

244 Die Unwissenheit dber die Welt fiihrt nicht zwangslaufig zur Irrung /n der Welt:
Diese Unwissenheit kann zur Irrung Ainleiten; sie kann im Einzelfall aber auch von der
Irrung wegleiten.

Siehe in der deduktiven Logik das Prinzip des Ex falso quodlibet sequitur: Wiirde aus
Falschem nur Falsches folgen, dann gib’s keinen Weg zur Wahrheit; und wiirde Unwis-
senheit stets und ausschlief3lich Unwissenheit nach sich ziehen, so gab’s kein Entkom-
men aus der Unwissenheit.

245 Das Erstellen von Vorstellungen setzt Nama -und dabei insbesondere Unterschei-
dung voraus; sie entsteht daher nicht unmittelbar nach der Unwissenheit als Gestaltet-
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ken, niederes Wollen, niederes Streben, niedere Grundhaltung, kurz ge-
sagt: niederes Geborenwerden.246

In Abhangigkeit von einem mittleren [Teil-]|Bestandteil [der Unwis-
senheit] entsteht mittlere Vorstellung, mittlere Ansicht, mittleres Den-
ken, mittleres Wollen, mittleres Streben, mittlere Grundhaltung, kurz ge-
sagt: mittleres Geborenwerden.

In Abhangigkeit von einem héheren [Teil-|Bestandteil [der Unwis-
senheit] entsteht hohere Vorstellung, hohere Ansicht, h6heres Denken,
hoheres Wollen, hoheres Streben, hohere Grundhaltung, kurz gesagt: ho-
heres Geborenwerden.”

Sutra 14.14: Die Neigungen

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti. [An einem dieser
Tage wandte er sich an die bei ihm versammelten Bhiksus mit den Wor-
ten]:

,Ihr Bhiksus! Nach ihren Grundeinstellungen247 kommen die Lebe-
wesen zusammen und verbiinden sich mit einander: solche von niederer
Neigung mit solchen von niederer Neigung, solche von mittlerer Neigung
mit solchen von mittlerer Neigung, solche von héherer Neigung mit sol-
chen von hoherer Neigung.

So war dies in den vergangenen Zeiten [zumeist], so ist dies in der
gegenwartigen Zeit [zumeist], so wird dies auch in zukiinftigen Zeiten
[zumeist] sein.”

Sutra 14.15: Hin- und Hergehen2+8

werden [durch Unwissenheit] und auch nicht vor —und das wiirde heifsen: ohne- Nama-
Rupa.

246 Sicherlich haben die Sravakas hier S: ,jati“ im Sinne von ,Wiedergeburt [nach dem
Tod]“ verstanden. Ich vermute jedoch -mit Blick auf SN 12.61-, dass Buddha Sakyamuni
selber dabei zumindest vorrangig auf das unentwegt erfolgende Neugeborenwerden
des Geistes gedacht hat, und dies unabhangig davon, wie er es jenen gelehrt hat, die sich
unter ,Geist” nur ein Ding und nicht eine Folge von auseinander hervorgehenden
Zustdnden haben vorstellen konnen.

247 Hier geb ich S: ,,dhatu” mit D: ,Grundeinstellung, Charakter” wieder, dies mit Blick
auf den Inhalt des Sutras.

248 Behauptet wird hier [u.a.]: ,Alle diese [bei Devadatta weilenden] Bhiksus sind bos-
willig!“: Dies steht im Widerspruch zum Bericht in MV XYX; und dies ist daher eine -
eine selber boswillige!- Verleumdung jener Bhiksus im Bambushain, die Buddha Sakya-

127



Sutra 14.16: Mit einem Vers

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti. [An einem dieser
Tage wandte er sich an die bei ihm versammelten Bhiksus, legte ihnen
das Gesetz von ,,Gleich und Gleich gesellt sich gern!“ dar,24° und gab
ihnen als Erinnerungshilfe abschlieféend diesen Merkvers mit auf den
Weg:]

»Entstanden durch Verkehr ist dieses Dickicht;
durch Nicht-Verkehr wird dieses [drum] gerodet.
Weil einer, der —auf schwacher Planke sitzend-
im grofden Weltmeer untergeht im Wasser],
so geht -wenn einem Tragen er sich anschlief3t-
auch unter der, der tugendhaft verweilt sonst.
Drum sollst du den Verkehr mit Tragen meiden,
mit solchen, deren Streben all’zeit krankelt,
sollst an die Edlen, die da einsam lebend?250
entschloss’nen Sinnes weilen in Vertiefung,
dich anschlief3en [all’zeit], an diese Weisen,
die da mit ungebroch’nen Kraften streben!”

Sutra 14.17-22: Gleich und Gleich (1-6)251

muni selber [zundchst] dem Devadatta [als ihrem Abt] unterstellt und anvertraut hat.
Der unterschwellige Hass, der nach dem Ausscheiden Devadatta’s aus dem Orden im
Orden gegen ihn entstanden ist, hat auch Jahrhunderte spater noch zu Bliiten der Ver-
unglimpfung gefiihrt, etwa mit AuRerungen wie: ,der dicke Devadatta, der tagsiiber
nichts isst“: Nirgendwo wird in den glaubwiirdigen Teilen der alten Schriften glaubhaft
berichtet, Devadatta sei dick gewesen, und er habe tagsiiber nichts gegessen.
Thn, der Unrecht begangen hat, sodann derart mit [verbalem] Unrecht zu verfolgen,
das ist keinesfalls ein Zeichen von edler und hoher Gesinnung.
249 So kiirz‘ ich den Prosa-Teil dieses Siitras ab; denn er ist eine inhaltsarme Auswalzung
von SN 14.14.
250 Natiirlich kann man den Ausdruck ,einsam leben” im alltiglichen Sinn verstehen. Ich
meine jedoch mit Blick auf andere Sutras, dass dieser Ausdruck hier wie auch an ande-
ren Stellen -zumindest ur-spriinglich- fachspezifisch im soteriologischen Sinn verwen-
det worden ist, ndmlich gemaf3: ,leben ohne die Begleiter Gier-Hass-Irrung".
251 Dies sind stilistische Variationen von SN 12.14.
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Teil 3: Kammapathavagga
Tun-Abschnitt

Sutra 14.23: Die Zerstreuten

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti. [An einem dieser
Tage wandte er sich an die bei ihm versammelten Bhiksus mit den Wor-
ten]:

,Ihr Bhiksus! Nach ihren Grundeinstellungen kommen die Lebewe-
sen zusammen und verbilinden sich mit einander: die Vertrauenslosen
mit den Vertrauenslosen, die Gewissenlosen mit den Gewissenlosen, die
Unbarmherzigen mit den Unbarmherzigen, die Unweisen mit den Unwei-
sen, und desgleichen aber auch: die Vertrauenden mit den Vertrauenden,
die Gewissenhaften mit den Gewissenhaften, die Erbarmenden mit den
Erbarmenden, die Weisen mit den Weisen.”

Sutra 14.24-28: Gleich und Gleich (1-5)252

Sutra 14.29: Die zehn Krafte

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti. [An einem dieser
Tage wandte er sich an die bei ihm versammelten Bhiksus mit den Wor-
ten]:

,Ihr Bhiksus! Nach ihren Grundeinstellungen kommen die Lebewe-
sen zusammen und verbiinden sich mit einander:

¢ die mit schlechter Ansicht mit denen mit schlechter Ansicht;

¢ die mit schlechter Gesinnung mit denen mit schlechter Gesinnung;

¢ die mit schlechter Rede mit denen mit schlechter Rede;

e die mit schlechtem Tun mit denen mit schlechtem Tun;

¢ die mit schlechtem Lebenserwerb mit denen mit schlechtem Lebens-
erwerb;

252 Djese Sutras sind Variationen von SN 14.23, dabei SN 14.28 auf den Edlen Achtfa-
chen Pfad bezogen, somit auf die ersten acht der zehn Bestandteile des nachfolgenden
Sutras SN 14.29.
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¢ die mit schlechter Anstrengung mit denen mit schlechter Anstren-
gung;

e die mit schlechter Achtsamkeit mit denen mit schlechter Achtsam-
keit;

¢ die mit schlechter [Geistes-]Sammlung mit denen mit schlechter
[Geistes-]Sammlung;

¢ die mit schlechter Weisheit mit denen mit schlechter Weisheit;

¢ die mit schlechter Befreiung mit denen mit schlechter Befreiung.

Aber eben auch so kommen die Lebewesen nach ihren Grundein-

stellungen zusammen und verbiinden sich mit einander:

o die mit Rechter Ansicht mit denen mit Rechter Ansicht;

o die mit Rechter Gesinnung mit denen mit Rechter Gesinnung;

o die mit Rechter Rede mit denen mit Rechter Rede;

o die mit Rechtem Tun mit denen mit Rechtem Tun;

o die mit Rechtem Erwerb mit denen mit Rechtem Erwerb;

o die mit Rechter Anstrengung mit denen mit Rechter Anstrengung;

o die mit Rechter Achtsamkeit mit denen mit Rechter Achtsamkeit;

o die mit Rechter Sammlung mit denen mit Rechter Sammlung;

o die mit Rechter Weisheit mit denen mit Rechter Weisheit;

o die mit Rechter Befreiung mit denen mit Rechter Befreiung.“253

Teil 4: Catutthavagga
Vierter Abschnitt

Sutra 14.30: Die Vier Grofden Grundstoffe

So hab’ich es gehort:

253 Die beiden an den Edlen Achtfachen Pfad angefiligten Befreiungs-Glieder sind so zu
verstehen:

* im negativen Fall: Eine Brahman-Ansicht oder eine Atman-Ansicht oder eine ..., von
welcher der Geist eines Menschen ganzlich durchtrankt ist, hat sich fiir diesen zu einer
verkehrten und damit zu einer schlechten Weisheit entwickelt; die zeitlich begrenzte
Befreiung, die man dadurch erhalten kann —und die Yajhavalkya vermutlich erreicht
hat-, ist wegen ihrer begrenzten Dauer [wie auch, wegen ihrer Nicht-Geistesgegenwar-
tigkeit, ihrer Geistesabwesenheit] eine schlechte Befreiung, namlich: eine blofie zeitwei-
lige Uberdeckung der Unfreiheit;

o im positiven Fall: eine Anatman-Ansicht, die man erwogen-tiiberpriift-verinnerlicht
hat, ist eine Rechte Weisheit, gekennzeichnet durch bestiandige Geistesgegenwart, die -
eben wegen dieser bestindigen Geistesgegenwart erhalten bleibt und nicht - nach dem
Auswirken aller ihrer Ursachen- abbricht und aufhort.
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Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Sravasti in Anathapindada’s
Kloster, das im Siegerhain gelegen ist. [Dort wandte er sich an die bei ihm
versammelten Bhiksus und sprach:

»1hr Bhiksus! Dies sind die Vier Grundstoffe: der Grundstoff Erde, der
Grundstoff Wasser, der Grundstoff Feuer, der Grundstoff Luft.”

Sutra 14.31: Vor meiner Erwachung?s+

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti. [Dort wandte er sich
an die bei ihm versammelten Bhiksus und sprach:

,Ihr Bhiksus! Vor meiner Erwachung, als ich noch ein nicht-erwach-
ter BodhisattvaZ?55 war, da liberlegte ich mir: ,Was ist denn bei den Vier
Grofden Grundstoffen Erde-Wasser-Feuer-Luft das Erfreuliche, was das
Gefahrliche, und was das Entkommen?“

Und dann kam mir der Gedanke: ,Die Lust und das Vergniigen, das in
Abhangigkeit von diesen Vier Grof3en Grundstoffen Erde-Wasser-Feuer-
Luft entsteht, das ist das Erfreuliche an ihnen.256 Dass diese Vier Grofden
Grundstoffen Erde-Wasser-Feuer-Luft unbestdndig und damit leidvoll
und der Veranderung unterworfen sind, das ist das Gefahrliche an ich-
nen.2>7 Dass Beseitigen und Zuriicklassen von Begehren und Lust nach
diesen Vier Grofden Grundstoffen Erde-Wasser-Feuer-Luft ist das Ent-
kommen [von ihnen].

Solang‘ ich bei diesen Vier Grofden Grundstoffen Erde-Wasser-Feu-
er-Luft nicht das Erfreuliche als erfreulich, das Gefahrliche als gefahrlich,
das Entkommen als entkommen wirklichkeitsgemaf? begriffen hatte, so

254 Mich plagen erhebliche Zweifel hinsichtlich der Frage, ob dieses Siitra irgendeinen
wichtigen Kern in den vom historischen Buddha Sakyamuni gegebenen Unterweisun-
gen besitzt. Aber: ,Im Zweifelsfall fiir den Angeklagten!”

255 Der Ausdruck S: ,bodhisattva“ [= ,P: ,bodhisatta“] hat im Bodhisattvayana einen
anderen Wortsinn als im Srévakayéna, Sthaviravada [:S, P: Theravada]; siehe die Be-
merkungen im Postskriptum.

256 [ch kann mir nicht gut vorstellen, dass es bei dem vormaligen Prinzen Siddhartha
solcher eingehenden Uberlegungen bedurft hat, um schlieflich zu derart banalen Ein-
sichten zu gelangen.

Aber ich will keinem einfachen Gemiit den Glauben daran, seine eigene Einsichtskraft
sei nicht von der des Buddha deutlich iibertroffen worden, durch meine Bemerkungen
rauben.

257 Dies entspricht nicht genau den Darlegungen Buddha Sakyamuni’s; denn ihm ist es
um die Unbestdndigkeit-Leidhaftigkeit-Unselbsthaftigkeit der wahrnehmenden Per-
son und nicht um die des wahrgenommenen Weltalls gegangen.
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lange konnt’ ich nicht behaupten, diese fehlerfreie vollstidndige Erwa-
chung auf diesem Erdenrund mit allen seinen Menschen und Gottern
erreicht zu haben. Aber nachdem ich dies wirklichkeitsgemaf3 unvermit-
telt begriffen hatte, von da an konnt‘ ich eben dieses von mir aussagen:
,Vernichtet ist das Geborenwerden, gelebt der Heilswandel, gewirkt das
zu Wirkende: Nicht mehr ist diese [Welt]!“

Postskriptum:

Im Sravkayana -aber selbst in Teilen des Bodhisattvayanas!- wer-
den Ansichten vertreten, wonach jemand, der die Befreiung vom Diirsten
oder gar vom Getriebenwerden durch Unwissenheit erlangt hat, dann
nach seinem Tod aus diesem Weltall im Vollzug eines Parinirvanas rest-
los verschwindet; und ein Bodhisattva ist dem entsprechend jemand, der
dieses Endgiiltige Verschwinden anstrebt.

Im Bodhisattvaya hingegen ist das Bodhisattva-Ideal durch das vom
Bodhisattva zu vollendende grenzenlosen Erbarmens gekennzeichnet,
wobei dieses Erbarmen eben nicht durch das Ende des jeweils gegen-
wartigen Lebens begrenzt ist: Er kommt nach dem Tod zuriick, ob er-
kannt oder ob nicht-erkannt.

Sutra 14.32: Ich ging aus?58

Sutra 14.33: Wenn es nicht

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti. [Dort wandte er sich
an die bei ihm versammelten Bhiksus und sprach]:

»1hr Bhiksus! Wenn bei diesen Vier Grofden Grundstoffen Erde-Was-
ser-Feuer-Luft nichts Erfreuliches vorhanden ware, dann wiirden in den
Lebewesen keine Hinwendung zu diesen Grundstoffen entstehen; da dar-
an jedoch Erfreuliches vorhanden ist, deswegen entsteht in den Lebewe-
sen Hinwendung zu diesen Grundstoffen.

Wenn bei diesen Vier Grofien Grundstoffen Erde-Wasser-Feuer-
Luft nichts Gefahrliches vorhanden ware, dann wiirden in den Lebewe-
sen keine Abwendung zu diesen Grundstoffen entstehen; da daran jedoch
Gefahrliches vorhanden ist, deswegen entsteht in den Lebewesen Ab-
wendung zu diesen Grundstoffen.

258 Djes ist eine inhaltlich verarmte Version des SN 14.31.
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Wenn es bei diesen Vier Grofden Grundstoffen Erde-Wasser-Feuer-
Luft kein Entkommen von ihnen gibe, dann kénnten die Lebewesen die-
sen Grundstoffen nicht entkommen; da es daran jedoch ein Entkommen
von ihnen gibt, deswegen [konnen] die Lebewesen diesen Grundstoffen
entkommen.

Solange die Lebewesen bei diesen Vier Grofsen Grundstoffen nicht
das Erfreuliche als erfreulich, das Gefahrliche als gefahrlich, das Entkom-
men als entkommen wirklichkeitsgemafi begriffen hatte, so lange sind
die Lebewesen noch nicht aus dieser Welt mit ihren Menschen und Go6t-
tern entkommen,2>? sind nicht davon abgetrennt, nicht davon losgelost,
weilen nicht schrankenfreien Gemiits. Sowie sie jedoch bei diesen Vier
Grofen Grundstoffen das Erfreuliche als erfreulich, das Gefahrliche als
gefahrlich, das Entkommen als entkommen wirklichkeitsgemaf$ begriffen
haben, sind sie aus dieser Welt mit ihren Menschen und Gottern entkom-
men, sind sie davon abgetrennt, sind sie davon losgeldst, weilen sie nun
schrankenfreien Gemiits.“260

Sutra 14.34: Ausschliefdlich Leiden261

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti. [Dort wandte er sich
an die bei ihm versammelten Bhiksus und sprach]:

,1hr Bhiksus! Waren die Vier GrofRen Grundstoffen Erde-Wasser-
Feuer-Luft ausschliefdlich Leiden, durchtrankt von Leiden, [durchge-
hend] begleitet von Leiden, nicht jedoch [auch gelegentlich] begleitet von
Vergnligen, dann wiirden die Lebewesen sich nicht daran begeistern.
Weil jedoch diese Vier Grundstoffe nicht ausschlief3lich Leiden, nicht
durchtrankt von Leiden, nicht [durchgehend] begleitet von Leiden, son-
dern [auch gelegentlich] begleitet von Vergniigen sind, darum begeistern
sich die Lebewesen daran.

259 Mir will scheinen, dass Aier mit ,Welt" hier ,Weltall, Universum"“ gemeint ist, dass
also -entgegen MN 140- mit ,Nirvana“ Aier ein Verschwinden aus dem Universum
gemeint ist.

Sollte dies so zu verstehen sein, so ware auch dieses Stitra ein so nicht von Buddha
Sakyamuni gelehrter Text.
260 Schrankenfreien Gemtits weilen, das ist m.E. gleichbedeutend mit: fref vom Getrie-
bensein weilen, und damit auch: frei vom Gestaltetwerden weilen.
261 Hjer ist ,Leiden” im Sinne von ,[somatische sowie psychische] Schmerzen haben“ zu
verstehen. Ob Buddha Sakyamuni wirklich gelehrt hat, was Schmerzen sind, daran darf
man getrost Zweifel anmelden.
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Waren die Vier Grofden Grundstoffen Erde-Wasser-Feuer-Luft aus-
schlief3lich Vergniigen, durchtrankt von Vergniigen, [durchgehend] be-
gleitet von Vergniigen, nicht jedoch [auch gelegentlich] begleitet von
Leiden, dann wiirden die Lebewesen sich nicht daran vergraulen. Weil
jedoch diese Vier Grundstoffe nicht ausschliefdlich Vergniigen, nicht
durchtrankt von Vergniigen, nicht [durchgehend] begleitet von Vergnii-
gen, sondern [auch gelegentlich] begleitet von Leiden sind, darum ver-
graulen sich die Lebewesen daran.”

Sttra 14.35: Wer Freude hat?262

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti. [Dort wandte er sich
an die bei ihm versammelten Bhiksus und sprach:

»1hr Bhiksus! Wer an den Vier Grofden Grundstoffen Erde-Wasser-
Feuer-Luft Freude hat, der hat Freude am Erleiden.263 Wer am Erleiden
Freude hat, der -dies sei gesagt- wird nicht erlést vom Erleiden.

Wer jedoch an den Vier Grofden Grundstoffen Erde-Wasser-Feuer-
Luft keine Freude hat, der hat keine Freude am Erleiden. Wer am Erlei-
den Freude hat, der -dies sei gesagt- wird erlost vom Erleiden.”

Stutra 14.36: Das Entstehenz64

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti. [Dort wandte er sich
an die bei ihm versammelten Bhiksus und sprach]:

,1hr Bhiksus! Das Entstehen der Vier Grofien Grundstoffen Erde-
Wasser-Feuer-Luft, dessen Bestehen, dessen Hervorbringen, dessen Er-
scheinungsweise: dies ist das Entstehen von Erleiden, das Fortbestehen
des Erkranktseins, die Erscheinungsweise von Altern-in-Todhaftigkeit.

Das Beenden der Vier Grof3en Grundstoffen Erde-Wasser-Feuer-
Luft, dessen Verebben, dessen Absterben der Vier Grofden Grundstoffen

262 Hier hingegen kann ich mir vorstellen, dass dies die Wiedergabe eines Kern einer

Darlegung Buddha §ékyamuni’s ist; und hier passt auch ,Erleiden besser als ,Leiden”.

263 Denn das Greifen nach ihnen bewirkt ein Gegengreifen von ihnen, und damit ein Un-

freisein von ihnen, somit eben auch im Fall des Freudvollen: ein Erleiden.

264 Siehe hierzu u.a.: den Abschluss des DN 11, dieser wiedergegeben im Anhang XYX.
Siehe hierzu auch SN 12.43 und SN 12.44.
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Erde-Wasser-Feuer-Luft: dies ist das Beenden von Erleiden, das Vereb-
ben des Erkranktseins, das Absterben von Altern-in-Todhaftigkeit."

Postskriptum:

Zu fragen ist hier -bei dieser Inhaltsangabe einer Lehrrede Buddha
§ékyamuni’s—, was hier wohl unter , Erkranktsein“ zu verstehen ist, wie
auch unter ,Fortbestehen dieses Erkranktseins“ und ,Verebben dieses
Erkranktseins“. Meine feste Vermutung geht dahin, dass damit weder ein
Heuschnupfen noch eine Blinddarmentziindung noch ein Hithnerauge
gemeint ist, sondern vielmehr eine Erkrankung des Geistes, genauer ge-
sagt: eine in Abhangigkeit von der Unwissenheit entstandene Erkran-
kung des Geistes, wobei dann auf die Zusatz-Frage, was unter ,,Unwissen-
heit" zu verstehen ist, von Buddhisten mit unterschiedlichen philosophi-
schen Ansichten und Einsichten unterschiedliche Antworten gegeben
werden.

Siitra 14.37: Sramanas und Brahmanas (1)

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti. [Dort wandte er sich
an die bei ihm versammelten Bhiksus und sprach]:

,Ihr Bhiksus! Dies sind die Vier Grundstoffe, namlich: Erd[artiges],
Wasser|artiges], Feuer[artiges], Luft[artiges].

Alle jene Sramanas und Brahmanas, die bei diesen Vier Grundstoffen
nicht wirklichkeitsgemaf3 das Erfreuliche, das Gefahrliche, und das Ent-
kommen verstehen, diese erkenn’ ich nicht als Sramar_las oder als Brah-
manas an; diese Ehrwiirdigen weilen auch nicht bereits bei Lebzeiten im
unvermittelten Wissen [von diesen Vier Grundstoffen]; und sie weilen
auch nicht im Ziel der Sramanaschaft sowie er Brahmanaschaft.

Aber alle jene Sramanas und Brahmanas, die bei diesen Vier Grund-
stoffen wirklichkeitsgemaf3 das Erfreuliche, das Gefahrliche, und das Ent-
kommen verstehen, diese erkenn‘ ich als Sramanas oder als Brahmanas
an; diese Ehrwiirdigen weilen auch bereits bei Lebzeiten im unvermittel-
ten Wissen [von diesen Vier Grundstoffen]; und sie weilen auch im Ziel
der Sramanaschaft sowie er Braihmanaschaft.”

Siitra 14.38: Sramanas und Brahmanas (2)265

265 Dieses Siitra ist nahezu identisch mit dem vorausgegangenen SN 14.37; es enthalt
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Siitra 14.39: Sramanas und Brahmanas (3)266

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti. [Dort wandte er sich
an die bei ihm versammelten Bhiksus und sprach]:

,Ihr Bhiksus! Alle jene Sramanas und Brahmanas, die bei diesen Vier
Grundstoffen Erde-Wasser-Feuer-Luft nicht wirklichkeitsgemaf3 [deren
Bestehensart], deren Ursprung, deren Beendigung, deren zum Beendigen
fihrenden Pfad verstehen, diese erkenn‘ ich nicht als Sramanas oder als
Brahmanas an; diese Ehrwiirdigen weilen auch nicht bereits bei Lebzei-
ten im unvermittelten Wissen [von diesen Vier Grundstoffen]; und sie
weilen auch nicht im Ziel der Sramanaschaft sowie er Brahmanaschaft.

Aber alle jene Sramanas und Brahmanas, die bei diesen Vier Grund-
stoffen Erde-Wasser-Feuer-Luft wirklichkeitsgemaf$ [deren Bestehens-
art], deren Ursprung, deren Beendigung, deren zum Beendigen fiihren-
den Pfad verstehen, diese erkenn’ ich als Sramanas oder als Brahmanas
an; diese Ehrwiirdigen weilen auch bereits bei Lebzeiten im unvermittel-
ten Wissen [von diesen Vier Grundstoffen]; und sie weilen auch im Ziel
der Sramanaschaft sowie er Brahmanaschaft.“

lediglich zwei redundante Zuséatze.
266 Eigentlich ist auch dies eine Wiederholung von SN 14.37; doch da die Variierung mit
Bezug auf die Vier Edlen Wahrheiten erfolgt, unterdriick’ ich es nicht.
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Teil 1: Pathamavagga
Erster Abschnitt

Sutra 15.01: Gras und Holz

So hab’ich es gehort:

»Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Sravasti in Anathapindada’s
Kloster-Anlage, die im Siegerhain gelegen ist. Dort wandte er sich an die
[bei ihm versammelten] Bhiksus und sprach: ,lIhr Bhiksus!“; und diese
antworteten ihm aufmerksam: ,Ja, Herr!“. Daraufhin [legte der Bhagavan
ihnen die Zusammenhange dar; und] er sprach [abschlief3end]:

,Ihr Bhiksus! Unbekannten Anfangs ist dieses Samsara! Unermittelt
ist ein Anfang, von dem an die Lebewesen —-gehemmt durch Unwissenheit
und gefesselt durch Diirsten- umherwandern und umherirren.

Da sei ein Mann, der hier in JambudvipaZ2¢7 alles, was es hier an Gras
und an Blattern und an Zweigen und an Hélzern gibt, abschneidet, aus
dem so entstandenen Haufen dann der Reihe nach kleine viereckige S613e
bildet, und von jedem einzelnen Stof3 bekundet: ,Das ist meine Mutter!
Das ist meiner Mutter Mutter! ... “: Nicht zuende gingen zwar die Miitter
seiner Miitter; sehr wohl aber gingen zuende die so aufgebauten St6fe
aus Gras und Holz.

Denn unbekannten Anfangs ist dieses Samsara! Unermittelt ist ein
Anfang, von dem an die Lebewesen -gehemmt durch Unwissenheit und
gefesselt durch Diirsten- umherwandern und umherirren.

Daher, ihr Bhiksus, habt ihr wohl Anlass genug, Abwendung von al-
len Gestaltungen?268 zu erzeugen, ihnen gegeniiber sachlich und niichtern
zu werden, und sich so von ihnen [und ihren Fesseln] zu 16sen!”

267 S: Jambudvipa [= P: Jambudipa] ist der damalige Name fiir Indien.

Wieso der indische Subkontinent damals als Insel [= S: dvipa, = P: dipa) erachtet wor-
den ist, dariiber kann man nur spekulieren. Ich rate so: Man ist davon ausgegangen,
dass die beiden Fliisse Indus und Brahmaputra, die am heiligen Berg Kailasch [~ Meru]
entspringen, [nahezu] an der gleichen Stelle ihre Quelle haben, sodass Indien - als geo-
graphische Raute gesehen- im Stidosten sowie im Siidwesen von den Wassern des Oze-
ans und im Nordosten und Nordwesten von den Wassern dieser machtigen Stréme um-
schlossen wird: Vom Kailisch her gesehen dann als siidlicher Kontinent. Der Indus wére
dann der Fluss des Stammesgottes Indra, und der Brahmaputra der eingeborene Sohn
des Brahma selbst.

268 Hier bin ich mir gdnzlich unsicher, wie S: ,samskara“ in D wiederzugeben ist:
Wenn als , Gestaltetwerden®, dann ist die Darlegung jenen fortgeschrittenen Schiilern
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Postskriptum:

Eine -so nicht gegebene- metaphysisch-apriorische Aussage wiirde
lauten: ,Es gibt keinen Anfang des Samsaras in der Zeit; vielmehr besteht
es seit unendlicher Zeit!“: Eine solche Aussage wiirde voraussetzen, dass
man sich /n der Welt iiber deren zeitlichen Ablauf stellen und von die-
sem Punkt aus den gesamten Zeitablauf des Weltgeschehens liberblicken
konnte. So denkt und redet Buddha Sakyamuni nicht.

Die -so gegebene- Feststellung: ,Ein Anfang Samsaras in der Zeit ist
nicht zu ermitteln!“ ist eine —philosophisch-korrekte métaphysisch-empi-
rische Aussage.

Ganz anders verhalt es sich auf der Reflexionsebene: Eine so episte-
mologisch ermittelte —~gegenwartige- Welt hat einenen Anfang und ein
Ende: Die Welt dieses Tages hat als Anfang beim Aufwachen [aus einer
traumlosen Zeitspanne] den Beginn des Diirstens nach dem Sein des
Wahrgenommenen und Vorgestellten, nach dem Sein der Unterscheidun-
gen, die mit den eigenen Begriffen anhand von Wahrnehmungen und
Vorstellungen erfolgt sind; und das Ende dieser Welt erfolgt —-spatestens-
beim Einschlafen zu Beginn des traumlosen Zustands, oder bereits frii-
her, wenn es gelingt, das Erscheinende als nichts-als-erscheinend und
das Vorgestellte als nichts-als-vorgestellt als Zustand des Geistes erstel-
len und aufrechterhalten kann.

Wo die Welt nur erscheintund nur vorgestellt wird, da ist sie nicht.

Sutra 15.02: Erdklumpen26°

Sutra 15.03: Die Tranen

gegeben worden, die in die Philosophie des Geistes [meiner Vermutung nach: in den
Lehrstoff der 3-ten Klasse der Geistesschulung] eingefiihrt wurden.

Wenn hingegen -was naheliegender ist- als Gestaltungen [~ Gestaltetes], dann wohl
ist sie wohl die Darlegung fiir die Grundschule der Geistesschulung, d.h.: fiir die Ebene
der Schulung, die fiir die ersten fiinf Jiinger das Maximum des Verstehbaren und Einseh-
baren gewesen ist, und dann eben auch fiir nahezu alle Teilnehmer des 1-ten Konzils. In
diesem Fall wiirde sich die Unwissenheit auf das Nicht-Wissen hinsichtlich unbestin-
dig-leidvoll-unselbsthaf beschranken.

269 Dieses Sutra ist inhaltlich identisch mit dem vorangehenden SN 15.01. Formal unter-
scheidet es sich von diesem dadurch, dass nicht auf die Miitter, sondern auf die Vater
Bezug genommen wird, und dass als Beispiel nicht Holzst613e, sondern Erdkliimpchen
genommen werden.
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[So hab’ich es gehort:

»Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti [in Anathapinda-
da’s Kloster-Anlage, die im Siegerhain gelegen ist. Dort wandte er sich an
die [bei ihm versammelten] Bhiksus und sprach: , Ihr Bhiksus!“; und
diese antworteten ihm aufmerksam: ,Ja, Herr!“. Daraufhin legte der Bha-
gavan ihnen die Zusammenhéange dar; und er sprach abschlief3end:]

,Ihr Bhiksus! Unbekannten Anfangs ist dieses Samsara! Unermittelt
ist ein Anfang, von dem an die Lebewesen -gehemmt durch Unwissenheit
und gefesselt durch Diirsten- umherwandern und umherirren.

Was meint ihr, was mehr ist: die Tranen, die ihr [Leben nach Leben]
umhergewandert und umhergeirrt seit, dabei [garzu oft] vereint mit Un-
liebem und getrennt von Liebem, oder hingegen das Wasser der vier
Weltmeere?“

»2Herr! So, wie wir den Bhagavan verstehen, ist das Wasser unserer
Tranen grofder als das der vier Weltmeere!*

»Richtig, ihr Bhiksus! Richtig versteht ihr die Zusammenhéange, die
ich euch hier dargelegt habe; denn der Umfang der von euch vergossenen
Tranen iibersteigt [in nicht angebbarem Ausmaf3] den Umfang der Was-
ser der Weltmeere. So lange Zeit [in so vielen Leben] habt ihr den Tod
eurer Mutter durchzustehen gehabt, den eures Vaters, eures Bruders,
eurer Schwester, eures Sohnes, eurer Tochter, und seid dabei garzu oft]
vereint mit Unliebem und getrennt von Liebem gewesen. So lange Zeit [in
so vielen Leben] habt ihr [die verschiedensten Arten von]| Erkrankungen
durchzustehen gehabt, [und die verschiedensten Arten von Peinigungen,
die euch zugefiigt worden sind]. Mehr waren da die Tranen, die euch
entstromt sind und die ihr vergossen habt, als die Tropfen der Wasser
der Weltmeere.

Denn unbekannten Anfangs ist dieses Samsara! Unermittelt ist ein
Anfang, von dem an die Lebewesen —-gehemmt durch Unwissenheit und
gefesselt durch Diirsten- umherwandern und umherirren.

Daher, ihr Bhiksus, habt ihr wohl Anlass genug, Abwendung von al-
len Gestaltungen?27°? zu erzeugen, ihnen gegentiiber sachlich und niichtern
zu werden, und sich so von ihnen [und ihren Fesseln] zu 16sen!”

Sttra 15.04: Die Muttermilch271

270 Hier bin ich mir ganz sicher, dass S: ,samskara“ in D mit, Gestaltungen [~ Gestal-
tetes]“wiederzugeben ist; denn die ganze Unterweisung erweckt den Eindruck des
Lehrstoffs der Grundschule, der 1-ten Klasse der Geistsschulung.
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Sutra 15.05: Der Felsenberg

[So hab’ich es gehort:

»Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti [in Anathapinda-
da’s Kloster-Anlage, die im Siegerhain gelegen ist. [An einem dieser Tage]
begab sich ein Bhiksu zum Bhagavan, begriifdte ihn ehrerbietig, und setz-
te sich ihm zus Seite hin.

,2Herr!“, begann er zu fragen. ,Ist ein Weltzeitalter sehr lang?“

»Ja, Bhiksu!“, [antwortete ihm dieser.] ,Sehr lang ist ein Weltzeital-
ter; und es ist nicht leicht, diese Dauer auszurechnen, als: so-und-so-viele
Jahre, so-und-so-viele Jahrtausende, so-und-so-viele Jahrmillionen.“

,2Herr!“, [wollte dieser nun wissen.] ,Ist es dann wenigstens mdglich,
ein Gleichnis dafiir anzugeben?“

,Dies ist moglich, Bhiksu!“, sprach der Bhagavan. ,Da sei ein grofder
Felsenberg, ohne Spalten und ohne Risse, und in Lange und Breite und
Hohe jeweils ein Yojana;272 und jeweils nach Ablauf eines Jahrhundert
streifte ein Mann sein Gewand aus Kasia-Seide daran, [wie diese in Bara-
nasit hergestellt wird]: Dann mag wohl irgendwann dieser Berg dadurch
abgerieben worden sein, ohne dass das Weltzeitalter dadurch bereits ab-
gelaufen ware.

Bhiksu! So lange dauert ein Weltzeitalter. Und derart lange Weltzeit-
alter -Tausenden von ihnen, und Millionen von ihnen- haben wir durch-
wandert.

Denn unbekannten Anfangs ist dieses Samsara! Unermittelt ist ein
Anfang, von dem an die Lebewesen -gehemmt durch Unwissenheit und
gefesselt durch Diirsten- umherwandern und umherirren.

Daher, ihr Bhiksus, habt ihr wohl Anlass genug, Abwendung von al-
len Gestaltungen zu erzeugen, ihnen gegeniiber sachlich und niichtern zu
werden, und sich so von ihnen [und ihren Fesseln] zu 16sen!”

Stuitra 15.06: Die Senfkorner?73

271 Dieses Sitra ist inhaltlich identisch mit dem vorangehenden SN 15.03. Formal unter-
scheidet es sich von diesem dadurch, dass nicht auf die vergossenen Tranen, sondern
auf die genossene Muttermilch Bezug genommen wird.

272 Die genaue Lange dieses Langenmaf3es ist nicht zu ermitteln; geschatzt wird von
WGG, das 1 Yojana irgendwo im Intervall [7 km; 14 km] beheimatet ist.

273 Dieses Siitra ist inhaltlich identisch mit dem vorangehenden SN 15.05. Formal unter-
scheidet es sich von diesem dadurch, dass nicht auf einen Felsberg, sondern auf einen
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Sutra 15.07: Die Schiiler

[So hab’ich es gehort:

»Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti [in Anathapinda-
da’s Kloster-Anlage, die im Siegerhain gelegen ist. [An einem dieser Tage]
begaben sich mehrere Bhiksu zum Bhagavan, begriifste ihn ehrerbietig,
und setzte sich ihm zus Seite hin.

,Herr!“, begannen sie zu fragen. ,Sind schon viele Weltzeitalter ver-
gangen und beendet?”

