Majjhima Nikaya 74
An Dighanakha
(Dighanakha Sutta)

,,Wenn 1hr das Gleichnis vom Flof} versteht, dann solltet ithr

die guten Lehren loslassen, um wieviel mehr die Schlechten.
(M 22)
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So habe ich gehort. Einmal hielt sich der Erhabene bei Rajagaha auf dem
Geiersberg in der Wildschwein-Hohle auf.

Da ging der Wanderasket Dighanakha! zum Erhabenen und tauschte
GruRformeln mit ihm aus. Nach diesen hoflichen und freundlichen Worten stand
er zur Seite und sagte zum Erhabenen: "Meister Gotama, meine Lehrmeinung
und Ansicht ist dies: 'Fuir mich ist nichts annehmbar.” "

"Diese deine Ansicht, Aggivessanas, 'Fir mich ist nichts annehmbar - ist nicht
zumindest jene Ansicht fur dich annehmbar?"

"Wenn diese meine Ansicht flr mich annehmbar wére, Meister Gotama, wirde
es sich damit genauso verhalten, wiirde es sich damit genauso verhalten."

"Nun, Aggivessana, es gibt viele in der Welt, die sagen: 'Es wirde sich damit
genauso verhalten, es wirde sich damit genauso verhalten', und doch
uberwinden sie jene Ansicht nicht und sie nehmen noch manche andere Ansicht
an. VVon jenen gibt es wenige in der Welt, die sagen: 'Es wiurde sich damit
genauso verhalten, es wiirde sich damit genauso verhalten’, und die jene Ansicht
Uberwinden und keine andere Ansicht annehmen.

Aggivessana, es gibt einige Ménche und Brahmanen, deren Lehrmeinung und
Ansicht dies ist: 'Fir mich ist alles annehmbar.' Es gibt einige Mdnche und
Brahmanen, deren Lehrmeinung und Ansicht dies ist: 'Fir mich ist nichts
annehmbar.' Und es gibt einige Ménche und Brahmanen, deren Lehrmeinung
und Ansicht dies ist: 'Einiges ist fur mich annehmbar, einiges ist fir mich nicht
annehmbar."

! Der Neffe von Sariputta und vermutlich Schiiler von Safijaya Belatthaputta ebenso wie
vorher Moggallana und Sariputta, die zusammen mit 250 anderen Paribbajakas Schiiler des
Buddha wurden. Den nérdlichen Texten zu Folge war er verargert als er horte, dass sein
Verwandter, Sariputta, den er fir seine Intelligenz respektierte, zum Schiiler eines "Ketzers"
wurde. Sariputta war zu diesem Zeitpunkt erst zwei Wochen ordiniert und Stromeingetretener.

2 Aham hi kho gotama evam, vadi evam, ditthi: sabbam me na khamati ti.
Seine Behauptung ist gleichbedeutend mit der generellen Ablehnung aller Ansichten.
Siehe Anhang: Pyrrho und die eel-wriglers

% Die Agnivesyayanas waren die Nachfahren des Konigs Agnivesya (In-Feuer-gekleidet) der
eine herausragende Brahmanendynastie begriindete. Ihre Mitglieder waren haufig Purohitas,
Zeremonienmeister, bei wichtigen Ritualen. In Sutten wie M 35, 36, 125 sowie D 2 wird
dieser Clanname als Anrede verwendet.

4 Der Komm. Spricht hier von Ewigkeitsglauben (sassatavada — erfreut sich am Werden),
Vernichtungsglauben (ucchedavada — enttduscht vom Werden) und teilweisem
Ewigkeitsglauben (ekacca sassatavada). Fur alle gilt: Diese (Lehre) der Herren Asketen und
Brahmanen (basiert auf) nicht Erkanntem, nicht Durchschautem, ist nur nach dem Gefuhl
orientiert, basiert auf von Dirsten geleiteter Besorgnis und skeptischer Unruhe. (D 1).
Uber die Ansichten der zur Zeit des Buddha lebenden 6 Irrlehrer handelt ausfiihrlich D 2.
Weitere Ansichten werden erwahnt
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Unter diesen ist die Ansicht jener MOnche und Brahmanen, die die Lehrmeinung
und Ansicht vertreten 'fur mich ist alles annehmbar’, nahe der Begierde, nahe
dem Gefesseltsein, nahe dem Ergotzen, nahe dem Festhalten, nahe dem
Anhaften,

Die Ansicht jener MOnche und Brahmanen, die die Lehrmeinung und Ansicht
vertreten 'flr mich ist nichts annehmbar’, ist nahe der Nicht-Begierde, nahe dem
Nicht-Gefesseltsein, nahe dem Nicht-Erg6tzen, nahe dem Nicht-Festhalten, nahe
dem Nicht-Anhaften."

in D.15, D.23,D.24, D.28; M.11, M.12, M.25, M.60, M.63, M.72, M.76, M.101, M.102, M.11
0; A.11.126-127; A.X.93; S.24. usw. Alle nur denkbaren Ansichten tber die Natur des
Menschen, der Welt usw. sind in D.1 in 62 Ansichten zusammengefalit.

Siehe Anhang: D 1

> M 60: "Haushalter, es gibt einige Mdnche und Brahmanen, deren Lehrmeinung und Ansicht
dieses besagt: 'Es gibt mit Sicherheit kein Aufhdren allen Werdens.'

Nun gibt es einige Monche und Brahmanen, deren Lehrmeinung der Lehrmeinung jener
Monche und Brahmanen genau widerspricht, und sie sagen: 'Es gibt mit Sicherheit ein
Aufhoren allen Werdens.' Was meint ihr, Haushélter? Vertreten diese Mdnche und
Brahmanen nicht Lehrmeinungen, die einander genau widersprechen?"

"Ja, ehrwirdiger Herr."

"Darlber erwdgt ein Weiser so: 'Diese guten Monche und Brahmanen vertreten die
Lehrmeinung und Ansicht >es gibt mit Sicherheit kein Aufhéren allen Werdens<, aber das ist
von mir nicht gesehen worden. Und diese anderen guten Monche und Brahmanen vertreten
die Lehrmeinung und die Ansicht >es gibt mit Sicherheit ein Aufhoren allen Werdens<, aber
das weif3 ich nicht. Wenn ich mich, ohne zu wissen und ohne zu sehen fir eine Seite
entscheiden und verkiinden wirde, >Nur dies ist wahr, alles andere ist falsch<, so wére das
nicht schicklich fir mich. Was nun die Monche und Brahmanen anbelangt, die die
Lehrmeinung und Ansicht vertreten >es gibt mit Sicherheit kein Aufhéren allen Werdens<,
wenn ihr Wort wabhr ist, dann ist es sicherlich immer noch méglich, da ich nach dem Tode
bei den Gottern der formlosen Bereiche, die aus Wahrnehmung bestehen, wiedererscheine.
Aber was die Mdnche und Brahmanen anbelangt, die die Lehrmeinung und Ansicht vertreten
>es gibt mit Sicherheit ein Aufhdren allen Werdens<, wenn ihr Wort wabhr ist, dann ist es
maoglich, dal3 ich hier und jetzt Nibbana erlangen kdnnte. Die Ansicht jener guten Mdnche
und Brahmanen, die die Lehrmeinung und Ansicht vertreten >es gibt mit Sicherheit kein
Aufhdren allen Werdens< ist der Begierde nahe, der Gebundenheit nahe, dem Entziicken
nahe, dem Festhalten nahe, dem Anhaften nahe; aber die Ansicht jener guten Mdnche und
Brahmanen, die die Lehrmeinung und Ansicht vertreten >es gibt mit Sicherheit ein Aufhdren
allen Werdens< ist der Nicht-Begierde nahe, der Ungebundenheit nahe, dem Nicht-Entziicken
nahe, dem Nicht-Festhalten nahe, dem Nicht-Anhaften nahe." Nachdem er so erwogen hat, tibt
er sich im Weg zur Ernlichterung und Begierdelosigkeit in Bezug auf das Werden, zum
Aufhdren des Werdens."

M 140: ,,Er formt keinerlei Standpunkt und erzeugt keinerlei Willensregung in Richtung
Werden oder Nicht-Werden. Weil er keinerlei Standpunkt formt und keinerlei Willensregung
in Richtung Werden oder Nicht-Werden erzeugt, haftet er an nichts in der Welt an. Wenn er
nicht anhaftet, ist er nicht aufgeregt. Wenn er nicht aufgeregt ist, erlangt er personlich
Nibbana.*

3


http://palikanon.com/digha/d15.htm
http://palikanon.com/digha/d23.htm
http://palikanon.com/digha/d24.htm
http://palikanon.com/digha/d28.htm
http://palikanon.com/majjhima/zumwinkel/m011z.html
http://palikanon.com/majjhima/zumwinkel/m012z.html
http://palikanon.com/majjhima/zumwinkel/m025z.html
http://palikanon.com/majjhima/zumwinkel/m060z.html
http://palikanon.com/majjhima/zumwinkel/m063z.html
http://palikanon.com/majjhima/zumwinkel/m072z.html
http://palikanon.com/majjhima/zumwinkel/m076z.html
http://palikanon.com/majjhima/zumwinkel/m101z.html
http://palikanon.com/majjhima/zumwinkel/m102z.html
http://palikanon.com/majjhima/zumwinkel/m110z.html
http://palikanon.com/majjhima/zumwinkel/m110z.html
http://palikanon.com/angutt/a02_119-246.html#a_ii126
http://palikanon.com/angutt/a10_091_100.html#a_x93
http://palikanon.com/samyutta/sam24.html
http://palikanon.com/digha/d01.htm

Nach diesen Worten bemerkte der Wanderasket Dighanakha: "Meister Gotama
heilst meine Art von Ansicht gut, Meister Gotama empfiehlt meine Art von
Ansicht."”

"Aggivessana, was jene Monche und Brahmanen betrifft, die die Lehrmeinung
und Ansicht vertreten 'einiges ist fir mich annehmbar, einiges ist fir mich nicht
annehmbar' - ihre Ansicht ist beziglich dessen, was fiir sie annehmbar ist, nahe
der Begierde, nahe dem Gefesseltsein, nahe dem Erg6tzen, nahe dem Festhalten,
nahe dem Anhaften, wahrend ihre Ansicht bezlglich dessen, was fir sie nicht
annehmbar ist, nahe der Nicht-Begierde, nahe dem Nicht-Gefesseltsein, nahe
dem Nicht-Ergotzen, nahe dem Nicht-Festhalten, nahe dem Nicht-Anhaften ist.

Aggivessana, ein Weiser unter jenen Moénchen und Brahmanen, die die
Lehrmeinung und Ansicht vertreten *fir mich ist alles annehmbar’, erwégt so:
'Wenn ich stur an meiner Ansicht >fur mich ist alles annehmbar< festhalte und
erklare, >Nur dies ist wahr, alles andere ist falsch<,® dann konnte ich mit den
zwei anderen in eine Meinungsverschiedenheit geraten: mit einem Mdnch oder
Brahmanen, der die Lehrmeinung und Ansicht vertritt >flir mich ist nichts
annehmbar< und mit einem Monch oder Brahmanen, der die Lehrmeinung und
Ansicht vertritt >einiges ist fir mich annehmbar, einiges ist fiir mich nicht
annehmbar<. Mit diesen zwei kénnte ich in eine Meinungsverschiedenheit
geraten, und wenn es eine Meinungsverschiedenheit gibt, gibt es
Streitgesprache; wenn es Streitgespréache gibt, gibt es Zank; wenn es Zank gibt,
gibt es VerdrulR." Weil er Meinungsverschiedenheiten, Streitgesprache, Zank und
VerdruB fur sich vorhersieht, Gberwindet er jene Ansicht und nimmt keine
andere Ansicht an. Auf diese Weise kommt das Uberwinden dieser Ansichten
zustande; auf diese Weise kommt das Aufgeben dieser Ansichten zustande.

® M 95: ,,Es gibt fiinf Dinge, die sich hier und jetzt auf zwei verschiedene Weisen zeigen
konnen. Welche fiinf? Vertrauen, Billigung, miindliche Uberlieferung, begriindetes Erdenken
und reflektives Annehmen einer Ansicht. Diese flinf Dinge kdnnen sich hier und jetzt auf
zwei verschiedene Weisen zeigen. Etwas mag aus dem Vertrauen heraus vollstandig
angenommen werden, und doch kann es leer, hohl und falsch sein; aber etwas anderes mag
nicht aus dem Vertrauen heraus vollstandig angenommen werden, und doch kann es den
Tatsachen entsprechen, wahr und ohne Fehler sein. Wiederum mag etwas vollstandig gebilligt
werden, und doch kann es leer, hohl und falsch sein; aber etwas anderes mag nicht vollstandig
gebilligt werden, und doch kann es den Tatsachen entsprechen, wahr und ohne Fehler sein.
Wiederum mag etwas vollstandig Bestandteil mindlicher Uberlieferung sein, und doch kann
es leer, hohl und falsch sein; aber etwas anderes mag nicht vollstdndig Bestandteil mundlicher
Uberlieferung sein, und doch kann es den Tatsachen entsprechen, wahr und ohne Fehler sein.
Wiederum mag etwas gut erdacht sein, und doch kann es leer, hohl und falsch sein; aber
etwas anderes mag nicht gut erdacht sein, und doch kann es den Tatsachen entsprechen, wahr
und ohne Fehler sein. Wiederum mag uber etwas gut reflektiert worden sein, und doch kann
es leer, hohl und falsch sein; aber iber etwas anderes mag nicht gut reflektiert worden sein,
und doch kann es den Tatsachen entsprechen, wahr und ohne Fehler sein. Unter diesen
Umsténden ist es fur einen Weisen, der die Wahrheit aufrechterhalten will, nicht angemessen,
mit Bestimmtheit zu dem Schluf? zu kommen: 'Nur dies ist wahr, alles andere ist falsch.™
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Ein Weiser unter jenen Monchen und Brahmanen, die die Lehrmeinung und
Ansicht vertreten 'fir mich ist nichts annehmbar’, erwégt so: 'Wenn ich stur
an meiner Ansicht >flir mich ist nichts annehmbar< festhalte und erklare, >Nur
dies ist wahr, alles andere ist falsch<, dann kénnte ich mit den zwei anderen in
eine Meinungsverschiedenheit geraten: mit einem Monch oder Brahmanen, der
die Lehrmeinung und Ansicht vertritt >fur mich ist alles annehmbar< und mit
einem Monch oder Brahmanen, der die Lehrmeinung und Ansicht vertritt
>einiges ist flr mich annehmbar, einiges ist flr mich nicht annehmbar<. Mit
diesen zwei konnte ich in eine Meinungsverschiedenheit geraten, und wenn es
eine Meinungsverschiedenheit gibt, gibt es Streitgesprache; wenn es
Streitgesprache gibt, gibt es Zank; wenn es Zank gibt, gibt es Verdrul3.' Weil er
Meinungsverschiedenheiten, Streitgesprache, Zank und VerdruB fir sich
vorhersieht, Uberwindet er jene Ansicht und nimmt keine andere Ansicht an. Auf
diese Weise kommt das Uberwinden dieser Ansichten zustande; auf diese Weise
kommt das Aufgeben dieser Ansichten zustande.

Ein Weiser unter jenen Monchen und Brahmanen, die die Lehrmeinung und
Ansicht vertreten 'einiges ist fr mich annehmbar, einiges ist flir mich nicht
annehmbar’, erwégt so: 'Wenn ich stur an meiner Ansicht >einiges ist fiir mich
annehmbar, einiges ist flr mich nicht annehmbar< festhalte und erklare, >Nur
dies ist wahr, alles andere ist falsch<, dann kénnte ich mit den zwei anderen in
eine Meinungsverschiedenheit geraten: mit einem Monch oder Brahmanen, der
die Lehrmeinung und Ansicht vertritt >flir mich ist alles annehmbar< und mit
einem MoOnch oder Brahmanen, der die Lehrmeinung und Ansicht vertritt >fir
mich ist nichts annehmbar<. Mit diesen zwei kdnnte ich in eine
Meinungsverschiedenheit geraten, und wenn es eine Meinungsverschiedenheit
gibt, gibt es Streitgesprache; wenn es Streitgespréache gibt, gibt es Zank; wenn es
Zank gibt, gibt es VerdruB.' Weil er Meinungsverschiedenheiten,
Streitgesprache, Zank und Verdruf? fur sich vorhersieht, tberwindet er jene
Ansicht und nimmt keine andere Ansicht an. Auf diese Weise kommt das
Uberwinden dieser Ansichten zustande; auf diese Weise kommt das Aufgeben
dieser Ansichten zustande. ’

Aggivessana, dieser Korper, aus den vier mahabhita geformt,® von Mutter und

" Der Komm. sagt, dass Dighanakha an diesem Punkt seinen Vernichtungsglauben aufgab.

8 Im Hinduismus gibt es funf "groRe" oder "grobe" Elemente (mahabhiita): Raum (oder
"Ather"), Luft, Feuer, Wasser und Erde. So beschreibt die Taittiriya Upanisad die fiinf kosha,
"Hullen" einer Person (purusa), beginnend mit dem grébsten Ebene der finf grofl3en
Elemente: ,,Aus diesem Selbst (atrman) entstand Raum; aus Raum, Luft; aus Luft, Feuer; aus
Feuer, das Wasser, aus dem Wasser, die Erde; von der Erde, Pflanzen; aus Pflanzen,
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Lebensmittel; und aus der Nahrung, der Mensch .... Unterschieden davon und innerhalb von
diesem Menschen aus der Essenz der Nahrung (anna) gebildet liegend ist das Selbst,
bestehend aus dem Lebenshauch (prana) .... Unterschieden davon und innerhalb dieses Selbst
bestehend aus dem Lebenshauch liegend ist das Selbst, bestehend aus Geist (mano) ....
Unterschieden davon und innerhalb dieses Selbst bestehend aus Geist liegend ist das Selbst,
bestehend aus Wahrnehmung (vijanana).... Unterschieden davon und innerhalb dieses Selbst
bestehend aus Wahrnehmung liegend ist das Selbst bestehend aus Gliickseligkeit (ananda) ...

M 140: ,,Es gibt diese sechs dhatu: das Erd-dhatu, das Wasser-dhatu, das Feuer-dhatu, das

Winddhatu, das Raum-dhatu und das Bewusstseins-dhatu.
Bhikkhu, was ist das Erd-dhatu? Das Erd-dhatu kann entweder innerlich oder duRerlich sein.
Was ist das innere Erd-dhatu? Was immer an inneren, zu einem selbst gehdrenden Dingen,
fest, verfestigt und Objekt der Anhaftung ist, also Kopfhaar, Kérperhaar, Négel, Zahne, Haut,
Muskelfleisch, Sehnen, Knochen, Knochenmark, Nieren, Herz, Leber, Zwerchfell, Milz,
Lunge, Dickdarm, Dunndarm, Magen, Kot oder was sonst noch an inneren, zu einem selbst
gehdrenden Dingen, fest, verfestigt und Objekt der Anhaftung ist: dies nennt man das innere
Erd-dhatu. Sowohl das innere Erd-dhatu, als auch das auBere Erd-dhatu sind einfach nur Erd-
dhatu. Und das sollte mit angemessener Weisheit der Wirklichkeit entsprechend gesehen
werden: ,,Dies ist nicht mein, dies bin ich nicht, dies ist nicht mein Selbst.“ Wenn man es mit
angemessener Weisheit der Wirklichkeit entsprechend so sieht, wird man gegentiber dem Erd-
dhatu ernuchtert und entlalt (virajeti) das Erd-dhatu aus dem Geist (citta).

Bhikkhu, was ist das Wasser-dhatu? Das Wasser-dhatu kann entweder innerlich oder
aulRerlich sein. Was ist das innere Wasser-dhatu? Was immer an inneren, zu einem selbst
gehorenden Dingen, Wasser, wassrig und Objekt der Anhaftung ist, also Galle, Schleim,
Eiter, Blut, Schweil, Fett, Tranen, Talg, Speichel, Rotz, Gelenkschmiere, Urin oder was sonst
noch an inneren, zu einem selbst gehdrenden Dingen, Wasser, wassrig und Objekt der
Anhaftung ist: dies nennt man das innere Wasser-dhatu. Sowohl das innere Wasser-dhatu, als
auch das duBere Wasser-dhatu sind einfach nur Wasser-dhatu. Und das sollte mit
angemessener Weisheit der Wirklichkeit entsprechend gesehen werden: ,,Dies ist nicht mein,
dies bin ich nicht, dies ist nicht mein Selbst.” Wenn man es mit angemessener Weisheit der
Wirklichkeit entsprechend so sieht, wird man gegentber dem Wasser-dhatu erniichtert und
entlalt das Wasser-dhatu aus dem Geist.

Bhikkhu, was ist das Feuer-dhatu? Das Feuer-dhatu kann entweder innerlich oder
aulRerlich sein. Was ist das innere Feuer-dhatu? Was immer an inneren, zu einem selbst
gehorenden Dingen, Feuer, feurig und Objekt der Anhaftung ist, also das, wodurch man
gewdrmt wird, altert und verzehrt wird, und das, wodurch das, was gegessen, getrunken,
verzehrt und geschmeckt worden ist, vollstdndig verdaut wird, oder was sonst noch an
inneren, zu einem selbst gehdrenden Dingen, Feuer, feurig und Objekt der Anhaftung ist: dies
nennt man das innere Feuer-dhatu. Sowohl das innere Feuer-dhatu, als auch das dufere Feuer-
dhatu sind einfach nur Feuer-dhatu. Und das sollte mit angemessener Weisheit der
Wirklichkeit entsprechend gesehen werden: ,,Dies ist nicht mein, dies bin ich nicht, dies ist
nicht mein Selbst.” Wenn man es mit angemessener Weisheit der Wirklichkeit entsprechend
so sieht, wird man gegenuber dem Feuer-dhatu ernichtert und entlaBt das Feuer-dhatu aus
dem Geist.

Bhikkhu, was ist das Wind-dhatu? Das Wind-dhatu kann entweder innerlich oder &duRerlich
sein. Was ist das innere Wind-dhatu? Was immer an inneren, zu einem selbst gehdrenden
Dingen, Wind, windartig und Objekt der Anhaftung ist, also aufsteigende Winde, absteigende
Winde, Winde im Bauch, Winde in den Darmen, Winde, die durch die Glieder verlaufen,
Einatmung und Ausatmung, oder was sonst noch an inneren, zu einem selbst gehdrenden
Dingen, Wind, windartig und Objekt der Anhaftung ist: dies nennt man das innere Wind-
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Vater gezeugt wurde und mittels gekochtem Reis und Reisbrei aufgebaut wurde,
ist der Verganglichkeit unterworfen, unterworfen der Abnutzung und dem
Abrieb, der Auflésung und dem Verfall. Er sollte als verganglich, als dukkha, als
eine Krankheit, als ein Geschwiir, als ein Stachel, als ein Ungluck, als Leid, als
fremd, als etwas, das sich auflost, als leer, als Nicht-Selbst betrachtet werden.
Wenn man diesen Korper so betrachtet, Gberwindet man die Gier nach dem
Korper, die Verliebtheit in den Korper, die Unterwurfigkeit gegentiber dem
Korper.®

dhatu. Sowohl das innere Wind-dhatu, als auch das duRere Wind-dhatu sind einfach nur
Wind-dhatu. Und das sollte mit angemessener Weisheit der Wirklichkeit entsprechend
gesehen werden: ,,Dies ist nicht mein, dies bin ich nicht, dies ist nicht mein Selbst.”“ Wenn
man es mit angemessener Weisheit der Wirklichkeit entsprechend so sieht, wird man
gegeniiber dem Wind-dhatu erntchtert und entlait das Wind-dhatu aus dem Geist.

Bhikkhu, was ist das Raum-dhatu? Das Raum-dhatu kann entweder innerlich oder
duBerlich sein. Was ist das innere Raum-dhatu? Was immer an inneren, zu einem selbst
gehdrenden Dingen, Raum, raumhaft und Objekt der Anhaftung ist, also die Ohrldcher, die
Nasenlocher, die Mundéffnung und die Offnung, mit der das, was gegessen, getrunken,
verzehrt und geschmeckt worden ist, heruntergeschluckt wird, und die, in der es sich
ansammelt, und die, durch die es unten ausgeschieden wird, oder was sonst noch an inneren,
zu einem selbst gehdrenden Dingen, Raum, raumhaft und Objekt der Anhaftung ist: dies
nennt man das innere Raum-dhatu. Sowohl das innere Raum-dhatu, als auch das &ufRRere
Raum-dhatu sind einfach nur Raum-dhatu. Und das sollte mit angemessener Weisheit der
Wirklichkeit entsprechend gesehen werden: ,,Dies ist nicht mein, dies bin ich nicht, dies ist
nicht mein Selbst.” Wenn man es mit angemessener Weisheit der Wirklichkeit entsprechend
so sieht, wird man gegeniiber dem Raum-dhatu erniuchtert und entlait das Raum-dhatu aus
dem Geist.

Dann bleibt nur noch Bewusstsein brig, geldutert und strahlend. Was erfahrt man mit jenem
Bewusstsein? Man erfahrt (vijanati), ,,(Dies ist) angenehm®; man erféhrt, ,,(Dies ist)
unangenehm®; man erféhrt, ,,(Dies ist) weder-unangenehm-noch angenehm.* In Abhéngigkeit
von einem Kontakt, der als angenehm gefiihlt werden muss, entsteht angenehmes Gefthl.
Wenn man ein angenehmes Gefuihl fiihlt, versteht (pajanati) man: ,,Ich fiihle ein angenehmes
Gefiihl.“ Beim Aufhdren eben jenes Kontakts, der als angenehm gefiihlt werden muss,
versteht man: ,,Das angenehme Gefiihl, das in Abhéngigkeit von jenem Kontakt, der als
angenehm gefiihlt werden muss, entstanden war, das ihm entsprechende Gefiihl — es hat
nachgelassen und aufgehort. (Ebenso fiir ein unangenehmes und weder-unangenehm-noch
angenehmes Gefuhl)

9 AIX, 15: ,,Nehmt an, ihr Mdnche, es ist da eine viele Jahre alte Eiterbeule, die neun von
selbst entstandene Wundéffnungen hat. Was da nun hervorquillt und heraussickert, das alles
ist unrein, Ubelriechend und ekelerregend.

Als eine Eiterbeule aber, ihr MOnche, bezeichnet man diesen aus den vier Grundstoffen
bestehenden, von Vater und Mutter gezeugten Korper, der mit Reis und Griitze grol3gezogen
wird, der Vergénglichkeit unterworfen ist, gesalbt und massiert werden muf3 und der
Auflésung und Zersetzung anheimfallt. ... Darum, ihr M6nche, wendet euch ab von diesem
Korper!*

A1, 36:,,Wenn einer, ihr Monche, seine Gedanken auf das Weltmeer richtet, so sind fur ihn
auch alle ins Meer sich ergieBenden kleinen Flisse darin eingeschlossen. Ebenso auch, ihr
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Maonche, sind fir den, der die Kdrperbetrachtung entfaltet und haufig geubt hat, darin
einbegriffen alle zum Wissen hinfuhrenden heilsamen Dinge.

Es gibt eine Betrachtung, ihr Mdnche, die, entfaltet und haufig geubt zu starker Ergriffenheit
fahrt, zu hohem Heil, zur hohen Sicherheit, zu Achtsamkeit und Wissensklarheit, zur
Gewinnung des Erkenntnisblickes, zu gegenwértigem Wohlbefinden, und die die Frucht der
Wissenserlosung zur Reife bringt.

Welches ist diese Betrachtung? Es ist die Betrachtung tiber den Korper.

Es gibt eine Betrachtung, ihr Mdnche, durch die, wenn sie entfaltet und haufig getibt wird, der
Korper ruhig wird, der Geist ruhig wird, Gedankenfassen und Erwégen ruhig werden und
auch samtliche zum Wissen hinflihrenden Dinge zur vollen Entfaltung gelangen.

