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GEwIDMET dem Andenken meiner burmesischen Dayika,
der kurzlich verstorbenen ié. HLA OuNG, M.B.E., K.I.H.,
als Zeichen meiner Bewunderung fur ihre grol3en Mesde

um den Buddhismus im Allgemeinen,

sowie fur ihren Beitrag zur Erbauung ihrer Landsteu

1 Daiyika“ ist eine weibliche Wohltaterin, Mazenioder Génnerin eines einzelnen oder einer Gruppe von

buddhistischen Ménchen (die mannliche Form ist [Raya



Vorwort zur deutschen Riick-Ubersetzung

Als ich mich im Sommer 2011 erneut mit déwaide through the Abhidhamma-Pitaklas
Ehrwirdigen Nyanatiloka beschéaftigen wollte, hattedas Gliick, auf zwei innere Regungen
aufmerksam zu werden und ihnen zu folgen.

Die erste betraf die Art und Weise der Beschaftigumit dem Guide Die gehaltvolle
Einleitung und die informativen Einfihrungen in @@zelnen Bilicher des Abhidhamma hatte
ich bereits vor einiger Zeit aufmerksam durchgeiéebeden eigentlichen Hauptteil der
jeweiligen Kapitel, d.h. die eigentliche ,Fiuhrungfurch die jeweiligen Blcher des
Abhidhamma — mit Ausnahme d&hammasangan aber ausgelassen. Fir ein einfaches
Durchlesen der meisterlichen Zusammenfassungerrdiderke fehlte der innere Antrieb;
und die Idee, gleichzeitig die soweit vorhandeneglischen Ubersetzungen der betreffenden
Bilcher heranzuziehen hatte ich damals noch nidkticA dann diesmal erneut vor der Frage
stand, wie ich die Arbeit mit de@uideproduktiv fortsetzen kénne, kam der spontane Hinfal
einer (Riick)Ubersetzung ins Deutsche. Dies erwiels als genau die richtige ,Dosis* an
Ausfihrlichkeit fir mein derzeitiges bzw. zum Zeigkt der Ubersetzung bestehendes
Abhidhamma-Verstandnis. Das Ubersetzen erfordartewesentlich aufmerksameres und
langsameres Lesen jedes einzelnen Satzes, undefidnrGdurch schnelles oder fliichtiges
Lesen den Gehalt des Buches zu versaumen wurdalietheingedammt.

Die zweite spontane Eingebung war der Gedankesaobahit einen Versuch wert ware, sich
um eine Veroffentlichung der Ubersetzung zu bemiiliza mir der Verlag von Herrn
Thomas Zeh bereits durch seine Veroffentlichungem Buddhismus bekannt war, schrieb
ich kurzerhand Herrn Zeh an, berichtete ihm vonnerelbersetzung und fragte ihn, ob er
sich eine Veroffentlichung vorstellen konne. HerrehZ stand dem Projekt sofort
aufgeschlossen gegeniber, so dass mit seiner Idikses Werk nun wieder dem

deutschsprachigen Leserkreis zuganglicf ist.

2 Als ich mit der Riick-Ubersetzung d@siideanfing, kam mir dabei der Gedanke, mein eigenestifiednis des
Abhidhamma in einem Nachwort zum Ausdruck zu bnmggetzt, wo es soweit wére dieses Nachwort zu
schreiben, erscheint mir das was ich zu sagen hétteanal und oberflachlich um es tatséchlich dfisean;
nicht nur gegentiber den tiefgrindigen Werken derwkfdigen Nyanatiloka und Nyanaponika oder den
scharfsinnigen Studien westlicher universitarereBeer, sondern vor allem auch angesichts meiricht und
einfach fehlenden inhaltlichen Kenntnis des Gbegefelen Teils der originalen Werke. Naher beschéfiédpe

ich mich bislang v.a. mit dem\bhidhammattha-sangahalem Dhamma-sanganund demVisudhhi-magga
sowie mit diverser Sekundarliteratur zum Thema. Machwort Gber ,den Abhidhamma*“, Aspekte seineslinh

und seiner Bedeutung, stellt somit keine Moglichkathr dar.



Die Ubersetzung wurde so getreu wie moglich nacredglischen Vorlage angefertigt. Zitate
aus den Quellenwerken sind Anial wiedergegeben. Die unterschiedliche SchriftgroGe v
zehnund zwolf Punkt wurde ebenfalls beibehalten. Arkaagen in runden Klammern ()
finden sich so im Original, Anmerkungen in eckigdammern [ ] sind eigene Erganzungen.

Die Fuf3noten sind, soweit nicht anders vermergemen Erganzungen.

Minchen, 2013



Geleitwort zur dritten Auflage

Diese Auflage ist ein unveranderter Nachdruck deeiten, revidierten Auflage und
erweiterten Fassung (1957) des Werks. Die ersteteéuflagen wurden von d&auddha
Sahitya Sabhain Colombo gedruckt, der unser aufrichtiger Dan&fid gilt, unserer
Gesellschaft die Veroffentlichungsrechte abzutreted zu den Druckkosten dieser Ausgabe

beizutragen.

Zur Information der Abhidhamma-Studenten mdchtem kwer die Liste der englischen
Ubersetzungen der kanonischen Abhidhamma-Literdtinch diejenigen Titel erganzen,
welche nach der Vertffentlichung der ersten beideflagen des Werks erschienen sind
(siehe hierzu auch die Bibliographie am Ende deshB)u:

» Discourse on ElementgDhatu-Kathd. Eine Ubersetzung mit Tabellen und
Erklarungen von U Narada (Mula Patthana Sayadas/Ramngoon. London 1962, Pali
Text Society

« Conditional RelationgPatthand. Es handelt sich um eine Ubersetzung von Voés d
Chatthasangayana-Text dieses Werks durch U Narsllda (Patthana Sayadaw).
London 1969, Pali Text Society

« The Book of Analysi§Vibhangd. Ubersetzung von Pathamakyaw Ashin Thittila.
London 1969, Pali Text Society.

Buddhist Publication Society

Februar 1971



Geleitwort zur zweiten Auflage

Diese auBerst niitzliche Ubersicht der kanonischbhidhamma-Literatur war lange Zeit
vergriffen und wurde von Studenten der buddhisgscRhilosophie stark vermisst. Es ist
daher sehr zu begrufRen, dass Blaiddha Sahitya Sabhes unternommen hat sie wieder
aufzulegen, und so den ruhmlichen Dienst dieserelGebaft im Bereich buddhistischer

Literatur weiterzufthren.

Es war der Wunsch des Ehrwirdigen Autors, das g&uoh selbst durchzusehen und zu
erweitern, aber die Gebrechen des Alters nétighen diese Aufgabe seinem Schuler und

Unterzeichner (dieses Geleitworts) zu Gberantworten

Auf seinen Vorschlag hin wurde ein neues Einleitkagitel zurAbhidhamma-Matikamit
einer vollstandigen Ubersetzung derselbigen hinfiiggeWas die bisherigen Kapitel betrifft,
erfolgten die meisten Erweiterungen im Kapitel diem Vibhanga Hier wurden
beispielsweise die komplexen Abschnitte und Untesdhnitte in manchen Teilen des Werks
skizziert und teilweise durch Textauszige verandattda. Die Einzelheiten dieser
verwickelten Klassifizierungen geben vielleicht kem spannenden Lesestoff ab, aber der
Autor betrachtete es als ein wesentliches Zieledid8uchs, die Struktur der verschiedenen
Abdhidhamma-Werke zu klaren und so ein weiterfitlesn Studium zu erleichtern. Mit
diesem Ziel vor Augen wurden ifAatthanaKapitel Tabellen hinzugefluigt, welche anhand
von Symbolen einige der in diesem Werk regelmaBigvendeten Permutationen aufzeigen.
Jedoch konnte daRatthanaKapitel aufgrund des nur begrenzt zur Verfigunghshden
Raumes des vorliegenden Werks nicht Gber seineang&itigen Umfang hinaus erweitert

werden.

Fur einige der hier verarbeiteten ErweiterungendeuGebrauch von der umfangreicheren
deutschen Ausgabe des Buches gemacht, welche vdor seibst vorbereitet wurde, aber
noch unverodffentlicht ist. Jedoch wurden viele Hpte des Pali-Textes und erklarende
Anmerkungen vom Herausgeber [Nyanaponika] hinzwgefier daher die Verantwortung fur

alle Mangel Gbernimmt, welche in dem Buch in segegenwartigen Form zu finden sind.

Wahrend des finalen Korrekturlesens dieses Buclieshdden Herausgeber verschied der
Ehrwirdige Autor am 28. Mai 1957.

NYANAPONIKA



Geleitwort zur ersten Auflage

Ich verdanke die Idee fur das vorliegende Werk dairelich verstorbenen Mr. S.W.
Wijayatilake aus Matale, Herausgeber @esgldhist Annual of CeylorAls er mich bat, eine

Ubersicht tiber den gesamten Abhidhamma des PalpfiKan schreiben, welche in Teilen im
Buddhist Annual veréffentlicht werden sollte, erschien es mir eso schwieriges

Unternehmen, dass ich zuerst ablehnte; aber infabge Mr. Wijayatilake’s wiederholtem

Ersuchen stimmte ich letztendlich Zu.

Tatsachlich ist nadmlich von den sieben, in einertenalindischen Dialekt verfassten
Sammlungen dieses kniffligen Labyrinths &uRerstwschverstandlicher Gedankengange

bislang nur etwas mehr als ein Sechstel in westlgrachen Ubersetzt worden.

Mit Hinsicht auf Dhammasanganiund Kathavatthu wurde meine Aufgabe durch die
Ubersetzungen von Rhys Davids (s. Bibliographiéeblich erleichtert. Des Weiteren zog
ich die burmesische Edition der Pali-Kommentare 8n-Kommentare (Mula-Tika) heran,
ebenso wie die Pali-Abhandlung zuiamakades burmesischen Gelehrten Ledi Sayadaw.
Die singhalesische Ubersetzung dekatu-Katha (Dhatukathaprakaranapaliya padartha-
bhavartha-granthapada-vivaranayenyuktayli912) meines Freundes D. Gunaratana-Thera

bot mir auch manche Hilfe.

Mir ist wohl bewusst, dass dieser erste, von namshende Versuch, eine vollstandige und
klare Ubersicht solch komplizierter Probleme nifrbt von Fehlern und Mangeln sein kann;
besonders wenn man die begrenzte Zeit bedenkinuieur Verfligung stand. Ich bitte den
Leser daher, nachsichtig in seinem Urteil zu seid sich daran zu erinnern, dass diese
Pionieraufgabe bisher noch nicht einmal von irgesdvin Ceylon oder Burma unternommen
wurde, der Hochburg des urspriinglichen Buddhismus.

Island Hermitage,
Dodanduwa,
Ceylon, April 1938.

NYANATILOKA

% [FuRnote im Original] Wirklich erschienen ist nder erste Teil (1932), da das Magazin ungliicklislise

nicht fortgesetzt werden konnte.



Vorwort von Dr. Cassius A. Peireira

Der Abhidhammaist der dritte Teil deJi-Pitaka oder der ,Drei Korbe* der buddhistischen
Lehre. Es ist uns wohl nicht moglich, das erstnealifyscheinen der sieben Blcher dieses
Korbes in ihrer heutigen Form zu bestimmen. Inteknbaltspunkte lassen darauf schliel3en,
dass daPhammasanganiderVibhangaund dasPatthanadie altesten sind, und vermutlich
auf dem zweiten grol3en Konzil der Arhats rezitigtrden — zumindest so wie sie heute
erhalten sind —, welches im ersten Viertel des.¥.Ghr. oder friher stattgefunden hat. Das
Dhatu-Katha Puggala-Pannattund Yamakastammen ebenfalls aus der Zeit vor Asoka, und
wurden in weitgehend gleicher Gestalt wie heutedmrh dritten grol3en Konzil der Arhats
rezitiert, welches wahrend der Herrschaft von Assiatgefunden hat. Da&thavatthy so
wie wir es heute kennen, datiert auf dasselbeedKtinzil, dessen Vorsitzender, der Arhat
Thera Moggaliputta Tissa es abgefasst hat, umeati@evblichen Ansichten aller Abtriinnigen
bis zu dieser Zeit zu widerlegen.

Verfligbare Beweise scheinen also nahezulegen, alessieben Blucher deSbhidhamma
bereits zu einem Zeitpunkt nicht spater als 250x.Q@t praktisch derselben Form und
Reihenfolge fixiert worden sind wie wir sie heuenken. Wiederum aus internen Griinden ist
es offenkundig, dass an diesen Texten wahrendeleiZer Verwendung auf Sri Lanka nicht
mehr herumgebastelt wurde. Dies gilt fir den gesanftpitaka wie wir ihn heute kennen.

Seit der Einfuhrung dieser Bucher auf Lanka, kuaazhindem dritten Konzil durch den Arhat-
Sohn von Asoka, wurden sie als endgultig fertig Weaher noch so geringen Veranderung
zuldssig angesehen. Der Sangha hat die Buchernalandelbares Wort des Buddha in
hochster Verehrung bewahrt, und auch wenn die Kamene viele interessante
Bezugnahmen auf lokale Ereignisse und Vorgangehb#en, ist der Tipitaka selbst in
praktisch unveranderter Form Uberliefert wordenwé® er urspringlich im mittleren Indien
von den Meistern aufbewahrt wurde. Diese Blchanhaien keine einzige Bezugnahme auf
lokale Angelegenheiten; obgleich die Versuchund3ggewesen sein muss, auf diese Weise
den Namen eines Bhikku, Konig oder Geistlichen erewigen. Es ist nicht auszuschliel3en,
dass es Fehler durch Geistliche oder Abschreildat; tatsachlich ware es fast schon ein
Wunder, wenn so etwas in der Uberlieferung der Biichurch die Jahrhunderte kein einziges

Mal vorgekommen ware. Aber solche Fehler sind dffienlig, trivial und bedeutungslos.

Wenn hier von ,Blchern” die Rede ist, muss dabealaedacht werden, dass der Tipitaka
erst spater in Lanka in ein schriftiches Formakuezt wurde. Bis dahin waren die ,Blcher*
der Drei Korbe eine sorgfaltige Anordnung des Dhanwae er vom Buddha gelehrt wurde,

in festen Gruppen arrangiert und durch Mitgliedes angha auswendig gelernt. In dieser



Weise wurde er von heiligen, gelb-gewandeten Lehegirigen, gelb-gewandeten Schilern
vorgetragen und dem Gedéachtnis anvertraut, und @@ @eneration zu Generation
weitergegeben bis zur Herrschaft von Vattagamamagh [29-17 v.Chr.]. ,Dann,”, heil3t es
im Mahavamsa,als die weisesten Bikkhus, welche den Tipitakd die Kommentare friher
mundlich weitergegeben hatten, erkannten dass @iesthen weniger rechtschaffen waren,
versammelten sie sich, und mit dem Ziel dass diereviehre Gberdauern moge, schrieben
sie sie in Blchern nieder.” Dies geschah etwa unv.@%., und seit dieser Zeit haben wir

eine schriftliche Fassung des Tipitaka.

Es muss an dieser Stelle betont werden, dass deeavVdda-Tradition, der urspringliche
Stamm des orthodoxen Pali-Buddhismus, darauf besgids der Abhidhamma die direkte
Lehre des Meisters selbst ist.

Wir in Lanka, Siam, Burma etc., die direkten Natihén dieser Stammeltern, sind der
Ansicht dass der Buddha, unmittelbar nach dem \Mgllzader ,zwei Wunder®, die
dreimonatige Regenzeit in Tavatimsa, der SphareDdelunddreil3ig, verbrachte. Wahrend
dieses Aufenthalts wurde der Abhidhamma erstmatkivelet, insbesondere zum Segen
desjenigen Wesens, welches einstmals Maya-DeviKdrgin der Sakyas und die Mutter
des zukunftigen Buddha war. Wahrend dieser dreidotraf der Grol3e Arhat und Schiler
Sariputta den Herrn, und fur ihn wiederholte dedd@ha, was er an diesem Tag fleva
gelehrt hatte. Der Thera Sariputta seinerseits eviete die Lehre vor funfhundert
ausgewahlten Schulern, welche sie auswendig lerAigndiese Weise gab es beim nahenden
Ende der Regenzeit 501 Arhat Bikkhus, welche dast\d&s Abhidhamma gemeistert hatten.
Wir glauben, dass der Meister, sich der kommendgns8ien und Lehrstreitigkeiten wohl
bewusst, sogar ddsathavatthuankindigte, wissend dass wenn die Stunde reiflisga in
Pataliputta die Einzelheiten des Gbermittelten Gsrausfillen wirde. Fir uns stammen die
sieben Bucher des Abhidhamma somit vom Meistesselbe ersten beiden Versammlungen
wiederholten sie lediglich, und fillten zuséatzlichi der dritten Versammlung in Patna die

Einzelheiten des im Umriss vorhander&tthavatthu

Wir glauben nicht, dass irgendein modernen Gelekrtegal ob im Osten oder im Westen —
auch nur annéahernd der Gelehrsamkeit der Tipitakar@» von einst gleichkommt, welche
den Korpus der Lehre und die dazugehdrige Komnmemige welche den Hauptteil des
grolen Kommentars bis in heutige Zeit bilden, libfit haben. Wenn solche [Dharas]
wieder auftreten sollten — Meister nicht nur desldha Magadhi, sondern Personen welche

sich selbst wenigstens durch alle Pitaka und itaed&ard-Kommentare gelesen haben — dann



werden wir ihre Kompetenz bekennen und ihre Kriidlkommen heil3en. Bis dahin

bevorzugen wir es, bei unserer eigenen alten Toadzu verweilen.

Nicht-buddhistische Gelehrte, insbesondere desafigstverden es schwer verstehen kdnnen
wie hoch die Theravada-Gemeinschaft diese abstB&eher des Abhidhamma schéatzt. Es
ist bemerkenswert wie in Lanka unsere gelehrtenig@diese Werke wertgeschatzt haben.
Immer wieder berichtet dddahavamsawie Konige es liebten, den Abhidhamma zu héren,
und manche lehrten ihn sogar selbst. Kassapa M-423) lie3 den gesamten Abhidhamma
in Goldplatten eingravieren; das erste Buch, BBammasanganiextra mit Juwelen besetzt.
Er bewahrte dieses Werk in einem prachtigen Tengudl und fuhrte eine prunkvolle
Prozession dorthin. Im Jahr 1066, als der normahrid=urst William der Eroberer das
England der Sachsen verwistete, zog sich unseneig€onig Vijaya Bahu — Gelehrter,
Dichter und ,Haupt der Sinhala-Barden“ — jeden Margurlck, studierte den Abhidhamma

und fertigte eine singhalesische Ubersetzungddesnmasangaraus dem Pali an.

Warum wurden diese Bucher, die den meisten so e¢rockid unfruchtbar erscheinen, von
unseren tieferen Denkern immer so hoch gelobt?waurdie Wurzel des Buddha-Dhamma
und ihrer Botschaft von der Befreiung zu wirdigegilly kann die Grinde dafir verstehen.
Die Wurzel des Buddha-Dhamma ist es, dass es midiesem Kosmos nichts Bestandiges
gibt, nichts wahrhaft Glickliches, nichts wie eiaedauernde Seelen-Wesenheit. Obgleich
diese Wahrheiten der Lehre des Buddha unmittelbeshdden Tipitaka zugrunde liegen, ist
die Methode der Annédherung daran im zweiten Kodm Sutta-Pitaka, abgestuft um den
geistigen Fahigkeiten durchschnitticher Menschem entsprechen. Hier findet der
gewohnliche ,Weltling” schéne Sprache, die unilugféne Poesie der Pali-Literatur — ein
Verweisen auf hohe Ideale, auf die Einfachheit debens, N&achstenliebe, Tugend,
Zufriedenheit, liebende Gite und geistige Bildudlger es ist alles in verstandlicher Sprache,
sammuti saccaverfasst, die Sprache der offensichtlichen odi@nyentionellen Wahrheit",
selbst wenn es infolge eines intensiverem Studiuch alie hdchste Geistigkeit odsuta-
maya-nananspricht.

Hier werden Menschen als ,Menschen®, Baume als pB&tuund Steine noch als ,Steine*
bezeichnet. Nach und nach wird darthujjang der Weltling, in die Wahrheiten und den
Wert des hoheren Daseins eingefuhrt, welche atleim Weg zur Befreiung eroffnen. Der
Wert analytischen Wissens wird langsam enthullyigeveise entwickelt und kultiviert. Der
Lernende erkennt, dass der Buddha wahrhaftig \&bhajjavadin ist, der Lehrer einer

analytischen Lehre, die bis zum Endgultigen reieber er fuhlt die ganze Zeit Uber, dass er



[die Dinge noch] anders sieht. Er fUhlt, dass s8@hen” sich weit unterhalb der intuitiven
Einsicht desPatisambhidabefindet, der exakten individuellen Analyse deseBdSchilers,
welcher die Frichte des Pfades gekostet hat. Et seth ebenfalls nach derartiger Einsicht,
wie gering sie auch ausfallen mag.

Es sind solche Lernende, denen der Abhidhamma wie wunderbare Offenbarung
erscheint, denn sogar der Abhidhamma kann nur elas sine Offenbarung und nicht eine
Verwirklichung fur einen Weltling, wie hoch auch nmer er diese Leiter des Wissens
geklettert sein mag. Hier fuhlt er, dass er wemigstein Bild der Wahrheit geniel3t. Es ist kein
Sehen der Wahrheit von Angesicht zu Angesichtsesgin (Ab)Bild; aber es ist ein wahres
Bild, ein flichtiger Blick, egal wie undeutlich, moder Wahrheit welche die Edlen-Einen
erlangt haben.

Das ist die gro3tmdgliche Annaherung der StudiereiWeltling an digparamattha die
reale, ,ultimative Wahrheit®, welche der exklusiBesitz der ,vollstandigen Verwirklichung*
(abhisamayg der Erleuchtung, der Durchdringung oder Realisig (pativedha eines Arhat
ist.

Aber der Abhidhamma ist keine Geschichte fir Ngrremd nur wenige Weltlinge gelangen
jemals dahin, in seinen Tiefen zu schwelgen.

Ein aufsteigender koniglicher Schwan sah einen i€hander in einem Schlammloch
plantschte. Aus Mitgefihl flog er zu ihm herab uedzéhlte seinem unrihmlichen
Verwandten von den Hohen des Himalaya, von kaltebir@sbachen, den klaren Wassern
und ihren leuchtenden Juwelen. ,Aber ich ernahrehmvon Schlamm-Fischen. Gibt es dort
Schlamm-Fische?*, fragte der Kranich. ,Nein, est gibrt keine Schlamm-Fische, und auch
keinen Schlamm.”, antwortete der Schwan. ,Dann wfhl deine Berge und Juwelen nicht.”,
sagte der Kranich.

Und auch der Abhidhamma erwahnt keine Schlamm-Eisther finden wir keine Godtter,
keine Menschen, keine Teufel, keine B&aume, keinein&t usw. All dies sind nur
Erscheinungen, und wir erkennen, dass das ,Indelidtikeine wahres Sein besitzt.
Professor Carl Gustav Jung aus Zirich, der kirahicBolombo war, erzahlte uns, dass ,er
als ein Student der vergleichenden Religionswissefs dachte, dass der Buddhismus die
perfekteste Religion sei die er jemals geseher h@te Philosophie des Buddha, die Theorie
der Entwicklung und das Gesetz des Karma waremmjettederen Glauben Uberlegen.” Aber
selbst ein so hervorragender Psychologe, der damdAamma nicht kannte, vertrat die
Auffassung dass ,in jeder Religion die Kréfte degddbewussten von Gottern und Damonen

reprasentiert werden®. ,Die eigentliche Psyche“tsagung, ,ist wirklich unterbewusst, und



mehr Erfahrung wirde uns mit der Tatsache beeikérnycdass das Bewusstsein des
Menschen wie eine kleine Insel ist, die auf einemedh treibt.”. Mehr Erfahrung mit den

Inhalten buddhistischer Philosophie wiirden ProhgJdmeigen, dass Wirklichkeit etwas sehr
verschiedenes ist von dem was er vermutet. UndBdasisstsein eines Wesens ist mehr wie
ein Oktopus auf dem Grund des Ozeans, der diesdsjames tastet und ergreift; seine

saugenden Tentakel immer darum bemuht, seineniigemgvund zu stillen.

Die Gelehrten des Westens haben noch viel vom Bsdudls zu lernen, und der Thera
Nyanatiloka, Autor dieses Fuhrers durch den Abhaima Pitaka, ist derjenige Abendlander
der aufgrund seines Wissens und seines Charaktet®sten dafir geeignet ist, diese Arbeit
zu Ubernehmen.

Ich erinnere mich an drei klare Zusammentreffendarnh Autor.

Erstens, vor gut 35 Jahren, als er neu hier ankamie Wollstoffe des Westens gekleidet,
und mit dem Streben, die Tiefen der buddhistiscBedanken auszuloten.