»Ja, Bhiksus!“, [antwortete ihnen dieser.] ,Sehr viele Weltzeitalter
sind bereits vergangen und beendet; und es ist nicht leicht, sie abzuzah-
len, als: so-und-so-viele Tausende, so-und-so-viele Millionen.“

,2Herr!“, [wollte dieser nun wissen.] ,Ist es dann wenigstens moglich,
ein Gleichnis dafiir anzugeben?“

,Dies ist moglich, Bhiksu!“, sprach der Bhagavan. ,Da seien vier
Schiiler, jeweils mit einer Lebenszeit von hundert Jahren; und jeder von
ihnen erinnere sich an jedem Tag an hunderttausen [vergangene] Welt-
zeitalter. Es ist nicht leicht, die Anzahl der Weltzeitalter, an die sich diese
vier Schiiler erinnern, auszurechnen; und dabei lassen sich immer noch
Weltzeitalter ermitteln, an die diese sich nicht erinnert haben, wenn sie
schlief’lich gestorben sind: Es ist nicht leicht, hierfiir eine Anzahl zu be-
stimmen, [und damit einen Anfang dieses Samsaras.

Denn unbekannten Anfangs ist dieses Samsara! Unermittelt ist ein
Anfang, von dem an die Lebewesen -gehemmt durch Unwissenheit und
gefesselt durch Diirsten- umherwandern und umherirren.

Daher, ihr Bhiksus, habt ihr wohl Anlass genug, Abwendung von al-
len Gestaltungen zu erzeugen, ihnen gegeniiber sachlich und niichtern zu
werden, und sich so von ihnen [und ihren Fesseln] zu 16sen!“

Sutra 15.08: Die Gangaz7+

entsprechend grofden Haufen von Senfkérnern Bezug genommen wird, von denen jedes
Jahrhunder eines weggenommen wird.
274 Dieses Siutra ist inhaltlich identisch mit dem SN 15.05. Formal unterscheidet es sich
von diesem dadurch, dass als Beispiele nicht Senfkérner, sondern Erinnerungen ein-
zelner Personen wihrend einer endlichen Lebenszeit nicht auf einen Felsberg, sondern
auf einen entsprechend grofsen Haufen von Senfkérnern Bezug genommen wird, von
denen jedes Jahrhunder eines weggenommen wird.

Eigentlich sind alle Siitra dieser 15-er-Gruppe Variationen von SN 15.01.
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Sutra 15.09: Der Stab

Sutra 15.10: Das Gerippe

Teil 2: Dutiyavagga
Zweiter Abschnitt

Sutra 15.11: Ungliicklich

Sutra 15.12: Gliicklich

Sutra 15.13: Dreif3ig Bhiksus

[So hab’ich es gehort:]

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Sravasti in Anathapindada’s
Kloster-Anlage, die im Siegerhain gelegen ist. Zu ihm begaben sich [an
einem dieser Tage] dreifdig Bhiksus aus Pava,27> sie alle solche, die in der
Wildnis lebten, nur von Almosenspeisen lebten,27¢ die ihre Gewander aus
Lumpen anfertigten,2’7 die nur ein dreifaches Gewand besafsen,?’8 die
dennoch alle noch gefesselt waren.279

275 Pava war die Hauptstadt des Malla-Landes, 6stlich des Sékya-Landes, und nordlich
des Vajji-Landes, das seinerseits nordlich von Magadha gelegen ist und von diesem
durch den Ganges getrennt war.

Vermutlich hatte sich Mahakasyapa mit seinen asketischen Anhédngern in diese Wald-
Region zuriickgezogen, um von den Hinweisen Buddha Sakyamuni’s nicht weiter belis-
tigt zu werden.

Vermutlich waren die Bewohner Pavas Anhdnger Mahakasyapas. Jedenfalls haben sie
Buddha Sakyamuni bei seiner letzten Wanderung —-und dabei wenige Tage vor dessen
Dahinscheiden- keine Unterkunft in ihrer Stadt -iiblich war es: im Rathaus- angeboten,
und auch keine in den Garten, sodass er und die ihn begleitenden Bhiksus die Nacht im
feuchten Blutegel-Wald zu verbringen hatten.

276 Somit: die keine Einladungen annahmen.
277 Und dann wohl: aufgeklaubt auf Leichenplatzen von dem, was die Geier von den Lei-
chen tibrig gelassen hatten.
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Da kam dem Bhagavan dieser Gedanke: ,Diese dreifdig Bhiksus aus
Pava sind alle solche, die in der Wildnis leben, nur von Almosenspeisen
leben, die ihre Gewander aus Lumpen anfertigen, die nur ein dreifaches
Gewand besitzen, die dennoch alle noch gefesselt sind. Darum werd" ich
ihnen jetzt die Zusammenhange auf eine solche Art darlegen, dass ihre
Geiste280 noch hier auf ihren Sitzen durch Nicht-Anhaften [an ihren Vor-
eingenommenheiten] befreit werden vom Getriebenwerden [durch sie]!"

,Ihr Bhiksus!“, sprach er daraufthin zu ihnen. [, Ich will euch die bei-
den Zusammenhange darlegen, den des Weges zum Gefesseltsein, und
den des Weges zur Befreiung von den Fesseln. Hort gut und aufmerksam
zu, und behaltet im Gedachtnis, was ich sagen werde!“|

»Ja, Herr!“, antworteten sie ihm aufmerksam.

[Daraufhin legte der Bhagavan ihnen die Zusammenhange auf eine
fiir sie zubereitete Art dar; und er schloss]| mit den Worten:

,Unbekannten Anfangs, ihr Bhiksus, ist dieses Samsara! Unermittelt
ist ein Anfang, von dem an die Lebewesen —-gehemmt durch Unwissenheit
und gefesselt durch Diirsten- umherwandern und umherirren.

Was meint ihr, was mehr ist: das Blut, das euch bei diesem [unfrei-
en] Wandern [von Leben zu Leben] durch Enthauptetwerden entstromt
ist, oder hingegen das Wasser der vier Weltmeere?“

,2Herr! So, wie wir den Bhagavan verstehen, ist das von uns bei die-
sem Wandern verstromte Blut grof3er als das der vier Weltmeere!*

»Richtig, ihr Bhiksus! Richtig versteht ihr die Zusammenhange, die
ich euch hier dargelegt habe; denn der Umfang der von euch in diesen
vielen Leben entstromten Blutes libersteigt [in nicht angebbarem Aus-
maf3] den Umfang der Wasser der Weltmeere. Denn oft wart ihr in dem
Verlauf dieser Leben Rinder, die enthauptet worden sind, oder Biiffel

278 Dieses hatte bei den Bhiksus aus Lendenschurz-Rock-Mantel zu bestehen, wobei der
Mantel [~ Robe] aus einem lianglichen —und natiirlch drmellosen- Stoffstiick bestand,
das um die Schultern geworfen wurde; dabei dar davon ausgegangen werden, dass alle
diese drei Kleidungsstiicke —~und nicht allein der Mantel- aus solchen aufgegriffenen
Lumpen zusammengeniht gewesen sind.

Da sie kein zweites dreifaches Gewand besafden, mussten sie —soweit sie nicht auf das
lastige Reinigen des Korpers und auf das nicht minder lastige Waschen insbesondere
der Unterkleider verzichten wollten, in dieser zeit der Wasche nackt gehen, was zumin-
dest den vormaligen Nacklern unter ihnen nicht ungelegen gekommen sein diirfte.

279 Gefesselt waren sie wohl —-insbesondere- von ihrer Begierde, bessere Asketen als die
anderen Bhikus zu sein.

280 Man mog‘s mir nachsehen, dass ich auf der Suche nach einer addaquaten Wiedergabe
von E: ,minds* hier kiinstlich einen Plural neuer Art erstellen muss; denn der Plural
»Geister” konnte hierfiir zwar noch im 19-ten Jh sinngerechtverwendet werden, ergibt
jedoch gegenwartig eine unerwiinschte Sinnverschiebung.
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oder Schafe oder Ziegen oder Antilopen oder Hahne oder Schweine, die
enthauptet worden sind; und auch als Menschen wart ihr in diesen vielen
Leben oft Pliinderer oder Wegelageer oder Vergewaltiger, die deswegen
enthauptet worden sind: das euch dabei jeweils entstromte Blut ist, zu-
sammengenommen, mehr als die Wasser der Weltmeere.

Denn unbekannten Anfangs ist dieses Samsara! Unermittelt ist ein
Anfang, von dem an die Lebewesen -gehemmt durch Unwissenheit und
gefesselt durch Diirsten- umherwandern und umherirren!

Daher, ihr Bhiksus, habt ihr wohl Anlass genug, Abwendung von al-
len Gestaltungen?28! zu erzeugen, ihnen gegeniiber sachlich und niichtern
zu werden, und sich so von ihnen [und ihren Fesseln] zu 16sen!”

Dies sprach der Bhagavan; und erfreut und begliickt waren diese
dreifdig Bhiksus iiber seine Worte. Und noch im Vwerlauf dieser Darle-
gung der Zusammenhange wurden ihre Geiste noch hier auf ihren Sitzen
durch Nicht-Anhaften [an ihren Voreingenommenheiten] befreit vom Ge-
triebenwerden [durch sie].282

Sutra 15.14-19: Vater, Mutter, usw.

Sutra 15.20: Der Vepulla-Berg

281 Hier bin ich mir ganz sicher, dass S: ,samskara“ in D mit ,Gestaltungen [~ Gestal-
tetes]“wiederzugeben ist; denn die ganze Unterweisung erweckt den Eindruck des
Lehrstoffs der Grundschule, der 1-ten Klasse der Geistesschulung.
282 Das Freiwerden vom Getriebenwerden durch Anhaftung ist allerdings noch nicht
einmal das Freiwerden vom Getriebensein durch Diirsten, ganz zuschweigen von Frei-
werden vom Getriebensein durch Unwissenheit [hinsichtlich der Beschaffenheit des
Wahrgenommenen und Vorgestellten.

Vielleicht sind diese Dreif3ig nich mehr nach Pava zuriickgekehrt, sondern haben da-
nach in der Ndhe des Buddha weitere und héhere Ebenen der Befreiung erreicht.

Vielleicht sind sie jedoch -diese Ausgangs-Befreiung als die Vollstdndige Befreiung
missverstehend- nach Pava zuriickgekehrt, und sind dann dort auf einer weiteren
Ebene das Anhaftens durch das Getriebensein hin zu dieser weiteren Ebene einer sub-
tileren Fesselung [durch subtilere Uberheblichkeit] anheimgefallen ...
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Sutra 16.01: Zufrieden

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Sravasti. [an einem dieser
Tage wandte er sich an die [bei ihm versammelten] Bhiksus und sprach:

,1hr Bhiksus! Dieser Kasyapa ist zufrieden mit allem:

:: zufrieden mit jedem beliebigen Gewand,

:: zufrieden mit jeder beliebigen Almosenspeise,

:: zufrieden mit jeder beliebigen Lagerstatte,

:: zufrieden mit jeder beliebigen Ausstattung mit Gebrauchsgegenstan-
den einschlief3lich der Arzneien fiir den Fall einer Erkrankung!

Er preist das Zufriedensein mit Gewand-Almosenspeise-Lagerstat-
te-Ausstattung; und er ldsst sich nicht wegen [des Erhaltens von diesen
Sachen] auf eine unpassende unziemliche Beschaftigung ein. Hat er dies
oder jenes davon nicht erhalten, so empfindet er keinen Mangel; hat er
davon etwas erhalten, so beniitzt er es, ohne daran gebunden zu sein,
ohne daran begehrlich zu sein, ohne davon eingefangen zu sein, die Ge-
fahr darin erkennend, das Entkommen [aus dieser Gefahr| kennend.

Ihr Bhiksus! Auch ihr habt euch in dieser Weise zu schulen: ,Zufrie-
den sein wollen wir mit jedem beliebigen Gewand, mit jeder beliebigen
Almosenspeise, mit jeder beliebigen Lagerstatte, mit jeder beliebigen
Ausstattung! Und wir wollen uns nicht wegen [des Erhaltens von diesen
Sachen] auf eine unpassende unziemliche Beschiftigung einlassen! Ha-
ben wir dies oder jenes davon nicht erhalten, so empfinden wir keinen
Mangel; haben wir davon etwas erhalten, so beniitzen wir es, ohne daran
gebunden zu sein, ohne daran begehrlich zu sein, ohne davon eingefan-
gen zu sein, die Gefahr darin erkennend, das Entkommen [aus dieser Ge-
fahr] kennend!"

Mit dem Beispiel dieses Kasyapa’s oder eines ihm darin ahnlichen
[Bhiksus] will ich euch ermahnen; und so ermahnt, sollt ihr dieser Er-
mahnung entsprechend streben!”

Postskriptum:

Speziell zu dieser Lehrrede: Sie diirfte authentisch sein. Denn dem
Mahakasyapa -diesem vormaligen Nacktgeher- wird es wohl spielend-
leicht gefallen sein, diesen Bedingungen zu gentligen. Und andererseits
hat sich in der zweiten Halfte der Lehrtatigkeit des Buddha, bedingt
durch allzu grofRen Zulauf zum Orden, dann zunehmend das eine oder
andere an Unzuldnglichkeiten unter den Bhiksus -weniger unter den
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spateren Bhiksunis- eingeschlichen, sodass wiederholte Ermahnungen -
in kaum zu iliberbietender Eindringlichkeit gemaf MN 3- vonnéten ge-
wesen sind.

Allgemein zu Mahakasyapa: Zu recht gilt zwar der Spruch: ,Dem Rei-
nen ist alles rein!“; aber ich selber bin weit davon entfernt, auch nur an-
ndahernd zu den Reinen zu gehoren; und mir ist bei Mahakasyapa daher
so manches nicht rein.

Dem KSM verdank® ich es, dass er an einer Stelle darauf hingewiesen
hat, dass dieser vormalige Nacktler einen -gelinde gesagt- etwas schwie-
rigen Charakter gehabt hat. Und nachdem mir so hinsichtlich Mahakasya-
pa die Augen geoffnet worden sind, ist mir beim sorgfaltigen Lesen des
letzten Teils des DN 16, des Berichts vom 1-ten Konzils, des ..., und eben
auch dieses Kassapa-Samyuttas Verschiedenes klar geworden: Er hat es
mit der Wahrheit im Zweifelsfall nicht ernst genommen; er war ein Cho-
leriker; er verfiligte nicht tiber gréfiere Intelligenz; aber er besaf$ in aus-
reichendem Umfang Bauernschldue; er hat -wie Aniruddha und wie An-
dere- nach des Buddha’s Tod die Fiihrung des Ordens libernehmen wol-
len; er hat es -Devadatta’s Vorgehen im Auge- nicht auf einen vorzeitigen
Eklat ankommen lassen, sondern den Seinen eingescharft, auf den betref-
fenden Tag und die betreffende Stunde zu warten; und er hat danach die
zwei wichtigsten Aufenthaltsorte des Buddha okkupiert [und ruiniert].

Zusammenhangend wird" ich dies alles im Abschlussteil des vorgese-
henen Buchs Il meiner Darstellung des Wirkens Buddha Sakyamuni’s
darstellen; hier wird" ich hingegen nur jeweils einzelne Sutras kommen-
tieren.

Dieses Kassapa-Samyutta scheint zum Grundbestandteil des SN zu
gehoren. Vermutlich hat es urspriinglich nur zehn Sutras enthalten, er-
stellt wohl mehrheitlich nicht von Mahakasyapa selber, sondern von sei-
nen Schiilern oder Schiilersschiilern; und drei weitere sind dann dieser
Gruppe noch nachtraglich hinzugefiigt worden.

Siitra 16.02: Ubel handelnd

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilten der Ehrwiirdige Mahakasyapa und der Ehrwiir-
dige Sariputra bei Varanasi im Antilopen-Hain am Seherstein. [An einem
dieser Tage] erhob sich gegen Abend der der Ehrwiirdige Sariputra aus
seiner Zuriickgezogenheit, begab sich zum Ehrwiirdigen Mahakasyapa,
tauschte mit diesem freundliche und zuvorkommende Worte der Begrii-
3ung aus, und setzte sich ihm zur Seite hin.
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,Bruder!“, begann er sodann. ,Gesagt wird dieses: ,Jemand, der nicht
strebsam ist und der unbedenklich {ibel handelt, ist nicht in der Lage, die
Volle Erwachung zu erlangen, ist nicht in der Lage, das Nirvana zu errei-
chen, ist nicht in der Lage, den unvergleichlich-h6chsten inneren Frieden
zu gewinnen. Aber jemand, der strebsam ist und der nicht iibel handelt,
dieser ist in der Lage, die Volle Erwachung zu erlangen, das Nirvana zu
erreichen, den unvergleichlich-héchsten inneren Frieden zu gewinnen!“:
Was ist damit ausgesagt?“

,Bruder!“, [antwortete ihm der Ehrwiirdige Mahakasyapa.] ,So ist
man ein Nicht-Strebsamer: Da meint ein Bhiksu nicht: ,Die tiblen unheil-
samen Zustdnde, die in mir noch nicht aufgetreten sind, werden mir, so-
wie sie in mir auftreten, dann schaden!“; und er strengt sich deswegen
auch nicht an, [diese Zustdnde nicht aufkommen zu lassen]. Und er meint
auch nicht: ,Die iblen unheilsamen Zustande, die in mir bereits aufgetre-
ten sind, werden mir, wenn ich mich ihrer nicht sofort entledige, dann
schaden!“; und er strengt sich daher auch nicht an, [sich dieser Zustdnde
zu entledigen]. Er meint zudem auch nicht: ,Die guten heilsamen Zustan-
de, die in mir noch nicht aufgetreten sind, werden mir, wenn sie in mir
nicht auftreten, dann schaden!“; und er strengt sich deswegen auch nicht
an, [diese Zustdnde aufkommen zu lassen]. Und er meint auch nicht: ,Die
guten heilsamen Zustinde, die in mir bereits aufgetreten sind, werden
mir, wenn ich sie nicht aufrechterhalte, dann schaden!“; und er strengt
sich daher auch nicht an, [dieser Zustinde aufrechtzuerhalten]. Ja, so ist
man ein Nicht-Strebender. Und in eben dieser Art ist man zudem auch
ein Unbedenklich-iibel-Handelnder (...).

Aber so ist man ein Strebsamer: Da versteht ein Bhiksu: ,Die liblen
unheilsamen Zustinde, die in mir noch nicht aufgetreten sind, werden
mir, sowie sie in mir auftreten, dann schaden!“; und er strengt sich des-
wegen an, [diese Zustande nicht aufkommen zu lassen]. Und er versteht:
,Die liblen unheilsamen Zustdnde, die in mir bereits aufgetreten sind,
werden mir, wenn ich mich ihrer nicht sofort entledige, dann schaden!”;
und er strengt sich daher an, [sich dieser Zustinde zu entledigen]. Er ver-
steht zudem auch: ,Die guten heilsamen Zustdnde, die in mir noch nicht
aufgetreten sind, werden mir, wenn sie in mir nicht auftreten, dann scha-
den!“; und er strengt sich deswegen an, [diese Zustiande aufkommen zu
lassen]. Und er versteht auch: ,Die guten heilsamen Zustdnde, die in mir
bereits aufgetreten sind, werden mir, wenn ich sie nicht aufrechterhalte,
dann schaden!“; und er strengt sich daher an, [dieser Zustdnde aufrecht-
zuerhalten]. Ja, so ist man ein Strebender. Und in eben dieser Art ist man
zudem auch ein Nicht-tiibel-Handelnder (...)."
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Postskriptum:

Ich gehe davon aus, dass in diesem Bericht ein Priifungsgesprach
wiedergegeben wird. Die Antwort Mahakasyapa's ist auf einem derart
elementaren Niveau, wie dies spater dann seine -uns schamhaft ver-
schwiegenen- Darlegungen der Gegebenheiten und ihrer Zusammen-
hange gewesen ist. Daher konnte sie so tatsachlich erfolgt sein.

Die mit der Rahmenhandlung dieses Berichts suggerierte These, Sa-
riputra sei sich in dieser Sache nicht im Klaren gewesen und habe sich
hier erfolgreich von Mahakasyapa Rat geholt, ist derart abwegig und la-
cherlich, dass keine Gegengriinde hierzu aufgefiihrt zu werden brauchen.

Sutra 16.03: Dem Monde gleich283

Sutra 16.04: Der Familienz2s4

Sutra 16.05: Alt geworden

So hab’ich es gehort:

[Zu einer zeit weilte der Bhagavan] bei Rajagrha im Bambushain
[beim Buntvogel-Heiligtum]. An einem dieser Tage begab sich der Ehr-
wirdige Mahakasyapa zum Bhagavan, begriifdste ihn ehrerbietig, und
setzte sich ihm zur Seite hin. Der Bhagavan begann sodann mit Maha-
kasyapa dieses Wechselgesprach:

,Du bist alt geworden Kasyapa! Und lastig sind fiir dich diese abge-
niitzen hanfgewebten lumpengenadhten Kleider! Nimm daher von Haus-
herren gespendete Roben an! Nimm von ihnen Einladungen zur Bewir-
tung an!28> Und weile in meiner Nahe [anstatt im Wald]!“

283 Auch dieses Siitra mag -zumindest in seinem Kern- authentisch sein; lediglich der
Abschluss mit der -dem Buddha in den Mund gelegten- Aufierung, Mahakasyapa wiirde
viele treffliche Lehrreden halten, erweckt heftigste Zweifel an der Echtheit.

Der Inhalt dieses Siitras ist eine Variation des SN 16.01, hier: den Almosengang sowie
das Durchfiihren von Unterweisungen betreffend.
284 Der Inhalt dieses Siitras ist eine Variation des SN 16.01, hier: nur den Almosengang
betreffend. Hier diirfte auch der abschliefRende Hinweis darauf, dass Mahakasyapa mit
allem Erhaltenen zufrieden ist, authentisch sein.
285 Mit beidem gibt man dem Spender die Méglichkeit, heilsam zu handeln. Und zudem
hat Buddha Sakyamuni in solchen Fallen stets von seinem Besitz zuriickgespendet: Sein
Besitz war das Rad der Zusammenhange.
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,2Herr, ich bin doch seit langem ein Waldbewohner; und ich preise
und verherrliche das Waldleben. Ich bin einer, der von dargereichter
Almosenspeise lebt;286 und ich preise und verherrliche das Leben von -
auf dem Almosengang erhaltenen- Speisen. Ich bin einer, der Lumpen-
kleider tragt; und ich preise und verherrliche das Tragen von Lumpen-
kleidern. Ich bin einer, der nur ein dreifaches Gewand besitzt; und ich
preise und verherrliche das Besitzen von nur einem dreifachen Gewand.
Ich bin ge-niigsam; und ich preise und verherrliche die Geniigsamkeit.
Ich bin zu-frieden; und ich preise und verherrliche die Zufriedenheit. Ich
bin ein-sam; und ich preise und verherrliche die Einsamkeit. Ich weile
zurlick-gezogen; und ich preise und verherrliche das zuriickgezogene
Weilen. Ich bin unbeteiligt an der Gesellschaft; und ich preise und ver-
herrliche das Unbeteiligtsein an der Gesellschaft. Ich bin willensstark ge-
wesen; und ich preise und verherrliche die Willensstarke.“

»Was versprichst du dir fiir einen Nutzen von alledem, Kasyapa?“

,Zwei Vorteile hab“ich dabei im Auge, Herr, namlich: mein eigenes
Wohlbefinden im gegenwartigen Leben, und [das Wohlergehen unserer]|
Nachfahren, dies aus Erbarmen mit ihnen, entsprechend: ,Mégen doch
die Nachfahren meinem Beispiel folgen!“. Denn wenn sie vernehmen:
,Der Buddha, die Anu-Buddhas, die Sravakas:287 Sie alle waren Waldbe-
wohner; und sie haben das Waldleben gepriesen und verherrlicht. Sie
alle haben von dargereichter Almosenspeise gelebt; und haben das Le-
ben von so dargereichten Almosenspeipreisen gepriesen und verherr-
licht. Sie alle haben Lumpenkleider getragen; und sie haben das Tragen
von Lumpenkleidern gepriesen und verherrlicht. Sie alle haben nur ein
dreifaches Gewand besessen; und sie haben das Besitzen von nur einem
dreifachen Gewand gepriesen und verherrlicht. Sie alle waren gentigsam;
und haben die Geniigsamkeit gepriesen und verherrlicht. Sie alle waren
zufrieden; und sie haben die Zufriedenheit gepriesen und verherrlicht.
Sie alle waren einsam; und sie haben die Einsamkeit gepriesen und ver-
herrlicht. Sie alle weilten zuriickgezogen; und sie haben das zuriickgezo-
gene Weilen gepriesen und verherrlicht. Sie alle waren unbeteiligt an der
Gesellschaft; und sie haben das Unbeteiligtsein an der Gesellschaft ge-
priesen und verherrlicht. Sie alle waren willensstark; und sie haben die

286 Allerdings hat er das 1-te Konzil ausdriicklich deswegen nach Rajagrha und nicht
nach Pava oder nach ... einberufen, weil man dort kulinarisch bestens versorgt wiirde
und sich nicht auf den lastigen und zeitaufwendigen Almosengang zu begeben habe.
287 P: ,buddhanubuddhasavaka“; dabei ist P: ,anubuddha“ mit D: ,Nachfolger-Erwach-
ter” wiederzugeben.

Ich erachte Sariputra und auch Maudgalyayana als Anu-Buddhas, habe diesbeziiglich
hinsichtlich Mahakasyapa jedoch -wohl anders als er selber- die allergrofdten Zweifel.
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willensstarke gepriesen und verherrlicht.“: Und sowie sie dies verneh-
men, werden sie dem entsprechend handeln und {iben; und dies wird
ihnen fiir lange Zeit zum Wohlergehen und zum Gliicklichsein verhel-
fen.288 Dies, Herr sind die zwei Vorteile, die ich mir von meiner -vorhin
beschriebenen- Lebensweise verspreche!”

»Also gut, Kasyapa! Du strebst nach dem Wohlergehen und dem
Glicklichsein vieler Leute, aus Erbarmen fiir die [in der] Welt [Leben-
den], zum Nutzen und Wohlergehen und Gliicklichsein von Gottern und
Menschen. Dann behalte deine hanfgewebten abgeniitzten Lumpenklei-
der, gehe weiterhin [ausschliefilich] auf Almosenbetteln, und weile wie-
terhin im Walde!“

Postskriptum:

Die Frage ist, wie dieses Gesprach zu verstehen ist.

Ohne jeden Zweifel ist es von Mahakasyapa und seinen Anhédngern
und Schiilern nicht als resignierendes nachgeben, sondern -zumindest-
als dringende Empfehlung verstanden worden.28°

Ob dies Buddha Sakyamuni selber so verstanden hat: um diese Frage
zu beantworten, sollte man u.a. SN 15.13 und SN 21.10 zu Rate ziehen.

Man konnte des Buddha’s abschliefSende Zustimmung auch so ver-
stehen: Er war froh, dass Mahakasyapa immerhin in Lumpengewandern
herumlief und nicht ohne solche, wie ja schon einmal gehabt.

Sutra 16.06: Ermahnung (1)

[So hab’ich es gehort:
Zu einer Zeit weilte der Bhagavan] bei Rajagrha im Bambus-Hain.
[An einem dieser Tage] begab sich der Ehrwiirdige Mahakasyapa zum
Bhagavan, begriifdte ihn ehrerbietig, und setzte sich ihm zur Seite hin.
[Sodann beklagte er den Mangel an Askese im Orden.]290

288 Fir Jange Zeit nur: hm! Das ist weit entfernt vom Ziel des von Buddha Sakyamuni
aufgezeigten Weg zur vollstandigen -und dauerhaften/- Befreiung.

289 Allerdings werden zumindest die feinsinnigeren unter den Schiilern Mahakasyapa'’s
die schliefdlich doch noch erfolgte Zustimmung des Buddha keinesfalls als Empfehlung
oder gar als Aufforderung verstanden haben; und sie werden sich von ihm gegédngelt
gefiihlt haben. Und geméafd DN 16.6.2. hat einer von ihnen -der vorlaute Subhadda- im
entscheidenden Augenblick seinen Mund nicht vollstdndig unter Kontrolle gehabt ...

290 [ch nehme diesen Einschub vor, dies in der Annahme, dass die nachfolgende Auffor-
derung des Buddha authentisch ist; diese Annahme ist alles andere als sehr wahrschein-
lich.
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Zu dem ihm zur Seite sitzenden Ehrwiirdigen Mahakasyapa sprach
sodann der Bhagavan: ,Dann ermahne du die Bhiksus, Kasyapa! Halt’ ih-
nen [doch einmal ein sie zum Nachdenken hinleitendes] Lehrgesprach!
Und wenn du dies nicht machen wirst, dann werd’ ich’s machen!“291

»Schwer ist’s jetzt, Herr," [berichtete dieser,] ,den Bhiksus gut zu-
zureden; denn sie haben Eigenschaften [entwickelt], die es einem schwer
machen, ihnen gut zuzureden! Sie sind unzuganglich;2°2 und einen gute
Zuspruch ehrerbietig anzunehmen, das ist nicht ihre Sache.293

Herr! Ich habe selber gesehen, wie Ananda’s Schiiler Bhanda und
Aniruddha’s Schiiler Abhifjika, ihr Gelerntes betreffend, mit einander
kdmpften und stritten, dies mit den Worten: ,Nun, Bhiksu, wer kann
mehr reden? Wer kann schoner reden? Wer kann langer reden?“!“ (...)2%4

Dass der Buddha ihn quasi aus dem Nichts heraus zum Lehren aufgefordert hat, das
mag glauben wer will.

Dass er dessen Qualitaten als —gelinde gesprochen- nicht annahernd gleichwertig mit
denen von Sariputra und Maudgalyayana erachtet hat, kann daraus entnommen wer-
den, dass er auf diese an keiner als [intersubjektiv] authentisch zu erachtenden Stelle
auf ihn zu sprechen kommt. Mit tibergrof3er Deutlichkeit erfolgt, ihn betreffend, diese
nicht-verbale Kommunikation in SN 47.14.

Und gemaR DN 16 kommt Buddha Sakyamuni bei der Frage, wie es nach seinem Da-
hinscheiden mit dem Orden weitergehen soll, mit keiner einzigen Silbe auf Mahakas-
yapa zu sprechen; im Gegenteil: Er betrachtet sich zwar selber als Lehrer des Ordens,
aber nicht als Ordensoberhaupt; und er setzt daher auch keinen Nachfolger ein, sondern
erwartet vom weiterbestehenden Orden eine Art Republik.

Dass Mahakasyapa sich selbst zum Nachfolger des Buddha ernannt und damit zum 1-
ten Patriarchen des Ordens aufgeschwungen hat, das war in den Planen des Buddha so
nicht verzeichnet.

291 Als extrem unwahrscheinlich eracht’ ich die Annahme, der Buddha hétte tiber die
Grenzen der Verstidndnisfahigkeit und damit der Lehrfahigkeit Mahakasyapa’s nicht
[zumindest anndhernd] Bescheid gewusst.

NB: Ob Buddha Sakyamuni den obigen Satz, wie von mir formuliert, implikativ gemaf:
»+Wenn nicht A dann B, oder hingegen adjunktiv gemaf3: ,A oder B“ ausgesprochen hat,
das ist von informativen Gesichtspunkt aus unerheblich; denn ,A oder B“ ist mit ,Wenn
nicht A dann B“ logisch dquivalent.

292 [ch iibernehme WGG'’s sinntreffende wenngleich nicht wortwortliche Wiedergabe.

Er notiert zu seiner Ubersetzung in seiner FN: ,P: ,akkhama“ = ,nicht geduldig hin-
nehmend“.“

293 Man wiirde erwarten, der Mahakasyapa wiirde nun Beispiele hierfiir auffiihren. Er
fiihrt zwar nun ein Paar von Beispielen an, doch nicht Beispiele hierfiir; und indirekt
enthalten diese Beispiele eine Verleumdung von Ananda und Aniruddha, diesen nahen
Verwandte Buddha Sakyamuni’s.

294 Es folgt sodann die tibliche Formel: [Angeblich] lasst der Buddha sich nun die beiden
herholen, fragt sie mit eben diesen Worten, ob es stimmt, redet sie -da sie diese Frage
einschrankungslos bejahen- sodann scharf an, worauf diese sich ihm zu Fiifden werfen
und ihr Vergehen bekennen, und er dieses Bekenntnis von ihnen annimmt.
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Postskriptum:

Es gibt da im Deutschen die Ausdriicke ,Liige“ und ,Verleumdung".
Wie immer man sie definieren mag, sie werden dabei in Beziehung zu
setzen sein damit, dass die betreffende Aussage falsch ist, dass der, von
dem diese Aussage stammt, dabei gewusst hat, dass sie falsch ist, und
dass er mit diesem bewussten Aufern einer falschen Aussage als Zweck
die Schadigung Anderer —und sei’s auch nur die des Ansehens Anderer-
verfolgt hat.

Allseits war damals bekannt, ist danach bekannt gewesen, und ist bis
heute bekannt, (a) dass Ananda zunichst Schiiler des Sariputra gewesen
ist, (b) dass er danach -ohne bereits die Arhatschaft erlangt zu haben-
als Assistent und Sekretir Buddha Sakyamuni’s aufopferungsvoll gewirkt
hat und dabei keine Schiiler hatte und solche auch garnicht hitte betreu-
en konnen, und (c) dass er erst nach dem Dahinscheiden des Buddha und
nach dem Erreichen der Befreiung vom Getriebensein -und damit nicht
vor dem 1-ten Konzil- Bhiksus, die seine Schiiler sein wollten, als Schiiler
angenommen hat.

Dann verbleibt zu fragen, welcher Zweck mit dem In-die-Welt-Set-
zen einer solchen unwahren Aussage verfolgt haben mogen. Mit absolu-
ter Sicherheit wird man dies zwar nicht ermitteln konnen, mit brauchba-
rer Sicherheit hingegen dann, wenn man die Berichte von den Stunden
vor und nach dem Dahinscheiden des Buddha gemaf3 DN 16 sowie der
Sanskrit-Version bei CWB vergegenwartigt:

Wenige Stunden vor dem Enden des Atmens beim Buddha hat sich
der Bhiksu Upamana -ein vormaliger Helfer des Buddha- uniibersehbar
vor dem Sterbenden aufgepflanzt; und hatte ihn der Buddha da nicht ge-
riigt, so hatte sich dieser danach als neues Ordensoberhaupt installieren
konnen.

Kliiger ist da dann Aniruddha vorgegangen: Er hat gewartet, bis der
Buddha die Augen schlief3t, und hat sich dann dem getreuen Ananda -der
diesbeziiglich ohne jegliche Ambitionen war- zugesellt. Seine stille Hoff-
nung, sein Vetter Ananda wiirde ihn nach dem Aufhéren der Atmung
beim Buddha als dessen Nachfolger ausrufen, hat sich jedoch nicht er-
fullt, ganz im Gegenteil: Gemafs der Sanskrit-Version des Berichts hat der
treue Ananda geahnt, Aniruddha wiirde nun verkiinden, der Buddha sei
via Weder-Unterscheidung-noch-Nichtunterscheidung ins Nirvana einge-
gangen; und er hat ihn deutlichst vor allen Anwesenden zurechtgewie-
sen. Die beiden haben danach noch lange Gespréache liber das richtige

Meine grundsatzliche Sicht hierzu formulier® ich im nachfolgenden Postskriptum.
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Verstandnis der Lehre gefiihrt; und sie haben sich dabei offenkundig
nicht einigen kénnen. Aber immerhin waren sie diese Hochgestellten, die
den Buddha vor und nach seinem Tod begleitet hatten.

Ihr Ansehen zu schadigen, das konnte Mahakasyapa’s Ansehen zwar
nicht in einer absoluten Hinsicht heben und kraftigen, wohl aber in einer
relativen Hinsicht, ndmlich: hinsichtlich des nun von ihm so verminder-
ten Ansehens dieser beiden nahen Verwandten Buddha Sakyamuni’s.

Dass sich Mahakasyapa zu Lebzeiten des Buddha getraut haben
konnte, diesem solche Unwahrheiten aufzutischen, das seh‘ich als ganz-
lich abwegig an. Daher ist dieses Sutra auf jeden Fall nachtraglich erfun-
den, im Kern wohl bereits von Mahakasyapa selber.

Unebenheiten, verursacht durch bewusst erfolgte Falschdarstellun-
gen, gibt es in diesem Siutra auch sonst noch. Die wichtigste —und die da-
her hier unbedingt richtigzustellende- ist diese:

Das Erlernen der Techniken des Argumentierens ist vermutlich noch
nicht in den beiden unteren Klassen der Geistesschulung erfolgt, jeden-
falls noch nicht in der 1-ten Klasse, in der das vertrauende Annehmen
der Darlegungen angesagt war. Aber das Austliben des Argumentierens
hatte natiirlich irgendwann zu erfolgen. Und wenn man alle Suitras auf
dieses hin liest, so findet man da und dort kleine und kleinste Spuren
vom damals erfolgten Erlernen und Eintliben dieser Technik.295

Denn unbedingt erforderlich war das Beherrschen dieser Technik
(a) dann, wenn Mitglieder anderer Orden die Mitglieder des Buddha-
Ordens durch Fragen in Diskussionen verwickelten, und insbesondere
(b) dann, wenn es im Buddha-Orden fiir die Schiiler in den oberen Klas-
sen der Geistesschulung nicht mehr um das vertrauende Glauben, son-
dern um das verstandesmafdige Einsehen gegangen ist, der unbedingten
Voraussetzung zur konzentrativen Verteifung des —im analytischen Vor-
gehen- Eingesehenen, dies zum Erzielen der Weisheit.

Dass Mahakasyapa, der selber im rationalen Argumentieren nichts
an nennenswerten Fertigkeiten vorzuweisen hatte -und der sicherlich
noch nicht den Ubertritt zu Klassen der Geistesschulung, in denen dieses
Argumentieren geschult worden ist, erreicht hatte- auf alle, die solches
Argumentieren austlibten, ungehalten war - und dies insbesondere dann,
wenn sie seine angeblich guten Ermahnungen mit nicht minder guten
Griinden widerlegten- das wird sicherlich zumeist miihelos nachvoll-
ziehbar sein.