Welches ist diese Betrachtung? Es ist die Betrachtung ber den Korper.

Es gibt eine Betrachtung, ihr Monche, durch die, wenn sie entfaltet und h&ufig gelibt wird, die
unaufgestiegenen unheilsamen Dinge nicht zum Aufsteigen kommen und die aufgestiegenen
unheilsamen Dinge schwinden.

Welches ist diese Betrachtung? Es ist die Betrachtung ber den Korper.

Es gibt eine Betrachtung, ihr Monche, durch die, wenn sie entfaltet und h&ufig gelibt wird, die
Unwissenheit erlischt, das Wissen erwacht, der Ichdiinkel schwindet, die Neigungen
ausgemerzt werden und die Fesseln abfallen.

Welches ist diese Betrachtung? Es ist die Betrachtung ber den Korper.

Es gibt eine Betrachtung, ihr Monche, die, wenn sie entfaltet und h&ufig gelibt wird, zu den
vielfaltigen Wissensarten fiihrt und zum haftenslosen Nibbana.

Welches ist diese Betrachtung? Es ist die Betrachtung lber den Korper.

Es gibt eine Betrachtung, ihr Mdnche, die, wenn sie entfaltet und haufig gelibt wird, zur
Durchdringung der vielféltigen, verschiedenartigen Elemente fiihrt, zur Unterscheidung der
vielféltigen Elemente.

Welches ist diese Betrachtung? Es ist die Betrachtung lber den Korper.

Es gibt eine Betrachtung, ihr Mdnche, die, wenn sie entfaltet und haufig getbt wird, die
Frucht des Stromeintritts zur Reife bringt, die Frucht der Einmalwiederkehr, die Frucht der
Niewiederkehr und die Frucht der Heiligkeit.

Welches ist diese Betrachtung? Es ist die Betrachtung lber den Korper.

Es gibt eine Betrachtung, ihr Mdnche, die, wenn sie entfaltet und haufig geubt wird, zur
Erlangung, Zunahme und Fiille des Wissens fiihrt, zum Zustande des hohen, weiten, groRRen,
tiefen, unvergleichlichen, ausgedehnten und reichen Wissens, zum Zustande des schnellen,
behenden, heiteren, antreibenden, scharfen und durchdringenden Wissens.

Welches ist diese Betrachtung? Es ist die Betrachtung tiber den Korper.*

A l, 37: ,,Wer nicht den Einblick in den Korper kostet, der kostet nicht das Unvergéngliche.
Nur wer den Einblick in den Korper kostet, der kostet schon das Unvergangliche.
... Wer da vergessen hat den Einblick in den Korper, der hat das Unvergangliche vergessen.
Wer nicht vergessen hat den Einblick in den Korper, hat nicht das Unvergangliche vergessen.
Wer nicht den Einblick in den Kérper hat getibt, hat nicht gelbt fiirs Unvergangliche. Doch
wer den Einblick in den Korper hat gelibt, der hat getibt fiirs Unvergangliche.
... Wer nicht den Einblick in den Korper hat verstanden, hat nicht das Unvergéngliche
verstanden. Doch wer den Einblick in den Korper hat verstanden, der hat verstanden auch das
Unvergéngliche.
Wer nicht den Einblick in den Kdrper hat durchschaut, hat nicht durchschaut das
Unvergéngliche. Doch wer den Einblick in den Kérper hat durchschaut, der hat durchschaut
das Unvergangliche.
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Aggivessana, es gibt drei Arten von Geflhl: angenehmes Geftihl, schmerzhaftes
Gefiihl und weder-schmerzhaftes-noch-angenehmes Gefiihl.1°
Wenn man angenehmes Gefiihl empfindet, empfindet man bei jener Gelegenheit

Wer nicht verwirklicht hat den Einblick in den Korper, hat nicht das Unvergéngliche
verwirklicht. Doch wer den Einblick in den Korper hat verwirklicht, der hat das
Unvergangliche verwirklicht.*

105336, 12: ,.Gleichwie, ihr Ménche, im Raume verschiedene Winde wehen: Winde wehen
von Osten, Winde wehen von Westen, Winde wehen von Norden, Winde wehen von Siiden,
staubige Winde wehen, staublose Winde wehen, kilhle Winde wehen, heiRe Winde wehen,
sanfte Winde wehen, heftige Winde wehen. Ebenso nun auch, ihr Monche, steigen in diesem
Korper verschiedene Gefiihle auf.«

S 36, 16: ,,Was da, bedingt durch Gefuihl, an Wohl und Frohsinn aufsteigt, das ist Labsal der
Geflhle. Dal3 Gefiihle unbestandig, leidig, der Veranderung unterworfen sind, das ist Elend
der Gefiihle. Was da bei den Gefiihlen Wegfiihrung des Willensreizes, Uberwindung des
Willensreizes ist, das ist bei den Gefiihlen die Entrinnung.*

S 36, 10: ,,Diese drei Geflihle, ihr Mdnche, werden durch Beruhrung (phassa) geboren,
wurzeln in Berlihrung, kommen von Beriihrung, gehen auf Beriihrung zurtick. Welche drei?
Wohlgefuhl Wehgefuhl, Weder-weh-noch-wohl-Gefihl.

Durch eine Berlhrung, ihr Mdnche, die wohlig zu empfinden ist, bedingt, steigt Wohlgefihl
auf. Wenn eben diese wohlig zu empfindende Berthrung sich aufldst, dann 16st sich auch das
Wohlgefihl auf, das, bedingt durch die wohlig zu empfindende Beriihrung, aufgestiegen war,
und es kommt zur Ruhe.*

S 36, 3: ,,Beim Wohlgefuhl, ihr Monche, ist der Hang zum Reiz zu iberwinden. Beim
Wehgefuhl ist der Hang zum Widerstand zu Gberwinden. Beim Weder-wohl-noch-weh-
Gefiihl ist der Hang zum Unwissen zu (iberwinden.*

S 36, 6: ,,Gleichwie, ihr Mdnche, wenn da ein Mann von einem Pfeil angeschossen wiirde,
und er wiirde dann noch von einem zweiten Pfeil angeschossen. Da wurde dieser Mensch, ihr
Maonche, die Gefuhle von zwei Pfeilen empfinden.
Ebenso nun auch, ihr Mdnche, wenn der unbelehrte gewodhnliche Mensch, von einem
Wehgefiihl getroffen, traurig, beklommen ist, jammert, sich stéhnend an die Brust schldgt, in
Verwirrung gerat, dann empfindet er zwei Geflihle, ein kérperliches und ein gemiithaftes. Ist
er von einem Wehgefhl getroffen worden, so leistet er Widerstand. Dann wird in ihm, der
dem Wehgeflhl Widerstand leistet, der Hang zum Widerstand gegen das Wehgefiihl angelegt.
Wird er nun von einem Wehgefiihl getroffen, dann genief3t er Sinnenwohl. Und warum? Nicht
kennt ja, ihr Mdnche, der unerfahrene gewohnliche Mensch eine andere Entrinnung vor dem
Wehgefihl als Sinnenwohl. Dann wird in ihm, der Sinnenwohl genief3t, der Hang zum Reiz
angelegt. Er kennt nicht der Wirklichkeit gemaR der Gefiihle Aufgang und Untergang, Labsal,
Elend und Entrinnung. Dann wird in ihm, der der Gefiihle Aufgang und Untergang, Labsal,
Elend und Entrinnung nicht der Wirklichkeit geméal erkennt, beim Weder-weh-noch-wohl-
Geflihl der Hang zum Unwissen angelegt. Fuhlt er nun ein Wohlgefihl, da fihlt er es als
Gefesselter; fuhlt er ein Wehgefihl, so fuhlt er es als Gefesselter; fuhlt er ein Weder-weh-
noch-wohl-Geflhl, so fiihlt er es als Gefesselter. Den nennt man, ihr Mdnche einen
unerfahrenen gewohnlichen Menschen Gefesselt ist er durch Geburt, Alter und Sterben, durch
Trauer, Jammer, Schmerz, Trubsal und Verzweiflung. Gefesselt ist er, sag' ich, ans Leiden.*
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kein schmerzhaftes Gefuihl oder weder-schmerzhaftes-noch-angenehmes Gefiihl,
bei jener Gelegenheit empfindet man nur angenehmes Gefhl.

Wenn man schmerzhaftes Gefiihl empfindet, empfindet man bei jener
Gelegenheit kein angenehmes Geftihl oder weder-schmerzhaftes-noch-
angenehmes Gefihl; bei jener Gelegenheit empfindet man nur schmerzhaftes
Gefihl.

Wenn man weder-schmerzhaftes-noch-angenehmes Geflihl empfindet,
empfindet man bei jener Gelegenheit kein angenehmes Gefiihl oder
schmerzhaftes Geflhl; bei jener Gelegenheit empfindet man nur weder-
schmerzhaftes-noch-angenehmes Geftihl.

Angenehmes Geflihl, Aggivessana, ist verganglich, gestaltet, bedingt entstanden,
der Vernichtung unterworfen, dem Verschwinden, Verblassen und Aufhdren
unterworfen.

Schmerzhaftes Gefiihl ist auch verganglich, gestaltet, bedingt entstanden, der
Vernichtung unterworfen, dem Verschwinden, Verblassen und Aufhoren
unterworfen.

Weder-schmerzhaftes-noch-angenehmes Gefiihl ist auch verganglich, gestaltet,
bedingt entstanden, der Vernichtung unterworfen, dem Verschwinden,
Verblassen und Aufhoren unterworfen.!

11536, 7: ,,Steigt einem Monch, ihr Monche, der also achtsam, klar bewuRt, ernsten Sinnes,
unermudlich, entschlossen verweilt, ein Wohlgefuhl auf, so weil er: 'Aufgestiegen ist mir
dieses Wohlgefihl, und es ist bedingt, nicht ohne Bedingung. Bedingt wodurch? Durch eben
diesen Korper ist es bedingt. Dieser Korper aber ist unbestandig, gestaltet, bedingt entstanden.
Das Wohlgefiihl aber, das bedingt durch diesen unbestandigen, gestalteten, bedingt
entstandenen Korper aufgestiegen ist - wie konnte es bestandig sein?' Sowohl beim Korper als
auch beim Wohlgefihl verweilt er in Betrachtung der Unbestandigkeit, weilt in Betrachtung
des Schwindens, weilt in Betrachtung der Entreizung, weilt in Betrachtung der Auflésung,
weilt in Betrachtung des Loslassens. Wer so verweilt, der iberwindet sowohl beim Korper als
auch beim Wohlgefihl den Hang zum Reiz.
Steigt einem Mdonch, ihr Monche, der also achtsam, klar bewuf3t, ernsten Sinnes, unermadlich,
entschlossen verweilt, ein Wehgefihl auf, so weil er 'Aufgestiegen ist mir dieses Wehgefiihl,
und es ist bedingt, nicht ohne Bedingung. Bedingt wodurch? Durch eben diesen Korper ist es
bedingt. Dieser Korper aber ist unbestandig, gestaltet, bedingt entstanden. Das Wehgefhl
aber, das, bedingt durch diesen unbestandigen, gestalteten, bedingt entstandenen Korper
aufgestiegen ist - wie kdnnte es bestandig sein?' Sowohl beim Kdorper als auch beim
Wehgefihl verweilt er in Betrachtung der Unbestandigkeit, weilt in Betrachtung des
Schwindens, weilt in Betrachtung der Entreizung, weilt in Betrachtung der Auflésung, weilt
in Betrachtung des Loslassens. Wer so verweilt, der iberwindet sowohl beim Korper als auch
beim Wehgefiihl den Hang zum Widerstand.
Steigt einem Mdonch, ihr Monche, der also achtsam, klar bewuf(3t, ernsten Sinnes, unermdidlich,
entschlossen verweilt, ein Weder-wehe-noch-wohl-Gefuihl auf, so weil er: Aufgestiegen ist
mir dieses Weder-wehe-noch-wohl-Gefiihl und es ist bedingt, nicht ohne Bedingung. Bedingt
wodurch? Durch eben diesen Korper ist es bedingt. Dieser Korper aber ist unbesténdig,
gestaltet, bedingt entstanden. Das Weder-weh-noch-wohl-Geflihl aber, das bedingt durch
diesen unbestandigen, gestalteten, bedingt entstandenen Kdrper aufgestiegen ist - wie kdnnte
es besténdig sein?' Sowohl beim Korper als auch beim Weder-weh-noch-wohl-Gefiihl
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Indem ein wohlunterrichteter edler Schiiler so sieht, wird er erniichtert??
gegentber angenehmem Gefuhl, erntichtert gegeniuiber schmerzhaftem Gefuhl,

verweilt er in Betrachtung der Unbestandigkeit, weilt in Betrachtung des Schwindens, weilt in
Betrachtung der Entreizung, weilt in Betrachtung der Aufldsung, weilt in Betrachtung des
Loslassens. Wer so verweilt, der tberwindet sowohl beim Korper als auch beim Weder-weh-
noch-wohl-Geflihl den Hang zum Unwissen.

Fuhlt er nun ein Wohlgefiihl, dann erkennt er es als unbestandig. Er erkennt es als einer, der
sich nicht daran bindet. Er erkennt es als einer, der kein Genugen daran findet.

Empfindet er nun ein Wehgefhl, dann erkennt er es als unbesténdig. Er erkennt es als einer,
der sich nicht daran bindet. Er erkennt es als einer, der kein Gentigen daran findet.

Empfindet er nun ein Weder-weh-noch-wohl-Gefiihl, dann erkennt er es als unbestandig. Er
erkennt es als einer, der sich nicht daran bindet. Er erkennt es als einer, der kein Genuigen
daran findet.

Empfindet er ein Wohlgefihl, so empfindet er es als Entfesselter. Empfindet er ein
Wehgefuhl, so empfindet er es als Entfesselter. Empfindet er ein Weder-weh-noch-wohl-
Gefiihl, so empfindet er es als Entfesselter.

Empfindet er ein kdrpergefahrdendes Geflihl, so weiB er: 'Ein korpergefahrdendes Gefiihl
fuhle ich'. Empfindet er ein lebensgefahrdendes Geflihl, so weil er: 'Ein lebensgeféhrdendes
Geflhl fuhle ich'. Er weil3: "Wenn der Kérper zerfallt, bis das Leben verbraucht ist, wird noch
hienieden alles, was Fihlbarkeit heif3t, ohne Gentigen, kiihl geworden sein'.

Gleichwie etwa, ihr Monche, das Ol und der Docht eine Ollampe leuchten lassen; wenn aber
Ol und Docht verbraucht sind und neue Nahrung nicht zugeftihrt wird, sie ohne Nahrung
erlischt: ebenso nun auch, ihr Ménche, erkennt der Mdnch, ein korpergefahrdendes Gefiihl
empfindend: 'Ein korpergefahrdendes Gefiihl empfind ich', erkennt er, ein lebensgeféhrdendes
Geflihl empfindend: 'Ein lebensgefahrdendes Gefiihl empfind ich'. Er weil3: "Wenn der Korper
zerfallt, bis das Leben verbraucht ist, wird noch hienieden alles, was Fiihlbarkeit heif3t, ohne
Genlgen kihl geworden sein.«

12 Nibbida: Erniichterung, Ent-Tauschung, Entreizung, Widerwillen, Abscheu, Nichts-mehr-
dran-finden.

Die Ausdriicke nibbida "Widerwillen" viraga "Verschwinden", nirodha "Aufhebung stellen
wieder eine Klimax dar. Der erste bezeichnet die Abneigung gegen die empirischen Dinge,
die entsteht, sobald man ihre Nichtigkeit erkannt hat. Der zweite, wtl. "das Entfarben,
Verblassen" sagt aus, daf} die Dinge nicht mehr auf das Denken abfirben. Im Bhasya zu den
Yogasitras 1. 41 wird unser Denken mit einem durchsichtigen farblosen Kristall verglichen,
der die Farbe der Unterlage annimmt, d.h. auf einem roten Tuche liegend, rot, auf einem
blauen, blau usw. erscheint. Es "verschwinden™" also fiir den, der auf dem Weg zur Erlésung
ist, die weltlichen Dinge. Subjektiv ist viraga die vollige Gleichgultigkeit ihnen gegendiber.
Durch nirodha wird die aus viraga sich ergebende Aufhebung aller Beziehungen zu den
Dingen zum Ausdruck gebracht.

M 22: 'Dies ist nicht mein, dies bin ich nicht, dies ist nicht mein Selbst.™

"Indem er so erkennt, wird ein wohlunterrichteter edler Schuler ernlichtert der Form
gegentiber, erniichtert gegenuber dem Gefiihl gegentiber, ernlichtert der Wahrnehmung
gegentber, erniichtert den Gestaltungen gegeniber, erniichtert dem Bewul3tsein gegentber."
"Wenn er ernlchtert wird, wird er begierdelos. Durch Begierdelosigkeit ist sein Geist befreit.
Wenn er befreit ist, kommt das Wissen: 'Er ist befreit." Er versteht: 'Geburt ist zu Ende
gebracht, das heilige Leben ist gelebt, es ist getan, was getan werden mufite, dartber hinaus
gibt es nichts mehr.™
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erntichtert gegentiber weder-schmerzhaftem-noch-angenehmem Gefiihl. Wenn
er ernuchtert wird, wird er begierdelos. Durch Begierdelosigkeit ist sein Geist
befreit. Wenn er befreit ist, kommt das Wissen: 'Er ist befreit.' Er versteht:
‘Geburt ist zu Ende gebracht, das heilige Leben ist gelebt, es ist getan, was getan
werden mufte, darliber hinaus gibt es nichts mehr.'*3

13 M 152: "Nun, Ananda, wie kommt die hochste Entfaltung der Sinne in der Disziplin des
Edlen zustande? Ananda, wenn da ein Bhikkhu mit dem Auge eine Form sieht (etc.), entsteht
in ihm Erfreuliches, es entsteht Unerfreuliches, es entsteht Erfreuliches-und-Unerfreuliches.
Er versteht: 'Es ist in mir Erfreuliches entstanden, es ist in mir Unerfreuliches entstanden, es
ist in mir Erfreuliches-und-Unerfreuliches entstanden. Aber jenes ist gestaltet, grob, bedingt
entstanden; dies hier ist friedvoll, dies ist erhaben, ndmlich Gleichmut.' Das entstandene
Erfreuliche, das entstandene Unerfreuliche und das entstandene Erfreuliche-und-
Unerfreuliche horen in ihm auf, und Gleichmut ist in ihm gegenwirtig. ...

Und wie, Ananda, ist einer ein Schuler in hoherer Schulung, einer, der den Weg betreten
hat? Ananda, wenn da ein Bhikkhu mit dem Auge eine Form sicht (etc.), entsteht in ihm
Erfreuliches, es entsteht Unerfreuliches, es entsteht Erfreuliches-und-Unerfreuliches; er flihlt
sich von dem entstandenen Erfreulichen, dem entstandenen Unerfreulichen und dem
entstandenen Erfreulichen-und-Unerfreulichen geplagt (assiyati), beschdmt (harayati) und
angewidert (jigucchati). ...

"Und wie, Ananda, ist einer €in Edler mit entfalteten Sinnen? Ananda, wenn da ein Bhikkhu
mit dem Auge eine Form sieht (etc), entsteht in ihm Erfreuliches, es entsteht Unerfreuliches,
es entsteht Erfreuliches-und-Unerfreuliches. Falls er wiinschen sollte, 'Mége ich verweilen,
indem ich das Nicht-AbstoRende im Abstolienden wahrnehme', so verweilt er, indem er das
Nicht-AbstolRende darin wahrnimmt. Falls er wiinschen sollte, ‘Mdge ich verweilen, indem ich
das AbstoRende im Nicht-AbstoRenden wahrnehme', so verweilt er, indem er das AbstolRende
darin wahrnimmt. Falls er wiinschen sollte, 'Mdge ich verweilen, indem ich das Nicht-
AbstoRende im AbstolRenden und Nicht-AbstolRenden wahrnehme', so verweilt er, indem er
das Nicht-AbstoRende darin wahrnimmt. Falls er wiinschen sollte, 'Mdge ich verweilen,
indem ich das AbstolRende im Nicht-Abstolienden und Abstolienden wahrnehme', so verweilt
er, indem er das AbstolRende darin wahrnimmt. Falls er wiinschen sollte, ‘M6ge ich in
Gleichmut verweilen, achtsam und wissensklar, indem ich sowohl das AbstoRende als auch
das Nicht-AbstolRende vermeide', so verweilt er in Gleichmut gegentiber jenem, achtsam und
wissensklar.«

S 12, 23: "Bei dem Wissenden, behaupte ich, ihr Bhikkhus, bei dem Schauenden tritt die
Vernichtung der weltlichen Einflusse ein, nicht bei dem Nichtwissenden, Nichtschauenden.
Was aber, ihr Bhikkhus, muR man wissen, was muf} man schauen, damit Vernichtung der
weltlichen Einflusse eintritt? - So ist Form, so der Form Ursprung, so der Form Untergang; so
ist Empfindung usw. -; so ist Wahrnehmung usw. -; so sind die Gestaltungen usw. -; so ist
Bewul3tsein, so des BewuRtseins Ursprung, so des Bewultseins Untergang. Das, ihr
Bhikkhus, muRl man wissen, das mul man schauen, damit Vernichtung der weltlichen
EinflUsse eintritt.
Das Wissen aber, ihr Bhikkhus, das man von der Vernichtung (der weltlichen Einflusse)
besitzt; das hat, behaupte ich, seine VVoraussetzung, es ist nicht ohne Voraussetzung.
Welches ist aber, ihr Bhikkhus, fur das Wissen von der Vernichtung (der weltlichen
Einflisse) die Voraussetzung? Die Erlésung, mu3 man hierauf erwidern. Aber auch die
Erldsung, behaupte ich, ihr Bhikkhus, hat ihre VVoraussetzung, ist nicht ohne Voraussetzung.
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Ein Bhikkhu, dessen Geist so befreit ist, Aggivessana verbilindet sich mit
niemandem und streitet sich mit niemandem;* er bedient sich des gegenwartig

Welches ist aber, ihr Bhikkhus, fur die Erlésung die Voraussetzung? Das Verschwinden, muf3
man hierauf erwidern. Aber auch das Verschwinden, behaupte ich, ihr Bhikkhus, hat seine
Voraussetzung, ist nicht ohne Voraussetzung.

Welches ist aber, ihr Bhikkhus, flr das Verschwinden die Voraussetzung? Der Widerwille,
muR man hierauf erwidern. Aber auch der Widerwille, behaupte ich, ihr Bhikkhus, hat seine
Voraussetzung, ist nicht ohne Voraussetzung.

Welches ist aber, ihr Bhikkhus, fir den Widerwillen die Voraussetzung? Das Wissen und
Schauen der (Dinge in ihrer) Wirklichkeit, muf? man hierauf erwidern. Aber auch das Wissen
und Schauen der (Dinge in ihrer) Wirklichkeit, behaupte ich, ihr Bhikkhus, hat seine
Voraussetzung, ist nicht ohne VVoraussetzung.

Welches ist aber, ihr Bhikkhus, fur das Wissen und Schauen der (Dinge in ihrer) Wirklichkeit
die Voraussetzung? Die geistige Sammlung, mu3 man hierauf erwidern. Aber auch die
geistige Sammlung, behaupte ich, ihr Bhikkhus, hat ihre VVoraussetzung, ist nicht ohne
Voraussetzung.

Welches ist aber, ihr Bhikkhus, fur die geistige Sammlung die Voraussetzung? Die Wonne
muf} man hierauf erwidern. Aber auch die Wonne, behaupte ich, ihr Bhikkhus, hat ihre
Voraussetzung, ist nicht ohne Voraussetzung.

Welches ist aber, ihr Bhikkhus, fir die Wonne die VVoraussetzung? Der Seelenfriede, muf3
man hierauf erwidern. Aber auch der Seelenfriede, behaupte ich, ihr Bhikkhus, hat seine
Voraussetzung, ist nicht ohne Voraussetzung.

Welches ist aber, ihr Bhikkhus, fur den Seelenfrieden die VVoraussetzung? Die Freude, muf3
man hierauf erwidern. Aber auch die Freude, behaupte ich, ihr Bhikkhus, hat ihre
Voraussetzung, ist nicht ohne Voraussetzung.

Welches ist aber, ihr Bhikkhus, fur die Freude die Voraussetzung? Das Wohlgefallen, muf3
man hierauf erwidern. Aber auch das Wohlgefallen, behaupte ich, ihr Bhikkhus, hat seine
Voraussetzung, ist nicht ohne Voraussetzung.

Welches ist aber, ihr Bhikkhus, fur das Wohlgefallen die Voraussetzung? Der Glaube mufl}
man hierauf erwidern. Aber auch der Glaube, behaupte ich, ihr Bhikkhus, hat seine
Voraussetzung, ist nicht ohne Voraussetzung.

Welches ist aber, ihr Bhikkhus, fur den Glauben die VVoraussetzung? Das Leiden, muf} man
hierauf erwidern. Aber auch das Leiden, behaupte ich, ihr Bhikkhus, hat seine VVoraussetzung,
ist nicht ohne Voraussetzung.* (Geburt etc.)

145 22, 94: ,,Der Erhabene nun sprach also: "Nicht streite ich mit der Welt, ihr Monche,
sondern die Welt streitet mit mir. Nicht streitet mit irgendeinem in der Welt ein Kiinder der
Lehre.
Wobei man, ihr Monche, unter den Weisen in der Welt Gibereinstimmt: 'Das gibt es nicht’,
davon sage auch ich: 'Das gibt es nicht'. Wobei man, ihr Monche, unter den Weisen in der
Welt Gibereinstimmt: 'Das gibt es’, davon sage auch ich: 'Das gibt es'.
Wobei nun, ihr Modnche, stimmt man unter den Weisen in der Welt Uberein, und wovon sage
auch ich: 'Das gibt es nicht?
Eine unvergéngliche, bestdndige, ewige, unveranderliche Korperlichkeit, die gibt es nicht!
Darin stimmt man unter den Weisen in der Welt tiberein, und davon sage auch ich: 'Das gibt
es nicht!'
Geflihl, Wahrnehmung, Gestaltungen, Bewuf3tsein, die unvergéanglich sind, besténdig, ewig,
unveranderlich, die gibt es nicht! Darin stimmt man unter den Weisen in der Welt iberein,
und davon sage auch ich: 'Das gibt es nicht!'
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in der Welt tiblichen Sprachgebrauchs, ohne daran zu haften."*®

Bei jener Gelegenheit stand der ehrwiirdige Sariputta hinter dem Erhabenen und
fachelte thm Luft zu. Da dachte er: "Der Erhabene spricht in der Tat aus héherer
Geisteskraft vom Uberwinden dieser Dinge; der Vollendete spricht in der Tat
aus hoherer Geisteskraft vom Aufgeben dieser Dinge." Wahrend der ehrwirdige
Sariputta dies erwog, war sein Geist durch Nicht-Anhaften von den Trieben
befreit." 16

Dieses ist es, wobei man unter den Weisen in der Welt Ubereinstimmt, und wovon auch ich
sage: 'Das gibt es nicht'.«

1551, 25: (Die Devata:)

"Der Bhikkhu, der ein Vollendeter ist, der sein Werk getan hat, [56]
Bei dem die weltlichen Einflusse vernichtet sind,

der die letzte Leiblichkeit tragt,

Darf er sagen: 'ich' sage?

Darf der sagen: 'mir' sagt man?"

(Der Erhabene:)

"Der Bhikkhu, der ein VVollendeter ist, der sein Werk getan hat,
Bei dem die weltlichen Einflusse vernichtet sind,

der die letzte Leiblichkeit tragt,

Der darf wohl sagen: 'ich' sage,

Der darf wohl sagen: 'mir’ sagt man.