Zwei Jahre spater, auf der Colombo-Anlegestellegstr an Land in den gelben Gewandern
eines Bikkhu, nachdem er in Burma ordiniert wordear. Schon bald zeigt er seine
Begabung mit dem klaren und knappen Werk ,Das West Buddha®, welches bis heute die
beste Einfuhrung in den Buddhismus ist, auch wenmieht viel mehr als eine solche ist.
Diese Arbeit wurde gefolgt von zahlreichen Editioven Pali-Texten und Ubersetzungen.
Schlielilich, Jahre danach, sah ich ihn noch einamaBord eines Schiffes, in das glorreiche
Gelb gehdllt, vom Zauber seiner Professoren-TatigkeJapan zuriickkehrend, mit einem
leuchtenden Lacheln, und glicklich dartber, wieideseinem so sehr geliebten Lanka zu
sein.

Die Standhaftigkeit, Ausdauer und akribischen Stndies Autors haben ihm einen Platz in
Lanka und daruber hinaus gesichert, einzigartigeimer Verlasslichkeit und Gelehrsamkeit.
Und wenn nun ein Student das wundersame LabyriaghAbhidhamma betritt, wird er in

diesem Buch einen freundlichen und gut informieRé&hrer finden.

Cassius A. Pereira

Nugegoda, 28-2-1938



Einleitung
Die dritte Sammlung des Pali-Tipitaka, oder ,DrelXo der sogenannte Abhidhamma Pitaka,
gehort — zumindest in der uns Uberlieferten Formweifellos einer jingeren Periode als die

beiden anderen Sammlungen [Vinaya/Ordensregelnt&/&ehrreden] an.

Aber ungeachtet dieser Tatsache sollte er in keWerse als eine Korrumpierung oder
Verzerrung der Lehre des Buddha angesehen werdedem vielmehr als ein Versuch, alle
in den Sutten dargelegten Lehren zu systematisiareh sie von einem philosophischen
Gesichtspunkt aus zu erhellen; oder, richtiger edsgkt, von einem psychologischen und

physiologischen Standpunkt aus.

So wie eben dieser, in Pali erhaltene Abhidhamntek®ider altesten Form des Buddhismus,
der Theravada-Schule, aus sieben Blichern bestehtich der Abhidhamma der sogenannten
Sarvastivada-Schule, der in seiner chinesischenri®fefiberliefert ist. Die Namen der sieben

Bucher dieser beiden, der Theravada-Schule un8ateastivada-Schule, lauten:

Theravada Sarvasti-vada (Pali: Sabbatthi-vada)
1. Dhamma-Sangani Sangiti-pariyaya-pada
2. Vibhanga Dharma-skandha
3. Dhatu-Katha Dhatu-kaya-pada
4, Puggala-Pannatti Prajnapti-pada
5. Katha-Vatthu Vijnana-pada
6. Yamaka Prakarana-pada
7. Patthana Jnanan-prasthana

Obwohl man aufgrund der Ahnlichkeit der Namen veeniwkénnte, dass Nr. 1, 3, 4 und 7
beider Schulen inhaltlich Ubereinstimmen, ist diemnoch nicht der Fall. Vibhanga und
Dharma-skandha allerdings entsprechen einanderddstandig beziiglich der Themen und
Inhalte ihrer jeweiligen Kapitel, wie ich feststll konnte nachdem ich die beiden Werke mit
Hilfe von Prof. Takakusu’s Artikel Uber die Abhidhma-Literatur der Sarvastivadin im
Journal der Pali-Text-Gesellschaft von 1904-190%hehen habe.

Vibhanga hat 18 Kapitel, Dharmaskandha 21, von weh® ihr Gegenstiick im Vibhanga haben wie unten

dargestellt:

Vibh. 1 2 3 4 5 6 7 8 9 10 11 1 16 {17 (18
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Kapitel 11, 15, 16 und 18 des Vibhanga kommen irardtaskandha nicht vor.

Es soll hier festgehalten werden, dass viele dinefren sogenannten Hinayana-Schulen,
insbesondere die Sautrantika, die Authentizitdt dbsidhamma insgesamt angefochten

haben.

Der gesamte Text des Pali-Abhidhamma-Pitaka in Slamesischen Edition — fir dessen
grol3zligige Spende ich in diesem Zusammenhang sklagrstdt dem Konig von Siam

meinen tiefsten Dank aussprechen mochte — umfa8st eiten Roy. 8 vo; und von diesen
wurden nur 1152 Seiten, d.h. etwas mehr als eimsdelc in westliche Sprachen Ubersetzt,
namlich das Dhammasangani ins Englische von MrgsRavids (1900) und ins Deutsche
von meinem Schiler Nyanaponika (1950); Kathava(ft9i5) ins Englische von Shwe Zan
Oung und Mrs. Rhys Davids; Puggala-Pannatti durathnms Deutsche (1910) und von B.
Law ins Englische (1924).

Eine sehr pragnante Zusammenfassung aller wedenilitehren des Abhidhamma findet
sich in dem geistreichen kleinen Vademekum namdaimdhammattha-Sangahgeschrieben
von Anuruddha, von dem angenommen wird dass et figher als im 8.Jh. gelebt hat. In
Burma wird von jemanden, der den Abhidhamma zuiested winscht erwartet, dass er
zuerst grundlich diesen Abriss auswendig lernt; wendas gemeistert hat, wird er sich die

gesamte Substanz des Abhidhamma angeeignet haben.

Ubrigens kann an dieser Stelle angemerkt werdess dhenso wie sich im Abhidhamma-
Pitaka viele Begriffe finden, nach denen man veigebim Sutta-Pitaka sucht, so auch
wieder imAbhidhammattha-Sangahand den Kommentaren dazu viele weitere neue Begrif
und sogar Lehren eingefihrt werden. Das bedeutdbcle nicht zwangslaufig eine

Abweichung vom kanonischen Abhidhamma und seindralien, sondern kann auf die

gefuhlte Notwendigkeit nach besser passenden Begffifir die Arbeit des Zusammenfassens
und Systematisierens verweisen. Es wuirde sich aits micht unerheblichem Interesse
erweisen, all diejenigen Fachausdriicke, welchet michen frihesten Schriften vorkommen,

zu sammeln und chronologisch zu verzeichhen.

Betrachtet man die Unterschiede zwischen den Suttedndem Abhidhamma, der ,H6heren
Lehre®, betreffen sie nicht so sehr die Inhalteydsn eher die Anordnung und Behandlung
derselben. Die Inhalte sind in beiden praktischnideh. Der Hauptunterschied in der

Behandlung liegt kurz gesagt darin, dass in dete8utie Lehren mehr oder weniger in der

* Dieses Vorhaben ist teilweise im Anhang Besldhistischen Wérterbuaimgesetzt worden.



philosophisch unkorrekten ,konventionellen“, und jédermann verstandlichen alltdglichen
Sprache erklart werdervghara-vacang wahrend auf der anderen Seite der Abhidhamma
rein philosophische Begriffe, welche im absolutemn8 zutreffend sind, verwendet
(paramattha-vacana So ist in den Sutten haufig die Rede von ,Indingn” und ,Personen®,
von ,Ich®, ,Du“ und ,Selbst’, ja sogar von der Wdergeburt des ,Selbst* etc., so als ob
solche sogenannten Individuen tatsachlich existiengirden. Der Abhidhamma jedoch
handelt von Realitdten paramattha-dhamma d.h. von physischen und psychischen
Phanomenen, welche allein zu Recht ,Realitaten‘agahwerden kénnen, obgleich nur von
temporarer Dauer, jeden Moment entstehend und kenge Denn in Wirklichkeit, oder, wie
es heildt, im absoluten Sinn, existiert keine sstartlige, dauerhafte Entitat, keine solche
Sache wie ein ,Ego“, sondern nur dieser immer imndéh befindliche Prozess konditional
entstehender und vergehender Phanomene. Demzbftigier gesamte Abhidhamma nur mit

der Beschreibung, Analyse und Aufhellung solcheirfmene zu tun.

Wahrend diese Phanomene in den Sutten unter deekésspder Funf Grupperkifandha
behandelt werden, d.h. Kdrperlichkeit, Gefuhl, Wetlhmung, Gestaltungen und Bewusstsein
(rupa, vedana sanna sankhara vinnang, behandelt sie der Abhidhamma im Allgemeinen

unter drei Aspekten: Bewusstsein, geistige FaktarehKorperlichkeit ¢itta, cetasikarupa).

Bevor wir mit der Besprechung der Inhalte der sieBéicher des Abhidhamma beginnen,
mochte ich noch darauf hinweisen, dass das Studlam Abhidhamma eine grundliche
vorherige Vertrautheit mit den wesentlichen Lehtgrd ethischen Zielen des Buddhismus
verlangt; und nur Personen, welche diese Voraussgéen erfullen, werden durch eine
Wiederholung des Gelernten und einer Vertiefungrilphilosophischen Einsichten echten

Nutzen aus dem Abhidhamma ziehen kénnen.



Die Matika - Der Plan des Abhidhamma-Pitaka

Einleitende Bemerkung

In allen Ausgaben des Abhidhamma-Pitaka geht dstereBuch, derhammasanganeine
Liste von Begrifflichkeiten voran, welche in Palfiatika heil3t. Eine nahere Untersuchung
erweist sie als die ganze Welt [der Erscheinungenfassend, wobei sie diese unter einer
grol3en Anzahl von psychologischen, ethischen urdridéren Aspekten klassifiziert. Die
Klassifizierungen sind in Gruppen von [jeweils] iduad zwei Begriffen angeordnet, welche
tika (Triaden) bzwduka(Dyaden) genannt werden. Diese Liste ist nicht mig, manchmal
angenommen wird, ein Teil des analytiscBBrammasangansondern die Grundlage fur den
gesamten Abhidhamma, indem sie als der ausdriueklRhhmen fir die wichtigsten der
sieben Bucher dient. Sie kann mit einer Gussforrar ddatrix verglichen werden, welche
verwendet wird um Metall zu giel3en, was auch dem@rdafir ist weshalb hier gerade der
Ausdruck ,Matrix* gewahlt wurde, um das verwandtif®Vort matikawiederzugeben. Eine
andere, und nicht weniger zutreffende UbersetzahgPilan® (scheduly wie es von Bikkhu
Nanamoli in seiner englischen Ubersetzung\disaddhi-maggaerwendet wird.

Die Liste ist in die Abhidhamma-Matrix und die Sutta-Matrix unterteilt.

Die Abhidhamma-Matrix, welche die bei weitem wigjgie ist, besteht aus 22 Triaden
(Gruppen dreifacher Klassifizierung) und 100 Dya@@ruppen zweifacher Klassifizierung).
Diese werden inDhammasanganund seinem Kommentar, deAtthasalinj definiert und
analytisch erlautert. Sie werden auch in den katesthen Teilen degibhangaverwendet.
AulRRerdem sind sie das mal3gebliche Themd&d#hana wo die 24 Modi der Konditionalitat
nacheinander auf alle Begrifflichkeiten der Abhidimaa-Matrix angewendet werden.

Die Abhidhamma-Triaden und Dyaden enthalten fih sselbst innerhalb jeder Gruppe
weitgehend die gesamte Wirklichkeit unter verschinh Gesichtspunkten. DAsthasalini
nennt diese alles-umfassenden Gruppen von Beghifiiiten nippadesa d.h. ,von
unbegrenzter Reichweite”, und die andesappadesa,von begrenzter Reichweite®, welche
in der weiter unten folgenden Ubersetzungrdatikamit einem Stern gekennzeichnet sind.

Die Suttanta-Matrix kann als eine Art Anhang bettat werden, welche, wie es schon der
Name ausdrtickt, sich mehr den Lehrreden zuwendeateal Begriffen und der Methodik des
Abhidhamma. Sie besteht aus 42 Dyaden, welche linTdil desDhammasanganerklart

werden, ohne dass sie fir die Abhidhamma-Untersyghngepasst wirden, und sie kommen

in keinem anderen Buch des Abhidhamma-Pitaka waktRBch alle Begriffe kdnnen auf den



Sutta-Pitaka zurlckgefuhrt werden; v.a. auf &esgiti-Sutta(Digh. 33), oder auf den
Anguttara-Nikaya welcher dem vierten Buch des Abhidhamma-Pitakam dPuggala-
Pannatti ahnelt, welches eine ahnlich lose Verbindung zurst Rles Abhidhamma-Pitaka

besitzt.

Auch die meisten Ausdricke der Abhidhamma-Matribostekonnen direkt auf die Sutten
zuruckgefuhrt werden, oder sie sind von Sutten-Adden und Lehren abgeleitet: ein Beleg

fur die enge innere Beziehung zwischen den Leheeibéiden Pitaka.

Die Matrix bietet ein Raster zur Sortierung deshgiteagenden Rohmaterials des Abhidhamma
fur eine weiterfihrende analytische und relationBehandlung. Die Klassifizierungen

bearbeiten, jede aus ihrem speziellen Blickpunie,rdhen Fakten der Erfahrung, welche in
ihrer enormen Komplexitat so bestiirzend sind, Wegleihnen eine systematische Anordnung

und machen sie so zuganglich und handhabbar fiarendetailliertere Analysen.

Der letzte Zweck ist hier ein praktischer: die Veklichung der Befreiung durch Einsicht zu
fordern. Der Abhidhamma erfullt diese Aufgabe (Iddem er die vermeintliche
Geschlossenheit der Dinge und Personen mittelsy8aaufbricht ghana-vinibbhogg und

(2) indem er die einschichternde ,Harte objektifakten“ zerschlagt, indem er ihr
abhangiges Entstehen sowie ihre komplexe gegegseafterbundenheit aufzeigt. Auf diese
Weise werden diese ,harten Tatsachen“ der innerad &uferen Welt als fur die
transformierende Kraft eines Geistes zuganglichiemawn, welcher durch Sittlichkeit,

Sammlung und Einsicht entwickelt wurde.

Dieser eigentliche Zweck des Abhidhamma erklarhaden Charakter — den Blickwinkel —
der Kategorien der Liste. Dieses Ziel, und niclgeirdeine Absicht, einen vollstandigen
Katalog oder komplettes Inventar von einem vernliemtobjektiven Standpunkt aus zu
liefern, hat die Auswahl der Kategorien bestimms. &klart auch, warum rein materielle
Klassifizierungen in der Terminologie der Liste @aur einigen wenigen Stellen zu finden sind
(z.B. Triade 22, Dyade 9, 10, 11). Materie ist dmimin jeder der ,all-umfassenden*
(nippadesa Triaden und Dyaden mitenthalten, wie es in dasg@rchenden Definitionen des
Dhammasangangenauer ausgefihrt wird; und es gibt dartber Ilsinau gleichen Buch

(wiederholt imVibhangg, eine extra ,Matrix der Korperlichkeit®, welcheed allgemeinen

Matrix untergeordnet ist. Materie wird hier nur a@e Unterscheidung im Spektrum

wahrnehmbarer Objekte angesehen, und als einer Baéstandteile der sogenannten



Personlichkeit, deren falsche Auffassungen zu elienen es eine Aufgabe des Abhidhamma

ist, mittels der besonderen Methoden die er dapvaraet.

Die Nummern der in Klammer hinzugefiigten Paragragheler folgenden Ubersetzung der
Matrix verweisen auf solche Passagen in der ets¢@en Blchern deBhammasanganiin
denen die entsprechenden Triaden und Dyaden evkiden. Die Abhidhamma-Matrix, aber
nicht die Suttanta-Matrix, wird auch im vierten &ngenden Teil dieses Werks behandelt: die
Triaden in den Paragraphen 881368-1423, und diel®ya den Paragraphen §81424-1599.
Die Paragraphen beziehen sich auf die AusgabealieT &xt-Gesellschaft.

® Die angegebenen Paragraphen-Nummern unterschei#n geringfiigig der Nummerierung in der
Ubersetzung von Nyanaponika (1950) und SantuttBai(



A. Die Abhidhamma-Matrix (Abhidhamma-Matika)

1. Die Matrix der Triaden (Tika-Matika)

Mit einem Stern (*) markierte Zustdnde haben eimegrenzte ReichweiteSéppadesh alle anderen sind alles-

umfassend, von ,unbegrenzter Reichweitg@ppadesi

E A

heilsame, unheilsame und neutrale Zustéande (81-983)

mit Wohlgefiihl, Wehgefiihl oder Indifferenz verbundeZustande (8984-986)
karmagewirkte, karmisch-wirksame und karmisch-udalgige Zustéande (§987-989)
karmisch erworben und Subjekt fur Anhaftung, nikhtmisch erworben aber Subjekt flr
Anhaftung, weder karmisch erworben noch Subjekifilnaftung (8990-992)

befleckt und Subjekt von Befleckungen, nicht bédteaber Subjekt von Befleckungen, weder
befleckt noch Subjekt von Befleckungen (§993-995)

mit Gedankenfassung und diskursivem Denken, ohra@@nfassung aber mit diskursivem
Denken, ohne Gedankenfassen und diskursives D€BR66-998)*

7. verbunden mit Freude, Glucksgefihl oder Gleichr§880-1001)*

10.
11.

12.
13.
14.
15.
16.
17.
18.
19.
20.
21.
22.

durch Einsicht, durch Geistesentfaltung oder dukeins von beiden zu Uberwindende
Zustande (81002-1004/1002-1008)

Wourzel/Ursache wird aufgehoben durch Einsicht, duBeistesentfaltung oder durch keins
von beiden (81005-1012/1009-10012)

karma-vermehrend, karma-mindernd, keins von be(@#013-15)

mit Hoherer Schulung verbunden, mit Vollendung é&heren Schulung verbunden, mit
keinem von beidem verbunden (§1016-1018)

begrenzte, erhabene und unbegrenzte Zustande 0219

mit begrenztem Objekt, mit erhabenen Objekt, mitagnenztem Objekt (§1022-1024)*
mindere, mittelmafige und exzellente Zustande (31W27)

mit sicherer Verkehrtheit, mit sicherer Korrekth&itder-noch (§1028-1030)

Pfad als Objekt, Pfad als Wurzel, Pfad als vorlobeader Faktor (§1031-1034)*
entstandene, nicht-entstandene, mit Gewissheitettsde Zustande (§1035-1037)*
vergangene, zukinftige und gegenwartige Zustante3g40)*

Vergangenes, Zukinftiges oder Gegenwartiges alekD{§1041-1043)*

innerlich/eigenes, aulerlich/fremdes, beides (§1®B#5)

inneres/eigenes Objekt, duReres/fremdes Objektebg§1047-49)*

sichtbar und reaktionsfahig, nicht sichtbar abeaktiensfahig, weder sichtbar noch
reaktionsfahig (§1050-1052)



2. Die Matrix der Duaden (Duka-matika)

Wurzelsektion (Ursachen)

1. Wurzel seiend — nicht Wurzel seiend (81053-1072)

2. Wurzeln besitzend — keine Wurzel(n) besitzend (810074)

3. mit Wurzeln verbunden — nicht mit Wurzeln verbund@h075, 1076)

4. Wourzel seiend und mit Wurzeln verbunden — Wurzedrggaber nicht mit Wurzeln verbunden
(1077,1078)*

5. Wurzel seiend und mit Wurzeln verbunden — nicht ¥¢bseiend aber mit Wurzeln verbunden
(1079, 1080)*

6. nicht Wurzel seiend, aber mit Wurzeln verbundenchtnWurzel seiend, nicht mit Wurzeln
verbunden (1081, 1082)*

Kleine Zwischensektion
7. bedingt — nicht bedingt (81083, 1084)
8. geformt — nicht geformt (81085, 1086)
9. sichtbar — nicht sichtbar (81087, 1088)
10. reaktionsfahig — nicht reaktionsfahig (81089, 1090)
11. kdrperlich — unkorperlich (8 1091, 1092)
12. weltlich — Uberweltlich (§ 1093, 1094)

13. erkennbar (durch eine der sechs Arten von Bewus}tsaicht erkennbar (81095)

Sektion der Triebe/Einflissagava
14. Triebe — nicht Triebe (81196-1102)
15. Subjekt von Trieben — nicht Subjekt von Triebenl®3, 1104)
16. mit Trieben verbunden — nicht mit Trieben verbun(&til05, 1106)
17. Triebe und Subjekt von Triebe — nicht Triebe, ebebjekt von Trieben (81107, 1108)*
18. Triebe und Subjekt von Trieben — Subjekt der Triebleer nicht mit Trieben verknupft
(81109, 1110)*
19. Nicht Trieb-verbunden, aber Subjekt der Triebe adent (81111, 1112)*

Sektion der Fesseln
20. Fesseln —nicht Fesseln (§1113-1124)
21. Subjekt von Fesseln — nicht Subjekt von Fesselh811126)
22. verknlpft mit Fesseln — getrennt von Fesseln 8§11228)
23. Fesseln und Subjekt von Fesseln — nicht Fesseatn,Sakbjekt von Fesseln (81129, 1130)*
24. Fesseln und verknlpft mit Fesseln — nicht Fesadler, verknupft mit Fesseln (81131, 1132)*
25. getrennt von Fesseln, aber Subjekt von Fesselnncler (81133, 1134)



Sektion der Bindungen

26. Bindungen — nicht Bindungen (81135-1140)

27. Subjekt von Bindungen — nicht Subjekt von Bindun@glil41, 1142)

28. Verknupft mit Bindungen — nicht verknipft mit Binolgen (81143, 1144)

29. Bindungen und Subjekt von Bindungen — nicht Bindemgaber Subjekt von Bindungen
(81145, 1146)*

30. Bindungen und verknipft mit Bindungen — nicht Bindan, aber verknupft mit Bindungen
(81147, 1148)*

31. getrennt von Bindungen, aber Subjekt von Bindurager nicht (81149, 1150)*

Sektion der Fluten
32. Fluten — nicht Fluten (81151)
33. Subjekt von Fluten — nicht Subjekt von Fluten
34. Verknupft mit Fluten — nicht verkntipft mit Fluten
35. Fluten und Subjekt von Fluten — nicht Fluten, ebaljekt von Fluten
36. Fluten und verknupft mit Fluten — nicht Fluten, aberknipft mit Fluten

37. getrennt von Fluten, aber Subjekt von Fluten odshtn

Sektion der Joche
38. Joch — nicht Joch (81151a)
39. Subjekt von Jochen — nicht Subjekt von Jochen
40. verknipft mit Jochen — nicht verknipft mit Jochen
41. Joche und Subjekt von Jochen — nicht Joche, aligel8won Jochen*
42. Joche und verknlpft mit Jochen — nicht Joche, addnipft mit Jochen*

43. getrennt von Jochen, aber Subjekt von Jochen aclat* n

Sektion der Hindernisse/Hemmungen
44. Hindernis — nicht Hindernis (81152-
45. Subjekt von Hindernissen — nicht Subjekt von Himisgen
46. Verknlpft mit Hindernissen — nicht verknipft mitidiernissen
47. Hindernisse und Subjekt von Hindernissen — niclmididrnis, aber Subjekt von Hindernissen*
48. Hindernis und verknupft mit Hindernissen — nichhéfernis, aber verknipft mit Hindernissen
(81172, 1173)*

49. getrennt von Hindernissen, aber Subjekt von Hirideem oder nicht*

Sektion der Missverstandnisse/falschen Auffassuljg@amasa
50. Missverstandnisse — nicht Missverstandnisse (81174)
51. Subjekt von Missverstandnissen — nicht SubjektMssverstandnissen (81177, 1178)

52. verknlpft mit Missverstandnissen — getrennt vonsvisssténdnissen (81179, 1180)



53.

54.

Missverstandnisse und Subjekt von Missverstandmissenicht Missverstandnisse, aber
Subjekt von Missverstandnissen (81181, 1182)*

getrennt von Missverstandnissen, aber Subjekt vass\Wrstandnissen oder nicht (81183,
1184)*

GrolRe Zwischensektion

55.
56.
57.
58.
59.
60.
61.
62.
63.
64.

65.

66.

67.
68.

Objekt besitzend, ohne Objekt (§1185, 1186)

Bewusstsein, nicht Bewusstsein (§1187, 1188)

Geistfaktoren, nicht Geistfaktoren (81189, 1190)

mit Bewusstsein verbunden, nicht mit Bewusstserbweden (81191, 1192)*

mit Bewusstsein verknilpft, nicht mit Bewusstseirkaépft (81193, 1194)*
Bewusstseinsgezeugt, nicht bewusstseinsgezeud981196)

mit Bewusstsein zusammen entstehend, nicht zusarantetehend (81197, 1198)
Bewusstsein begleitend, nicht Bewusstsein begkeit8h199, 1200)

mit Bewusstsein verknipft und bewusstseinsgezeidtt ... (81201, 1202)

mit Bewusstsein verkniipft, bewusstseinsgezeugtmimdewusstsein zusammenentstehend,
nicht ... (81203, 1204)

mit Bewusstsein verknipft, bewusstseinsgezeugBawausstsein begleitend, nicht ... (81205,
1206)

eigenes, fremdes (81207, 1208)

(von den Grundstoffen) abhangiges, nicht abhandigez09, 1210)

karmisch erworben, nicht karmisch erworben (§12212)

Sektion des Anhaftens

69.
70.
71.
72.