295 Nicht in allen Zweigen des Buddhismus, wohl aber in einigen wird diese Technik bis
auf den heutigen Tag geiibt; zu diesen zahlt die tibetische Schule der Gelugs.
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Sutra 16.07: Ermahnung (2)29%

Sutra 16.08: Ermahnung (3)297

Sutra 16.09: Vertiefungen und unvermitteltes Wissen2%

Sutra 16.10: In der Unterkunft der Bhiksunis

So hab’ich es gehort:

296 Die Rahmenhandlung dieses Siitras ist auf's Wort identisch mit der des vorangehen-
den SN 16.06.

Anstelle der Hinweise auf Ananda und Aniruddha folgt hier jedoch ein Text, dem ge-
mifl Buddha Sakyamuni von Mahakasyapa eine Darlegung der Gegebenheiten —nicht
auf dem Niveau der 1-ten Klasse der Geistesschulung sondern- auf philosophischem
Vorschul-Niveau erhalt und sodann das Erhaltene durch wortliche Wiederholung als
akzeptiert deklariert.

Irgendwie erinnert dieses Verhalten an das liberaus peinliche SN 02.01.

297 Die Rahmenhandlung dieses Siitras ist auf's Wort identisch mit der des vorangehen-
den SN 16.06.

Anstelle der Hinweise auf Ananda und Aniruddha folgt hier jedoch ein Text, dem ge-
mafR [angeblich] Buddha Sakyamuni die Aussage Mahakasyapas von SN 16.05 in breit-
ausgewalzter Form wiederholt.

298 Dieses Stutra diirfte die folgende Genese erlitten haben:

Gemaif SN 16.10 hat der arglose Ananda den -seine Unfihigkeit zum Geben von Unter-
weisungen auf einem nicht-anspruchslosen Niveau irgendwie bemerkt habenden- Ma-
hakasyapa genétigt, vor den Bhiksunis ein Lehrgesprach zu halten. Der Inhalt davon
wird verschwiegen. Nicht verschwiegen wird jedoch, dass eine Bhiksuni es gewagt hat,
das Vorgetragene zu kommentieren, und dass dies Mahakasyapa zu Ohren gekommen
ist. Dieser hat daraufhin in héchster Erregung dem Ananda vorgehalten, dieser sei eine
Null, wohingegen er selber -in Ubernahme von MN 111- dem Sariputra gleich sei.

Dies musste nun natiirlich gerechtfertigt werden; und eine allgemein-verbindliche
Rechtfertigung war eben die, welche beschreibt, dies sei vom Buddha ausdriicklich so
festgestellt worden.

Und um noch eins draufzugeben, wird in diesem Siitra -bedenkenlos gegeniiber SN
47.14 wie auch allen sonstigen Beschreibungen, wonach der Buddha zwes Hauptjiinger
hatte, nicht jedoch drei- dem Buddha die Behauptung in den Mund gelegt, der Maha-
kasyapa sei ihm selber in jeder Hinsicht gleich.

Und damit nicht der Eindruck entstehe, dies sei dem in SN 16.10 beschriebenen Aus-
rasten von Mahakasyapa als Rechtfertigung solchen Verhaltens nachgereicht hat man
es diesem Siitra vorangestellt.
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Zu einer Zeit weilte der Ehrwiirdige Mahakasyapa bei Sravasti in
Anathapindada’s Kloster-Anlage, die im Sieger-Hain gelegen ist.2%°

An einem dieser Tage kleidete sich der Ehrwiirdige Ananda3°0 zur
Vormittagszeit an, nahm Almosenschale und Mantel, und begab sich zum
Ehrwiirdigen Mahakasyapa.

An ihn richtete er sodann diese Bitte: ,,Herr Kasyapa!391 Lass‘ uns zur
Unterkunft der Bhiksuni’s gehen; [und moge der Herr ihnen dort die Zu-
sammenhange darlegen]!“

,Geh’ doch du alleine hin, Bruder Ananda!“, wies dieser die geauflerte
Bitte ab. Du bist doch der damit Befasste,392 und dies in vielerlei Hinsich-
ten!“303

Ein zweites Mal sprach der Ehrwiirdige Ananda seine Bitte aus; und
ein zweites Mal lehnte der sie mit diesen Worten ab. Und ein drittes Mal
richtete der Ehrwiirdige Ananda diese Bitte an den Ehrwiirdigen Maha-
kasyapa.3%4 Da kleidete sich dieser (...) an, nahm sodann Mantel und

299 Wann Mahakasyapa das Waldleben aufgegeben hat, das geht aus den Schriften nicht
hervor; zu vermuten ist: bei Beginn des von ihm im Bambus-Hain veranstalteten 1-ten
Konzils.

Wann er das Leben im Kloster des Bambus-Hains aufgegeben hat und in die Kloster-
Anlage des Sieger-Hains umgezogen ist, das wird nicht zu erraten sein. Erraten kann
man giinstigstenfalls die Griinde, deretwegen er dem Kloster im Bambus-Hain schlief3-
lich den Riicken gekehrt und seine endgiiltige Residenz im Sieger-Hain aufgeschlagen
hat.

Ananda’s in DN 16 wiedergegeben traurig geduflerte Prophezeiung, der Siegerhain
wiirde nach dem Tod des Buddha an Bedeutung verlieren, hat sich mit Mahakas$yapa
rascher und radikaler verwirklicht, als dies sich dies Ananda tatsichlich gedacht hatte:
Diese Kloster-Anlage ist nach dem Tod des Buddha geistlich so heruntergewirtschaftet
worden, dass ihr Name ein viertel Jahrhundert danach nicht mehr erwidhnt wird und sie
selber daher dann wohl auch nicht mehr existiert hat.

Offenbar ist dem Mahakasyapa von Migara’s Mutter auch nicht mehr deren tippiges
Gartenhaus zur Verfiigung gestellt worden, aus welchen Griinden auch immer.

300 Fiir das Folgende ist festzuhalten, dass Ananda damals bereits seit lingerer Zeit die
Arhatschaft erreicht hatte.

301 Mahakasyapa hat Wert darauf gelegt, dass man ihn -als den nunmehrigen Patriar-
chen und Kalifen des Ordens- mit ,Herr" tituliert, sich so beispielsweise von Sariputra -
der sich mit ,Bruder” anreden lief3- abhebend. Und auch ein Arhat wie hier Ananda
hatte ihn mit ,Herr" anzureden, wobei diese ihn im Gegenzug [mindesten] einmal mit
»,Knabe“ -und dies dabei mit uniiberhérbar-verachtlichem Unterton- angeredet hat.

302 Das bezieht sich vermutlich darauf, dass der gute Ananda die Griindung auch des
Bhiksuni-Ordens durchgesetzt hatte; und damit hatte der vormalige Nackler nichts auf
dem Hut, gemif3: ,Diese Suppe soll nun der ausloffeln, der sie eingebrockt hat!“

303 Letzteres kann durchaus als versteckte Drohung verstanden werden, die der in sol-
chen Sachen allerdings etwas naive Ananda nicht registriert.

304 Welche Irrsicht ihn mit dem AuRern dieser dreifachen Bitte gepeinigt hat, das wird
nicht berichtet. Vermutlich hat er —von sich auf Mahakasyapa schlieffend- an das grund-
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Almosenschale, und begab sich zur Unterkunft der Bhiksunt's, gefolgt
vom Ehrwiirdigen Ananda, der hier als der ihn begleitende Sramana
wirkte.305 Dort liefs er sich auf den [-fiir solche Lehrgesprache vorberei-
teten-] Sitz nieder.

Daraufhin begaben sich viele Bhiksun1’s zu diesem Ort, begriif3ten
den Ehrwiirdigen Mahakasyapa ehrerbietig, und setzten sich ihm zur
Seite hin. Daraufhin belehrte-ermahnte-ermunterte-erhellte3°¢ sie der
Ehrwiirdigen Mahakasyapa durch ein Lehrgesprach, die Zusammenhan-
ge [des Unheilswegs sowie Heilsweges betreffend].397 Und nachdem dies
so erfolgt war, stand er auf und wollte fortgehen.

Da nun driickte die von dieses Lehrgesprach nicht begeisterte Bhik-
suni ihre Nicht-Begeisterung mit diesen Worten aus: ,,Glaubt denn der
Herr Mahakasyapa, in Gegenwart des Meisters Ananda, des Vaidehamu-
ni’s,308 [so] die Zusammenhdange darlegen zu miissen? Das ist gerade so,
wie wenn ein Nadelhdndler in beim Verkauf der Nadeln in Gegenwart
eines Nadelherstellers [den Kiufern das Verfertigen der Nadeln klarma-
chen will]: Ja, so hat sich das von Herrn Mahakasyapa in Gegenwart des
Meisters Ananda uns soeben Dargelegte [angehort]!”

Und diese Aussage, die auch an das Ohr des Ehrwiirdige Mahakasya-
pa gedrungen war, [notigte diesen zur folgenden Anfrage]: ,Wie verhalt
es sich denn nun in Wirklichkeit, Bruder Ananda: Bin ich der Nadelhind-
ler und bist du der Nadelhersteller, oder bin ich der Nadelhersteller und
bist du der Nadelverkaufer?“

,Habt Geduld mit den térichten Frauen, Ehrwiirdige Mahakasyapa!“,
[versuchte ihn der Ehrwiirdige Ananda zu beruhigen.]

satzlich Gute auch in Mahakasyapa geglaubt.
305 Mir ist keine andere Textstelle bekannt, die berichtet, ein Arhat sei als begleitender
Sramana eines anderen Arhats hinter diesem einhergegangen.
306 Wann diese Floskel iiblich geworden ist, kann ich nicht beurteilen. Ich habe sie nir-
gendwo gefunden, wo von den Horern-Berichtern ein Lehrgesprach wenigstens andeu-
tungsweise berichtet wird. WGG kommentiert sie an dieser Stelle so:
»P:,Samdassesi-samadapesi-samuttejesi-sampahamsesi“: Der Komm. 11.200 1. Z.-
2217 gibt diese Ausdriicke der Reihe wieder durch 1) ,ldsst den Wert (die Vorziige) se-
hen*, 2) ,lasst annehmen [= akzeptieren]“, 3) ,veranlasst zu Anstrengungen®, 4) lasst
an den erlangten Vorziigen Freude empfinden“.”
307 Bemerkenswerterweise fehlt die -sonst oft bis zur Floskel degenerierte- abschlie-
3ende Aussage, die Horer seinen durch diese Darlegung erfreut und begliickt gewesen.
Allerding hatten die Horerinnen -bis auf eine, wie sich sogleich zeigen wird- ihren
Mund unter Kontrolle.
308 Jber diesen Ausdruck P: ,vedehamni“ bzw. S: ,vaidehamuni“ ist viel herumgeritselt
worden. Ich rate so: Anders als Buddha Sakyamuni, hatte Ananda irgendwo in seiner
juristischen Ahnenreihe eine Ahnin, die sich aus dem Fiirstengeschlecht von Vaideha
herleitete.
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»Sei vorsichtig, Bruder Ananda!”, [warnte ihn nun der Ehrwiirdige
Mahakasyapa unverhohlen]. ,Und gib der Samgha nicht den Anlass, dich
erneut einer Inquisition unterziehen zu miissen!30°

Was meinst du, Bruder Ananda: Bist du vom Bhagavan selber in die
Bhiksu-Samgha eingefiihrt worden mit den Worten: ,Ich, ihr Bhiksus, tre-
te nach Wunsch in die Erste Vertiefung (...) ein und verweile darin. Und
auch Kasyapa tritt nach Wunsch in die Erste Vertiefung (...) ein und ver-
weilt darin!“?“

,Nein, Herr, das ist nicht der Fall!“, [bekannte dieser].

»Aber ich“, [behauptete daraufhin der Ehrwiirdige Mahakasyapa],
,bin vom Bhagavan selber (...) [mit eben diesen Worten] in die Bhiksu-
Samgha eingefiihrt worden.

Was meinst du, Bruder Ananda: Bist du vom Bhagavan selber in die
Bhiksu-Samgha eingefiihrt worden mit den Worten: ,Ich, ihr Bhiksus, tre-
te nach Wunsch in die Zweite Vertiefung (...) ein und verweile darin. Und
auch Kasyapa tritt nach Wunsch in die Zweite Vertiefung (...) ein und
verweilt darin!“?“

,Nein, Herr, das ist nicht der Fall!“, [bekannte dieser].

»Aber ich“, [behauptete daraufhin der Ehrwiirdige Mahakasyapa],
,bin vom Bhagavan selber (...) [mit eben diesen Worten] in die Bhiksu-
Samgha eingefiihrt worden.

Was meinst du, Bruder Ananda: Bist du vom Bhagavan selber in die
Bhiksu-Samgha eingefiihrt worden mit den Worten: ,Ich, ihr Bhiksus, tre-
te nach Wunsch in die Dritte Vertiefung (...) ein und verweile darin. Und
auch Kasyapa tritt nach Wunsch in die Dritte Vertiefung (...) ein und ver-
weilt darin!“?“

,Nein, Herr, das ist nicht der Fall!“, [bekannte dieser].

,Aber ich“, [behauptete daraufhin der Ehrwiirdige Mahakasyapa],
,bin vom Bhagavan selber (...) [mit eben diesen Worten] in die Bhiksu-
Samgha eingefiihrt worden.

Was meinst du, Bruder Ananda: Bist du vom Bhagavan selber in die
Bhiksu-Samgha eingefiihrt worden mit den Worten: ,Ich, ihr Bhiksus, tre-

309 Die erste ist, veranlasst von Mahakadyapa, am Arhat Ananda am Ende des 1-ten Kon-
zils erfolgt. Kulminiert haben damals die Anschuldigungen in dem Vorwurf, es sei ihm
anzulasten, dass Frauen den Zutritt zum Orden erhalten haben.

Oben folgen nun absatzweise die Behauptungen Mahakasyapa’s die dann, zusammen-
gestellt, vorab dem Buddha in den Mund gelegt und als SN 16.09 als Wahrheit deklariert
worden sind.

Welcher Druck auf die Herausgeber des SN ausgeiibt worden ist, sodass diese schlief3-
lich das SN 16, das im SN als ein Fremdkorper wirkt, als Paket iibernommen haben, das
wird nie mehr zu klaren sein.
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te nach Wunsch in die Vierte Vertiefung (...) ein und verweile darin. Und
auch Kasyapa tritt nach Wunsch in die Vierte Vertiefung (...) ein und ver-
weilt darin!“?“

,Nein, Herr, das ist nicht der Fall!“, [bekannte dieser].

»Aber ich“, [behauptete daraufhin der Ehrwiirdige Mahakasyapa],
,bin vom Bhagavan selber (...) [mit eben diesen Worten] in die Bhiksu-
Samgha eingefiihrt worden.

Was meinst du, Bruder Ananda: Bist du vom Bhagavan selber in die
Bhiksu-Samgha eingefiihrt worden mit den Worten: , Ich, ihr Bhiksus, tre-
te nach Wunsch in die Vertiefung der Raum-Unendlichkeit (...) ein und
verweile darin. Und auch KasSyapa tritt nach Wunsch in die Vertiefung
der Raum-Unendlichkeit (...) ein und verweilt darin!“?“

,Nein, Herr, das ist nicht der Fall!“, [bekannte dieser].

»Aber ich“, [behauptete daraufhin der Ehrwiirdige Mahakasyapa],
,bin vom Bhagavan selber (...) [mit eben diesen Worten] in die Bhiksu-
Samgha eingefiihrt worden.

Was meinst du, Bruder Ananda: Bist du vom Bhagavan selber in die
Bhiksu-Samgha eingefiihrt worden mit den Worten: ,Ich, ihr Bhiksus, tre-
te nach Wunsch in die Vertiefung der Bewusstseins-Unendlichkeit (...)
ein und verweile darin. Und auch Kasyapa tritt nach Wunsch in die Ver-
tiefung der Bewusstseins-Unendlichkeit (...) ein und verweilt darin!“?“

,Nein, Herr, das ist nicht der Fall!“, [bekannte dieser].

,Aber ich“, [behauptete daraufhin der Ehrwiirdige Mahakasyapa],
,bin vom Bhagavan selber (...) [mit eben diesen Worten] in die Bhiksu-
Samgha eingefiihrt worden.

Was meinst du, Bruder Ananda: Bist du vom Bhagavan selber in die
Bhiksu-Samgha eingefiihrt worden mit den Worten: ,Ich, ihr Bhiksus, tre-
te nach Wunsch in die Vertiefung der Nichtetwasheit (...) ein und verwei-
le darin. Und auch KasSyapa tritt nach Wunsch in die Vertiefung der Nicht-
etwasheit (...) ein und verweilt darin!“?“

,Nein, Herr, das ist nicht der Fall!“, [bekannte dieser].

»Aber ich“, [behauptete daraufhin der Ehrwiirdige Mahakasyapa],
,bin vom Bhagavan selber (...) [mit eben diesen Worten] in die Bhiksu-
Samgha eingefiihrt worden.

Was meinst du, Bruder Ananda: Bist du vom Bhagavan selber in die
Bhiksu-Samgha eingefiihrt worden mit den Worten: ,Ich, ihr Bhiksus, tre-
te nach Wunsch in die Vertiefung der Weder-Unterscheidung-noch-
Nichtunterscheidung (...) ein und verweile darin. Und auch Kasyapa tritt
nach Wunsch in die Vertiefung der Weder-Unterscheidung-noch-Nicht-
unterscheidung (...) ein und verweilt darin!“?“

,Nein, Herr, das ist nicht der Fall!“, [bekannte dieser].
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»Aber ich“, [behauptete daraufhin der Ehrwiirdige Mahakasyapa],
,bin vom Bhagavan selber (...) [mit eben diesen Worten] in die Bhiksu-
Samgha eingefiihrt worden.

Was meinst du, Bruder Ananda: Bist du vom Bhagavan selber in die
Bhiksu-Samgha eingefiihrt worden mit den Worten: ,Ich, ihr Bhiksus, tre-
te nach Wunsch in die Vertiefung der Authebung von Empfindung und
Unterscheidung310 (...) ein und verweile darin. Und auch Kasyapa tritt
nach Wunsch in die Vertiefung der Authebung von Empfindung und Un-
terscheidung (...) ein und verweilt darin!“?“

,Nein, Herr, das ist nicht der Fall!“, [bekannte dieser].

»Aber ich“, [behauptete daraufhin der Ehrwiirdige Mahakasyapa],
,bin vom Bhagavan selber (...) [mit eben diesen Worten] in die Bhiksu-
Samgha eingefiihrt worden.

Was meinst du, Bruder Ananda: Bist du vom Bhagavan selber in die
Bhiksu-Samgha eingefiihrt worden mit den Worten: ,Ich, ihr Bhiksus, iibe
nach Wunsch die tibernatiirlichen Fahigkeiten aus: Aus einem werd" ich
viele; und aus vielen werd' ich einer. Ich mache mich unsichtbar; und ich
mache mich wieder sichtbar. Ich gehe ungehemmt durch Wande, Mauern
und Berge, wie im freien Raum. Ich tauche in die Erde unter und wieder
aus ihr auf, wie im Wasser. Ich gehe auf dem Wasser ohne dabei einzu-
sinken, wie auf festem Erdboden.31! Sitzend mit gekreuzten Beinen be-
weg' ich mich durch die Liifte, wie ein beschwingter Vogel.312 Mit der
Hand bertihre und streichle ich Mond und Sonne, diese machtigen und
grofden [Gestirne]. Und mit meinem Koérper beweg' ich mich selbst bis zur
Brahma-Welt hinauf. Und auch Kasyapa iibt nach Wunsch diese liberna-
tirlichen Fahigkeiten (...) [allesamt] aus!“?"

,Nein, Herr, das ist nicht der Fall!“, [bekannte dieser].

»Aber ich“ [behauptete daraufhin der Ehrwiirdige Mahakasyapa],
,bin vom Bhagavan selber (...) [mit eben diesen Worten] in die Bhiksu-
Samgha eingefiihrt worden.

Was meinst du, Bruder Ananda: Bist du vom Bhagavan selber in die
Bhiksu-Samgha eingefiihrt worden mit den Worten: ,Ich, ihr Bhiksus, ho-
re nach Wunsch mit dem gelduterten tibermenschlich-himmlischen Ohr
irdische und himmlische Schalle, nahe und ferne. Und auch Kasyapa hort
nach Wunsch mit dem gelduterten tibermenschlich-himmlischen Ohr ir-
dische und himmlische Schalle, nahe und ferne!“?"

310 Dies ist der Erlosungsweg Yajiavalkya’s, den Buddha Sakyamuni als ein zeitlich be-
grenztes Aussetzen des Weilens in der Welt [= im Erleiden] erachtet und daher nicht
empfohlen hat. Mehrfach jedoch ist er im Orden vertreten worden, auch von Aniruddha.
311 Marchen dieser Art haben sich bis in die christlichen Evangelien verbreitet.

312 Dies erfolgt dann, den berichten nach, ohne Fliigelschlagen und ohne Zwitschern.
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,Nein, Herr, das ist nicht der Fall!“, [bekannte dieser].

,Aber ich“, [behauptete daraufhin der Ehrwiirdige Mahakasyapa],
,bin vom Bhagavan selber (...) [mit eben diesen Worten] in die Bhiksu-
Samgha eingefiihrt worden.

Was meinst du, Bruder Ananda: Bist du vom Bhagavan selber in die
Bhiksu-Samgha eingefiihrt worden mit den Worten: ,Ich, ihr Bhiksus, er-
fasse nach Wunsch die Geiste anderer Lebewesen und [vor allem] ande-
rer Menschen, indem ich deren Geist mit meinem eigenen Geist umfasse,
und erkenne sie damit umfassend (...). Und auch Kasyapa erfasst die
Geiste anderer Lebewesen und anderer Menschen, indem ich deren Geist
mit meinem eigenen Geist umfasst, und erkennt sie damit umfassend!“?"

,Nein, Herr, das ist nicht der Fall!“, [bekannte dieser].

»Aber ich“, [behauptete daraufhin der Ehrwiirdige Mahakasyapa],
,bin vom Bhagavan selber (...) [mit eben diesen Worten] in die Bhiksu-
Samgha eingefiihrt worden.

Was meinst du, Bruder Ananda: Bist du vom Bhagavan selber in die
Bhiksu-Samgha eingefiihrt worden mit den Worten: , Ich, ihr Bhiksus, er-
innere mich nach Wunsch der Reihe nach an meine fritheren Geburten,
(...) [wie viele dies auch sein mogen]. Und auch Kasyapa erinnert sich
nach Wunsch der Reihe nach an seine fritheren Geburten, (...) [wie viele
dies auch sein mogen]!“?"

,Nein, Herr, das ist nicht der Fall!“, [bekannte dieser].

»Aber ich“, [behauptete daraufhin der Ehrwiirdige Mahakasyapa],
,bin vom Bhagavan selber (...) [mit eben diesen Worten] in die Bhiksu-
Samgha eingefiihrt worden.

Was meinst du, Bruder Ananda: Bist du vom Bhagavan selber in die
Bhiksu-Samgha eingefiihrt worden mit den Worten: ,Ich, ihr Bhiksus,
liberschaue nach Wunsch mit dem geldauterten iibermenschlich-himmli-
schen Auge die Lebewesen und erkenne dabei, wie sie Dahinscheiden
und wiedergeboren werden, (...) ihren bis dahin erfolgten Handlungen
entsprechend (...). Und auch Kasyapa liberschaut nach Wunsch mit dem
gelauterten ibermenschlich-himmlischen Auge die Lebewesen und er-
kenne dabei, wie sie Dahinscheiden und wiedergeboren werden, (...) ih-
ren bis dahin erfolgten Handlungen entsprechend (...)!“?"

,Nein, Herr, das ist nicht der Fall!“, [bekannte dieser].

»Aber ich“, [behauptete daraufhin der Ehrwiirdige Mahakasyapa],
,bin vom Bhagavan selber (...) [mit eben diesen Worten] in die Bhiksu-
Samgha eingefiihrt worden.

Was meinst du, Bruder Ananda: Bist du vom Bhagavan selber in die
Bhiksu-Samgha eingefiihrt worden mit den Worten: ,Ich, ihr Bhiksus,
habe nach der Vernichtung des Getriebenseins schon in diesem Leben die
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triebfreie Befreiung meines Geistes erreicht und weile seither in dieser
Befreiung in Weisheit, indem ich diese Befreiung mit unvermitteltem
Wissen sehe. Und auch Kasyapa hat nach der Vernichtung des Getrieben-
seins schon in diesem Leben die triebfreie Befreiung meines Geistes er-
reicht und weilt seither in dieser Befreiung in Weisheit,313 indem er diese
Befreiung mit unvermitteltem Wissen sieht!“?"

,Nein, Herr, das ist nicht der Fall!“, [bekannte dieser].

»Aber ich“, [behauptete daraufhin der Ehrwiirdige Mahakasyapa],
,bin vom Bhagavan selber (...) [mit eben diesen Worten] in die Bhiksu-
Samgha eingefiihrt worden.

Bruder! Wer meint, meine sechs Erreichungen seine zu verhiillen,
der muss dann auch meinen, ein Elefant von sieben —-oder von siebenein-
halb- Ellen Grof3e sei durch ein Palmyra-Palmblatt zu verhiillen!“314

Die Bhiksuni Thullatissa jedoch schied danach aus dem Heilswandel
aus.315

Postskriptum:

Wer dieses Siitra wie auch das vorangegangene liest, mag auf den
Gedanken kommen, diese beiden Texte seien von hinterhaltigen Gegnern
Mahakasyapa’s in diese Sammlung geschleust worden.

Ich habe diese Hypothese durchgespielt; und es gibt einen Berg von
kleinen Griinden, aufgrund derer ich diese Hypothese schlief3lich verwor-
fen habe [und weiterhin verwerfe].

Geht man umgekehrt davon aus, dass der Tex von diesem Siitra plus-
minus authentisch ist, dann diirfte sich die darin geschilderte Begeben-
heit sehr rasch herumgesprochen haben; und dann ist fiir Mahaka$yapa
und seine Schiiler und Anhédnger nur -wie bereits nach dem Dahinschei-

313 Das versteht Mahakasyapa aber in dieser unbeherrscht gefiihrten und von offen-
kundigen Unwahrheiten strotzenden Brandrede geschickt zu verbergen.

314 Es gibt keinen einzigen anderen Jiinger Buddha Sakyamuni’s, der derart in Selbstver-
herrlichung -selbst, wenn diese berechtigt ware- schwelgt, und der zugleich einen Ar-
hat derart erniedrigt.

315 Entweder hat sie sich dazu selbst entschlossen —auch mit dem Blick auf ein sonst
mogliches Ordensgericht der Bhiksus liber den gesamten Bhiksuni-Orden-, oder sie ist
von den anderen Bhiksuni’s eindringlichst auf diese drohende Gefahr aufmerksam ge-
macht worden; und sie hat daher die safrangelben Roben abgelegt.

Was ihr weiterer Weg gewesen ist, dariiber werden zwei Versionen berichtet:

Gemafs BBD sagt Spk: ,, ... [she] put on the white clothes (as a lay woman) ...

Ein Generationen spater fabriziertes Sutra hingegen versteht ihr Ablegen der Roben
und ihre Riickkehr in das Niedere Leben [= in das Hausleben] so: sie habe sich vor Ma-
hakasyapa nackt ausgezogen und sei zur Strafe daraufhin sofort im Erdboden versun-
ken und in die tiefsten Hollen gesunken.

163



den Buddha Sakyamuni’s- nur die Vorwarts-Verteidigung iibrig geblie-
ben; und es musste dann die eine Unwahrheit eben durch eine andere
Unwahrheit gerechtfertigt werden.

Und der Erfolg hat ihnen recht gegeben; denn -wie ganz richtig ge-
sagt wird- die Sieger schreiben die Geschichte:

Trotz dieser im Orden allseits bekannten —und daher nicht zu ver-
hiillenden- Entgleisung des 1-ten Patriarchen gegeniiber des Buddha'’s
Nachlassverwalter konnten sie [zumindest grofsen Teilen]| der nachfol-
genden Generationen des Ordens glaubhaft machen, sein Verhalten -
insbesondere hinsichtlich Rechter Rede- sei rechtens gewesen; und so
manche Alteren, denen dann und wann eine dhnliche Entgleisung wider-
fuhr, konnten sich dann auf das Vorbild des 1-ten Patriarchen berufen.
Und weitere Sutras konnten dann erfunden werden und [zumindes ver-
einzelt] in die Sammlungen Eingang finden, in denen auch Buddha Sakya-
muni so dargestellt wird, als hatt‘ er da gerade die Selbstbeherrschung
verloren.

Zornvolles Verhalten ist und bleibt Zorn, und dies auch dann, wenn
es als heiliger Zorn deklariert wird.

Und wissentlich unwahr zu reden, um dadurch andere Menschen ins
Unrecht zu setzen, ist und bleibt ein Liigen, auch wenn es -angeblich- ad
majorem dei gloriam erfolgt.

Sutra 16.11: Das Gewand

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Ehrwiirdige Mahakasyapa bei Rajagrha im
Bambus-Hain am Buntvogel-Heiligtum. Damals wanderte der Ehrwiirdi-
ge Ananda mit einer grof3en Schar von Bhiksus in Dakkhinagiri316 von

316 WGG bemerkt hierzu:

»,Nach dem Komm. II. 2225 ist dies der Name eines Bezirks im Siiden der Rajagaha [=
Rajagrha] umgebenden Hiigel. Die dem Sutta zugrunde liegende Begebenheit wird vom
Komm. in die Zeit unmittelbar nach dem Tod des Buddha verlegt.

Richtig konnte die Vermutung sein, dass dies recht bald nach dem Abschluss des 1-ten
Konzils erfolgt ist. Denn nach anderen -unbedingt glaubhaften- Berichten war der gute
Ananda in den Wochen nach dem Tod des Meisters und vor dem Beginn des Konzils
vollauf damit befasst, (a) den Laien Vertrauen in das Weiterwirken des Buddha in der
Jingerschaft durch seine Lehre zu vermitteln, und (b) noch vor Beginn dieses Konzils
die Arhatschaft zu gewinnen. Dass er in diesen Wochen eine grof3e Schar von Bhiksus
als seine nunmehrigen Schiiler um sich gesammelt haben konnte, ist ausgeschlossen.

[Erreicht hat er dieses Ziel der Arhatschaft bei Sonnenaufgang am Tag des Beginn des
Konzils nach einer von Schlafen freien Nacht des Kampfens, als er schlief3lich das Kamp-
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Dorf zu Dorf. Von diesen seinen Schiilern haben dann jedoch [im Verlauf
dieser Wanderung] dreifig Bhiksus -zumeist junge Leute- das Uben auf-
gegeben und sind ins Niedere Leben zurtickgekehrt.317

Er setzte dieses Wandern fort, solang’ er dies als richtig erachtete;
und danach begab er sich [mit den weiterhin bei ihm gebliebenen Bhik-
sus] in den Bambus-Hain bei Rajagrha. Dort suchte er sodann den Ehr-
wiirdigen Mahakasyapa am Buntvogel-Heiligtum auf, begriifste in ehrer-
bietig, und setzte sich ihm zur Seite hin.

Ihn befragte nun der Ehrwiirdige Mahakasyapa so: ,Bruder Ananda!
Wie viele Umstande sind es, deretwegen der Bhagavan die Regel erlassen
hat, dass Gruppen von mehr als drei Bhiksus nicht von Familien ausge-
sprochene Einladungen zu Mahlzeiten annehmen diirfen?“

,Herr Kasyapa!, [antwortete ihm der Ehrwiirdige Ananda]. ,Dies
sind die drei Umstdnde: um Menschen mit schlechtem Verhalten [in ih-
rem Verhalten] zu ziligeln; um [auf solche Weise] das Wohlergehen der
Bhiksus mit gutem Verhalten zu férdern, [von solchen, welche denken
und reden und tun gemaf]: ,Mdgen die mit tibler Gesinnung die Samgha
nicht uneins machen oder gar sie spalten!“; und um der Familien [nicht
von solchen Menschen mit iiblem Verhalten verderben zu lassen, somit
aus] Erbarmen fiir die Familien.”

,Warum, Bruder Ananda, machst du dann deine Wanderung mit
solchen jungen Bhiksus, bei denen die Sinne noch unbewacht sind, die im
Essen noch unmaéfig sind, und die sich noch nicht der Wachsamkeit hin-
geben? Man konnte meinen, dein Wandern sei ein Herumtrampeln auf
Feldfriichten gewesen; und man konnte meinen, dein Wandern ware ein
Zerschlagen [der Zutrauens] der Familien! Bruder Ananda! Deine Gefolg-
schaft zerbrockelt; denn deine jungen Schiiler gleiten dir weg! Doch die-
ser Knabe kennt immer noch nicht das Maf3318 [seiner Fahigkeiten]!"

fen um die Arhatschaft aufgab, und meiner Ansicht nach: indem er dieses -mit Anhaf-
tung an das zu erreichende Ziel verbundene- Kampfen und daher eben diesen Rest von
[Meta-]Anhaftung aufgab.]

317 Das Niedere Leben ist, wie gesagt, das Hausleben.

Diese jungen Leute sind mit Enthusiasmus in den Orden eingetreten. Und sowie dieser
Enthusiasmus sich aufgebraucht hat, sind sie wieder aus dem Orden ausgetreten.

Nicht auszuschlief3en -sondern ganz im Gegenteil recht wahrscheinlich- ist, dass dies
auf jeden Fall in Riicksprache mit Ananda erfolgt ist, und dass sie danach als weif3geklei-
dete Laien auf diesem Weg fiir das Wohl des Ordens gewirkt haben.

318 Ein Tathagata ist unermesslich, wie dies u.a. in SN 06.07 und SN 06.08 festgestellt
und hervorgehoben wird.

Mit an Sicherheit grenzender Wahrscheinlichkeit will Mahakasyapa hier dem grund-
ehrlichen Ananda unter die Nase reiben, er sei noch ermessbar, [und das Maf3 sei von
Mahakasyapa leicht und rasch zu ermitteln].
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,Graue Haare, Herr Kasyapa wachsen nun auf meinem Haupt. Gibt es
denn fiir mich kein Entkommen, vom Herrn Kasyapa mit ,,Knabe“ be-
zeichnet zu werden?“

,Bruder Ananda! Du machst deine Wanderung mit solchen jungen
Bhiksus, bei denen die Sinne noch unbewacht sind, die im Essen noch
unmaf3ig sind, und die sich noch nicht der Wachsamkeit hingeben! Man
konnte meinen, dein Wandern sei ein Herumtrampeln auf Feldfriichten
gewesen; und man konnte meinen, dein Wandern ware ein Zerschlagen
[der Zutrauens] der Familien! Bruder Ananda! Deine Gefolgschaft zer-
brockelt; denn deine jungen Schiiler gleiten dir weg! Doch dieser Knabe
kennt immer noch nicht das Maf? [seiner Fahigkeiten]!"

Die Bhiksuni Thullananda, [die der Gruppe um den Ehrwiirdigen
Ananda mit einem gewissen Abstand nachgefolgt war,]319 horte, was da
gesagt wurde; und unzufrieden war sie dariiber in dem Gedanken: ,Die-
ser Herr Mahakasyapa setzt den Herrn Ananda, den Vaidehimuni, [vor
uns allen] mit der Bezeichnung ,,Knabe“ herab!“; und sie driickte ihre Un-
zufriedenheit so aus: ,Meint denn der Herr Mahakasyapa, der friiher ei-
nem anderen Orden angehért hat, den Herrn Ananda, den Vaidehimuni,
mit der Bezeichnung ,Knabe“ herabsetzen zu durfen?!”

Der Ehrwiirdige Mahakasyapa horte das von der Bhiksuni so Ge-
sprochene; [...]320. Er rief: ,Bruder Ananda! Diese Aussage der Bhiksuni
Thullananda ist tibereilt und unbedacht erfolgt!“321 [Und, nachdem er
Luft geholt hatte, fuhr er fort:]

,Nachdem ich mir [vor langer Zeit] Haare und Bart abgeschnitten
und die safrangelben Gewander angelegt hatte, und nachdem ich sodann

319 Als ausgeschlossen darf gelten, (a) dass sie sich in unmittelbarer Nahe des -den
Frauen aufderhalb und innerhalb des Ordens alles andere als zugeneigten- Mahaka-
$yapa aufgehalten hat, (b) dass sie sich auch nicht innerhalb der Gruppe um Ananda
aufgehalten hat, [was Mahakasyapa auch umgehend deutlichst moniert hétte], und (c)
dass sie wissen wollte, welche Vorhaltung dem sanftmiitigen Ananda da nun wieder
gemacht wird, dies nicht aus blanker Neugier, sondern weil Ananda ein Beschiitzer
nicht nur der jungen Bhiksus, sondern auch der Bhiksunis war, und weil sie wissen
wollte, wie es um die Zukunft des Bhiksuni-Ordens bestellt ist.

Zwar geh‘ich fest davon aus, dass sie noch kein himmlisches Ohr besessen hat; aber
ich geh’ ebenso fest davon aus, dass die Lautstirke der Stimme Mahakasyapa‘s so viel
Decibel enthielt, dass sie ihn auch noch aus einer gehorigen Entfernung gut hat ver-
stehen konnen.

Und ihre danach gegebene -und als Verteidigung Ananda’s gewollte- Antwort diirfte
gleichfalls nicht eben als ein Gemurmel ausgefallen sein.

320 Es ist mir gegliickt, oben an dieser Stelle ,[...]“ nicht den Nebensatz einzuschieben:
,[und da es ihn an seine Vergangenheit erinnerte, traf es ihn tief]“.