Die Sprechweise in der Welt kennend, der kundige,

Redet er so nur im Gesprach.”

(Die Devata:)

"Der Bhikkhu, der ein Vollendeter ist, der sein Werk getan hat,
Bei dem die weltlichen Einfliisse vernichtet sind,

der die letzte Leiblichkeit tragt,

Darf dieser Bhikkhu, in Wahn befangen,

Wohl sagen: 'ich' sage?

Darf er wohl sagen: 'mir' sagt man?"

(Der Erhabene:)

"Fir den, der den Wahn aufgegeben, gibt es keine Bande,
Beseitigt sind fiir ihn alle Bande des Wahnes,

Hinter sich gelassen hat er, der Einsichtsvolle, die Sterblichkeit:
Der darf wohl sagen: 'ich’ sage,

Der darf wohl sagen: 'mir’ sagt man.

Die Sprechweise in der Welt kennend, der kundige,

Redet er so nur im Gesprach.”

D 9: ,,Aber Citta, das sind nur Namen, Ausdriicke, Redewendungen, Bezeichnungen, die in
der Welt gebrduchlich sind und die der Tathagata benutzt, ohne sie falsch aufzufassen.*

16 Tesari tesavir kira no Bhagava dhammanan abhiiiiia pahdnam aha, tesarm tesas kira no
Sugato dhammanam abhififi paginissaggam aha ti
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Analayo zufolge berichten die Paralellstellen in den Agamas und Sansktritfragmenten, dass
Sariputta die Verganglichkeit der dhammas kontempliert, dadurch die Leidenschaftslosigkeit
(viraga) erreicht und alle Ansichten loslasst.

Vorgeschichte:

Als junge Manner nahmen Sariputta und Mahamoggallana wie jedes Jahr an einem Fest in
Rajagaha teil. Wahrend er die Spiele und Ténze des Festes beobachtet, kommen Sariputta
Gedanken an den eigenen Tod und er fragt sich, ob er seine Zeit nicht besser auf andere
Weise verbringen sollte. Mahamoggallana meint, ihm sei genau derselbe Gedanke
gekommen. So entschlossen sie sich beide, ihr weltliches Leben aufzugeben und Schiler des
Asketen Safijaya Belatthaputta zu werden, der damals in Rajagaha weilte. Eines Tages trifft
Sariputta auf den ehrwiirdigen Assaji, der in einem kurzen Vers die Lehre des Erhabenen
zusammenfasst:

,»Von den bedingt entstandenen Dingen

kennt der Tathagata die Ursache

Und auch, wie sie wieder aufhoren:

Das ist die Lehre des groflen Asketen.*

Wahrend Sariputta diese Verse hort, verwirklicht er den Stromeintritt.

Er begab sich zu Mahamoggallana und erzahlte ihm, was vorgefallen war, woraufhin dieser
ebenfalls Stromeingetretener wird. Das Unvermeidliche folgt:

Es kamen Sariputta und Moggallana zum Erhabenen und fielen vor ihm nieder, sie beugten
das Haupt zu seinen FiiRen und sprachen:

,Beim verehrungswiirdigen Erhabenen wollen wir das heilige Leben fiihren, als Mdnche
mochten wir aufgenommen werden.’

,Kommt ihr Monche’ sprach der Erhabene, wohldargelegt ist die Lehre, nehmt das heilige
Leben auf euch, um allem Leid ein Ende zu machen.’*“(MV).

Nach seiner Ordination blieb Sariputta in der N&dhe von Rajagaha in der Sukarakhata-Hohle,
die am Hang des Geierbergs liegt. Laut dem Buddha in M 111, erreichte er schrittweise
innerhalb von zwei Wochen die Vertiefungen und die Uberwindungsgebiete:
"Da, ihr Bhikkhus, trat Sariputta ganz abgeschieden von Sinnesvergniigen, abgeschieden von
unheilsamen Geisteszustanden, in die erste Vertiefung ein, die von anfanglicher und
anhaltender Hinwendung des Geistes begleitet ist, und verweilte darin, mit Verziickung und
Gluckseligkeit, die aus der Abgeschiedenheit entstanden sind."
Und die Zusténde in der ersten Vertiefung ... bis ...
Und die Zustdnde im Gebiet der Nichtsheit - die Wahrnehmung des Gebiets der Nichtsheit
und die Einspitzigkeit des Geistes; der Kontakt, das Gefihl, die Wahrnehmung, der Wille und
Geist; der Eifer, der EntschluB, die Energie, die Achtsamkeit, der Gleichmut und das
Aufmerken - diese Zustdnde wurden von ihm umgrenzt, einer nach dem anderen; jene
Zustande entstanden, und er hatte Kenntnis davon, sie waren gegenwartig, und er hatte
Kenntnis davon, sie verschwanden, und er hatte Kenntnis davon. Er verstand: 'Diese Zusténde
treten also tatséchlich in Erscheinung, nachdem sie vorher nicht vorhanden waren; nach ihrem
Vorhandensein zerfallen sie." In Bezug auf jene Zustande verweilte er, ohne angezogen zu
werden, ohne abgestoRen zu werden, unabhéngig, ungebunden, frei, losgeldst, mit einem
unbeschrankten Herzen. Er verstand: 'Es gibt ein Entkommen jenseits davon’, und mit der
Pflege jenes Erreichungszustands bestatigte er, dal? es das gibt.
Wiederum, ihr Bhikkhus, mit dem vélligen Uberwinden des Gebiets der Nichtsheit trat
Sariputta in das Gebiet von Weder-Wahrnehmung-Noch-Nichtwahrnehmung ein und
verweilte darin.
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Er trat achtsam aus jenem Erreichungszustand heraus. Nachdem er das getan hatte, betrachtete
er die vergangenen Zustande, die aufgehdrt und sich verandert hatten, folgendermalien: 'Diese
Zusténde treten also tatsachlich in Erscheinung, nachdem sie vorher nicht vorhanden waren;
nach ihrem VVorhandensein zerfallen sie." In Bezug auf jene Zusténde verweilte er, ohne
angezogen zu werden, ohne abgestoRen zu werden, unabhangig, ungebunden, frei, losgeldst,
mit einem unbeschrankten Herzen. Er verstand: 'Es gibt ein Entkommen jenseits davon', und
mit der Pflege jenes Erreichungszustands bestatigte er, dal3 es das gibt.

Wiederum, ihr Bhikkhus, mit dem vélligen Uberwinden des Gebiets von Weder-
Wahrnehmung-Noch-Nichtwahrnehmung trat Sariputta in das Erléschen von Wahrnehmung
und Gefuhl ein und verweilte darin. Und seine Triebe wurden zerstort, indem er mit Weisheit
sah.

Er trat achtsam aus jenem Erreichungszustand heraus. Nachdem er das getan hatte, betrachtete
er die vergangenen Zustande, die aufgehdrt und sich verandert hatten, folgendermafen: 'Diese
Zusténde treten also tatsachlich in Erscheinung, nachdem sie vorher nicht vorhanden waren;
nach ihrem Vorhandensein zerfallen sie." In Bezug auf jene Zustdnde verweilte er, ohne
angezogen zu werden, ohne abgestoRen zu werden, unabhangig, ungebunden, frei, losgeldst,
mit einem unbeschrankten Herzen. Er verstand: 'Es gibt nichts mehr jenseits davon', und mit
der Pflege jenes Erreichungszustands bestatigte er, dal3 es nichts mehr gibt."”

Der Majjhima Kommentar merkt an, dass Sariputta hier ,,nur die Nicht-Wiederkehr erreichte.
Unsere Lehrrede muf unmittelbar danach stattgefunden haben.

Er ist nach allgemeiner buddhistischer Lehrmeinung (eine Quelle in den Suttas ist mir nicht
bekannt) nur Nichtwiederkehrern und Arahants moéglich, die die formlosen Gebiete gemeistert
haben. Allerdings tritt der Bodhisatta laut Anguttara Nikaya IX, 41 bereits vor seinem
Erwachen in das Aufhéren von Wahrnehmung und Gefiihl ein und erlangt dadurch Befreiung:
,Und in der Folgezeit, Ananda, erkannte und erwog ich oft das Ubel des Gebietes der Weder-
Wahrnehmung-noch-Nichtwahrnehmung und empfand und erwirkte den Segen der
Erloschung von Wahrnehmung und Gefiihl, so dal mein Herz einen Drang fiihlte nach der
Erléschung von Wahrnehmung und Gefihl, sich dazu neigte, sich darin festigte und darin
Befreiung fand, in der Erkenntnis: 'Dies ist der Friede!' So trat ich dann, Ananda, nach
volliger Uberwindung des Gebietes der Weder-Wahrnehmung-noch-Nichtwahrnehmung in
die Aufhebung von Wahrnehmung und Geftihl ein; und weise erkennend, gelangten in mir die
Triebe zur Versiegung.

Solange, Ananda, als ich noch nicht in diese neun stufenweise Erreichungszustinde, in
vorwarts und riickwarts schreitender Weise, eingetreten war und mich wieder aus ihnen
erhoben hatte, solange war ich nicht gewil3, ob ich die in der Welt mit ihren Gottern, Maras
und Brahmas, mit ihrer Schar von Asketen und Brahmanen, Himmelswesen und Menschen
unubertroffene hochste Erleuchtung gewonnen hatte. Sobald ich aber, Ananda, in diese neun
aufeinanderfolgenden Erreichungszustande, in vorwarts und riickwérts schreitender Weise,
eintrat und mich wieder aus ihnen erhob, da war ich gewif3, daB ich die in der Welt mit ihren
Gottern, Maras und Brahmas, ihrer Schar von Asketen und Brahmanen, Himmelswesen und
Menschen unibertroffene hdchste Erleuchtung gewonnen hatte. Und das Wissen und die
Erkenntnis stieg in mir auf: 'Unerschditterlich ist die Befreiung meines Geistes. Dies ist meine
letzte Geburt. Kein neues Dasein mehr steht mir bevor."

In A 1V, 168 sagt Sariputta sagt von sich selbst:
»Auf demjenigen von diesen vier Wegen des Fortschritts, der miihelos ist und mit schnellem
Verstandnis verbunden, auf diesem Wege, Bruder, wurde mein Herz ohne Hangen von den
Trieben befreit.*
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Aber in dem Wanderasketen Dighanakha erschien die fleckenlose, reine Schau
des Dhamma: "Alles, was dem Ursprung unterworfen ist, ist dem Aufhoren
unterworfen." Der Wanderasket Dighanakha sah das Dhamma, erlangte das
Dhamma, erkannte das Dhamma, drang in das Dhamma ein; er lieR den Zweifel
hinter sich, er wurde frei von Verwirrung, er erlangte Selbstvertrauen und wurde
in der Lehre des Lehrers von anderen unabhéngig."*’

(A IV, 163: ,,Was aber, ihr Monche, ist der milhsame Fortschritt, verbunden mit langsamem
Verstandnis? Da, ihr Monche, verweilt der Mdnch in der Betrachtung der Nicht-Schénheit des
Korpers; er ist eingedenk des Ekels bei der Nahrung, eingedenk der Reizlosigkeit jeglichen
Daseins; er betrachtet die Vergéanglichkeit aller Gebilde, und die Vorstellung des Todes ist gut
gefestigt in seinem Inneren. Die fiinf Schulungskrafte sind seine Stiitze, namlich Vertrauen,
Schamgefuhl, sittliche Scheu, Willenskraft und Weisheit.

Die flinf Fahigkeiten aber, ndmlich Vertrauen, Willenskraft, Achtsamkeit, Geistessammlung
und Weisheit, sind in ihm schwach entwickelt; und da sie schwach entwickelt sind, erreicht er
nur langsam die unmittelbare Bedingung der Triebversiegung. Das, ihr Mdnche, nennt man
den mihsamen Fortschritt, verbunden mit langsamem Verstandnis.

Was aber, ihr Monche, ist der miihsame Fortschritt, verbunden mit schnellem Verstandnis?
Da, ihr Monche, verweilt der Monch in der Betrachtung der Nicht-Schonheit des Korpers ...
Die flinf Fahigkeiten aber, ndmlich Vertrauen, Willenskraft, Achtsamkeit, Geistessammlung
und Weisheit, sind in ihm stark entwickelt; und da sie stark entwickelt sind, erreicht er schnell
die unmittelbare Bedingung der Triebversiegung. Das, ihr Mdnche, nennt man den mihsamen
Fortschritt, verbunden mit schnellem Verstandnis.

Was aber, ihr Monche, ist der miihelose Fortschritt, verbunden mit langsamem Verstandnis?
Da, ihr Mdnche, gewinnt der Mdnch ganz abgeschieden von den Sinnendingen, abgeschieden
von unheilsamen Geisteszustanden . . . die erste Vertiefung, . . . die zweite Vertiefung, . . . die
dritte Vertiefung, . . . die vierte Vertiefung. Die flnf Schulungskrafte sind seine Stiitze,
nédmlich Vertrauen, Schamgefuhl, sittliche Scheu, Willenskraft und Weisheit. Die funf
Fahigkeiten aber, ndmlich Vertrauen, Willenskraft, Achtsamkeit, Geistessammlung und
Weisheit, sind in ihm schwach entwickelt; und da sie schwach entwickelt sind, erreicht er nur
langsam die unmittelbare Bedingung der Triebversiegung. Das, ihr Monche, nennt man den
muhelosen Fortschritt, verbunden mit langsamem Verstandnis.

Was aber, ihr Monche, ist der mihelose Fortschritt, verbunden mit schnellem Verstandnis?
Da, ihr Mdnche, gewinnt der Monch ganz abgeschieden von den Sinnendingen, abgeschieden
von unheilsamen Geisteszustédnden . . . die erste Vertiefung, . . . die zweite Vertiefung, . . . die
dritte Vertiefung, . . . die vierte Vertiefung. Die flnf Schulungskrafte sind seine Stiitze,
namlich Vertrauen, Schamgefunhl, sittliche Scheu, Willenskraft und Weisheit. Die funf
Féahigkeiten, namlich Vertrauen, Willenskraft, Achtsamkeit, Geistessammlung und Weisheit,
sind in ihm stark entwickelt; und da sie stark entwickelt sind, erreicht er schnell die
unmittelbare Bedingung der Triebversiegung. Das, ihr Mdnche, nennt man den mihelosen
Fortschritt, verbunden mit schnellem Verstandnis.

Diese vier Wege des Fortschritts gibt es, ihr Monche.*)

7'M 91: Dann gab ihm der Erhabene fortschreitende Unterweisung, das heift, einen Vortrag
uber Grol3zligigkeit, einen Vortrag Uber Sittlichkeit, einen Vortrag tber die himmlischen
Welten; er erklarte die Gefahr, Erniedrigung und Befleckung in den Sinnesvergniigen und den
Segen der Entsagung. Als er wulite, da3 der Geist des Brahmanen Brahmayu bereit,
aufnahmefahig, frei von Hindernissen, freudig und zuversichtlich war, erlauterte er ihm die
Lehre, die die Besonderheit der Buddhas ist: dukkha, sein Ursprung, sein Aufhéren und der
Pfad. Gerade so wie ein sauberes Tuch, bei dem alle Markierungen entfernt wurden,
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Dann sagte er zum Erhabenen: "GroRartig, Meister Gotama! GroRartig, Meister
Gotama! Das Dhamma ist von Meister Gotama auf vielfaltige Weise klar
gemacht worden, so als ob er Umgestiirztes aufgerichtet, Verborgenes enthillt,
einem Verirrten den Weg gezeigt oder in der Dunkelheit eine Lampe gehalten
héatte, damit die Sehenden die Dinge erkennen kénnen. Ich nehme Zuflucht zu
Meister Gotama und zum Dhamma und zur Sangha der Bhikkhus. Mdge Meister
Gotama mich von heute an als Laien-Anhanger, der zu ihm lebenslang Zuflucht
genommen hat, annehmen. "8

Farbemittel gleichméBig aufnehmen wiirde, so erschien auch im Brahmanen Brahmayu,
wahrend er dort saf3, die fleckenlose, reine Schau des Dhamma: "Alles, was dem Ursprung
unterworfen ist, ist dem Authoren unterworfen." Da sah der Brahmane Brahmayu das
Dhamma, erlangte das Dhamma, erkannte das Dhamma, drang in das Dhamma ein; er liel3
den Zweifel hinter sich, er wurde frei von Verwirrung, er erlangte Selbstvertrauen und wurde
in der Lehre des Lehrers von anderen unabhéangig.

18 Dem Kommentar zufolge ging der Buddha anschlieRend in den Bambushain und sprach zu
den dort anwesenden 1250 Arahats die Verse des Ovadapatimokkha (= Magha Pija):
,,Geduld ist Sanftmut, ist hochste Askese. Die Erwachten erkldren Nibbana als das HOchste.
Der Hauslose verletzt niemals die Anderen. Asket ist, wer andere nicht verletzt.
Alle unheilsamen Dinge nicht begehen, dem Heilsamen sich widmen, das Gemut vollig
lautern, das ist die Anweisung der Erwachten.
Nicht beleidigend, nicht verletzend, geziigelt nach dem Patimokkha, das Mass kennen beim
Essen, und beim einsamen Sitz und Bett. Bemuht um ein hoheres Gemiit, das ist die
Anweisung der Erwachten.” (D 14)
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ANHANG |

Pyrrho und die eel-wriglers

Safijaya Belatthaputta, war vermutlich ein Agnostiker (Hecker: dialektischer
Existenzialist), der die Ansicht vertrat, dass bestimmte Annahmen entweder
ungeklart oder grundsétzlich nicht zu kléren sind, da das menschliche Wissen
begrenzt sei. So sagt etwa Protagoras im 5. Jhdt. v. Chr.:,, Was die Gatter
angeht, so ist es mir unmaglich, zu wissen, ob sie existieren oder nicht, noch,
was ihre Gestalt sei. Die Krafte, die mich hindern, es zu wissen, sind zahlreich,
und auch ist die Frage verworren und das menschliche Leben kurz.

In D 1 werden Safijayas Ansichten als amaravikkhepavada, "theory of eel-
wrigglers" bezeichnet. Er war der Lehrer von Moggallana und Sariputta.
Nachdem Sariputta und Moggallana den Stromeintritt erlangt hatten teilten sie
den Anhangern ihres friiheren Lehrers Safjaya mit, dass sie sich entschlossen
hatten, dem Orden Buddhas beizutreten. Diese sagten darauf, dass sie dann
ebenfalls in den Orden eintreten wiirden, da sie die beiden als ihre VVorbilder
ansahen. Als Safijaya horte, dass sie sich Buddha anschlie3en wollten, bat er
Sariputta und Moggallana, zusammen mit ihm die Gruppe zu leiten, um sie
umzustimmen. Sie lehnten das Angebot aber ab, sagten, dass Buddha nun ihr
Lehrer sei, und begaben sich zusammen mit 250 anderen zum Erhabenen. die
Paribbajakas Schiler des Buddha wurden. Saijaya fiel darauf in Ohnmacht und
spuckte Blut.

Die Lehrer der Paribbajakas waren keine wirklichen Asketen folgten jedoch
einem zolibatéren Lebensstil, wanderten von Ort zu Ort um sich an bestimmten
Platzen zu offenen Diskussionsrunden tiber Ethik, Philosophie, und Mystizismus
zu treffen - siehe auch D 9. Diese Diskussionen zogen haufig eine Menge
Zuhorer an. Manchmal présidierte der Konig tber die Debatten mit manchmal
drastischen Konsquenzen. So lies im 7. Jhdt. Koénig Maravarman Avanisiilamani
8000 Jains pféhlen als ihr Lehrer eine Debatte gegen einen Siva-Anhénger
verloren hatten.

In D 2 wird Safijaya die Frage gestellt: ,,Ist es moglich, Safijaya, irgendeinen
bereits in diesem Leben sichtbaren Lohn als Frucht der Asketenschaft zu
benennen?*

,yAls dies gesagt wurde, sagte mir, Verehrungswurdiger, Safijaya Belatthiputta
Folgendes: 'Wenn du mich so fragen wirdest: 'Gibt es eine andere Welt?' so
wirde ich, wenn ich der Ansicht wére 'es gibt eine andere Welt' dir antworten 'es
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gibt eine andere Welt’, aber das denke ich nicht. Dass es so ist, denke ich nicht.
Dass es irgendwie anders ist, denke ich auch nicht. Dass es nicht so ist, denke
ich auch nicht. Dass es nicht nicht so ist, denke ich auch nicht. Wenn du mich so
fragen wirdest: 'Gibt es keine andere Welt?..... Gibt es eine und gibt es keine
andere Welt..... Gibt es weder eine noch keine andere Welt..... Gibt es spontan
entstandene Lebewesen..... Gibt es spontan entstandene Lebewesen nicht.....
Gibt es und gibt es spontan entstandene Lebewesen nicht..... Gibt es weder
spontan entstandene Lebewesen noch gibt es sie nicht..... Gibt es eine Frucht, ein
Resultat von guten und schlechten Taten..... Gibt es keine Frucht, kein Resultat
von guten und schlechten Taten..... Gibt und gibt es nicht eine Frucht, ein
Resultat von guten und schlechten Taten... Gibt es weder eine Frucht, ein
Resultat von guten und schlechten Taten noch gibt es sie nicht..... Existiert der
Vollendete nach dem Tode..... Existiert der VVollendete nach dem Tode nicht.....
Existiert und existiert der VVollendete nach dem Tode nicht..... "Weder existiert
der Vollendete nach dem Tode noch existiert er nicht’, aber das denke ich nicht.
Dass es so ist, denke ich nicht. Dass es irgendwie anders ist, denke ich auch
nicht. Dass es nicht so ist, denke ich auch nicht. Dass es nicht nicht so ist, denke
ich auch nicht’.

So hat mir, Verehrungswurdiger, als ich Safijaya Belatthiputta nach dem bereits
in diesem Leben sichtbaren Lohn als Frucht der Asketenschaft befragte, dieser
von mir nach einem befragt, anderes dargelegt. Wie, Verehrungswidirdiger, wenn
man nach Mango befragt, den Kirbis erklart oder wie wenn man nach Kiirbis
befragt, die Mango erklért, ... Weder zugestimmt, noch abgelehnt, lieR ich,
obwohl unerfreut, keine unerfreulichen Worte fallen, nahm ich seine Rede hin.
Sie nicht weiter beachtend, stand ich vom Sitz auf und ging fort.*

uUnd in M 76 wird diese Lehre als dumm und verwirrt bezeichnet: ,,Wiederum,
Sandaka, ist da irgendein Lehrer dumm und verwirrt. Wenn ihm diese oder jene
Frage gestellt wird, windet er sich mit Worten, windet er sich wie ein Aal, weil
er dumm und verwirrt ist: 'Ich sage nicht, daB dies der Fall ist. Und ich sage
nicht, daB jenes der Fall ist. Und ich sage nicht, daB es anders ist. Und ich sage
nicht, daB es nicht so ist. Und ich sage nicht, da es nicht nicht so ist.'

Dariiber erwégt ein Weiser so: 'Dieser gute Lehrer ist dumm und verwirrt. Wenn
ihm diese oder jene Frage gestellt wird, windet er sich mit Worten, windet er
sich wie ein Aal, weil er dumm und verwirrt ist: >Ich sage nicht, dal} dies der
Fall ist. Und ich sage nicht, daB jenes der Fall ist. Und ich sage nicht, dal es
anders ist. Und ich sage nicht, daB es nicht so ist. Und ich sage nicht, dal} es
nicht nicht so ist.<' Wenn er also feststellt, dal? dieses heilige Leben ohne
Inspiration ist, wendet er sich davon ab und verl&ft es.*

D 1 erklart aus welchen Griinden man zu der aalglatten Lehre kommit:
,,Da erklaren, ihr Mdnche, einige Asketen und Brahmanen eine aalglatte Lehre.
Wo auch immer eine Frage gestellt wird, antworten sie mit Worten, die nicht

fassbar sind, glatt wie ein Aal, aus vier Griinden. ...
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Es gibt, ihr Monche, manchen Asketen und Brahmanen, der der Wirklichkeit
gemaR nicht weil3: 'Dies ist heilsam', nicht der Wahrheit gemal weil3: 'Dies ist
unheilsam'. Dem kommt folgender Gedanke: Ich weil3 nicht der Wahrheit
gemaR: 'Dies ist heilsam', nicht der Wahrheit gemaR: 'Dies ist unheilsam'. Ich
bin nicht der Wahrheit gemaR wissend: 'Dies ist heilsam’, ich bin nicht der
Wahrheit geméal wissend: 'Dies ist unheilsam', wenn ich etwas als heilsam
erklaren wirde, wenn ich etwas als unheilsam erklaren wirde, wére fir mich
Verlangen und Zuneigung beziehungsweise Hass und Widerwille dabei. Wenn
fur mich Verlangen und Zuneigung beziehungsweise Hass und Widerwille waére,
dann waére das fr mich falsch. Wenn flr mich Falsches wére, wére das flr mich
ein Argernis. Wenn flir mich ein Argernis wire, ware das fir mich eine Gefahr.
In dieser Weise aus Furcht vor falscher Rede, aus Abscheu vor falscher Rede
verkiindet er nicht: 'Dies ist heilsam', verklindet er nicht: 'Dies ist unheilsam'.
Wo auch immer eine Frage gestellt wird, antwortet er mit Worten, die nicht
fassbar sind, glatt wie ein Aal: ‘Das denke ich nicht, dass es so ist, denke ich
nicht; dass es irgendwie anders ist, denke ich auch nicht; dass es nicht so ist,
denke ich auch nicht; dass es nicht nicht so ist, denke ich auch nicht’. Dieses ist,
ihr Monche, die erste Moglichkeit, aus welchem Anlass, durch welchen
Zusammenhang einige Asketen und Brahmanen eine aalglatte Lehre erklaren.
Wo auch immer eine Frage gestellt wird, antworten sie mit Worten, die nicht
fassbar sind, glatt wie ein Aal.

Zweitens, ... Wenn flir mich Verlangen und Zuneigung, Hass und Widerwille
waére, dann ware das fur mich Ergreifen (der Welt). Wenn fur mich Ergreifen
(der Welt) ware, ware das fiir mich ein Argernis. Wenn fiir mich ein Argernis
waére, ware das fur mich eine Gefahr. In dieser Weise aus Furcht vor dem
Ergreifen (der Welt), aus Abscheu vor dem Ergreifen (der Welt) verkindet er
nicht: 'Dies ist heilsam', verkiindet er nicht: 'Dies ist unheilsam'. ...

Drittens, ... Ich weil} nicht der Wahrheit geméaB: 'Dies ist heilsam', nicht der
Wahrheit geméal: 'Dies ist unheilsam'. Ich bin nicht der Wahrheit geman
wissend: 'Dies ist heilsam', ich bin nicht der Wahrheit gemaR wissend: 'Dies ist
unheilsam’. Wenn ich etwas als heilsam erkldren wiirde, wenn ich etwas als
unheilsam erklaren wirde, gibt es Asketen und Brahmanen, weise,
weitblickende, Bezwinger anderer Lehren, Haarspalter, durch Weisheit andere
Ansichten widerlegende, diese kdnnten mich ausfragen, Begriindungen
verlangen, etwas daran auszusetzen haben. Wenn sie mich ausfragen wiirden,
Begriindungen verlangen wirden, daran etwas auszusetzen hatten, ware ich
nicht fahig zu antworten. Wenn ich nicht fahig wére zu antworten, ware das fur
mich ein Argernis. Wenn fiir mich ein Argernis ware, ware das fir mich eine
Gefahr. In dieser Weise aus Furcht vor Festlegung, aus Abscheu vor dem
Festlegen verkiindet er nicht: 'Dies ist heilsam, ...