73.

74.

anhaftend, nicht anhaftend (§1213-1218)

dem Anhaften zugangig, nicht ... (81219, 1220)

dem Anhaften verbunden, nicht ... (81221, 1222)

anhaftend und dem Anhaften zugangig; dem Anhafiigézgig, aber nicht anhaftend (81223,
1224)*

anhaftend und dem Anhaften zugangig; dem Anhaféebhunden, aber kein Anhaften (81225,
1226)*

dem Anhaften nicht verbunden, aber dem Anhaftedzgigy oder nicht (81227, 1228)*

Sektion der Befleckungen

75.
76.
7.
78.

Befleckungen, keine Befleckungen (§1229-1240)
Befleckungen zugéanglich, nicht ... (81241, 1242)
befleckt, nicht befleckt (§1243, 1243a)

Befleckungen verbunden, nicht ... (81244, 1245)



79. Befleckungen und Befleckungen zuganglich; keineldd&fingen, aber zuganglich (81246,
1247)*

80. Befleckungen und befleckt; keine Befleckungen, diafleckt (81248, 1249)*

81. Befleckungen und verkniipft mit Befleckungen; keBefleckungen, aber mit Befleckungen
verknupft (81250, 1251)

82. getrennt von Befleckungen, aber Befleckungen zugéngder nicht (81251, 1252)*

Schlusssektion der Zweiergruppen
83. durch Einsicht zu Gberwinden; nicht ... (§1254-1258
84. durch Geistesentfaltung zu Uberwinden; nicht 1289, 1260)
85. Wurzelursachen sind durch Einsicht zu tGberwindétn.. (81261-1265)
86. Wurzelursachen sind durch Geistesentfaltung zwiihden; nicht ... (81266,1267)
87. mit Gedankenfassen; ohne Gedankenfassen (81268) 126
88. mit diskursivem Denken; ohne diskursives Denker2{®1 1271)
89. mit Verziickung, ohne Verziickung (81272, 1273)
90. von Verziickung begleitet, nicht ... (81274, 1275)
91. von Freude begleitet, nicht ... (81276, 1277)
92. von Gleichmut begleitet, nicht ... (81278, 1279)
93. der Sinnessphare angehotrend, nicht ... (1280, 1281)
94. der feinkdrperlichen Sphare angehérend; nich§1282, 1283)
95. der unkdrperlichen Sphéare angehdrend; nicht .28811285)
96. dem Daseinskreislauf angehoérend; nicht ... (§12887)
97. erlésend; nicht erlésend (81288, 1289)
98. feststehende Ergebnisse; nicht ... (81290, 1291)
99. Ubertreffbar, nicht tbertreffbar (§1292, 1293)
100. qualvoll; nicht qualvoll (81294, 1295)



B. Die Suttanta-Matrix

am Wissen teilhabend; nicht am Wissen teilhabet©dq§, 1297)*
einem Blitz gleichend; einem Diamanten gleichert2@, 1299)*
toricht; klug (81300, 1301)*
dunkel; hell (81302, 1303)*
Reue verursachend; nicht ... (81304, 1305)*
Bezeichnungen; innerhalb von Bezeichnungen (81306)
Begriffe; innerhalb von Begriffen (8§1307)
Erklarungen; innerhalb von Erklarungen (81308)
Koérperliches und Geistiges (81309, 1310)
. Nichtwissen und Daseinsbegehren (§1311, 1312)*
. (Die falsche Anschauung von) Existenz und Nichtexiz (§1313, 1314)*
. (Die falsche Anschauung von) Ewigkeit und Auslésan(81315, 1316)*
. (Die falsche Anschauung von) Endlichkeit und Ewigk&1317, 1318)*
. (Die falsche Anschauung von) Vergangenheit und Attk&1319, 1320)
. Schamlosigkeit und Gewissenlosigkeit (81321, 1322)*
. Scham und Gewissensscheu (81323, 1324)*
. Unbelehrbarkeit und Freundschaft mit Unheilsamédr32%, 1326)*
. Belehrbarkeit und Freundschaft mit Heilsamen (§13328)*
. Vertrautheit mit Verfehlungen (der Ordenssatzung) 8uhne (81329, 1330)*
. Vertrautheit mit den Erreichungen wie man sich darrhebt (81331, 1332)*
. Vertrautheit mit den Elementen und ihrer Beobaohy{§1333, 1334)*
. Vertrautheit mit den Sinnes-Grundlagen und der Bgieén Entstehung (81335, 1336)*
. Vertrautheit mit dem Mdglichen und dem nicht Mogkn (81337, 1338)*
. Geradheit und Milde (81339, 1340)*
. Geduld und Freundlichkeit (81341, 1342)*
. Liebenswiirdigkeit und Hoflichkeit (81343, 1344)*
. Unbewachtheit der Sinnestore und MaRlosigkeit Hessen (81345, 1346)*
. Bewachtheit der Sinnestore und Maf3halten beim E&I847, 1348)*
. Mangel an Achtsamkeit und Bewusstseinsklarheit48132350)*
. Achtsamkeit und Bewusstseinsklarheit (§1351, 1352)*
. Kraft des Nachdenkens und Kraft der Geistesentfgl{§1353, 1354)*
. Geistesruhe und Hellblick (81355, 1356)*
. Zeichen der Geistesruhe und des Hellblick (§13338)*
. Spannkraft und Gesammeltsein (81359, 1360)*
. Verlust an Sittlichkeit und Erkenntnis (81361, 1862
. Gewinn an Sittlichkeit und Erkenntnis (81363, 1364)
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37. Lauterkeit von Sittlichkeit und Erkenntnis (§138366)*

38. Lauterkeit der Erkenntnis und der Anstrengung dé&erhenden (81367, 1368)*

39. Ergriffensein bei ergreifenden Anlassen und Angjuery des Ergriffenen (81369, 1370)*

40. nicht Zufrieden-Geben mit den heilsamen Dingen niwtht nachlassen in der Anstrengung
(81371, 1372)*

41. Weisheit und Befreiung (81373, 1374)*

42. Kenntnis vom Versiegen und vom nicht-mehr-Entstel841375, 1376)



I. Dhammasangani - ,Auflistung der Phinomene*“

Einleitende Bemerkungen

Dieses grundlegende erste Buch des AbhidhammasaPitaklet, zusammen mit dem
gigantischen siebten Werk, ddépatthana die Quintessenz des gesamten Abhidhamma. Wir
kénnten sogar sagen, dass diese beiden Blcheruiive€senz der gesamten buddhistischen
Lehre der Selbstlosigkeitagattatg oder Leerheit unnatd und der Bedingtheit alles
Seienden ifla-paccayata verkorpern. Wahrend das erste Buch, @dmmmasanganiim
Allgemeinen analytisch voranschreitet, indem est&endes in seine letzten Bestandteile
aufgliedert, welche rein unpersénliche Phanometmarima sind, bedient sich das siebte
Buch, dasPatthana der Methode der Synthese und zeigt, dass alledRisdnomene

miteinander verbunden und bedingt sind.

Dem Abhidhamma zufolge kénnen alle Phanomene deseil® nach drei endgiltigen
Begriffen oder Realitatenpéramattha klassifiziert werden: 1. Zustande des Bewussssein
(citta), 2. geistige Faktorercétasikg, 3. Korperlichkeit (upd); zu diesen kommt als vierte
Realitdt noch Nibbana hinzu. Von diesen werden Dimammasanganidie ersten drei
Realitaten von einem ethischen, oder, genauer gdsagnischen Standpunkt aus behandelt,
und dementsprechend in A. karmisch heilsame Phamergesala-dhammig B. karmisch
unheilsame Phanomenak(sala-dhammjaund C. karmisch neutrale Phanomeaeyékata-
dhamma eingeteilt, welche die erste Triade der Abhidhaxivtatrix bilden. Bewusstsein
und geistige Begleitfaktoren kénnen karmisch heilsanheilsam oder neutral sein, wéahrend
Kdrperlichkeit immer karmisch neutral ist; ebenge die vierte Realitat, Nibbana.

Dementsprechend ist der I. Teil d@eammasanganiwelcher nur Bewusstsein und geistige
Begleitfaktoren behandelt, in die zuvor erwahntdas¢hnitte A., B. und C. aufgeteilt. Teil II.
ist eine Analyse der Korperlichkeit (welche zu &hgrt), und enthalt in ihrem ersten
Paragraph auch Nibbana, welches ebenfalls karmrmschral ist. Es folgen Teil Ill., die

Zusammenfassung, und Teil IV, die Synopsis.
|. Bewusstsein und seine Begleitfaktorercittuppada-kanda)

A. Karmisch Heilsame(kusalg Bewusstseinszustdnde koénnen der Sinnessphére, der

Feinkdrperlichen Sphare, der Unkoérperlichen Spl@der der ,beziehungslosen® Sphére
individueller Existenz (eine Bezeichnung fir dierviberweltlichen Stadien der Heiligkeit)

angehoren.



(1-8)° In der Sinnesspharekgmavacarf kénnen 8 Klassen von karmisch heilsamen
Bewusstsein unterschieden werden. Und zwar kansahnees Bewusstsein von freudigem
oder indifferentem Geflihl begleitet sein, in Kondiion mit Einsicht oder nicht, sowie

veranlasst [engpbremeditatefloder nicht’ Auf diese Weise erhalten wir 4 von Freude und 4
von Indifferenz begleitete Klassen; und in jedeerérgruppe sind 2 Klassen mit Einsicht
verbunden, und 2 nicht; und von jedem solchen Baaine Klasse veranlasst und eine nicht.

So lautet der Text fur die 1te Bewusstseinsklasse:

(1-2) Immer dann, wenn ein heilsamer, der Sinnessphére zugehoériger Bewusstseinszustand
aufgestiegen ist, von Freude begleitet und mit Einsicht verbunden (und nicht veranlasst), infolge
irgendeines Objektes, eines Seh-, Hor-, Geruchs-, Geschmacks- oder Tast-Objekts, zu dieser

Zeit bestehen:

Sinneseindruck/Kontakt (phassa)
Geflihl (vedana)
Wahrnehmung (sanna)
Wille (cetana)
Bewusstsein (citta)
Gedankenfassen (vitakka)
Diskursives Denken (vicara)
Entziicken (piti)
Glucksgefuhl (sukha)
. geistige Einspitzigkeit (cittass” ekaggata = samadhi)
. Féahigkeit des Vertrauens (saddhindriya)
. Fahigkeit der Energie (viriyindriya)
. Fahigkeit der Achtsamkeit (satindriya)
. Fahigkeit der Sammlung (samadhindriya)
. Fahigkeit der Weisheit (pannindriya)
. Fahigkeit des Geistes (manindriya)
. Féhigkeit der Freude (somanassindriya)
. Lebensfahigkeit (jivitindriya)
. Rechte Erkenntnis (samma-ditthi)
. Rechte Gesinnung (samma-sankappa)
. Rechte Anstrengung (samma-vayama)
. Rechte Achtsamkeit (samma-sati)
. Rechte Sammlung (samma-samadhi)
. Kraft des Vertrauens (saddha-bala)
. Kraft der Energie (viriya-bala)
. Kraft der Achtsamkeit (sati-bala)
. Kraft der Sammlung (samadhi-bala)
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® Die Nummerierung der Bewusstseinsklassen bezieesif die Tabelle imbhidhammtta-sangaha

" [FuRnote im Original] Premeditated, oder ,prepare-sankharawdrtlich: ,mit Bemiihung®) bedeutet, dass
das betreffende karmische Bewusstsein nicht spomtatsteht, sondern eine gewisse Bemilhung oder
Veranlassung erfordert; sei es durch andere, séueh einen selbst. So z.B. wenn jemand nur Almagbt,
nachdem er von anderen dazu veranlasst wurdeoéter,wenn jemand aufgrund der eigenen Knausrigiteit

einiger vorangehender geistiger Bemihungen bediar§o zu handeln.



28.
29.
30.
31.
32.
33.
34.
35.
36.
37.
38.
39.
40.
41.
42.
43.
44,
45.
46.
47.
48.
49.
50.
51.
52.
53.
54.
55.
56.

Kraft der Weisheit (panna-bala)

Kraft des Schamgefuhls (hiri-bala)

Kraft der Gewissenscheu (ottappa-bala)
Gierlosigkeit (alobha)

Hasslosigkeit (adosa)

Unverblendung (amoha)

Begierdelosigkeit (anabhijjha)

Freisein von Ubelwollen (avyapada)

Rechte Erkenntnis (samma-ditthi)

Schamgefihl (hiri)

Gewissensscheu (ottapa)

Gestilltheit der Geistfaktoren (kaya-passaddhi)
Gestilltheit des Bewusstseins (citta-passaddhi)
Beweglichkeit der Geistfaktoren (kaya-lahuta)
Beweglichkeit des Bewusstseins (citta-lahuta)
Geschmeidigkeit der Geistfaktoren (kaya-muduta)
Geschmeidigkeit des Bewusstseins (citta-muduta)
Geflugigkeit der Geistfaktoren (kaya-kammannata)
Gefligigkeit des Bewusstseins (citta-kammannata)
Geschultheit der Geistfaktoren (kaya-pagunnata)
Geschultheit des Bewusstseins (citta-pagunnata)
Geradheit der Geistfaktoren (kaya-ujukata)
Geradheit des Bewusstseins (citta-ujukata)
Achtsamkeit (sati)

Bewusstseinsklarheit (sampajanna)

Geistesruhe (samatha)

Klarblick (vipassana)

Anstrengung (paggaha)

Unzerstreutheit (avikkhepa)

Diese Dinge, oder was sonst noch an anderen, bedingt entstanden unkérperlichen Dingen zu

dieser Zeit anwesend ist, diese Phanomene sind karmisch heilsam.®

Die obigen Phanomene bilden tatsachlich nur 30cthégdene Eigenschaften, da ein und dieselbe Eibafisc

mehrmals unter verschiedenen Namen vorkommt odeinem anderen Zusammenhang, wie aus der folgenden

Tabelle ersichtlich wird.

1 11 (= 24) siehe 12 31 (=34) 41 siehe 13

2(=9,17) 12 (= 21, 25, 55) siehe 13 32 (=35) 42 siehe 15

3 13 (=22, 26, 51) siehe 10 siehe 15 43 siehe 10

4 siehe 10 siehe 11 siehe 31 44 siehe 15

5 (= 16) 15 (= 19, 28, 33, 36, siehe 12 siehe 32 45 siehe 12
52, 54)

6 (= 20) siehe 5 siehe 13 siehe 15 46 siehe 10

7 siehe 2 siehe 10 siehe 29 47

8 [FuRnote im Original] ImVisuddhi-maggawerden neun weitere Ph&anomene aufgezahlt, nandiehdrei
Enthaltsamkeiten, d.i. Abstehen von falscher Rélscher kérperlicher Handlung und falscher Lebéhsfng

sowie die zwei grenzenlosen Zustande Mitgefikaring und Mitfreude fhuditg; des weiteren Gleichmut

(tatramajjhattatg, Aufmerken, Absicht, Entschluss.

Die ersten fiinf dieser neun Phanomene sind jedacbestandig”, d.h. nur gelegentlich anwesend.




8 18 siehe 15 siehe 30 48
siehe 2 siehe 15 29 (=37) 39 49
10 (= 14, 23, 27, 53| siehe 6 30 (= 38) 40 50
56)

Nach einer detaillierten Erklarung und Beschreibjeugs der obigen Phédnomene folgt eine
systematische Gruppierung der Phdnomene in getrerifategorien, mit weiteren Fragen

und Erklarungen, welche ich hier in einer sehr musangefassten Art wiedergebe:

Zu dieser Gelegenheit bestehen 4 Gruppen (Gefuhl, Wahrnehmung, Bewusstsein und geistige
Gestaltungen, welches spater alle anderen obeefébften Phdnomene miteinschligl@ Grundlagen
(Geist, Geist-Objekt 2 Elemente (Geist-Bewusstsein, Geist-ObjgkB Nahrstoffe (Sinneseindruck,
Wille, Bewusstseijy 8 Fahigkeiten (11-18), 5 Vertiefungsglieder (6-10), 7 Krafte (24-30), 3
Wurzelbedingungen (31-33), 1 Eindruck (1), 1 Gefiuhl (2), 1 Wahrnehmung (3) ... Diese, oder
was auch immer fir andere, konditional hervorgebrachte koérperliche Phanomene anwesend

sein mogen, diese Phanomene sind karmisch heilsam.

Zu den Gruppen, Grundlagen, Elementen und Fahgksit Vibh. I, II, 1ll, V. Zu den N&hrstoffen, Vegtungen
und Wurzel-Bedingungen s. Patth. Einleitung 8815,11

(3-4, 7-8) Im heilsamen, nicht mit Einsicht verbendn Bewusstsein, fehlen alle Aspekte der
Weisheit (15, 19, 28, 33, 36, 52, 54); im von Ifeténz begleiteten Bewusstsein (5-8) ist

Freude durch Indifferenz ersetzt.

(9-13) Karmisch heilsame Phanomene der Feinkogheri Spharergpavacarg sind die
funf Vertiefungen jhana s. Vibh. XII) und ihre geistigen Begleitfaktorelech gebe hier nur
die einleitenden Worte zur Analyse der 1ten Veutigfwieder:

Immer dann, wenn eine(r) den Weg zum Erlangen der Feinkdrperlichen Sphare entwickelt und,
losgeldst von sinnlichen Dingen und getrennt von unheilsamen Ph&nomenen, in die erste, durch
das Erd-Kasina® hervorgerufene Vertiefung eintritt, die von Gedankenfassen und diskursivem
Denken begleitet ist, von Loslésung (= Sammlung, samadhi) gezeugt, mit Glicksgefuhl (piti)

und Freude (sukha) erfillt, zu einer solchen Zeit besteht: Eindruck, Gefihl, etc.

Nachdem so alle Vertiefungen analysiert worden,sanfibigt dasselbe erneut bezuglich ihrer
Kombination mit den 4 Arten des Fortschritts (schwder leicht, mit schwerfalliger oder
schneller Einsicht), dann beztiglich der begrenatiar unbegrenzten Natur der Vertiefungen

und ihrer Objekte, wonach alles mit 8 weiteren Kasierneut wiederholt wird.

° [FuRnote im Original] Das Erd-Kasina besteht im Bixierung der gesamten Aufmerksamkeit auf eincitii
Erde, bis schlieBlich alle Sinneseindriicke versodem, und man in die erste Vertiefung eintritt. eEin

vollstandige Erklarung aller 10 Kasina-Ubungen énsich imVisuddhi-maggaKap. IV & V.



Danach werden die Vertiefungen noch einmal anatysiend zwar hinsichtlich ihrer
Beziehung zu den sogenannten ,Spharen der Meibtdts¢abhibhayatany den 4 Pfaden
des Fortschritts, den 3 Befreiungen (Leerheit, Whlusigkeit, Bedingungslosigkeit), den 4
Gottlichen Zustéanden (Mitgefuhl, Mithilfe, Mitfreed Gleichmut) und zuletzt hinsichtlich der
Friedhofs-Meditation.

(14-17) Es folgt eine Analyse der vier Vertiefungkar Unkorperlichen Spharar(ipa).

Die nachsten Abschnitte bilden eine synthetischgp@ierung aller oben erwahnten karmisch
heilsamen Zustande des Bewusstseins hinsichtliah vier Vorherrschenden Faktoren
(Konzentration der Entschlossenheit, der Tatkdds Bewusstseins, der Ergriindung; s. Vibh.
IX; Patth., Einleitung 83) und auch hinsichtlichsd&rades der karmischen Effektivitat —
grof3, mittel oder schwach. [269-276]

(18-21) Die Behandlung des heilsamen Bewusstseimdete mit einer Untersuchung
derjenigen Zustande, welche als Uberweltliche Pfémlauttara-magga der vier Stufen der
Heiligkeit bekannt sind, welche von den Edlen Sehilerreicht werden; namlich: 1. der in
den Strom-Eingetretenesqtapanng 2. der Einmal-Wiederkehrersgkadagamiyy 3. der
Nicht-mehr-Wiederkehremfiagamin, 4. der Heilige Arhat). Sie beginnt mit den Worten:

Immer dann, wenn man eine Uberweltliche Vertiefung entwickelt (lokuttara-jhana), die zur
Befreiung fiihrt (aus dem Kreislauf der Wiedergeburten) und zur Aufhebung, zum Uberwinden
aller falschen Ansichten und dem Erlangen der ersten Stufe der Heiligkeit, ..., zu einer solchen
Zeit bestehen: Eindruck, Gefiihl etc. (wie oben, und zusatzlich): die Fahigkeit "das noch nicht
Erkannte werde ich erkennen” (an-annatannassamit’indriya; vgl. Vibh. V), rechte Rede, rechtes

Tun, rechter Lebenserwerb.

Den Kommentaren zufolge sind die letzten drei Phigree, auch wenn sie beim ersten heilsamen Bewirsstse
nicht angefihrt sind, dort doch impliziert durcle dusatzliche Phrase: ,Diese, oder was sonst noetmderen,

bedingt entstandenen...".

Die Erklarung der geistigen Begleitfaktoren istrhieselbe wie schon oben, nur dass
,Gedankenfassen“vitakkg jetzt ein Glied des Achtfachen Pfades ist (Rechésinnung),
und ,Interesse”“fiti, Verziickung) ein Erleuchtungsglied (s. Vibh. 1) ®anach werden die
drei weiteren Uberweltlichen Vertiefungen analytsierst in einer allgemeinen Weise, dann
als verschiedene Pfade des Fortschritts, weitexlsifPfad der ,Leerheit”, ,Wunschlosigkeit"
und ,Unbedingtheit®, dann die letzteren zusammenhd®an Pfaden des Fortschritts. Auf exakt
dieselbe Weise werden dann die verbleibenden dadieRder Heiligkeit behandelt (s. Vibh. V

Anmerkung).



B. Karmisch unheilsame(akusalg Zustande wurzeln entweder in Gier, Hass oder

Verblendunglpbha dosg moh3g.

(22-29) Von Gier getragenes Bewusstsein kann emmedn Freude oder von Indifferenz
begleitet sein, verbunden mit falscher Ansicht odaht, vorbereitet oder nicht. Somit

erhalten wir 8 Klassen von Gier getragenem Bewassts

(30-31) Von Hass getragenes Bewusstsein, welchasinvon Tribsal begleitet ist, kann

vorbereitet sein oder nicht. Somit erhalten wirladsen von Hass getragenem Bewusstsein.

(32-33) Von Unwissenheit getragenes Bewusstseilthes immer mit Indifferenz verbunden
ist, kann entweder von Zweifelvi€ikicchg begleitet sein, oder von Aufgeregtheit

(uddhacca. Somit erhalten wir 2 Klassen von Unwissenheitagenem Bewusstsein.

Im unheilsamen Bewusstsein finden wir ebenso wida@msamen Bewusstsein all diejenigen
geistigen Begleitfaktoren, welche entweder die emtbaren Elemente in jedem geistigen
Bewusstsein bilden, oder welche als solche karmigthisch) neutral sind, namlich:

Eindruck, Gefuhl, Wahrnehmung, Wille, Bewussts@edankenfassen, Diskursives Denken,
Interesse, Freude, Einspitzigkeit des Geistes, dimeRuhe; aber anstelle der heilsamen
Phanomene haben wir: falsche Sicht (nur in viersg&dm), falscher Entschluss, falsches
Bemduhen, falsche Konzentration, Schamlosigkeit, i&genlosigkeit, Gier, Hass, Tauschung

etc.

Gier ist nicht vorhanden in Hass-getragenem Bewasst Hass nicht in Gier-getragenem
Bewusstsein; wohingegen Tauschung in beiden vorkiotmmnur von Tauschung getragenen
Bewusstsein sind Gier und Hass nicht vorhanden.Hass-getragenen Bewusstsein ist
Tribsal (schmerzhaftes geistiges Gefluhl) vorharastelle von Freude und Indifferenz.

Dem Abhidhammattha-Sangahaufolge sind die vier Ublen, in jedem unheilsamen
Bewusstsein vorhandenen Phanomene: Tauschunghg, Schamlosigkeit ghirika),
Gewissenlosigkeitahottappa, Aufgeregtheit (ddhacca. Dunkel mang kann nur in nicht
mit falschen Ansichten verbundenem, gier-getrageB&wusstsein, vorhanden sein; Neid
(issg und Gewissensunruhlkukkucca nur in Hass-getragenem Bewusstsein.

C. Karmisch neutralglavyakata Zustande sind entweder karma-gewirkipékg oder

karmisch unabhangige Funktiondmiya).