321 Dieser Satz kann ohne jeden Zweifel vernommen werden als: ,Das hat fiir sie Kon-
sequenzen!, genauer gesagt: ,Das wird sie mir zu biifRen haben!“
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vom Hausleben in die Hauslosigkeit gezogen war, hab‘ ich -meiner Erin-
nerung nach- nie einen anderen Lehrer anerkannt, sondern [von Anfang
an| nur den Bhagavan, den Arhat, den Samyaksambuddha!322

Bruder! Friiher, als ich noch ein Hausbewohner war, da kam mir der
Gedanke: ,Eng ist das Hausleben, ein Pfad des Staubes; frische und freie
Luft hingegen ist die Hauslosigkeit. Es ist alles andere als leicht fiir einen
Hausbewohner, einen vollkommenen lauteren Heilswandel zu fiihren,
der in seiner Reinheit einer geglatteten Muschel gleicht. Darum sollt‘ ich
mit Haupthaar und Bart abschneiden, die safrangelben Roben anlegen,
und aus dem Hausleben in die Hauslosigkeit ziehen!*

Und so verfertigte ich mir als Robe dann aus Stoff-Fetzen ein Ober-
gewand,323 schnitt mit Haupthaar und Bart ab, und zog aus den Hausle-
ben in die Hauslosigkeit.

So in die Hauslosigkeit gezogen, erblickte ich auf meinem Weg zwi-
schen Rajagrha und Nalanda den Bhagavan, der dort am Bahuputra-Hei-
ligtum weilte. Und sowie ich ihn sah, kam mir der Gedanke: ,Wenn ich
jemals [einen] Lehrer sehen will, dann ist es allein der Bhagavan, den ich
sehen will; wenn ich jemals [einen] Lehrer sehen will, dann ist es allein
der Sugata, den ich sehen will; wenn ich jemals [einen] Lehrer sehen will,
dann ist es allein der Samyaksambuddha, den ich sehen will!“

Da warfich mich dort zu des Bhagavan'’s Fiifsen nieder und sprach
[mehrfach] zu ihm: ,Herr, der Bhagavan ist mein Lehrer; und ich bin sein
Schiiler!"

322 Zwei Dinge sind es in diesen Texten, die mich jedesmal auf’s Neue in mafiloses Er-
staunen versetzen:

(1) die Unverfrorenheit, mit der Mahakasyapa behauptet, (a) er habe nicht eine Robe
aus Lumpen, sondern eine -nicht eben spottbillige- safrangelbe Robe angelegt, und (b)
er habe zuvor -gerade hier ihm Erinnerungsliicken nicht zugestehend- keinen anderen
Lehrer gehabt; und

(2) die Blaudugigkeit, mit der man die zweieinhalb Jahrtausende danach alle diese
Widerspriichlichkeiten in seinen Behauptungen als nackte Wahrheit genommen hat.
323 Wire die Sache nicht so abgrundtief-traurig, so konnte man tiber die Bemiihungen
der Kommentatoren, hier die Widerspriiche durch Umdeutungen zu iiberdecken, nur
schmunzeln: Wo bei BBD stets , outer robe“ zu lesen steht, da schreibt WGG ,Unterge-
wand"“, [worauf ich sogleich an einer heiklen Stelle noch zuriickkommen werde]. Und
der treuherzige WGG meint: ,,Der Gedanke wére der, dass Kassapa noch brauchbare
Kleider zerschnitt, um aus den [so entstandenen] Fetzen sich ein Hemd zu fertigen.”

Dem liegt der Gedanke zugrunde, der Mahakasyapa habe einen schonen neuen safran-
gelben Stoff in kleine Quadrate zerschnipselt und diese dann -als gelernter Schneider-
meister- feinsduberlich wieder zusammengenaht. Offen lasst er dabei die Frage, (a)
welchen Sinn dies gehabt haben mag, und (b) wieso Mahakasyapa dann geméafs SN
16.05 das Tragen von Lumpenkleidern stets durchgefiihrt hat und nun auch im Alter
nicht aufgeben will.
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Daraufhin erwiderte mir der Bhagavan dieses: ,Kasyapa! Wer da
zwar nicht weifd und nicht sieht, aber zu einem so Einsgerichteten wie du
sagt: ,Ich weif3; und ich sehe!“, dem wiirde der Kopf zerspringen. Ich je-
doch weif3; und ich sehe. Und darum sag" ich: , Ich weif3; und ich sehe!*

Kasyapa! So hast du dich zu schulen:324

A ,Ich will in mir die unbedingte Absicht der Scham und der Furcht
davor aufkommen lassen, ein Ordensmitglied unrecht zu behandeln, ob
es sich da nun um ein dlteres oder ein mittleres oder ein jiingeres Mit-
glied handelt!”

A ,Was immer ich an Lehren,325 die das Heilsame behandeln, horen
werde, das will ich mir mit aufmerksamen Ohren anhoren, es als von ent-
scheidender Bedeutung erachten, und mein ganzes Gemiit dahin ausrich-
ten!”

A ,Nie nachlassen soll bei mir die mit Freude einhergehende Acht-
samkeit auf den Koérper!" “

Nachdem mir der Bhagavan diese Unterweisung gegeben hatte, er-
hob er sich von seinem Sitz und begab sich fort.

Bruder! Sieben Tage noch verzehrte ich die Almosenspeisen der
Leute als ein Schuldiger; aber am achten Tag entstand in mir dann das
Hochste Wissen!326

Bruder! Es war einmal ein Tag, da verlief3 der Bhagavan auf seinem
Weg die Strafde und begab sich unter einen Baum. Da faltete ich meinen
Mantel327 vierfach zusammen und sprach zum Bhagavan: ,Herr! Moge

324 Die folgenden drei Punkte kénnten authentisch sein; jedenfalls spricht nichts dage-
gen.

Wenn sie es sind, so ist insbesondere hier der Unterschied zu beachten, mit der Bud-
dha Sakyamuni -die Aufnahmefihigkeit seiner Schiiler abschitzend- seine Eingangs-
Unterweisungen gegeben hat: dies auf einer Skala, die von hier von Mahakasyapa bis
dort [gemafd UD 01.10] zu Bahiya Daruciriya reicht!

Und von diesem Unterschied her ist die Frage nach dem philosophischen Tiefgang der
Einsichten Mahakasyapa'’s zu beurteilen.

325 [ch gehe davon aus, dass hier S: ,,dharma“ mit D: ,Lehre” wiederzugeben ist.

326 Von welcher Art des Freiwerdens er dieses Hochste Wissen erlangt hat, das bleibt
hier ungesagt; und eine hohere Art der Befreiung -eine, die gemafd MN 104 und MN 139
zu dem fiihren wiirde, was im Edlen Achtfachen Pfad mit ,Rechte Rede” gemeint ist-, ja,
das lag fiir Mahakasyapa zweifellos aufderhalb jeder Sicht- und Reichweite.

Aufjeden Fall will Mahakasyapa damit sagen: ,So schnell hat’s keiner geschafft, auch
§ériputra nicht; und schneller kann’s auch keiner schaffen!“

Und nun wechselt Mahakasyapa das Thema und tischt eine weitere Story auf: das Non-
plus-ultra!

327 BBD schreibt ,outer robe“, WGG hingegen -sicherlich zum Zweck des Umgehens von
Widerspriichen und einfachen Gemiits- ,Untergewand“. Da dies jedoch -das Nachfol-
gende betreffend- etwas peinlich ist, vertrau ich hier auf BBD’s Wiedergabe.
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sich der Bhagavan auf dieses Kleidungsstiick setzen; denn dies wird mir
auf lange Zeit hinaus zum heil und Gliick gereichen!”

Da setzte sich der Bhagavan auf diesen von mir ihm so bereitetn Sitz
hin; und er sprach zu mir sodann: ,Weich, Kasyapa, ist Dein Mantel aus
Kleiderfetzen!“

,2Herr!“, [bat ich ihn da.] ,Wolle der Bhagavan meinen Mantel aus
Kleiderfetzen annehmen und behalten, aus Erbarmen [fiir mich]!“

,Wirst du dann meine abgetragenen hanfgewebten Lumpenkleider
tragen?“

»Ja, dies will und wird‘ich tun!“

So, Bruder tiberreichte ich dem Bhagavan meinen Mantel aus Klei-
derfetzen, und erhielt von ihm dafiir seine abgetragenen hanfgewebten
Lumpenkleider.328

Bruder! Wenn man zu recht von jemandem sagen kann: ,Er ist ein
Sohn des Bhagavan's, aus seiner Brust geboren, aus seinem Mund gebo-
ren, aus der Lehre329 geboren, aus der Lehre geschaffen, ein Erbe der
Lehre: ein Empfanger der abgetragenen hanfgewebten Lumpenkleider
[des Bhagavan’s]!“,330 dann bin das ich, von dem man dies richtigerweise
sagen kann!331

Bruder! Ich trete nach Wunsch in die Erste Vertiefung (...) ein und
verweile darin.

Ich trete nach Wunsch in die Zweite Vertiefung (...) ein und verweile
darin.

Ich trete nach Wunsch in die Dritte Vertiefung (...) ein und verweile
darin.

Ich trete nach Wunsch in die Vierte Vertiefung (...) ein und verweile
darin.

328 Er kann damit sagen: Ich bin nicht erst nach seinem Tod, sondern bereits davor in
seine Kleider geschliipft.

Oben folgt nun tibergangslos ein ausgiebiges Loblied Mahakasyapa’s auf sich selber.
329 S:  dharma“.

NB: Hier stellt sich natiirlich die Frage, welcher Teil der Lehre damit gemeint sein
mag. Er wird natiirlich behaupten: ,Der gesamte Anteil! Soviel wie bei Sériputra, und
mehr noch!“

330 Korrektur zu FN 328: Die abgetragenen hanfgewebten Lumpenkleider sind das Miss-
ing Link: Solches kann -wie er zuvor behauptet hat- er vorweisen, und auch nurer,
nicht hingegen beispielsweise Subhiiti, ganz zu schweigen von Sariputra und von Maud-
galyayana.

331 Und nun folgt —auch hier iibergangslos und daher wohl nach einem Luftholen Maha-
kasyapa’s- eine bereits aus SN 16.09 und SN 16.10 bekannte Selbstverherrlichung, die
vielleicht bei dieser Gelegenheit -nicht erstmals wohl aber- erstmals zu Ananda gespro-
chen worden ist.
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Ich trete nach Wunsch in die Vertiefung der Raum-Unendlichkeit
(...) ein und verweile darin.

Ich trete nach Wunsch in die Vertiefung der Bewusstseins-Unend-
lichkeit (...) ein und verweile darin.

Ich trete nach Wunsch in die Vertiefung der Nichtetwasheit (...) ein
und verweile darin.

Ich trete nach Wunsch in die Vertiefung der Weder-Unterscheidung-
noch-Nichtunterscheidung (...) ein und verweile darin.

Ich trete nach Wunsch in die Vertiefung der Aufhebung von Emp-
findung und Unterscheidung (...) ein und verweile darin.

Ich tibe nach Wunsch die tibernatiirlichen Fahigkeiten aus: Aus
einem wird’ ich viele; und aus vielen wird" ich einer. Ich mache mich
unsichtbar; und ich mache mich wieder sichtbar. Ich gehe ungehemmt
durch Wande, Mauern und Berge, wie im freien Raum. Ich tauche in die
Erde unter und wieder aus ihr auf, wie im Wasser. Ich gehe auf dem
Wasser ohne dabei einzusinken, wie auf festem Erdboden. Sitzend mit
gekreuzten Beinen beweg' ich mich durch die Liifte, wie ein beschwingter
Vogel. Mit der Hand beriihre und streichle ich Mond und Sonne, diese
machtigen und grofien [Gestirne]. Und mit meinem Kérper beweg ich
mich selbst bis zur Brahma-Welt hinauf.

Ich h6ére nach Wunsch mit dem gelduterten iibermenschlich-himmli-
schen Ohr irdische und himmlische Schalle, nahe und ferne.

Ich erfasse nach Wunsch die Geiste anderer Lebewesen und [vor
allem] anderer Menschen, indem ich deren Geist mit meinem eigenen
Geist umfasse, und erkenne sie damit umfassend (...).

Ich erinnere mich nach Wunsch der Reihe nach an meine fritheren
Geburten, (...) [wie viele dies auch sein mogen].

Ich tiberschaue nach Wunsch mit dem gelduterten iibermenschlich-
himmlischen Auge die Lebewesen und erkenne dabei, wie sie Dahinschei-
den und wiedergeboren werden, (...) ihren bis dahin erfolgten Handlun-
gen entsprechend (...).

Ich habe nach der Vernichtung des Getriebenseins schon in diesem
Leben die triebfreie Befreiung meines Geistes erreicht und weile seither
in dieser Befreiung in Weisheit, indem ich diese Befreiung mit unvermit-
teltem Wissen sehe.332

Bruder! Wer meint, meine sechs Erreichungen seine zu verhiillen,
der muss dann auch meinen, ein Elefant von sieben —oder von siebenein-
halb- Ellen Grofie sei durch ein Palmyra-Palmblatt zu verhiillen!”

332 Wer diese Liste genau liest der wird nicht ohne Erstaunen bemerken, dass hier die
Vernichtung der Unwissenheit fehlt; vermutlich ist dies kein Zufall.
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Die Bhiksuni Thullananda jedoch schied danach aus dem Heilswan-
del aus.333

Postskriptum:

Wer dies alles gelasen hat —oder, wie ich, zu schreiben gehabt hat-,
dem wird sicherlich dann und wann die Luft weggeblieben sein; und
auch ich habe hier, nach diesem Niederschreiben, erst einmal tief Luft
holen miissen.

Zunachst ist dieses festzuhalten: Was Mahakasyapa da hinsichtlich
seiner Beziehung zu Buddha Sakyamuni behauptet, dafiir gibt es keinen
sonstigen Zeugen: weder einen unabhangigen, noch auch nur einen von
Mahakasyapa abhingigen; weder einen glaubhaften, noch zumindest
einen nicht ganz so glaubhaften.

Und auch dieses ist festzuhalten: SN 16.05 wird von allen mir be-
kannten Interpreten als authentisch erachtet; und auch ich hab‘an der
Echtheit dieses Berichts nicht die Spur von einem Zweifel. Dann aber
sind gegenteilige Aussagen in anderen Siitras an denen von SN 16.05 auf
ihren Wahrheitswert hin zu bemessen und zu bestimmen.

Im vorliegenden Fall ist dies das Marchen vom Kleidertausch, hier
noch mit dem Zusatz: Buddha Sakyamuni habe Lumpenkleider getragen.
Tatsachlich hat er oft von Laien und Laiinnen Roben als Geschenk erhal-
ten, hat sie -mit einer Ausnahme- aus Erbarmen fiir den Spender auch
getragen, sicherlich auch, um damit den Spendern eine Freude zu berei-
ten, und ganz sicherlich nicht aus dem Grund, damit als gut-gekleidet zu
erscheinen. Das absichtlich erfolgte Erscheinen als schlecht-gekleidet hat
er hingegen zweifellos als nicht minder protzig erachtet, worin ihm spa-
ter Sokrates gefolgt ist.334

Der gute und treue und fiirsorgliche Ananda war die letzten 25 Jahre
der Lebenszeit des Buddha dessen Sekretdr und Assistent und daher des-
sen stindiger Begleiter. Mahaka$yapa ist keinesfalls vor Ananda in den
Orden eingetreten, sicherlich deutlich danach, wohl: frithestens im drit-

333 Entweder hat sie sich dazu selbst entschlossen - auch mit dem Blick auf ein sonst
mogliches Ordensgericht der Bhiksus liber den gesamten Bhiksuni-Orden-, oder sie ist
von den anderen Bhiksuni’s eindringlichst auf diese drohende Gefahr aufmerksam
gemacht worden; und sie hat daher die safrangelben Roben abgelegt.
334 Berichtet wird dies so von Diogénes Laértios: dass Krates dem Sokrates in allen Ein-
zelheiten gleichen wollte, dass er einmal ein Loch im Mantel des Meisters bemerkte,
dass er, nach Hause gekommen, in seinen Mantel an einer dhnlichen Stelle ein Loch ritz-
te, dass er am Tag darauf so vor dem Meister erschien, und dass er von diesem geriigt
wurde mit den Worten: ,Da schaut deine Eitelkeit durch!“

Man kann nicht nur mit feschen, sondern auch mit lumpigen Kleidern protzen.
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ten Viertel der Lehrtitigkeit Buddha Sakyamuni’s. Dass nun gerade die-
ser Ananda von besagtem Kleidertausch nichts mitbekommen haben soll
-weder wahrend des Tausches selber noch in den Tagen danach, wenn er
seinen Meister in Mahakasyapa’s Lumpenkleider entdeckt hat-, das mag
glauben, wer will.

Der Zweck, den dieses Marchen erfiillen sollte -und den es zumin-
dest bei den Bhiksus aus den ersten Klassen der Geistesschulung mehr-
heitlich erfiillt haben wird- liegt auf der Hand: (a) Dadurch war sein ei-
genes Tragen von Lumpenkleidern von hochster Stelle her abgesegnet;
und (b) dadurch war er der eine, den der Meister als Nachfolger -in un-
seren Worten: als Patriarch, in denen des Nahen Ostens: als Kalif- vor-
gesehen hatte. Wegen der Vergesslichkeit der Menschen konnte er dar-
auf vertrauen, dass es jedem entgangen ist, dass er —-insbesondere in den
hierzu geeigneten Situationen, von denen DN 16 sowie SN 47.14 berich-
ten- ganzlich unerwahnt geblieben ist.

Schliefdlich ist noch dieses festzuhalten: Was hastiges Reden und
was scharfe Rede betrifft, so gibt uns dartiber vor allem MN 139 ausrei-
chend Auskunft; und was Konfliktfreiheit betrifft, so gibt insbesondere
MN 104 hierzu wertvolle Ratschlige. Was hingegen Uberheblichkeit und
Selbstverherrlichung betrifft ...

Sutra 16.12: Nach dem Tode

[So hab’ich es gehort:]

Zu einer Zeit weilten der Ehrwiirdige MahSyapa und der Ehrwiirdige
Sariputra bei Varanasi im Antilopen-Hain am Seherstein.

[An einem dieser Tage] erhob sich zur Abendzeit der Ehrwiirdige
Sariputra aus seiner Zuriickgezogenheit, begab sich zum Ehrwiirdigen
Mahakasyapa, tauschte mit ihm mit freundlichen und zuvorkommenden
Begriiffungsworte aus, setzte sich ihm zur Seite hin, und begann mit ihm
das folgende Wechselgesprach:

,Bruder Kasyapa! Ist der Tathagata nach dem Tod?“

,Der Bhagavan, Bruder, hat nicht ausgesagt: ,Der Tathagata ist nach
dem Tod“!"

,Dann also, Bruder, ist der Tathagata nicht nach dem Tod?“

»,Der Bhagavan, Bruder, hat auch nicht ausgesagt: ,Der Tathagata ist
nicht nach dem Tod“!“

,Verhdlt es sich dann so, Bruder, dass der Tathagata nach dem Tod
sowohl ist als auch nicht ist?“

,Der Bhagavan, Bruder, hat zudem auch nicht ausgesagt: ,Der Tatha-

172



gata ist und ist nicht nach dem Tod“!"

,Dann ist es wohl so, dass der Tathagata nach dem Tod weder ist
noch nicht ist?“

»,Der Bhagavan, Bruder, hat aber auch nicht ausgesagt: ,Weder ist
noch ist nicht der Tathagata nach dem Tod“!“

,Und warum hat der Tathagata hierzu nichts ausgesagt, Bruder?“

,Weil [ein Suchen nach Antworten auf solche Fragen] nicht nutzbrin-
gend ist: weil es ganzlich belanglos fiir das rechte Begehen des Heilspfa-
des ist, weil es nicht zur Abwendung fiihrt, nicht zur [stimmungsunab-
hangigen] Sachlichkeit, nicht zur Beendigung, nicht zum Frieden, nicht
zum unvermittelten Wissen, nicht zur Erwachung, nicht zum Nirvana:
deswegen hat er dariiber nichts ausgesagt!“

»Worlber hat der Bhagavan dann etwas ausgesagt, Bruder?“

,Er hat, Bruder, dariiber gesprochen: ,Dies ist das Erleiden; dies ist
der Ursprung des Erleidens; dies ist das Beenden des Erleidens; und dies
ist der zu diesem Beenden hinfiihrende Pfad!“!“

,Und warum hat der Tathagata hierzu etwas ausgesagt, Bruder?“

»,Weil [ein Suchen nach Antworten auf solche Fragen] nutzbringend
ist: weil es ganz wichtig fiir das rechte Begehen des Heilspfades ist, weil
es zur Abwendung fiihrt, zur [stimmungsunabhdngigen] Sachlichkeit, zur
Beendigung, zum Frieden, zum unvermittelten Wissen, zur Erwachung,
zum Nirvana: deswegen hat er dariiber [viel] ausgesagt!“

Postskriptum:

Zwar ist nicht vollkommen auszuschliefen, dass dieses Sutra fiktiv
ist: dass das darin Geschilderte so oder so dhnlich nicht stattgefunden
hat, weil §ériputra nach seiner in MN 74 angedeuteten tiefen Einsicht nie
und nimmer zwei Jahrzehnte spater den vormaligen Nacktler und nun-
mehrigen Neuling MahakasSyapa aufgesucht hat, ihn um Auskunft gefragt
hat, diese auf einem sehr elementaren Niveau erhalten hat, und mit ihr
sich zufriedengegeben hat.

Aber ich tendiere dennoch dahin, sie nicht als fiktiv, sondern als rea/
zu erachten, dann aber natiirlich nicht in der Weise, in der dies hier sug-
geriert wird -als der wissbegierige wenngleich unter Wissensliicken lei-
dende Schiiler Sariputra, der vom wissenden Meister Mahakasyapa be-
lehrt wird-, sondern als Priifungsgesprach, so wie auch sonst gelegent-
lich iiber ~von Sariputra durchgefiihrte- Examinationen berichtet wird.

Dass sich Sariputra mit einer derart von philosophischen Einsichten
leeren Antwort beschieden hat, zeigt m.E. deutlich an, (a) dass es sich
hier tatsachlich um ein Priifungsgesprach gehandelt hat, und (b) dass der
-an heftiger Askese allem Philosophischen gegeniiber leidende- Priifling
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allenfalls die 1-te Klasse der Geistesschulung besucht hat, vielleicht aber
auch erst die Vorschule hierzu. Das, was Mahakasyapa tiber die von ihm
erzielte Befreiung gemaf SN 16.10 laut verlauten lasst, das spricht eher
fiir das Niveau der Vorschule, der 0-ten Klasse.

Verwunderlich ist es dann nicht, dass die von Mahakasyapa ausge-
wahlten Teilnehmer des 1-ten Konzils Ausdriicke wie S: ,Marana“ nicht
im Jahrhunderte alten philosophischen Sinn, sondern im Jahrtausende
alten alltaglichen Sinn verstanden haben. Verwunderlich war* es im Ge-
genteil, wenn sie quasi aus dem Nichts heraus ein profundes philosophi-
sches Verstandnis der 12-er-Kette vorgewiesen hatten, eines, das nicht,
wie die Auslegungen in DN 15, im philosophisch Banalem herumgleitet,
sondern eines, das gemafd SN 12.60 von tiefer Einsicht gepragt ist.

Berufsbedingt versteh’ich Ausdriicke wie ,Mara“ und ,Marana“ in
den genuin-philosophischen Teilen der Sutras eben im philosophischen
Sinn, wie dieser an Stellen wie SN 17.02 und SN 20.10 aufleuchtet; man
moge mir dies nachsehen.

Sutra 16.13: Die verstellten Formen

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Sravasti in Anathapindada’s
Kloster-Anlage, die im Sieger-Hain gelegen ist.

An einem dieser Tage begab sich der Ehrwiirdige Mahakasyapa zum
Bhagavan, begriifdte ihn ehrerbietig, und setzte sich ihm zur Seite hin.

,2Herr!“, begann er dann ihn zu fragen. ,Was ist der Grund und was
die Ursache dafiir, dass frither bei weniger Vorschriften mehr Bhiksus
das Hochste Wissen erlangten, jetzt hingegen bei mehr Vorschriften nur
weniger Bhiksus?“335

,Ja, so ist es, Kasyapa!“, [antwortete ihm der Bhagavan.] ,Wenn die
Lebewesen [in ihrer sittlichen Haltung] zerfallen, und wenn dann dabei
die tiefgreifende Lehre33¢ verschwindet, dann bedarf es mehr an Vor-
schriften, damit wenigstens noch einige wenige Bhiksus das Hochste
Wissen gewinnen kénnen.

335 Die Frage ist die gleiche wie die in MN 65. Die Antwort hingegen ... : siehe FN 335.

336 Auch hier dann: ,dharma“ =, Lehre”, was anzeigt, dass dieses Stutra zumindest in sei-
ner jetzigen Form kaum aus der ersten Hélfte der Lehrtétigkeit des Buddha stammt, und
vielleicht iiberhaupt erst nach seinem Tod entstanden ist, d.h.: fiktiv ist.
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So lange tritt kein Verschwinden der tiefgreifenden Lehre ein, als
keine vereinfachend-verstellten Formen der Lehre337 bei den Menschen
aufkommen. Aber sowie solche vereinfachend-verstellten Formen der
Lehre bei den Menschen aufkommen, tritt ein Verschwinden der tiefgrei-
fenden Lehre ein. (...)338

,Kasyapal! Diese flinf Punkte fithren zum Niedergang und zum Ver-
schwinden der tiefgreifenden Lehre:33°

* die Bhiksus-Bhiksunis-Laien-Laiinnen sind dem Meister gegeniiber
ohne Ehrerbietung und Hochachtung;

* die Bhiksus-Bhiksunis-Laien-Laiinnen sind der Lehre gegeniiber
ohne Ehrerbietung und Hochachtung;

* die Bhiksus-Bhiksunis-Laien-Laiinnen sind der Samgha gegentiber
ohne Ehrerbietung und Hochachtung;340

* die Bhiksus-Bhiksunis-Laien-Laiinnen sind der Ausiibung gegen-
tiber ohne Ehrerbietung und Hochachtung;

* die Bhiksus-Bhiksunis-Laien-Laiinnen sind der Geistessammlung
gegeniiber ohne Ehrerbietung und Hochachtung.34!

Hingegen fiihren diese fiinf Punkte zum Bestehen und zum Lang-
Andauern der tiefgreifenden Lehre:

* die Bhiksus-Bhiksunis-Laien-Laiinnen sind dem Meister gegeniiber
in Ehrerbietung und Hochachtung;

* die Bhiksus-Bhiksunis-Laien-Laiinnen sind der Lehre gegeniiber in
Ehrerbietung und Hochachtung;

* die Bhiksus-Bhiksunis-Laien-Laiinnen sind der Samgha gegentiber
in Ehrerbietung und Hochachtung;

* die Bhiksus-Bhiksunis-Laien-Laiinnen sind der Ausiibung gegen-
tber in Ehrerbietung und Hochachtung;

337 So versuch' ich, den Ausdruck ,P: ,saddhammapatiriipakam®, der auch den Uberset-
zern nicht so ganz klar zu sein scheint, eine Deutung gemaf3 SN 12.60 zu geben.

338 Ich lasse oben weg: das Beispiel vom Gold, den Bezug auf die Vier Grofden Grundstof-
fe, das Beispiel vom Schiff; denn ich verstehe nicht so recht den Bezug dieser Beispiele
zu dem, was sie am Beispiel genau verdeutlichen sollen.

Uberhaupt ersetzt ein Beispiel in philosophischer Hinsicht niemals ein Argument.

339 Siehe hierzu auch AN 5.201.

340 Wenn mit S: ,samgha“ hier die Hdchste Samgha -die Gemeinschaft der den beiden
Hauptjiingern gleichenden Jiingern, da nur diese ein Gegenstand der Zuflucht ist- ge-
meint ist, dann ergibt dies einen rechten Sinn, und sonst nicht.

341 Einen sonderlich tiefen Sinn ergibt dieser fiinfte Punkt nicht.

In AN 05.201 steht stattdessen: , ... keine Ehrerbietung und Hochachtung untereinan-
der”. Dies ergibt einen sowohl rechten als auch wichtigen Sinn, wenngleich keinen, der
dem Mahakas$yap recht sein kann; denn solches miisste bedingen, dass er selber auch
gegeniiber Ananda Ehrerbietung und Hochachtung hervorbringt und aufweist.
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* die Bhiksus-Bhiksunis-Laien-Laiinnen sind der Geistessammlung
gegeniiber in Ehrerbietung und Hochachtung.“342

Postskriptum:

Dieses ganze SN 16 zeugt von einer grundsatzlichen Enthaltsamkeit
allem Verstandesmafligen gegentiber.

Flir mich ist dieses SN 16 -zusammen mit DN 16 und mit dem Be-
richt in CV vom 1-ten Konzil- der Ausgangspunkt zur Beurteilung sowohl
der intellektuellen als auch der moralischen Qualitat des 1-ten Patriar-
chen, und zudem auch der Genese des von diesem Konzil zusammenge-
stellten Korbs der Lehre.

Eine so erfolgte Beurteilung seiner Fahigkeiten und der bei ihm er-
folgten Kompensierung derselben durch Aversion gegeniiber allem Ver-
standesmafdigen ist die Grundlage dafiir, in den tberlieferten Sutras nach
den vereinzelten Bruchstiicken einer solch hohen Philosophie Buddha
Sékyamuni’s zu suchen, deren Zusammenstellung erkldren kann, dass
und wieso er seinen Vorgangern wie auch seinen Zeitgenossen philoso-
phisch auf gar keinen Fall unterlegen, sondern vielmehr tiberlegen war.

342 In AN 05.201 steht stattdessen: ,, ... Ehrerbietung und Hochachtung untereinander®.

NB: Dass darin auch Bhiksunis aufgefiihrt werden, zeigt an, dass dieses Siitra -zumin-
dest in seiner abschliefRenden Form- deutlich nach dem Entstehen auch des Bhiksuni-
Ordens entstanden ist. Und dass darin auch Laien und Laiinnen aufgefiihrt werden, zeigt
an, dass dieses Siitra -zumindest in seiner abschliefienden Form- zu einer Zeit entstan-
den ist, als dieser zweifache Orden auf die Mitwirkung der Laien und Laiinnen sehr an-
gewiesen gewesen ist.
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Teil 1: Erster Abschnitt
Schrecklich-Abschnitt

SN 17.01: Grausam

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Savatthi in der Kloster-Anlage
Anathapindada’s im Siegerhain. Dort wandte er sich an die [bei ihm ver-
sammelten] Bhiksus und sprach: ,Ihr Bhiksus!“; und diese antworteten
ihm [aufmerksam]: ,Ja, Herr!“. Daraufthin sprach er:

,2Schlimm [in ihren Folgen], ihr Bhiksus, sind Ehre-Rum-Gewinn!
Denn rauh und scharf sind sie [in ihren Auswirkungen]; und ein Hinder-
nis bilden sie fiir das Erreichen des Hochsten Entspanntseins343.

Daher sollt ihr euch so iiben: ,Ehre-Rum-Gewinn, die uns entstan-
den sind, wollen wir [in unserem Gemiit] aufgeben, [damit] diese nicht
unser Gemiit umstricken kénnen!“:

In der Tat, ihr Bhiksus: So sollt ihr euch tiben!*

SN 17.02: Der Angelhaken

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Savatthi in der Kloster-Anlage
Anathapindada’s im Siegerhain. Dort wandte er sich an die [bei ihm ver-
sammelten] Bhiksus und sprach: ,Ihr Bhiksus!“; und diese antworteten
ihm [aufmerksam]: ,]a, Herr!“. Daraufhin sprach er:

,2Schlimm [in ihren Folgen], ihr Bhiksus, sind Ehre-Rum-Gewinn!
Denn rauh und scharf sind sie [in ihren Auswirkungen]; und ein Hinder-
nis bilden sie fiir das Erreichen des Hochsten Entspanntseins.

Dies ist zu vergleichen mit einem Fischer, der den mit einem Kdéder
versehenen Angelhaken in einen tiefen See wirft: Irgendein Fisch, der
diesen Kdder erspaht, wird ihn dann verschlingen, und mit ihn den An-
gelhaken. Aber dadurch wird er in Ungliick und Elend geraten; [denn] er
wird nun dem Belieben des Fischers ausgeliefert sein.

,Der Fischer®, das ist eine Bezeichnung fiir Mara, [fiir den 7od, fir

343 So geb* ich P: ,yogakkhema“ wieder, wortlich: ,Anstrengungs-Ruhe”, vielleicht auch:
»durch Anstrengung erzielte Ruhe®, bei BNP: ,Biirdenfreiheit".
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den Bdsen |; und ,der Angelhaken®, das ist eine Bezeichnung fiir Gewinn-
Ehre-Ruhm .

Ein Bhiksu, ihr Bhiksus, der Ehre-Rum-Gewinn, die ihm entstan-den
sind, geniefdt, und der nach [weiterem] Gewinn-Ehre-Ruhm geliistet, der
ist als einer zu erachten, der den Angelhaken Maras verschlungen hat: In
Ungliick und Elend ist er geraten; und dem Belieben Maras, [des Todes,
des Bosen], ist er dann ausgeliefert.

So schlimm [in ihren Auswirkungen], ihr Bhiksus, sind Ehre-Rum-
Gewinn! Denn rauh und scharf sind sie [in ihren Auswirkungen]; und ein
Hindernis bilden sie fiir das Erreichen des Hochsten Entspanntseins.

Daher sollt ihr euch so iiben: ,Ehre-Rum-Gewinn, die uns entstan-
den sind, wollen wir aufgeben, [damit]| diese nicht unser Gemiit umstric-
ken konnen!“:

In der Tat, ihr Bhiksus: So sollt ihr euch tiben!*

SN 17.03: Die Schildkrote

SN 17.04: Die langhaarige Ziege

SN 17.05: Der Mistkafer

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Savatthi in der Kloster-Anlage
Anathapindada’s im Siegerhain. Dort wandte er sich an die [bei ihm ver-
sammelten] Bhiksus und sprach: ,Ihr Bhiksus!“; und diese antworteten
ihm [aufmerksam]: ,Ja, Herr!“. Daraufthin sprach er:

,2Schlimm [in ihren Folgen], ihr Bhiksus, sind Ehre-Rum-Gewinn!
Denn rauh und scharf sind sie [in ihren Folgen]; und ein Hindernis bilden
sie fiir das Erreichen des Hochsten Entspanntseins.

Dies ist zu vergleichen mit einem Mistkafer oder mit sonst einem
Kotfresser: Dieser habe sich mit dem vor ihm liegenden Kot gesattigt;
und noch liegt da eine grofse Menge Kot vor ihm. Er briistet sich sodann
vor den anderen Mistkifern und Kotfressern: ,]a, ich habe mich mit dem
vor mir liegenden Kot gesattigt; und noch liegt da eine grofde Menge Kot
vor mir!“

In gleicher Weise, ihr Bhiksus, ist da das Gemiit eines Bhiksu von Eh-
re-Rum-Gewinn, die ihm entstanden sind, iiberwaltigt und umstrickt:
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Frith am Morgen schon hat er sich angekleidet, hat Mantel und Scha-
le genommen, und hat sich in ein Dorf begeben. Dort hat er [bei dessen
Bewohnern] soviel, wie ihm behagt, von der ihm reichlich [dargebote-
nen] Almosenspeise gegessen; und er ist sodann auch fiir den nachsten
Tag [zum Mittagsmahl] eingeladen worden.

Dieser ist dann zum Kloster zurtickgekehrt; und da briistet er sich
nun vor der Schar der Bhiksus: ,Soviel, wie mir behagt, hab‘ichvon der
mir reichlich [dargebotenen] Almosenspeise gegessen; und ich bin so-
dann auch fiir den nachsten Tag [zum Mittagsmahl] eingeladen worden.
In der Tat: Ich erhalte [von den Laien] Gewand, Speise, Wohnstatt und
Arznei; jene anderen Bhiksus hingegen erhalten dies nicht, [weil] sie ge-
ring an Verdienst und [daher] gering an Einfluss sind!“

Uberwiltigt von Ehre-Rum-Gewinn iiberhebt er sich mit umstrick-
ten Gemiit Uiber die anderen guten Bhiksus. Dies, ihr Bhiksus, bringt je-
doch diesem torichten Mann fiir lange Zeit Unheil und Leiden ein.

So schlimm [in ihren Auswirkungen], ihr Bhiksus, sind Ehre-Rum-
Gewinn! Denn rauh und scharf sind sie [in ihren Auswirkungen]; und ein
Hindernis bilden sie fiir das Erreichen des Hochsten Entspanntseins.

Daher sollt ihr euch so iiben: ,Ehre-Rum-Gewinn, die uns entstan-
den sind, wollen wir aufgeben, [damit]| diese nicht unser Gemiit umstric-
ken konnen!:

In der Tat, ihr Bhiksus: So sollt ihr euch tiben!

SN 17.06: Der Blitzschlag

SN 17.07: Der Giftpfeil

SN 17.08: Der Schakal

SN 17.09: Der Veramba-Wind

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Savatthi in der Kloster-Anlage
Anathapindada’s im Siegerhain. Dort wandte er sich an die [bei ihm ver-
sammelten] Bhiksus und sprach: ,Ihr Bhiksus!“; und diese antworteten
ihm [aufmerksam]: ,]a, Herr!“. Daraufhin sprach er:
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,2Schlimm [in ihren Folgen], ihr Bhiksus, sind Ehre-Rum-Gewinn!
Denn rauh und scharf sind sie [in ihren Auswirkungen]; und ein Hinder-
nis bilden sie fiir das Erreichen des Hochsten Entspanntseins.

Dies ist damit zu vergleichen: Hoch oben im Luftraum wehen Winde,
die ,Veramba“ genannt werden. Ein Vogel, [der diese Winde nicht kennt
und sie daher nicht abzuschatzen vermag], den wirbeln diese Winde hin
und her; und selbst seine Gestalt wird so herumgewirbelt, dass seine
Beine in diese und seine Fliigel in die andere Richtung geraten, und sein
Kopf in diese und sein Rumpf in die andere Richtung.

In vergleichbarer Weise, ihr Bhiksus, hat sich da am frithen Morgen
ein Bhiksu angekleidet, hat Mantel und Schale genommen, ist sodann in
ein Dorf gegangen, und dies mit unbewachtem Koérper, unbewachter Re-
de, unbewachtem Geist,344 demnach: ohne die Achtsamkeit wach zu hal-
ten, mit ungeziigelten Sinnen. Dieser gewahrt dort eine Frau, die sparlich
bekleidet, die sparlich verhiillt ist; und sowie er sie gesehen hat, verdirbt
Begierde sein Gemiit. Mit derart von Begierde verdorbenem Gemiit gibt
er [bald darauf] die Ubungs-regeln [des Ordens] auf und wendet sich
wiederum dem Niederen zu, [dem weltlichen Leben]. Herumgewirbelt
wird er da, so wie jener Vogel durch den Veramba-Wind.