Viertens, aus welchem Anlass, durch welchen Zusammenhang erkléren jene
ehrsamen Asketen und Brahmanen eine aalglatte Lehre? Wo auch immer eine
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Frage gestellt wird, antworten sie mit Worten, die nicht fassbar sind, glatt wie
ein Aal. Es gibt, ihr M6nche, manchen Asketen und Brahmanen, der ist
einfaltig und orientierungslos. Der Einfaltige und Orientierungslose antwortet,
wo auch immer eine Frage gestellt wird mit Worten, die nicht fassbar sind:
'Wenn jemand so fragen wiirde: 'Gibt es eine nachste Existenz'?' selbst wenn ich
denken wiirde: 'Es gibt eine n&chste Existenz' wiirde ich erkléren: 'Es gibt eine
néchste Existenz', aber das denke ich nicht, dass es so ist, denke ich nicht, dass
es irgendwie anders ist, denke ich auch nicht, dass es nicht so ist, denke ich auch
nicht, dass es nicht nicht so ist, denke ich auch nicht’. - 'Wenn jemand so fragen
wiurde: 'Gibt es keine ndchste Existenz... gibt es eine und keine néchste
Existenz... gibt es weder eine noch keine nachste Existenz... gibt es spontan
entstandene Wesen... gibt es eine Frucht, ein Resultat von guten und schlechten
Taten ... ist der VVollendete nach dem Tode?' selbst wenn ich denken wirde: 'Der
Vollendete ist nach dem Tode' wirde ich erklaren: 'Der Vollendete ist nach dem
Tode', aber das denke ich nicht, dass es so ist, denke ich nicht; dass es irgendwie
anders ist, denke ich auch nicht; dass es nicht so ist, denke ich auch nicht; dass
es nicht nicht so ist, denke ich auch nicht’. Dieses ist, ihr Monche, die vierte
Maoglichkeit, aus welchem Grund durch welchen Zusammenhang einige Asketen
und Brahmanen eine aalglatte Lehre erklaren. Wo auch immer eine Frage
gestellt wird, antworten sie mit Worten, die nicht fassbar sind, glatt wie ein
Aal.“

Man muB also von Fall zu Fall unterscheiden mit welcher Art Eel-wrigler man
es zu tun hat. Bei Diganaka kénnen wir, aufgrund des Ergebnisses am Ende des
Sutta vom zweiten Fall ausgehen. Um seine Position deutlicher zu machen
mussen wir auf den griechischen Philosophen Pyrrho (etwa 360 -270 v. Chr.)
zurlckgreifen:
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FYRRSLD: Pyrrho war ein griechischer Philosoph aus Elis,
und Griinder der griechischen Schule der Skeptiker. Er beteiligte sich an der
indischen Expedition von Alexander dem GroRen, und traf sich mit Philosophen
der Indus-Region. Zurick in Griechenland frustrierten ihn die Behauptungen der
Dogmatiker (diejenigen, die Wissen zu besitzen behaupteten), und griindete eine
neue Schule, in der er lehrte, dass jedes Objekt des menschlichen Wissens
Unsicherheit beinhaltet. Deshalb, argumentierte er, ist es unméglich, zu
absoluter Gewissheit, zur Erkenntnis der Wahrheit zu gelangen. Er verbrachte
den Grofteil seines Lebens in der Einsamkeit, unverstort von Furcht, Freude
oder Trauer. Er ertrug korperliche Schmerzen, und zeigte in Gefahr keine Spur
von Furcht. Bei Diskussionen wurde seine Subtilitat gerihmt. Epikur, wenn
auch kein Freund der Skeptiker, bewunderte Pyrrho weil er eine Art der
Selbstkontrolle empfahl und praktizierte, die Ruhe und Gelassenheit fordert.
Pyrrho wurde so sehr von seinen Landsleuten geschatzt, dass sie ihn mit dem
Amt des Hohenpriesters ehrten und aus Respekt vor ihm, ein Dekret erlielen mit
dem alle Philosophen von der Besteuerung ausgenommen wurden.

Pyrrho hinterlie} keine Schriften, und wir schulden unser Wissen Uber seine
Gedanken seinem Schiler Timon von Phleius. Seine Philosophie war rein
praktisch ausgerichtet. Der Skeptizismus wird nicht aus spekulativem Interesse
propagiert, sondern nur, weil Pyrrho in ihm den Weg zum Glick sieht, und das
Entkommen vor den Katastrophen des Lebens. Der richtige Weg des Weisen,
sagte Pyrrho, besteht darin sich selbst drei Fragen zu stellen:

e Erstens mussen wir uns fragen, was die Dinge sind und wie sie aufgebaut
sind.

e Zweitens mussen wir fragen in welcher Beziehung wir zu diesen Dingen
stehen.
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¢ Dirittens, mussen wir uns fragen, wie unsere Einstellung zu ihnen sein
sollte.

Pyrrho erklarte, dass [1] Dinge (an sich) gleichermalen indifferent, nicht
messbar und nicht unterscheidbar sind.

Aus diesem Grund [2] geben uns weder unsere Empfindungen, noch unsere
Meinungen Aufschluss tber Wahrheit oder Unwahrheit. Aus diesem Grund
sollten wir ihnen nicht vertrauen, sondern wir sollten ansichtsfrei, neutral und
unerschtterlich sein, und Gber jedes einzelne Ding die Feststellung treffen, dass
es nicht mehr ist, als es nicht ist oder es beides ist, ist und nicht ist, oder es
weder ist noch nicht ist. 1°

[3] Das Ergebnis fur diejenigen, die tatsachlich diese Haltung einnehmen, sagt
Timon, wird zunédchst Sprachlosigkeit, und dann die Freiheit von Stérungen
sein.

Was und wie die Dinge sind, kdnnen wir nicht wissen. Wir wissen nur, wie die
Dinge uns erscheinen, aber ihrer inneren Substanz (das Ding an sich), die
kdnnen wir nicht erkennen. Dasselbe Ding wird verschiedenen Menschen
unterschiedlich erscheinen und daher ist es unméglich zu wissen, welche
Ansicht richtig ist. Die Meinungsvielfalt unter den Weisen, als auch unter dem
Pdbel, beweist dies. Jeder Behauptung kann man die gegensatzliche Aussage mit
ebenso gute Griinde entgegenstellen, und welche Meinung ich auch haben mag,
die gegenteilige Meinung wird von jemand anderem vertreten, der ganz genauso
klug und kompetent Dinge beurteilt wie ich. Meinung kann man haben, aber
Gewissheit und Wissen sind nicht méglich. Daher sollte unsere Haltung, den
Dingen (die dritte Frage) gegentiber eine der vollstandigen Enthaltung des
Beurteilens sein. Wir kdnnen uns nichts sicher sein, nicht einmal der trivialsten

19 Das Tetralemma (gr. tetra: vier, lemma: Voraussetzung, Annahme) ist eine logische Figur
bestehend aus vier Sétzen, welche einem Objekt eine Eigenschaft 1. zusprechen, 2.
absprechen, 3. sowohl zu- als auch absprechen 4. weder zu-, noch absprechen. Die indische
Logik kennt diese Figur als Catuskoti. Eine Aussage kann

. wahr (und nur wahr) sein,

. falsch (und nur falsch) sein,

. sowohl wahr als auch falsch sein,
. weder wahr noch falsch sein.

Dabei erscheinen die Aussagen (koti) 3 und 4 als direkt widersprichlich. Klassische indische
Texte scheinen zudem eine Konjunktion aller vier Aussagemdglichkeiten zu behaupten. Der
buddhistische Philosoph Nagarjuna verwendete das Catuskoti in zwei unterschiedlichen
Varianten: Die erste, positive Variante lautet in einem Beispiel:

. Alles ist wirklich

. und unwirklich,

. sowohl wirklich als auch unwirklich,
. weder wirklich noch unwirklich.

In der negativen Variante des Catuskoti wird ausgesagt, dass keine der vier Moglichkeiten
wahr ist.
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Behauptungen. Daher sollten wir nie irgendwelche definitiven Aussagen zu
einem Thema zu machen.

Die Pyrrhonisten waren bemiiht ein Element des Zweifels sogar in die kleinsten
Behauptungen, die sie moglicherweise im Laufe ihres tdglichen Lebens von sich
gaben einzubringen. Sie sagten nicht, "es ist so", sondern "es scheint so," oder
"'es erscheint mir so." Jeder Beobachtung wurde ein "vielleicht" oder "es mag
sein" vorangestellt.

Dieses Fehlen von Gewissheit gilt sowohl fir praktische als auch fiir
theoretische Fragen. Nichts ist in sich selbst wahr oder falsch. Es scheint nur so.
In der gleichen Weise ist nichts ist an sich gut oder bdse. Es ist nur Meinung,
Brauch oder Gesetz, das es dazu macht. Wenn der Weise dies erkennt, wird er
aufhoren, eine VVorgehensweise einer anderen vorziehen, und das Ergebnis wird
,,Unerschiitterlichkeit* (ataraxia) sein.?

Alles Handeln ist das Ergebnis der Praferenz, und der Uberzeugung, dass eine
Sache besser als die andere sei. Wenn ich nach Norden gehe, dann deshalb, weil
ich aus dem einen oder anderen Grund glaube, dass es besser ist als in den
Slden zu gehen. Unterdriickt man, diesen Glauben und erkennt, dass eines in
Wirklichkeit nicht besser als das andere ist sondern nur so erscheint, dann man
wirde man in Gberhaupt keine Richtung gehen.

Jede Handlung basiert auf Glauben und jeder Glaube ist Tauschung, also ist die
Abwesenheit von Handlung das Ideal des Weisen.

In dieser Unbewegtheit wird er auf alle Wiinsche verzichten, denn der Wunsch
grundet sich auf die Meinung, dass eine Sache besser sei als die andere.

Er wird in volliger Ruhe leben, in ungestortem Seelenfrieden, frei von allen
Illusionen. Leiden ist das Ergebnis nicht zu erreichen das man sich wiinscht oder
es, wenn erreicht wurde wieder zu verlieren. Der Weise, frei von Winschen, ist
frei von Leid. Zwischen Gesundheit und Krankheit, Leben und Tod, gibt es
keinen Unterschied.

Doch soweit wir gezwungen sind zu handeln, akzeptieren wir unsere
Begrenzungen und folgen wir der Wahrscheinlichkeit, der 6ffentlichen
Meinung, den Brauchen und Gesetzen aber ohne den Glauben an die
grundlegende Giltigkeit oder Wahrheit dieser Kriterien.

20 Das Ideal der Seelenruhe. Sie bezeichnet als seelischen Zustand die Affektlosigkeit und
die emotionale Gelassenheit gegenuber Schicksalsschldagenund &hnlichen
AuBReneinwirkungen, die das Gluck des Weisen gefédhrden. Die Ataraxie zwar eigentlich das
Ziel der Ethik, das jedoch nicht direkt erstrebt werden kann, da jedes Streben danach, ja schon
jede dogmatische Lehre Uber das Wesen der Ataraxie eben eine Erschiitterung und damit
Zerstorung der Seelenruhe bedeuten wiirde. Die Ataraxie folgt der Urteilsenthaltung ,,wie der
Schatten®. Man gelangt ,,zuféllig* zur Seelenruhe, indem man sich in allen Entscheidungen
des Urteils enthélt und so dem Hin- und Hergerissensein entkommt.
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Der Skeptizismus besteht also in der F&higkeit gegensatzliche Argumente
gleicher Uberzeugungskraft zu entdecken und die Ubung darin fiihrt erst zum
Aussetzen des Beurteilens und danach, zuféllig, zu geistigem Frieden.

Man kann nicht absichtlich einen friedvollen, ruhigen Zustand erlangen, sondern
muss ihn eintreten lassen als Folge der Aufgabe des Kampfes darum. Trotzdem
bleibt der Skeptiker weiterhin wachsam um sich gegen die Tauschungen und
Verfuhrungen es Geistes zu schiitzen, die dazu fihren an Ansichten anzuhaften.

Als heutiges Beispiel ,,kdnnte man vielleicht* The Work von Byron Katie
anflhren.

Ein Weg, jene Gedanken/Asichten zu identifizieren und zu hinterfragen, die
Leiden verursachen sollen. Er soll zu innerem Frieden und zu Frieden mit der
Welt fuhren.

,,Katie entdeckte, dass sie litt, wenn sie ihre Gedanken glaubte und dass sie nicht
litt, wenn sie diese Gedanken nicht glaubte. Die Ursache fir ihre Depression war
nicht die Welt um sie herum, sondern ihre Uberzeugungen uber die Welt um sie
herum. In einem Geistesblitz erkannte sie, dass wir uns in unserer Suche nach
Glick in die falsche Richtung begeben. Anstatt den hoffnungslosen Versuch zu
starten, die Welt so verandern zu wollen, wie sie unseren Gedanken gemal sein
"sollte", konnen wir diese Gedanken hinterfragen, und indem wir der
Wirklichkeit so begegnen, wie sie ist, erfahren wir unvorstellbare Freiheit und
Freude.

The Work ist eine Methode, die aus vier Standardfragen, bezogen auf

unsere Uberzeugungen (Bewertungen, Meinungen), besteht. Die vier
Standardfragen lauten:

1. Ist das wahr?

2. Kannst du mit absoluter Sicherheit wissen, dass das wahr ist?

3. Wie reagierst du (was passiert in dir), wenn du diesen Gedanken glaubst?
4, Wer waérst du ohne den Gedanken?

Byron Katie unterstutzt die dritte Frage Ublicherweise durch weiteres
Nachfragen wie beispielsweise: Beschreibe die korperlichen Empfindungen, die
auftauchen, wenn du diesen Gedanken hast. Oder, wie behandelst du dich und
andere Personen, wenn du diesen Gedanken hast?

Uberpriife nun jede Meinung mit den vier Fragen. Kehre dann die Aussage um,
an der du gerade arbeitest, und finde mindestens drei konkrete, echte Beispiele

daftr, wie jede Umkehrung genauso wahr oder wahrer ist, als die urspriingliche
Aussage.*
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ANHANG II

Vacchagotta?! und die 14 Fragen

M 71: "Ehrwurdiger Herr, ich habe dies gehort: ‘Der Monch Gotama behauptet,
allerwissend und allsehend zu sein, und auf folgende Weise vollstandiges
Wissen und vollstandige Schauung zu haben: >Ob ich gehe oder stehe oder
schlafe oder wache, Wissen und Schauung sind mir standig und ununterbrochen
gegenwartig.?? < Ehrwirdiger Herr, sagen jene, die so sprechen, das, was vom
Erhabenen gesagt worden ist, und stellen sie ihn nicht falsch dar, mit dem, was
der Wahrheit widerspricht? Erklaren sie in Ubereinstimmung mit dem Dhamma
auf eine Weise, so daB nichts, was einen Grund zum Tadeln schaffen kénnte,
berechtigterweise aus ihren Behauptungen abgeleitet werden kann?"

"Vaccha, jene, die so sprechen, sagen nicht das, was von mir gesagt worden ist,
sondern stellen mich falsch dar, mit dem, was unwahr ist und der Wahrheit
widerspricht."

"Ehrwardiger Herr, wie sollte ich antworten, so dal3 ich das, was vom Erhabenen
gesagt worden ist, sagen kann, und ihn nicht falsch darstelle, mit dem, was der
Wahrheit widerspricht? Wie kann ich in Ubereinstimmung mit dem Dhamma
auf eine Weise erkléren, so daB nichts, was einen Grund zum Tadeln schaffen
kdnnte, berechtigterweise aus meinen Behauptungen abgeleitet werden kann?"

21 |_aut Kommentar, entstammt er einer reichen Brahman Familie des Vaccha Klans. Sein
Eigenname taucht nirgends auf. Er war in der brahmanischen Lehre sehr bewandert fand darin
aber nicht das was er suchte und wurde ein Paribbajaka.

Zur Zeit von Buddha Vipassi war er ein Haushélter in Bandhumati, und als eines Tages der
Buddha und seine Mdnche in den Palast des Konigs eingeladen waren, kehrte er die Stralle
die der Buddha entlangkam und dekorierte sie mit bunten Fetzen. Als Ergebnis davon wurde
er vor vier kappas als Raja Sudhaja geboren.

22 M 76: . "Sandaka, da behauptet irgendein Lehrer, allwissend und allsehend zu sein, und auf
folgende Weise vollstandiges Wissen und Schau zu haben: 'Ob ich gehe oder stehe oder
schlafe oder wache, Wissen und Schau sind mir stdndig und ununterbrochen gegenwartig.' Er
betritt ein leeres Haus, er bekommt keine Almosenspeise, ein Hund beif3t ihn, er begegnet
einem wilden Elefanten, einem Wildpferd, einem wilden Bullen, er fragt nach dem Namen
und Klan einer Frau oder eines Mannes, er fragt nach dem Namen eines Dorfes oder einer
Stadt, und nach dem Weg dorthin. Wenn er befragt wird: 'Wie kann das sein?' erwidert er: 'Es
muBte so sein, dal’ ich ein leeres Haus betrat, deswegen betrat ich es. Es mufte so sein, dal}
ich keine Almosenspeise bekam, deswegen bekam ich keine. Es muRte so sein, daB ich von
einem Hund gebissen wurde, deswegen wurde ich gebissen. Es multe so sein, daf} ich einem
wilden Elefanten begegnete, einem Wildpferd, einem wilden Bullen, deswegen begegnete ich
ihnen. Es muBte so sein, dal’ ich nach dem Namen und Klan einer Frau oder eines Mannes
fragte, deswegen fragte ich. Es mufite so sein, da3 ich nach dem Namen eines Dorfes oder
einer Stadt fragte, und nach dem Weg dorthin, deswegen fragte ich.™
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"Vaccha, wenn du so antwortest: 'Der Mdnch Gotama hat das dreifache wahre
Wissen', dann wirst du sagen, was von mir gesagt worden ist, und mich nicht
falsch darstellen, mit dem, was der Wahrheit widerspricht. Du wirst in
Ubereinstimmung mit dem Dhamma auf eine Weise erklaren, so daB nichts, was
einen Grund zum Tadeln schaffen kdnnte, berechtigterweise aus deinen
Behauptungen abgeleitet werden kann.

"Denn so weit wie ich es wiinsche, erinnere ich mich an meine vielféltigen
friiheren Leben ... Und so weit ich es winsche sehe ich mit dem Himmlischen
Auge, das gelautert und dem menschlichen Uberlegen ist, die Wesen sterben und
wiedererscheinen, ... Und durch eigene Verwirklichung mit héherer
Geisteskraft, trete ich hier und jetzt in die Herzensbefreiung, die Befreiung
durch Weisheit, die mit der Vernichtung der Triebe triebfrei ist, ein und verweile
darin."

... Nach diesen Worten fragte der Wanderasket Vacchagotta den Erhabenen.
"Meister Gotama, gibt es irgendeinen Haushélter, der, ohne die Fessel des
Haushalterlebens aufzugeben (in die Hauslosigkeit zu ziehen), bei der
Auflosung des Korpers dukkha ein Ende bereitet hat?"

"Vaccha, es gibt keinen Haushalter, der, ohne die Fessel des Haushélterlebens
aufzugeben, bei der Auflosung des Korpers dukkha ein Ende bereitet hat."
"Meister Gotama, gibt es irgendeinen Haushélter, der, ohne die Fessel des
Haushalterlebens aufzugeben, bei der Auflésung des Kaorpers in eine himmlische
Welt gekommen ist?"

"Vaccha, es gibt nicht nur hundert oder zwei- oder drei- oder vier- oder
funfhundert, sondern weit mehr Haushélter, die, ohne die Fessel des
Haushalterlebens aufzugeben, bei der Auflésung des Korpers in eine himmlische
Welt gekommen sind."”

"Meister Gotama, gibt es irgendeinen Ajivaka, der bei der Aufldsung des
Korpers dukkha ein Ende bereitet hat?"

"Vaccha, es gibt keinen Ajivaka, der bei der Aufldsung des Koérpers dukkha ein
Ende bereitet hat."

"Meister Gotama, gibt es irgendeinen Ajivaka, der bei der Aufldsung des
Kdrpers in eine himmlische Welt gekommen ist?"

"Wenn ich an die letzten einundneunzig Aonen zuriickdenke, erinnere ich mich
an keinen Ajivaka, der bei der Aufldsung des Korpers in eine himmlische Welt
gekommen ist, mit einer Ausnahme, und er vertrat die Lehre von der sittlichen
Wirksamkeit von Handlung, von der sittlichen Wirksamkeit von Taten."
"Nachdem das so ist, Meister Gotama, ist diese ganze Schar von Anhdngern
anderer Sekten sogar leer von der Moglichkeit, in eine himmlische Welt zu
kommen."

"Nachdem das so ist, Vaccha, ist diese ganze Schar von Anhéngern anderer
Sekten sogar leer von der Moglichkeit, in eine himmlische Welt zu kommen."
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Das ist es, was der Erhabene sagte. Der Wanderasket VVacchagotta war
zufrieden und entztckt Uber die Worte des Erhabenen.

A 111, 58: »Gehort habe ich, Herr Gotama, dal} der Herr Gotama also lehrt. 'Nur
mir soll man Gabe geben, nicht den anderen; nur meinen Jingern soll man Gabe
geben, nicht den Jiingern anderer; nur das mir Dargereichte bringt hohen Lohn,
nicht das anderen Dargereichte; nur das meinen Jiingern Dargereichte bringt
hohen Lohn, nicht das den Jiingern anderer Dargereichte.' Die da, Herr Gotama,
solches sagen, berichten sie wohl damit die Worte des Herrn Gotama und
beschuldigen sie ihn nicht etwa falschlich? Erkléren sie dies seiner Lehre
gemal, so dal} sich die entsprechende Aussage nicht als fehlerhaft erweist?
Wabhrlich, wir haben nicht den Wunsch, den Herrn Gotama falschlich zu
bezichtigen!« -

»Die da, Vaccha, solches gesagt haben, berichten nicht meine Worte, sondern
beschuldigen mich falschlich, unrechter Weise. Wer, Vacchagotta, einen davon
abhalt, anderen Gaben zu spenden, der verursacht dreien einen Schaden, legt
dreien ein Hindernis in den Weg. Welchen dreien? Er verhindert die gute Tat
des Gebers; er macht dem Empfanger die Gaben abspenstig; und vorher schon
untergrabt und schédigt er seinen eigenen Charakter.

Was ich aber lehre, Vaccha, ist dies: Selbst wenn einer die Spllreste aus
Schissel oder Schale in einen Timpel oder Teich entleert, mit dem Wunsche,
daR die darin befindlichen Lebewesen davon verzehren mochten, so hat er, sage
ich, schon dadurch Gutes getan; um wieviel mehr aber, wenn es sich um
menschliche Wesen handelt.

Freilich, Vaccha, lehre ich auch, daR das den Sittenreinen Dargereichte hohen
Lohn bringt, und nicht ist es so bei einem Sittenlosen. Denn im Sittenreinen sind
finf Eigenschaften geschwunden, und mit fiinf Eigenschaften ist er ausgerdistet.
Welche funf Eigenschaften aber sind in ihm geschwunden?

1. Sinnenlust ist geschwunden;

2. Arger ist geschwunden;

3. Starrheit und Mattigkeit sind geschwunden;

4, Aufgeregtheit und Gewissensunruhe sind geschwunden;

5. Zweifelsucht ist geschwunden.

Mit welchen funf Eigenschaften aber ist er ausgerustet?

1. Mit der dem Heiligen eigenen Fille der Sittlichkeit ist er ausgerustet,

2. mit der dem Heiligen eigenen Fille der Sammlung,

3. mit der dem Heiligen eigenen Fille der Weisheit,

4. mit der dem Heiligen eigenen Fille der Befreiung,

5. mit der dem Heiligen eigenen Fulle des Erkenntnisblicks der Befreiung.
Somit bringt bei einem, der von funf Eigenschaften befreit und mit finf
Eigenschaften ausgeriistet ist, das Dargereichte hohen Lohn, das sage ich.«
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M 72:,,Wie ist es, Meister Gotama, ist Meister Gotama der Ansicht: ,Die Welt
ist ewig: Nur dies ist wahr, alles andere ist falsch®?*

,,Vaccha, ich bin nicht der Ansicht: ,Die Welt ist ewig: Nur dies ist wahr, alles
andere 1st falsch.““

,Ist dann Meister Gotama der Ansicht: ,Die Welt ist nicht ewig: Nur dies ist
wahr, alles andere ist falsch*?

,Vaccha, ich bin nicht der Ansicht: ,Die Welt ist nicht ewig: Nur dies ist wahr,
alles andere ist falsch.“

,,Wie ist es, Meister Gotama, ist Meister Gotama der Ansicht: ,Die Welt ist
endlich: Nur dies ist wahr, alles andere ist falsch‘?*

,,vaccha, ich bin nicht der Ansicht: ,Die Welt ist endlich: Nur dies ist wahr, alles
andere ist falsch.

,.Ist dann Meister Gotama der Ansicht: ,Die Welt ist unendlich: Nur dies ist
wahr, alles andere ist falsch‘?*

,,Vaccha, ich bin nicht der Ansicht: ,Die Welt ist unendlich: Nur dies ist wahr,
alles andere ist falsch.

,,Wie ist es, Meister Gotama, ist Meister Gotama der Ansicht: ,Die Seele und der
Korper sind das gleiche: Nur dies ist wahr, alles andere ist falsch®?“

,Vaccha, ich bin nicht der Ansicht: ,Die Seele und der Korper sind das gleiche:
Nur dies i1st wahr, alles andere ist falsch.

,Ist dann Meister Gotama der Ansicht: ,Die Seele ist eine Sache und der Korper
eine andere: Nur dies ist wahr, alles andere ist falsch‘?

,Vaccha, ich bin nicht der Ansicht: ,Die Seele ist eine Sache und der Korper
eine andere: Nur dies ist wahr, alles andere ist falsch.

,»Wie ist es, Meister Gotama, ist Meister Gotama der Ansicht: ,Ein Tathagata
existiert nach dem Tode: Nur dies ist wahr, alles andere ist falsch*?*

,Vaccha, ich bin nicht der Ansicht: ,Ein Tathagata existiert nach dem Tode: Nur
dies ist wahr, alles andere ist falsch.

,.Ist dann Meister Gotama der Ansicht: ,Ein Tathagata existiert nach dem Tode
nicht: Nur dies ist wahr, alles andere ist falsch?*

,Vaccha, ich bin nicht der Ansicht: ,Ein Tathagata existiert nach dem Tode
nicht: Nur dies ist wahr, alles andere ist falsch.

,,Wie ist es, Meister Gotama, i1st Meister Gotama der Ansicht: ,Sowohl existiert
ein Tathagata nach dem Tode, als auch existiert er nicht: Nur dies ist wahr, alles
andere 1st falsch?*

,»Vaccha, ich bin nicht der Ansicht: ,Sowohl existiert ein Tathagata nach dem
Tode, als auch existiert er nicht: Nur dies ist wahr, alles andere ist falsch.*

,Ist dann Meister Gotama der Ansicht: ,Weder existiert ein Tathagata nach dem
Tode, noch existiert er nicht: Nur dies ist wahr, alles andere ist falsch*?
,Vaccha, ich bin nicht der Ansicht: ,Weder existiert ein Tathagata nach dem
Tode, noch existiert er nicht: Nur dies ist wahr, alles andere ist falsch.

30



,,Wie 1st es dann, Meister Gotama? Wenn Meister Gotama eine dieser zehn
Fragen gestellt wird, erwidert er jedesmal: ,Ich bin nicht jener Ansicht.* Welche
Gefahr sieht Meister Gotama, daB er keine dieser Ansichten annimmt?*?3

23 Die vierzehn Fragen sind allesamt nur Ausdruck der zwei grundlegenden extremen
Ansichten: Sabbam atthi - sabbam n'atthi; sabbam ekattam - sabbam puthuttam. ,Alles ist'
und ,Alles ist Einheit' ist sassataditthi, der Ewigkeitsglaube und ,Alles ist nicht' und ,Alles ist
Vielheit' ist ucchedaditthi, der Vernichtungsglaube. Solange man in diese Absichten verstrickt
ist kann man die Befreiung nicht erreichen. ,,Diese beiden Enden vermeidend, verkiindet in
der Mitte der Tathagata die wahre Lehre.*

Die ethische Konsequenz des Ewigkeitsglaubens, dass das Selbst ewig und unverénderlich ist,
ist, dass es gleichgultig ist welche Handlungen ausgefiihrt werden, denn diese betreffen das
Selbst nicht.