(a) Wirkungen von heilsamen Karmaugala-vipakasind:



(34-38) Die funf Klassen des Sinnes-Bewusstseim). dSehen, Hoéren, etc., mit
wunschenswerten Objekten. Von diesen sind das Audgehren-, Nasen- und Zungen-
Bewusstsein von indifferentem Gefuhl begleitet, rali€drper-Bewusstsein ist von
korperlichem Wohlgefiihl begleitet. Der Text zur Ars& des Augen-Bewusstseins als

Resultat heilsamen Karmas beginnt so:

Immer dann, wenn aufgrund friiheren Handelns und Anh&aufung von unheilsamen Karma,
verbunden mit der Sinnessphére, Augen-Bewusstsein als Karma-Wirkung aufgestiegen ist,
welches von indifferentem Gefiihl begleitet ist und etwas Sichtbares [eine Form] zum Objekt
hat, sind anwesend: Sinneseindruck, Gefuihl, Wahrnehmung, Wille, Bewusstsein, Gleichmut,
Einspitzigkeit des Geistes, Geist-Fahigkeit, Gleichmut-Fahigkeit, Vitalitdts-Fahigkeit ... Diese,
und was sonst noch an konditional entstandenen, unkdrperlichen Ph&dnomenen zu dieser Zeit

gegenwartig ist, sind karmisch neutrale Phanomene.

Dem Abhidhammatta-Sangahaufolge sind die sieben untrennbaren geistigen |eitéaktoren in allen
Bewusstseinsklassen: Eindruck, Gefuhl, Wahrnehmuigle, Sammlung, Vitalitat, Aufmerkenpbassa

vedanasanna cetana cittass’ekaggatgivit'indriya, manasikara.

(39) Das ,Geist-Element“nfano-dhaty mit erstrebenswertem Objekt. Auch dieses ist von
Indifferenz begleitet, aber neben den oben erwéhrgeben untrennbaren Begleitfaktoren
sind anwesend: Gedankenfassen und Diskursives Denke

Dieses karma-gewirkte Geist-Element uUbt den Komarent zufolge die Funktion des ,Empfangens”

(sampaticchanpder Sinnesobjekte aus (vgl. Vibh. Il und Tabelle)

(40-41) Das ,Geist-Bewusstseins-Elementefiafo-vinnana-dhaju mit erstrebenswertem

Objekt. Es ist entweder von Freude begleitet, @darGleichmut (vgl. Vibh. 1lI).

Dieses karma-gewirkte Geist-Bewusstseins-Elemehtt fidlen Kommentaren zufolge die Funktionen des
sJuntersuchens" gantirang des Sinnesobjekts und des ,Registrierensid{arammani der Sinnes- oder
Geistobjekte aus. Von Gleichmut begleitet kann eshaals Wiedergeburts-Bewusstsein, Unter-Bewusstsei

oder Sterbe-Bewusstsein fungieren.

Die obigen, karma-gewirkten Bewusstseinsklassem siitht von Wurzel-Bedingungen
begleitet (s. Patth. Einleitung §1).

(42-49) Die 8 Karma-Wirkungen der 8 heilsamen Zondgader Sinnessphare, mit denen sie

exakt Ubereinstimmen.

Den Kommentaren zufolge kdnnen sie bei der Empfé&ngm Unterbewusstsein, beim Tod in der nachsten

Existenz und beim Registrieren wirksam sein (shVil).

(57-65) Die Vertiefungen als Karma-Wirkungen.



Sie sind bei der Empfangnis, im Unterbewusstsethaum Todeszeitpunkt wahrend des nachsten Dadeins a

(66-69) Die Uberweltlichen Vertiefungen der 4 Pfader Heiligkeit die als Karma-

Wirkungen erscheinen.

Zuerst werden alle diese Zustande in einer allgeemeiWeise untersucht, dann wie oben
dargelegt in Verbindung mit den 4 Pfaden des Fbriits etc. etc., dann mit den
Uberweltlichen Grundlagen der Achtsamkeisat{-patthana s. Vibh. VII), den
Uberweltlichen Rechten Bemiihungen (s. Vibh. Vith). etc.

(b) Wirkungen von unheilsamen Karnak(salavipakasind:

(50-54) Die funf Klassen des Sinnes-Bewusstseirtsniaht erstrebenswertem Objekt. Von
diesen sind Augen-, Ohren, Nasen- und Zungen-Bdseaissvon indifferentem Gefihl

begleitet, Kérper-Bewusstsein jedoch von schmetehafsefihl.

(55) Das Geist-Elementm@ano-dhatiy mit nicht erstrebenswertem Objekt, von indiffdem
Gefuhl begleitet.

(56) Das Geist-Bewusstseins-Elemenitealo-vinnana-dhajumit nicht erstrebenswertem

Objekt (ohne Wurzelbedingungen), von indifferen@afuhl begleitet.

Im Abhidhammatta-Sangahsteht ,Rezeptiv-Bewusstseinsdmpaticchana-citiafir das Geist-Bewusstsein,

und ,Pruf-Bewusstsein“s@gntirana-cittg fir das Geist-Bewusstseins-Element (vgl. Vibh. Il

(c) Karmisch neutrale Funktionekriya) sind weder Karma-Resultate, noch Erzeuger von
Karma-Wirkungen, sondern bestehen aus ,bloRem Tkafana-mattd. Zu dieser Klasse

gehoren:

(70) Das Geist-Element, welches immer von indifféeen Geflihl begleitet und ohne Wurzel-

Bedingungen ist.

Dieses funktionelle Geist-Element Ubt entsprechelh Kommentaren das ,Aufmerken an den finf

Sinnestoren“gancadvaravajjanpaus.

(71) Das von Indifferenz begleitete, Geist-Bewussis-Element ohne Wurzelbedingungen,
welches sogar als karmisch neutrale Funktion enalhtelligenten Wesen vorhanden ist.

Dieses Element Uibt die Funktionen des ,Aufmerkdasajjand und ,Feststellens*vptthapana aus.



(72) Das von Freude begleitete Geist-Bewusstsdieisidnt (ohne Wurzelbedingungen),
welches gemall den Kommentaren als karmisch neltalktion nur im Arhat vorkommt

(mit der Funktion des ,Impuls-Gebens*” og@vang.

Im Abhidhammattha-Sanghaerden diese drei funktionalen Zustédnde angefifiit) pancadvaravajjana-citta
(Aufmerken an den funf Sinnestoren), (fdanodvaravajjana-citt§Aufmerken am Geisttor), (72asituppada-
citta (Freude hervorrufendes Bewusstsein®. Nr. 71 Udbdgh auch die Funktion des ,Feststellengitthapana

aus.

(73-80) Acht funktionale Zustande, die in jeder emeth Hinsicht mit den acht Klassen des
heilsamen Bewusstseins der Sinnessphéare identisthebenfalls von Wurzelbedingungen

begleitet sind, als funktionale Zustande aber mimbArhat vorkommen.

(81-89) Die von Arhat praktizierten Vertiefungen.

Die beigefiigte Tabelle gibt eine prazise und kldbersicht aller im Vorangehenden erwéhnten 89 Klastes
Bewusstseins, ihrer Funktionen und ihrer untersliitieen Kombinationen mit den 52 geistigen Faktoren
(cetasikd. Letzteres Schema stammt aus déisuddhi-maggaind demAbhidhammatta-Sangaha denen die
ausfuhrlichen Listen ddShammasanganilurch die Auslassung gleicher Faktoren verkirztden sind (wie in
der Tabelle weiter oben dargestellt).

Eine ahnliche Tabelle im Anhang meinBaddhistischen Worterbuchsasiert jedoch auf der Einteilung der
Ph&nomene in die funf Gruppen des Daséihar{dd, wie sie imVisuddhi-maggaerwendet wird. Aus diesem
Grund erscheinen dort nur 50 geistige Begleitfadorwelche die Gruppe der Gestaltungesankhara-
kkhandha bilden; die Ubrigen beiden geistigen Faktorerd sidentisch mit der Gefiihls-Gruppe bzw. der

Wahrnehmungs-Gruppe, und werden extra aufgefuhrt.
ll. Korperlichkeit ( rupa-kanda)

Dieses Kapitel kann auch als eine Erganzung zu lbgdC des ersten Kapitels angesehen werden, e®ldle
.karmisch neutralen Zustande“ behandelt. Dies vdtoich den ersten Paragraphen des Kapitels angédeute
welcher sich auf alle karmisch neutralen Zustanezdint, und nicht nur auf Kérperlichkeit wie dersRees

Kapitels.

Welche Phanomene sind karmisch neutral (avyakata)? Diejenigen Karma-Wirkungen (vipaka),
welche der Sinnessphéare angehodren, der Feinkorperlichen Sphére, der Unkoérperlichen Sphéare
oder dem Bezugslosen (der individuellen Existejz bestehend in Gefuhl, Wahrnehmung etc.,
weiterhin jene karmisch neutrale Funktionen (kriya), ..., weiterhin alle Koérperlichkeit (rupa),

sowie das Nicht-Geschaffene Element (nibbana): diese Dinge sind karmisch neutral.

Nun werden die Worte des ersten Paragraphen ,abigdflichkeit” aufgegriffen, und im
nachsten Paragraphen wird die Frage gestellds pedeutet alle Koérperlichkeit? Die Antwort

lautet: ,Die vier physischen Grundelemente (Festigkeit, Fliissigkeit, Hitze, Bewegynagind die



sekundaren, daraus abgeleiteten physischen Phanomene — diese werden ‘alle Korperlichkeit

genannt.”

Als eine weitere Antwort auf die Frage nach ,all&rperlichkeit* folgt nun eine eigene
Matrix oder Liste fur Korperlichkeit, in welcherafie zuerst unter dem Begriff der einfachen,
dann zweifachen etc. bis hin zur elffachen KorpéHeit klassifiziert wird. Danach werden
alle Begriffe der Matrix erklart.

Entsprechend der einfachen Klassifizierung ist alkbrperlichkeit z.B. ohne
Wurzelbedingungenhgtu Gier, Hass, Unwissenheit und ihre Gegenteileflingg, weltlich,
Subjekt der Einflisses@savg, der Fesseln (welche die Wesen an das Rad detevgieburt
binden), der geistigen Hemmungen etc., nicht dwelstehen aufzuheben (nur geistige
Zustande, z.B. Haften an Korperlichkeit, kbnnenasfigegeben werden); der Sinnessphére

zugehorig, erkennbar durch die sechs Bewusstsensamnbestandig etc.

Zweifache Klassifizierungen sind z.B.: abhangig rodeht abhangig, karmisch erworben
oder nicht, sichtbar oder nicht sichtbar, durch Bsstsein gezeugt oder nicht, eigene oder

fremde, grob oder subtil etc.

Als ,abhéngig® (padg — d.h. von den vier physischen Grundelementenekerny 23
Phanomene, namlich: die 5 physischen SinnesorgeteObjekt, Ton, Geruch, Geschmack
(das Tast-Objekt ist nicht abh&ngig, siehe dortgiblichkeit, Mannlichkeit, (physische)
Lebensfahigkeit, korperliche AuRRerung, sprachliéduerung, (dazwischenliegender) Raum,
korperliche Beweglichkeit, korperliche Geschmeiaigkkorperliche Gefligigkeit, Wachstum,
Kontinuitat, Verfall, Unbestandigkeit, stofflicheaNrung.

In keinem der kanonischen Abhidhamma-Bicher wird ¢erz bhadaya-vatthy oder irgendein anderes

spezielles Organ als physische Grundlage des Geistégihnt.

Als ,nicht abhangig® werden die die vier physisch@&nundelemente bezeichnet; d.i. das
Feste, Flussige (Kohasion), Hitze und Bewegung,demen Festigkeit, Hitze und Bewegung

das Tast-Objekt ausmachen.

Als ,eigene” Korperlichkeit gelten die funf Sinnegane; als ,fremde” die finf Objekte; als
Jhicht karmisch erworben* die fiinf Sinnesobjektérperliche und sprachliche AuRerungen;
als ,sichtbar“ nur das Sehobjekt (Farbe etc.).

Danach werden alle Kategorien der Korperlichkeit gleiche Weise in Gruppen von drei,
vier, funf etc. behandelt.



lll. Zusammenfassung fikkhepa-kanda)

Das dritte Kapitel enthalt eine vollstandige Erklég alle Begrifflichkeiten der Abhidhamma- sowier de

Suttanta-Matrix, und folgt der Ordnung dieser ListEs beginnt so:

Welche Phanomene sind karmisch heilsam? Die drei Wurzeln des heilsamen Karma (kusala-
hetu), namlich: Gierlosigkeit, Hasslosigkeit, Unverblendung, sowie die mit diesen verbundenen
Gruppen von Gefuhl, Wahrnehmung, Gestaltung und Bewusstsein; weiterhin alle kérperlichen,
sprachlichen oder geistigen Handlungen (karma = Wille), die in ihnen wurzein.

Welche Phéanomene sind karmisch unheilsam? Die drei Wurzeln des Unheilsamen, namlich:
Gier, Hass, Verblendung etc.

Welche Phanomene sind karmisch neutral? Die Wirkungen (vipaka) des heilsamen und
unheilsamen Karma, ..., die karmisch neutralen Funktionen (kiriya), ..., alle Korperlichkeit,

sowie das Nicht-Gezeugte Element (nibbana).
Dann folgen Fragen wie:

Welche Phanomene sind mit freudvollem Gefihl verbunden? ... mit unerfreulichem Gefihl? ...
mit indifferentem Gefiihl? — Welche Phanomene sind Karma-Wirkungen? ... haben Karma-
Wirkungen? ... sind keine Karma-Wirkungen und haben keine Karma-Wirkungen? — Welche
Phanomene sind durch Einsicht aufzugeben (dassana)? (Antwort; Die ersten drei Fesseln, d.h.
Personlichkeits-Glaube, Zweifelsucht, Hangen aneReagnd Riten; diese werden auf der ersten Stufe de
Heiligkeit Uberwunden. Welche Phanomene sind durch Geistesentfaltung zu Uberwinden
(bhavana)? (Antwort: Die restlichen sieben Fessg¢lnWelche Phanomene sind weder durch
Einsicht noch durch Geistesentfaltung zu berwinden? (Antwort: Die karmisch heilsamen und
neutralen Zustande.— Welche Phanomene gehéren ,den in Héherer Schulung Befindlichen* zu?
(Antwort: Die 4 Pfaderfaggg der Heiligkeit und die Friichtglfald) der drei niederen PfagaNelche
Phanomene gehéren der ,beendeten Hoheren Schulung zu“? (Antwort: Das hochste Ziel der
Heiligkeit, die Arhatschaft. Welche Phanomene gehdren weder ,den in Hoherer Schulung

Befindlichen® noch der ,beendeten Hoheren Schulung zu“? (Antwort: Alle tbrigen Zustandg.

Gruppen von Wurzel-Bedingungerhety: Es gibt drei karmisch heilsame Wurzel-
Bedingungen Kusala-het)yt Gierlosigkeit, Hasslosigkeit, Unverblendung; idiearmisch
unheilsame Wurzel-Bedingungen: Gier, Hass, Verhlagd drei karmisch neutrale Wurzel-
Bedingungen: Gierlosigkeit, Hasslosigkeit, Unvenleng; entweder als reine Karma-
Wirkung (vipaka-hety oder als reine Funktiorkifya-hety...

Letztere sind den Kommentaren zufolge in denjenigamma-gewirkten Bewusstseinsklassen vorhanden (42-
49), welche den 8 Klassen des heilsamen Bewusstqdif8) entsprechen, und welche als ,Registrier-
Bewusstsein® tad-arammana-citth Wiedergeburts-Bewusstsein, Unterbewusstsein 8tethe-Bewusstsein

fungieren koénnen, sowie in den entsprechenden frgiktionalen Klassen (73-89), welche beim Arhat als

Impulsiv-Bewusstseingvana-cittg wirksam sind.



Danach folgt eine Erklarung der vier schadlicheninflasse” @savag, d.i. sinnliches
Verlangen, Daseinstrieb, Ansichten und Unwissenlt@ibn der zehn Fesselsamvojani
welche die Wesen an das Rad der Wiedergeburtealfiessd die in der hier angegebenen
Bezeichnung und Reihenfolge ein wenig von der imrteden Ublichen abweichen. Es
handelt sich um: 1. sinnliches Begehren, 2. Ubdémol3. Diinkel, 4. falsche Ansichten, 5.
Skepsis und Zweifel, 6. Hangen an Regeln und Ritemaseinstrieb, 8. Neid, 9. Geiz, 10.
Unwissenheit. Dem Kommentar zufolge werden mit elsten Stufe der Heiligkeit (Strom-
Eintritt) die Fesseln 4, 5 und 6 aufgegeben, auf zkeeiten Stufe (Einmal-Wiederkehr)
werden 1 und 2 stark abgeschwécht, auf der di@tafe (Nie-Wiederkehr) verschwinden sie

ganz, und auf der vierten Stufe (Heiligkeit) siti¢ 40 Fesseln géanzlich verschwunden.

Darauf folgt eine Erklarung der 4 Bindungen, 4 &ityt4 Joche und der 6 Hemmungen (in
den Lehrreden werden nur funf Hemmungen erwahrivewgnwissenheit* ausgelassen ist).

Anschlie3end folgen Untersuchungen wie:

Welche Zustdénde haben Objekte? (Die vier geistigen Gruppen). Welche nicht? (Alle
Kdrperlichkeit und das Nichtgezeugte Element). — Welche Phanomene sind Zusténde des
Bewusstseins oder der geistigen Begleitfaktoren, und welche nicht? — Welche sind Anhaftungen

und welche nicht? — Welche Phdnomene sind Befleckungen und welche nicht?

Auf diese Weise werden in jeder der zahlreichenetsnichungen das Wesen und die
Funktion der jeweiligen Phanomene aulierst austihiblestimmt.

Es folgt nun die Erklarung der Suttanta-Matrix. DRatworten auf die zwei-begrifflichen
Fragen sind in der Regel sehr kurz und verwendemekespezielle Abhidhamma-
Terminologie, sondern geben wo mdglich aus den reelen bekannte Formulierungen
wieder. Einige der ,Definitionen anhand von Synomyrh jedoch sind mit denen im
Dhamma-sanganterwendeten identisch, z.B. bei ,Achtsamkeit” u.a.

IV. Synopsis Atthuddhara-kanda)

Das letzte Kapitel, die ,Zusammenschau“ (wortlictAuszug der Bedeutungen®) ist
wahrscheinlich spater entstanden, wie es die vatetenTerminologie vermuten lasst, und
auch aufgrund des alternativen Titels ,Komment&tiBa“, den es imAtthasalinierhalt und
wo es dem Sariputta Thera, dem grol3en Schiler ddgHa, zugeschrieben wird. Dieses
Kapitel folgt ebenfalls der Abfolge der Abhidhammaatrix, ist aber komprimierter als das
Kapitel Ill. Es behandelt nicht die Suttanta-Matrin den Antworten wird durchweg auf die

Ebenen des Bewusstseinshym) und die Bewusstseinsklassen Bezug genommen, gelch



hier citt"'uppadaheien (wortlich: ,Aufkommen des Bewusstseins“jy Ausdruck, der in den

frheren Teilen deBhammasangamur als Name des ersten Kapitels verwendet wird.

Wir geben hier nur eine Passage des Kapitels wiader die Art und Weise der darin

verwendeten Formulierung aufzuzeigen:

Welche Phanomene sind karmisch heilsam? Alles Heilsame der vier Ebenen des Bewusstseins.
Welche Phanomene sind karmisch unheilsam? Die zw6lf unheilsamen Klassen des
Bewusstseins.

Welche Phanomene sind karmisch neutral? Die Karma-Wirkungen der vier Ebenen; das

funktionell Neutrale der drei Ebenen; weiterhin die gesamte Korperlichkeit und Nibbana.



II. Vibhanga - ,Das Buch der Abhandlungen*

Einleitende Bemerkungen

Das zweite Werk des Abhidhamma-Pitakdbhanga besteht aus einer Reihe von 18
Abhandlungen odevibhanga alle in sich abgeschlossen und voneinander umagjfpaJede
Abhandlung besteht in der Regel aus drei Teiler: Slitta-Erklarung, die Abhidhamma-
Erklarung und ein katechetischer Teil in Form voagen und Antworten.

Aufgrund seiner ersten drei Abhandlungen bildet\di@hangabis zu einem gewissen Grad
eine Ergénzung zui@hammasanganiund gleichzeitig eine Grundlage fur dakatu-katha
Diese drei Werke widmen sich namlich ganzlich eersichopfenden Untersuchung von drei
Kategorien hochster Wichtigkeit fur ein echtes Vamsinis buddhistischer Philosophie,
namlich: den ,5 Gruppen des Daseinghigndg, den ,12 Grundlagen‘ayatang und den ,18
(psycho-physischen) Elementemth@ty. Mit Hinsicht auf diese drei Gruppen sind Dhatu-
kathaalle Phdnomene des Seins kategorisiert und in Beage zueinander gesetzt. Davon
abgesehen bilden diese drei Kategorien das Themardeen drei Kapitel de¥amaka
wahrend sie imPuggala-Pannattiunter den Uberschriften im Inhaltsverzeichnisafika)
auftauchen. Viele der Passagen Wédshangafinden sich auch inPatisambhida-Maggales
Khuddaka-Nikaya, zu dem es eine groRe Ahnlichkeftvaist; sowohl inhaltlich als auch
beziglich der Anordnung [des Stoffes]. Beide Wenkerden haufig imVisuddhia-Magga
angefihrt und zitiert.

I.  Die funf Gruppen des Daseinh@nda-vibhangh
Il.  Die zwolf Grundlagendyatana-vibhangp
Ill.  Die achtzehn Elementélijatu-vibhanga
IV. Die vier Edlen Wahrheitersécca-vibhanga
V. Die zweiundzwanzig Fahigkeitem{riya-vibhanga
VI.  Bedingtes Entstehepdccayakara-vibhanga
VII.  Die vier Grundlagen der Achtsamkesifipatthana-vibhangda
VIIl.  Die vier rechten Anstrengungesafnmappadhana-vibhanga
IX. Die vier Machtfahrteniddhipada-vibhangp
X.  Die sieben Erleuchtungsglieddrofjhanga-vibhangn
XI.  Der achtfache Pfadriagga-vibhangg
XIll.  Die Vertiefungenjfbana-vibhanga
XIll.  Die vier grenzenlosen Zustandgppamanna-vibhanga
XIV.  Die Vorschriften der ethischen Schulumsikkhapada-vibhanga
XV. Die vier analytischen Wissepdtisambhida-vibhanga
XVI.  Arten des Wissensi@na-vatthu-vibhanga
XVII.  Kleinere Punktekhuddaka-vatthu-vibhanga



XVIIl.  Das Herz der Lehralhamma-hadaya-vibhanya
I. Die funf Gruppen des Daseins (Khanda-Vibhanga)

Diese funf Gruppen, welche unter den drei AspektamBewusstsein, geistige Faktoren und
Kdrperlichkeit bereits imDhammasanganbeschrieben worden sind, bilden die sogenannte
individuelle Existenz oder, im weiteren Sinne, B Gberhaupt, ndmlich: 1. Korperlichkeit
(rupa), 2. Gefuhl yedanda, 3. Wahrnehmungsénng, 4. Gestaltungensénkharg, 5.

Bewusstseinyinnang.

Sutta-Erklarung:

Hier werden die funf Gruppen entweder als vergangankinftig oder gegenwartig
beschrieben, eigene oder fremde, grob oder suleidirig oder erhaben, fern oder nah (siehe
Annatta-lakkhana-sutja Dann folgen separat Erklarungen jedes dieseritBegn Form von
Fragen und Antworten fir jede Gruppe. So heil3t.Bs #lass grobe Kdorperlichkeit aus den
funf physischen Sinnes-Grundlagen (Sinnesorganamjesden zugehdrigen Sinnesobjekten
besteht; subtile Kérperlichkeit besteht aus Weltlat, Mannlichkeit, korperlichen und
sprachlichen AuRerungen etc. Fir die Gefiihls-Grupmelana-kkhandhaliest sich die
Erlauterung der Begriffe so:

Karmisch unheilsames Gefihl ist grob, heilsames und neutrales Gefihl ist subtil; heilsames und
unheilsames Gefiihl sind grob [...], neutrales Gefiihl ist subtil; schmerzhaftes Gefihl ist grob,
freudvolles und indifferentes Geflihl sind subtil; freudvolles und schmerzhaftes Geflihl ist grob,
indifferentes Geflhl ist subtil; das Gefiihl einer Person ohne meditative Verwirklichungen ist
grob, das Gefuhl einer Person mit meditativen Verwirklichungen ist subtil; Gefiihle welche den
Befleckungen unterliegen sind grob, diejenigen welche nicht den Befleckungen zuneigen sind

subtil. Das heif3t: Dieses Gefuhl ist grob oder subtil im Vergleich zu einem anderen.

Abhidhamma-Erklarung:

Die Erklarung der Korperlichkeit besteht in einedriichen Wiederholung der Matrix der
Kdrperlichkeit, wie sie in Dhs. 1l gegeben wird.