Und sein Gewand, seine Schale, seine Matte, seinen Nahbehalter:
dies alles nehmen [und verwenden] nun Andere [im Begehen des Heils-
wegs].

So schlimm [in ihren Auswirkungen], Ihr Bhiksus, sind Ehre-Rum-
Gewinn! Denn rauh und scharf sind sie [in ihren Auswirkungen]; und ein
Hindernis bilden sie fiir das Erreichen des Hochsten Entspanntseins.

Daher sollt ihr euch so iiben: ,Ehre-Rum-Gewinn, die uns entstan-
den sind, wollen wir aufgeben, [damit]| diese nicht unser Gemiit umstric-
ken konnen!*:

In der Tat, ihr Bhiksus: So sollt ihr euch tiben!*

SN 17.10: Mit einem Vers

So hab’ich es gehort:

344 Der Ausdruck ,Korper” [gemaf S: , kaya“] ist keineswegs gleichbedeutend mit ,Ge-
stalt, Form“ [gemafs S: ,riipa“]: Er steht vielmehr fiir: Kérperkrifte.

Dem entsprechend steht ,Rede” [gemafs S: ,vac“] fiir [sich im Geist bildende und aus
ihm hervorgehende] Redekritfte.

Und ebenso steht hier ,Geist” [eigentlich gemaf3 S: ,manas”, manchmal geméf3 vages S:
Jcitta“] [sich im Gemdiit bildende und aus ihm hervorgehende] Geisteskrdtfte.

NB: Die Rede hat eine geistige und eine koérperliche Hinsicht.
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Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Savatthi in der Kloster-Anlage
Anathapindada’s, das im Siegerhain gelegen ist. Dort wandte er sich an
die [bei ihm versammelten] Bhiksus und sprach: ,Ihr Bhiksus!“; und die-
se antworteten ihm [aufmerksam]: ,Ja, Herr!“. Daraufhin [schilderte der
Bhagavan ihnen die zu erwartenden Auswirkungen von Ehre-Rum-Ge-
winn; und er fasste seine Darlegung so als Merkvers zusammen]:

,Ob Ehre wird zuteil, ob sie versagt bleibt,
ob beides widerfahrt: Wer ernst verweilend,
gesammelt nicht ins Wanken kommt, die feinsten
Zusammenhange klar durchschaut, beharrlich

die Schauung iibt, die Freude fiihlt, das Haften
beendet: diesen nenn‘ ich einen Edlen!“

Teil 2: Zweiter Abschnitt
Schale-Abschnitt

SN 17.11-20: Liige um Ehre-Ruhm-Gewinn34s

Teil 3: Dritter Abschnitt
Frauen-Abschnitt

SN 17.21: Lige um einer Frau willen

SN 17.22: Lige um einer landbekannten Schénen willen

SN 17.23: Der einzige Sohn

So hab’ich es gehort:
Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Savatthi in der Kloster-Anlage

345 Genannt werden die Folgen des Liigens wegen materieller Vorteile, in SN 17.19 um
des eigenen Lebens willen, und in SN 17.20 um einer landbekannten Schénen willen.

[Schoén ist es, dass sie mit keinem ordindren Namen bezeichnet wird; denn wiirde sie
kein Mann aufsuchen, dann wiirde sie nicht dieses uralte Gewerbe austiben.]
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Anathapindada’s im Siegerhain. Dort wandte er sich an die [bei ihm ver-
sammelten] Bhiksus und sprach: ,Ihr Bhiksus!“; und diese antworteten
ihm [aufmerksam]: ,]Ja, Herr!“. Daraufhin sprach er:

,Schlimm [in ihren Folgen], ihr Bhiksus, sind Ehre-Rum-Gewinn!
Denn rauh und scharf sind sie [in ihren Auswirkungen]; und ein Hinder-
nis bilden sie fiir das Erreichen des Hochsten Entspanntseins.

Eine vertrauenserfiillte Laiin, die ihren einzigen, geliebten, ihr teu-
ren Sohn ermahnt, sie ermahnt ihn richtigerweise so: ,Du Lieber! Werde
wie Citta, der Hausherr, oder wie Hatthaka, der Alaver, [wenn Du das
Hausleben fiihrst]; wenn Du hingegen aus dem Hausleben in die Hauslo-
sigkeit ziehst, so werde wie Sariputra oder wie Maudgalyayana! Und mé-
ge Dich, Du Lieber -als einer, der sich dem Ausiiben [der Lehre widmet
und] hingibt, [solang’] er das Ziel [dieses Ausiibens] noch nicht erreicht
hat-, hierbei nicht [der Giftpfeil von] Ehre-Rum-Gewinn treffen!“

Denn, ihr Bhiksus, dies sind der Mafdstab und das Vorbild fiir meine
Laien, namlich: Citta und Hatthaka; und dies sind der Mafdstab und das
Vorbild fiir meine Jiinger, die Bhiksus, namlich: Sariputra und Maudgal-
yayana! Und wenn einen -der sich dem Ausiiben [der Lehre widmet und]
hingibt, [solang‘] er das Ziel [dieses Ausiibens] noch nicht erreicht hat-
dabei [der Giftpfeil von] Ehre-Rum-Gewinn trifft, so bilden diese ein Hin-
dernis [flir das Erreichen des Hochsten Entspanntseins].

Daher sollt ihr euch so iiben: ,Ehre-Rum-Gewinn, die uns entstan-
den sind, wollen wir aufgeben, [damit] diese nicht unser Gemiit umstric-
ken konnen!:

In der Tat, ihr Bhiksus: So sollt ihr euch tiben!*

SN 17.24: Die einzige Tochter

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Savatthi in der Kloster-Anlage
Anathapindada’s im Siegerhain. Dort wandte er sich an die [bei ihm ver-
sammelten] Bhiksus und sprach: ,Ihr Bhiksus!“; und diese antworteten
ihm [aufmerksam]: ,]a, Herr!“. Daraufhin sprach er:

,2Schlimm [in ihren Folgen], ihr Bhiksus, sind Ehre-Rum-Gewinn!
Denn rauh und scharf sind sie [in ihren Auswirkungen]; und ein Hinder-
nis bilden sie fiir das Erreichen des Hochsten Entspanntseins.

Eine vertrauenserfiillte Laiin, die ihre einzige, geliebte, ihr teure
Tochter ermahnt, sie ermahnt ihn richtigerweise so: ,Du Liebe! Werde
wie Khujjuttara, die Laiin, oder wie Nandamata aus Velukanda, [wenn Du
das Hausleben fiihrst]; wenn Du hingegen aus dem Hausleben in die
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Hauslosigkeit ziehst, so werde wie die Bhiksuni Khema oder wie die
Bhiksuni Uppalavanna! Und mdége Dich, Du Liebe -als eine, die sich dem
Ausiiben [der Lehre widmet und] hingibt, [solange] sie das Ziel [dieses
Ausilibens] noch nicht erreicht hat-, dabei nicht [der Giftpfeil von] Ge-
winn-Ehre-Ruhm treffen!”

Denn, ihr Bhiksus, dies sind der Mafdstab und das Vorbild fiir meine
Laiinnen, ndmlich: Khujjuttara und Nandamata; und dies sind der Maf3-
stab und das Vorbild fiir meine Jiingerinnen die Bhiksunis, namlich: Khe-
ma und Uppalavanna! Und wenn eine -die sich dem Ausiiben [der Lehre
widmet und] hingibt, [solange] sie das Ziel [dieses Ausiibens] noch nicht
erreicht hat-, dabei [der Giftpfeil von] Ehre-Rum-Gewinn trifft, so bilden
diese ein Hindernis [fiir das Erreichen des Hochsten Entspanntseins].

Daher sollt ihr euch so iiben: ,Ehre-Rum-Gewinn, die uns entstan-
den sind, wollen wir aufgeben, [damit]| diese nicht unser Gemiit umstric-
ken kénnen!*:

In der Tat, ihr Bhiksus: So sollt ihr euch tiben!*

SN 17.25-27: Sramanas und Brahmanas

SN 17.28: Die Haut

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Savatthi in der Kloster-Anlage
Anathapindada’s im Siegerhain. Dort wandte er sich an die [bei ihm ver-
sammelten] Bhiksus und sprach: ,Ihr Bhiksus!“; und diese antworteten
ihm [aufmerksam]: ,]a, Herr!“. Daraufhin sprach er:

,2Schlimm [in ihren Folgen], ihr Bhiksus, sind Ehre-Rum-Gewinn!
Denn rauh und scharf sind sie [in ihren Auswirkungen]; und ein Hinder-
nis bilden sie fiir das Erreichen des Hochsten Entspanntseins.

Ehre-Rum-Gewinn schneiden in die obere Haut; haben sie diese
durchschnitten, so schneiden sie in die untere Haut; haben sie dann diese
durchschnitten, so schneiden sie in das Fleisch; haben sie dann dieses
durchschnitten, so schneiden sie in die Sehnen; haben sie dann diese
durchschnitten, so schneiden sie in die Knochen; haben sie aber dann
dieses durchschnitten, so schneiden sie in das Knochenmark.

So schlimm [in ihren Folgen], ihr Bhiksus, sind Ehre-Rum-Gewinn!
Denn rauh und scharf sind sie [in ihren Auswirkungen]; und ein Hinder-
nis bilden sie fiir das Erreichen des Hochsten Entspanntseins.
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Daher sollt ihr euch so iiben: ,Ehre-Rum-Gewinn, die uns entstan-
den sind, wollen wir aufgeben, [damit] diese nicht unser Gemiit umstric-
ken konnen!*:

In der Tat, ihr Bhiksus: So sollt ihr euch tiben!”

SN 17.29: Der Strick

SN 17.30: Der Heilige

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Savatthi in der Kloster-Anlage
Anathapindada’s im Siegerhain. Dort wandte er sich an die [bei ihm ver-
sammelten] Bhiksus und sprach: ,Ihr Bhiksus!“; und diese antworteten
ihm [aufmerksam]: ,]a, Herr!“. Daraufhin sprach er:

»2Schlimm [in ihren Folgen], ihr Bhiksus, sind Ehre-Rum-Gewinn!
Denn rauh und scharf sind sie [in ihren Auswirkungen]; und ein Hinder-
nis bilden sie fiir das Erreichen des Hochsten Entspanntseins.

Ja, selbst einem Bhiksu, der bereits ein Heiliger [in der Hinsicht ist,
dass in ihm das Getriebensein versiegt ist, selbst ihm -dies muss festge-
stellt werden- bilden Ehre-Rum-Gewinn noch ein Hindernis!“346

Auf dieses hin fragte ihn der Ehrwiirdige Ananda: ,Inwiefern, Herr,
kon-nen einem Bhiksu, bei dem das Getriebensein versiegt ist, denn
Gewinn-Eh-re-Ruhm ein Hindernis bilden?“

,<Istihm", [antwortete ihm da der Bhagavan], , die unerschiitterliche
Ge-miitserlosung zu Eigen, so werden ihm - dies sei festgestellt -
Gewinn-Ehre-Ruhm ihm kein Hindernis werden.

Doch [wer zwar eine erkennbare Gemiitserlosung begrenzter Art
sein Eigen nennt, aber diese unerschitterliche Gemiitserlésung noch
nicht erreicht hat,] fiir diesen Entschlossenen-Eifrigen-Unermidlichen
werden -dies sei festgestellt- werden Ehre-Rum-Gewinn zu einem Hin-
dernis!

So schlimm [in ihren Folgen], ihr Bhiksus, sind Ehre-Rum-Gewinn!
Denn rauh und scharf sind sie [in ihren Auswirkungen]; und ein Hinder-
nis bilden sie fiir das Erreichen des Hochsten Entspanntseins.

Daher sollt ihr euch so iiben: ,Ehre-Rum-Gewinn, die uns entstan-

346 Devadatta’s Arhatschaft war von Buddha Sakyamuni vernommen und beglaubigt
worden. Devadatta war sodann von Buddha Sakyamuni als Abt des Klosters im Bambus-
Hain eingesetzt worden, wie Sariputra -gemaf CV 7.3.2 nach Devadatta’s Austritt aus
dem Orden- festzuhalten sich nicht hat verkneifen konnen. Siehe das Postskriptum.
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den sind, wollen wir aufgeben, [damit]| diese nicht unser Gemiit umstric-
ken kénnen!*:
In der Tat, ihr Bhiksus: So sollt ihr euch tiben!*

Postskriptum:

Buddha Sakyamuni war -gemaf} CV 7.2- von Maudgalyayana hin-
sichtlich Devadatta’s Absicht vorgewarnt worden. Daher begab er sich
zusammen mit Sariputra und Maudgalyayana nach Rajagrha in den Bam-
bus-Hain. Der Bericht von CV 7.3.1-2 lautet:

»Dort hatte dann der Bhagavan Platz genommen, umgeben von einer
grofden Schar [von Horern], unter diesen auch der Kénig und sein Gefol-
ge; und er legte ihnen die Zusammenhéange [sowohl des Entstehens von
Unheilsamem als auch die des Entstehens von Heilsamam] dar.

[Nachdem er diese Darlegung abgeschlossen hatte,] erhob sich Deva-
datta von seinem Sitz, legte sein Obergewand iiber die eine Schulter, rich-
tete die gefalteten Hande hin zum Bhagavan, und sprach zu ihm:

»2Herr! Der Bhagavan ist nun in die Jahre gekommen: Er ist alt ge-
worden; das Alter hat ihn heimgesucht. Eine lange Reise [des Lebens und
Wirkens] hat er hinter sich gebracht; und das Lebensende naht.347 Moge
der Bhagavan sich nun im Erfreuen des [von ihm] bereits in dieser Welt
erreichten Gliicks wohl fithlen; und mége der Bhagavan [daher] mir die
Bhiksu-Samgha libertragen, sodass ich nunmehr ihr Oberhaupt sein
werde!”

,Genug gesprochen, Devadatta!, [erwidete ihm der Bhagavan]. ,Be-
gehre nicht, das Oberhaupt der Bhiksu-Samgha zu werden!“

[Ein zweites Mal richtete Devadatta diese Aufforderung an den Bha-
gavan; und ein zweites Mal erhielt er die gleiche Antwort. Und ein drittes
Mal richtete Devadatta diese Aufforderung an den Bhagavan.]348

,Devadatta!“, [riigte ihn nun der Bhagavan.] ,Ich wiirde die Bhiksu-
Samgha doch nicht einmal an Sariputra und Maudgalyayana iibergeben,
um wieviel weniger dann an einen so niederen und schlecht-lebenden
Menschen wie Dich!“

Da durchschoss Devadatta der Gedanke: ,,Vor dem Koénig und seinem
Gefolge hat der Bhagavan mich zuriickgewiesen, hat mich ,schlecht-le-

347 RhysDavids-Oldenberg kommentieren dies mit: ,This string of epithets recurs in
Parajika 1.1.2 of old and venerable Brahmans.“

348 Das dreimalige Bitten ist damals in wichtigen Fallen die Regel gewesen, mit zwei-
maliger Ablehnung und Zustimmung beim dritten Mal. Hier allerdings scheint Deva-
datta den scharfen Ton im: ,,Genug gesprochen, Devadatta!“ nicht richtig vernommen zu
haben; er hitte daher seine Aufforderung nicht wiederholen sollen. Denn dann hatten
sich die nachfolgenden Ereignisse nicht derart eskaliert, wie dies dann geschehen ist.
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bend“ genannt, und hat Sariputra und maudgalyayana gepriesen!”. Und
unerfreut und verargert verbeugte er sich vor dem Bhagavan, umrundete
ihn unter Zukehrung seiner rechten Seite, und begab sich fort.

[Bald danach] sprach der Bhagavan zu den [bei ihm verbliebenen]
Bhiksus: ,Ihr Bhiksus! Die Samgha mége nun den Erlass gegen Devadatta
durchfiihren, gemaf3: ,Zuvor war jenes das Wesen des Devadatta; jetzt
hingegen ist es ein solches! Und was immer er auch kérperlich sowie
sprachlich erledigt, darin soll weder der Buddha noch das Darma noch
der Samgha gesehen werden, sondern ausschlief3lich Devadatta!“ (...)

Und der Bhagavan forderte den Ehrwiirdigen Sariputra auf: ,Du,
Sariputra, sollst nun diesen Erlass gegen Devadatta in Rajagrha
[6ffentlich] bekanntgeben!“

,Herr! Damals aber hab‘ich [in des Bhagavan’s Aftrag] in Rajagrha
den Lobpreis auf Devadatta gesungen, dies mit den Worten: ,grof3 ist die
Kraft von Godhi’s Sohn, und grof3 ist seine Macht!“: Wie knn ich dann
jetzt gegen ihn diesen Erlass verkiinden?!*

»War das damals denn nicht wahr, was du da beim Singen des Lob-
preises [so] gesprochen hast?!“

»Ja, Herr!“

»In gleicher Weise, Sériputra, handle jetzt, die Wahrheit sprechend,
beim Verkiinden des Erlasses in Rajagrha!“

,50 wird es erfolgen, Herr!“, sprach Sériputra, dem Bhagavan zustim-
mend.«

Buddha Sakyamuni forderte daraufhin die bei ihm verbliebene Sam-
gha der Bhiksus auf, die Durchfiihrung dieses Erlasses zu beschliefden,
was dann auch erfolgte. Die sodann durch Sariputra erfolgte dffentliche
Verkiindigung dieses Erlasses wurde von den Biirgern Rajagrhas unter-
schiedlich aufgenommen.

Teil : Vierter Abschnitt
Ordensspaltungs-Abschnitt

SN 17.31-34: Devadatta

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Savatthi im Kloster-Anlage
Anathapindada’s im Siegerhain. Dort wandte er sich an die [bei ihm ver-
sammelten] Bhiksus und sprach: , Ihr Bhiksus!“; und diese antworteten
ihm [aufmerksam]: ,Ja, Herr!“. Daraufhin sprach er:
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,2Schlimm [in ihren Folgen], ihr Bhiksus, sind Ehre-Rum-Gewinn!
Denn rauh und scharf sind sie [in ihren Auswirkungen]; und ein Hinder-
nis bilden sie fiir das Erreichen des Hochsten Entspanntseins.

Von Gewinn-Ehre-Ruhm tiberwaltigt und [daher von Ehre-Rum-
Gewinn] umstrickten Gemiits hat Devadatta die Gemeinde der Bhiksus
gespalten, ist in Devadatta die Wurzel des Guten der Vernichtung an-
heimgefallen, ist des Devadatta’s gutes Wesen der Vernichtung anheim-
gefallen, ist das zum Licht [der Weisheit] fiihrende Wesen des Devadatta
der Vernichtung anheimgefallen.34?

So schlimm [in ihren Folgen], ihr Bhiksus, sind Ehre-Rum-Gewinn!
Denn rauh und scharf sind sie [in ihren Auswirkungen]; und ein Hinder-
nis bilden sie fiir das Erreichen des Hochsten Entspanntseins.

Daher sollt ihr euch so iiben: ,Ehre-Rum-Gewinn, die uns entstan-
den sind, wollen wir aufgeben, [damit]| diese nicht unser Gemiit umstric-
ken kénnen!*:

In der Tat, ihr Bhiksus: So sollt ihr euch tiben!*

SN 17.35: Nach Devadatta’s Ausscheiden

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Rajagrha auf der Geierspitze;
dies war kurz nach dem Ausscheiden Devadatta’s [aus dem Orden]. Mit
Bezug auf Devadatta sprach er da zu den bei ihm weilenden Bhiksus:

,Ihr Bhiksus! Zu seinem eigenen Verderben sind dem Devadatta Eh-
re-Rum-Gewinn zuteil geworden, und zu seinem Untergang!

So, wie die Bananenstaude oder der Bambus oder das Rohricht zu
ihrem eigenen Untergang und Verderben Frucht tragen, (...) ebenso sind
dem Devadatta zu seinem eigenen Verderben Ehre-Rum-Gewinn zuteil
geworden, zu seinem Untergang!“

So schlimm [in ihren Folgen], ihr Bhiksus, sind Ehre-Rum-Gewinn!
Denn rauh und scharf sind sie [in ihren Auswirkungen]; und ein Hinder-
nis bilden sie fiir das Erreichen des Hochsten Entspanntseins.

Daher sollt ihr euch so iiben: ,Ehre-Rum-Gewinn, die uns entstan-
den sind, wollen wir aufgeben, [damit]| diese nicht unser Gemiit umstric-

349 Dies zeigt, dass Devadatta —-den spateren Darstellungen, wonach er bereits von Kind-
heit auf ein schlechter Mensch gewesen sei, zum Trotz- von Haus aus ein guter Mensch
gewesen ist, dass er alle Voraussetzungen zum Erreichen der unerschiitterlichen Ge-
miitserlosung in sich erstellt hatte, dass ihn aber —sozusagen in der Zielgeraden- das
Hindernis von Ehre-Ruhm-Gewinn zum Stolpern gebracht und aus der Bahn geworfen
hat.
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ken konnen!“:
In der Tat, ihr Bhiksus: So sollt ihr euch tiben!

SN 17.36: Devadatta in des Kénigs Gunst

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Rajagrha im Bambushain am
Buntvogel-Heiligtum; [dies war kurz nach dem Ausscheiden Devadatta’s
aus dem Orden].

Damals lief3 der Konig Ajatasatru dem Devadatta [sowie seiner Ge-
meinde] jeden Morgen (...)350 fiinfhundert Gefafde mit gekochter Speise3>1
als Spende darbringen und machte ihm so seine Aufwartung. Da begaben
sich einige Bhiksus zum Bhagavan, begriifdten ihn ehrerbietig, setzten
sich ihm zur Seite hin, und berichteten ihm von dem, was sie da gesehen
und gehort hatten. Der Bhagavan jedoch ermahnte sie:

»1hr Bhiksus! Beneidet den Devadatta nicht um Ehre-Rum-Gewinn!
Wie lange auch der Konig Ajatasatru dem Devadatta [und seiner Gemein-
de] jeden Morgen (...) fiinfhundert Gefafse mit gekochter Speise als Spen-
de darbringen und ihm so seine Aufwartung machen wird, da ist bei alle-
dem nur ein [weiteres] Schwinden der guten Eigenschaften Devadat-
ta’s352 zu erwarten, keinesfalls jedoch deren Anwachsen.

Wiirde man die Schnauze eines wilden Hundes mit Galle bespritzen,
so wiirde dieser Hund [dadurch] nur noch wilder werden. Und so wird
dies [leider] auch bei Devadatta eintreten: Wie lange ihm [und seiner Ge-
meinde] auch der Kénig Ajatasatru dem jeden Morgen (...) flinfhundert
Gefafde mit gekochter Speise als Spende darbringen und ihm so seine
Aufwartung machen wird, da ist bei alledem nur ein [weiteres] Schwin-
den der guten Eigenschaften Devadatta’s zu erwarten, keinesfalls jedoch
deren Anwachsen.

So, wie die Bananenstaude oder der Bambus oder das Rohricht zu
ihrem eigenen Untergang und Verderben Frucht tragen, (...) ebenso sind
dem Devadatta zu seinem eigenen Verderben Ehre-Rum-Gewinn zuteil

350 Ich lass‘ oben die offenkundigsten Ubertreibungen weg.
351 Da wird -indirekt wie auch ungewollt- zugegeben, dass bei Devatta nach wie vor un-
gefahr flinfhundert Bhiksus weilen!
352 Die guten Eigenschaften Devadatta‘s werden weiter schwinden, was beinhaltet, dass
sie da -nach der endgiiltigen Spaltung- immerhin noch nicht génzlich geschwunden
sind. So denkt Buddha Sékyamuni; und so sieht er dies.

Spatere Zeiten hingegen haben dies sehr engstirnig gesehen und haben entsprechend
engstirnig gedacht und gelehrt.
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geworden, zu seinem Untergang!“

So schlimm [in ihren Folgen], ihr Bhiksus, sind Ehre-Rum-Gewinn!
Denn rauh und scharf sind sie [in ihren Auswirkungen]; und ein Hinder-
nis bilden sie fiir das Erreichen des Hochsten Entspanntseins.

Daher sollt ihr euch so iiben: ,Ehre-Rum-Gewinn, die uns entstan-
den sind, wollen wir aufgeben, [damit]| diese nicht unser Gemiit umstric-
ken konnen!*:

In der Tat, ihr Bhiksus: So sollt ihr euch tiben!

SN 17.37-43: Liige um Ehre-Ruhm-Gewinn willen3s3

353 Nicht enmal um Verwandter willen -seien’s rechtliche oder seien’s leibliche- soll ge-
logen werden.
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Teil 1: Erster Abschnitt
Rahula-Abschnitt (1)

SN 18.01-10: Unterweisung des Rahula

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Savatthi in der Kloster-Anlage
Anathapindada’s im Siegerhain. [An einem dieser Tage] begab sich der
Ehrwiirdige Rahula zum Bhagavan, begriifste ihn ehrerbietig, und setzte
sich ihm zur Seite nieder.

Sodann bat er ihn: ,,Gut war* es, Herr, wenn mir der Bhagavan die
Zusammenhadnge zwischen den Gegebenheiten354 so zeigen wiirde, dass
ich, nachdem ich sie [von ihm] gehort habe, dann einsam und zuriickge-
zogen [im Verinnerlichen des Gehorten] entschlossen-eifrig-unermiid-
lich weilen kann!“

[Und der Bhagavan sprach]: ,Was meinst Du wohl, Rahula:

Sind Sehsinn-Horsinn-Riechsinn-Schmecksinn-Tastsinn-Denksinn
unverganglich oder aber verganglich?“

,Verganglich, Herr!“

,Sind Formen-Schalle-Geriuche-Geschmecktes-Getastetes—-Gedach-
tes unverganglich oder aber verganglich?“

,Verganglich, Herr!"

,Sind Seh-Bewusstsein-Horbewusstsein-Riechbewusstsein-
Schmeck-Bewusstsein-Tast-Bewusstsein-Denk-Bewusstsein unvergang-
lich oder aber verganglich?“

,Verganglich, Herr!“

Sind Seh-Berihrung-Hor-Bertihrung-Riech-Bertiihrung-Schmeck-
Beriihrung-Tast-Beriihrung-Denk-Beriihrung unverganglich oder aber
verganglich?“

,Verganglich, Herr!"

,Ist ein Gefiihl, 355 das bei einer Seh-Beriihrung-Hor-Bertihrung-
Riech-Beriihrung-Schmeck-Beriihrung-Tast-Beriihrung-Denk-Beriih-

354 Mit S: ,dharma“ kann zwar auch die Lehre von den Zusammenhédngen [zwischen den
Gegebenheiten] gemeint sein, wie NPM meint. Ich geh‘ jedoch davon aus, dass des Bud-
dhas Sohn seinen Vater nicht um die Beschreibung der Lehre, sondern vielmehr um die
Beschreibung der Zusammenhdnge [zwischen den Gegebenheiten] gebeten hat.

355 Mit S: ,vedana“ ist bei Bezug auf sechs Arten die Empfindung gemeint, bei Bezug auf
drei Arten hingegen das Gefiihl, d.h.: der Gefiihlswert der Empfindung.
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rung entsteht, unverganglich oder aber verganglich?“

,5ind Seh-Unterscheidung-Hor-Unterscheidung-Riech-Unterschei-
dung-Schmeck-Unterscheidung-Tast-Unterscheidung-Denk-Unterschei-
dung356 unverganglich oder aber verganglich?“

,Verganglich, Herr!“

,Ist das Getriebenwerden zu Formen-Schallen-Geriichen-Ge-
schmecktem-Getastetem-Gedachtem unverganglich oder aber vergang-
lich?“

,Verganglich, Herr!"

,Ist das Diirsten hinsichtlich Formen-Schallen-Gertiichen-Ge-
schmecktem-Getastetem-Gedachtem unverganglich oder aber vergang-
lich?“

,Verganglich, Herr!“

,Sind Erd-Grundstoff-Wasser-Grundstoff-Feuer-Grundstoff-Wind-
Grundstoff-Raum-Bestandteil- Bewusstseins-Bestandteil3>7 unvergang-
lich oder aber verganglich?“

,Verganglich, Herr!“

[, Ist das Getriebenwerden zu Erd-Grundstoff-Wasser-Grundstoff-
Feuer-Grundstoff-Wind-Grundstoff-Raum-Bestandteil -Bewusstseins-
Bestandteil unverganglich oder aber verganglich?“

,Verganglich, Herr!“

,Ist das Dirssten hinsichtlich Erd-Grundstoff-Wasser-Grundstoff-
Feuer-Grundstoff-Wind-Grundstoff-Raum-Bestandteil-Bewusstseins-
Bestandteil unverganglich oder aber verganglich?“

,Verganglich, Herr!“]

,5ind Form-Empfindung-Unterscheidung-Gestaltungen-Bewusst-
sein unverganglich oder aber verganglich?“

,Verganglich, Herr!“

[,Ist das Getriebenwerden Form-Empfindung-Unterscheidung-
Gestaltungen-Bewusstsein zu unverganglich oder aber verganglich?“

,Verganglich, Herr!“

,Ist das Dirssten hinsichtlich Form-Empfindung-Unterscheidung-
Gestaltungen-Bewusst-sein unverganglich oder aber verganglich?“

,Verganglich, Herr!“]

»Was da nun verganglich ist, ist solches leidhaft oder freudvoll?“

,Leidhaft, Herr!“

~ =

356 [ch gebe S: ,,samjna“, dem Wortsinn von ,jiia“ gemaf, durch ,Unterscheidung” wieder
und nicht, wie so oft, durch ,Wahrnehmung*, was nur bei dufieren Unterscheidungen
angemessen ist.

Bei inneren Unterscheidungen ist auch WGG’s Wiedergabe ,Vorstellung angemessen.
357 Aus inhaltlichen Erwagungen ersetz’ ich oben jeweils ,,-Urstoff‘ durch ,-Bestandteil .
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»,Was da nun verganglich, leidhaft, veranderlich ist, ist solches zu-
treffenderweise so zu erachten: ,Dies ist mein; das bin ich; dies ist mein
Selbst!“358?

,Gewiss nicht, Herr!“

,Dies alles solchermafien erkennend, Rahula, zieht sich der unter-
richtete Edle Jiinger von alledem, [was er so als verganglich-leidhaft-
veranderlich erkannt hat], zuriick. Indem er sich hiervon [dauerhaft]
zurlickzieht, erlangt er hiervon die [Entsiichtigung und] Abwendung.
Durch diese [Entsiichtigung und] Abwendung wird er befreit. Im Be-
freiten entsteht das Wissen: ,Befreiung [ist nun da]! Versiegt ist das
Geboren-Werden, vollendet der Reinheitswandel, bewirkt das zu Be-
wirkende: ,Nicht mehr [ist] diese [Welt]!“, dies ist nun verstanden!“.”

Teil 2: Zweiter Abschnitt
Rahula-Abschnitt (2)

SN 18.01-10: Unterweisung des Rahula35?

SN 18.21: Neigung

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Savatthi in der Kloster-Anlage
Anathapindada’s im Siegerhain. [An einem dieser Tage| begab sich der
Ehrwiirdige Rahula zum Bhagavan, begriifste ihn ehrerbietig, und setzte
sich ihm zur Seite nieder.

Sodann fragte er ihn: ,Herr! Wie hat man vorzugehen, damit weder
hinsichtlich des Kérpers und des von ihm getragenen| Bewusstseins360
noch hinsichtlich der dufseren Erscheinungen [weiterhin] ein Ich-Erstel-
len sowie ein Mein-Erstellen [gemafs: ,Dies ist mein; das bin ich; dies ist

358 Denn eben mit diesem Tripel von Thesen kann die Erkenntnislehre des Yajiiavalkya,
die von einem Atman ausgeht, das alles zu Erfassende durchdringt, zusammengefasst
und gekennzeichnet werden. Kontrar zu ihr ist des Buddha’s Anatman-Lehre.

359 Diese zehn Sitras sind -bis auf eine unwesentliche Verkiirzung der
Rahmenhandlung- identisch mit den vorangegangenen -und von WGG und von mir zu
einen zusammenhdngenden Siitra zusammengefassten- Sitras.

360 Der eigene Kdrper ist ein /nneres; denn er ist nicht beobachtbar. Die eigene Form
hingegen ist ein Auferes, wie dies Jahrtausende spiter auch Kant festhilt; denn sie ist
beobachtbar.
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mein Selbst!“] erstellt [und aufrechterhalten] wird?“

»,Rahula!“, [antwortete ihm da der Bhagavan], ,Was immer es auch
an Form-Empfindung-Unterscheidung-Gestaltungen-Bewusstsein gibt -
ob vergangenes oder gegenwartiges oder zukiiftiges, ob eigenes oder
fremdes, ob grobes oder feines, ob nahes oder fernes, ob gewd6hnliches
oder edles von alledem gilt: ,Dies ist mein; das bin ich; dies ist mein
Selbst!“: So erachtet man dies alles wirklichkeitsgemafd mit rechter Weis-
heit. Das hat man zu erkennen und zu wissen, Rahula, damit es bei allen
Vorstellungen von [Innerem, ndmlich:] Kérper samt Bewusstsein, und
zudem von AufRerem keine Neigung zum Fehl-Meinen vom Ich und vom
Mein gibt!“

SN 18.22: Frei werden von

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Savatthi in der Kloster-Anlage
Anathapindada’s im Siegerhain. [An einer dieser Tage] begab sich der
Ehrwiirdige Rahula zum Bhagavan, begriifdte ihn ehrerbietig, und setzte
sich ihm zur Seite nieder.

Sodann fragte er ihn: , Bei welchem Erkennen und Wissen, Herr, ist
der Geist bei allen Vorstellungen von [Innerem, namlich:] Kérper samt
Bewusstsein, und zudem von Auferem frei vom Fehl-Meinen vom Ich
und vom Mein, hat [dadurch] die verschiedenen Arten des Fehl-Meinens
liberwunden, ist [dadurch] das Zur-Ruhe-Kommen und die Vollstiandige
Befreiung erlangt?“

»,Was immer es, Rahula,” [antwortete ihm da der Bhagavan], ,an
Form-Empfindung-Unterscheidung-Gestaltungen-Bewusstsein gibt, an
vergangenen oder gegenwartigen oder zukiiftigen, an eigenen oder frem-
den, an groben oder feinen, an nahen oder fernen, sowie an gewohnli-
chen oder edlen: von alledem gilt: , Dies ist mein; das bin ich; dies ist
mein Selbst!“: Wenn man dies alles wirklichkeitsgemafs mit rechter Weis-
heit sieht, dann ist man ohne Anhaften befreit.

Das hat man zu erkennen und zu wissen, Rahula, damit es bei allen
Vorstellungen von [Innerem, ndmlich:] Kérper samt Bewusstsein, und
zudem von Aufzerem keine Neigung zum Fehl-Meinen vom Ich und vom
Mein gibt!“«
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Sutra 20.01: Das Giebelhaus

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Sravasti in Anathapindada’s
Kloster-Anlage im Siegerhain. [An einem dieser Tage] sprach er zu den
[bei ihm versammelten] Bhiksus:

»1hr Bhiksus! Wie bei einem Giebelhaus alle Dachbalken sich im Gie-
bel vereinigen, dort im Giebel wurzeln, [vom] Giebel [her nach aufien]
leiten, ebenso vereinen sich alle unheilsamen Zustinde in der Unwisen-
heit, wurzeln in ihr, leiten [von ihr her weiter].

Daher, ihr Bhiksus, habt ihr so zu liben: ,Sorgfaltig wollen wir sein
und bleiben!“!"

Postskriptum:

Mit diesem Siitra hab’ ich erhebliche Schwierigkeiten; denn bei
wortwortlichem Verstandnis steht es im Widerspruch zu SN 14.13, wo-
nach auch aus Unwissenheit heraus -aus Avidya, aus dieser grundlegen-
den [epistemologisch zu ermittelnden] Unwissenheit iiber die Art des
Erfassens und Erstellens der Welt- sowohl unheilsam als auch unbedeut-
sam als auch heilsam in Gedanken-Worten-Werken gehandelt werden
kann, ja, dass - wie bei der Lotosbliite, die aus dem Sumpf emporwaéchst
und nach dem Durchbrechen der Wasseroberflache unbeschmutzt dem
Himmel und der Sonne hin erbliiht- das aus dieser grundlegenden Un-
wissenheit heraus erfolgende heilsame handeln die Voraussetzung fiir
einen gesammelten Geist und ein ungestortes Denken -eben: fiir Konzen-
trative Meditation und fiir Analytische Meditation- ist, die wiederum die
Voraussetzung fiir das Erkennen dieser Unwissenheit ist, was wiederum
die Voraussetzung fiir das Beseitigen dieser Unwissenheit ist.

Ich gehe davon aus, dass dieses Sutra der Restbestand einer ur-
springlich ausfiihrlichen und differenzierten Darlegung der Zusammen-
hange gewesen ist, wo das hier liber Avidya Berichtete von Moha [= Ir-
rung, Verblendung] dargelegt worden ist, wobei jene Horer-Berichter,
denen epistemologische Analysen unzuganglich gewesn sind, Avidya mit
Moha identifiziert haben: eine -bedauerliche- Tendenz im Buddhismus,
die sich in breitester Mehrheit bis in die Gegenwart hin hat vererben
kénnen.

Die Verblendung besteht in einer Abblendung des Geistes, dies ver-
standen hinsichtlich der anderen Lebewesen, somit im Irren uber sie.
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Sutra 20.02: Ein wenig Staub

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Sravasti in Anathapindada’s
Kloster-Anlage im Siegerhain. [An einem dieser Tage] hob der Bhagavan
mit der Spitze des Fingernagels etwas Staub auf und sprach zu den [bei
ihm versammelten] Bhiksus:

»1hr Bhiksus! Was meint ihr, was mehr ist: dieses bisschen Staub
hier auf den Fingernagel, oder die Grofse Erde?”