GleichermaRen, wenn das Selbst mit dem Korper identisch ist und mit ihm zusammenstirbt
(Vernichtungsglaube), ist es letztlich belanglos was der Korper tut. (Siehe Anhang 111 M 76)

In A X, 93 wird Anathapindika mit diesen Ansichten konfrontiert, die er jeweils
folgendermalen bewerted: ,,Der da, ihr Ehrwiirdigen, als seine Ansicht erklart hat, ‘Das
Universum ist ewig (etc.) und nur dies allein ist wahr, alles andere ist falsch”, dessen Ansicht
ist ihm entweder infolge eigener unweiser Uberlegungen aufgestiegen oder aufgrund der
Worte eines anderen. Diese Ansicht aber ist geworden, zusammengefugt, vorsatzlich
produziert und bedingt entstanden. Doch was auch immer geworden ist, zusammengefigt,
vorsétzlich produziert und bedingt entstanden, das ist verganglich und unsicher. Und was
vergéanglich und unsicher ist, das ist leidvoll. Und an dem, was leidvoll ist, eben daran hangt
jener Ehrwiirdige, dem Unbefriedigenden ist jener Ehrwiirdige verfallen.*

Daraufhin wird er gefragt:

,,Erklart haben wir nun alle unsere Ansichten, Hausvater. Erkldre nun auch du, welche
Ansichten du hast.*

,Was auch immer, ihr Ehrwiirdigen, geworden ist, zusammengeftgt, vorsatzlich produziert
und bedingt entstanden, das ist verganglich und unsicher. Und was verganglich und unsicher
ist, das ist leidvoll. Und was leidvoll ist, das gehdrt mir nicht, das bin ich nicht, das ist nicht
mein Selbst. Das, ihr Ehrwiirdigen, ist meine Ansicht.*

,,Dein Glaube, Hausvater, was auch immer geworden ist, zusammengefugt, vorsatzlich
produziert und bedingt entstanden, das ist vergénglich und unsicher. Und was verganglich und
unsicher ist, das ist leidvoll — unterliegt doch der selben Logik! Du héngst doch auch an dem,
was leidvoll ist, daran eben hingst du, Hausvater, dem Unbefriedigenden bist du verfallen.*
,»Was auch immer, ihr Ehrwiirdigen, geworden ist, zusammengeftigt, vorsatzlich produziert
und bedingt entstanden, das ist verganglich und unsicher. Und was verganglich und unsicher
ist, das ist leidvoll. Und was leidvoll ist, das gehdrt mir nicht, das bin ich nicht, das ist nicht
mein Selbst. Das habe ich der Wirklichkeit gemaR in rechter Weisheit klar erkannt. Und
uberdies kenne ich die Entrinnung daraus der Wirklichkeit gemaf.«

Auf diese Worte verstummten jene andersgldubigen Wanderasketen; und verlegen, vorniber
geneigt, gesenkten Hauptes vor sich hin brutend, sal3en sie da, ohne ein Wort zu erwidern.*
Der Buddha lobt, nachdem er davon gehdért hat, Anathapindikas Antwort.

Vacchagotta befragt auch Sabhiya Kaccana und Maha-Moggallano in gleicher Weise und

erhalt immer die gleiche Antwort:

S 44, 7: Der Pilger Vacchagotto begab sich dorthin, wo der Ehrwiirdige Maha-Moggallano

weilte, wechselte héflichen GruR und freundliche denkwirdige Worte mit ihm und setzte sich
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zu Seite nieder. Zur Seite sitzend, wandte sich der Pilger Vacchagotto also an den
Ehrwiirdigen Maha-Moggallano:

"Wie ist es, Herr Moggallano, ist die Welt ewig?"

"Daruber hat sich der Erhabene nicht gedulert, ob die Welt ewig ist".

..."Wie ist es, Herr Moggallano, ist der Vollendete nach dem Tode oder ist er nicht nach dem
Tode, ist er sowohl als auch nicht nach dem Tode oder ist er weder noch nicht nach dem
Tode?"

"Dartiber hat sich, Vaccha, der Erhabene nicht geduRert".

"Was ist denn, Herr Moggallano, der Anlal3, was ist der Grund, da3 da andersfahrtige Pilger
auf solche Fragen wie folgt antworten: 'Ewig ist die Welt' oder 'Nicht-ewig ist die Welt';
'Endlich ist die Welt' oder 'Nicht endlich ist die Welt'; ‘Leben und Leib sind dasselbe' oder
‘Leben und Leib sind verschieden’; 'Der VVollendete besteht nach dem Tode' oder 'Der
Vollendete besteht nicht nach dem Tode'; 'Der Vollendete besteht sowohl als auch nicht nach
dem Tode' oder 'Der Vollendete besteht weder noch nicht nach dem Tode'.

"Was ist nun, Herr Moggallano, der Anla3, was ist der Grund, da3 der Asket Gotamo auf
solche Fragen nicht derart antwortet?"

"Die andersfahrtigen Pilger, Vaccha, betrachten Auge, Ohr, Nase, Zunge, Korper, Geist so:
'Das gehort mir, das bin ich, das ist mein Selbst'. Darum antworten die andersfahrtigen Pilger
derart auf solche Fragen.

Der Vollendete aber, Vaccha, der Heilige, Vollkommen Erwachte, betrachtet Auge, Ohr,
Nase, Zunge, Korper, Geist so: 'Das gehort mir nicht, das bin ich nicht, das ist nicht mein
Selbst'. Darum antwortet der Erhabene auf solche Fragen nicht derart”. Da nun erhob sich der
Pilger Vacchagotto von seinem Sitz und begab sich zum Erhabenen, wechselte freundliche
denkwirdige Worte mit ihm und setzte sich zur Seite nieder. Zur Seite sitzend, stellte er nun
dem Erhabenen dieselben Fragen, und der Erhabene antwortete stets: "Dariiber, VVaccha, habe
ich mich nicht gedulert".

Was ist nun, Herr Gotamo, der Anlal3, was ist der Grund, dal andersféahrtige Pilger auf solche
Fragen derart antworten, der Erhabene aber nicht?"

"Die andersfahrtigen Pilger, Vaccha, betrachten Auge, Ohr, Nase, Zunge, Korper, Geist so:
'Das gehort mir, das bin ich, das ist mein Selbst', der VVollendete aber, Vaccha, der Heilige,
Vollkommen Erwachte, betrachtet es nicht so. Darum antworten die andersfahrtigen Pilger so,
der Vollendete aber nicht".

"Erstaunlich, Herr Gotamo, auBBerordentlich, Herr Gotama, ist es, wie da Meister und Junger
sinn- und wortgetreu Ubereinstimmen, sich entsprechen, sich nicht widersprechen hinsichtlich
der héchsten Statte!

Ich bin da, Herr Gotamo, zum Asketen Maha-Moggallano gegangen und fragte ihn nach dem
Heil. Der Asket Maha-Moggallano antwortete mit denselben Satzen und Worten wie Herr
Gotamo".

S 33, 1-5: Seitwarts sitzend sprach der Wanderasket Vacchagotta zum Erhabenen also: "Was,
Herr, ist wohl die Ursache, was ist der Grund, daB da in der Welt solch mannigfache
Ansichten bestehen:
'Ewig ist die Welt, ... der Vollendete besteht weder, noch besteht er nicht nach dem Tode'?"
"Wegen der Unkenntnis hinsichtlich der Kdrperlichkeit (des Gefiihls, der Wahrnehmung, der
Gestaltungen, des BewulRtseins);
wegen der Unkenntnis hinsichtlich der Entstehung von Korperlichkeit (... BewuRtsein);
wegen der Unkenntnis hinsichtlich der Aufhebung von Kdrperlichkeit (... Bewul3tsein);
wegen der Unkenntnis hinsichtlich des zur Aufhebung von Korperlichkeit (... BewuBtsein)
fuhrenden Pfades:
(deswegen) entstehen da in der Welt solch mannigfache Ansichten: 'Ewig ist die Welt ..."
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,Vaccha, die Ansicht, daf} die Welt ewig sei, dad die Welt nicht ewig sei, dal}
die Welt endlich sei, daR die Welt unendlich sei,?* daR die Seele und der Korper

Dies, 0 Vacchagotta, ist die Ursache, dies ist der Grund, daR da in der Welt solch
mannigfache Ansichten entstehen: 'Ewig ist die Welt ..."™

24D 1:,,Da erklaren, ihr Mdnche, einige Asketen und Brahmanen die Endlichkeit
beziehungsweise Unendlichkeit, und erklaren die Welt als endlich beziehungsweise unendlich
aus vier Grinden. Aus welchem Anlass, durch welchen Zusammenhang erklaren jene
ehrsamen Asketen und Brahmanen die Endlichkeit beziehungsweise die Unendlichkeit, und
erklaren die Welt als endlich und auch als unendlich aus vier Griinden?

Es gibt, ihr Mdnche, manchen Asketen und Brahmanen, der durch Bemihung, durch
Anstrengung, durch Hingabe, durch Strebsamkeit, durch rechtes geistiges Ausrichten solche
Konzentration des Geistes erreicht hat, dass, wenn das Gemut konzentriert ist, er mit der
Vorstellung der Endlichkeit beziiglich der Welt verweilt. Der spricht so: ‘Diese Welt ist
endlich und begrenzt. Aus welchem Grund? Ich habe ja durch Bemiihung, durch
Anstrengung, durch Hingabe, durch Strebsamkeit, durch rechtes geistiges Ausrichten solche
Konzentration des Geistes erreicht, dass, wenn das Gemidit konzentriert ist, ich mit der
Vorstellung der Endlichkeit bezuglich der Welt verweilte. Und dadurch weil ich dieses: Diese
Welt ist endlich und begrenzt’. Dieses ist, ihr Monche, die erste Mdglichkeit, aus welchem
Anlass, durch welchen Zusammenhang einige Asketen und Brahmanen die Endlichkeit
beziehungsweise die Unendlichkeit der Welt erklaren.

Zweitens, ... er mit der Vorstellung der Unendlichkeit bezglich der Welt verweilt. Der
spricht so: ‘Diese Welt ist unendlich und unbegrenzt. Was die Asketen und Brahmanen gesagt
haben: 'Endlich ist die Welt, begrenzt' dies ist falsch. Unendlich ist diese Welt, unbegrenzt.
Aus welchem Grund? Ich habe ja durch Bemiihung, durch Anstrengung, durch Hingabe,
durch Strebsamkeit, durch rechtes geistiges Ausrichten solche Konzentration des Geistes
erreicht, dass, wenn das Gemut konzentriert ist, ich mit der Vorstellung der Unendlichkeit
beziglich der Welt verweilte. Und dadurch weil? ich dieses: Diese Welt ist unendlich und
unbegrenzt’. ...

Drittens, ... er mit der VVorstellung der Endlichkeit der Welt bezuglich des Oben und Unten
und mit der Vorstellung der Unendlichkeit der Welt beim Horizontalen verweilt. Der spricht
so: ‘Diese Welt ist endlich und auch unendlich. Was die Asketen und Brahmanen gesagt
haben: 'Endlich ist die Welt, begrenzt' dies ist falsch. Was die Asketen und Brahmanen gesagt
haben: 'Unendlich ist die Welt, unbegrenzt' dies ist auch falsch. Diese Welt ist endlich und
auch unendlich. Aus welchem Grund? Ich habe ja durch Bemihung, ... Und dadurch weil ich
dieses: Diese Welt ist endlich und auch unendlich’.

Viertens, aus welchem Anlass, durch welchen Zusammenhang erklaren jene ehrsamen
Asketen und Brahmanen die Endlichkeit beziehungsweise Unendlichkeit und erklaren die
Welt als endlich beziehungsweise unendlich? Es gibt, ihr Monche, manchen Asketen und
Brahmanen, der ist Logiker und Forscher. Er geht logisch heran und forscht nach und sagt
nach seiner eigenen Erkenntnis: Diese Welt ist nicht endlich und auch nicht unendlich. Was
die Asketen und Brahmanen gesagt haben: 'Endlich ist die Welt, begrenzt' dies ist falsch. Was
die Asketen und Brahmanen gesagt haben: 'Unendlich ist die Welt, unbegrenzt' dies ist auch
falsch. Was die Asketen und Brahmanen gesagt haben: 'Endlich ist die Welt und auch
unendlich' dies ist auch falsch. Nicht ist diese Welt endlich und auch nicht unendlich. Dieses
ist, ihr Monche, die vierte Moglichkeit, aus welchem Anlass, durch welchen Zusammenhang
einige Asketen und Brahmanen die Endlichkeit beziehungsweise Unendlichkeit der Welt
erklaren.*
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das gleiche seien, daB die Seele eine Sache und der Korper eine andere sei, dal}
ein Tathagata nach dem Tode existiere, dal3 ein Tathagata nach dem Tode nicht
existiere, daf3 ein Tathagata nach dem Tode sowohl existiere, als auch nicht
existiere, daf} ein Tathagata nach dem Tode weder existiere, noch nicht existiere,
ist ein Dickicht von Ansichten, eine Wildnis von Ansichten, eine Verzerrung
von Ansichten, ein Wankelmut von Ansichten, eine Fessel von Ansichten. Sie
ist von dukkha umzingelt, von Verdruf3, von Verzweiflung und Fieber, und sie
flhrt nicht zur Erntichterung, zur Lossagung, zum Aufhdren, zum Frieden, zur
hoheren Geisteskraft, zum Erwachen, zu Nibbana. Weil ich diese Gefahr sehe,
nehme ich keine dieser Arten von Ansichten an.*

,Hat dann Meister Gotama iiberhaupt irgendeine Ansicht?*

,Vaccha, ,Ansicht’ ist etwas, was vom Tathagata beseitigt worden ist. Denn der
Tathagata, Vaccha, hat dies gesehen: ,So ist Form, so ihr Ursprung, so ihr
Verschwinden; so ist Gefuihl, so sein Ursprung, so sein Verschwinden; so ist
Wahrnehmung, so ihr Ursprung, so ihr Verschwinden; so sind Gestaltungen, so
ihr Ursprung, so ihr Verschwinden; so ist Bewul3tsein, so sein Ursprung, so sein
Verschwinden. Daher, sage ich, mit der Vernichtung, dem Lossagen, dem
Aufhdren, dem Aufgeben und Loslassen aller VVorstellungen, aller
Gedankengebdude, allen Ich-Machens, allen Mein-Machens und der
zugrundeliegenden Neigung zum Ich-Dinkel ist der Tathagata durch Nicht-
Anhaftung befreit.*

,,Wenn das Herz eines Bhikkhu so befreit ist, Meister Gotama, wo erscheint er
nach dem Tode wieder?*

,,Der Ausdruck ,wiedererscheinen‘ ist nicht zutreffend, Vaccha.*

,,Erscheint er dann nicht wieder, Meister Gotama?*

,,Der Ausdruck ,nicht wiedererscheinen® ist nicht zutreffend, Vaccha.*
,,Erscheint er dann sowohl wieder, als er auch nicht wiedererscheint, Meister
Gotama?“

,,Der Ausdruck ,sowohl wiedererscheinen, als auch nicht wiedererscheinen® ist
nicht zutreffend, Vaccha.*

,,Erscheint er dann weder wieder, noch erscheint er nicht wieder, Meister
Gotama?“

,,Der Ausdruck, weder wiedererscheinen, noch nicht wiedererscheinen® ist nicht
zutreffend, Vaccha.*

,Wenn Meister Gotama diese vier Fragen gestellt werden, erwidert er: ,Der
Ausdruck »wiedererscheinenc ist nicht zutreffend, Vaccha; der Ausdruck »nicht
wiedererscheinenc ist nicht zutreffend, Vaccha; der Ausdruck >sowohl
wiedererscheinen, als auch nicht wiedererscheinenc ist nicht zutreffend, Vaccha;
der Ausdruck »weder wiedererscheinen, noch nicht wiedererscheinenc« ist nicht
zutreffend, Vaccha.‘ Das bestiirzt mich, Meister Gotama, das verwirrt mich, und
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das Ausmal an Zuversicht, das ich durch frihere Unterhaltungen mit Meister
Gotama erlangt habe, ist jetzt verschwunden. %

,Berechtigterweise verursacht es Bestiirzung in dir, Vaccha, berechtigterweise
verursacht es Verwirrung in dir. Denn dieses Dhamma, Vaccha, ist tiefgriindig,
schwer zu sehen und schwer zu verstehen, friedvoll und erhaben, durch bloRes
Nachdenken nicht zu erlangen, subtil, von den Weisen selbst zu erfahren. Es ist
schwer fir dich, es zu verstehen, wenn du eine andere Ansicht hast, eine andere
Lehre akzeptierst, eine andere Lehre fiir richtig haltst, eine andere Ubung
verfolgst und einem anderem Lehrer folgst. Also werde ich dir Gegenfragen
iiber dieses stellen, Vaccha. Antworte nach Belieben.

,,Was meinst du, Vaccha? Angenommen, e¢in Feuer wiirde vor dir brennen.
Wiirdest du wissen: ,Dieses Feuer brennt vor mir*?*

,,Das wiirde ich, Meister Gotama.*

,Wenn dich jemand fragen sollte, Vaccha: ,In Abhidngigkeit wovon brennt
dieses Feuer, das da vor dir brennt?‘—so gefragt, was wiirdest du antworten?*
,,S0 gefragt, Meister Gotama, wirde ich antworten: ,Dieses Feuer, das da vor
mir brennt, brennt in Abh&ngigkeit von seinem Brennstoff von Gras und
Zweigen.

,Wenn jenes Feuer vor dir erloschen sollte, wiirdest du wissen: ,Dieses Feuer
vor mir ist erloschen‘?

,Wenn jenes Feuer vor mir erléschen sollte, Meister Gotama, wurde ich wissen:
,Dieses Feuer vor mir ist erloschen. “*

25 S 44, 10: Da nun begab sich der Pilger VVacchagatto dorthin, wo der Erhabene weilte,
wechselte freundliche denkwiirdige Worte mit ihm und setzte sich zur Seite nieder. Zur Seite
sitzend, wandte sich nun der Pilger VVacchagotto also an den Erhabenen:
"Wie ist es, Herr Gotamo, gibt es ein Selbst?"
Auf diese Worte schwieg der Erhabene.
"Wie ist es denn, Herr Gotamo, gibt es kein Selbst?"
Ein zweites Mal nun schwieg der Erhabene. Da erhob sich der Pilger VVacchagotto und ging
fort.
Nicht lange, nachdem der Pilger Vacchagotto fortgegangen war, wandte sich der Ehrwirdige
Anando also an den Erhabenen:
"Warum, Herr, hat der Erhabene die Frage des Pilgers VVacchagotto nicht beantwortet?"
"Haétte ich, Anando, auf die Frage des Pilgers Vacchagatto, ob es ein Selbst gibt, geantwortet:
'Es gibt ein Selbst', so ware ich den Asketen und Brahmanen gefolgt, die Ewigkeit behaupten.
Haétte ich aber, Anando, auf die Frage des Pilgers VVacchagotto, ob es kein Selbst gibt,
geantwortet: 'Es gibt kein Selbst', dann wére ich den Asketen und Brahmanen gefolgt, die
Vernichtung behaupten.
Hatte ich, Anando, auf die Frage des Pilgers VVacchagotto, ob es ein Selbst gibt, geantwortet:
'Es gibt ein Selbst’ wiirde das der Erkenntnis entsprechen: 'Alle Dinge sind ohne Ich'?"
"GewiR nicht, Herr".
"Hatte ich aber, Anando, auf die Frage des Pilgers VVacchagotto, ob es kein Selbst gibt,
geantwortet: 'Es gibt kein Selbst', so wiirde der verwirrte Vacchagotto noch mehr in
Verwirrung geraten sein: 'Fruher hatte ich ein Selbst, jetzt nicht mehr'."”
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,Wenn dich jemand fragen sollte, Vaccha: ,Als jenes Feuer vor dir erlosch, in
welche Richtung ging es da: nach Osten, Westen, Norden oder Stiden?‘—so
gefragt, was wiirdest du antworten?*

,Das ist nicht zutreffend, Meister Gotama. Das Feuer brannte in Abhéngigkeit
von seinem Brennstoff von Gras und Zweigen. Wenn er verbraucht ist, falls es
keine weitere Zufuhr erhélt, wenn es ohne Nahrung ist, gilt es als erloschen. %
,Ebenso, Vaccha, ist jene Form, die jemand, der den Tathagata beschreibt, zur
Beschreibung heranziehen konnte, vom Tathagata iiberwunden worden, an der
Wurzel abgeschnitten, einem Palmenstrunk gleich gemacht, beseitigt, so daf sie
kiinftigem Entstehen nicht mehr unterworfen ist. Der Tathagata ist von der
Erfalbarkeit im Sinne der Form befreit, VVaccha, er ist tiefgriindig, unermelilich,
schwer zu ergriinden wie der Ozean. Der Ausdruck ,wiedererscheinen® ist nicht
zutreffend, der Ausdruck ,nicht wiedererscheinen® ist nicht zutreffend, der

26 S 44, 9: "Die vergangenen Tage, Herr Gotamo, vor einiger Zeit, haben sich mancherlei
Andersfahrtige, Asketen- und Brahmanen-Pilger, in der Halle der Wortgefechte zu einer
Sitzung eingefunden und untereinander also zu reden begonnen:
'Dieser Purano Kassapo ist mit vielen Schiilern und Anhédngern der Meister einer Schar, ein
wohlbekannter beriihmter Furtbereiter, der bei den Leuten viel gilt. Wenn nun einer seiner
Junger abgeschieden, gestorben ist, dann erklart er tber dessen Wiedergeburt: 'Dort und dort
ist dieser wiedergeboren, dort und dort ist dieser wiedergeboren'. Und auch von einem Jiinger,
der ein Ubermensch ist, der hochste Mensch, der das Hochste erreicht hat, spricht er, wenn
dieser abgeschieden, gestorben ist, Giber dessen Wiedergeburt: 'Dort und dort ist dieser
wiedergeboren, dort und dort ist dieser wiedergeboren'.
Und ebenso sprechen jeweils Makkhali Gosala, der Freie Bruder Nataputto, Safijayo
Belatthiputto, Pakudho Kaccayano und Ajito Kesakambalo tiber ihre Jiinger.
Nun ist auch der Asket Gotama mit vielen Schillern und Anhdngern der Meister einer Schar,
ein wohlbekannter beriihmter Furtbereiter, der bei den Leuten viel gilt. Wenn nun einer seiner
Junger abgeschieden, gestorben ist, dann erklart er tiber dessen Wiedergeburt: 'Dort und dort
ist dieser wiedergeboren, dort und dort ist dieser wiedergeboren'. Von einem Junger aber, der
Ubermensch ist, hochster Mensch, der das Hochste erreicht hat, spricht er nicht von
Wiedergeburt: 'Dort und dort ist dieser wiedergeboren, dort und dort ist dieser
wiedergeboren’, sondern er erklart von ihm: 'Abgeschnitten hat er den Durst, gesprengt die
Fessel, durch vollkommene Diinkeleroberung dem Leiden ein Ende gemacht'. Da sind mir
nun, Herr Gotamo, Bedenken gekommen, Zweifel, wie die Lehre des Asketen Gotamo zu
verstehen sei".
"Recht hast du, Vaccha, da Bedenken und Zweifel. Bei bedenklichen Dingen ist dir, Vaccha,
ein Zweifel aufgestiegen. Nur von dem, der noch ergreift, erklére ich die Wiedergeburt, nicht
von dem, der nicht mehr ergreift. Gleichwie etwa, Vaccha ein Feuer mit Nahrung brennt,
nicht aber ohne Nahrung, ebenso nun auch erklére ich die Wiedergeburt nur von dem, der
noch ergreift, nicht von dem, der nicht mehr ergreift”.
"Zu einer Zeit aber, Herr Gotamo, wenn eine Flamme, durch den Wind angeblasen, weit geht,
was sagt Herr Gotamo, da Uber das Ergreifen?”
"Zu einer Zeit, Vaccha, wenn eine Flamme, durch den Wind angeblasen, weit geht, dann sag
ich, ist sie vom Wind ergriffen, der Wind ist zu dieser Zeit das Ergreifen”.
"Wenn nun, Herr Gotama, ein Wesen in dieser Zeit den Korper ablegt und einen anderen
Korper anlegt, was sagt da Herr Gotamo hinsichtlich des Ergreifens?”
"Wenn da, Vaccha, ein Wesen in dieser Zeit den Korper ablegt und einen anderen Korper
anlegt, dann erkldre ich es vom Durst ergriffen, der Durst ist zu dieser Zeit das Ergreifen”.
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Ausdruck ,sowohl wiedererscheinen, als auch nicht wiedererscheinen® ist nicht
zutreffend, der Ausdruck ,weder wiedererscheinen, noch nicht
wiedererscheinen® ist nicht zutreffend. Jenes Gefiihl, das jemand, der den
Tathagata beschreibt, zur Beschreibung heranziehen konnte, ist vom Tathagata
uberwunden worden, an der Wurzel abgeschnitten, einem Palmenstrunk gleich
gemacht, beseitigt, so dal} es kiinftigem Entstehen nicht mehr unterworfen ist.
Der Tathagata ist von der Erfalbarkeit im Sinne des Gefiihls befreit, Vaccha, er
ist tiefgriindig, unermeRlich, schwer zu ergriinden wie der Ozean. Der Ausdruck
,wiedererscheinen‘ ist nicht zutreffend, der Ausdruck ,nicht wiedererscheinen®
ist nicht zutreffend, der Ausdruck ,sowohl wiedererscheinen, als auch nicht
wiedererscheinen® ist nicht zutreffend, der Ausdruck ,weder wiedererscheinen,
noch nicht wiedererscheinen ist nicht zutreffend. Jene Wahrnehmung, die
jemand, der den Tathagata beschreibt, zur Beschreibung heranziehen konnte, ist
vom Tathagata iiberwunden worden, an der Wurzel abgeschnitten, einem
Palmenstrunk gleich gemacht, beseitigt, so daB sie kiinftigem Entstehen nicht
mehr unterworfen ist. Der Tathagata ist von der Erfabarkeit im Sinne der
Wahrnehmung befreit, Vaccha, er ist tiefgriindig, unermef3lich, schwer zu
ergriinden wie der Ozean. Der Ausdruck ,wiedererscheinen‘ ist nicht zutreffend,
der Ausdruck ,nicht wiedererscheinen® ist nicht zutreffend, der Ausdruck
,sowohl wiedererscheinen, als auch nicht wiedererscheinen® ist nicht zutreffend,
der Ausdruck ,weder wiedererscheinen, noch nicht wiedererscheinen® ist nicht
zutreffend. Jene Gestaltungen, die jemand, der den Tathagata beschreibt, zur
Beschreibung heranziehen konnte, sind vom Tathagata iiberwunden worden, an
der Wurzel abgeschnitten, einem Palmenstrunk gleich gemacht, beseitigt, so dal
sie kiinftigem Entstehen nicht mehr unterworfen sind. Der Tathagata ist von der
Erfalbarkeit im Sinne der Gestaltungen befreit, VVaccha, er ist tiefgriindig,
unermellich, schwer zu ergriinden wie der Ozean. Der Ausdruck
,wiedererscheinen‘ ist nicht zutreffend, der Ausdruck ,nicht wiedererscheinen®
ist nicht zutreffend, der Ausdruck ,sowohl wiedererscheinen, als auch nicht
wiedererscheinen ist nicht zutreffend, der Ausdruck ,weder wiedererscheinen,
noch nicht wiedererscheinen® ist nicht zutreffend. Jenes Bewul3tsein, das
jemand, der den Tathagata beschreibt, zur Beschreibung heranziehen konnte, ist
vom Tathagata iiberwunden worden, an der Wurzel abgeschnitten, einem
Palmenstrunk gleich gemacht, beseitigt, so daR es kiinftigem Entstehen nicht
mehr unterworfen ist. Der Tathagata ist von der Erfalbarkeit im Sinne des
Bewul3tseins befreit, Vaccha, er ist tiefgriindig, unermeRlich, schwer zu
ergriinden wie der Ozean. Der Ausdruck ,wiedererscheinen ist nicht zutreffend,
der Ausdruck ,nicht wiedererscheinen® ist nicht zutreffend, der Ausdruck
,sowohl wiedererscheinen, als auch nicht wiedererscheinen® ist nicht zutreffend,
der Ausdruck ,weder wiedererscheinen, noch nicht wiedererscheinen® ist nicht
zutreffend.*