Die Aussagen uber jede einzelne der vier geistigrerppen sind in vier Abschnitte gruppiert.
Die ersten drei Abschnitte bestehen aus zahlreicBets von einfachen, zweifachen,
dreifachen bis hin zu zehnfachen Klassifizierungter jeweiligen Gruppe. Der vierte
Abschnitt enthalt diverse Sets von 7fachen, 24fach&0fachen und vielfachen
Klassifizierungen. Wir erlautern das Verfahren arthder Gefuhls-Gruppe. Das erste Set von

Klassifikationen lautet hier wie folgt:



Was ist hier die Geflihls-Gruppe? Die Gefihls-Gruppe ist von einer einzigen Natur
(ekavidhena): insofern sie mit Sinnes-Eindruck verbunden ist,

zweifach: Wurzel-begleitet oder nicht (sahetuko, ahetuko = 2te Dyade der Matrix)

dreifach: karmisch heilsam, unheilsam, neutral (= 1te Triade)

vierfach: der Sinnessphéare, Feinkodrperlichen Sphéare oder Unkdrperlichen Sphére zugehdrig
[nur drei?]

funffach: korperliches Wohlgefuhl, kdrperlicher Schmerz, Freude, Traurigkeit, Indifferenz
sechsfach: von Augen-, Ohr-, Nasen-, Zungen-, Korper- oder Geist-Eindruck stammend
siebenfach: von Augen-, Ohr-, Nasen-, Zungen-, Kérper-Eindruck stammend, vom Eindruck des
Geist-Element oder Geist-Bewusstseins-Element stammend

achtfach: von Augen-, Ohr-, Nasen-, Zungen-Eindruck stammend, von korperlichen Schmerz
oder Wohlgefuhl stammend, vom Eindruck des Geist-Element oder des Geist-Bewusstseins-
Element stammend

neunfach: von Augen-, Ohr-, Nasen-, Zungen-, Kérper-Eindruck stammend, vom Eindruck des
Geist-Element stammend, vom Eindruck des Geist-Bewusstseins-Element stammend, welches
karmisch heilsam, unheilsam oder neutral sein kann

zehnfach: von Augen-, Ohr-, Nasen-, Zungen-Eindruck stammend, von angenehmen oder
schmerzhaftem Korper-Eindruck stammend, vom Eindruck des Geist-Element stammend, vom
Eindruck des Geist-Bewusstseins-Element stammend, welches karmisch heilsam, unheilsam

oder neutral sein kann

Bei allen weiteren Klassifizierungen der ersteni ddeschnitte sind die einfache, vierfache
etc. bis hin zur zehnfachen Klassifizierung idestti;nnerhalb der Behandlung jeder Gruppe;
nur die zweifache und dreifache Klassifizierungieaen wie im Folgenden ersichtlich wird.
Der erste Abschnitt tragt die Bezeichnuwhgka-mulaka ,basierend auf den Dyaden (der
Matrix)“, weil hier die zweifache Klassifizierundler anwendbaren Dyaden nacheinander
zum Einsatz kommt, gefolgt von den anwendbarerdéndlr die dreifache Klassifizierung.

Im zweiten Abschnitt,tika-mulaka ,basierend auf Triaden®, sind die anwendbaren
Triaden die beherrschende Permutation, gefolgtdeananwendbaren Dyaden der zweifachen
Klassifizierung.

Dem Kommentar zufolge wirde dies zu 950 Sets vas#lizierungen fur jeden der zwel
ersten Abschnitte fihren. Im Pali-Text jedoch s®id jedoch auf vier bzw. finf Sets
zusammengezogen.

Im dritten Abschnittubhato vaddhaka,Anwachsen von beiden”, folgen die Dyaden und
Triaden einander gleichmalRlig zunehmend in jedem Ba&tes insgesamt 19 anwendbare
Triaden fur die Gefuhls-Gruppe gibt, werden auch 1@ anwendbare und mit diesen in
Verbindung stehende Dyaden angefiihrt. Daher firgigm in diesem Abschnitt lediglich 19

Satze von Klassifizierungen.



Der vierte Abschnitt hat keinen eigenen Untertitehd enthalt zahlreiche Sets von
7facher, 24facher, 30facher und mannigfacher Kiassiungen, von denen die 19
anwendbaren Triaden einen Teil bilden.

Die Behandlung der verbleibenden drei Gruppen fdigiselben Methode, mit Variationen

wenn sie fur die entsprechende Gruppe notwenddy sin

Katechetischer Teilpanha-pucchaka
Hier werden Fragen bezuglich der finf Gruppen igrBien aller Triaden und Dyaden der
Abhidhamma-Matrix gestellt, sofern sie passend.sfiueh Beispiel:

Wie viele Gruppen sind karmisch heilsam, unheilsam, neutral? Wie viele Gruppen sind mit

angenehmen, schmerzhaften, indifferenten Gefiihl verbunden?

In den Antworten, von denen einige hier beispidllaaigefihrt werden, sind fir gewéhnlich
nur Zahlen angefihrt, aber nicht die Namen derpeathenden Gruppen, welche hier als

zusatzliche Informationen bereitgestellt werden.

Die Kdrperlichkeits-Gruppe ist karmisch neutral. Die anderen vier Gruppen kdnnen heilsam,
unheilsam oder neutral sein.

Zwei Gruppen (Korperlichkeit und GefuRl sind nicht klassifizierbar (navattabba) anhand der
Bezeichnung ,mit angenehmen, schmerzhaften oder indifferentem Gefiihl verbunden®. Drei
Gruppen (Wahrnehmung, Gestaltungen, Bewussfsdiinnen mit angenehmen, schmerzhaften
oder indifferentem Gefuihl verbunden sein.

Die Kaorperlichkeits-Gruppe ist weder eine Karma-Wirkung, noch der Karma-Wirkung
unterworfen (weil sich diese Ausdriicke nur auf geistige Phanamieeziehen Die anderen vier
Gruppen kénnen Karma-Wirkungen sein, der Karma-Wirkung unterworfen sein (= sie sind
Karmg), oder keins von beiden (= kriya, ,rein funktional, karmisch unabhangig funktiorgad").

Die Korperlichkeits-Gruppe kann entweder ,karmisch erworben und dem Anhaften unterworfen
sein* (upadinn’upadaniyanamlich die Sinnesorgajpeoder ,nicht karmisch erworben, aber dem
Anhaften unterworfen® (alle andere Korperlichkgit Die anderen vier Gruppen kénnen entweder
.Karmisch erworben und dem Anhaften unterworfen“ sein (alle Karma-Wirkungen oder ,nicht
karmisch erworben, aber dem Anhaften unterworfen“ (alle karmisch heilsamen oder unheilsamen
Bewusstseinszustandeder sie sind keins von beiden (die Uberweltlichen Pfade

Die Korperlichkeits-Gruppe ist ,nicht verbunden mit Bewusstsein* (die Bezeichnung ,verbunden®,
sampayuttawird nur fir die Verbindung von geistigen Phanome gebraucht Die Bewusstseins-
Gruppe ist nicht klassifizierbar als ,verbunden mit Bewusstsein® oder ,nicht verbunden mit

Bewusstsein“. Die anderen drei Gruppen sind ,verbunden mit Bewusstsein“.

Bezuglich der finf Gruppen des Daseins siehe aachaka |l.



Il. Die zwo6If Grundlagen (Ayatana-Vibhanga)

Die zwolf Grundlagen sind:

1. Auge 7. Seh-Objekt

2. Ohr 8. Ton

3. Nase 9. Geruch

4. Zunge 10. Geschmack

5. Kérper 11. Tast-Objekt (= 3 Elemente: Festigkeitze, Bewegung)

6. Geist-Grundlage 12. Geist-Objekt

Sutta-Erklarung:
Hier werden die Grundlagen als ,unbestandig, Idighaicht-Selbst und dem Wandel

unterworfen” beschrieben.

Abhidhamma-Erklarung:
Hier werden sie vollstandig ihnrem Wesen nach besieén, z.B.:

Was ist die Augen-Grundlage (cakkhayatana)? — Das Auge, bestehend in ,Sensitivitat"
(pasada), aus den vier grundlegenden physischen Elementen gebildet, auf eine individuelle
Existenz bezogen, unsichtbar (nur Eindricke von Farbe, Licht etc. sind sichtban), aber
sinnlichen Eindriicken widerstehend (sappatigha); dieses unsichtbare, sinnlichen Eindriicken
widerstehende Auge, mittels welchem jemand gesehen hat, sieht oder sehen wird, oder das

Seh-Objekt sehen wird; das ist das Auge ...

Mit exakt denselben Worten werden die vier and&i@anesorgane beschrieben.

Laut einer hier gegebenen, siebenfachen Klassifizge umfasst die ,Geist-Grundlage®
(manayatan@ Augen-, Ohren-, Nasen-, Zungen-, Korper-Bewwssisseist-Elementngano-
dhaty und Geist-Bewusstseins-Elementano-vinnana-dhaju Mit anderen Worten, es ist
ein Sammelbegriff fur Bewusstsein in seiner Gartzfei Vibh. 1ll). Das Beschreibungs-
Prozedere fiur die Geist-Grundlage besteht wiedativarsen Satzen einfacher, zweifacher,
bis hin zu zehnfacher Klassifizierungen. Die erdianf Klassifizierungen sind identisch mit
denjenigen der Geflhls-Gruppe, wie sie in Vibh.tied worden ist. Der zweite Satz an
Klassifizierungen endet mit einer Bezugnahme ané gmultiple Klassifikation*; demnach
haben wir an dieser Stelle wahrscheinlich alle amdlaren Klassifizierungen der

Bewusstseins-Gruppe einzuflgen, wie sie in Villjedeben werden.

Mit Bezug auf die Geist-Objekt-Grundlaggh@mmayatangheil3t es:



Was ist die Geist-Objekt-Grundlage? — Die Geflhls-Gruppe, Wahrnehmungs-Gruppe,
Gestaltungs-Gruppe, sowie diejenige unsichtbare physische Bedingung, welche sinnlichen
Eindriicken nicht widersteht und in der Geist-Objekt-Grundlage enthalten ist; weiterhin das
Ungeschaffene Element ... . Was ist jetzt dieses unsichtbare, nicht-widerstehende korperliche
Phanomen, welches als Geist-Objekt-Grundlage angesehen wird? Es ist Weiblichkeit,
Mannlichkeit, ... stoffliche Nahrung ... etc. Und was ist da das Ungeschaffene Element

(asankhata dhatu = Nirvana)? Es ist die Ausléschung von Gier, Hass und Unwissenheit.

Auf diese Weise sind die finf Sinnesorgane undfdid Sinnesobjekte physisch und die Geist-Grundlage
(Bewusstsein) geistig, wahrend das Geist-Objelk¢ndgtwas sein kann, vergangen, gegenwartig, zugiinft

physisch oder geistig, real oder imaginar.

Der katechetische Abschnitt ist &hnlich wie degerin Vibh. |. Fir mehr Details siehe Yamaka IIl.
lll. Die achtzehn Elemente (Dhatu-Vibhanga)

Sutta-Erklarung:

Zuerst werden die folgenden sechs Elemente behard#s Feste, das Flussige, Warme,
Bewegung, Raum und Bewusstsein, welche hier wieRahulovada-Sutta beschrieben
werden (M.62). Dann folgen sechs Elemente besteaesdinf Arten von Gefihl (s. Vibh. 1)
und Unwissenheit als sechstem Element; und darirs $8emente, bestehend aus drei Arten
falscher Ansichten (Lust, Missgunst, Grausamkeitd uhre drei Gegenteile, wie im
Bahudhatuka-Sutta (M.115).

Abhidhamma-Erklarung:

Hier werden die 18 psycho-physischen Elemente hamamlich:

1. Auge 7. Seh-Objekt 13. Seh-Bewusstsein

2. Ohr 8. Klang 14. Ohr-Bewusstsein

3. Nase 9. Geruch 15. Nasen-Bewusstsein

4. Zunge 10. Geschmack 16. Zungen-Bewusstsein

5. Korper 11. Tasten/Berthrung 17. Korper-Bewaesat

6. Geist-Element 12. Geist-Objekt-Element 18. GB@mwusstseins-Element

1-5, und 7-12 sind exakt dieselben wie in KapDHRs Geist-Elementifano-dhaty jedoch ist
nicht identisch mit der Geist-Grundlagmgna-yatang sondern ist in der Geist-Grundlage
enthalten. Die Geist-Grundlage ist namlich ein Samamsdruck fur die funf Arten des
Sinnes-Bewusstseins, das Geist-Elememdno-dhaty und das Geist-Bewusstseins-Element

(mano-vinnana-dhaju Die Beschreibungen von Nr.6 und Nr.18 sind wigtt



Sofort nach dem Aufkommen und Vergehen des Augen-Bewusstseins-Element entsteht Geist
(citta, mano), Bewusstsein, ..., das entsprechende Geist-Element (mano-dhatu); oder, die erste

Reaktion auf all diese Phanomene: dies wird das Geist-Element genannt.

Sofort nach dem Aufkommen und Vergehen des Augen-Bewusstseins-Element, entsteht das
Geist-Element; und, wiederum unmittelbar nach dem Aufkommen und Vergehen des Geist-

Elements entsteht der Geist, das entsprechende Geist-Bewusstseins-Element.

Die zwei oben angefiihrten Passagen beziehen siclli@auaugenblicklichen Stadien im
Prozess einer einzigen Wahrnehmungs-Einheittagithi). Es gibt ein paar weitere
Bezugnahmen auf diese StadienRatthanaund auch inPatisambhidamggaDie volle Serie
dieser Stadien des wahrnehmenden Bewusstseingjeaniausgearbeiteten] Nomenklatur und
Erklarungen, findet sich nur in der Kommentarlitara Nimmt man die visuelle

Wahrnehmung (das Augen-Bewusstsein) als Beispiel,die folgenden Stadien wirksam:

Sobald das visuelle Objekt in das Sehfeld einttitift auf (1) Unterbewusstseinblfavangd, (2) eine
.Perturbation” phavangacalang (3) ein Abbruch des Unterbewusstseibsavangupacchedaauf welchen in
schneller Ablosung aufeinander folgen: (4) Aufmearkg&eit auf die Grenze des Sinnes-Stimulpanta-
dvaravajana= Sinnestor), (5) Augen-Bewusstsegakkhuvinnanp (6) Rezeptiv-Bewusstseisgmpaticchana-
citta), (7) Pruf-Bewusstseirnséntirana-cittg, (8) Bestimmungs-Bewusstseimofthapana-citty (9) die sieben
Impulsivmomente javana-cittd, und schlieRlich (10) Registrier-Bewusstsetad{arammana-cittp nach
welchem die gesamte Erfahrung wieder unterhalb S@hwelle vollen Bewusstseins sinkt, und im
Unterbewusstsein aufgeht. (4) und (6) sind dastdésnent, (7), (8) und (10) das Geist-BewusstsEiesnent
(vgl. Tabelle).

Katechetischer Teil:
Das Geist-Objekt-Element und das Geist-Bewusstddgmment kénnen karmisch heilsam,
unheilsam oder neutral sein; alle anderen, einsBlitih des Geist-Objekts, sind karmisch

neutral.

Zehn Elemente (die funf Sinnesorgane und ihre Objektgind nicht klassifizierbar nach ,von
angenehmen, unangenehmen oder indifferenten Geflhl begleitet".

Kdrperliches Bewusstsein ist entweder von angenehmen oder unangenehmen Gefiihl begleitet,
wahrend die anderen Arten der Sinneswahrnehmung von indifferentem Gefiihl begleitet sind.
Zehn (physischg Elemente sind weder karma-gewirkt, noch karmisch wirksam (vgl. Kath. 118-
119). Das Geist-Element jedoch kann karma-gewirkt sein (39, 55); oder es kann weder karma-
gewirkt noch karmisch wirksam sein (70).

Zwei Elemente (Geist-Objekt und Geist-Bewusstseins-Objdkinnen karma-gewirkt (s. Dhs. I.C)
oder karmisch wirksam sein; oder sie kdnnen weder karma-gewirkt noch karmisch wirksam

sein.



Das Geist-Objekt kann ein geistiger Begleitfaktor (cetasika) sein oder nicht (d.h. als ein

kérperliches Phanomen; vgl. das Ende von Kap. Il.

Fur mehr Details siehéamakalV.
IV. Die Vier Edlen Wahrheiten (Sacca-Vibhanga)

Sutta-Erklarung:

Hier werden die Vier Edlen Wahrheiten, welche disagmte Lehre des Buddha konstituieren
— d.h. die Wahrheit vom Leiden oder, besser gesagt,Unbefriedigbarkeit” (alles Seiende),
sein Ursprung (Begehren), seine Ausloschung (Nayamd der Pfad zu seiner Ausldéschung

—in exakt denselben Worten erklart, wie im Mah&gaéthana-Sutta.

Abhidhamma-Erklarung:

Hier erfolgt die Erklarung der Wahrheiten anhana vieun Satzen leicht unterschiedlicher
Definitionen, welche in drei Abschnitte [1-5, 6-8;9] aufgeteilt sind. Es gibt auch zwei

formale Unterschiede zur Sutta-Erklarung: 1. Diehviiaiten werden hier durchgehend die
Lvier Wahrheiten“ genannt, und nicht ,Edle Wahrleait, 2. ihre Erklarung beginnt mit der

zweiten Wabhrheit, gefolgt von der ersten, drittemd wierten Wahrheit, obwohl in der

vorangehenden kurzen Aufzahlung die Ubliche Retlgafder Wahrheiten beibehalten ist.

Der erste Satz von Erklarungen hat folgenden Wairtla

Vier Wahrheiten: Leiden, Ursache des Leidens, Ende des Leidens, der zum Ende des Leidens
fuhrende Weg.

Was ist hier die Ursache des Leidens? — Das Begehren (tanha).

Was ist hier Leiden? — (a) Die vorhandenen Befleckungen (kilesa), (b) die vorhandenen
karmisch unheilsamen Zustanden, (c) die drei heilsamen Wurzeln, soweit sie den Fesseln
unterworfen sind (tini ca kusala-mulani sasavani), (d) die vorhandenen heilsamen Zustande,
soweit sie den Fesseln unterworfen sind, (e) die Karma-Wirkungen (vipaka) der heilsamen und
unheilsamen Zustande, (f) die karmisch unabh&ngigen Zustdnde (kriya), welche weder
heilsame noch unheilsame Karma-Wirkungen sind, und (g) alle Kérperlichkeit.

Was ist hier das Ende des Leidens? — Das Aufgeben des Begehrens.

Was ist hier der zum Ende des Leidens filhrende Pfad? — Immer dann, wenn ein Mdnch
Uberweltliche Versenkung (lokuttara-jjhana) entwickelt, die zur Ausflucht (aus dem Kreislauf der
Wiedergeburten) und zur Annullierung (von Wiedergeburt) fiihrt, mit der Absicht alle falschen
Ansichten zu Uberwinden und die erste Stufe der Heiligkeit (sotapatti) zu erreichen, und er
losgeldst von sinnlichen Dingen in die erste Versenkung eintritt, mit schwierigem Fortschritt und
langsamen Verstehen, zu einer solchen Zeit besteht der achtfache Pfad: Rechte Sicht, ...,

Rechte Versenkung.



Was ist hier Rechte Sicht, ..., Rechte Versenkung? — Die Erklarungen werden in Form von
Synonymen wie im Dhammasangani gegeben.
Die anderen (zu dieser Zeit gegenwartigen) heilsamen Zustande sind mit dem zur Ausléschung

des Leidens fiihrenden Pfad verbunden.

Der erste Teil dieser Erklarung der vierten Walirhentspricht dem Grundtext fir
,Uberweltliches Bewusstsein® in Dhs. |. Die gesarR&ssage, welche die vierte Wahrheit

erklart, ist in den folgenden [vier] Satzen desesrAbschnitts [1-5] identisch.

Vom zweiten bis zum flnften Satz des ersten Abstshnierden die Faktoren (b) und (d) aus
der Definition der ersten Wahrheit nach und nacldian Definition der zweiten Wahrheit
eingesetzt, so dass im flnften und letzten Satznooh die Faktoren (e), (f) und (g) zur
Definition der ersten Wabhrheit tbrigbleiben. Aucgh Definition der dritten Wahrheit variiert
entsprechend der Anzahl der Faktoren, welche ideiten Wahrheit angefiihrt werden.

Der funfte und letzte Satz dieser ersten AbteildeagAbhidhamma-Erklarung kann daher wie
folgt zusammengefasst werden: Die zweite Wahrhéisgche) besteht hier in Begehren und
allem Handeln (Kamma), heilsamen sowie unheilsardengrste Wahrheit (Leiden) besteht
aus allen vorhandenen weltlicheiokijya) Bewusstseins-Zustanden (d.h. Karma-Wirkungen
und karmisch unabhangig oder funktionelle Zustamae) aus der gesamten Korperlichkeit.

Die Vertauschungen zwischen den Definitionen dsteerund der zweiten Wahrheit weisen
darauf hin, dass gemaf} einer gegebenen Situatienexes gewahlten Blickpunkts, diese
beiden Wahrheiten mit bestimmten Variationen foiertl werden kdnnen, mit einem

Maximum oder Minimum an [definierenden] FaktorenasDerste Set gibt den einzelnen,
minimalen Faktor fur die zweite Wahrheit an, und diaximale Anzahl an Faktoren fir die
erste Wahrheit; das flinfte Set gibt die maximaleakh von Faktoren fur die zweite Wahrheit

an und die minimale Anzahl fir die erste.

Der Anfang des zweiten und dritten erklarenden Abgts wird im Text durch die kurze

Aufzéhlung der Wahrheiten markiert, wie oben zitig¥ier Wahrheiten..."

In beiden der zwei Séatze des zweiten Abschnitt][&itet der letzte Teil in der Definition
der vierten Wahrheit: zy solch einer Zeit, gibt es einen fiinffachen Pfad: rechte Sicht, rechter
Entschluss, rechtes Bemiihen, rechte Achtsamkeit, rechte Versenkung.” Dies sind die funf Pfad-
Faktoren, welche immer zugegen sind, wahrend dileram drei keine konstanten Faktoren

sind.



Im dritten Abschnitt[8-9] lautet die Erklarung dé@erten Wahrheit im letzten Teilzy solch
einer Zeit gibt es Sinnes-Eindruck, ..., Unzerstreutheit”, wie in Dhs. 277. Diese Methode ist mit
enthalten, um darauf hinzuweisen, dass der Edldfédalie Pfad nicht nur aus den Ublichen
acht oder funf Faktoren besteht, sondern auch lsrs anderen geistigen Zustanden, welche

zu einem Bewusstsein der entsprechenden Klasseegehielche hier Uberweltlich ist.

Bei der Beschreibung der Uberweltlichen Versenkwigd nur die erste Form im Text
behandelt. Die Beschreibung muss mit den diversanatfonen oder Methodemdya

weitergedacht werden, wie sie in Dhs. 88277-364elheqg sind. Dasselbe gilt flr die
Behandlung der Uberweltlichen Versenkung in der idlidamma-Erklarung der spateren
Kapitel Vibh. VII.-XI. Die in den jeweiligen Falleranwendbaren Methoden werden im
Kommentar erwéhnt. Im Fall des hier vorliegendenpikds wirde die Anzahl der
Variationen oder Methoden dem Kommentar zufolgeeamwvollstandig ausgefuhrt — nicht

weniger als 60 000 betragen.

Katechetischer Teil:

In der kurzen einfihrenden Aufzahlung der Wahrimeitgerden sie wieder die ,Edlen
Wahrheiten“ genannt. Die ist offensichtlich so arstehen, dass hier die Sutta-Erklarung der
ersten beiden Wahrheiten angewendet werden sdlnight diejenige des Abhidhamma-Teil.
Dies wird auch aus der Antwort auf die erste Frxgechtlich:

Wie viele der Vier Edlen Wahrheiten sind heilsam, wie viele sind unheilsam, wie viele sind
neutral? — Die Wahrheit von der Entstehung ist unheilsam; die Wahrheit vom Pfad ist heilsam;
die Wahrheit der Ausléschung ist neutral; die Wahrheit vom Leiden ist entweder, heilsam,

unheilsam oder neutral.

Die vierte Wahrheit jedoch wird unter ihrem Ubemhiehen Aspekt betrachtet, wie in der

Abhidhamma-Erklarung. Dies wird aus der folgendetwort deutlich:

Die Pfad-Wahrheit bezieht sich auf einen in Ho6herer-Schulung-Befindlichen (sekha), die
anderen drei beziehen sich weder auf solche in Héher-Schulung noch auf solche, welche sie

abgeschlossen haben (n"eva sekha nasekha).
Zwei Wahrheiten sind weltlich (1, 1), zwei sind Uberweltlich (I, IV).
Weitere Antworten sind:

Zwei Wahrheiten (I, 1V) kbénnen von angenehmem oder indifferentem Gefuhl begleitet sein; die
Wahrheit der Ausloschung ist mit keinem der drei Gefiihle klassifizierbar; die Wahrheit des

Leidens kann von jedem der drei Geflihle begleitet sein.