,2Herr! Unverkennbar ist die grofse Erde mehr als dieser wenige
Staub; zu diesem steht sie in keinem [messbaren] Verhaltnis!“

»Ebenso, ihr Bhiksus, werden nur wenige Lebewesen als Menschen
wiedergeboren; und nicht leicht abzdhlbar viele sind es, die als Nicht-
Menschen wiedergeboren werden.

Daher, ihr Bhiksus, habt ihr so zu liben: ,Sorgfaltig wollen wir sein
und bleiben!“!"

Sutra 20.03: Die Familien

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Sravasti in Anathapindada’s
Kloster-Anlage im Siegerhain. [An einem dieser Tage] sprach er zu den
[bei ihm versammelten] Bhiksus:

,Ihr Bhiksus! So, wie Familien mit wenig Mannern (...) leicht von
Raubern tiberfallen werden kénnen, so kann auch ein Bhiksu, der nicht
die Befreiung des Gemiits durch das Erzeugen und Bewahren von Giite
erzielt hat, leicht von Unholden iiberwaltigt werden. Aber auch so, wie
Familien mit vielen Mannern (...) nicht leicht von Raubern tberfallen
werden kénnen, so kann auch ein Bhiksu, der die Befreiung des Gemiits
durch das Erzeugen und Bewahren von Giite erzielt hat, nicht leicht von
Unholden iiberwaltigt werden.

Daher, ihr Bhiksus, habt ihr so zu liben: ,Die Befreiung des Gemiits
durch das Erzeugen und Bewahren von Giite wollen wir zu unserer
Grundlage und zu unserem Gefahrt machen; diese Giite wollen wir pfle-

gen, indem wir uns in ihr iben; auf diesem Weg wollen wir sie vollen-
den!“!“
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Sutra 20.04: Das reiche Spendenmahl

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Sravasti in Anathapindada’s
Kloster-Anlage im Siegerhain. [An einem dieser Tage] sprach er zu den
[bei ihm versammelten] Bhiksus:

,Ihr Bhiksus! Wenn da jemand am Morgen und am Mittag und auch
am Abend reichlich Mahlzeiten spendet, so bringt doch jemandem, der
am Morgen und am Mittag und auch am Abend in seinem Gemiit die Giite
entfaltet, noch viel grofdere Frucht, und dies selbst dann, wenn solches
Entfalten [zundchst] nur in bescheidenem Ausmaf? erfolgt.

Daher, ihr Bhiksus, habt ihr so zu tiben: ,Die Befreiung des Gemiits
durch das Erzeugen und Bewahren von Giite wollen wir zu unserer
Grundlage und zu unserem Gefdahrt machen; diese Giite wollen wir pfle-
gen, indem wir uns in ihr Uben; auf diesem Weg wollen wir sie vollen-
den!“!"

Sutra 20.05: Der scharfe Spief3

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Sravasti in Anathapindada’s
Kloster-Anlage im Siegerhain. [An einem dieser Tage] sprach er zu den
[bei ihm versammelten] Bhiksus:

»Ihr Bhiksus! Kann da jemand einen Spiefd mit scharfer Spitze mit
seiner Hand oder mit seinem Fufd abwehren und zurtickstofden? Ist so
etwas moglich?“

,Nein, Herr! Das ist ganz ausgeschlossen!“, [antworteten diese ihm].

,und warum nicht?“

» Wer solches versucht, der zieht sich lediglich Verletzungen zu!“

Vergleichbar damit, ihr Bhiksus, verhélt es sich mit einem Bhiksu,
der die Befreiung des Gemiits durch das Erzeugen und Bewahren von
Gtite sich zu seiner Grundlage und zu seinem Gefahrt gemacht, gepflegt
und vollendet hat: Unhold werden seinen Geist nicht verwirren konnen;
[einspitzig ist sein Geist; und diese Spitze| konnen sie nicht abwehren
und zuriickstofden.

Daher, ihr Bhiksus, habt ihr so zu tiben: ,Die Befreiung des Gemiits
durch das Erzeugen und Bewahren von Giite wollen wir zu unserer
Grundlage und zu unseren Gefdhrt machen; diese Giite wollen wir pfle-
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gen, indem wir uns in ihr Uben; auf diesem Weg wollen wir sie vollen-
den!“!“

Sutra 20.06: Die Bogenschiitzen

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Sravasti in Anathapindada’s
Kloster-Anlage im Siegerhain. [An einem dieser Tage] sprach er zu den
[bei ihm versammelten] Bhiksus:

»1hr Bhiksus! Nehmen wir an, da stiinden -in die vier Himmelsrich-
tungen zielend- vier tiichtige Bogenschiitzen, die im Bogenschiefden ge-
iibt und gewandt sind; und es kénnte da ein Mann von sich sagen: ,Alle
diese in die verschiedenen Richtungen abzuschiefienden Pfele wird‘ich
auffangen, bevor sie den Erdboden beriihren!“: Da ware man doch [-so-
wie es sich danach zeigt, dass er dies auch wirklich kann-]| berechtigt,
von ihm zu sagen: ,Schnell ist dieser Mann, mit hochster Schnelligkeit
ausgestattet!”

Und selbst dann, wenn er nur einen einzigen abgeschossenen Pfeil
auffangt, bevor dieser den Erdboden erreicht, ware man berechtigt, ihm
seine Schnelligkeit zu beschinigen.

Grofier jedoch als die Schnelligkeit dieses Menschen ist die von Son-
ne und Mond;361 aber noch grofer als die jenes Menschen sowie die von
Sonne und Mond und der vor ihnen hereilenden Gotter36? ist die Ge-
schwindigkeit, mit der die Lebenskrafte versiegen.

Daher, ihr Bhiksus, habt ihr so zu tiben: ,Die Befreiung des Gemiits
durch das Erzeugen und Bewahren von Giite wollen wir zu unserer
Grundlage und zu unserem Gefdahrt machen; diese Giite wollen wir pfle-
gen, indem wir uns in ihr Uben; auf diesem Weg wollen wir sie vollen-
den!“!"

361 Natiirlich waren die Messverfahren der damaligen Zeiten -verglichen mit unseren
heutigen- alles andere als perfekt; und die damit erzielten Ergebnisse waren daher
ungenau. Aber selbst dann, wenn man beim Messen via Triangulierung hinsichtlich der
Entfernung dieser beiden Gestirne dann um ein paar Zehnerpotenzen danebenliegt,
reicht das dabei errechnete Ergebnis aus, um zu Berechnen, welche aberwitzige Ge-
schwindigkeiten diese beiden Gestirne -bei einem geozentrischen Weltbild samt Kugel-
form der Erde- trotz scheinbar langsamer Bewegugen tatsachlich haben miissen.

362 Gotter sind Personifizierungen von Kréften, in diesem Fall: von Naturkréften. Es
bedarf solcher Krafte, um die Bewegungen dieser Gestirne durchzufiihren, symbolisch
dargestellt sehr oft als Pferde vor dem Wagen, auf dem Helios [= der Apé6llon des So-
krates] thront.
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Sutra 20.07: Die Kesseltrommel

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Sravasti in Anathapindada’s
Kloster-Anlage im Siegerhain. [An einem dieser Tage] sprach er zu den
[bei ihm versammelten] Bhiksus:

,Ihr Bhiksus! In alter Zeit besafden die Herren von Dasara eine [gro-
3e] Kesseltrommel, genannt: ,Rufer”. Sowie diese Trommel Risse bekam,
wurde sie mit neuen Pflocken neu gespannt. Aber irgendwann war [alles
zerrissen und nichts mehr zum erneuten Spannen da; und] nur noch die
Pflécke blieben tibrig.

So, ihr Bhiksus, wird dies auch [irgendwann] in der Zukunft bei den
Bhiksus erfolgen: Wo diese [jetzt] vom Tathagata gesprochenen tiefgrei-
fenden, tiefsinnigen, iiberweltlich hin ausgerichteten Darlegungen, die
von der Leerheit [der Dinge von eigenstandige Bestehen] handeln, noch
vorgetragen werden, da wird nicht mehr eifrig zugehort werden, da wird
nicht mehr der Geist dahin ausgerichtet, das Gehorte [auf allen Ebenen
der Tiefgriindigkeit] zu verstehen.

Zugehort wird dann vielmehr den von irgendwelchen Dichtern ver-
fassten schonklingenden Versen [mit oberflachlichen Inhalten], die dann
im Geist eingepragt werden. (...) In solcher Weise wird es dann zum Ver-
schwinden der vom Thathagata gesprochenen (...) Darlegungen kom-
men, [welche sich nicht so leicht einpragen, und deren Inhalte nur durch
geistige Anstrengungen zu ermitteln sind].

Daher, ihr Bhiksus, habt ihr so zu liben: ,Die vom Tathagata gespro-
chenen tiefgreifenden, tiefsinnigen, tiberweltlich hin ausgerichteten Dar-
legungen, die von der Leerheit [der Dinge von eigenstindige Bestehen]
handeln, ihnen wollen wir eifrig zuhoren; und den Geist wollen wir dahin
ausrichten, das Gehorte [auf allen Ebenen der Tiefgriindigkeit]| zu verste-
hen!“!”

Postskriptum:

Wenn Buddha Sakyamuni von sich in der Dritten Person Singular
gesprochen hat, dann hat er zumeist die Selbstbezeichnung , Tathagata“
[=,So-Gegangener®, vielleicht: ,So liber alles [Weltliche] hinaus Gegan-
gener”, sicherlich: ,Den Heilsweg bis zum Ziel Gegangener“] verwendet.

Diesen Ausdruck war bereits vor ihm unter Sramanas und Brahma-
nas gangig, wenngleich zweifellos nicht jeweils bei gleichem Wortsinn.

Bei Buddha Sakyamuni vermut’ ich den Wortsinn von: ,der iiber Al-
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les Hinausgegangene, der lber alles Sag- und Denkbare Hinausgegange-
ne, der im Sag- und Denkbaren nicht mehr Auffindbare, der Unermess-
liche“.

Sutra 20.08: Der Holzblock

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Vaisali im Grofden Wald in der
Giebelhaus-Halle. [An einem dieser Tage] wandte er sich an die [bei ihm
versammelten Bhiksus mit den Worten: ,Ihr Bhiksus!“; und diese ant-
worteten ihm: ,Herr!“. Daraufhin sprach er zu ihnen:

,Ihr Bhiksus! Gegenwartig beniitzen die Leute von Licchavi als Kopf-
kissen einen Holzblock; und unermiidlich iiben sie sich im Umgang mit
den Waffen; daher wird Ajatasatru Vaidehiputra,3¢3 der Kénig von Maga-
dha, keinen Angriffspunkt bei ihnen und damit keinen Zugang zu ihnen
haben.364 [Aber irgendwann in nicht zu ferner] Zukunft werden die Leute
von Licchavi verweichlicht sein, werden zarte Hande und Fiif3e haben,
werden in weichen Betten mit Wattekissen bis Sonnenaufgang schlafen;
dann wird Ajatasatru Vaidehiputra, der Kénig von Magadha, daher einen
Angriffspunkt bei ihnen und damit einen Zugang zu ihnen haben.

Gegenwartig beniitzen auch die Bhiksus noch als Kopfkissen einen
Holzblock; und unermiidlich {iben sie sich [im Verinnerlichen der Zusam-
menhange]; daher wird Mara, der Uble, keinen Angriffspunkt bei ihnen
und damit keinen Zugang zu ihnen haben. [Aber irgendwann in nicht zu
ferner] Zukunft365 werden die Bhiksus verweichlicht sein, werden zarte

363 Dieser Monarch ist durch Vaer-Mord zur Herrschaft gelangt. Sein urspriinglicher Na-
me war ,Kunika“; vermutlich hat er sich den Namen , Ajatasatru“ -mit Blick auf einen
vormaligen Rsi gleichen Namens- bereits im frithen Mannesalter zugelegt. Zugelegt -ob
zu Recht oder zu Unrecht, dariiber besteht Uneinigkeit- hat er sich irgendwann auch
den namen ,Vaidehiputra“, wohl, um damit zumindest miitterlicherseits die Abstam-
mung von einem recht alten Kénigsgeschlecht aufzufiihren.
364 Man geht davon aus, dass der Vatermord etwa 9 Jahre vor dem Tod des Buddha
stattgefunden hat. Die Befiirchtungen des aus dem vormaligen Vaideha hervorgegan-
genen Stadtebunds, von Ajatasatru annektiert zu werden, diirften bald nach dem Amts-
anritt des wackeren Vatermorders zugenommen haben, spatestens, nachdem er sich als
Abkommling des Vaideha-K6nigshauses proklamiert hat. Und sie werden sich daher
dann fleif3ig in militdrischer Ertiichigung geiibt haben.

Siehe hierzu auch den Anfang von DN 16, zu dem dieses Sttra SN 20.08 in Beziehung
steht.
365 Genau genommen, hatte damals zu beginn des letzten Viertels der Lehrtatigkeit des
Buddha diese -bedauerliche- Zukunft bereits begonnen; siehe u.a.: MN 3.
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Hande und Fufée haben, werden in weichen Betten mit Wattekissen bis
Sonnenaufgang schlafen; dann wird Mara, der Uble, daher einen Angriffs-
punkt bei ihnen und damit einen Zugang zu ihnen haben.

Daher, ihr Bhiksus, habt ihr so zu liben: ,Einen Holzblock als Kopf-
kissen wollen wir bentitzen; und eifrig und unermiidlich wollen wir im
Streben [nach der Befreiung] sein!“!“

Sutra 20.09: Die Elefanten

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Sravasti in Anathapindada’s
Kloster-Anlage im Siegerhain.

Damals suchte ein bestimmter neuer Bhiksu ausgiebig die Familien
auf. Die anderen Bhiksus ermahnten ihn: ,Der Ehrwiirdige moge nicht
ausgiebig die Familien aufsuchen!“; aber der so angeredete Bhiksu ent-
gegnete ihnen: ,Die dlteren Bhiksus suchen doch ebenfalls allzu oft die
Familien auf; warum sollt’ ich dies dann nicht ebenfalls tun?!“366

Daraufhin begaben sich mehrere Bhiksus zum Bhagavan, begriifdten
ihn ehrerbietig, settzen sich ihm zur Seite hin, und berichteten ihm Wort
fur Wort, was sich, diesen Bhiksu betreffend, erignet hatte.

Der Bhagavan schilderte ihnen den Unterschied anhand von alteren
und jliingeren Elefanten, wo die dlteren genau wissen, was wann wie zu
verzehren ist, wohingegen die jiingeren, dies noch nicht wissend, sich
dann zum Teil schwere Erkrankungen zuziehen. Und er fuhr fort:

»1hr Bhiksus! Genauso verhilt es sich bei den Bhiksus:

Die adlteren Bhiksus kleiden sich am Morgen an, nehmen Mantel und
Schale, und begeben sich in eine Ortschaft um Almosenspeise. Dort legen
sie jenen Bewohnern, [die Auskunft liber diese oder jene Hinsicht der
Lehre von den zusammenhangen erhalten wollen], diese Zusammenhan-
ge dar; und diese Laien vertrauen ihnen und versorgen sie mit Almosen-
speisen. Das so Erhaltene verzehren diese Bhiksus dann ohne Gier, ohne
Hingerissen-sein, ohne Anhaftung daran, ohne davon gefesselt zu sein,
[ndmlich:] die Gefahr [des dadurch Gefesseltwerdens] sehend und das
Entkommen [dieser Gefahr] einsehend. Solches kraftigt diese Bhiksus

366 [ch will keinesfalls ausschlief3en, dass es eine solche Begebenheit gegeben hat.
Andererseits wimmelt MV von Berichten, die allesamt die in diesem und im folgenden
Absatz geschilderte Rahmenhandlung aufweisen, und die ansonsten in leicht erkenn-
barer Weise als Hinzufiigungen, die dem Buddha in den Mund geschoben worden sind,
erkannt werden kénen. Vielleicht aber haben diese das vorliegende wie auch das nach-
folgende Sutra als Vorlage fiir ihre Einschiibe genommen.

204



[geistig]; und solches zieht keine Erkrankungen [des Geistes] nach sich.

Die bei solchen dlteren Bhiksus sich tibenden jiingeren Bhiksus klei-
den sich ebenfalls am Morgen an, nehmen Mantel und Schale, und bege-
ben sich in eine Ortschaft um Almosenspeise. Dort legen auch sie jenen
Bewohnern, [die Auskunft liber diese oder jene Hinsicht der Lehre von
den zusammenhangen erhalten wollen], diese Zusammenhéange dar; und
diese Laien vertrauen ihnen und versorgen sie mit Almosenspeisen. Das
so Erhaltene verzehren diese Bhiksus dann jedoch mit Gier, mit Hingeris-
sensein, mit Anhaftung daran, mit davon Gefesseltsein, [namlich:] nicht
die Gefahr [des dadurch Gefesseltwerdens] sehend und nicht das Ent-
kommen [dieser Gefahr] einsehend. Solches schwacht diese Bhiksus
[geistig];3¢7 und solches zieht Erkrankungen [des Geistes] nach sich.

Daher, ihr Bhiksus, habt ihr so zu liben: ,,Ohne Gier, ohne Hingeris-
sensein, ohne Anhafung, ohne Gefesseltwerden -dabei die Gefahr sehend
und das Entkommen einsehend- wollen wir die [von den Bewohnern
erhaltenen Almosenspeisen] verzehren!“!“368

Sutra 20.10: Die Katze

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Sravasti in Anathapindada’s
Kloster-Anlage im Siegerhain.

Damals suchte ein bestimmter neuer Bhiksu ausgiebig die Familien
auf. Die anderen Bhiksus ermahnten ihn: ,Der Ehrwiirdige moge nicht
ausgiebig die Familien aufsuchen!“; aber der so angeredete Bhiksu ent-
gegnete ihnen: ,Die dlteren Bhiksus suchen doch ebenfalls allzu oft die
Familien auf; warum sollt’ ich dies dann nicht ebenfalls tun?!“

Daraufhin begaben sich mehrere Bhiksus zum Bhagavan, begriif3ten
ihn ehrerbietig, settzen sich ihm zur Seite hin, und berichteten ihm Wort
fiir Wort, was sich, diesen Bhiksu betreffend, erignet hatte.

Der Bhagavan schilderte ihnen anhand des Beispiels einer Katze, die
eine Maus, die sich auf Nahrungssuche begeben hat, erwischt und ohne
Uberbleibsel verzehrt. Und er fuhr fort:

»1hr Bhiksus! Genauso verhilt es sich bei den Bhiksus:

367 Ohne diesen einschrankenden zusatz wird die Aussage in ihrer dann vollen
Allgemeinheit unglaubwiirdig.

368 Auch dieser Abschluss entspricht den in MV massenweise benlitzten Schablonen, die
an der Echtheit zweifel erwecken: Der Buddha ermahnt [angeblich] nicht die jiingeren
Bhiksus, sondern die Berichter, die doch einer solchenErmahnung [angeblich] garnicht
bediirfen.
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Da hat sich ein bestimmter Bhiksu am Morgen angekleidet, hat Man-
tel und Schale genommen, und hat sich in eine Ortschaft um Almosen-
speise begeben. Dort sieht er eine Frau, sparlich bekleidet, sparlich ver-
hiillt; und Begierde verdirbt sein Gemiit. Mit gierverdorbenem Gemiit er-
leidet er dann Tod oder tédliche Schmerzen.

Denn als Tod gilt, ihr Bhiksus, dies im Orden [der] Edlen: dass einer
das Uben aufgibt und zum Niederen Leben369 zuriickkehrt; und als tédli-
cher Schmerz gilt in diesem Orden [der] Edlen: dass einer irgendeines
der befleckenden Verstofie begeht, das Instandsetzung erfordert.

Daher, ihr Bhiksus, habt ihr so zu tiben: ,Mit bewachtem Koérper,370
mit bewachter Rede, mit bewachtem Geist, dabei die Achtsamkeit
aufrecht erhaltend, und mit beherrschten Sinneskraften: so wollen wir in
die Ortschaft zum Sammeln von Almosenspeisen gehen!“!“

Sutra 20.11: Der Schakal (1)

Sutra 20.12: Der Schakal (2)

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Sravasti in Anathapindada’s
Kloster-Anlage im Siegerhain. [An einem dieser Tage] sprach er zu den
[bei ihm versammelten] Bhiksus:

,Ihr Bhiksus! Habt ihr ebenfalls beim Morgengrauen einen alten
Schakal heulen hoéren?“

»Ja, Herr!“, [bestatigten sie ihm.]

»1hr Bhiksus! In diesem alten Schakal kann durchaus noch etwas an
Erkenntlichkeit und Dankbarkeit vorhanden sein. Aber in einem, der sich
falschlich als Sakya-Sohn ausgibt, in diesem ist nichts an Erkenntlichkeit
und an Dankbarkeit vorhanden.

Daher, ihr Bhiksus, habt ihr so zu tiben: , Erkenntlich wollen wir sein,
und dankbar! Auch Geringes, das man uns erwies, soll nicht verlorenge-
hen!“1*

369 Das Niedere Leben ist das Nicht auf die Befreiung hin ausgerichtete Leben.
Was hier mit dem Wort ,Tod“ gemeint ist, das hatten sich die Horer-Berichter anhoren
und merken und berichten sollen. Aber leider ...
370 Dies sollte beim Studium der Texte stes in Erinnerung behalten bleiben:
»mit bewachtem Kérper” # ,, mit bewachter Form*!
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Sttra 21.01: Kolitas”

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Sravasti in Anathapindada’s
Kloster-Anlage im Siegerhain.

[An einem dieser Tage] wandte sich dort der Ehrwiirdige Maha-
maudgalyayana an die bei ihm zusammengekommenen Bhiksus mit den
Worten: ,Briider Bhiksus!“; und diese antworteten ihm: ,Bruder!“.
Daraufhin sprach er zu ihnen:

Briider, als ich [einst beim Kdmpfen um die Befreiung] allein in Zu-
riickziehung weilte, da stieg einmal in meinem Geist diese Uberlegung
auf: , ,Edles Schweigen®, so wird gesagt; aber was ist denn nun Edles
Schweigen?“

Da tiberlegte ich mir dies so: ,, ,Nach dem Ausklingenlassen des Er-
wigens und Uberlegens372 tritt der Bhiksus mit ruhiger Zuversicht und
geeintem Geist in die [nunmehr] von Erwigen und Uberlegen freie Zwei-
te Vertiefung [des Geistes] ein und weilt in ihr mit der aus der Samm-
lung373 geborenen Freude und Entziickung!“: Dies nennt man ,Edles
Schweigen“1“374

Und da trat ich nun, ihr Briider, nach dem Ausklingenlassen [auch
dieses] Erwigens und Uberlegens mit ruhiger Zuversicht und geeinten
Geist in die [nunmehr] von Erwigen und Uberlegen freie Zweite Vertie-
fung [des Geistes] ein und weilte in ihr mit der aus der Sammlung gebo-
renen Freude und Entziickung. [Aber noch] wahrend ich in diesem Zu-
stand weilte, liberfielen mich Gedanken [beziiglich] Aufmerksamkeit und
Unterscheidung.37>

Da nun, ihr Briider, ist der Bhagavan mit magischer Macht zu mir ge-

371 Kolita“ ist —in P- der personliche Name Mahamaudgalyana’s, wohingegen S: ,Maud-
galyayana“ bzw. P: ,Moggalana“ sein brahmanische Geschlechtername ist.

Siehe SN 40.02, das -~wohl aus einer anderen Unterschule stammend- nahezu gleich-
lautend ist.
372 Das Ausdruckspaar ,Erwégen und Uberlegen” ist sinngleich mit ,Gedankenfassen
und Untersuchen” zu verstehen; es handelt sich dabei somit um Analytisches Meditie-
ren.
373 Hier setzt demnach das Konzentrative Meditieren ein, dies auf den Gegenstand, der
das Ergebnis des vorausgegangenen Analytischen Meditierens ist.
374 Beim ed/en Schweigen ist auch das innere Reden zur Ruhe gekommen.
375 Es hat ihn da dann wohl auf der Meta-Ebene erwischt, in Anlehnung an MN 74 ge-
sprochen: Er hat aufinerksam auf die Sammlung geachtet und dabei zwischen Gesam-
meltsein und Nicht-Gesammeltsein unterschieden ...
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kommen376und hat mich mit diesen Worten ermahnt: ,Maudgalyayana!
Sei im Edlen Schweigen nicht nachladssig, Brahmana! Im Edlen Schweigen
festige deinen Geist; im Edlen Schweigen eine deinen Geist; im Edlen
Schweigen sammle deinen Geist!“

[hr Briider! [Ich nahm mir dies zu Herzen; und] danach trat ich er-
neut nach dem Ausklingenlassen [auch dieses] Erwigens und Uberlegens
mit ruhiger Zuversicht und geeinten Geist in die [nunmehr] von Erwagen
und Uberlegen freie Zweite Vertiefung [des Geistes] ein und weilte in ihr
mit der aus der Sammlung geborenen Freude und Entziickung.

Wenn man, ihr Briider, von jemandem zu Recht sagen kann: ,Er ist
ein vom Meister geférderter Jiinger, der das Grofde Unvermittelte Wis-
sen3’7 erlangt hat“, dann bin ich einer von diesen, von denen man das zu
Recht sagen kann!“

Sutra 21.02: Upatisya3’s

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Sravasti in Anathapindada’s
Kloster-Anlage im Siegerhain.

[An einem dieser Tage] wandte sich dort der Ehrwiirdige Sariputra
an die bei ihm zusammengekommenen Bhiksus mit den Worten: ,Briider
Bhiksus!“; und diese antworteten ihm: ,,Bruder!“. Daraufhin sprach er zu
ihnen:

Briider, als ich [einst] allein in Zuriickziehung weilte, da stieg einmal
in meinem Geist diese Uberlegung auf: , Gibt es denn etwas auf diesen Er-
denrund, wodurch mir Kummer-Schmerz-Leid-Betriibnis-Verzweiflung
entstehen konnten?“379

376 Ohne jeden Zweifel darf davon ausgegangen werden, dass Maudgalyayana es so emp-
funden hat; Zweifel diirfen hingegen mit Berechtigung angemeldet werden, dass es so
gewesen ist.
377 P: ,mahabhififiata“, S: ,mahabhijnata“, hier wiedergegeben D: , Grofses Unvermittel-
tes Wissen®.
378 S:  Upatisya“ bzw. P: ,Upatissa“ ist der personliche Name Sariputra’s, wohingegen P:
,Sariputta“ bzw. S: ,Sariputra“ gelesen wird als ,der Sari Sohn“ [bzw. von mir als ,des
Sari’s Sohn“].

Siehe auch: SN 40.02, nahezu gleichlautend, wohl aus einer anderen Unterschule.
379 M.a.W.: ,Bin ich noch dem Jaramarana [= Altern-in-Todhaftigkeit, # Alter-und-Tod
(= Sterben)] unterworfen?“

Man erinnere sich u.a. an: MN 9, SN 12.01, SN 12.02, ... : ,das Altern-in-Todhaftigkeit,
[das sich zeigt in] Kummer-Schmerz-Leid-Betriibnis-Verzweiflung. Auf solche Art
kommt das durch Vorausgegangenes bedingte Entstehen der ganzen Masse des Erlei-
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Und, [indem ich meinen Geist auf allen seinen Ebenen iiberblickte],
stellte ich fest: ,Es gibt nichts auf diesen Erdenrund, wodurch mir Kum-
mer-Schmerz-Leid-Betriibnis-Verzweiflung entstehen kénnten!“

Auf dieses hin fragte ihn der Ehrwiirdige Ananda: ,,Auch nicht bei
Wandel und Veranderung, die sich beim Meister zeigen [konnten], wiir-
den dir, Bruder Sériputra, Kummer-Schmerz-Leid-Betriibnis-Verzweif-
lung entstehen?“380

»2Auch nicht bei Wandel und Verdnderung, die sich beim Meister zei-
gen [konnten],“ [antwortete ihm der Ehrwiirdige Sariputra], ,wiirden mir
Kummer-Schmerz-Leid-Betriibnis-Verzweiflung entstehen. Vielmehr
wiird‘ ich mir vergegenwartigen: ,Der einfiihlsame-kraftvolle-unbesieg-
bare Meister ist dahingegangen. Hatt' er noch langer gelebt, so ware dies
—aus seinem Erbarmen heraus- dem Wohl und dem Heil der vielen
menschlichen und nicht-menschlichen Lebewesen dienlich gewesen!”

,Lange schon“, [bekannte da der Ehrwiirdige Ananda], ,ist es schon
her, dass vom Ehrwiirdigen alle Neigungen von Ich-Diinlel und Mein-
Diinkel entwurzelt worden sind. Ja! Daher wiirden selbst bei Wandel und
Verdnderung, die sich beim Meister zeigen [konnten], dem Ehrwiirdige
Sariputra nicht Kummer-Schmerz-Leid-Betriibnis-Verzweiflung entste-
hen!”

Sutra 21.03: Die Salztonne

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Sravasti in Anathapindada’s
Kloster-Anlage im Siegerhain.

Damals weilten der Ehrwiirdige Sariputra und der Ehrwiirdige
Maudgalyayana bei Rajagrha im Bambus-Hain gemeinsam in einer Hiitte
am Buntvogel-Heiligtum.

An einem Abend dieser Tage beendete der Ehrwiirdige Sariputra
seine Zuriickgezogenheit, begb sich zum Ehrwiirdigen Maudgalyayana,
begriifdte sich mit ihm (...), und setzte sich ihhm zur Seite hin. Sodann
fiihrten beide dieses Gesprach:

,2Heiter, Bruder Maudgalyayana, sind deine Gesichtsziige; und rein

dens [-kurz: das Entstehen des Erleidens-] zustande®.

Siehe hierzu auch SN 12.32 1!
380 Eine kluge, wenngleich verfangliche Frage!

Ananda war dem Sariputra zur geistlichen Betreuung zugewiesen worden; um diese
Zeit herum diirfte er dann bereits dessen Helfer gewesen sein.
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und hell ist die Farbe deines Antlitzes. Da [hat wohl bis dahin] der Ehr-
wirdige Mahamaudgalyana den Tag in friedvollem Verweilen ver-
bracht?“

,Im geistigen Verweilen groberer Art, Bruder, hab‘ich den heutigen
Tag verbracht. Ein Lehrgesprach [war der Inhalt meines groberen Ver-
weilens]!“

,Und mit wem hat der Ehrwiirdige Mahamaudgalyana dabei gespro-
chen?”

,Mit dem Bhagavan, Bruder!“

»Aber, Bruder, der Bhagavan ist doch weit weg von hier; er weilt bei
Sravastl in Anathapindada’s Kloster-Anlage im Siegerhain. Hat sich denn
da der Ehrwiirdige Mahamaudgalyana mit iibernatiirlicher Kraft zum
Bhagavan begeben, oder hat sich der Bhagavan mit iibernatiirlicher Kraft
zum Ehrwiirdigen Mahamaudgalyana begeben?“

»Weder das eine noch das andere ist erfolgt, Bruder. Vielmehr haben
sich beim Bhagavan und bei mir Himmlisches Auge und himmlisches Ohr
auf einander abgestimmt!“

,Und welches Lehrgesprach ist dann da gefiihrt worden?

,Bruder! Ich habe da den Bhagavan gefragt: ,Herr! Gesagt wird: ,her-
vorgebrachte Kraft“; in welcher Weise bring man nun Kraft hervor?“. Und
der Bhagavan hat mir geantwortet: ,In einer solchen Grundhaltung er-
folgt dies: ,Eher m6gen Haut, Sehnen und Knochen vertrocknen sowie
Fleisch und Blut im Leib austrocknen: kein Nachlassen der nun hervorge-
brachten Kraft wird es geben, ohne das erreicht zu haben, was bei ménn-
licher Anstrengung erreicht werden kann!“!“: Dies war [der Inhalt] des
Lehrgesprachs!“

,Verglichen mit dem Ehrwiirdige Mahamaudgalyana, bin ich ein klei-
nes Steinstiickchen im Vergleich zum Konig der Berge im Himalaya! Mit
dieser grofden iibernatiirlichen Kraft, die dem Ehrwiirdigen Mahamaud-
galyana zu Eigen ist, kann er -wenn er dies wiinscht- ein ganzes Zeital-
ter38l am Leben bleiben.”

381 Siehe SN 51.10 sowi die entsprechende Stelle in DN 16. BBD bemerkt zu P: ,kappa“
[=S: kalpa“, hier mit NPK neutral wiedergegeben D: , Zeitalter“]:

Spk glosses ,kappa“ here as ,ayukappa“, meaning the full human life span of 120 years.
However, there seems tob e no textual basis fiir taking ,kappa“ in this passage meaning
anything other than a cosmic aeon, the full extent of time required for a wordl system to
evolve and dissolve.”

Dass der Text hierfiir keine Spur von Hinweisen enthilt, darin stimm* ich BBD zu. An-
dererseits geh‘ ich -zu BBD’s Gunsten- davon aus, dass dieser ein unverdorben-
kindliches Gemiit sein Eigen nennt.

Denn ich sehe dies -sicherlich auch aus der Sicht des Spk- so: Ist damit die maximale
menschliche Lebensspanne gemeint, dann ist Sariputra’s Aussage real -und ohne Unter-
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,Verglichen mit dem Ehrwiirdige Mahamaudgalyana, bin ich ein klei-
nes Salzstiickchen im Vergleich zu einer grofden Salztonne. Und zu Recht
ist der Ehrwiirdige Sariputra vom Bhagavan gelobt-gepriesen-geriihmt
worden, [beispielsweisemit dem Vers]:

,Der Hochste ist an Weisheit gériputra,
und auch an Tugend und an Geistesfrieden.
Drum wird ein Bhiksu, welcher tiber Alles
Hinausgegangen ist, ihm hochstens gleichen!”

So erfreuten einander diese beiden Grof3en382 sich durch gute Worte,
durch gute Rede.

Sutra 21.04: Ein neuer Bhiksu

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Sravasti in Anathapindada’s
Kloster-Anlage im Siegerhain.

Damals war da ein neuer Bhiksu, der sich so verhielt: Wenn er nach
dem Mahl, das er auf dem Almosengang erhalten hatte, ins Kloster zu-
riickkehrte, dann nahm er nicht an den [-fiir ein geordnetes Klosterleben
erforderlichen- Arbeiten] teil, insbesondere auch nicht an der Anferti-
gung von Gewdndern, sondern verhielt sich schweigend und untatig.

[An einem dieser Tage] begaben sich dann einige der Bhiksus zum
Bhagavan, begriifdten ihn ehrerbietig, setzten sich ihm zur Seite hin, und
berichteten ihm [vom Verhalten dieses neuen Bhiksus].

Da wandte sich der Bhagavan an einen der Ménche und sprach zu
ihm: , Geh’, Bhiksu, zu jenem Bhiksu, und sprich in meinem Namen zu
ihm: ,Der Lehrer ruft dich, Bruder!“!“

»Ja, Herr!“, antwortete ihm dieser, begab sich zu jenem Bhiksu, und
berichtete Ihm: ,Der Lehrer ruft dich, Bruder!

»Ja, Bruder!“, willigte dieser ein, begab sich [umgehend] zum Bhaga-
van, begriifdte ihn ehrerbietig, und setzte sich ihm zur Seite hin.

»,Bhiksu!“, fragte ihn nun der Bhagavan. ,Ist es wahr, dass du (...)

tone- gesagt worden: Wer solche Krafte besitzt, der kann seine Lebenszeit bis zum Ma-
ximum davon ausdehnen; denn dann tritt kein vorzeitiger Verfall seiner Lebenskrafte
ein. Ware damit hingegen ein ganzes Weltzeitalter gemeint, dann ware Sariputra’s Aus-
sage irreal; und dann wiirden in ihr Unterténe mitschwingen.

382 [Auch] hier geb‘ich S: P: ,naga“ nicht mit D: ,Schlange®, sondern mit ,D: , Grof3er”
wieder. In gleicher Weise ist z.B. beim Abschluss von MN 24 zu verfahren.
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nicht an den [-fiir ein geordnetes Klosterleben erforderlichen- Arbeiten]
teilnimmst, insbesondere auch nicht an der Anfertigung von Gewéandern,
sondern verhielt sich schweigend und untétig verhaltst?“

,2Herr!“, [antwortete dieser dem Bhagavan.] ,Auch ich verrichte mei-
ne Arbeit!“383

Da bemerkte der Bhagavan der Bhagavan, welche Gedanken dieser
Bhiksu [mit der gegebenen Antwort verbindet]; und er wandte sich da-
her an die [anderen] Bhiksus: ,Ihr solltet bei diesem Bhiksu nichts Feh-
lerhaftes an seinem Verhalten sehen! Denn er erreicht [jetzt bereits] oh-
ne Schwierigkeiten (...) [die ersten] Vertiefungen; [und bald wird] er das
Hohe Ziel des Heilswandels erreichen, um dessetwillen S6hne aus edler
Abkunft aus dem Hausleben in die Hauslosigkeit ziehen, erreichen, er-
kennen, verwirklichen, und darin verweilen!“384

Und der Bhagavan, der Sugata,38> sprach sodann noch:

,Nicht wird Nirvana -des Erleidens Ende-

Durch Schlaffheit und durch schwache Kraft gewonnen.
Ein Hochster hier ist dieser junge Bhiksu:

Besiegt hat Mara er und dessen Reittier!“386

Sutra 21.05: Sujata

383 [ndividuelle Antworten wie diese sowie [nachfolgendes] individuelles Reagieren des
Buddha heben sich wohltuend von den Schablonisierungen von MN 22 sowie [insbeson-
dere] MN 38 ab, wie sie auch in MV wiederkehren; und leiten mich zu der Annahme,
dass der Text in seinem Kern authentisch ist.

384 [ch mildere oben die betreffenden Aussagen der Textvorlage ab; diesen gemaf hat
dieser Bhiksu bereits alle vier Vertiefungen sowie das Hochste Ziel erreicht, was ich bei
diesem Neuen Bhiksu als einen etwas libertriebenen -und wohl so nicht aus des Bud-
dha’s Mund stammanden- Bericht erachte.