Nach diesen Worten sagte der Wanderasket VVacchagotta zum Erhabenen:
,Meister Gotama, angenommen es gibe einen groflen Salabaum, nicht weit von
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einem Dorf oder einer Stadt, und die VVergéanglichkeit hatte seine Zweige und
sein Laub, seine Rinde und sein Weichholz abgetragen, so dal} er spéter,
nachdem er von Zweigen und Laub entbl63t, von Rinde und Weichholz entbl6l3t
war, rein wurde, ausschlie3lich aus Kernholz bestand; genauso ist diese
Lehrrede von Meister Gotama von Zweigen und Laub entbl6(3t, von Rinde und
Weichholz entblof3t, und sie ist rein, besteht ausschlieBlich aus Kernholz.*
,GroBartig, Meister Gotama! GroBartig, Meister Gotama! Das Dhamma ist von
Meister Gotama auf vielféltige Weise klar gemacht worden, so als ob er
Umgesturztes aufgerichtet, Verborgenes enthdillt, einem Verirrten den Weg
gezeigt oder in der Dunkelheit eine Lampe gehalten hatte, damit die Sehenden
die Dinge erkennen konnen. Ich nehme Zuflucht zu Meister Gotama und zum
Dhamma und zur Sangha der Bhikkhus. Moge Meister Gotama mich von heute
an als Laienanhanger, der zu ihm lebenslang Zuflucht genommen hat,
annchmen.*

M 73: ,,Uber einen langen Zeitraum habe ich Gespriiche mit dem Erhabenen
gehabt. Es ware gut, wenn Meister Gotama mich in Kiirze das Heilsame und das
Unheilsame lehren wiirde.*

,.Jch kann dich das Heilsame und das Unheilsame in Kiirze lehren, Vaccha, und
ich kann dich das Heilsame und das Unheilsame in aller Ausfuhrlichkeit lehren.
Dennoch will ich dich das Heilsame und das Unheilsame in Kirze lehren. Hore
zu und verfolge aufmerksam, was ich sagen werde.*

,Ja, Herr*, erwiderte er. Der Erhabene sagte dieses:

,,Vaccha, Gier ist unheilsam, Nicht-Gier ist heilsam; HaR ist unheilsam, Nicht-
Hal} ist heilsam; Verblendung ist unheilsam, Nicht-Verblendung ist heilsam.
Auf diese Weise sind drei Dinge unheilsam und drei Dinge sind heilsam.*
,,Joten von Lebewesen ist unheilsam, das Enthalten vom Toten von Lebewesen
ist heilsam; Nehmen, was nicht gegeben wurde, ist unheilsam, das Enthalten
vom Nehmen, was nicht gegeben wurde, ist heilsam; Fehlverhalten bei
Sinnesvergniigen ist unheilsam, das Enthalten vom Fehlverhalten bei
Sinnesvergniigen ist heilsam; falsche Rede ist unheilsam, das Enthalten von
falscher Rede ist heilsam; gehéssige Rede ist unheilsam, das Enthalten von
gehassiger Rede ist heilsam; grobe Rede ist unheilsam, das Enthalten von grober
Rede ist heilsam; Geschwaétz ist unheilsam, das Enthalten von Geschwatz ist
heilsam; Habgier ist unheilsam, Freiheit von Habgier ist heilsam; Ubelwollen ist
unheilsam, Nicht-Ubelwollen ist heilsam; falsche Ansicht ist unheilsam, richtige
Ansicht ist heilsam. Auf diese Weise sind zehn Dinge unheilsam und zehn
Dinge sind heilsam.

Wenn Begehren von einem Bhikkhu tiberwunden worden ist, an der Wurzel
abgeschnitten, einem Palmenstumpf gleichgemacht, beseitigt, so daf es
kinftigem Entstehen nicht mehr unterworfen ist, dann ist jener Bhikkhu ein
Arahant mit vernichteten Trieben, einer, der das heilige Leben gelebt hat, getan

hat, was getan werden mufte, die Biirde abgelegt hat, das wahre Ziel erreicht
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hat, die Fesseln des Werdens zerstort hat und durch letztendliche Erkenntnis
vollstandig befreit ist.*

,,Gibt es auBBer Meister Gotama noch irgendeinen Bhikkhu, einen Schiiler von
Meister Gotama, der durch eigene Verwirklichung mit hoherer Geisteskraft, hier
und jetzt in die Gemutsbefreiung, die Befreiung durch Weisheit, die mit der
Vernichtung der Triebe triebfrei ist, eintritt und darin verweilt?“

,,Vaccha, es gibt nicht nur hundert oder zwei- oder drei- oder vier- oder
finfhundert, sondern weit mehr Bhikkhus, Schuler von mir, die durch eigene
Verwirklichung mit hoherer Geisteskraft, hier und jetzt in die Gemutsbefreiung,
die Befreiung durch Weisheit, die mit der Vernichtung der Triebe triebfrei ist,
eintreten und darin verweilen.*

,,(ibt es auBer Meister Gotama und den Bhikkhus noch irgendeine Bhikkhuni,
eine Schulerin von Meister Gotama, die durch eigene Verwirklichung mit
hoherer Geisteskraft, hier und jetzt in die Gemutsbefreiung, die Befreiung durch
Weisheit, die mit der Vernichtung der Triebe triebfrei ist, eintritt und darin
verweilt?*

,,Vaccha, es gibt nicht nur hundert oder zwei- oder drei- oder vier- oder
finfhundert, sondern weit mehr Bhikkhunis, Schiilerinnen von mir, die durch
eigene Verwirklichung mit héherer Geisteskraft, hier und jetzt in die
Gemitsbefreiung, die Befreiung durch Weisheit, die mit der Vernichtung der
Triebe triebfrei ist, eintreten und darin verweilen.

,,(1bt es auller Meister Gotama und den Bhikkhus und Bhikkhunis noch
irgendeinen Laienanhanger, einen Schiler von Meister Gotama, der
weiligekleidet ein z6libatares Leben fiihrt, der mit der Vernichtung der funf
niedrigeren Fesseln spontan (in den Reinen Bereichen) erscheinen und dort
Nibbana erlangen wird, ohne je von jener Welt zurtickzukehren?*

,,Vaccha, es gibt nicht nur hundert oder zwei- oder drei- oder vier- oder
finfhundert, sondern weit mehr Laienanhanger, Schiiler von mir, die
weiligekleidet ein z6libatares Leben fiihren, die mit der Vernichtung der funf
niedrigeren Fesseln spontan in den Reinen Bereichen erscheinen und dort
Nibbana erlangen werden, ohne je von jener Welt zuriickzukehren.*

,,G1bt es auller Meister Gotama, den Bhikkhus und Bhikkhunis und den
Laienanhéngern, die weil3gekleidet ein zolibatéres Leben fuhren, noch
irgendeinen Laienanhénger, einen Schiler von Meister Gotama, der
weil3gekleidet sich sinnlicher VVergniigen erfreut, der seine Anweisungen
ausfihrt, seinem Rat folgt, den Zweifel hinter sich gelassen hat, von Verwirrung
frei geworden ist, Selbstvertrauen erlangt hat und in der Lehre des Lehrers von
anderen unabhangig geworden ist?*

,Vaccha, es gibt nicht nur hundert oder zwei- oder drei- oder vier- oder
funfhundert, sondern weit mehr Laienanhéanger, Schiler von mir, die
weiligekleidet sich sinnlicher Vergntigen erfreuen, die meine Anweisungen
ausfiihren, meinem Rat folgen, den Zweifel hinter sich gelassen haben, von
Verwirrung frei geworden sind, Selbstvertrauen erlangt haben und in der Lehre

des Lehrers von anderen unabhingig geworden sind.*
39



,,Gibt es auller Meister Gotama, den Bhikkhus und Bhikkhunis und den
weiligekleideten Laienanh&ngern, sowohl jenen, die ein z6libatéres Leben
flihren, als auch jenen, die sich sinnlicher VVergntigen erfreuen, noch irgendeine
Laienanhdngerin, eine Schiilerin von Meister Gotama, die weil3gekleidet ein
zolibatéres Leben flhrt, die mit der Vernichtung der funf niedrigeren Fesseln
spontan (in den Reinen Bereichen) erscheinen und dort Nibbana erlangen wird,
ohne je von jener Welt zuriickzukehren?*

,Vaccha, es gibt nicht nur hundert oder zwei- oder drei- oder vier- oder
flnfhundert, sondern weit mehr Laienanhangerinnen, Schilerinnen von mir, die
weiligekleidet ein zolibatares Leben fiihren, die mit der Vernichtung der funf
niedrigeren Fesseln spontan (in den Reinen Bereichen) erscheinen und dort
Nibbana erlangen werden, ohne je von jener Welt zuriickzukehren.

,,a1bt es auller Meister Gotama, den Bhikkhus und Bhikkhunis, den
weiligekleideten Laienanh&ngern, sowohl jenen, die ein z6libatéres Leben
flihren, als auch jenen, die sich sinnlicher Vergntigen erfreuen, und den
Laienanhangerinnen, die weil3gekleidet ein z6libatares Leben fiihren, noch
irgendeine Laienanhéngerin, eine Schulerin von Meister Gotama, die
weiligekleidet sich sinnlicher Vergntigen erfreut, die seine Anweisungen
ausfuhrt, seinem Rat folgt, den Zweifel hinter sich gelassen hat, von Verwirrung
frei geworden ist, Selbstvertrauen erlangt hat und in der Lehre des Lehrers von
anderen unabhédngig geworden ist?*

,Vaccha, es gibt nicht nur hundert oder zwei- oder drei- oder vier- oder
flnfhundert, sondern weit mehr Laienanhangerinnen, Schulerinnen von mir, die
weiligekleidet sich sinnlicher Vergntigen erfreuen, die meine Anweisungen
ausfuhren, meinem Rat folgen, den Zweifel hinter sich gelassen haben, von
Verwirrung frei geworden sind, Selbstvertrauen erlangt haben und in der Lehre
des Lehrers von anderen unabhangig geworden sind.*

,Meister Gotama, wenn nur Meister Gotama in diesem Dhamma erfolgreich
waére, aber keine Bhikkhus erfolgreich wéren, dann ware dieses heilige Leben in
jener Hinsicht unzulanglich; aber weil Meister Gotama und Bhikkhus in diesem
Dhamma erfolgreich sind, ist dieses heilige Leben somit in dieser Hinsicht
vollstandig. Wenn nur Meister Gotama und Bhikkhus in diesem Dhamma
erfolgreich wiren, aber keine Bhikkhunis erfolgreich wéren, dann wére dieses
heilige Leben in jener Hinsicht unzulénglich; aber weil Meister Gotama,
Bhikkhus und Bhikkhunis in diesem Dhamma erfolgreich sind, ist dieses heilige
Leben somit in dieser Hinsicht vollstandig. Wenn nur Meister Gotama,
Bhikkhus und Bhikkhunis in diesem Dhamma erfolgreich wéren, aber keine
Laienanhanger, die wei3gekleidet ein zolibatares Leben fuhren, erfolgreich
waren, dann wére dieses heilige Leben in jener Hinsicht unzulénglich; aber weil
Meister Gotama, Bhikkhus und Bhikkhunis und Laienanhénger, die
weiligekleidet ein zolibatares Leben flihren, in diesem Dhamma erfolgreich sind,
ist dieses heilige Leben somit in dieser Hinsicht vollstdndig. Wenn nur Meister
Gotama, Bhikkhus und Bhikkhunis und Laienanhinger, die wei3gekleidet ein

z6libatares Leben fuhren, in diesem Dhamma erfolgreich waren, aber keine
40



Laienanhanger, die weil3gekleidet sich sinnlicher VVergnligen erfreuen,
erfolgreich waren, dann ware dieses heilige Leben in jener Hinsicht
unzulidnglich; aber weil Meister Gotama, Bhikkhus und Bhikkhunis und
weiligekleidete Laienanhdnger, sowohl jene, die ein z6libatéares Leben fiihren,
als auch jene, die sich sinnlicher Vergniigen erfreuen, in diesem Dhamma
erfolgreich sind, ist dieses heilige Leben somit in dieser Hinsicht vollstandig.
Wenn nur Meister Gotama, Bhikkhus und Bhikkhunis und weilgekleidete
Laienanhanger, sowohl jene, die ein z0libatares Leben fuhren, als auch jene, die
sich sinnlicher Vergniigen erfreuen, in diesem Dhamma erfolgreich waren, aber
keine Laienanhdngerinnen, die weil3gekleidet ein z0libatares Leben fuhren,
erfolgreich waren, dann waére dieses heilige Leben in jener Hinsicht
unzulinglich; aber weil Meister Gotama, Bhikkhus und Bhikkhunts,
weilgekleidete Laienanhdnger, sowohl jene, die ein zOlibatéres Leben fiihren,
als auch jene, die sich sinnlicher Vergniigen erfreuen, und Laienanhangerinnen,
die weiligekleidet ein z6libatares Leben flhren, in diesem Dhamma erfolgreich
sind, ist dieses heilige Leben somit in dieser Hinsicht vollstandig. Wenn nur
Meister Gotama, Bhikkhus und Bhikkhunis, wei3gekleidete Laienanhédnger,
sowohl jene, die ein zolibatares Leben fiihren, als auch jene, die sich sinnlicher
Vergniigen erfreuen, und Laienanhéngerinnen, die wei3gekleidet ein zblibatéres
Leben fuhren, in diesem Dhamma erfolgreich wéren, aber keine
Laienanhangerinnen, die weil3gekleidet sich sinnlicher Vergniigen erfreuen,
erfolgreich waren, dann waére dieses heilige Leben in jener Hinsicht
unzulinglich; aber weil Meister Gotama, Bhikkhus und Bhikkhunts,
weilgekleidete Laienanhdnger, sowohl jene, die ein zOlibatéres Leben fiihren,
als auch jene, die sich sinnlicher Vergnilgen erfreuen, und weil3gekleidete
Laienanhangerinnen, sowohl jene, die ein z6libatéres Leben fihren, als auch
jene, die sich sinnlicher Vergnuigen erfreuen, in diesem Dhamma erfolgreich
sind, ist dieses heilige Leben somit in dieser Hinsicht vollstandig.

So wie sich der Gangesflul? auf das Meer zubewegt, sich dem Meer zuneigt, in
Richtung des Meeres flie3t und sich bis zum Meer erstreckt, so bewegt sich auch
Meister Gotamas Folgschaft mit ihren Hauslosen und ihren Haushéltern auf
Nibbana zu, neigt sich Nibbana zu, flieit in Richtung Nibbana und erstreckt sich
bis zum Nibbana.

GroRartig, Meister Gotama! GrofRartig, Meister Gotama! Das Dhamma ist von
Meister Gotama auf vielféltige Weise klar gemacht worden, so als ob er
Umgestlirztes aufgerichtet, Verborgenes enthullt, einem Verirrten den Weg
gezeigt oder in der Dunkelheit eine Lampe gehalten hatte, damit die Sehenden
die Dinge erkennen konnen. Ich nehme Zuflucht zu Meister Gotama und zum
Dhamma und zur Sangha der Bhikkhus. Ich wiirde gerne unter dem
Erhabenen in die Hauslosigkeit ziehen, ich wirde gerne die Ordination
erhalten.*

,Vaccha, jemand, der frither zu einer anderen Sekte gehdrte und in diesem
Dhamma und dieser Disziplin in die Hauslosigkeit zu ziehen wiinscht und die
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Ordination winscht, hat eine Probezeit von vier Monaten. Am Ende von vier
Monaten, wenn die Bhikkhus mit ihm zufrieden sind, geben sie ihm die
Erlaubnis, in die Hauslosigkeit zu ziehen, und die Ordination zum Status eines
Bhikkhu. Aber ich erkenne individuelle Unterschiede in dieser Angelegenheit
an.*

,Ehrwiirdiger Herr, wenn jene, die frither zu einer anderen Sekte gehdrten und
in diesem Dhamma und dieser Disziplin in die Hauslosigkeit zu ziehen
winschen und die Ordination wiinschen, eine Probezeit von vier Monaten
haben, und wenn am Ende von vier Monaten die Bhikkhus mit ihnen zufrieden
sind und sie ihnen die Erlaubnis, in die Hauslosigkeit zu ziehen, und die
Ordination zum Status eines Bhikkhu geben, dann will ich eine Probezeit von
vier Jahren haben. Wenn die Bhikkhus am Ende von vier Jahren mit mir
zufrieden sind, mogen sie mir die Erlaubnis, in die Hauslosigkeit zu ziehen, und
die Ordination zum Status eines Bhikkhu geben.*

Dann erhielt der Wanderasket VVacchagotta die Erlaubnis, unter dem Erhabenen
in die Hauslosigkeit zu ziehen, und er erhielt die Ordination. Nicht lange nach
seiner Ordination, einen halben Monat nach seiner Ordination, ging der
ehrwirdige Vacchagotta zum Erhabenen, und nachdem er ihm gehuldigt hatte,
setzte er sich seitlich nieder und sagte zum Erhabenen: ,,Ehrwiirdiger Herr, ich
habe erlangt, was auch immer durch das Wissen eines Schulers in hoherer
Schulung, durch das wahre Wissen eines Schulers in héherer Schulung, erreicht
werden kann. Der Erhabene moge mich dariiber hinaus das Dhamma lehren.*

,In diesem Fall, Vaccha, entwickle zwei Dinge weiter: Ruhe und Einsicht.
Wenn diese zwei Dinge weiterentwickelt werden, werden sie zur Durchdringung
vieler Elemente fuhren.

In dem Ausmal3, in dem du wiinschst: ,M6ge ich die verschiedenen Arten
ubernatirlicher Krafte beherrschen: Nachdem ich einer gewesen bin, moge ich
mich vervielféltigen; nachdem ich mich vervielfaltigt habe, moge ich einer
werden; moge ich erscheinen und verschwinden; moge ich ungehindert durch
eine Wand gehen, durch eine Einzaunung, durch einen Berg, als ob ich mich
durch den freien Raum bewegte; moge ich in die Erde eintauchen und aus ihr
auftauchen, als ob sie Wasser wére; mdge ich tbers Wasser gehen, ohne zu
versinken, als ob es Erde ware; moge ich im Lotussitz durch den Raum reisen,
wie ein Vogel; moge ich mit der Hand den Mond und die Sonne, die so kraftvoll
und méchtig sind, bertihren und streicheln; moge ich kérperliche Beherrschung,
die sogar bis zur Brahma-Welt reicht, haben‘—in dem Ausmal’ wirst du die
Fahigkeit erlangen, jeglichen Aspekt darin zu bezeugen, weil es eine passende
Grundlage dafir gibt.

In dem Ausmal3, in dem du winschst: ,M6ge ich mit dem Element des
Himmlischen Ohrs, das geldutert und dem menschlichen tberlegen ist, beide
Arten von Klangen héren, die himmlischen und die menschlichen, die fernen
ebenso wie die nahen‘—in dem AusmaR wirst du die Fahigkeit erlangen,
jeglichen Aspekt darin zu bezeugen, weil es eine passende Grundlage dafiir gibt.
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In dem Ausmal?, in dem du wiinschst: ,M6ge ich das Gemiit anderer Wesen,
anderer Personen verstehen, nachdem ich sie mit meinem eigenen Gemiit
umfalit habe. Moge ich ein Herz, das von Begierde beeintrachtigt ist, als von
Begierde beeintréchtigt verstehen und ein Herz, das nicht von Begierde
beeintrachtigt ist, als nicht von Begierde beeintrachtigt; moge ich ein Herz, das
von Hal} beeintrachtigt ist, als von Hal} beeintréchtigt verstehen und ein Herz,
das nicht von HaR beeintréchtigt ist, als nicht von Hal} beeintrachtigt; moge ich
ein Herz, das von Verblendung beeintrachtigt ist, als von Verblendung
beeintréchtigt verstehen und ein Herz, das nicht von Verblendung beeintrachtigt
ist, als nicht von Verblendung beeintréchtigt; moge ich ein zusammengezogenes
Herz als zusammengezogen verstehen und ein abgelenktes Herz als abgelenkt;
maoge ich ein erhabenes Herz als erhaben verstehen und ein nicht erhabenes Herz
als nicht erhaben; moge ich ein Ubertreffliches Herz als Gbertrefflich verstehen
und ein unubertreffliches Herz als untibertrefflich; moge ich ein konzentriertes
Herz als konzentriert verstehen und ein unkonzentriertes Herz als
unkonzentriert; moge ich ein befreites Herz als befreit verstehen und ein
unbefreites Herz als unbefreit—in dem Ausmal? wirst du die Fahigkeit
erlangen, jeglichen Aspekt darin zu bezeugen, weil es eine passende Grundlage
dafir gibt.

In dem Ausmal3, in dem du wiinschst: ,M6ge ich mich an meine vielféltigen
friiheren Leben erinnern, das heif3t, an eine Geburt, zwei Geburten, drei
Geburten, vier Geburten, finf Geburten, zehn Geburten, zwanzig Geburten,
dreilBig Geburten, vierzig Geburten, flinfzig Geburten, hundert Geburten,
tausend Geburten, hunderttausend Geburten, viele Aonen, in denen sich das
Weltall zusammenzog, viele Aonen, in denen sich das Weltall ausdehnte, viele
Aonen, in denen sich das Weltall zusammenzog und ausdehnte: ,Dort wurde ich
soundso genannt, war von solcher Familie, mit solcher Erscheinung, solcherart
war meine Nahrung, so mein Erleben von Glick und Schmerz, so meine
Lebensspanne; und nachdem ich von dort verschieden war, erschien ich
woanders wieder; auch dort wurde ich soundso genannt, war von solcher
Familie, mit solcher Erscheinung, war meine Nahrung solcherart, so mein
Erleben von Glick und Schmerz, so meine Lebensspanne; und nachdem ich von
dort verschieden war, erschien ich hier wieder. Moge ich mich so an viele
frihere Leben mit ihren Aspekten und Besonderheiten erinnern‘—in dem
Ausmal’ wirst du die F&higkeit erlangen, jeglichen Aspekt darin zu bezeugen,
weil es eine passende Grundlage daflr gibt.

In dem Ausmal, in dem du winschst: ,M6ge ich mit dem Himmlischen Auge,
das geléutert und dem menschlichen tiberlegen ist, die Wesen sterben und
wiedererscheinen sehen, niedrige und hohe, schéne und haRliche, in Glick und
Elend, und mdge ich verstehen, wie die Wesen ihren Handlungen gemaR
weiterwandern: ,Diese geschétzten Wesen, die sich mit Korper, Sprache und
Geist Ubel benommen haben, die die Edlen geschmé&ht haben, die falsche
Ansichten hatten und diesen in ihren Taten Ausdruck verliehen, sind bei der

Auflosung des Korpers, nach dem Tode in Umsténden, die von Entbehrungen
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gepréagt sind, wiedererschienen, an einem ungliicklichen Bestimmungsort, in
Verderbnis, ja sogar in der Holle; aber jene geschétzten Wesen, die sich mit
Korper, Sprache und Geist wohl benommen haben, die die Edlen nicht
geschmaht haben, die richtige Ansichten hatten und diesen in ihren Taten
Ausdruck verliehen, sind bei der Auflosung des Korpers, nach dem Tode an
einem glucklichen Bestimmungsort wiedererschienen, ja sogar in der
himmlischen Welt. Moge ich so mit dem Himmlischen Auge, das geldutert und
dem menschlichen Gberlegen ist, die Wesen sterben und wiedererscheinen
sehen, niedrige und hohe, schone und héaRliche, in Glick und Elend, und mége
ich verstehen, wie die Wesen ihren Handlungen geméf weiterwandern‘—in dem
Ausmald wirst du die F&higkeit erlangen, jeglichen Aspekt darin zu bezeugen,
weil es eine passende Grundlage dafiir gibt.

In dem Ausmal, in dem du winschst: ,M6ge ich durch eigene Verwirklichung
mit hoherer Geisteskraft, hier und jetzt in die Gemitsbefreiung, die Befreiung
durch Weisheit, die mit der Vernichtung der Triebe triebfrei ist, eintreten und
darin verweilen‘—in dem Ausmal} wirst du die F&higkeit erlangen, jeglichen
Aspekt darin zu bezeugen, weil es eine passende Grundlage dafiir gibt.*

Dann erhob sich der ehrwiirdige VVacchagotta, entziickt und erfreut tber die
Worte des Erhabenen, von seinem Sitz, huldigte dem Erhabenen nahm
Abschied, wobei er ihm die rechte Seite zuwandte.

Nicht lange danach, nachdem er allein lebte, zurlickgezogen, umsichtig, eifrig
und entschlossen, trat der ehrwirdige Vacchagotta hier und jetzt durch eigene
Verwirklichung mit hoherer Geisteskraft in das hochste Ziel des heiligen Lebens
ein, fiir das Ménner aus guter Familie zu Recht von zu Hause fort in die
Hauslosigkeit ziehen, und er verweilte darin. Er erkannte unmittelbar: ,,Geburt
Ist zu Ende gebracht, das heilige Leben ist gelebt, es ist getan, was getan werden
mubBte, dariiber hinaus gibt es nichts mehr.* Und der ehrwiirdige Vacchagotta
wurde einer der Arahants.?’

Bei jener Gelegenheit war eine Anzahl von Bhikkhus gerade dabei, den
Erhabenen aufzusuchen. Der ehrwirdige Vacchagotta sah sie in der Ferne
kommen. Als er sie sah, ging er zu ihnen hin und fragte sie: ,,Wo gehen die
Ehrwiirdigen hin?*

,,Wir sind gerade dabei, den Erhabenen aufzusuchen, Freund.*

,,In jenem Fall, mogen die Ehrwirdigen in meinem Namen mit den Hauptern zu
Fifen des Erhabenen Huldigung darbringen und sagen: ,Ehrwardiger Herr, der
Bhikkhu Vacchagotta bringt Huldigung mit dem Haupt zu Fll3en des Erhabenen

2" Thag 112:

Drei Wissen 16s ich, luge weit,

In Ebbung innig eingelbt;

Mein eigen Wohl ist ausgemacht,
Geschaffen was der Meister schafft.
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dar.© Dann sagt: ,Der Erhabene ist von mir geehrt worden, der VVollendete ist von
mir geehrt worden. ““

,Ja, Freund®, erwiderten jene Bhikkhus. Dann gingen sie zum Erhabenen, und
nachdem sie ihm gehuldigt hatten, setzten sie sich seitlich nieder und sagten
zum Erhabenen: ,,Ehrwiirdiger Herr, der ehrwiirdige VVacchagotta bringt
Huldigung mit dem Haupt zu FuRRen des Erhabenen dar, und er sagt: ,Der
Erhabene ist von mir geehrt worden, der Vollendete ist von mir geehrt worden. “*

,,Jhr Bhikkhus, nachdem ich sein Gemiit mit meinem Gemiit umfaf}t hatte, wullte
ich bereits vom Bhikkhu Vacchagotta: ,Der Bhikkhu Vacchagotta hat das
dreifache wahre Wissen erlangt und hat grof3e iibernatiirliche Kraft und Macht.*
Und Devas erzéhlten mir dieses auch: ,Der Bhikkhu Vacchagotta hat das
dreifache wahre Wissen erlangt und hat grof3e Ubernatiirliche Kraft und Macht.
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ANHANG Il

D1

Sassatavada

Da erkléren, ihr MOnche, einige Asketen und Brahmanen die Lehre von der
Ewigkeit und erkléren das Selbst und die Welt als ewig aus vier Griinden. Aus
welchem Anlass, durch welchen Zusammenhang erkldren jene enrsamenAsketen
und Brahmanen die Ewigkeitslehre und erkldren das Selbst und die Welt als
ewig aus vier Griinden?