Die Wahrheit vom Ursprung kann ein begrenztes Objekt (paritt’arammana) [zum Gegenstarnd
haben (wenn man sich an Dingen der Sinnessphare e)foelgr ein entwickeltes Objekt (wenn man
sich an Objekten des entwickelten Bewusstseingwdtfid.h. der Feinkorperlichen oder Unkérperlichen
Spharg, oder sie kann ein durch keines der beiden [Kategorief klassifizierbares Objekt haben
(wenn man sich eines konzeptuellen Objegtmnatti erfreut, z.B. einem Kasina-Nach-Bjijdsie hat
niemals ein unbegrenztes (= Uberweltliche¥ Objekt.

Die Wahrheit vom Leiden kann eines der drei Objekte [zum Gegenstarjchaben (begrenzt und
entwickelt; oder unbegrenzt, wenn man seine Erfaden der neun Uberweltlichen Zusténde refleRtiert
oder es kann durch keine der drei [Kategorief klassifizierbar sein (wenn ein konzeptuelles Objekt
durchdacht wirgl

Die Wahrheit von der Ausléschung hat kein Objekt; die Wahrheit vom Pfad hat ein

unbegrenztes Objekt [zum Gegenstaid

Die beiden letzten Zitate zeigen, dass manchmat eehr sorgfaltige Erwagung aller
Maglichkeiten fur eine korrekte Antwort auf die Gem des katechetischen Teils notwendig
ist.

V. Die zweiundzwanzig Fahigkeiten (Indriya-Vibhanga

Es gibt 22 Fahigkeiten bzw. kontrollierende Fakto(@driya), von teilweise physischer,
geistiger oder ethischer Bedeutung. Es sind:

Die sechs Sinnesorgane
1. Auge

Ohr

Nase

Zunge

Korper

Geist

S T

N

Weiblichkeit
Mannlichkeit

Vitalitat (jivitindriya)

o

Die funf Arten von Gefuhl
10. Kdrperliches Wohlgefuhlsukha
11. Korperlicher Schmerzifukkhg
12. Freude $§omanassa
13. Tribsal lomanassh
14. Indifferenz (upekkhd

Die funf geistigen Fahigkeiten



15. Glaube/Vertrauersgddhd
16. Tatkraft/Energie\{iriya)
17. Achtsamkeit $ati)

18. Sammlung gamadhj

19. Weisheit panng

Die drei Uberweltlichen Fahigkeiten
20. Die Gewissheit ,das noch-nicht Erkannte werde ieenen”
21. Das vollkommene Wissen
22. Des Erkannt-haben

Diese Kapitel hat keine Sutta-Erklarung. Die Abhasma-Erklarung gibt nach einer
Auflistung der 22 Fahigkeiten eine Definition veder.

1-6 sind identisch mit den entsprechenden Grundlgggatana s. Vibh. Il). Die Geist-
Fahigkeit (Nr. 6) wird auch hier mit mehreren Satxen Klassifizierungen erklart, ebenso
wie die Geist-Grundlage in Vibh. 1l und die Kérpehkeits-Gruppe in Vibh. I. Das Verfahren
ist hier grof3tenteils gekurzt.

7-9 (= Dhs. 8§ 633ff.) Nr. 9 kann entweder korpérl{cupajivitindriya) oder geistig drupa-
jivitindriya) sein.

Alle weiteren Definitionen sind ebenfalls mit demigen des Dhs. identisch.

Nr. 14, meistens mit ,Gleichmut” Ubersetzt, bezisith hier nicht auf die ethische Qualitat
dieses Namens, welche zur Gruppe der geistigerofeaikgehort. Die Fahigkeit auf die hier
abgezielt wird gehort zur Gefuhls-Gruppe, und dentisch mit dem indifferenten Gefunhl
(adukkha-masukha-vedana

Es gibt auch in diesem Kapitel einen katechetischeil.

Fur weitere Informationen siehe Yam. X.
VI. Die Modi der Abhangigkeit (Paccayakara-Vibhangg

Die Sutta-Erklarung beginnt mit der Formel der ,Abigigen Entstehens“péticca-

samuppadas. Anhang) wie sie fur gewohnlich in den Suttagkemmt:

Von Unwissenheit (avijja) abhéngig sind die Gestaltungen (sankhara = cetana, Wille); davon
[abhé&ngig ist] Bewusstsein (vinnana, bei der Wiedergeburt); davon Geistiges und Korperliches
(nama-rupa); davon die sechs sinnlichen Grundlagen (salayatana); davon (Sinnes- oder Geist-)
Eindruck (phassa); davon Gefiihl (vedana); davon Begehren (tanha); davon Anhaften
(upadana); davon der Prozess des Werdens (bhava; hier kamma-bhava, Karma-Prozess);

davon Wiedergeburt (jati); davon Alter und Tod (jara-marana).



Dieser Formel folgen Definitionen von jedem ihr@rBegriffe. Die Erklarungen sind nahezu
identisch mit solchen, wie sie z.B. im Nidana-Sattayyorkommen. Hier jedoch widthava
(Werden) mit der Unterscheidung kamma-bhava(Karma-Prozess) undpapatti-bhava
(Wiedergeburts-Prozess) erklart, und von ersterard gesagt, dass es identisch mit dem

2ten Faktorsankharaist.

Die Abhidhamma-Erklarung beginnt mit einer Auflisguoder Matrix (atikg, welche
sich jedoch nur auf die Sektion des Unheilsamen uBstgeins in der darauf folgenden
Darstellung fiddesa bezieht. Es gibt keine Matrix fur heilsames odeutrales Bewusstsein,

aus Grunden die im Kommentar angefiihrt werden.

Die Matrix fuhrt eine grof3e Anzahl von Modi odernationen der Ublichen Formulierung
des ,Abhéngigen Entstehens” an, welche zusammehljazéht weniger als 144 ergeben.
Diese 144 zerfallen in 16 grundlegende Modi, awidfein vier Tetraden, welche in jeder der
neun grofReren Abteilungen, im Kommentar ,Methodémyg genannt, vorkommen. Das
unterscheidende Merkmal in diesen neun Abteilungenur der unterschiedliche Anfang der
Begrifflichkeiten des ,Abhéngigen Entstehens”. iste der neun Abteilungen beginnt mit
der Ublichen Formulierung ,Durch Unwissenheit bedisind die Gestaltungen®, und fahrt
dann in Ubereinstimmung mit jedem der 16 grundiega Modi fort. Die zweite Methode
beginnt: ,Durch die Gestaltungen bedingt ist Unergseit’, und fahrt mit der Ublichen
Reihenfolge ,durch Unwissenheit bedingt sind diest@kungen” fort. Auf die gleiche Weise
beginnt jede der Ubrigen sieben Methoden mit demaufafolgenden Faktor, d.h.
.Bewusstsein“ bis hin zu ,Anhaften”, von dem esf3teidas Unwissenheit abhangig ist; die
Fortsetzung erfolgt anhand eines jeden der 16 ¢ggedden Modi, welche weiter unten

beschrieben werden.

Nur die erste der neun Methoden wird in der Matil der daran anschlieRenden Erdrterung

ausgefuhrt. Die anderen acht Methoden werden mar&m Ende der Matrix erwahnt.

Eine allen Methoden gemeinsame Eigenheit ist ess dar zweite Faktor des Abhangigen
Entstehens immer in der Einzahl angefuhrt wird,,@estaltung” sankharg, wahrend in den
Sutten immer der Plural, ,Gestaltungensafkhard, Ublich ist. Der Grund fur diese
Abweichung wird aus der folgenden Darstellung dextd ersichtlich, aus der hervorgeht,
dass die vorliegende Abhandlung bei ihrer Abhidhaattrklarung sich mit dem Abh&ngigen
Entstehen nur insofern beschaftigt, als es sich emén einzelnen Bewusstseinsmoment

bezieht €ka-citta-khanika-paticcasamuppgd®aher kann es, wie der Kommentar betont, in



diesem einzelnen Moment nicht mehrere Willensregan@etana = sankhard geben,

weshalb der Singular verwendet wird.

Andere Abweichungen vom ublichen Schema werderemAhmerkungen zu den folgenden
Beschreibungen der 16 Modi herausgestellt und erkd@e Quelle dieser Erklarungen ist der
Kommentar zumVibhanga Sammohavinodanilm Folgenden werden nur diejenigen
Faktoren des Abhangigen Entstehens erwahnt, welsheler gewohnten Formulierung oder

vom ersten Modus abweichen.
l. Die Vierergruppe ,Bedingtheit‘paccaya-catukKa

1. Durch Unwissenheit bedingt ist die Gestaltung (sankharo); durch die Gestaltung,
Bewusstsein; durch Bewusstsein, Geistiges (nhama); durch Geistiges, die sechste Grundlage

(chatthayatana); durch die sechste Grundlage, Sinnes-Eindruck; ... Alter und Tod.

Dem Kommentar zufolge soll dieser erste Modus mejedigen Faktoren beinhalten, welche
in einem einzelnen Moment vorkommen, und dahenalewusstseins-Prozessen zu eigen
sind. Darum wird nur Geistiges anstelle von Gegstigund Korperlichem na@ama-rupa

erwahnt, und nur die sechste (= Geist) Grundlaggatinder [Ublichen] sechs Grundlagen

(salayatand. Dieser erste Modus findet auch beim immatemeDasein Anwendung.
2. ... durch Bewusstsein, Geistiges; durch Geistiges, Sinnes-Eindruck ...

Hier ist die sechste Grundlage ausgelassen; ersiananzuzeigen, dass nicht nur die Geist-
Grundlage (=vinnana-khandpeine Bedingung fur Sinnes-Eindruck ist, sonderchadie drei
anderen geistigen Gruppen (Gefihl etc.), welché&usdruck ,Geistiges” enthalten sind; und
zweitens, um die Methode des Maha-nidana-Sutta5{Deinzubeziehen, wo ebenfalls der
Ausdruck ,Sechs Grundlagen® vollstéandig fehlt. Audleser zweite Modus wird auf das

unkoérperliche Dasein angewendet.

3. ... durch Bewusstsein, Geistiges und Koérperlichkes; durch Geistiges und Kdérperliches, die

sechste Grundlage ...

Bezieht sich auf embryonales Dasein in der Sinrtgéssp auf spontan entstandene Wesen mit
unvollstandigen Sinnesorganen, und auf die Feirdtighe Existenz. ,Korperlichkeit*
(rupa) bezieht sich nur auf die ,Herz-Grundlageaflaya-vatthj

4. ... durch Bewusstsein, Geistiges und Kdrperliches; durch Geistiges und Kérperliches, die

sechs Grundlagen ...



Bezieht sich auf Wesen mit vollstandigen SinnesaDey, sei es innerhalb der Sinnessphare,
oder spontan entstanden. Dieser Modus unterscheidét von der normalen Sutta-
Formulierung nur dadurch, dass der zweite Faktoesf@tungen] hier im Singular

[Gestaltung] angefiihrt wird.
Il. Die Vierergruppe ,verwurzelt in ...“hetu-catukka

5-8. Diese vier Modi entsprechen exakt denjenigem 1-4; mit dem einzigen Unterschied,
dass es bis einschlief3lich ,Anhaften” von jedemimhgtgn Faktor heil3t, dass er in seinem

bedingenden Faktor ,verwurzelt ist”; z.B.:
»Durch Unwissenheit bedingt ist die Gestaltung, verwurzelt in Unwissenheit (avijja-hetuko) ...".
lll. Die Vierergruppe ,verbunden mit ..."sémpayutta-catukRa

9-12. Hier ist die Hinzuftigung bis einschlielichnhaften“ ,verbunden mit*, z.B.:

.ourch Unwissenheit bedingt ist die Gestaltung, verbunden mit Unwissenheit (avijja-

sampayutto) ..."

IV. Die Vierergruppe der Gegenseitigkaanfiamanna-catukRa

13-16. Hier wird bis zu ,Anhaften” jede Aussage @mdingtheit in umgekehrter Ordnung
wiederholt, z.B.:

Durch Unwissenheit bedingt ist die Karma-Gestaltung, und auch ist durch die Karma-Gestaltung

bedingt die Unwissenheit (sankhara-paccaya pi avijja).

In der auf die Matrix folgenden Darstellungiddesa wird nun gezeigt, wie das Abhangige
Entstehen in seinen diversen Modi innerhalb jeder th Dhs. | beschriebenen 89
Bewusstseinsklassen wirksam ist. Auf diese Weised wdie analytische Methode des
Dhammasangani mit hinzugenommen und, konnte manrensadpelebt durch die
Beziehungsaussagen des Abhangigen Entstehens. inmEpotar ist notiert, welche der 24

Arten von Bedingungen (s. Kap. VIPatthang im jeweiligen Fall zutreffen.

Die Darstellung beginnt mit der ersten (Tab. 22y deolf Arten von unheilsamen
Bewusstsein, und verknipft es mit dem ersten Mobew. der ersten Variation des

Abhangigen Entstehens.

Welche Zustande sind unheilsam? Immer wenn ein unheilsamer Bewusstseinszustand
aufgestiegen ist, von Freude begleitet und mit falschen Ansichten verbunden, bezogen auf

irgendein Objekt ..., zu dieser Gelegenheit ist durch Unwissenheit bedingt die Gestaltung; durch



die Gestaltung das Bewusstsein; durch das Bewusstsein das Geistige; durch das Geistige die
sechste Grundlage; durch die sechste Grundlage der Sinnes-Eindruck; ... Alter und Tod. Das ist

der Ursprung dieser ganzen Masse von Leiden.

Aus den daran anschlieenden Definitionen der Faktades Abhangigen Entstehens
verstehen wir die folgenden Abweichungen, welchecldwen Kontext notwendig wurden:
»2Anhaften“ (upadana wird nur durch eine seiner vier Komponenten defin namlich
Jfalsche Sicht* ditthi) und ihre Synonyme. ,Werdenblfavg: ,die Gruppen Khandha von

Gefuhl, Wahrnehmung, Gestaltungen und Bewusstseirder Ausnahme von Anhaften.”

Entsprechend den Notwendigkeiten des Kontexts ggb#fAnderungen (a) bei den anderen
Modi des Schema, (b) bei der Definition der Begriffc) im Fall der anderen Klassen des
Bewusstseins. Diese Abweichungen werden im Kommémiavorgehoben, und missen vom
Studierenden aufmerksam wahrgenommen werden. \§f@meen hier nur ein paar typische
Falle solcher Abweichungen: in Tab. 24 & 25 (,ofaksche Ansicht) ist ,durch Anhaften®
ersetzt von ,durch Bestimmung‘aghimokkhg bei allen heilsamen Klassen ist ,durch
Unwissenheit” von ,durch heilsame WurzelrKu6ala-mula-paccayaersetzt. ,Begehren*
durch ,Vertrauen® pasad9, ,Anhaften“ durch ,Bestimmung®. In den Klassensdeeutralen

Bewusstseins sind Unwissenheit, Begehren und Aehafisgelassen.

Nachdem alle 89 Bewusstseins-Klassen in dieser 8Msfandelt worden sind, folgen drei
weitere, zusammenfassende Sektionen. Die ersté diégBezeichnung ,Darstellung des
heilsamen Bewusstseins, beginnend mit Unwissenltaitijjamulaka-kusalanidde3a Hier

beginnt fur alle 21 Klassen des heilsamen Bewusstsdas Abhangige Entstehen mit
2,Jnwissenheit", welches, dem Kommentar zufolge,rhma Sinne einer ,Entscheidenden-
Anlass-Bedingung“ {panissaya-paccayazu verstehen ist, und nicht als eine gleichzeitig

Bedingung.

Zweite und dritte zusammenfassende Sektion: Higinbe im Falle der heilsamen Karma-
Wirkungen das Schema mit ,bedingt durch die heimamWurzeln®; im Falle der
unheilsamen Wurzeln mit ,bedingt durch die unheisa Wurzeln“. Beide sind nur als

Entscheidende-Anlass-Bedingungen zu verstehen.
In diesem Kapitel findet sich kein katechetischexilT

Wenn der grobe Rahmen des hier Dargestellten &i1dd Modi abhéngigen Entstehens in
Verknupfung mit den 89 Klassen des Bewusstseisédhtich in allen Einzelheiten ausgeftillt
werden sollte, ist leicht vorstellbar wie umfangkeidas Ergebnis wohl ware; es waren



tausende von Seiten. Das ist ein eindrucksvollespBs fir die Aussage des Buddha, dass
der Geist noch belebter ist als das Reich der Teteseiner riesigen Anzahl von Arten und

einzelnen Wesen.
VII. Die vier Grundlagen der Achtsamkeit (Satipatthana-Vibhanga)

Diese sind: Die Betrachtung des Korpetgg), der Geflihlefedang, des Geistexitta) und
der Geist-Objektedhamma.

Die Sutta-Erklarung fuhrt Auszige aus dem SatipahSutta an; mit Variationen,
zusatzlichen Kommentaren und Abkirzungen. Eineatttaristische Eigenschatft hierbei ist,
dass jede Aussage bezuglich der vier Betrachtungemezugnahme auf das Innere (man
selbst), das AuRere (andere) und das Innere unarduBiederholt wird, wahrend dieses
Verfahren im Originaltext durch eine generelle Aages im Anschluss an jede Ubung

integriert wird. Unser Text beginnt so:

Da verweilt ein Mdnch in der Betrachtung des Kérpers innerlich, verweilt in der Betrachtung des
Kdrpers aulerlich, verweilt in der Betrachtung des Korpers innerlich und auf3erlich; eifrig, klar

verstehend und aufmerksam, Gier und Tribsal in dieser Welt Giberwunden habend.

Ebenso mit Gefuhl etc.

Bei der Betrachtung des Korpers wird nur die Erwigder Widerlichkeiten (d.h. der 31
Bestandteile des Korpers) angefuhrt und dreimati@reolt, mit Bezugnahme auf Inneres etc.
Als Uberleitung zur zweiten und dritten Wiederhaursind hier, sowie mit den

entsprechenden Anderungen bei den anderen Betraghtufolgende Satze zugefiigt:

Er kultiviert das Objekt der Betrachtung, entwickelt es, bt sich daran und griindet es fest.
Nachdem er es kultiviert ... hat, richtet er seinen Geist auf die Betrachtung des Kdorpers im

AuReren, ..., im Inneren und AuReren.

Nun folgen Erklarungen fur manche der zuerst zd@rerTextpassagen. Die Behandlung der
Betrachtung der Gefiihle und des Geistes folgt tm¥seMethode.

Aus der Betrachtung der Geist-Objekte sind hierdi@rAbschnitte tber die Hemmungen und
die Erleuchtungs-Faktoren ausgewahlt. Beide zusamwerden dreimal wiederholt, mit

Bezugnahme auf Inneres etc.

In der Abhidhamma-Erklarung wird die Anwesenheitr dger Grundlagen der
Achtsamkeit in den Uberweltlichen Versenkungenhnliéher Weise dargelegt, wie dies beim

Fall der Pfad-Wabhrheit in der Abhidhamma-Erklarwmog Vibh. IV veranschaulicht wurde.



Auch im katechetischen Teil erfolgt die Bezugnahmer auf Satipatthana im

Uberweltlichen Bewusstsein, wie es aus einigen Aatworten hervorgeht. Von den

Grundlagen der Achtsamkeit heildt es, dass siedmeilsder neutral sind; mit angenehmen
oder indifferenten Gefuhl verbunden; mit Gedankesdéa und Diskursivem Denken

verbunden (in der 1ten Uberweltlichen Versenkundgr ohne Gedankenfassen und nur mit
Diskursivem Denken (in der 2ten Vertiefung), oddme beide (in der 3ten bis 5ten
Versenkung); einem in Hoherer Schuluisgkha oder jenseits davoragekha Befindlichen

zugehorig; sie sind bedingt, nicht-kdrperlich, eltlich etc.
VIII. Die vier grof3en Bemihungen (Sammappadhana-Vibhanga)

Diese sind: Die Bemuhung, unheilsame Zustande lyezmeiden und (2) zu Uberwinden;

sowie heilsame Zustande (3) zu entwickeln und (grhalten.

Die Sutta-Erklarung gibt den Standard-Text dieser wie in den Lehrreden, gefolgt von
Erklarungen der grundsatzlichen Begriffe die daroxtkommen, woraus wir zitieren: Die
zunheilsamen Zustande® sind die drei unheilsamenr2dln, die mit ihnen verbundenen
Befleckungen, die vier mit ihnen verbundenen ggesti Gruppen, und das dadurch
verursachte kérperliche, sprachliche oder geidtigena. Die ,heilsamen Zustande* sind die

drei heilsamen Wurzeln, die vier geistigen Grupgtn

Die Abhidhamma-Erklarung bezieht sich wieder aud dhaerweltliche Bewusstsein, und
es wird ausgefiihrt, dass jede der vier groBen Banuén in den Uberweltlichen

Vertiefungen anwesend ist.

Im katechetischen Teil, wo die Bezugnahme ebentalls Uberweltliches Bewusstsein

erfolgt, heil3t es dass sie heilsam, nicht newtnadi.
IX. Die vier Machtfahren (Iddhipada-Vibhanga)

Diese sind: die Fahrte zur Macht begleitet vonnsieem Bemuihen und Konzentration (1)
der Absicht, (2) der Energie, (3) des Bewusstsaims (4) des Erwagenshanda-, viriya-,

vimamsa-, samadhi-ppandhanasankhara-samannagakapiado.

Die Sutta-Erklarung gibt zuerst den Standard-Teéseat vier, gefolgt von einer Erklarung
der Komponenten des obigen zusammengesetzten Alsdrwelche beinahe aber nicht

vollstandig identisch ist mit derjenigen der 13fdvhandlung des Iddhipada-Samyutta.



Die Abhidhamma-Erklarung demonstriert die Anwesdéntder vier im Uberweltlichen

Bewusstsein.

Im katechetischen Teil heildt es, sie sind heilsdem, in Hoherer Schulung Befindlichen
(sekha zugehorig; ,Erwagen” (= Unverblendungmohg ist eine Wurzelursaché&éty); die
anderen drei sind keine Wurzelursachen, aber tiggemeinsam mit den heilsamen Wurzeln

auf (sahetukd. Alle vier sind bedingt, nicht-kérperlich, Uberitiigh.
X. Die sieben Erleuchtungsglieder (Bojjhanga-Vibhaga)

Diese sind: Achtsamkeitsét), Lehr-Ergrindung (oder von Zustandeihamma-vicayp
Energie yiriya), Begeisterungpti), Ruhe passaddl), Sammlung gamadh), Gleichmut
(upekkha.

Die Sutta-Erklarung besteht aus drei Satzen voiteBangen. Der erste Satz, der sich auf
das weltliche Bewusstsein bezieht, gibt eine allger Definition jedes Erleuchtungsfaktors.
Im zweiten und dritten Satz sind dem Kommentar [ggf@owohl das weltliche wie auch das
Uberweltliche Bewusstsein angesprochen. Der zv&xte gibt eine doppelte Unterscheidung
[in Inneres und AuReres] von jedem Faktor, so wiBajjhanga-Samyutta Nr. 52. Der dritte
Satz bezieht sich auf die tatsachliche meditativewieklung der Erleuchtungsglieder

(Kommentarbhavanavasena pavattam

Da entwickelt ein Monch das Erleuchtungsglied der Achtsamkeit, gestitzt auf
Abgeschiedenheit, gestiitzt auf Leidenschaftslosigkeit, gestutzt auf Beendigung, zur Entsagung

fuhrend. (Bojjhanga-Samy. Nr.1)

Die Abhidhamma-Erklarung und der katechetische Toeziehen sich wiederum auf

das Uberweltliche Bewusstsein.
XI. Der Achtfache Pfad (Magga-Vibhanga)

Die Sutta-Erklarung besteht aus zwei Darlegungen Riad-Glieder. Die erste ist mit
derjenigen identisch, welche bei der Sutta-Erklgrder 4ten Wahrheit in Vibh. IV angefihrt
ist. Die zweite Darlegung bezieht sich auf die Hoklung der Pfad-Glieder, und beschreibt

sie als ,auf Abgeschiedenheit grindend” etc. (sh&oges Kapitel).

Auch hier bezieht sich die Abhidhamma-Erklarung diefUberweltliche Vertiefung, und
der achtfache und funffache Pfad (s. Vibh. IV) vesrdn diversen Verfahrensweisen zur

Erlauterung angefuhrt.



Dem katechetischen Teil zufolge kdnnen die achtdtfader entweder heilsam oder
neutral sein; neutral sind sie im Falle von karreaigkten Bewusstsein, und im karmisch

unabhangig funktionierenden (funktionellen) Bewssst des Arhat.