385 Dieser Zusatz nahrt die Vermutung, dass das nachfolgende Gedicht aus spaterer Zeit
stammt.

386 P; jetva maram savahanam®: Der Ausdruck P: ,savahanam“ wird meist mit E: ,and
his arma“ tibersetzt, von NPK mit D: ,,und sein Heer*, jedoch von BBD mit E: ,and his
mount“. NPK erwahnt allerdings in einer FN die wértliche Ubersetzung ,mit seinem
Reittier”. Ich will mich nicht auf die genaue Gattung des Reittieres festlegen, wohl je-
doch, vom -vorbuddhistischen- Tantrayana her auf dieses:

Mara ist kein duflerer Damon, sondern eine innere -sich unheilsam auswirkende-
Geisteskraft. Und jede Geisteskraft benotigt fiir ihre Bewegungen einen Kdrper [ ein
System von feinstofflichen Energien], eben: ein Reittier.

NB, vom Vor-Tantrayana her gesehen: Auch Brahma kommt ohne ein solches nicht
aus. [Aber ich schlief3e nicht aus, dass diese alten Berichte nicht nur die duf3ere [= kos-
mische] Bedeutung hatten, sondern auch eine innere [= geheime].]
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Sutra 21.06: Lakuntaka Bhaddiya

Siatra 21.07: Visakha

Sutra 21.08: Nanda

Sutra 21.09: Tissa

Sutra 21.10: Der Bhiksu Thera

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Rajagrha im Bambus-hain am
Buntvogel-Heiligtum.

Damals weilte ein Bhiksu mit Namen , Sthavira“387 allein in der Ein-
samkeit; und er pries dieses Einsiedlertum. Allein betrat er das Dorf um
Almosenspeise, allein kehrte er zurtick; und allein verblieb er in seiner
Klause.

[An einem diesser Tage] begaben sich mehrere Bhiksus zum Bhaga-
van, begriifdten ihn ehrerbietig, setzten sich ihm zur Seite hin, und berich-
teten ihm von diesem Bhiksu.

Da wandte sich der Bhagavan an einen der Ménche und sprach zu
ihm: ,Geh’, Bhiksu, zu jenem Bhiksu, und sprich in meinem Namen zu
diesem Bhiksu Thera: ,Der Lehrer ruft dich, Bruder!"“!“

»Ja, Herr!“, antwortete ihm dieser, begab sich zu jenem Bhiksu, und
berichtete IThm: ,Der Lehrer ruft dich, Bruder!“

»Ja, Bruder!“, willigte dieser ein, begab sich [umgehend] zum Bhaga-
van, begriifdte ihn ehrerbietig, und setzte sich ihm zur Seite hin.

,Sthavira!®, fragte ihn nun der Bhagavan. ,Ist es wahr, dass du ein
Einsiedler bist und dieses Einsiedlertum lobpreist?“

»Ja, Herr!“, [antwortete ihm dieser.]

387 P; thera“ = S: ,sthavira“ = D: ,Alter, Alterer”: So werden dessen Eltern ihren Neuge-
borenen kaum getauft haben. Daher ist davon auszugehen, das dies sein -ihm im vorge-
riickten Alter zugefiigte- Rufname gewesen ist; und zudem geh‘ ich davon aus, dass
dieser Einsiedler nicht aus Avanti nach Magadha umgesiedelt ist.
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»,In welcher Weise, Sthavira, bist du Einsiedler, und wie lobpreist du
das Einsiedlertum?*

,2Herr! So bin ich Einsiedler, und so lobpreis ich das Einsiedlertum:
»Allein betret’ ich ein Dorf um Almosenspeise; allein kehr* ich zuriick;
und allein verbleib‘ ich in meiner Klause!“!"

,Dies, Sthavira, ist zwar ein Einsiedlertum; und ich sage nicht, dies
sei keines. Aber wie das Einsiedlertum im Einzelnen vollendet wird, das
will ich dir erklaren: Hor dieser Erklarung aufmerksam zu!“

»Ja, Herr!“

»Sthavira! So wird das Einsiedlertum im Einzelnen vollendet: ,Was
da Vergangenes ist, das ist zuriickgelassen; was da Zukiinftiges ist, das ist
aufgegeben; was da Gegenwartiges ist ~dieses Begehren und diese Gier
nach Formen des Bestehenden-, das ist bezwungen!“:388 Ja, dies ist die
Vollendung des Einsiedlertums!“

Und der Bhagavan, der Sugata,38 sprach sodann noch:

,Der Weise -der All-Sieger, All-Erkenner-,
der losgelassen hat, der unverschmutzt und

befreit ist im Vernichten allen Diirstens,
den Menschen nenn‘ ich: ,einer, der allein weilt

(l'“

Sutra 21.11: Mahakappina

Sutra 21.12: Gefiahrten

Das Buch der Bedingungen ist beendet

388 Es wird hier -wie auch an mehreren anderen Stellen- zwischen dufderem und inne-
rem Alleinsein unterschieden. Das innere Alleinsein bedeutet: ohne die Begleiter von
Gier-Hass-Irrung weilen.

389 Dieser Zusatz nahrt die Vermutung, dass das nachfolgende Gedicht aus spaterer Zeit
stammt.
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Anhang (1)

Die vier Klassen der Schulung des Geistes

P-PSN [nach DN 16 (5.27), iibersetzt von KEN]:

[Der Bhagavan sprach zu Subhadda:]

»Wo da, Subhadda, in einer Lehre und Ordnung der Edle Achtfache
Pfad nicht zu finden ist, da ist auch die [erste] Sramanaschaft nicht zu fin-
den, auch nicht die zweite éramanaschaft, auch nicht die zweite Srama-
naschaft, auch nicht die dritte Sramar_laschaft, und auch nicht die vierte
Sramanaschaft. Wo hingegen in einer Lehre und Ordnung der Edle Acht-
fache Pfad zu finden ist, da ist auch die [erste] Sramanaschaft zu finden,
auch die zweite Sramanaschaft, auch die zweite Sramanaschaft, auch die
dritte Sramanaschaft, und auch die vierte Sramanaschaft.

Ein Jahr, bevor ich dreifdig ward, Subhadda,
bin fort gewandert ich, um Heil zu suchen.
Der Jahre sind es flinfzig und dartiber,
seitdem als Sramana ich bin gewandert,
um so das Reich der Weisheit darzulegen. (...)390“«

S-PSN [Nach CWB (28-33)]:

»Nun sprach der Bhagavan zu dieser Gelegenheit zwei Gatha-
Strophen:391

390 [ndirekt geht aus einem Hinweis von MWS hervor, dass die nachfolgenden vier Vers-
Zeilen spater erfolgter Zusatz sind. Und KEN muss dies wohl ebenfalls so gesehen ha-
ben; denn er libersetzt sie zwar, bringt sie jedoch nicht in die Vers-Form. ccc

391 Der Text, den ich oben rhythmisch zu gestalten versuche, lautet bei CWB:

»Warum ich, Subhadra, mit 29 Jahren [in die Hauslosigkeit] hinauszog, suchend, was
heilsam [sei]; warum ich, Subhadra, mehr als 50 Jahre ein [in die Hauslosigkeit] Hinaus-
gezogener bin:

Tugend, Vertiefung, Verhalten, Wissen, Sammlung des Geistes sind von mir entfaltet
worden; denn einen Erkldrer von Fragen der Edlen Lehre, einen Asketen aufserhalb
hiervon gibt es nicht.”

217



»Warum ich, Subhadra, mit neunundzwanzig
an Jahren aus dem Hausleben hinauszog,
zu suchen das, was heilsam ist, [es finden],
warum ich Subhadra, mit mehr als flinfzig
an Jahren ein Hinausgezogener bin:
die Tugend, die Vertiefung, das Verhalten,
das Wissen, und [zudem] des Geistes Sammlung:
das [alles] ist von mir entfaltet worden;
nicht hat es einen Sramana gegeben,
der -aufderhalb- die Lehre mir erklart!

In welcher Lehre [und] Ordnung, Subhadra, ein Edler Achtfacher
Pfad nicht vorhanden ist, in der ist [auch] kein erster Sramana vorhan-
den, kein zweiter Sramana, [kein] dritter Sramana, [kein] vierter Srama-
na.

In welcher Lehre [und] Ordnung, Subhadra, ein Edler Achtfacher
Pfad vorhanden ist, in der ist [auch] ein erster Sramana vorhanden, ein
zweiter Sramana, [ein] dritter Sramana, [ein] vierter Sramana.

In dieser Edler Lehre [und] Ordnung, Subhadra, ist ein Edler Achtfa-
cher Pfad vorhanden, namlich: Rechte Ansicht, Rechte Gesinnung, Rechte
Rede, Rechtes Verhalten, Rechter Lebenserwerb, Rechte Anstrengung,
Rechte Achtsamkeit, Rechte Vertiefung. Hier ist der erste Sramana vor-
handen, hier der zweite Sramana, hier der dritte Sramar_la, hier der vierte
Sramana. AuRerhalb hiervon [[vom Edlen Achtfachen Pfad]] gibt es keine
Sramanas oder Brahmanas.“«

1-ter Sramana - 2-ter Sramana - 3-ter Sramana - 4-ter Sramana:

Banal verstanden als:392
Monch - Nonne - Laie - Laiin

Soteriologisch verstanden als:393
Stromeingetretener - Einmalwiederkehrer - Niewiederkehrer - Arhat

In welcher Lehre [und] Ordnung, Subhadra, ein Edler Achtfacher Pfad nicht
vorhanden ist, in der ist [auch] kein erster Asket vorhanden, kein zweiter, [kein] dritter,
[kein] vierter Asket.

392 Dies erfolgt nur ganz selten.
393 So swird es zu allermeist verstanden, unter Aufderachtlassung des philosophischen
Aspekts, auch unter Aufierachtlassung des Unterschieds von: Arhat, Buddha. Usw.
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Von mir philosophisch verstanden:
Gemaf3 der in SN aufleuchtenden unterschiedlich vorgestellten Abschnit-
te der 12-er-Kette des Entstehend aus Vorausgegangenem.
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Anhang (2)

Die drei Arten des Erleidens

SN 38.14: Drei Arten des Erleidens

[So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit weilte der Ehrwiirdige Sariputra in Magahda bei Nala-
kagama. Da begab sich ein Sramana zu ihm, tauschte mit ihm freundliche
und zuvorkommende Worte der Begriifdung aus, setzte sich ihm zur Seite
hin, und begann mit ihm dieses Wechselgesprach:

,Freund Sériputra! Gesagt wird: ,Erleiden, Leidhaftigkeit“394. Was
aber ist nun das Erleiden, die Leidhaftigkeit?“

,Freund! Diese drei Arten der Leidhaftigkeit gibt es: des Leidens
Leidhaftigkeit, des Gestaltetwerdens Leidhaftigkeit, der Unstetigkeit39>
Leidhaftigkeit.”

,Gibt es, Freund Sériputra, einen Pfad, der zum Durchscheuen [und
damit zum Uberwinden] des Erledens [-dieser drei Arten der Leidhaftig-
keit-] fihrt (...)?"

Es gibt einen solchen Pfad; und [auf ihm] gibt es ein solches Voran-
kommen!“

,Und was ist dies fir ein Pfad, auf dem ein solches Vorankommen
[erfolgt]?“

,Freund! Dies ist der Edle Achtfache Pfad, bestehend aus: Rechter
Ansicht, Rechter Gesinnung, RechterRede, Rechtem handeln, Rechtem
Lebenserwerb, Rechter Anstrengung, Rechter Achtsamkeit, Rechter Ver-
tiefung!“396

394 Wahrend BBK schreibt: ,three kinds of suffering”, iibersetzt HHK mit groféem Fein-
gefiihl: ,drei Arten des Leidhaftigkeit“. Ich verwende hier den Ausdruck ,Erleiden” sy-
nonym mit seinem Begriff , Leidhaftigkeit”.

395 [ch schreibe ,Unstetigkeit statt ,Verdnderung, Wandelbarkeit“. Denn im Sinne von
Gesche Tandim Rabten und von Lama Gonsar Tulku geh‘ich davon aus, dass hier nicht
die Verdnderungen im Wahrgenommenen ist, was den gewdhnlichen unfrei macht, son-
dern die Verdnderungen im eigenen Geist, die z.B. ein intensives Gliicksgefiihl recht
rasch abflachen und es gelegentlich sogar umkippen lassen, wiewohl sich an den du-
RReren Umstinden nichts wesentlich verandert hat.

M.E. ist dies genau das, worum es Buddha gékyamuni stets geht, beispielsweise wenn
er feststellt, dass es nicht die Stirke der Fesseln ist, die einen gefangenhalten, sondern
die Schwiche des Gefesselten.

396 Somit: ein Entgegenwirken nicht den dufderen, sondern den inneren Veranderungen.
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,Ein gliicklicher Pfad ist dies, Freund §ériputra! Denn ein heilsames
Vorankomemn erfolgt auf ihm, hin zum Nirvana (...)!"

DN 33: Das gemeinsame Singen

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit wanderte der Bhagavan im Land Malla und erreichte da
dann die Hauptstadt Pava. (...)

Da wandte sich der Ehrwiirdige Sariputra mit diesen Worten an die
versammelten Bhiksus: (...)

,Brider! (...) Drei Sachen jeweils hat der Herr -der Vollstandig Er-
wachte, der Wissende und Sehende- fehlerfrei dargelegt: (...)

Die drei Arten des Erleidens: das Erleidens des Leids, das Erleidens
des Gestaltetwerdens, das Erleiden der Unstetigkeit.3°7 (...)“ (...)

397 Statt ,Erleiden des Leids“ sollte vielleicht besser ,Erleiden von Schmerz [Pein ...]“
gesagt werden.

In P: dukkha-dukkhata, sankhara-dukkhata, viparinama-dukkhata.

In S: XYX ccc
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Anhang (3)

FEine systematische Darlegung

MN 140: Die Darlegung der sechs Gegebenheiten

So hab’ich es gehort:

Zu einer Zeit wanderte der Bhagavan durch das Land Magadha; und
er traf dann in Rajagrha ein.

Dort begab er sich [abends] zu dem Tépfer Bhaggava und bat ihn:398
»,Wenn es dir keine Umstdnde bereitet, Bhaggava, wiird‘ ich die Nacht in
deiner Werkstatt verbringen!“

,Ehrwiirdiger Herr!“, [antwortete ihm dieser.] ,Das bereitet mir sel-
ber keine Umstdnde. Aber dort halt sich bereits ein Hausloser auf. Wenn
er [mit Deiner Anwesenheit] einverstanden ist, so bleibe, so lange Du
magst!“

Nun hielt sich [seit diesem Abend] bereits [der Ehrwiirdige] Pukku-
sati in der Werkstatt des Topfers auf, ein Mann von guter Abkunft;399 die-
ser war aus Vertrauen zum Bhagavan aus dem Hausleben in die Hauslo-
sigkeit gezogen. Zu ihm begab sich sodann der Bhagavan und bat ihn:
»Wenn es dir keine Umstdnde bereitet, Bhiksu, wiird‘ ich die Nacht in
dieser Werkstatt verbringen!“

,Die Werkstatt des Topfers”, [antwortete ihm der Ehrwiirdige Puk-
kusati], lasst Platz zum Atmen,*%0 Freund. Der Ehrwiirdige bleibe daher,
so lang’ er mag!“

Da trat der Bhagavan in diese Werkstatt ein. Er bereitete an einer
Seite dieses Zimmers eine Schicht Heu aus, setzte sich mit gekreuzten
Beinen und gerade aufgerichteten Oberkorper darauf und verweilte so
geistesgegenwartig in Achtsamkeit. So verbrachte er da den gréferen
Teil der Nacht in Verinnerlichung; und auch der Ehrwiirdige Pukkusati
verbrachte diesen Teil der Nacht sitzend im Verinnerlichen.

398 Diese Begebenheit wird somit stattgefunden haben, nachdem Devadatta bereits
meh-rere Jahre lang der Abt des Klosters im Bambus-Hain gewesen ist, aber noch bevor
Ananda sein Helfer geworden ist, somit im zweiten der vier Jahrzehnte der Lehrtitigkeit
Buddha Sakyamuni’s.

399 Dieser —auch sonst mehrfach gebrauchte Nebensatz ,,von guter Abkunft” ist mit an
Si-cherheit grenzender Wahrscheinlichkeit nicht weltlich, sondern geistlich zu
verstehen.

400 Sie wird nicht merklich grofier gewesen sein als vergleichbare Werkstatten im
Indien unserer Tage.
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Da iiberlegte sich der Bhagavan: ,Dieser Mann von guter Abkunft
verhalt sich auf eine Art, die Vertrauen erweckt. Ich sollt ihn daher be-
fragen.”

,Unter wem bist du“, fragte er ihn sodann, , in die Hauslosigkeit
gezogen, Bhiksu? Wer ist dein Lehrer? Zu wessen Lehre4%! bekennst du
dich?“

,Freund!“, [antwortete ihm dieser.] ,Der Bhiksu Gautama, der Sa-
kyaputra, der aus dem Sakya-Geschlecht in die hauslosigkeit gezogen ist,
diesem Bhagavan eilt dieser Ruf voraus: ,Dieser Bhagavan ist ein Ver-
wirklichter, ein Vollstindig Erwachter, vollkommen in wahrem Wissen
und erhaben im Verhalten, vollendet, Kenner der Welten,#02 unvergleich-
licher Lenker der sich zihmen wollenden Menschen, Lehrer der Men-
schen und [ihrer] Gotter,403 ein Erwachter, ein Segensreicher!”: Unter
diesem hab‘ich mich in die Hauslosigkeit begeben; dieser Bhagavan ist
mein Lehrer; und zu seiner Lehre bekenn’ ich mich!“

»Aber, Bhiksu, wo halt sich dieser Bhagavan -dieser Verwirklichte,
dieser Vollstandig Erwachte- denn jetzt auf?“

,Er halt sich jetzt im nérdlichen Land in der Stadt Sravasti auf

,Hast du denn diesen Bhagavan schon jemals gesehen? Wiirdest du
ihn erkennen, wenn du ihn sahest?

,Nein, Freund! Ich hab‘ ihn nie gesehen; und ich wiird‘ ihn, wenn ich
ihn sdhe, auch nicht [sofort] erkennen!“

Da dachte sich der Bhagavan: ,Dieser Mann von guter Abkunft ist
unter mir vom Hausleben in die Hauslosigkeit gezogen; daher sollt‘ ich
ihm nun die Zusammenhange*%4 lehren!“

Und er sprach zum Ehrwiirdigen Pukkusati: ,Bhiksu! Hore zu, und
achte aufmerksam auf das, was ich sagen werde!”

»Ja, Freund!“, versprach der Ehrwiirdige Pukkusati. Und der Bhaga-
van legte ihm [die sechs Gegebenheiten so dar]:

,Bhiksu! Dieser Mensch#05 besteht

e aus sechs Grundbestandteilen,
e aus sechs Bereichen des Beriithrens, und
¢ aus achtzehn Arten des Erkundens.

'“

401 Hjer ist P: ,dhamma“ bzw. S: ,dharma“ zweifelsfrei mit D: , Lehre“ zu libersetzen.
402 Namlich: die Welt der Menschen, die Welt der Hunde, die Welt der Katzen, ...

403 Hier: der in ihnen wirkenden Kréfte, dies im Sinne von Yajfiavalkya.

404 Hier hingegen geb* ich sinnvollerweise P: ,dhamma“ bzw. S: ,,dharma“ mit D: ,Zu-
samenhange” wieder; denn die Lehre ist eine Beschreibung; und das Lehren ist ein
Beschreiben. Beschrieben wird hier nicht eine Beschreibung; beschrieben werden die
Zusammenhinge.

405 S: ,purusa“, P: ,purisa“.
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e Vier Grundlagen [des Heils] sind ihm zu Eigen;

e die Fluten der Vorstellungen spiilen iiber jemanden, der auf diesen
Grundlagen fufdt, nicht mehr hinweg; und

e wenn sie nicht mehr iiber ihn hinwegspiilen, dann ist er zu einem
Stillen-in-Frieden geworden.

e Man sollte Weisheit vollenden; man sollte Wirklichkeit bewirken;
man sollte Verzicht pflegen; man sollte fiir den Frieden erstellen.

Dies ist die Zusammenfassung#%¢ der Darlegung der [Grundlagen des
Heilswandels].

Bhiksu! ,Der Mensch besteht aus sechs Grundbestandteilen®, so wur-
de gesagt. Mit Bezug auf das Folgende wurde dies gesagt: Es gibt den Erd-
Grundbestandteil, den Wasser-Grundbestandteil, den Feuer-Grundbe-
standteil, den Luft-Grundbestandteil, 497 den Raum-Grundbestandteil,408
den Bewusstseins-Grundbestandteil.

Bhiksu! ,Der Mensch besteht aus sechs Bereichen des Beriihrens*, so
wurde gesagt. Mit Bezug auf das Folgende wurde dies gesagt: Es gibt den
Bereich der Seh-Beriihrung, den der Hor-Beriihrung, den der Riech-Be-
rithrung, den der Schmeck-Beriihrung, den der Tast-Beriihrung, den der
Denk-Beriihrung.

Bhiksu! ,Der Mensch besteht aus achtzehn Arten des Erkundens®, so
wurde gesagt. Mit Bezug auf das Folgende wurde dies gesagt: Sieht man
mit dem Auge eine Form, so erkundet man diese Form, sei’s, indem man
Frohmut hervorbringt, oder sei’s, indem man Gleichgiiltigkeit hervor-
bringt, oder sei’s, indem man Wehmut hervorbringt. Hort man mit dem
Ohr einen Schall, riecht man mit der Nase einen Geruch, schmeckt man
mit der Zunge einen Geschmack, ertastet man mit der Haut eine Tastung,
denkt man mit dem Denksinn ein Gedachtes,*%° so erkundet man einen

406 D h.: die Inhaltsangabe.

407 Diese vier Grundbestandteile sind die Vier Groféen Grundstoffe.

408 Diese flinf Grundbestandteile sind die Grundstoffe.

409 Etwas Gedachtes kann aus einer Erinnerung bestehen, auch aus einer Vorstellung,
auch aus Entitiaten beispielsweise der Mathematik: alles, was nicht durch die fiinf
dufleren Sinne gegeben ist.

Werden die Sinne[skréfte] -was vereinzelt geschieht- vierfach unterschieden, so er-
folgt dies nach zwei dufieren und zwei inneren Sinne[skréften]. Werden sie sechsfach
unterschieden, so erfolgt dies nach fiinf dufieren Sinne[skraften] und einer inneren
Sinne[skraft]. Eine Unterscheidung nach acht Arten -nach fiinf duf3eren und drei inne-
ren- fithren die Sravakayana-Sammlungen nicht auf; aber daraus ergibt sich lediglich,
dass die innere Sinne[skraft] in den beiden ersten Klassen der Geistesschulung allen-
falls ganz selten -und dann nur nebenbei- weiter gegliedert worden ist.

NB: Der Tastsinn umfasst nicht nur das auf3erhautliche Tasten, sondern simtliche
restlichen Sinne[skréfte]. Der beim Menschen [nahezu] verkiimmerte Magnetsinn
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Schall, oder einen Geruch, oder einen Geschmack, oder eine Tastung,
oder ein Gedachtes, jeweils: sei’s, indem man Frohmut hervorbringt, oder
sei’s, indem man Gleichgiltigkeit hervorbringt, oder sei’s, indem man
Wehmut hervorbringt.

Bhiksu! ,Dem Menschen sind vier Grundlagen [des Heils] zu Eigen®,
so wurde gesagt. Mit Bezug auf das Folgende wurde dies gesagt: Es gibt
die Grundlage der Weisheit, die Grundlage der Wahrheit, die Grundlage
der Entsagung, die Grundlage des Friedens.

»,Man sollte die Weisheit nicht vernachlassigen; man sollte Wirklich-
keit bewirken; man sollte Verzicht pflegen; man sollte fiir den Frieden
iben!“, so wurde gesagt. Mit Bezug auf das Folgende wurde dies gesagt:

Durch solches Sich-vergegenwartigt-Halten vernachldssigt man die
Weisheit nicht: Es gibt die [vorhin genannten] sechs Grundbestandteile:
den Erd-Grundbestandteil, den Wasser-Grundbestandteil, den Feuer-
Grundbestandteil, den Luft-Grundbestandteil, den Raum-Grundbestand-
teil, den Bewusstseins-Grundbestandteil.410

So ist der Erd-Grundbestandteil beschaffen: Er kann entweder in-
nerlich oder dufderlich sein.#11 Zum inneren Erd-Grundbestandteil gehort
alles das, was es an inneren, zu einem selbst gehorenden Festem sowie
Verfestigtem gibt und dem angehaftet werden [kann], wie: Kopfhaar,
Korperhaar, Nagel, Zahne, Haut, Muskelfleisch, Sehnen, Knochen, Kno-
chenmark, Nieren, Herz, Leber, Zwerchfell, Milz, Lunge Dickdarm, Diinn-
darm, Magen, Kot, wie auch, was es sonst noch an innerem, zu einem
selbst gehorenden Festem sowie Verfestigtem gibt, dem angehaftet wer-
den [kann]. Innerer Erd-Grundbestandteil sowie dufierer Erd-Grundbe-
standteil machen zusammen den Erd-Grundbestandteil aus. Und dieser
sollte mit echter Weisheit wirklichkeitsgemaf$ so gesehen werden: ,Dies
ist nicht mein; dies bin nicht ich; dies ist nicht mein Selbst!“.412 Indem
man dies mit echter Weisheit wirklichkeitsgemaf? so sieht, wird man dem

wiirde dann ebenfalls zum Tastsinn gehdren.
410 Wie bereits Yajiiavalkya auf Gargr’s Fragen hin ausgefiihrt hat: Die Vier Grofien
Grundstoffe ruhen im Raum; und der Raum ruht im Bewusstsein, [erkenntnistheo-
retisch gesehen].
411 Diese Unterscheidung betrifft das Physische und das Somatische: AuRerlich ist alles
Physische, einschliefdlich des Physischen am eigenen Leibs; innerlich hingegen ist ledig-
lich solches Physische, das sich nicht auerhalb der Aufienhaut des eigenen Leibs befin-
det, [abgesehen natiirlich z.B. von einem Messer, das im Bauch steckt ...].

Das Aufere wird als bekannt vorausgesetzt und nicht weiter besprochen.
412 Gemaf3 Yajfiavalkya ist das erkennende Selbst in allem Erkannten enthalten; und
alles Erkannte gehoért dem erkennenden Selbst.

So lautet Buddha Sakyamuni’s gegen-Position.
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Erd-Grundbestandteil gegeniiber erntichtert;413 und man macht dadurch
das Gemiit hinsichtlich des Erd-Grundbestandteils begierdelos.

So ist der Wasser-Grundbestandteil beschaffen: Er kann entweder
innerlich oder aufderlich sein.*14 Zum inneren Wasser-Grundbestandteil
gehort alles das, was es an inneren, zu einem selbst gehdorenden Wasser
sowie Wassrigem gibt und dem angehaftet werden [kann], wie: Galle,
Schleim, Eiter, Blut, Schweif3, Fett, Tranen, Talg, Speichel, Rotz, Urin, wie
auch, was es sonst noch an innerem, zu einem selbst gehéren-den Wasser
sowie Wassrigem gibt, dem angehaftet werden [kann]. Innerer Wasser-
Grundbestandteil sowie duf3erer Wasser-Grundbestandteil machen zu-
sammen den Wasser-Grundbestandteil aus. Und dieser sollte mit echter
Weisheit wirklichkeitsgemafi so gesehen werden: ,Dies ist nicht mein;
dies bin nicht ich; dies ist nicht mein Selbst!“. Indem man dies mit echter
Weisheit wirklichkeitsgemafs so sieht, wird man dem Wasser-Grundbe-
standteil gegentiber erntichtert;#1> und man macht dadurch das Gemiit
hinsichtlich des Wasser-Grundbestandteils begierdelos.

So ist der Feuer-Grundbestandteil beschaffen: Er kann entweder in-
nerlich oder dufderlich sein.#16 Zum inneren Feuer-Grundbestandteil ge-
hort alles das, was es an inneren, zu einem selbst gehdrenden Feuer so-
wie Feurigem gibt und dem angehaftet werden [kann], namlich: das, wo-
durch man gewarmt wird, und auch, wodurch man altert und sich auf-
zehrt, sowie das, was gegessen und getrunken (...) worden ist, vollstan-
dig verdaut wird, wie auch, was es sonst noch an innerem, zu einem
selbst gehorenden Feuer sowie Feurigem gibt, dem angehaftet werden
[kann]. Innerer Feuer-Grundbestandteil sowie duf3erer Feuer-Grundbe-
standteil machen zusammen den Feuer-Grundbestandteil aus. Und dieser
sollte mit echter Weisheit wirklichkeitsgemaf$ so gesehen werden: ,Dies
ist nicht mein; dies bin nicht ich; dies ist nicht mein Selbst!“. Indem man

413 Man niichtert dadurch den Rausch des behalten-Wollens des -sich mit der Zeit ohne-
hin verdandernden- Erd-Anteils am eigenen Leib aus.
414 Diese Unterscheidung betrifft das Physische und das Somatische: AuRerlich ist alles
Physische, einschliefdlich des Physischen am eigenen Leibs; innerlich hingegen ist ledig-
lich solches Physische, das sich nicht auferhalb der Auffenhaut des eigenen Leibs befin-
det, [abgesehen natiirlich z.B. von einem Messer, das im Bauch steckt ...].

Das Aufiere wird als bekannt vorausgesetzt und nicht weiter besprochen.
415 Man niichtert dadurch den Rausch des behalten-Wollens des -sich mit der Zeit ohne-
hin verandernden- Erd-Anteils am eigenen Leib aus.
416 Diese Unterscheidung betrifft das Physische und das Somatische: Auferlich ist alles
Physische, einschliefdlich des Physischen am eigenen Leibs; innerlich hingegen ist ledig-
lich solches Physische, das sich nicht auflerhalb der Auf3enhaut des eigenen Leibs befin-
det, [abgesehen natiirlich z.B. von einem Messer, das im Bauch steckt ...].

Das AuRere wird als bekannt vorausgesetzt und nicht weiter besprochen.
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dies mit echter Weisheit wirklichkeitsgemaf3 so sieht, wird man dem
Feuer-Grundbestandteil gegeniiber erniichtert;#17 und man macht da-
durch das Gemiit hinsichtlich des Feuer-Grundbestandteils begierdelos.

So ist der Luft-Grundbestandteil beschaffen: Er kann entweder in-
nerlich oder dufderlich sein.#18 Zum inneren Luft-Grundbestandteil gehort
alles das, was es an innerer, zu einem selbst gehdrender Luft sowie Lufti-
gem gibt und dem angehaftet werden [kann], wie: aufsteigende Winde,
absteigende Winde,#1° Winde im Bauch, Winde in den Darmen, durch die
Glieder verlaufende Winde, Einatmung und Ausatmung, wie auch, was es
sonst noch an innerer, zu einem selbst gehorender Luft sowie Luftigem
gibt, dem angehaftet werden [kann]. Innerer Luft-Grundbestandteil so-
wie dufderer Luft-Grundbestandteil machen zusammen den Luft-Grund-
bestandteil aus. Und dieser sollte mit echter Weisheit wirklichkeitsge-
maf} so gesehen werden: ,Dies ist nicht mein; dies bin nicht ich; dies ist
nicht mein Selbst!“. Indem man dies mit echter Weisheit wirklichkeitsge-
maf3 so sieht, wird man dem luft-Grundbestandteil gegeniiber erntich-
tert;420 und man macht dadurch das Gemiut hinsichtlich des Luft-Grund-
bestandteils begierdelos.

So ist der Raum-Grundbestandteil beschaffen: Er kann entweder
innerlich oder aufderlich sein.*21 Zum inneren Raum-Grundbestandteil
gehort alles das, was immer an inneren, zu einem selbst geh6renden
Raum sowie Rdumlichem gibt und dem angehaftet werden [kann], wie:
Ohroffnungen, Nasenoffnungen, Mundoffnung, Inneres der Speiserdhre,
Magen-Inneres, Inneres der Gedidrme, Ausscheidungs-Offnungen, wie
auch, was es sonst noch an innerem, zu einem selbst gehérenden Raum
sowie Raumlichem gibt, dem angehaftet werden [kann]. Innerer Raum-

417 Man niichtert dadurch den Rausch des behalten-Wollens des -sich mit der Zeit ohne-
hin verandernden- Erd-Anteils am eigenen Leib aus.
418 Diese Unterscheidung betrifft das Physische und das Somatische: Auferlich ist alles
Physische, einschliefdlich des Physischen am eigenen Leibs; innerlich hingegen ist ledig-
lich solches Physische, das sich nicht auRerhalb der Aufienhaut des eigenen Leibs befin-
det, [abgesehen natiirlich z.B. von einem Messer, das im Bauch steckt ...].

Das AuRere wird als bekannt vorausgesetzt und nicht weiter besprochen.
419 Gemeint sind damit priméar nicht die oral sowie peroral entweichenden Winde,
sondern das Flief3en der feinstofflichen Kérperkréfte.
420 Man niichtert dadurch den Rausch des behalten-Wollens des -sich mit der Zeit ohne-
hin verandernden- Erd-Anteils am eigenen Leib aus.
421 Diese Unterscheidung betrifft das Physische und das Somatische: AuRerlich ist alles
Physische, einschliefdlich des Physischen am eigenen Leibs; innerlich hingegen ist ledig-
lich solches Physische, das sich nicht auflerhalb der Auf3enhaut des eigenen Leibs befin-
det, [abgesehen natiirlich z.B. von einem Messer, das im Bauch steckt ...].

Das AuRere wird als bekannt vorausgesetzt und nicht weiter besprochen.
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Grundbestandteil sowie dufderer Raum-Grundbestandteil machen zusam-
men den Raum-Grundbestandteil aus. Und dieser sollte mit echter Weis-
heit wirklichkeitsgemaf$ so gesehen werden: ,Dies ist nicht mein; dies
bin nicht ich; dies ist nicht mein Selbst!“. Indem man dies mit echter
Weisheit wirklichkeitsgemaf so sieht, wird man dem Raum-Grundbe-
standteil gegentiber erntichtert;#22 und man macht dadurch das Gemiit
hinsichtlich des Raum-Grundbestandteils begierdelos.

Dann bleibt, [die Weisheit betreffend], noch das Bewusstsein tibrig:
Das Bewusstsein ist ein Strom von Bewusstseinszustanden, [in Weisheit]
gelautert, [in Weisheit] strahlend:#23 Mit jeden [einzelnen] Bewusst-
sein*24 erlebt man entweder Angenehmes oder Unerhebliches oder Un-
angenehmes.

In Abhangigkeit mit einer Beriihrung [mit einem der sechs Sinnes-
bereiche], die als angenehm empfunden [wird], entstehe ein angenehmes
Gefiihl; und, dieses wahrnehmend, versteht man: ,Ich empfind‘ ein ange-
nehmes Gefiihl“; und man versteht auch: ,Mit dem Beenden eben dieser
als angenehm empfundenen Beriihrung lasst dieses angenehme Gefiihl
nach und hort auf”.

In Abhdngigkeit mit einer Beriihrung [mit einem der sechs Sinnes-
bereiche], die als angenehm empfunden [wird], entstehe ein unerhebli-
ches Gefiihl; und, dieses wahrnehmend, versteht man:,Ich empfind‘ ein
unerhebliches Gefiihl“; und man versteht auch: ,Mit dem Beenden eben
dieser als unerheblich empfundenen Bertihrung lasst dieses unerhebli-
che Gefiihl nach und hort auf”.

In Abhangigkeit mit einer Beriihrung [mit einem der sechs Sinnes-
bereiche], die als unangenehm empfunden [wird], entstehe ein unange-
nehmes Gefiihl; und, dieses wahrnehmend, versteht man: ,Ich empfind'
ein unangenehmes Gefiihl“; und man versteht auch: ,Mit dem Beenden
eben dieser als unangenehm empfundenen Beriihrung lasst dieses unan-
genehme Gefiihl nach und hért auf".

422 Man niichtert dadurch den Rausch des behalten-Wollens des -sich mit der Zeit ohne-
hin verandernden- Erd-Anteils am eigenen Leib aus.

423 Gelautert wird das Bewusstsein, (a) indem man es von allen Befleckungen des un-
heilsamen Handelns [von Geist-Rede-Korper] saubert, (b) indem man aus ihm alle
Abdeckungen und Abblendungen und Verblendungen entfernt, und (c) indem man mit
der Aufmerksamkeit die Achtsamkeit und die Wachsamkeit - kurz: das Riickblicks-
[bzw.: Uberblicks-]Wissen- unentwegt voll aufrechterhilt.

424 Der Bewusstseinsstrom -kurz und missverstandlich gesagt: das Bewusstsein- ist
eine Aufeinanderfolge und Auseinanderfolge von Bewusstseins-Augenblickszustianden;
und ein jeder einzelne solche Bewusstseins-Augenblickszustand ist ein Bewusstseins-
Zustand von Etwas, [das dieses augenblicklich bestehende Bewusstsein erfasst.
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So, wie bei Beriihrung und Reibung von zwei Reibehélzern Hitze
erzeugt und Feuer hervorgebracht wird, beim Trennen dieser Holzer
jedoch das Feuer und die Hitze der Holzer verebben und aufhéren, so
bringt auch da die Beriihrung ein entsprechendes Gefiihl hervor, das
beim Aufhoren der Beriihrung nachlasst und schliefdlich ganzlich aufhort.