Es gibt, ihr M6nche, manchen Asketen und Brahmanen, der durch Bemiihung,
durch Anstrengung, durch Hingabe, durch Strebsamkeit, durch rechtes geistiges
Ausrichten solche Konzentration des Geistes erreicht hat, dass, wenn das Gemiit
konzentriert ist, er sich an die verschiedenen friiheren Existenzen erinnert - wie
etwa an eine Geburt, an zwei Geburten, an drei, vier, flnf, zehn, zwanzig,
dreilig, vierzig, finfzig, hundert, tausend, hunderttausend, mehrere hundert,
mehrere tausend, mehrere hunderttausend Geburten: 'Dort war ich, mit diesem
Namen, mit diesem Familiennamen, in dieser Kaste, davon lebte ich, erfuhr
dieses Wohl, dieses Leid, dies war mein Lebensende. So gestorben erschien ich
dort wieder. Auch dort war ich, mit diesem Namen, mit diesem Familiennamen,
in dieser Kaste, davon lebte ich, erfuhr dieses Wohl, dieses Leid, dies war mein
Lebensende. So gestorben, erschien ich dort wieder'. So erinnert er sich an
verschiedene frithere Existenzen mit allen Umstédnden und Einzelheiten. Er sagt
Folgendes: 'Ewig ist das Selbst und die Welt, Neues nicht hervorbringend,
unwandelbar, feststehend wie ein Pfeiler. Die Wesen, sie laufen und eilen,
sterben und werden wiedergeboren, aber es gibt wahrlich etwas, das ewig gleich
bleibt'. Aus welchem Grunde? Ich habe ja durch Bemuihung, durch Anstrengung,
durch Hingabe, durch Strebsamkeit, durch rechtes geistiges Ausrichten solche
Konzentration des Geistes erreicht, dass, wenn das Gemiuit konzentriert ist, ich
mich an die verschiedenen friiheren Existenzen erinnerte - ... Dadurch weil3 er
auch dieses: 'Ewig ist das Selbst und die Welt, ...

Zweitens, ... er sich an die verschiedenen friiheren Existenzen erinnert - wie
etwa ein Weltvergehen und ein Weltentstehen, an zwei, drei, vier, finf, zehn,
Weltvergehen und Weltentstehen. ... So erinnert er sich an verschiedene friihere
Existenzen mit allen Umstanden und Einzelheiten. Dadurch weil} er auch dieses:
'Ewig ist das Selbst und die Welt, ...

Drittens, ... er sich an die verschiedenen friiheren Existenzen erinnert - wie etwa
zehn Weltvergehen und Weltentstehen, an zwanzig, dreil3ig, vierzig,
Weltvergehen und Weltentstehen. ... So erinnert er sich an verschiedene frihere
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Existenzen mit allen Umstanden und Einzelheiten. Dadurch weil er auch dieses:
'Ewig ist das Selbst und die Wel, ...

Viertens, aus welchem Anlass, durch welchen Zusammenhang erkléren die
ehrsamen Asketen und Brahmanen, die Ewigkeitslehre und erklaren das Selbst
und die Welt als ewig? Es gibt, ihr Monche, manchen Asketen und Brahmanen,
der ist Logiker und Forscher. Er geht logisch heran und forscht nach und sagt
nach seiner eigenen Erkenntnis: 'Ewig ist das Selbst und die Welt, Neues nicht
hervorbringend, unwandelbar, feststehend wie ein Pfeiler. Die Wesen, sie laufen
und eilen, sterben und werden wiedergeboren, aber es gibt wahrlich etwas, das
ewig gleich bleibt'. Dieses ist, ihr Monche, die vierte Mdglichkeit, aus welchem
Anlass, durch welchen Zusammenhang einige Asketen und Brahmanen die
Ewigkeitslehre erklaren und das Selbst und die Welt als ewig erklaren.

Aber, ihr Monche, dies weil’ der Vollendete: Auf diesen Ansichten beharrend,
diese ergreifend, diese festhaltend werden sie in solcher Existenz erscheinen,
solche Fortexistenz haben. Dies weil der VVollendete, und er weil3 dartiber
hinaus. Dies wissend halt er nicht fest, loslassend verwirklicht er bei sich den
Herzensfrieden, und das Entstehen und Vergehen der Geftihle, deren Annehm-
lichkeit, deren Nachteil und das Entkommen daraus erkennt der VVollendete der
Wahrheit geméal3. An nichts anhaftend ist er befreit, ist er, ihr Monche, der
Vollendete.

Ekacca sassatavada

Da erkléren, ihr MOnche, einige Asketen und Brahmanen teilweise die Ewigkeit,
teilweise die Nichtewigkeit und erklaren das Selbst und die Welt als teilweise
ewig und teilweise nichtewig aus vier Griinden. Aus welchem Anlass, durch
welchen Zusammenhang erkléaren jene ehrsamen Asketen und Brahmanen
teilweise die Ewigkeit, teilweise die Nichtewigkeit und erklaren das Selbst und
die Welt als teilweise ewig und teilweise nichtewig aus vier Griinden?

Es gibt eine Zeit, ihr Monche, wo irgendwann, irgendwie, nach langer Zeit diese
Welt vergeht. Wenn die Welt vergeht, werden zahlreiche Wesen im Bereich der
Abhassara-Gotter wiedergeboren. Jene Wesen leben dort mit einem aus dem
Geist erzeugten Korper, ernéhren sich von Freude, aus sich selbst strahlend,
bewegen sich im Himmelsraum, sind bestédndig im Schdénen, bestehen eine
auferordentlich lange Zeit.

Es gibt eine Zeit, ihr Monche, wo irgendwann irgendwie nach langer Zeit diese
Welt entsteht. Wenn die Welt entsteht, erscheint ein leerer Brahmapalast. Dann
scheidet irgendein Lebewesen, wenn die Lebenskraft oder die positive (Energie)
vergangen ist, aus dem Abhassara- Himmel ab und erscheint im leeren
Brahmapalast. Jenes lebt dort mit einem aus dem Geist erzeugten Korper,
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ernéhrt sich von Freude, aus sich selbst strahlend, bewegt sich im Himmelsraum,
ist bestdndig im Schonen, besteht eine aulierordentlich lange Zeit.

Dort, bei ihm der so allein ist, entsteht nach einer langen Zeit auf Grund von
Unruhe, Monotonie und Besorgnis: 'M06gen doch auch andere Wesen hierher
kommen’. Dann scheiden auch andere Lebewesen, wenn die Lebenskraft oder
die positive (Energie) vergangen ist, aus dem Abhassara- Himmel ab und er-
scheinen im Brahmapalast in Gemeinschaft mit jenem Wesen. Auch jene leben
dort mit einem aus dem Geist erzeugten Korper, ernahren sich von Freude, aus
sich selbst strahlend, bewegen sich im Himmelsraum, sind bestandig im
Schonen, bestehen eine auRerordentlich lange Zeit.

Dort, ihr MOnche, kommt dem als erstes erschienenen Wesen folgender
Gedanke auf: 'Ich bin der Brahma, der groRe Brahma, der Bezwinger, der
Unbezwungene, der alles Sehende, der Allméchtige, der Herr, der Schopfer, der
Erschaffer, der Erste, der Bewirkende, der Lenkende, der Vater des Gewordenen
und Werdenden. Von mir wurden diese Wesen erschaffen. Aus welchem Grund?
Mir kam zuerst dieser Gedanke: ‘Mégen doch auch andere Wesen hierher
kommen’. Dies war mein Vorsatz und diese Wesen sind hierher gekommen,'
und denjenigen Lebewesen, die nachher entstanden sind kam folgender
Gedanke: 'Dies ist der Herr Brahma, der grofl3e Brahma, der Bezwinger, der
Unbezwungene, der alles Sehende, der Allmé&chtige, der Herr, der Schopfer, der
Erschaffer, der Erste, der Bewirkende, der Lenkende, der Vater des Gewordenen
und Werdenden. VVon diesem Herrn Brahma wurden wir erschaffen. Aus
welchem Grund? Dieser war als Erster hier entstanden, wie wir sahen, wir sind
nach ithm entstanden’.

Jenes Wesen, ihr Monche, das zuerst entstanden ist, hat ein langeres Leben,
besseres Aussehen, groRere Autoritédt. Diejenigen Wesen, die spéter entstanden
sind, haben ein kiirzeres Leben, schlechteres Aussehen, weniger Autoritat. Es ist
maoglich, ihr Ménche, dass ein gewisses Wesen dort abgeschieden, hierher
kommt und hierher gekommen vom Haus in die Hauslosigkeit geht. Vom Haus
in die Hauslosigkeit gegangen hat er durch Bemihung, durch Anstrengung,
durch Hingabe, durch Strebsamkeit, durch rechtes geistiges Ausrichten solche
Konzentration des Geistes erreicht, dass, wenn das Gemit konzentriert ist, er
sich an diese friihere Existenz erinnert, doch weiter erinnert er sich nicht. Er
spricht so: “Welcher der Herr Brahma ist, der grof3e Brahma, der Bezwinger, der
Unbezwungene, der alles Sehende, der Allmé&chtige, der Herr, der Schopfer, der
Erschaffer, der Erste, der Bewirkende, der Lenkende, der Vater des Gewordenen
und Werdenden, von jenem Herrn Brahma sind wir erschaffen worden, jener ist
unverganglich, bestandig, ewig, unveranderlich, bleibt ewig gleich und bleibt
ewig dort. Diese aber, wir, die wir von Brahma geschaffen wurden, wir sind
verganglich und unbesténdig, von kurzer Lebensdauer, haben die Natur des
Sterbens, sind (jetzt) hierher gekommen’. Dieses ist, ihr Monche, die erste
Moglichkeit, aus welchem Anlass, durch welchen Zusammenhang einige
Asketen und Brahmanen teilweise die Ewigkeit, teilweise die Nichtewigkeit
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erklaren und das Selbst und die Welt als teilweise ewig und teilweise nichtewig
erklaren.

Zweitens, ... Es gibt, ihr Monche, Gotter mit Namen Khidda-padosika Sie
verweilen zu lange beschéftigt mit Scherzen, Spielen und Geniel3en. Beim zu
langen Beschaftigen mit Scherzen, Spielen und Geniel’en wird die Achtsamkeit
unklar. auf Grund der unklaren Achtsamkeit fallen sie von diesem Gotterbereich
herab.

Es ist moglich, ... dass, wenn das Gemit konzentriert ist, es sich an diese
friihere Existenz erinnert, doch weiter erinnert es sich nicht.

Er spricht so: ‘Jene ehrsamen Gétter, die nicht Khidda-padosika sind, die
beschaftigen sich nicht zu lange mit Scherzen, Spielen und GenieRRen. Bei den
mit Scherzen, Spielen und Geniel3en nicht lange Beschéftigten wird die Acht-
samkeit nicht unklar. Auf Grund der nicht unklaren Achtsamkeit fallen sie nicht
von diesem Gotterbereich herab. Die sind unvergéinglich, bestandig, ewig,
unverinderlich, bleiben ewig gleich und bleiben ewig dort. Wir aber, die wir
Khidda-padosika (Gotter) waren und zu lange beschaftigt mit Scherzen, Spielen
und GenieRen verweilten, bei uns, die wir lange besché&ftigt waren mit Scherzen,
Spielen und GenielRen wurde die Achtsamkeit unklar. Auf Grund der unklaren
Achtsamkeit fielen wir von diesem Gotterbereich herab. Wir sind vergéanglich
und unbestéandig, von kurzer Lebensdauer, haben die Natur des Sterbens, und
sind (jetzt) hierher gekommen’.

Drittens, ... Es gibt, ihr MOnche, Gotter mit Namen Mano-padosika Sie sehen
sich gegenseitig lange an. Bei dem sich gegenseitig lange Ansehen, wird das
Gemit verargert. Auf Grund des gegenseitig verargerten Gemuts haben sie
einen gequélten Korper und ein gequéltes Gemiit. Jene fallen von diesem
Gotterbereich herab.

Es ist moglich, ... dass, wenn das Gemlt konzentriert ist, es sich an diese
frihere Existenz erinnert, doch weiter erinnert es sich nicht.

Er spricht so: ‘Jene ehrsamen Gotter, die nicht Mano-padosika sind, die nicht zu
lange sich gegenseitig anschauen, bei den sich nicht zu lange gegenseitig
Anschauenden wird das Gemut nicht verargert. Auf Grund der Nichtverargerung
des Gemiites fallen sie nicht von diesem Gotterbereich herab. Die sind
unverganglich, bestandig, ewig, unveranderlich, bleiben ewig gleich und bleiben
ewig dort. Wir aber, die wir Mano-padosika (Gotter) waren, haben uns zu lange
gegenseitig angeschaut. Bei uns, die wir zu lange uns gegenseitig angeschaut
haben, wurde das Gemilit verargert. Auf Grund der Verargerung des Gemiites
waren Koérper und Gemut gequélt. Darum fielen wir von diesem Gotterbereich
herab. Wir sind vergéanglich und unbestandig, von kurzer Lebensdauer, haben
die Natur des Sterbens und sind (jetzt) hierher gekommen’.

Viertens, ... Es gibt, ihr Monche, manchen Asketen und Brahmanen, der ist
Logiker und Forscher. Er geht logisch heran und forscht nach und sagt nach
seiner eigenen Erkenntnis: ‘Was man das Auge nennt, das Ohr, die Nase, die
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Zunge, den Korper, dies ist das Selbst, verganglich, unbesténdig, nicht ewig,
veranderlich. Was aber Gemilit, Geist, Bewusstsein genannt wird, dies ist das
Selbst, unvergénglich, bestandig, ewig, unveranderlich, bleibt ewig gleich und
bleibt ewig dort’. ...

Ucchedavada

Da erkléren, ihr MOnche, einige Asketen und Brahmanen die Lehre von der
Vernichtung, von der Vernichtung der Wesen, deren Auflésung und Entwerdung
erkléren sie aus sieben Griinden. Aus welchem Anlass, durch welchen Zu-
sammenhang erkldren jene ehrsamen Asketen und Brahmanen die Lehre von der
Vernichtung, von der Vernichtung der Wesen, deren Auflésung und Entwerdung
aus sieben Grinden?

Es gibt, ihr MOnche, einige Asketen und Brahmanen, die erklaren diese Lehre,
diese Ansicht: 'Weil das Selbst der Korper ist, der aus vier Elementen besteht,
gezeugt von Vater und Mutter, wenn der Korper zerfallt, wird er vernichtet, 10st
er sich auf. Nicht ist etwas nach dem Tode. Insofern wird dieses Selbst vollig
vernichtet.' So erkléaren einige die Vernichtung, Auflosung und Entwerdung der
lebenden Wesen.

Dem sagt ein Anderer Folgendes: 'Es gibt dieses Selbst von dem du sprichst, ich
sage nicht, dass es das nicht gibt. Nicht aber ist dieses Selbst insofern vollig
vernichtet. Es gibt ein anderes Selbst, himmlisch, kérperlich, Sinnesfreuden
geniellend, grobstoffliche Nahrung essend. Das kennst und siehst du nicht. Das
kenne und sehe ich. Dieses ist das Selbst, das, wenn der Korper zerféllt,
vernichtet wird, sich auflost. Nicht ist etwas nach dem Tode. Insofern wird
dieses Selbst vollig vernichtet.'

Dem sagt ein Anderer Folgendes: 'Es gibt dieses Selbst von dem du sprichst, ich
sage nicht, dass es das nicht gibt. Nicht aber ist dieses Selbst insofern véllig
vernichtet. Es gibt ein anderes Selbst, himmlisch, korperlich, aus dem Geist
gezeugt, mit allen Gliedern versehen, mit vollstandigen Sinnesfunktionen. Das
kennst und siehst du nicht. Das kenne und sehe ich. Dieses ist das Selbst, das,
wenn der Korper zerféllt, vernichtet wird, sich auflést. Nicht ist etwas nach dem
Tode. Insofern wird dieses Selbst vollig vernichtet.'

Dem sagt ein Anderer Folgendes: 'Es gibt dieses Selbst von dem du sprichst, ich
sage nicht, dass es das nicht gibt. Nicht aber ist dieses Selbst insofern véllig
vernichtet. Es gibt ein anderes Selbst, das alle Vorstellungen von Kérperlichkeit
uberschreitet. Da geht die VVorstellung von Soliditatunter. Nicht richtet es seinen
Geist aus auf die Verschiedenheit der VVorstellungen (da geht ihm auf):
‘Unendlich ist der Raum'. So erreicht es das Gebiet der Raumunendlichkeit.
Dieses kennst und siehst du nicht. Jenes kenne und sehe ich. Dieses ist das
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Selbst das, wenn der Korper zerféllt, vernichtet wird, sich auflost. Nicht ist
etwas nach dem Tode. Insofern wird dieses Selbst vollig vernichtet.'

Dem sagt ein Anderer Folgendes: 'Es gibt dieses Selbst von dem du sprichst, ich
sage nicht, dass es das nicht gibt. Nicht aber ist dieses Selbst insofern vollig
vernichtet. Es gibt ein anderes Selbst. Nach volligem Uberschreiten des Raum-
unendlichkeitsgebietes (geht ihm auf): ‘Unendlich ist das Bewusstsein'. So
erreicht es das Gebiet der Bewusstseinsunendlichkeit. Dieses kennst und siehst
du nicht. Jenes kenne und sehe ich. Dieses ist das Selbst, das, wenn der Korper
zerfallt, vernichtet wird, sich auflost. Nicht ist etwas nach dem Tode. Insofern
wird dieses Selbst vollig vernichtet.'

Dem sagt ein Anderer Folgendes: 'Es gibt dieses Selbst von dem du sprichst, ich
sage nicht, dass es das nicht gibt. Nicht aber ist dieses Selbst insofern vollig
vernichtet. Es gibt ein anderes Selbst. Nach vélligem Uberschreiten des
Bewusstseinsunendlichkeitsgebietes (geht ihm auf): 'Nichts ist da'. So erreicht er
das Gebiet der Nichtetwasheit. Dieses kennst und siehst du nicht. Jenes kenne
und sehe ich. Dieses ist das Selbst, das, wenn der Korper zerfallt, vernichtet
wird, sich auflost. Nicht ist etwas nach dem Tode. Insofern wird dieses Selbst
vollig vernichtet.'

Dem sagt ein Anderer Folgendes: 'Es gibt dieses Selbst von dem du sprichst, ich
sage nicht, dass es das nicht gibt. Nicht aber ist dieses Selbst insofern véllig
vernichtet. Es gibt ein anderes Selbst. Nach vélligem Uberschreiten des
Nichtetwasheitsgebietes erreicht es das Gebiet von weder Wahrnehmung noch
Nichtwahrnehmung. Dieses kennst und siehst du nicht. Jenes kenne und sehe
ich. Dieses ist das Selbst, das, wenn der Korper zerfallt, vernichtet wird, sich
auflost. Nicht ist etwas nach dem Tode. Insofern wird dieses Selbst vollig
vernichtet.' So erkléaren einige die Vernichtung, Auflosung und Entwerdung der
lebenden Wesen.

Da erklaren, ihr Mdnche, einige Asketen und Brahmanen die Lehre von der
Vernichtung, von der Vernichtung der Wesen, deren Auflésung und Entwerdung
erklaren sie aus sieben Griinden. Diejenigen Asketen und Brahmanen, ihr
Mdonche, die die Lehre von der Vernichtung, von der Vernichtung der Wesen,
deren Auflésung und Entwerdung, erklaren, alle diese tun es aus diesen sieben
Grinden oder einem von diesen sieben, nicht gibt es auBer diesen einen anderen.

Diejenigen Asketen und Brahmanen, ihr Mdnche, die die Lehre von einem
Anfang des Daseins und einem Ende des Daseins, von einem Anfang und Ende
des Daseins erklaren, die tber den Anfang und das Ende nachdenken, sich
beziiglich des Anfangs und des Endes des Daseins zu verschiedenen Uber-
zeugungen bekennen. Alle diejenigen sind aus diesen zweiundsechzig Griinden
Im Netz gefangen. Wenn sie dort hochstreben, so streben sie doch nur darin
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hoch, wenn sie dort hochstreben, so streben sie doch nur im Netz gefangen hoch.
Genauso, ihr Monche, wie ein Fischer oder ein Fischergehilfe ein feinmaschiges
Netz iiber einen kleinen Teich auswerfen wiirde, so wiisste er: ‘Was auch immer
in diesem Teich an grélReren Lebewesen ist, alle diese sind in dem Netz
gefangen, wenn sie dort hochstreben, so streben sie doch nur darin hoch, wenn
sie dort hochstreben, so streben sie doch nur im Netz gefangen hoch’. Genauso,
sind diejenigen Asketen und Brahmanen, ihr Monche, die die Lehre von einem
Anfang des Daseins und einem Ende des Daseins, von einem Anfang und Ende
des Daseins erklaren, die tber den Anfang und das Ende nachdenken, die sich
beziiglich des Anfangs und des Endes des Daseins zu verschiedenen Uber-
zeugungen bekennen, aus diesen zweiundsechzig Griinden, im Netz gefangen,
wenn sie dort hochstreben, so streben sie doch nur darin hoch, wenn sie dort
hochstreben, so streben sie doch nur im Netz gefangen hoch.

Der Korper des Vollendeten, ihr Monche, ist abgeschnitten von dem, was zum
Werden fiihrt. Solange der Korper besteht, sehen ihn die Gotter und die Men-
schen. Wenn der Korper zerbricht, nach dem Lebensende, sehen ihn die Gotter
und die Menschen nicht. Genauso, ihr Mdnche, wie bei einem Mangobuischel,
der am Stiel abgeschnitten wird, alle diejenigen Mangofriichte, die an diesem
Stiel hangen, ihm folgen missen, genauso, ihr Monche, ist der Korper des
Vollendeten von dem, was zum Werden fiihrt, abgeschnitten. Solange der
Korper besteht, sehen ihn die Gotter und die Menschen. Wenn der Korper
zerbricht, nach dem Lebensende, sehen ihn die Gotter und die Menschen nicht®.

M 102: ,,Ihr Bhikkhus, es gibt einige Monche und Brahmanen, die iber die
Zukunft spekulieren und Ansichten tber die Zukunft vertreten, die verschiedene
Lehrsatze behaupten, die die Zukunft betreffen.

(I) Einige behaupten: 'Das Selbst ist wahrnehmend und besteht nach dem Tode
unbeeintrachtigt weiter.'

(I1) Einige behaupten: 'Das Selbst ist nicht-wahrnehmend und besteht nach dem
Tode unbeeintrachtigt weiter.'

(111) Einige behaupten: 'Das Selbst ist weder wahrnehmend noch nicht-
wahrnehmend und besteht nach dem Tode unbeeintréchtigt weiter.'

(IV) Oder sie beschreiben die Vernichtung, Zerstérung und Ausléschung eines
existierenden Wesens (zum Zeitpunkt des Todes).

(V) Oder sie behaupten Nibbana (existiere) hier und jetzt.

Somit (I — I - 111) beschreiben sie entweder ein existierendes Selbst, das nach
dem Tode unbeeintréchtigt weiterbesteht;

(IV) oder sie beschreiben die Vernichtung, Zerstérung und Ausléschung eines
existierenden Wesens (zum Zeitpunkt des Todes);

(V) oder sie behaupten Nibbana (existiere) hier und jetzt.
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Somit werden diese fiinf (Ansichten) zu dreien, und aus dreien werden finf.
Dies ist die Zusammenfassung von 'finf und drei'.

Darin, ihr Bhikkhus, beschreiben jene Monche und Brahmanen, die das Selbst
als wahrnehmend und nach dem Tode unbeeintrachtigt weiterbestehend
beschreiben, solch ein wahrnehmendes und nach dem Tode unbeeintréchtigtes
Selbst, als entweder: formhaft; oder formlos; oder sowohl formhaft als auch
formlos; oder weder formhaft noch formlos; oder als Einheit wahrnehmend;
oder Vielfalt wahrnehmend; oder Begrenztes wahrnehmend; oder
Unermeliliches wahrnehmend.

Oder ansonsten, unter den wenigen, die dartiber hinausgehen, behaupten einige,
das BewuBtseins-kasina, unermeBlich und unerschiitterlich (sei das Selbst)?®

Der Tathagata, ihr Bhikkhus, versteht dies so: 'Jene guten Monche und
Brahmanen, die das Selbst als wahrnehmend und nach dem Tode
unbeeintrachtigt weiterbestehend beschreiben, beschreiben solch ein Selbst
entweder als formhatft, ... als UnermeRliches wahrnehmend. Oder ansonsten, da
(die Wahrnehmung) "da ist nichts" als die reinste, hochste, beste und
unulbertroffene jener Wahrnehmungen bezeichnet wird - ob nun Wahrnehmung
von Form oder Formlosigkeit, von Einheit oder Vielfalt - behaupten einige, das
Nichtsheitsgebiet, unermeRlich und unerschitterlich (sei das Selbst).?® Jenes ist
gestaltet und grob, aber es gibt ein Aufhdren der Gestaltungen. Weil der
Tathagata weiB, 'es gibt dies™?, und weil er sieht, wie man jenem entkommt, hat
er jenes uberschritten.

Darin, ihr Bhikkhus, beschreiben jene Monche und Brahmanen, die das Selbst
als nicht-wahrnehmend und nach dem Tode unbeeintréchtigt weiterbestehend
beschreiben, solch ein nicht-wahrnehmendes und nach dem Tode
unbeeintrachtigtes Selbst, als entweder: formhaft; oder formlos; oder sowohl
formhaft als auch formlos; oder weder formhaft noch formlos.

Darin, ihr Bhikkhus, kritisieren diese jene guten Mdnche und Brahmanen, die
das Selbst als wahrnehmend und nach dem Tode unbeeintrachtigt
weiterbestehend beschreiben. Warum ist das so? Weil (sie sagen):
"‘Wahrnehmung ist eine Krankheit, Wahrnehmung ist ein Geschwiir,

28 Die Vorstellung, das Selbst sei formlos, Einheit wahrnehmend oder UnermeRliches
wahrnehmend, beruht auf den Erlebnissen der Vertiefung des Gebiets der Raumunendlichkeit.
Mo erklart, das BewuBtseins-kasira sei das Gebiet der Bewuf3tseinsunendlichkeit, das der
zuletzt genannten Theorie zugrunde liegt.

29 Dies ist die subtilste Form der Identifikation eines Selbst in der Kategorie der Theorien tiber
ein wahrnehmendes Selbst. Zwar gibt es noch einen héheren meditativen Zustand, das Gebiet
von Weder-Wahrnehmung-noch-Nichtwahrnehmung, aber in diesem gibt es keine
Wahrnehmung mehr, die als Grundlage flr eine Ansicht dieser Art dienen konnte.

30 Nibbana
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Wahrnehmung ist ein Stachel; dies hier ist friedvoll, dies ist erhaben, ndmlich
Nicht-Wahrnehmung.'