Rechter Entschlusssgmma-sankappaist von angenehmen Gefuhl begleitet; die anderen
Pfadglieder entweder von angenehmen oder indiffereiGefiihl. Uberweltlicher Rechter
Entschluss, d.h. der einzige hier in Frage kommendé identisch mit Rechten
Gedankenfasservifakkg s. Majjh. 117), und in der ersten Uberweltlichégrtiefung ist er
immer mit dem Vertiefungsglied ,FreudeSukhg verbunden. Rechter Entschluss ist nicht
verbunden mit Gedanken-Fassen (sondern identisctit)daber mit Diskursivem Denken

(vicara).

Alle acht kénnen einem in Hoherer Schulung Beficlttin zugehorig sein, oder einem der sie
vollendet hat. Rechte Sicht (= Unverblendung) ise@Nurzelursachehgty und erscheint
mit den anderen Wurzelursachen zusamnsamdtuk® die anderen sieben erscheinen mit
Wurzelursachen zusammen, aber sind selbst keingdNusachen. Alle acht sind: bedingt,

gestaltet, nicht-korperlich, tberweltlich.
XIl. Die Vertiefungen (Jhana-Vibhanga)

Die Sutta-Erklarung beginnt mit einer Matrix bzwiner Auflistung, welche in der
Terminologie der Lehrreden zunachst das vorberm@erraining eines Monchs umreilt, der
die meditativen Vertiefungen erreichen mdchte. Bssnzuerst die moralischen und sittlichen
Regeln des Ordens strikt befolgen, und sich im &hmélten der Sinne, MaRigung beim
Essen, Wachsamkeit (Reduzierung von Schlaf) soaieAdhtsamkeit bei allen Handlungen
schulen. Dann, nachdem er sich an einen abgelederidmegeben hat, soll er sich von den
funf Hindernissenriivarang freimachen, woraufhin er fahig wird, in die erdfertiefung
(jhana) einzutreten. Die Matrix schliel3t mit dem Standa@exkt der vier feinkorperlichen und

vier unkorperlichen Vertiefungen.

Nun folgt ein sehr detaillierter Kommentar fur piiakh jedes Wort der Matrix. Die
Definitionen der geistigen Faktoren welche in deati% vorkommen, sind identisch mit

denen in Dhs.

Abhidhamma-Erklarung

Der Text fur die erste Vertiefungysala-jjhana lautet wie folgt:



Welche Phanomene sind karmisch heilsam? Immer dann, wenn ein Mdénch den Weg fiir die
Wiedergeburt in der Feinkdrperlichen Sphare entwickelt, und losgeldst von sinnlichen Dingen,
losgeldst von unheilsamen Phanomenen ... in die erste Vertiefung eintritt und darin verweilt,
hervorgerufen durch das Erdkasina, zu einer solchen Zeit gibt es funf Vertiefungs-Faktoren:
Gedankenfassen, Diskursives Denken, Verziickung, Glicksgefiihl und Einspitzigkeit des

Geistes. Die anderen geistigen Zustande (zu dieser Zeit) sind mit der Vertiefung verbunden.

Die Formulierungen unseres Textes sind identisch danen in Dhs. 88 160ff., aber im
abschlieBenden Teil der Satze werden nur die igeck@mmenden Vertiefungs-Faktoren
(jhanangg aufgezahlt, und nicht alle geistigen Faktoren wiBhs. Sie werden jedoch in den

Passagen zur karma-gewirkten Vertiefung angefihrt.

Die 1te Vertiefung hat funf Faktoren oder Kompoweentwelche hauptsachlich kennzeichnend fiur sie: gijd
Gedankenfassenvifakkg, (2) Diskursives Denkenvicara), (3) Verzuckung fiti), (4) Freude gukhg, (5)
geistige Einspitzigkeit ditt’ekaggatd. Die 2te Vertiefung weist auf: Verzilickung, Freudgeistige
Einspitzigkeit; die 3te Freude und geistige Eirdgheit; die 4te geistige Einspitzigkeit und Glaiolt. Dies gilt
fur die vierfache Einteilung der Vertiefung, wie sh den Lehrreden vorkommt. In der fiinffachen &lahg
des Abhidhamma sind die Faktoren der lten, 3tem dhd 5ten Vertiefung identisch mit denjenigen Hen,
2ten, 3ten und 4ten Vertiefung in der vierfachent&iung; die 2te Vertiefung weist hier noch Diskives

Denken, aber kein Gedankenfassen auf.

In unserem Text werden zunéachst alle Klassen denikeh heilsamen Vertiefungkifsala-
jjhana) behandelt: 1. diejenigen der Feinkdrperlichen&glfupa-jjhang, entsprechend der
(a) vierfachen und (b) finffachen Einteilung, Zjenigen der Unkdrperlichen Sphaseupa-
jjhana oder aruppa, 3. die Uberweltlichen Vertiefungeokuttara-jjhang gemaR der (a)
vierfachen und (b) finffachen Einteilung. Die viamkorperlichen Vertiefungen erscheinen
hier unter der Uberschrift der 4ten Vertiefung (faehe Einteilung), da sie die gleichen

Vertiefungsfaktoren wie diese aufweisen.

Nun folgen die karma-gewirktenipaka Vertiefungen der Feinkdrperlichen, Unkorperlichen
und Uberweltlichen Sphare; und schlieRlich die kacim unabhangigen bzw. funktionalen

(kiriya) feinkorperlichen und unkérperlichen Vertiefungdss Arhat.

Das Verfahren muss als mit allen Abschnitten undetabschnitten fortgefiihrt gedacht
werden, welche im Dhs. fur die heilsamen (88160)}3K&8rma-gewirkten (§8531-585) und
funktionalen (88615-618) Vertiefungen angegeberdesr

Katechetischer Teil
Die Vertiefungen kdonnen karmisch heilsam sein (Weitmenschen, oder bei der Erlangung

der Uberweltlichen Pfade des Strom-Eintritts etelgr karmisch neutral: (a) karma-gewirkt



(bei Weltmenschen oder als Uberweltliche Friichte S8&omeintritts etc.), (b) karmisch

unabhangig (bei Arhats).

Uberweltliche Vertiefung hat ein unbegrenztes Objékh. Nibbana). Die ersten drei
Vertiefungen haben Objekte [als Betrachtungsgegedt die nicht als begrenzt, entwickelt
oder unbegrenzt klassifiziert werden konnen, whileiObjekte, die geistigen Abbilder
(nimitta), konzeptueller Natur sind. Die vierte Vertiefungdje als Grundlage fir diverse
Erlangungen dient (Feinkorperliche Vertiefungengisehe Krafte, Uberweltliche Zustande
etc.) kann alle dieser drei Objekte oder ein nidaturch klassifizierbares [Objekt zum

Gegenstand] haben.
XIll. Die vier Unermesslichen/Grenzenlosen ZustandéAppamanna-Vibhanga)

.unermesslicher Zustand” ist ein anderer Name férwier Gottlichen Verweilungszustande
oder Erhabenen Zustandbrghma-vihara: Gute (nettd, Mitgefihl (karung, Mitfreude
(muditg und Gleichmutpekkhd.

Die Sutta-Erklarung beginnt mit dem Standard-Text ldnermesslichen Zusténde, wie er
haufig in den Lehrreden vorkommt, gefolgt von ein&mmmentar. Die vier Abschnitte
dieses Kommentars beginnen mit den folgenden Satzen

1. Ebenso wie einer Giite fir eine liebe und geschatzte Person empfindet, so auch durchdringt
er alle Wesen mit Gite...

2. Ebenso wie einer Mitgefihl fiir eine jammerliche, arme Person empfindet, ...

3. Ebenso wie einer Mitfreude fiir eine liebe und geschatzte Person empfindet, ...

4. Ebenso wie einer Gleichmut gegeniiber einer Person empfindet, die weder liebenswert noch

bedauernswert ist, so auch durchdringt er alle Wesen mit Gleichmut...

Die Abhidhamma-Erklarung zeigt die Anwesenheit dier Grenzenlosen Zustande in
der weltlichen Vertiefung (heilsam, karma-gewirkhdu funktional). Da diese vier nur
weltliche Objekte haben kénnen, d.h. das konvertierKonzept eines lebenden Wesens, ist
die Uberweltliche Vertiefung, die immer ein Ubertehes Objekt [zum Gegenstand] hat, d.i.

Nibbana, hier nicht eingeschlossen.

Der Text lautet wie folgt:

Wann immer der Mdnch den Weg zur Wiedergeburt in der Feinkérperlichen Sphare entwickelt,
... .und in der ersten Vertiefung verweilt, die von Giite begleitet ist, zu einer solchen Zeit gibt es
Freundschaft, Gite, Gutherzigkeit, liebende Zuneigung, Erleichterung des Herzens. Die

anderen geistigen Zustande zu dieser Zeit sind mit liebender Zuneigung verbunden.



Wie aus der Fortsetzung des Textes hervorgehtugereliebende Zuneigung, Mitgefuhl und
Mitfreude nur die ersten drei Vertiefungen (bzwe é@rsten vier der funffachen Einteilung).
Die vierte Vertiefung erzeugt nur die Meditationetibden Grenzenlosen Zustand des
Gleichmuts. Es ist noch anzumerken, dass unser iieger den Gleichmut behandelnden
Passage nur die vierfachen, und nicht die funffaéhgeilung der Versenkungen angibt,

wéhrend fur die anderen drei Grenzenlosen Zusteidie Einteilungen angefihrt sind.

Katechetischer Teil

Da die Objekte der vier Grenzenlosen Zustande kmne#ler Natur sind, heil3t es ,dass sie
nicht mittels der Begrifflichkeiten der Tetrade beggter Objekte, etc., vergangener Objekte
etc., Pfad-Objekte etc. klassifizierbar sind“. Siaben nur &@ufRere Objekte. Liebevolle
Zuneigung loving kindnessd.i. Glte = Hasslosigkeit) ist eine Wurzel-Ursachlle vier sind
weltlich und gehoren nur der feinkorperlichen Sphem.

XIV. Die Einhaltung der Sittenregeln (Sikkhapada-Vibhanga)

Die funf Verpflichtungen moralischer Schulung, ausBkannt als die funf Sittenregeln
(panca-silg, sind: Nicht-Toten, Nicht-Stehlen, Abstehen vergellem Fehlverhalten, Nicht-

Lugen, keine berauschenden Substanzen zu sich nehme
In diesem Kapitel gibt es keine Sutta-Erklarung.

Der Abhidhamma-Erklarung zufolge kénnen die funfpfiechtungen mit jeder der acht
heilsamen Bewusstseinsklassen verbunden sein (F&j.der Text, der den Rahmen dafir
abgibt, wird hier angefuhrt. Innerhalb dieses Ramsneird jede der funf Verpflichtungen
definiert (1) als die jeweilige Enthaltungirfati) und die anderen damit verbundenen
heilsamen Zustande, (2) als Wollezetang und die verbundenen heilsamen Zustande, (3)
durch die gesamte Liste heilsamer Zustande [Faktorevelche die betreffende

Bewusstseinsklasse ausmachen.

Was bedeutet hier die Verpflichtung des Abstehens vom Téten? Immer wenn jemand vom
Toten absieht, ist ein heilsamer, der Sinnessphare zugehdriger Bewusstseinszustand
aufgestiegen, von Freude begleitet und mit Wissen verbunden (und nicht-vorbereitet). Das
Abstehen vom Toéten zu so einer Zeit, die Enthaltung (virati), Zigelung, das Abstandnehmen,
die nicht-Ausfuihrung, das Nicht-Tun, das nicht-Begehen ... wird die Befolgung des Abstehens

vom To6ten genannt. Die anderen geistigen Zustande sind mit diesem Abstehen verbunden.

Die zweite Methode schliel3t so:



... Der Wille (cetana) der zu dieser Zeit vorhanden ist, das Wollen, die Willenskraft, wird die
Befolgung des Abstehens vom Téten genannt. Die anderen geistigen Zustande sind mit diesem

Willen verbunden.
Die dritte Methode schlief3t:

... Zu dieser Zeit bestehen Sinnes-Eindruck, ..., Unzerstreutheit. Das wird die Befolgung des

Abstehens vom Téten genannt.

Nach Vertauschung mit den anderen sieben KlassemBeausstseins und den Ubrigen vier
Verpflichtungen wird dasselbe Verfahren mit jedeewBisstseinsklasse wiederholt, wobei
unterschieden wird zwischen (a) ihrer Wertigkeitie@nig, mittel, hoch), (b) ihren

vorherrschenden Faktoren (Absicht, Energie, Bewasstoder Untersuchung), und (c) der

Verbindung dieser beiden.

SchlieB3lich wird die Frage aufgeworfenyelche Dinge die Schulung allgemein ausmachen?”
(katame dhamma sikkhaAls Antwort wird kurz auf die Schemata fur aléassen heilsamen
Bewusstseins, d.h. der Sinnes-, Feinkorperlichekokperlichen und Uberweltlichen Sphére,
hingewiesen. Diese Passage will vielleicht zum Awskl bringen, dass nicht nur die funf
Verpflichtungen moralischer Schulungikkhapad® sondern alle drei Arten der Schulung
(sikkhg, d.h. in Sittlichkeit, Sammlung und Wissen, inygsologischen Begriffen der

Klassen heilsamen Bewusstseins ausgedrickt wefiterek.

Katechetischer Teil
Die funf Verpflichtungen sind allesamt karmischlsam, weltlich, Gegenstand von Karma-
Wirkungen; ihre Objekte sind begrenzt (auf die 8s8phare), aul3erlich und gegenwartig.

XV. Die vier Unterscheidungen (Patisambhida-Vibhang)

[Diese sind:] 1. die Unterscheidung der Bedeuturgjthé-patisambhidg 2. die
Unterscheidung des Gesetzelthgmma-patisambhida 3. die Unterscheidung der Sprache
(nirutti-patisambhidd, und 4. die Unterscheidung der Klughg@atibhana-patisambhida

Die Sutta-Erklarung gibt mehrere Erklarungs-Setgifése Ausdricke:

(1) Attha-patisambhidabedeutetatthe nana d.h. Wissen bezuglich der Bedeutung (oder
Folgen), (2) dhamma-patisambhiddedeutetdhamme nanad.h. Wissen bezuglich der

Gesetzmaligkeiten (oder Ursachen), (3) Unterschgidler Sprache ist das Wissen vom
sprachlichen Ausdruck der vorangehenden zwei Uthieidungen, (4) Unterscheidung der
Klugheit ist das Wissen, welches diese Wissenfligtnanesu nanga



(1) = Wissen von der Wahrheit des Leidens, (2) s3&fi von der Entstehung, (3) = Wissen
von der Wahrheit vom Ende, (4) = Wissen von der kivaih vom Pfad. Die Erklarungen von
(3) und (4) sind hier und in den folgenden Defontn dieselben.

(2) = Wissen von der Ursachieetumhi nang (1) = Wissen von den Wirkungen der Ursachen

(hetuphale nana

(1) = Wissen beziglich geborener, gezeugter, géfectea etc. Dinge, (2) = Wissen von den

Dingen, aus denen dir vorherigen entstanden sind.

(1) = Wissen beziglich Alter und Topha-marang, (2) = Wissen beziglich des Ursprungs
von Alter und Tod; (1) = Wissen beziiglich des Endas Alter und Tod, (2) = Wissen vom
Pfad der zu ihrem Ende fihrt. Fortgesetzt mit derherigen Faktoren des Abh&ngigen

Entstehens, bis hin zu ,Gestaltungen®.

(2) ist dann der Fall, wenn einer die GesetzmaRigikekennt; die Suttas, vermischte Prosa,

etc. (d.h. Formulierungen), (1) ist dann der R@énn einer die Bedeutung davon versteht.

In der Abhidhamma-Erklarung werden alle 89 Bewwsstklassen kurz aufgelistet, und
bei jedem heilsamen und unheilsamen Bewusstsef$t ksj dass die Kenntnis der in ihnen
prasenten geistigen Faktoren die UnterscheidungGasetzmanRigkeiten (= Ursachen, d.h.
Karma) darstellt; das Wissen von ihren Karma-Widem ¢ipaka ist die Unterscheidung der
Bedeutung (oder Folgen); das Wissen von den Aukdnicnd Konzepten durch welche
diese verkiindet werden, ist die UnterscheidungSgeache; das Wissen von diesen Wissen
ist die Unterscheidung der Klugheit. Im Fall derrka-gewirkten und karmisch unabhangig
funktionierenden Bewusstseinsklassen trifft die ddstheidung der GesetzméalRigkeiten, die
kausaler Natur ist, nicht zu, und es werden nuddéeéanderen Unterscheidungen erwahnt.

Katechetischer Teil

Die Unterscheidung der Sprache, welche nur mit Woliefasst ist (oder Klangesadda,

hat ein begrenztes Objekt; die anderen drei konmegmenzte, entwickelte oder unbegrenzte
Objekte haben.

Die Unterscheidung der Sprache hat nur ein gegeigearObjekt; die Unterscheidung der

Bedeutung kann vergangene, gegenwartige oder zidggii@bjekte haben, oder ein nicht auf

diese Weise klassifizierbaresa( vattabba Objekt (d.h. Nibbana); die Unterscheidungen der
Gesetzmaligkeiten und der Klugheit kénnen vergamgeegenwartige oder zukinftige

Objekte haben.



Die Unterscheidung der Bedeutung kann weltlich adleerweltlich sein; die anderen drei
sind nur weltlich.
Alle vier sind Wurzel-Ursachen (namlich Unverblendy und von den anderen beiden

Wurzelursachen begleitet.
XVI. Arten des Wissens (Nana-vatthu Vibhanga)

Dieses Kapitel ist nicht in einen Sutta-Erklarufigst usw. unterteilt, sondern besteht aus

einer Matrix oder Aufzahlung und ihrer Erlauterung.

Die Matrix listet zahlreiche Arten des Wissens amffForm einer einfachen, zweifachen etc.

bis hin zu einer zehnfachen Einteilung.

Die einfache Einteilung ist génzlich mit Aussagdmeiidas flinffache Sinnesbewusstsein
(panca-vinnana beschéftigt; d.h. Sehbewusstsein etc. Die erseguéhz einfacher

beschreibender Ausdriicke ist weitgehend, wenn aidtt ausschlief3lich, von den Dyaden
der Abhidhamma-Matrix abgeleitet. Hier heil3t ess timffache Sinnesbewusstsein ist keine
Wurzelursache, bedingt, weltlich, Gegenstand degiNeen, karmisch erworben, nicht von
Gedankenfassen und Diskursiven Denken begleitefinwentstanden, ist es vom Geist-

Bewusstsein wahrnehmbar, etc.

In einer anderen Sequenz von singuléren Begriffei3thes, dass die funf Arten des
Sinnesbewusstseins durch die Sinnes-Grundlagen $desorgane) und gegenwartig
existierenden Objekte bedingt, diese aber vorhéstamden sind; sie haben nicht an der
Domaéne der anderen Anteil, sie entstehen nicht dtuimerksamkeit, Kenntnisnahme etc.,

noch gemeinsam, noch in unmittelbarer Aufeinandgefd@denn, nach z.B. Seh-Bewusstsein,
welches das reine Bewusstsein des Seh-Objektsisgtsen zuerst die anderen kognitiven
Stadien, welche die Sinneswahrnehmung vollendengefpl bevor eine andere

Sinneswahrnehmung, wie z.B. ein Hérbewusstseigefokann).

Bei der funffachen Sinneswahrnehmung erkennt masmasehicht vollstandig (bzw. wieder-
erkennt,pativijanati; Kommentar: d.h. als heilsam), sondern hat nue eain wahrnehmende
Begegnungdbhinipata-matt noch erkennt man danach irgendetwas vollstaelg durch
das Geist-Element, welches die Rezeptiv-Funktiasilayysampaticchanpa Weder wahrend
des funffachen Sinnesbewusstsein noch bei den fdmigenden Stadien der Wahrnehmung

an den funf Sinnestoren nimmt man die vier Haltungé, vollzieht kérperliches oder



sprachliches Wirken, stirbt man oder wird man wigdboren, schlaft, erwacht oder traumt

man (denn diese Funktionen werden von der Geistd?iWahrnehmung ausgefihrt).

Die zweifache Klassifizierung besteht aus 35 demidbamma-Matrix entstammenden
Dyaden, und einer zusammenfassenden, darin nidh@leanen Dyade. Die 35 Dyaden
beginnen mit ,weltlich und tberweltlich®, und endenit ,Ubertreffoares und unibertreffbares
Wissen“. Die zusatzliche Dyade ist: ,Wissen schaffebeziliglich der Folgen (oder
Bedeutungen,attha-japika panng wissens-basiert bezlglich der erzeugten Wirkonge
(japitattha panng’. Der Kommentar sagt, dasdtha hier die funffache Bedeutung hat, wie
sie im vorherigen Kapitel bei der Erklarung vaitha-patisambhida@gegeben wurde. Fir eine
detaillierte Erklarung dieser Dyade und der anddegriffe siehe die Erlauterung im Text

und dem Kommentar.

Die dreifache Klassifizierung. — Die erste Grupper dreifachen Klassifizierung betrifft
Wissen im Allgemeinen, d.h. ohne ndhere Bestimmurifg@mmentaraniyamitg, wahrend

in den weiteren Gruppen das in Triaden angeordhwé$sen durch gewisse Begriffe genauer
bestimmt wird Qiyamitg. Die erste Gruppe beginnt mit vier Triaden, weladficht in der

Abhidhamma-Matrix vorkommen.

* aus Denken abgeleitetes Wissen — aus Lernen ... Madgation ... €intamya —
sutamya — bhavanamaya-panna

* mit Freigiebigkeit verbundenes Wissen — mit Moéli# mit Meditation danamaya —
silamaya — bhavanamaya-panna

» Wissen der hoheren Sittlichkeit — hdherer Geisiigkendherer Weisheitagdhisile —
adhicitte — adhipannaya panpha

* Kenntnis bezugliche des Gewinnens — des Verludex -Mittel @ya — apaya — upaya-
kosallg

Nun folgen 13 der Abhidamma-Matrix entnommene Teiadangefangen mit ,Wissen
beziglich der Zustande die karma-gewirkt sind —kaienisch wirksam sind — die keins von
beiden sind®, und endend mit ,Wissen bezlglich destande mit internen Objekten — mit

externen Objekten — mit internen und externen Qbjek

In der folgenden Gruppe dieses Abschnitts wird zlaklassifizierende Wissen selbst erst
durch dievitakka-ttika ndher bestimmt, und in einem zweiten Set von HKiasesungen
anhand degiti-ttika, d.h. (1) Wissen mit Gedankenfassen und Diskunsenken — ohne

Gedankenfassen, nur mit Diskursivem Denken — olen#eb (2) von Verzickung begleitetes



Wissen — von Freude — von Gleichmut. Das durchnedieser sechs Begrifflichkeiten
charakterisierte Wissen bildet die Uberschrift fiie folgenden Sets von Klassifizierungen,
und in jedem Fall wird ausgesagt, welche der amd&Bein der Matrix angefuhrten Triaden

dem jeweiligen Wissenstypus zuzurechnen sind. Zumis@el: ,vom Wissen mit
Gedankenfassen und Diskursives Denken gibt es solches, welches mit karma-gewirkten Zustanden

verbunden ist, etc. ...“. Hier sind die 13 Triaden anwendbar, mit Ausnahiee ersten, welche
die Uberschrift bildet. Unter der Uberschrift demdaren beiden Begrifflichkeiten dieser

Triade sind nur 7 bzw. 12 dreifache Klassifizierengutreffend.

Die vierfache Klassifizierung besteht aus 21 Tetrad/on denen die folgenden hier erwahnt
werden sollen:

» das Wissen des Karma-Besitzes — der Anpassung an Whhrheit — der
Uberweltlichen Pfade — der Uberweltlichen Friichte.

* das Wissen beziglich der Sinnes-, FeinkorperlieclhmehUnkorperlichen Sphéare sowie
des Nicht-Enthaltenen (= tGberweltlich)

« das Wissen vom Dhamma (erworben durch die sechswghlichen Pfade und
Frichte,dhamme nana— der Gleichférmigkeit (vom vergangenen, zukig#ti und
gegenwartigen Dhammanvaya nanga — von Geist anderempéricce nana — das
konventionelle Wissen sammuti nana d.h. alles Wissen auf3er den drei
Vorangehenden)

* Wissen bezuglich der vier Unterscheidungen, der Aieen des Fortschritts, der vier
Objekte

» Wissen bezuglich Alter und Tod — ihrer Entstehundghrem Ende — dem Weg zu
ihrem Ende. (Auf dieselbe Weise fortgefihrt mit denderen Faktoren des

Abhangigen Entstehens bis zu ,Gestaltungen*.)

Die funffache Klassifizierung: Wissen von der fiadhen rechten Sammlungafhcangiko
samma-samad})ji das funffache Wissen bezlglich rechter Sammlpagcananiko samma-

samadh).
Das sechsfache tbernatirliche Wissdrh{nng.

Die 77 (= 7 x 11) Gegenstande des Wissens (das nijiie Entstehen betreffend; siehe
Nidana Samyutta, Sutta 34).