Dann bleibt, [die Weisheit betreffend, zu besprechen] nur noch der
Gleichmut#2> {ibrig, [in Weisheit] geldutert, [in Weisheit] strahlend:

So, wie ein Goldschmied verunreinigtes Gold reinigt, (...) bis es dann
schlief’lich gelautert, geschmeidig, formbar, leuchtend, strahlend ist, so
ist dann [in Weisheit] der Gleichmut gelautert, geschmeidig, formbar,
leuchtend, strahlend [geworden].426 [Der Edle Jiinger]| versteht dann:

»,Wenn ich diesen gelduterten und hell-strahlenden Gleichmut auf
das Gebiet der Raum-Unendlichkeit hin ausrichten und meinen Geist ent-
sprechend entwickeln wiirde, dann wiirde diese Ausrichtung, von jenem
Gebiet getragen und dabei aber daran anhaftend,*27 sehr lange Zeit
anhalten. Oder wenn ich diesen gelduterten und hell-strahlenden
Gleichmut auf das Gebiet der Bewusstseins-Unendlichkeit hin ausrichten
wiirde, oder auf des Gebiet der Nichtetwasheit, oder auf das Gebiet der
Weder-Unterscheidung-noch-Nichtunterscheidung, dann wiirde diese
Ausrichtung, von jenem Gebiet getragen und dabei aber daran anhaftend,
sehr lange Zeit anhalten.

Wenn ich diesen gelduterten und hell-strahlenden Gleichmut auf das
Gebiet der Raum-Unendlichkeit hin ausrichten und meinen Geist ent-
sprechend entwickeln wiirde, dann ware dies bedingt erfolgt, [und dann
ware das Aufrechterhalten dieses Geisteszustands von solchen Bedin-
gungen abhangig, und dann wiirde dieser Geisteszustand verebben und
enden, sowie die Bedingungen aufgehort haben]. Oder wenn ich diesen
gelduterten und hell-strahlenden Gleichmut auf das Gebiet der Bewusst-
seins-Unendlichkeit hin ausrichten wiirde, oder auf des Gebiet der Nicht-
etwasheit, oder auf das Gebiet der Weder-Unterscheidung-noch-Nichtun-
terscheidung, dann wére dies bedingt erfolgt, [und dann ware das Auf-

425 Der Gleichmut ist die hell-bewusste Geistesausgewogenheit, die von der dumpfen
Gleichgiiltigkeit grundverschieden ist. Zudem ist die Gleichgiiltigkeit zumeist auch ich-
bezogen, da einem ja zumeist [nur]alle Anderen gleichgiiltig sind.

426 Bis dahin ist er noch durch Gleichgiltigkeit ~oder zumindest von Spuren hiervon-
verunreinigt gewesen.

427 Falls eine solche Ausrichtung des Geistes lediglich zu Ubungszwecken erfolgt, so geht
diese mit keiner - oder jedenfalls mit keiner nennenswerten - Anhaftung einher. Falls
sie jedoch zu dem Zweck erfolgt, fiir solch’ lange Zeit von Leiden frei zu sein und das
stille Gliick dieses Freiseins von korperlichen und Geistigen Schmerzen zu geniefen,
dann ist nennenswerte Anhaftung im Spiel; aber dann ist der Gleichmut - der hier aus-
schlieRlich auf das eigene Gliick hin ausgerichtet ist, nicht [mehr] vollstindig gelautert.
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rechterhalten dieses Geisteszustands von solchen Bedingungen abhangig,
und dann wiirde dieser Geisteszustand verebben und enden, sowie die
Bedingungen aufgehort haben].”

Er gestaltet daher keinerlei Bedingungen; und er erzeugt keinerlei
Willensneigung zu Lebewesen oder auch nur zu Nicht-Lebewesen. Und
daher haftet er an nichts in diesem Weltall. Und deswegen ist er nicht
von Unruhe ergriffen. Da er nicht von Unruhe ergriffen ist, erreicht er
durch eigenes [Streben] das Nirvana; und er versteht [und sieht unver-
mittelt]: ,Vernichtet ist das Geborenwerden; gelebt ist der Heilswandel;
gewirkt ist das zu Wirkende: ,Nicht mehr ist diese [Welt]“.

Hat er dann eine als angenehm zu fithlende Empfindung, dann weif3
er: ,Sie ist unbestandig; liber sie kann ich nicht verfiigen; in ihr ist [des-
wegen] nichts Erhebendes zu finden!“. Hat er dann eine als unerheblich
zu fithlende Empfindung, dann weif3 er: ,Sie ist unbestandig; liber sie
kann ich nicht verfiigen; in ihr ist [deswegen] nichts [Unwichtiges] zu
finden!“. Hat er dann eine als unangenehm zu fithlende Empfindung,
dann weif} er: ,Sie ist unbestdndig; iiber sie kann ich nicht verfiigen; in
ihr ist [daher] nichts [Bedriickendes] zu finden!“

Hat er dann eine als angenehm zu fithlende Empfindung, dann fiihlt er
sie als nicht-mit-sich-verbunden. Hat er eine als unerheblich zu fiihlende
Empfindung, dann fiihlt er sie als nicht-mit-sich-verbunden. Hat er dann
eine als unangenehm zu fithlende Empfindung, dann fiihlt er sie als nicht-
mit-sich-verbunden.428

Hat er eine Empfindung [mit einhergehendem Gefiihlswert], die zu-
sammen mit dem Korper dieses Lebens endet, dann versteht er: ,Ich ha-
be da eine [so und so zu fiihlende] Empfindung, die zusammen mit dem
Korper dieses Lebens aufhort!“;429 und er versteht: ,Beim Auseinander-
brechen des Koérpers am Ende des Lebens wird alles das Empfunden, an
dem man sich nicht [gefiihlsmaf3ig beteiligt und erregt hat, ruhig und]
kiihl430 werden.

So, wie eine Ollampe, nachdem ihr kein Brennstoff mehr zugefiihrt
wird, mit dem verbrauchen des restlichen Ols erlischt und kiihl wird, so

428 Er empfindet sie quasi distanziert: Er schaut [mit dem Auge des Geistes] auf sie, wird
jedoch durch sie nicht mehr beriihrt.

In schwacheren Fallen kann dies auch unsereiner an sich selber ausiiben; in stirkeren
Fallen hingegen tliberspiilen einen die Fluten der Gefiihle: es sei denn, man hat sich hin-
reichend darin geiibt, sich von ihnen nicht iibersptilen zu lassen.

429 Solche Empfindungen sind z.B. die von -zum Tod fithrenden- Leberkrebs. Wie ein
Verwirklichter diese meistert, das kann man an der Beschreibung der letzten Wochen
und Tage und Stunden de Lebens von Gesche Tandim Rabten ersehen.

430 Kijhl-Werden ist das diametrale Gegenteil von Nicht-Brennen.
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(...) [erloschen auch alle diese Erregungen des Gemiits, so kiihlen dann
alle diese Erhitzungen des Gemidits ab].

Daher sind einem Bhiksu, der sich diese [Einstellung und Grundhal-
tung ganzlich] zu Eigen gemacht hat, die héchste Grundlage der Weis-
heit. Denn der Zweck der hochsten Edlen Weisheit ist: das Wissen von
der Zerstorung allen Erleidens, [sei dies ein Erleiden von Angenehmen
oder aber von Unerheblichem oder hingegen von Unangenehmen].

Seine Befreiung, die auf den [Zusammenhangen] gegriindet ist, sie
ist unerschiitterlich. Denn unecht ist, was von triigerischer Beschaffen-
heit ist, hingegen echt, was von untriigerischer Art ist: das Nirvana. Ein
Bhiksu, der diese Wirklichkeit sich zu Eigen gemacht hat, er besitzt die
hochste Edle Wirklichkeit, namlich: das Nirvana, das von untriigerischer
Artist.

Zu fritheren Zeiten, als er noch unwissend war, erstellte und entwic-
kelte er Zuneigungen [wie auch Abneigungen]; diese sind nun von ihm
iiberwunden worden, beseitigt worden, an der Wurzel abgeschnitten
worden, einem Palmstumpf gleichgemacht worden, sodass sie kiinftigem
Entstehen nicht mehr unterworfen sind. Ein Bhiksu, der diese Entsagung
besitzt, er hat sich damit die hochste Entsagung zu Eigen gemacht: dieses
Nicht-verbunden-Sein mit all* den Arten von Zuneigung [und Abneigung].

Friiher, als er noch unwissend war, iiberwaltigten ihn Habgier, Be-
gierde, Gier; frither, als er noch unwissend war, tiberwaltigten ihn Arger,
Boswilligkeit, Hass; friiher, als er noch unwissend war, iiberwaltigten ihn
Fehlwissen und Irrung.#3! Sie alle sind nun von ihm tiberwunden worden,
beseitigt worden, an der Wurzel abgeschnitten worden, einem Palm-
stumpf gleichgemacht worden, sodass sie kiinftigem Entstehen nicht
mehr unterworfen sind.

Ein Bhiksu, der diesen Frieden besitzt, er hat sich damit den hochs-
ten Frieden zu Eigen gemacht: die Befriedung von Gier-Hass-Irrung.

So ist das alles zu sehen und zu verstehen, was [eingangs kurz und
biindig] so gesagt worden ist: ,Man sollte Weisheit vollenden; man sollte
Wirklichkeit bewirken; man sollte Verzicht pflegen; man sollte fiir den
Frieden erstellen.”

,Die Fluten der Vorstellungen spiilen iiber jemanden, der auf diesen
Grundlagen fuf3t, nicht mehr hinweg; und wenn sie nicht mehr tiber ihn

431 ]ch geb’,an dieser Stelle S: ,avidya“ nicht mit ,Unwissenheit, sondern mit , Fehlwis-
sen“ wieder, und S: ,moha“ nicht mit Verblendung®, sondern mit ,Irrung".

Denn die Avidya betrifft die grundliegende Fehlsicht, das Erscheinende betreffend,
wohingegen das Moha die Irrungen innerhalb des Erscheinenden betrifft.
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hinwegspiilen, dann ist er zu einem Stillen-in-Frieden geworden!”, so
wurde gesagt. Mit Bezug auf das Folgende wurde dies gesagt:

,Ich bin“ ist eine Vorstellung. ,Ich bin dies“ ist eine Vorstellung. ,Ich
werde sein“ ist eine Vorstellung. ,Ich werde nicht sein“ ist eine Vorstel-
lung. ,Ich werde formhaft sein“ ist eine Vorstellung. ,Ich werde formlos
sein” ist eine Vorstellung. ,Ich werde unterscheidend sein“ ist eine Vor-
stellung. ,Ich werde nichtunterscheidend sein“ ist eine Vorstellung. ,Ich
werde weder-unterscheidend-noch-nichtunterscheidend sein“ ist eine
Vorstellung.

Vorstellung ist eine Krankheit, ein Geschwiir, ein Stachel.

Indem man alle Vorstellungen tiberschreitet, wird man ein Stiller-in-
Frieden. Und der Stille-in-Frieden ist nicht geboren;*32 denn da ist nichts
in ihm vorhanden, wodurch er geboren werden konnte. Nicht geboren
werdend, wie konnt’ er dann altern?! Nicht alternd, wie konnt’ er dann
sterben?! Nicht sterbend, wie konnt‘ er dann erschittert werden?! Nicht
erschittert werden, wie konnt' er dann Sehnsucht haben?!

Bhiksu! Behalte diese kurze Darlegung [der Grundlagen des Heils-
wandels], die ich Dir soeben gegeben habe, [fest] im Gedachtnis!“

Der Ehrwiirdige Pukkusati vergegenwartigte sich da: ,Da ist doch
wahrhaftig der Lehrer zu mir gekommen, der Hochste, der Voll-Erwach-
te!”

Und er erhob sich von seinem Sitz, warf sein Obergewand tiber die
eine Schulter, warf sich vor dem Bhagavan mit seinem Haupt zu dessen
Fifden nieder, und brachte hervor: ,Ehrwiirdiger Herr! Einen Verstof3
hab‘ich begangen, einen schwerwiegenden Verstof3, verwirrt wie ein
Toérichter; denn ich habe mich angemaf3t, den Bhagavan mit , Freund”
anzureden. Ich habe diesen Verstof? als Verstof$ erkannt; und nie wieder
soll er mir widerfahren. Ehrwiirdiger Herr! Der Bhagavan moég‘ ihn mir
vergeben!“433

432 KZW bemerkt hierzu ganz richtig: ,Ein deutlicher Hinweis darauf, dass sich die letzt-
endliche Erkenntnis des Arahants ,Geburt ist zuende gebracht” nicht auf das Fehlen ei-
ner kiinftigen Wiedergeburt bezieht.”

Dieser Feststellung ist weder etwas abzuziehen noch etwas hinzuzufiigen.

433 In der Textvorlage folgt nun, angeblich vom Buddha gesagt, der Absatz:

»,Gewiss, Bhikkhu, hast du einen Verstofd begangen; wie ein Narr, verwirrt und tdlpel-
haft, hast du dich angemaf3t, mich mit ,Freund" anzureden. Aber da du diesen Verstof3
einsiehst und dem Dhamma geméafd Wiedergutmachung iibst, vergeben wir dir. Denn es
bedeutet Wachstum in der Disziplin des Edlen, wenn man seinen Verstof3 einsieht, dem
Dhamma gemafd Wiedergutmachung tibt und kiinftige Zuriickhaltung auf sich nimmt.“

Dieser Text ist aus anderen Ermahnungen, wo er entsprechend angebracht gewesen
ist, stupide abgekupfert und iibernommen worden.

Wer behauptet, dieser Text sei so, wie er dasteht, unbedingt authentisch, der behaup-
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[,Nun ja!“, beruhigte ihn der Bhagavan. ,In anderen Fallen wére dies
zwar ein Verstof$ gewesen. Aber du hattest ja eingangs selber gesagt, du
wiirdest den Bhagavan, wenn du ihn sdhest, nicht sofort erkennen. Dass
du mich nicht sofort erkannt hast, das seh’ich in diesem Fall daher nicht
als Verstofd an. Aber um dich zu beruhigen, vergeb‘ ich dir das, was du als
einen Verstof3 erachtest!”

»,Ehrwiirdiger Herr! Mog‘ ich die Weihe des Eintritts in den Orden
unter dem Bhagavan erhalten!“

»2Aber sind hierzu bei Dir Schale und Roben vollstandig vorhanden?“

,Nein, das sind sie nicht, Ehrwiirdiger Herr!“

,Bhiksu! Die Tathagatas geben niemandem, dessen Schale und Ro-
ben nicht vollstdandig sind, die Weihe des Eintritts in den Orden!“434

Da erhob sich der Ehrwiirdige Pukkusati (...),435 erfreut und be-
gliickt tiber die Worte des Bhagavan'’s; er erbrachte ihm seine Ehrerbie-
tung dar; und er verabschiedete sich von ihm, um sodann [Leute in R3ja-
grha] aufzusuchen, [die bereit sein konnten, ihm] Schale und Roben zu
liberlassen.43¢

Auf diesem Weg jedoch totete ihn eine herumstreunende Kuh.

[Nachdem dies bekannt wurde,] begab sich eine Gruppe von Bhiksus
[aus dem Bambus-Hain] zum Bhagavan, begriifdten ihn ehrerbietig, setz-
ten sich seitlich hin, berichteten ihm, was vorgefallen war, und fragten
nach dem weiteren Weg des so Verstorbenen. Und der Bhagavan sprach:

tet damit, Buddha Sakyamuni habe unter begrenzter Einsichtskraft gelitten und sei zu-
dem ein schlechter Lehrer gewesen.

434 Dies kann so weder bei den ersten fiinf Jiingern noch bei den tausend Jatilas noch bei
Sariputra und Maudgalyayana noch bei deren zweihundertfiinfzig Schiilern schon so als
unbedingte Vorschrift gegolten haben.

Ich vermute, dass diese Vorschrift irgendwann in der Mitte des ersten Jahrzehnts der
Lehrtétigkeit des Buddha eingefiihrt worden ist, dies zu dem Zweck, den Aufzunehmen-
den die Bedeutsamkeit dieses Schrittes klarzumachen und sie bei jedem Blick auf ihre
Bekleidung daran zu erinnern.

Dass im Orden nicht nennenswert viele Schalen und Roben fiir solche Begebenheiten
in Reserve gehalten und dann vorhanden gewesen sind, deutet darauf hin, dass dieses
zusammentreffen wohl nicht erst im zweiten Jahrzehnt [oder gar noch spéter] erfolgt
sein wird.

435 Ich lass‘ oben weg: ,,von seinem Sitz“, was ich als gedankenlose Hinzufiigung erachte.
Denn mit Sicherheit wird er bis dahin noch in der Haltung der Niederwerfung -allenfalls
mit nunmehr aufgerichtetem Korper- verweilt haben, es sich aber keinesfalls gleich
wieder auf seiner Heu-Matte bequem gemacht haben.

436 Im Verlauf dieser -verglichen mit nahezu allen anderen tberlieferten Darlegungen
eigentlich garnicht so kurze- Darlegung der Zusammenhéange scheint zwischenzeitlich
der Tag angebrochen zu sein. Denn hétte nachtlich nicht gut jemanden aus dem Schlaf
trommeln und ihn um diese Gabe bitten konnen.
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,Ihr Bhiksus! Pukkusati, dieser Mann von guter Abkunft, war weise
[und aufnahmefahig]; er hat mir nicht mit allerhand Fragen] Schwierig-
keiten bereitet. Er wird gleich nach seinem Tod (...) im reinen Zustand
(...) Nirvana gewinnen und daher dann aus dieser Welt heraustreten und
nicht mehr in sie Welt zuriickkehren!“437

Dies sprach der Bhagavan. Und die Bhiksus, die dies zufriedenstellte,
waren {liber seine Worte erfreut und begliickt.

Postskriptum:

Die 12-er-Kette des Entstehens durch Vorheriges wird hier in die-
ser —ansonsten vollstindigen- Darlegung nicht aufgefiihrt. Indirekt kann
von ihr aus dem Dargelegten der Abschlussteil ab Empfindung herausge-
lesen werden, somit der Lehrstoff der 1-ten Klasse der Geistesschulung,
mit viel Interpretation auch der der 2-ten Klasse.

[Auch] dies zeigt an, dass Buddha Sakyamuni mit dem Weiterreichen
dieses Kernstlicks seiner Lehre dufderst behutsam vorgegangen ist.

Sodann: Mit ,Weltabkehr* ist keinesfalls ein Verlassen des Univer-
sums gemeint, und auch nicht eine Abkehr von den Lebewesen des Uni-
versums im Allgemeinen und von den Menschen im Besonderen.

SWeltabkehr” heifdt vielmehr: Heraustreten aus den fixierten Vor-
stellungen, in deren Fachwerk-Struktur man die [dufderen] Empfindun-
gen einbaut, und dies: durch Zuriickblicken auf die Art, wie aus —-durch
Vorstellungen definierte- Begriffe im Verein mit Empfindungen die Welt
aufgebaut und mit Gefiihlswerten bewertet wird.

Das Uber-sich-Stehen [= das Zuriickblicken auf seinen soeben er-
folgten Zustand] wird in AN 5.28 kurz -und fiir Nicht-Logiker unver-
standlich- so dargestellt:

Ein Uber-Alles-Hinausgehen miisste dann eine nicht-sprachliche
Geisteshaltung sein, in der man an keiner Stelle einer unbegrenzten
Fortsetzung des Iterierens dieses Reflektierens mehr auffindbar ist.

437 Ich verstehe das Heraustreten aus dieser Welt geméafd AN 5.28.
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Anhang (4)

Der Bewusstseins-Augenblick
AN 1.9: Der schnelle Wechsel des Bewusstseins
,Ihr Bhiksus! Kein anderes Ding kenn‘ ich, das so schnell wechselt

wie das Bewusstsein; und schwerlich mag man ein Gleichnis finden fiir
dieses so schnell [erfolgende] Wechseln des Bewusstseins.“
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Anhang (5)

Kein Anfang zu erkennen

AN 10.61: Bedingtes Entstehen (1)

,Ihr Bhiksus! Nicht zu erkennen ist ein erster Anfang der Unwissen-
heit, dergestalt, als ware Unwissenheit zuvor nicht vorhanden gewesen
und erst danach entstanden. Wohl aber lasst sich erkennen, dass [auch]
die Unwissenheit von einer [ihr vorangehenden] Bedingung abhangt.
Denn auch die Unwissenheit lebt von einem Nahrstoff; und sie besteht
nicht ohne einen solchen als Bedingung. Dieser Nahrstoff besteht aus den
Flinf Hemmungen, [als da sind: Sinnenlust, Boswilligkeit, Stumpfheit und
Mattheit, Aufgeregtheit und Geistesunruhe, Zweifelssucht].

Doch auch die fiinf Hemmungen -dies sei gesagt- leben von einem
Nahrstoff; sie bestehen nicht ohne einen solchen als Bedingung. Dieser
Nahrstoff besteht aus dem dreifache tiblen Wirken, [ndmlich: in Gedan-
ken-Worten-Werken].

Doch auch das dreifache iible Wirken -dies sei gesagt- lebt von ei-
nem Nahrstoff; es besteht nicht ohne einen solchen als Bedingung. Dieser
Nahrstoff besteht aus dem Ungeziigeltsein der Sinne.

Doch auch das Ungezligeltsein der Sinne -dies sei gesagt- lebt von
einem Nahrstoff; es bestehen nicht ohne einen solchen als Bedingung.
Dieser Nahrstoff besteht aus der Unachtsamkeit und Unwachsamkeit.#38

Doch auch die Unachtsamkeit und Unwachsamkeit —dies sei gesagt-
leben von einem Nahrstoff; sie bestehen nicht ohne einen solchen als Be-
dingung. Dieser Nahrstoff besteht aus dem unweisen Nachdenken.

Doch auch das unweise Nachdenken -dies sei gesagt- lebt von ei-
nem Nahrstoff; es bestehen nicht ohne einen solchen als Bedingung. Die-
ser Nahrstoff besteht aus der Vertrauenslosigkeit [in die wahre Lehre].

Doch auchVertrauenslosigkeit [in die wahre Lehre] -dies sei gesagt-
lebt von einem Nahrstoff; sie bestehen nicht ohne einen solchen als Be-
dingung. Dieser Nahrstoff besteht aus dem Horen falscher Lehren.

Doch auch das Horen falscher Lehren -dies sei gesagt- lebt von ei-

438 AN 5.28 scheint die einzige Stelle zu sein, die ~-wenngleich nur andeutungsweise-
von Achsamkeit und Wachsamkeit im Sinne des Riickblickserkennens handelt; an-
sonsten scheint dieser —fiir das Verstindnis des Uber-Alles-Hinausgehen entschei-
dende- Teil der Lehre Buddha Sakyamuni’s im Verlauf der Uberlieferung verloren-
gegangen zu sein.
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nem Nahrstoff; sie bestehen nicht ohne einen solchen als Bedingung. Die-
ser Nahrstoff besteht aus dem Umgang mit schlechten Menschen.

Der Umgang mit schlechten Menschen -einmal zustandegekommen-
fiihrt zum Horen falscher Lehren, dieses zur Vertrauenslosigleit [in die
wahre Lehre], diese zu unweisem Nachdenken, dieses zu Unachtsamkeit
und Unwachsamkeit, dieses zum Ungeziigeltsein der Sinne, dieses zum
dreifachen liblen Wirken [in Gedanken-Worten-Werken], dieses zu den
finf Hemmungen, diese zur Unwissenheit. (...)*3°

Und auch die Befreiung durch Weisheit -dies sei gesagt- lebt von ei-
nem Nahrstoff; sie bestehen nicht ohne einen solchen als Bedingung.
Dieser Nahrstoff besteht aus den Sieben Erwachungsgliedern.

Doch auch die Sieben Erwachungsglieder leben von einem Nahrstoff;
sie bestehen nicht ohne einen solchen als Bedingung. Dieser Nahrstoff
besteht aus den Vier Pfeilern der Achtsamkeit.

Doch auch die Vier Pfeiler der Achtsamkeit leben von einem Nahr-
stoff; sie bestehen nicht ohne einen solchen als Bedingung. Dieser Nahr-
stoff besteht aus dem dreifachen guten Wirken, [ndmlich: in Gedanken-
Worten-Werken].

Doch auch das dreifache gute Wirken lebt von einem Nahrstoff; es
besteht nicht ohne einen solchen als Bedingung. Dieser Nahrstoff be-
steht aus der Sinnenziigelung.

Doch auch die Sinnenziigelung lebt von einem Nahrstoff; sie besteht
nicht ohne einen solchen als Bedingung. Dieser Nahrstoff besteht aus der
Achtsamkeit und Wachsamkeit.

Doch auch die Achtsamkeit und Wachsamkeit leben von einem
Nahrstoff; sie bestehen nicht ohne einen solchen als Bedingung. Dieser
Nahrstoff besteht aus dem weisen nachdenken.

Doch auch das weise Nachdenken lebt von einem Nahrstoff; es be-
steht nicht ohne einen solchen als Bedingung. Dieser Nahrstoff besteht
aus dem Vertrauen [in die wahre Lehre].

Doch auch das Vertrauen in die wahre Lehre lebt von einem Nahr-
stoff; es besteht nicht ohne einen solchen als Bedingung. Dieser Nahrstoff
besteht aus dem Horen von Darlegungen des Heilsamen.

Doch auch das Horen von Darlegungen des Heilsamen lebt von ei-

439 Anstelle der -sicherlich vom Buddha erfolgten- ausfiihrlichen Begriindung folgt in
der Textvorlage ein flaches Gleichnis, das ich ober weglasse.

Neben Auswalzungen und Mirakelberichten eracht’ ich auch flache Beispiele als spate-
re Hinzufiigungen.

Aber ich bin mir nicht génzlich sicher darin, ob diese schablonenhaft erfolgte Aneinan-
derreihung genau so durch Buddha Sakyamuni erfolgt ist. Zudem ist das —von mir zu
»dies sei gesagt” geformte- ,sage ich“ weckt Bedenken.
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nem Nahrstoff; es besteht nicht ohne einen solchen als Bedingung. Dieser
Nahrstoff besteht aus dem Umgang mit edlen Menschen.

Der Umgang mit edlen Menschen -einmal zustandegekommen-
fiihrt zum Horen Darlegungen des Heilsamen, dieses zum Vertrauen [in
die wahre Lehre], diese zu weisem Nachdenken, dieses zu Achtsamkeit
und Wachsamkeit, dieses zur Sinnenziigelung, dieses zum dreifachen gu-
ten Wirken [in Gedanken-Worten-Werken], dieses zu den Vier
Grundlagen der Achtsamkeit, diese zu den sieben Erwachungsgliedern,
diese zur Befreiung durch Weisheit. (...)“

AN 10.62: Bedingtes Entstehen (2)

,Ihr Bhiksus! Nicht zu erkennen ist ein erster Anfang des Diirstens
nach Werden,*40 dergestalt, als ware Diirsten nach Werden zuvor nicht
vorhanden gewesen und erst danach entstanden. Wohl aber lasst sich
erkennen, dass [auch] das Diirsten nach Werden von einer [ihr voran-
gehenden] Bedingung abhdngt. Denn auch das Diirsten nach Werden lebt
von einem Nahrstoff; und sie besteht nicht ohne einen solchen als
Bedingung. Dieser Nahrstoff besteht aus den Fiinf Hemmungen, [als da
sind: Sinnenlust, Boswilligkeit, Stumpfheit und Mattheit, Aufgeregtheit
und Geistesunruhe, Zweifelssucht], (...); und diese lebt vom Nahrstoff des
Umgangs mit schlechten Menschen.

Der Umgang mit schlechten Menschen -einmal zustandegekommen-
fiihrt zum Horen falscher Lehren, dieses zur Vertrauenslosigleit [in die
wahre Lehre], diese zu unweisem Nachdenken, dieses zu Unachtsamkeit
und Unwachsamkeit, dieses zum Ungeziigeltsein der Sinne, dieses zum
dreifachen liblen Wirken [in Gedanken-Worten-Werken], dieses zu den
finf Hemmungen, diese zur Unwissenheit, diese zum Dirsten nach Wer-
den. (...

Und auch die Befreiung durch Weisheit -dies sei gesagt- lebt von ei-
nem Nahrstoff; sie bestehen nicht ohne einen solchen als Bedingung.
Dieser Nahrstoff besteht aus den Sieben Erwachungsgliedern, (...); und
dieser lebt vom Nahrstoff des Umgangs mit edlen Menschen.

Der Umgang mit edlen Menschen -einmal zustandegekommen-
fiihrt zum Horen Darlegungen des Heilsamen, dieses zum Vertrauen [in
die wahre Lehre], diese zu weisem Nachdenken, dieses zu Achtsamkeit
und Wachsambkeit, dieses zur Sinnenziigelung, dieses zum dreifachen gu-
ten Wirken [in Gedanken-Worten-Werken], dieses zu den Vier Grundla-

440 P;  Bhava-tanha“ sowie S: ,bhava-trsna“.
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gen der Achtsamkeit, diese zu den sieben Erwachungsgliedern, diese zur
Befreiung durch Weisheit. (...)“

AN 5.28: Die fiinfgliedrige Sammlung

,Ihr Bhiksus! Die Entfaltung der edlen flinfgliedrigen Rechten Samm-
lung will ich euch darlegen! Hort zu, und achtet aufmerksam auf meine
Worte!“

»Ja, Herr!“, antworteten ihm die Bhiksus.

,Ihr Bhiksus!“, sprach sodann der Bhagavan. ,Dies ist die Entfaltung
der edlen fiinfgliedrigen Rechten Sammlung: Da gewinnt ein Bhiksu die
erste Vertiefung (...), die zweite Vertiefung (...), die dritte Vertiefung (...),
und die vierte Vertiefung.

Und zudem noch, ihr Bhiksus: Da hat der Bhiksu den Gegenstand der
Rickblicks-Erkenntnis#4! gut in Erinnerung, gut untersucht, mit Weisheit
klar durchschaut.

Diese [Riickblicks-Erkenntnis] ist vergleichbar damit, dass einer den
andern betrachtet: der Stehende einen Sitzenden, der Sitzende einen Lie-
genden. (...)

Dies, ihr Bhiksus, ist die fiinfte Entfaltung der edlen fiinfgliedrigen
Rechten Sammlung! (...)“

AN 5XX: (Tod der Mallika)

Zu einer Zeit weilte der Bhagavan bei Sravasti im Sieger-Hain in
Anathapindada’s Kloster-Anlage.

[An einem dieser Tage] begab sich der Kénig Pasénadi zum Bhaga-
van, begriifdte ihn ehrerbietig, und setzte sich ihm zur Seite hin.

[Doch [im Verlauf des darauf folgenden Zwiegesprachs] starb die
Konigin Mallika; und ein Mann trat zum Konig und fliisterte ihm ins Ohr:
,2Herr, die Konigin Mallika ist gestorben!“442

Diese Nachricht erfiillte nun den Kénig mit Schmerz und Trauer; und
mit gebeugtem Leib und mit gesenktem Haupt saf$ er nun da, in sich ge-
kehrt, ohne ein Wort zu sprechen. Ihn so in sich gekehrt sehend, erinner-

441 P: paccavekkhana-nimitta® S: ,pratyaveksana-nimitta“, ggf. auch: Uberblicks-
Erkenntnis“; sieche auch DN 34 (5). XYX ,nirmitra“

442 Sje, die Tochter eines Sékya-Prinzen und einer Sklavin, war die Herzens-Frau des
Grof3-Konigs, des Maharajas.
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te ihn der Bhagavan [an die Verganglichkeit des Lebens]:

,Grof3-Konig! Fiinf Sachen kann niemand erreichen: kein Sramana,
kein Brahmana, kein Gott, kein guter und kein boser Geist, und auch
sonst niemand im Weltall, namlich: dass das dem Altern Unterworfene
nicht altern moge, dass das der Krankheit Unterworfene nicht erkranken
moge, dass das dem Sterben Unterworfene nicht sterben mdége, dass das
dem Verfall Unterworfene nicht verfallen moge, dass das dem Untergang
Unterworfene nicht untergehen moge! (...)“

MN 44: Die kiirzere Reihe von Fragen und Antworten

(...) ,Ehrwiirdige [Dhammadinna], wieviele Arten des Gestaltetwer-
dens gibt es?“

,Bruder Visakha, es gibt drei Arten des Gestaltetwerdens: die Gestal-
tung des Korpers, die Gestaltung der Rede, die Getaltung des Geistes.”

,Und was, Ehrwiirdige [Dhammadinna], sind Gestaltungen des Kor-
pers, sind Gestaltungen der Rede, sind Gestaltungen des Geistes?“

»|Vergegenwartige dir dies an folgenden Beispielen] Bruder Visakha:
Das Einatmen und Ausatmen ist ein Gestalten des Korpers. Das Erwagen
und Untersuchen ist ein Gestalten der Rede. Das Wahrnehmen und das
Flihlen ist ein Gestalten des Geistes.“443

,Warum, Ehrwiirdige [Dhammadinna], ist dies so?“

,Bruder Visakha! [Was den Korper betrifft:] Das Ein- und Ausatmen
erfolgt korperlich, ist ein mit dem Korper erfolgender Vorgang, der einen
Zustand des Korpers hervorbringt, und ist somit ein Gestalten des Kor-
pers. [Was die Rede betrifft:] Zuerst erfolgt [im Denken als einem inne-
ren Reden] ein Erwagen und ein Untersuchen; und sodann teilt man dies
[im Sprechen als einem dufderen Reden den Anderen] mit; [zusammen]
sind sie ein Gestalten der Rede. Unterscheiden undEmpfinden erfolgen
geistig, sind mit dem Geist erfolgende Vorginge, sind somit ein Gestalten
des Geistes.” (...)

443 Es bedarf keiner tiefgreifenden Untersuchung, um unzweideutig erkennen zu kon-
nen, dass diese Antwort auf des zweite Glied der 12-er-Kette des Entstehens aus Vor-
herigem bezogen ist; siehe hierzu SN 12.02 sowie MN 9.
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Nachwort

Auffallend ist in dieser Gruppierung von Gruppen, dass in der tiber-
wiegenden Anzahl von Abschnitten genau 10 Siitras enthalten sind. Ver-
gegenwartigt man sich DN 34, so drangt sich einem die Vermutung auf,
dass hier -wie dort- der Gruppierung ein festes Schema vorgegeben wor-
den ist, das jedoch hier —anders als dort- allen nachtraglich erfolgten
Aufblahungsversuchen nicht hat standhalten kénnen, wie auch, dass
nicht fiir jede Gruppe das Zehner-Schema unverletzt geblieben ist.

Es waren demnach -sollte diese Vermutung stimmen- in diesen fiinf
Biichern an Kapiteln hinzugekommen:

Buch I: Sagathavagga +1
Buch II: Nidanavagga +0
Buch III: Khandhavagga +3
Buch 4: Salayatanavagga +0
Buch V: Mahavagga +2

Einzelne der Kapitel dieser fiinf Biicher haben -so gesehen- keine
Hinzufiigungen erlitten, andere keine grofderen Hinzufiigungen, wieder-
um andere hingegen ...

Aber ich erspare mir im Hinblick auf mein Alter das zeitaufwendige
Jahre verschlingende diesbeziigliche vergleichende Untersuchen dieser -
grofdtenteils sehr wertvollen- Texte; und ich liberlasse ein solches Nach-
forschen kiinftigen Generationen.

NB: Auch MN ist —allem Anschein nach- so angelegt worden, dass
spatere Hinzufligungen nicht moéglich sein sollten, ndmlich: in 3 Kapitel
zu jeweils 5 Abschnitten mit jeweils 10 Siitras. Das letzte Kapitel aber hat
einer nachtraglichen Hinzufiigung -ich vermute, ohne dies ndher begriin-
den zu konnen: von 2 Sutras, Rahula betreffend, die schlecht abgewiesen
werden konnten- dann nicht gianzlich standhalten kénnen.

Fiir mich sind -berufsbedingt- jedoch andere Kriterien im Vorder-
grund gestanden; und sie werden im Vordergrund auch dann bleiben,
wenn es sich einmal herausstellen sollte, dass das eine oder andere der
von mir als wichtig erachtetes Sutras dieser Sammlung auf Drangen einer
Teilschule erst nachtraglich hinzugefiigt worden ist.
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Dass ich bei dieser Wiedergabe die von mir behandelten Texte schon
durch die Art der Wiedergabe gedeutet habe, dariiber bin ich mir im kla-
ren. Im klaren bin ich mir aber auch dartiber, dass die bisherigen Uber-
setzer diese Texte beim Ubersetzen von ihrem jeweiligen Kenntnishin-
tergrund her verstanden und gedeutet haben. Da diese leider nicht in je-
dem Fall mit profunden sprachphilosophischen und erkenntnistheoreti-
schen Kenntnissen ausgestattet gewesen sind, hab‘ ich -ob halbwegs er-
folgreich oder aber ob vergeblich, das kann ich jetzt noch nicht beurtei-
len— mich durch Verwenden und Vergleichen von unterschiedlichen
Ubersetzungen bemiiht, die Spuren profunder philosophischer Einsich-
ten in den Texten ausfindig zu machen.

Geleitet hat mich dabei meine feste Arbeitshypothese, dass die Phi-
losophie Buddha Sakyamuni‘s (a) keinesfalls so flach gewesen ist, wie
dies —ausgenommen die der Schule von Gesche Tandim Rabten- in allen
mir bekannten Darstellungen vorgetragen wird, (b) dass sie keinesfalls
die erste grof3e Philosophie Alt-Indiens gewesen ist, (c) dass sie auf die
ihr vorangegangenen Philosophien Bezug nimmt, sei’s zustimmend, sei’s
abweisend, und (d) dass sie -so Bezug nehmend auf vorausgegangene
Lehren- der Hohepunkt der alt-indischen Philosophie-Geschichte gewe-
sen ist, dass sie somit auf gar keinen Fall als unterhalb der ihrer Vorgan-
ger oder ihrer Zeitgenossen oder ihrer Nachfolger anzusetzen ist.

Welchen Einfluss alt-indische Philosophien auf alt-griechische Philo-
sophien gehabt haben, das miisste in den Einzelfdllen genau herausge-
arbeitet werden. Dass auf den alt-persischen Handelswegen von Indien
nicht nur Seide und Beryll bis Griechenland transportiert worden ist,
daran allerdings heg’ ich keinen Zweifel.

Goethe-Universitit zu Frankfurt am Main

01 April 2016
Wilhelm K. Essler
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Buddha Sakyamuni
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