Der Tathagata, ihr Bhikkhus, versteht dies so: 'Jene guten MOnche und
Brahmanen, die das Selbst als nicht-wahrnehmend und nach dem Tode
unbeeintrachtigt weiterbestehend beschreiben, beschreiben solch ein nicht-
wahrnehmendes und nach dem Tode unbeeintréchtigtes Selbst entweder als
formhaft, ... als weder formhaft noch formlos. Dal} irgendein Monch oder
Brahmane sagen konnte: '‘Getrennt von Form, getrennt von Gefiihl, getrennt von
Wahrnehmung, getrennt von Gestaltungen, werde ich das Kommen und Gehen
des Bewul3tseins, sein Vergehen und Wiedererscheinen, sein Wachstum, sein
Anwachsen und seine Reife beschreiben' - das ist unmoglich. Jenes ist gestaltet
und grob, aber es gibt ein Authoren der Gestaltungen. Weil der Tathagata weil3,
‘es gibt dies', und weil er sieht, wie man jenem entkommt, hat er jenes
Uberschritten.

Darin, ihr Bhikkhus, beschreiben jene Monche und Brahmanen, die das Selbst
als weder wahrnehmend noch nicht-wahrnehmend und nach dem Tode
unbeeintrachtigt weiterbestehend beschreiben, solch ein weder wahrnehmendes
noch nicht-wahrnehmendes und nach dem Tode unbeeintrachtigtes Selbst, als
entweder: formhaft; oder formlos; oder sowohl formhaft als auch formlos; oder
weder formhaft noch formlos;

Darin, ihr Bhikkhus, Kritisieren diese jene guten Monche und Brahmanen, die
das Selbst als wahrnehmend und nach dem Tode unbeeintrachtigt
weiterbestehend beschreiben, und sie kritisieren jene guten Mdnche und
Brahmanen, die das Selbst als nicht-wahrnehmend und nach dem Tode
unbeeintrachtigt weiterbestehend beschreiben. Warum ist das so? Weil (sie
sagen): 'Wahrnehmung ist eine Krankheit, Wahrnehmung ist ein Geschwiir,
Wahrnehmung ist ein Stachel, und Nicht-Wahrnehmung ist Abstumpfung; dies
hier ist friedvoll, dies ist erhaben, ndamlich Weder-Wahrnehmung- noch-Nicht-
Wahrnehmung'.

Der Tathagata, ihr Bhikkhus, versteht dies so: 'Jene guten Mdnche und
Brahmanen, die das Selbst als weder-wahrnehmend-noch-nicht-wahrnehmend
und nach dem Tode unbeeintrachtigt weiterbestehend beschreiben, beschreiben
solch ein weder-wahrnehmendes-noch-nicht-wahrnehmendes und nach dem
Tode unbeeintrachtigtes Selbst entweder als formhaft, ... als weder formhaft
noch formlos. Falls irgendwelche Mdnche und Brahmanen den Eintritt in dieses
Gebiet so beschreiben, als ob er durch ein Ausmal an Gestaltung durch
Gesehenes, Gehortes, Empfundenes und Erfahrenes zustandekomme, so wird
das als ein Ungliick fur den Eintritt in dieses Gebiet verkiindet. Denn dieses
Gebiet, so wird verkindet, wird nicht mit Hilfe von Gestaltungen erlangt; dieses
Gebiet, so wird verkiindet, wird mit einem Uberbleibsel an Gestaltungen
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erlangt.3! Jenes ist gestaltet und grob, aber es gibt ein Aufhéren der
Gestaltungen. Weil der Tathagata weiB3, 'es gibt dies', und weil er sieht, wie man
jenem entkommt, hat er jenes uberschritten.

Darin, ihr Bhikkhus, Kritisieren jene Monche und Brahmanen, die die
Vernichtung, Zerstérung und Ausléschung eines existierenden Wesens (zum
Zeitpunkt des Todes) beschreiben, jene guten M6nche und Brahmanen, die das
Selbst als wahrnehmend und nach dem Tode unbeeintrachtigt weiterbestehend
beschreiben, und sie kritisieren jene guten Ménche und Brahmanen, die das
Selbst als nicht-wahrnehmend und nach dem Tode unbeeintrachtigt
weiterbestehend beschreiben, und sie Kkritisieren jene guten Mdnche und
Brahmanen, die das Selbst als weder-wahrnehmend- noch-nicht-wahrnehmend
und nach dem Tode unbeeintrachtigt weiterbestehend beschreiben. Warum ist
das so? All diese guten Monche und Brahmanen eilen immer weiter und machen
ihre Hingabe so geltend: "Wir werden nach dem Tode so und so sein, wir werden
nach dem Tode so und so sein.' So wie ein Handler, der zum Markt geht, denkt:
'‘Durch dieses wird jenes mein Eigentum werden; mittels diesem werde ich jenes
bekommen'; ebenso erscheinen jene guten Monche und Brahmanen wie Handler,
wenn sie verkinden: "Wir werden nach dem Tode so und so sein, wir werden
nach dem Tode so und so sein.’

Der Tathagata, ihr Bhikkhus, versteht dies so: 'Jene guten Monche und
Brahmanen, die die Vernichtung, Zerstérung und Ausléschung eines
existierenden Wesens (zum Zeitpunkt des Todes) beschreiben, rennen und
kreisen aus Angst vor der Personlichkeit und aus Abscheu vor der Personlichkeit
immer weiter um eben jene Personlichkeit herum.32 So wie ein Hund, der mittels
einer Leine an einen festen Pfosten oder Pfeiler gebunden wurde, immer weiter
um eben jenen Pfosten oder Pfeiler herumrennt und kreist; ebenso rennen und
kreisen jene guten Mdnche und Brahmanen aus Angst vor der Personlichkeit
und aus Abscheu vor der Personlichkeit immer weiter um eben jene
Personlichkeit herum. Jenes ist gestaltet und grob, aber es gibt ein Aufhéren der
Gestaltungen. Weil der Tathagata weil3, 'es gibt dies', und weil er sieht, wie man
jenem entkommt, hat er jenes Uberschritten.

Ihr Bhikkhus, jegliche Mdnche oder Brahmanen, die tber die Zukunft
spekulieren und Ansichten tber die Zukunft vertreten, die verschiedene

31 Es ist eben weder Wahrnehmung, noch Nicht-Wahrnehmung. Sariputta analysiert die
geistigen Faktoren der verschiedenen Vertiefungen ausfihrlich in M111.

32" Angst und Abscheu vor Personlichkeit" ist ein Aspekt von vibhavatazha, dem Begehren
nach Nicht-Sein. Die Vernichtungsansicht, die es hervorruft, beinhaltet immer noch eine
Identifikation mit einem Selbst - ein Selbst, das beim Tod vernichtet wird - und bindet den
Theoretiker trotz seiner Verleugnung an den Daseinskreislauf.
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Lehrsatze behaupten, die die Zukunft betreffen, vertreten diese funf
Grundlagen oder eine bestimmte von ihnen.

Ihr Bhikkhus, es gibt einige Modnche und Brahmanen, die Uber die
Vergangenheit spekulieren und Ansichten tber die Vergangenheit vertreten, die
verschiedene Lehrsétze behaupten, die die Vergangenheit betreffen.

Einige behaupten: 'Das Selbst und die Welt sind ewig: nur dies ist wahr, alles
andere ist falsch.' - Das Selbst und die Welt sind nicht ewig - Das Selbst und die
Welt sind sowohl ewig, als auch nicht ewig - Das Selbst und die Welt sind
weder ewig, noch nicht ewig - Das Selbst und die Welt sind endlich - Das Selbst
und die Welt sind unendlich - Das Selbst und die Welt sind sowohl endlich, als
auch unendlich - Das Selbst und die Welt sind weder endlich, noch unendlich -
Das Selbst und die Welt nehmen Einheit wahr - Das Selbst und die Welt nehmen
Vielfalt wahr - Das Selbst und die Welt nehmen das Begrenzte wahr - Das
Selbst und die Welt nehmen das Unbegrenzte wahr - Das Selbst und die Welt
erleben ausschlielRlich Angenehmes - Das Selbst und die Welt erleben
ausschlieBlich Schmerz - Das Selbst und die Welt erleben sowohl Angenehmes
als auch Schmerz - Das Selbst und die Welt erleben weder Angenehmes noch
Schmerz: nur dies ist wahr, alles andere ist falsch.'

Darin, ihr Bhikkhus, was jene Monche und Brahmanen anbelangt, die eine
Lehrmeinung und Ansicht, wie diese, vertreten: 'Das Selbst und die Welt sind
ewig - ... - Das Selbst und die Welt erleben weder Angenehmes noch Schmerz:
nur dies ist wahr, alles andere ist falsch’, dal} sie abgesehen von Vertrauen,
abgesehen von Billigung, abgesehen von mindlicher Uberlieferung, abgesehen
von begriindendem Erdenken, abgesehen von reflektivem Ubernehmen einer
Ansicht, irgendeine reine und klare personliche Kenntnis dieser Dinge haben -
das ist unmoglich. Da sie keine reine und klare personliche Kenntnis haben,
wird sogar das bloRRe bruchstiickhafte Wissen, das jene guten Monche und
Brahmanen hinsichtlich ihrer Ansicht erkennen lassen, als Anhaftung ihrerseits
verkiindet. Jenes ist gestaltet und grob, aber es gibt ein Aufh6ren der
Gestaltungen. Weil der Tathagata weil3, 'es gibt dies', und weil er sieht, wie man
jenem entkommt, hat er jenes Uberschritten.

Ihr Bhikkhus, da tritt irgendein Monch oder Brahmane mit dem Loslassen von
Ansichten (ber die Vergangenheit und die Zukunft und durch volliges Fehlen
von EntschluB zu den Fesseln sinnlichen Erlebens in die Verziickung der
Abgeschiedenheit ein und verweilt darin. (Ihm ist bewuf3t): 'Dies ist das
Friedvolle, dies ist das Erhabene, dal? ich in die Verziickung der
Abgeschiedenheit eintrete und darin verweile.' Jene Verziickung der
Abgeschiedenheit hort in ihm auf. Mit dem Aufhdren der Verzickung der
Abgeschiedenheit steigt Trauer auf, und mit dem Aufhoren von Trauer, steigt
die Verziuckung der Abgeschiedenheit auf. So wie das Sonnenlicht die Stellen
durchdringt, die der Schatten ausspart, und der Schatten die Stellen durchdringt,
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die das Sonnenlicht ausspart, so steigt auch mit dem Aufhoren der Verziickung
der Abgeschiedenheit Trauer auf, und mit dem Aufhéren von Trauer, steigt die
Verziickung der Abgeschiedenheit auf.

Der Tathagata, ihr Bhikkhus, versteht dies so: 'Jener gute Monch oder
Brahmane, tritt mit dem Loslassen von Ansichten ... steigt die Verziickung der
Abgeschiedenheit auf. Jenes ist gestaltet und grob, aber es gibt ein Aufhéren der
Gestaltungen. Weil der Tathagata weiB3, 'es gibt dies', und weil er sieht, wie man
jenem entkommt, hat er jenes tberschritten.

Ihr Bhikkhus, da tritt irgendein Monch oder Brahmane mit dem Loslassen von
Ansichten (ber die Vergangenheit und die Zukunft und durch vélliges Fehlen
von EntschluB zu den Fesseln sinnlichen Erlebens und mit Uberschreitung der
Verziickung der Abgeschiedenheit, in Gberirdisches Glick ein und verweilt
darin. (Ihm ist bewult): 'Dies ist das Friedvolle, dies ist das Erhabene, daf ich in
uberirdisches Gluck eintrete und darin verweile.' Jenes tberirdische Glick hort
in ihm auf. Mit dem Aufhdren des Gberirdischen Gliicks steigt die Verziickung
der Abgeschiedenheit in ihm auf, und mit dem Aufhéren der Verziickung der
Abgeschiedenheit steigt Uberirdisches Gluck auf. So wie das Sonnenlicht die
Stellen durchdringt, die der Schatten ausspart, und der Schatten die Stellen
durchdringt, die das Sonnenlicht ausspart, so steigt auch mit dem Aufhéren des
uberirdischen Gliicks Verziickung der Abgeschiedenheit auf, und mit dem
Aufhoren der Verziickung der Abgeschiedenheit steigt tberirdisches Gliick auf.

Der Tathagata, ihr Bhikkhus, versteht dies so: 'Jener gute Monch oder
Brahmane, tritt mit dem Loslassen von Ansichten ... steigt Uberirdisches Gliick
auf. Jenes ist gestaltet und grob, aber es gibt ein Aufhdren der Gestaltungen.
Weil der Tathagata weiB3, 'es gibt dies', und weil er sieht, wie man jenem
entkommt, hat er jenes Uberschritten.

Ihr Bhikkhus, da tritt irgendein Monch oder Brahmane mit dem Loslassen von
Ansichten (ber die Vergangenheit und die Zukunft und durch vélliges Fehlen
von EntschluR zu den Fesseln sinnlichen Erlebens und mit Uberschreitung der
Verziickung der Abgeschiedenheit und des tberirdischen Glicks, in weder-
schmerzhaftes-noch-angenehmes Gefuhl ein und verweilt darin. (Ihm ist
bewul3t): 'Dies ist das Friedvolle, dies ist das Erhabene, dal? ich in weder-
schmerzhaftes-noch-angenehmes Gefiihl eintrete und darin verweile.' Jenes
weder-schmerzhafte-noch-angenehme Gefihl hort in ihm auf. Mit dem
Aufhoren des weder-schmerzhaften-noch-angenehmen Geftihls steigt
uberirdisches Gliick in ihm auf, und mit dem Aufhoren des lberirdischen Gliicks
steigt weder-schmerzhaftes-noch-angenehmes Gefiihl auf. So wie das
Sonnenlicht die Stellen durchdringt, die der Schatten ausspart, und der Schatten
die Stellen durchdringt, die das Sonnenlicht ausspart, so steigt auch mit dem
Aufhdren des weder-schmerzhaften-noch-angenehmen Geflihls tberirdisches
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Glick in ihm auf, und mit dem Aufhoren des Uberirdischen Gliicks steigt weder-
schmerzhaftes-noch-angenehmes Gefiihl auf.

Der Tathagata, ihr Bhikkhus, versteht dies so: 'Jener gute Monch oder
Brahmane, tritt mit dem Loslassen von Ansichten ... Jenes ist gestaltet und grob,
aber es gibt ein Aufhdren der Gestaltungen. Weil der Tathagata weil, 'es gibt
dies’, und weil er sieht, wie man jenem entkommt, hat er jenes tUberschritten.

Ihr Bhikkhus, da betrachtet sich irgendein Mdnch oder Brahmane mit dem
Loslassen von Ansichten Uber die Vergangenheit und die Zukunft und durch
volliges Fehlen von Entschlul? zu den Fesseln sinnlichen Erlebens und mit
Uberschreitung der Verziickung der Abgeschiedenheit, des Gberirdischen Gliicks
und weder-schmerzhaften-noch-angenehmen Geftihls folgendermaRen: ‘Ich bin
im Frieden, ich habe Nibbana erlangt, ich bin ohne Anhaften.’

Der Tathagata, ihr Bhikkhus, versteht dies so: 'Jener gute Monch oder Brahmane
betrachtet sich mit dem Loslassen von Ansichten ... 'Ich bin im Frieden, ich
habe Nibbana erlangt, ich bin ohne Anhaften.' Gewi3 macht dieser Ehrwiirdige
den Weg der auf Nibbana ausgerichtet ist, geltend. Und dennoch haftet dieser
gute Monch oder Brahmane immer noch an, er haftet entweder an einer Ansicht
Uber die Vergangenheit oder an einer Ansicht tiber die Zukunft oder an einer
Fessel sinnlichen Erlebens oder an der Verziickung der Abgeschiedenheit oder
an Uberirdischem Gliuck oder an weder-schmerzhaftem-noch-angenehmem
Gefuhl. Und wenn dieser Ehrwiirdige sich folgendermalen betrachtet: 'Ich bin
im Frieden, ich habe Nibbana erlangt, ich bin ohne Anhaften', dann wird auch
das als Anhaften seitens dieses guten Mdnches oder Brahmanen verkiindet.
Jenes ist gestaltet und grob, aber es gibt ein Aufhéren der Gestaltungen. Weil
der Tathagata weil3, 'es gibt dies', und weil er sieht, wie man jenem entkommt,
hat er jenes tberschritten.

Ihr Bhikkhus, dieser hdchste Zustand erhabenen Friedens ist vom Tathagata
entdeckt worden, ndmlich Befreiung durch Nicht-Anhaften, indem man den
Ursprung, das Verschwinden, die Befriedigung, die Gefahr und das Entkommen
im Falle der sechs Grundlagen fiir Kontakt der Wirklichkeit entsprechend weilR.
Ihr Bhikkhus, das ist der hochste Zustand erhabenen Friedens, der vom
Tathagata entdeckt worden, ndmlich Befreiung durch Nicht-Anhaften, indem
man den Ursprung, das Verschwinden, die Befriedigung, die Gefahr und das
Entkommen im Falle der sechs Grundlagen fur Kontakt der Wirklichkeit
entsprechend versteht."
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Ansichten, die das Fihren des heiligen Lebens verneinen

M 76: "Sandaka, da vertritt irgendein Lehrer solch eine Lehrmeinung und
Ansicht wie diese: 'Es gibt keine Gaben, nichts Dargebrachtes oder Geopfertes;
keine Frucht oder Ergebnis guter und schlechter Taten; nicht diese Welt, nicht
die andere Welt; keine Multter, keinen Vater; keine spontan geborenen Wesen;
keine guten und tugendhaften Mdnche und Brahmanen auf der Welt, die diese
Welt und die andere Welt durch Verwirklichung mit hoherer Geisteskraft
erfahren haben und erlautern. Eine Person besteht aus den vier grofl3en
Elementen. Wenn sie stirbt, kehrt Erde zurlick und geht zum Erdkérper zurick,
Wasser kehrt zurtick und geht zum Wasserkérper zuriick, Feuer kehrt zurtick
und geht zum Feuerkdrper zurlick, Wind kehrt zurtick und geht zum Windkdorper
zurlick; die Fahigkeiten werden in den Raum Ubertragen. Vier Manner mit der
Bahre als flinftem tragen die Leiche weg. Die Begrabnisrede reicht so weit wie
das Leichenfeld; die Knochen bleichen; Brandopfer enden in Asche.
Grolzugigkeit ist eine Lehrmeinung von Narren. Wenn jemand die
Lehrmeinung geltend macht, es gabe Grof3ziigigkeit und dergleichen, so ist es
leeres, falsches Geschwaétz. Narren und die Weisen werden bei der Aufldsung
des Korpers gleichermalien abgeschnitten und vernichtet; nach dem Tode
existieren sie nicht.'

Darliber erwégt ein Weiser so: 'Dieser gute Lehrer vertritt diese Lehrmeinung
und Ansicht: > Es gibt keine Gaben, ...

Wenn die Worte dieses guten Lehrers wahr sind, dann habe ich hier nach dieser
Lehre meine Pflicht erfullt, indem ich sie nicht erfiille, dann habe ich hier das
heilige Leben gefiihrt, indem ich es nicht fiihre. Nach dieser Lehre hier sind wir
beide genau gleich, wir sind beide in Gleichheit angelangt, und doch sage ich
nicht, dal® wir beide bei der Auflésung des Korpers gleichermalien abgeschnitten
und vernichtet werden, dal? wir nach dem Tode nicht existieren werden. Aber flr
diesen guten Lehrer ist es Uberflissig, nackt herumzulaufen, rasiert zu sein, sich
in der Hockstellung abzumiihen, und sich die Kopfhaare und den Bart
auszureifRen, da ich, der ich in einem Haus, das von Kindern bevolkert ist, lebe,
der ich Sandelholz aus Kasi benutze, der ich Schmuck, Duftstoffe und Kosmetik
benutze und Gold und Silber annehme, genau die gleiche Bestimmung ernten
werde, den gleichen kiinftigen Lauf, wie dieser gute Lehrer. Welchen Grund
weild und sehe ich, dal3 ich das heilige Leben unter diesem Lehrer fiihren sollte?"
Wenn er also herausfindet, dal? dieser Weg das heilige Leben verneint, wendet
er sich davon ab und verlaBt ihn. ...

Wiederum, Sandaka, vertritt da irgendein Lehrer solch eine Lehrmeinung und
Ansicht wie diese: 'Wenn man handelt oder andere zum handeln veranlalit, wenn
man verstimmelt oder andere zum Verstummeln veranlalit, wenn man foltert
oder andere zum Foltern veranlalt, wenn man jemandem Kummer zufligt oder
andere veranlal3t, jemandem Kummer zuzufiigen, wenn man jemanden
unterdriickt oder andere veranlaldt, jemanden zu unterdriicken, wenn man
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jemanden einschiichtert oder andere veranlalit, jemanden einzuschichtern, wenn
man Lebewesen totet, nimmt, was nicht gegeben wurde, in Hauser einbricht,
Guter plundert, Einbruchdiebstahl begeht, Wegelagerei begeht, die Frau eines
anderen verfiihrt, Falschheiten auRert - dann ist kein Ubel vom Téater begangen
worden. Wenn man die Lebewesen auf dieser Erde mit einem klingenbesetzten
Rad in eine einzige Masse von Fleisch, in einen Klumpen Fleisch verwandeln
wiirde, gébe es als Folge davon kein Ubel und kein Ergebnis von Ubel. Wenn
man am Sudufer des Ganges entlang ginge und dabei téten und abschlachten,
verstimmeln und andere zum Verstiimmeln veranlassen, foltern und andere zum
Foltern veranlassen wiirde, gébe es als Folge davon kein Ubel und kein Ergebnis
von Ubel. Wenn man am Nordufer des Ganges entlang ginge und dabei
Geschenke tberreichen und andere zum Uberreichen von Geschenken
veranlassen, Gaben darbringen und andere zum Darbringen von Gaben
veranlassen wiirde, géabe es als Folge davon keine Verdienste und kein Ergebnis
von Verdiensten. Aufgrund von Geben, Selbstzahmung, Ziigelung, Sprechen der
Wahrheit gibt es keine Verdienste und kein Ergebnis von Verdiensten.'

Dariiber erwégt ein Weiser so: 'Dieser gute Lehrer vertritt diese Lehrmeinung
und Ansicht: ...

Wenn die Worte dieses guten Lehrers wahr sind ... Wenn er also herausfindet,
dal? dieser Weg das Fuihren des heiligen Lebens verneint, wendet er sich davon
ab und verlaBt ihn....

Wiederum, Sandaka, vertritt da irgendein Lehrer solch eine Lehrmeinung und
Ansicht wie diese: 'Es gibt keine Ursache oder Bedingung fuir das Beflecktsein
der Wesen; die Wesen sind ohne Ursache oder Bedingung befleckt. Es gibt
keine Ursache oder Bedingung fur das Geldutertsein der Wesen; die Wesen sind
ohne Ursache oder Bedingung geléutert. Es gibt keine Macht, keine Energie,
keine Starke, keine Ausdauer. Alle Wesen, alle lebenden Dinge, alle Geschdpfe,
alle Seelen sind ohne Herrschaftsgewalt, Macht und Energie; geformt vom
Schicksal, von den Umstanden und der Natur, erleben sie Gliick und Schmerz in
den sechs Klassen.'

Darlber erwégt ein Weiser so: '‘Dieser gute Lehrer vertritt diese Lehrmeinung
und Ansicht: ... Wenn die Worte dieses guten Lehrers wahr sind, ... Wenn er
also herausfindet, dal’ dieser Weg das Fiihren des heiligen Lebens verneint,
wendet er sich davon ab und verlaBt ihn. ...

Wiederum, Sandaka, vertritt da irgendein Lehrer solch eine Lehrmeinung und
Ansicht wie diese: 'Es gibt diese sieben Kdrper, die nicht gemacht, nicht
hervorgebracht, nicht erschaffen sind, ohne Schépfer, unfruchtbar, die dastehen
wie Berge, die dastehen wie Pfeiler. Sie bewegen oder verédndern oder behindern
einander nicht. Keiner ist in der Lage, Angenehmes oder Schmerz oder
Angenehmes-und-Schmerz in einem anderem hervorzurufen. Was sind die
sieben? Es sind der Erdkorper, der Wasserkorper, der Feuerkorper, der
Windkorper, Angenehmes, Schmerz und die Seele als siebter. Diese sieben
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Korper sind nicht gemacht, nicht hervorgebracht, nicht erschaffen, sind ohne
Schopfer, unfruchtbar, sie stehen da wie Berge, sie stehen da wie Pfeiler. Darin
gibt es keinen, der totet, keinen, der schlachtet, keinen Zuhdorer, keinen
Sprecher, keinen Erfahrenden, keinen Belehrenden. Sogar jene, die jemandem
den Kopf mit einem scharfen Schwert abschlagen, nehmen niemandem das
Leben; das Schwert fahrt lediglich durch den Raum zwischen den sieben
Korpern. Es gibt diese vierzehn hunderttausend hauptséchlichen
Entstehungsarten, und sechzig hundert Arten, und sechshundert Arten; es gibt
finfhundert Arten der Handlung, und fiinf Arten der Handlung, und drei Arten
der Handlung, und Handlung und Halb-Handlung; es gibt zweiundsechzig
Wege, zweiundsechzig Sub-Aonen, sechs Klassen, acht Ebenen der Menschheit,
neunundvierzig hundert Arten des Lebenserwerbs, neunundvierzig hundert
Arten von Wanderasketen, neunundvierzig hundert Wohnstatten der
Schlangengeister, zwanzig hundert Fahigkeiten, dreiig hundert Hollen,
sechsunddreiig Elemente des Staubs, sieben wahrnehmende Rassen, sieben
nicht-wahrnehmende Rassen, sieben Rassen ohne Hiille, sieben Arten von
Gottern, sieben Arten von Menschen, sieben Arten von Dadmonen, sieben Seen,
sieben Knoten, sieben Arten von Abgriinden, siebenhundert Arten von
Abgriinden, sieben Arten von Traumen, siebenhundert Arten von Traumen; und
es gibt vierundachtzig hunderttausend groRe Aonen, in denen, indem sie durch
die Runden der Wiedergeburten rennen und wandern, Narren und die Weisen
gleichermalRen dem Leiden ein Ende bereiten werden. Es gibt nichts dergleichen
wie: >Durch diese Sittlichkeit oder Observanz oder dieses Asketentum oder
heilige Leben werde ich nicht gereifte Handlung zum Reifen bringen oder
gereifte Handlung vernichten, sobald sie kommt.< Angenehmes und Schmerz
sind zugeteilt. Die Runden der Wiedergeburt sind begrenzt, es gibt kein
Verkirzen oder Verlangern davon, kein Vermehren oder Verringern. Genau wie
ein Fadenkn&uel, wenn es geworfen wird, nur so weit fliegt, wie sich der Faden
abwickelt, so werden, indem sie durch die Runden der Wiedergeburten rennen
und wandern, Narren und die Weisen gleichermalen dem Leiden ein Ende
bereiten.’

Dariiber erwégt ein Weiser so: 'Dieser gute Lehrer vertritt diese Lehrmeinung
und Ansicht: ... Wenn die Worte dieses guten Lehrers wahr sind, ... Wenn er
also herausfindet, dal’ dieser Weg das Fiihren des heiligen Lebens verneint,
wendet er sich davon ab und verlaft ihn.

Dies ist der vierte Weg, der das Fuhren des heiligen Lebens verneint, der vom
Erhabenen, der weil und sieht, der verwirklicht und vollstéandig erleuchtet ist,
verkundet worden ist, dem folgend ein Weiser das heilige Leben gewil} nicht
fuhren wirde, oder wenn er es fuhren wirde, er den wahren Weg, das Dhamma,
das heilsam ist, nicht erlangen wirde."
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