Das achtfache Wissen der tiberweltlichen Pfade wiachie.



Das Wissen der neun aufeinander folgenden, meagitatErlangungenn@va-anupubba-

vihara-samapattiyp
Das Wissen der zehn Kréfte des Tathagddasd Tathagata-ba)a

In der anschlieenden Erklarung werden alle in Matrix angefuhrten Klassifizierungen
mehr oder weniger ausfuhrlich behandelt.

XVII. Untergeordnete Punkte (Khuddaka-vatthu Vibhanga)

Dieses Kapitel enthalt in der Matrix lange Listesisgiger Befleckungen, d.h. unheilsamer
Eigenschaften, welche in der anschlie3enden Dartgdpehandelt werden. Die Anordnung
erfolgt wieder in Gruppen, Uber einfache, zweifablsehin zu zehnfachen Begrifflichkeiten,
mit einer Hinzuflgung der 18 und 108 Arten des Beges sowie der 62 falschen Ansichten.
Dieses Kapitel ist eine wertvolle Referenz-Quelle diese Themen. Die Behandlung selbst
ist jedoch in keiner Weise charakteristisch fur dethode oder Terminologie des

Abhidhamma. Wir verzichten daher an dieser Stelfareitere Details.
XVIIl. Das Herz der Lehre (Dhamma-hadaya Vibhanga)

Die bildliche Ausdrucksweise ,Herz* im Titel sollffensichtlich so viel wie ,Essenz,
~Wesentliches" oder ,Zusammenfassung ausdricker, auch in der spateren, in Sanskrit

verfassten buddhistischen Literatur, z.B. im TRehjanparamita-hrdaya

Es verdient Beachtung, dass dAtthasalinizufolge, dem Kommentar zuBhammasangani
Abweichler welche daKathavatthunicht als eine kanonische Schrift anerkannterduzsh
einen Text mit dem NameMahadhammahadaya&rsetzt haben sollen. Die Theravadin
weisen diesen zurick und sagen, dass der TextsnMbtes beinhalte (Subkommentar:
,verglichen mit demDhammahadaya Vibhan@ja aulR3er einigen Abschnitten mit Fragen
(PTS, Seite 3.).

Das Verfahren inDhammahadaya Vibhangaasiert auf zwolf Kategorien, welche hier den

Untersuchungsgegenstand mit Hilfe von Fragen unaivéirten bilden. Die zwolf Kategorien

sind:

l. Gruppen des Daseinhandg Nahrstoffe §hara)

Il. Sinnes-Grundlagerayatang Sinnes-Eindruckphassa
[l Elemente @haty Gefuhl yedana

IV.  Wabhrheiten $accg Wahrnehmungs@nng



V. Fahigkeitenifdriya) Wille (cetang
Wurzel-Ursachenhety Bewusstseincftta)

Die ersten funf Kategorien entsprechen den erstehKapiteln des/ibhanga Sie sind auch
identisch mit den ersten funf derjenigen Gegengtawelche inVisuddhi-maggaler ,Boden
des Wissens“ganna-bhunigenannt und in den Kapiteln XIV-XVI dieses Webkshandelt

werden.

l. In der ersten Abteilung werden die Fragen beartst. ,Wie viele Gruppen des Daseins,
..., Arten des Bewusstseins gibt es?* und ,Welched die 5 Gruppen, ..., die 7 Arten des
Bewusstseins?“

Es werden neun Wurzel-Ursachdrety) angefuhrt, d.h. drei heilsame, drei unheilsamé un
drei neutrale. Abweichend von den in den Suttericiibh sechs Arten von Bewusstsein
werden hier sieben Arten von Sinnes-Eindrickenif@efWahrnehmung, Gestaltungen und
Wille angeflhrt, d.h. bedingt durch Augen, Ohremasdl Zunge, Kdrper, Geist-Element und
Geist-Bewusstseins-Element (vgl. in Vibh. | die bsefache Klassifizierung der

Gefuhlsgruppe).

Il. Fragen und Antworten: ,Wie viele und welche @pen des Daseins etc. gibt es im
sinnlichen, Feinkoérperlichen und Unkorperlichen riat (= Sphére), sowie in den nicht-
enthaltenen Zustanden (der drei Sphaapariyapanng?“ Letzterer Begriff bezieht sich hier
nur auf die acht Uberweltlichen Friichte und Pfadé auf Nibbana, die in der vollstandigen
Definition des Begriffs enthalten sind.

Einige beispielhafte Antworten:

In der Sinnes-, Feinkorperlichen und Unkorperlici&phare gibt es nur drei Wahrheiten,
ausgenommen ist die dritte (Nibbana).

In der Feinkérperlichen Sphéare bestehen von desigttyen Sinnesgrundlagen nur Augen
und Ohren sowie ihre Objekte; dementsprechendegitur 6 Sinnesgrundlagen, 9 Elemente,
14 Fahigkeiten, 3 Nahrstoffe; 4 Sinnes-Eindruckefu@le, Wahrnehmungen, Willen und
Arten des Bewusstseins.

In der Feinkoérperlichen und der Unkdrperlichen Sphdibt es nur 8 Wurzel-Ursachen,
ausgenommen ist ,Hass". Von den Fahigkeiten dedil@efist , Traurigkeit* lomanassh
abwesend.

In der Unkdrperlichen Sphéare fehlen alle korpedimimateriellen Kategorien. Unter den
Féahigkeiten ist auch die Fahigkeit ,Das noch niEhtannte werde ich erkennen* (auf den

Sotapanna bezogen) ausgelassen. Es gibt nur eibevoir Sinneseindruck, Gefihl,



Wahrnehmung und Wille, namlich durch Geist-Bewweatgnano-vinnanabedingt, und nur
eine Art von Bewusstseirita), das Geist-Bewusstseins-Elemanafio-vinnana-dhaju

Das Nicht-Enthalteneapariyapanna ist, wie der Kommentar hervorhebt, kein Elemearo
Sphare im raumlichen Sinn; noch ist es ein OrtWerdergeburt, da es sich nur auf die acht
Uberweltlichen Klassen des Bewusstseins beziehmitSéehlen sé&mtliche materiellen
Kategorien. Von den Wahrheiten sind nur die 3te ditedprasent; von den Wurzel-Ursachen
nur die drei heilsamen und drei neutralen. Von i£2 Yorhandenen Fahigkeiten sind alle drei
Uberweltlichen (siehe Vibh. V; 20-22 der Liste) kanden.

Auch in den folgenden Abschnitten kdnnen viele ehifisssreiche Sachverhalte aus den
Fragen und Antworten abgeleitet werden. Im begemBRahmen dieses Buches aber missen
wir uns auf eine kurze Nennung der beantwortetegém beschranken.

lll. Wie viele Faktoren der 12 Kategorien, und welckommen in jeder der drei Sphéren vor

bzw. nicht vor? Wie viele gehdren dem Nicht-Entiyaétn an bzw. gehéren ihm nicht an?

IV. Wie viele Faktoren der 12 Kategorien, und welchentstehen im Moment der
Wiedergeburt papatti-kkhang in jeder der drei Spharen? (Diese Abteilung heglev

interessante Detalils).
V. Diese Abteilung beginnt mit den folgenden Dyaden Abhidhamma-Matrix:

» der Sinnessphare zugehorige Zustande / nicht zugeh6
* der Feinkdrperlichen Sphére zugehorige Zustandsht nugehorig
» der Unkorperliche Sphare zugehérige Zustande t aiopehdrig

* den drei Spharen zugehdrige Zusténde / nicht zugeho

Die Antworten auf die Fragen, welches diese Zus&ind, sind identisch mit denen in Dhs.
§81280-1287.

VI. Diese Abteilung ist ein Ausflug in ein Feld arBalb des Abhidhamma. Es beschéftigt
sich hauptséchlich mit der Lebensdauer diversesd€a von Gottern.

VII. Hier wird die auf den 12 Kategorien basieremdethode wiederholt und gefragt: Welche
der funf Gruppen des Daseins, ..., sieben Arten dewuBstseins gilt es zu verstehen
(abhinneyy® zu durchdringen parinneyyd, aufzugeben p@ahatabbd, zu entwickeln

(bhavetabbaund zu verwirklichengacchikatabbg und welche nicht?



VIIl. (a) Welche der funf Gruppen, ..., sieben Art@on Bewusstsein haben Objekte
(sarammang und welche nichtgharammang? (b) Welche von ihnen haben Objekte, die

ihrerseits Objekte haben, und welche nigdarémmanarammanaanarammanarammana

IX. Welche von ihnen werden gesehen (= sichtbstha), gehort (= horbarsutg, gefuhlt (=

durch Geruch, Geschmack, Tastentg, erkannt yinnatg und welche nicht?

X. Welche von ihnen sind karmisch heilsam etc.pbuaden mit angenehmen Gefuhl etc.;
karma-gewirkt etc.; karmisch erworben und Subjedd Anhaftens etc.; von Gedankenfassen

und Diskursivem Denken begleitet etc.? (Siehe dispgechenden Triaden der Abhidhamma
Matrix)

Welche von ihnen sind korperlich bzw. unkorperliakeltlich bzw. Gberweltlich?



II1. Dhatu-Katha - ,Diskussion beziiglich der Elemente*“

Einleitende Bemerkungen
Dieses und das folgende Bué¢tyggala-Pannatisind die vom Umfang her kleinsten Blcher
des Abhidhamma-Pitaka. Beide sind von Anfang bisdeErin katechetischer Form

geschrieben.

Dhatu-kathabesteht aus 14 Kapiteln mit mehreren hundert Fraged Antworten. Sein
vollstandiger Name musste eigentlikhanda-ayatana-dhatu-kathiauten, d.h. ,Diskussion
beziglich der Gruppen, Grundlagen und Elemente* \(#h. I-lll), da hier alle
wahrnehmbaren Phanomene mit Bezugnahme auf dieseKdregorien diskutiert werden;
d.h. ob und in welchem Umfang sie in diesen drgpeksen ,enthalten” qangahita oder
Lnicht-enthalten” sind; ob sie mit diesen Aspekfearbunden” §ampayuttaoder von ihnen
.getrennt” {ippayuttg sind.

Mit dieser Aufgabe im Blick wurde das Werk in 14 dfiel unterteilt, welche hinsichtlich
ihrer Inhalte drei verschiedene Gruppen bilden, lrcfim

enthalten — nicht enthaltesgngaho — asangaho

Enthaltenes — nicht Enthaltenesa§anhitena — asangahitena

nicht Enthaltenes — Enthalteneségahitena — sangahitgm
Enthaltenes — Enthaltenesafgahitena — sangahitgm

nicht Enthaltenes — nicht Enthaltenesdngahitena — asangahitena
Verbindung — Trennungs@mpayogo — vippayoyo

Verbundenes — Getrenntesa(npayuttena — vippayuttam

Getrenntes — Verbundenesgpayuttena — sampayuttdm
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Verbundenes — Verbundenesnhpayuttena — sampayuttam

10. Getrenntes — Getrenntegfdpayuttena — vippayuttam

11. verbunden mit und getrennt vom Enthaltenesangahitena sampayuttam
vippayuttany

12. enthalten und nicht enthalten im Verbundenesan{payuttena sagahitam
asangahitam

13. verbunden mit und getrennt vom nicht-Enthaltenasafigahitena sampayuttam
vippayuttany

14. enthalten und nicht enthalten im Getrenntemipgayuttena sangahitam

asangahitam



Hier sollte erwahnt werden, dass der Begriff ,vertben® Gampayutta im Abhidhamma
ausschlie3lich mentalen Phanomenen vorbehaltennétlich solchen, welche innerhalb
eines einzigen Bewusstseinsmoments miteinander ikoentsind. Der Begriff kann nicht auf
die Kombination materieller Phanomene oder ihrei@emg zu geistigen Prozessen oder

Faktoren angewendet werden.

Die oben angefiihrten 14 Uberschriften bilden destearTeil der Matrix oder des Plans, mit
dem dasDhatu-kathabeginnt. Im zweiten Teil werden diejenigen Phanoenangefihrt,
welche der Gegenstand der Untersuchung hinsichthebs Enthalten-Seins etc. in den
Elementen, usw. sind. Sie bestehen erstens ausimdefrolgenden angefuhrten 125
Phanomenen, sowie aus allen Triaden und DyadenA#@idhamma-Matrix. Die 125

Phanomene sind:

* 5 Gruppen des Daseirishandg
12 Grundlagendyatang

» 18 Elementedhaty

* 4 Wahrheitengaccg

» 22 Fahigkeiteniqdriya)

» 12 Faktoren Abhangigen Entstehepaticcasamuppada
* 4 Grundlagen der Achtsamkegatipatthand
* 4 Grol3e Anstrengungesgmmappadhana
* 4 Machtfahrtenifidhipada

* 4 Vertiefungenjpang

* 4 Unermessliche Zustandappamannga

» 5 Geistige Fahigkeiterndriya)

» 5 Kréfte pala)

* 7 Erleuchtungsgliedeb6jjhangg

» 8 Pfadgliederrhagga

* Sinneseindruckphassa

» Gefihl yedana

* Wahrnehmungganng

* Wille (cetang

* Bewusstseinqjtta)

» Entschlossenheiaflhimokkhg

» Aufmerken (manasikara



Die zusatzliche Hereinnahme der Dyaden und Triadewlen Untersuchungsobjekten wird
nur durch einen einzigen Satz in der Matrix anggzelUnd ebenso gehért der gesamte

Dhammasangarzur Matrix deDhatu-katha*

Wie es sich aufgrund der folgenden Exzerpte zaigtden die jeweiligen Fragen im Text nur
damit beantwortetwie viele Gruppen etc. im jeweiligen Fall gultig sind. Wo rstwendig
erschien, wurde die Bestimmung dieser Gruppen dime&h Namen etc. in Klammern vom
Autor [Nyanatiloka] hinzugeflgt. In vielen Fallerawes alles andere als leicht, die richtigen
Antworten auf die komplizierten Fragen zu findematsgchlich stellen daShatu-katha das
Yamakaund die katechetischen Abschnitte 8#@shangateilweise schwere Prifungen fur das
logische und analytische Denken dar, und fur dasndgen, die fundamentalen Begriffe der

Lehre, welche den Gegenstand dieser Abhandlunganahen, korrekt zu gebrauchen.

Fur das Studium der folgenden Ausziige und des riadigixtes wird sich die Heranziehung
der folgenden Tabelle als hilfreich erweisen. GgestPhanomene sinklursiv gesetzt; alle
anderen sind materiell. Nur Geist-Objekt-Grundlagel das Geist-Objekt-Element kdnnen

sowohl geistig als auch korperlich sein.

Funf Gruppen:
1. Kdrperlichkeit 2Gefihl 3. Wahrnehmung 4.Gestaltung 5. Bewusstsein

12 Grundlagen:

1. Auge 2. Ohr 3. Nase 4. Zunge 5. Koérper Geéist-Grundlage
7. Sehobjekt 8. Ton 9. Geruch 10. Geschmack 14tobgekt 12Geist-Objekt
18 Elemente:

1. Auge 2. Ohr 3. Nase 4. Zunge 5. Korper Geéist-Grundlage
7. Sehobjekt 8. Ton 9. Geruch 10. Geschmack 14tobgekt 12Geist-Objekt
13.Augen-B.  14.Hor-B. 15.Nasen-B. 16.Zungen-B. 17.Kérper-B.  18.Geist-B.

|. enthalten — nicht enthalten

In wie vielen Gruppen, Grundlagen und Elementen ist die Kdrperlichkeits-Gruppe enthalten? —

In einer Gruppe (d.i. die Korperlichkeits-Gruppe in elf Grundlagen (d.i. die zehn korperlichen
Grundlagen und korperliches Geist-Objekind in elf Elementen (= Grundlageh In wie vielen
Gruppen ist sie nicht enthalten? — Sie ist nicht enthalten in (den vier (geistigen Gruppen, in
einer Grundlage (Geist-Grundlageund in sieben Elementen (d.h. die sechs Arten des Bewusstseins
und das Geist-Elemént

Die Antworten fur die Wahrnehmung- und Gestaltu@gsppe sind analog.



In wie vielen Gruppen, Grundlagen und Elementen ist die Gefiihls-Gruppe enthalten? — Sie ist
enthalten in einer Gruppe (der Gefuhls-Gruppe in einer Grundlage (d.i. das Geist-Objektund in
einem Element (d.i. das Geist-Objekt

In wie vielen Gruppen, Grundlagen und Elementen ist die Bewusstseins-Gruppe enthalten? —
Sie ist enthalten in einer Gruppe, in einer Grundlage (d.i. Geist-Grundlage und in sieben

Elementen (d.i. die sechs Arten des Bewusstseins und das-Ekisten}.

Danach wird dieselbe Frage wiederholt mit BezugdiefDyaden ,Korperlichkeit und Gefuhl®, ,Korperhikeit
und Gestaltungen®, ,Kdrperlichkeit und Bewusstseinfit Bezug auf die Triaden ,Korperlichkeit, Gefiihl
Wahrnehmung"“ etc.; mit Bezug auf die Tetraden ,Kailighkeit, Gefiihl, Wahrnehmung, Gestaltungen“;etc.
mit Bezug auf die Pentade ,Koérperlichkeit, GefilWahrnehmung, Gestaltungen, Bewusstsein®, d.h. (@é f
Gruppen.

Dann wird die Frage hinsichtlich jeder der 12 Giagdn gestellt, hinsichtlich der aus der Kombinatimn
Augen-Bewusstsein mit allen tibrigen Grundlagenideten Dyaden etc. In exakt derselben Weise wedien
18 Elemente, die Vier Wahrheiten, die Versenkungédie, Vier Unermesslichkeiten, die finf geistigen

Fahigkeiten, die funf geistigen Kréafte, die sieligleuchtungsglieder etc. behandelt.
Im Folgenden wurden probeweise einige der Antwoateindiese Fragen ausgewahilt:

Die Geist-Objekt-Grundlage (dhammayatana) ist enthalten in vier Gruppen (1-4; 5, d.i. Bewusstsein,
kann nicht Objekt sein), ist enthalten in einer Grundlage (Geist-Objekt) und ist enthalten in einem
Element (Geist-Objekt).

Die Wahrheit vom Leiden ist in allen 5 Gruppen, 12 Grundlagen und 18 Elementen enthalten.

Die Vitalitats-Fahigkeit ist in zwei Gruppen (Koérperlichkeit und Gestaltungen, namlich als phytsés und
geistige Vitalité} enthalten, in einer Grundlage (Geist-Objekt) und in einem Element (dito).

Die karmisch heilsamen und unheilsamen Phanomene sind in vier Gruppen enthalten (2-5), in einer
Grundlage (Geist-Grundlage) und in einem Element (Geist-Bewusstsein).

Die Vertiefungen sind in zwei Gruppen enthalten (Freude in der Gefiihlsgruppe, die anderen
Komponenten in der Gestaltungs-Gruppe), in einer Grundlage (Geistobjekt) und in einem Element
(dito).

[l. Enthaltenes — nicht enthaltenes

Diejenigen Phanomene, welche zusammen mit der Augen-Grundlage in derselben Gruppe
enthalten sind — also alle korperlichen Phé&nomene — aber welche nicht in denselben
Grundlagen und Elementen enthalten sind (d.h. in der Augen-Grundlage und dem Augen-Elenent
sind in wie vielen Gruppen, Grundlagen und Elementen nicht enthalten? — Sie sind nicht
enthalten in den vier (geistigen Gruppen, in zwei Grundlagen (Augen-Grundlage und Geist-
Grundlage und in acht Elementen (d.i. Augen-Element, sechs Arten des Bewusstseiltks Ge@ist-

Elemen}.



Die Frage wird in derselben Weise mit Bezug aufidiggen 9 korperlichen Grundlagen und

Elemente wiederholt und beantwortet.

Diejenigen Phdnomene, welche zusammen mit dem Augen-Bewusstseins-Element in derselben
Gruppe (d.h. der Bewusstseins-Gruppe also das Geist-Element und alle Bewusstseins-El&mait
Ausnahme des Augen-Bewusstseinsind in derselben Grundlage (néamlich der Geist-Grundlajje
aber nicht in demselben Element (dem Augen-Bewusstseins-Elemergnthalten sind, diese
Phanomene sind in vier Gruppen (1-4), in elf Grundlagen (d.i. zehn kérperliche Grundlagen und das
Geist-Objek} und in zwolf Elementen (d.i. Augen-Bewusstsein, zehn koérperliche Elemenid @Geist-
Objekd nicht enthalten.

Etc. Etc.

VI. Verbindung und Trennung

Mit wie vielen Gruppen, Grundlagen und Elementen ist die Kdrperlichkeits-Gruppe verbunden? — Mit
keiner. Von wie vielen ist sie getrennt? — Von vier Gruppen, einer Grundlage (Geist-Grundlageund
sieben Elementen (sechs Arten des Bewusstseins und Geist-Elem¥fan einer Grundlage und einem
Element (Geist-Objek} ist sie manchmal getrennt (d.i. wenn das Geist-Objekt ein geistiges Phanontsn o

Nirvana ist; s. Vibh. ).

Die Gefiihls-Gruppe ist, ebenso wie die Wahrnehmungs- und Gestaltungs-Gruppe, mit drei Gruppen
verbunden (die Ubrigen drei geistigen Gruppemit einer Grundlage (Geist-Grundlageund mit sieben
Elementen (sechs Bewusstseins-Elemente und Geist-Elemerit einer Grundlage und einem Element
(Geist-Objek} ist sie manchmal verbunden (wenn das Geist-Objekt ein geistiges Phanomen-iston wie
vielen Gruppen, Grundlagen und Elementen ist sie getrennt? Von einer Gruppe (Korperlichkei), von
zehn Grundlagen und zehn Elementen (die korperlichen Grundlagen und Elem@nten einer Grundlage
und einem Element ist sie manchmal getrennt (wenn das Geist-Objekt ein kérperliches Phaénomear od

Nirvana isj.
XI. verbunden mit und getrennt vom Enthaltenen

Dieses Kapitel beginnt so:

Diejenigen Phanomene (geistige Gestaltunggnwelche zusammen mit der Wahrheit von der
Entstehung des Leidens (d.i. Begehren, vgl. Yam. V & Vibh. IVin derselben Gruppe (hier:
Gestaltungen-Gruppeenthalten sind (lies: sangahita anstelle vonasangahitain der PT$, in
derselben Grundlage (Geist-Objekt enthalten sind und in demselben Element (Geist-Objek}
enthalten sind, sind mit wie vielen Gruppen, Grundlagen und Elementen verbunden? - Sie sind
mit drei Gruppen verbunden (Gefiihl, Wahrnehmung, Bewusstsgireiner Grundlage (Geist-
Grundlage und mit sieben Elementen (sechs Bewusstseins-Elemente und Geist-Elemenit einer
Gruppe (Gestaltuny einer Grundlage und einem Element (Geist-Objekt sind sie manchmal

verbunden (ndmlich wenn das Geist-Objekt in Gefiihl oder Wahmeng bestelt



Von wie vielen Gruppen, Grundlagen und Elementen sind sie getrennt? — Sie sind getrennt von
einer Gruppe (Koérperlichkei), von zehn (physischeh Grundlagen und zehn (physischeh
Elementen; von einer Grundlage und einem Element (Geist-Objek} sind sie manchmal getrennt

(n&mlich fur den Fall, dass das Geist-Objekt eirpkdiches Phdnomen oder Nirvanag.ist

Etc. Etc.

XIV. enthalten und nicht enthalten im Getrennten

Diejenigen Phdnomene, welche getrennt sind von der Kérperlichkeits-Gruppe, sind in wie vielen
Gruppen, Grundlagen und Elementen enthalten? — In vier Gruppen, zwei Grundlagen, acht
Elementen.

In wie vielen Gruppen, Grundlagen und Elementen sind sie nicht enthalten? — In einer Gruppe,

zehn Grundlagen, zehn Elementen.

Diejenigen Phanomene, welche von karmisch heilsamen oder unheilsamen Phanomenen
getrennt sind (d.h. die karmisch neutralen Phanonmjes@d in wie vielen Gruppen, Grundlagen und
Elementen enthalten? — Mit Ausnahme des Ungeschaffenen (asankhata = nibbana) von den
Gruppen sind sie in allen funf Gruppen, 12 Grundlagen und 18 Elementen enthalten.

In wie vielen sind sie nicht enthalten? — In keiner.

Diejenigen Phénomene, welche von weltlichen Phanomenen getrennt sind (d.i. die
Uberweltlichen vier Pfade und vier Friichtsind in wie vielen Gruppen, Grundlagen und
Phanomenen enthalten? — In vier Gruppen, zwei Grundlagen und zwei Elementen.

In wie vielen Gruppen, Grundlagen und Elementen sind sie nicht enthalten? In einer Gruppe,

zehn Grundlagen und 16 Elementen.



IV. Puggala-Pannati - ,Beschreibung der Personen*

Einleitende Bemerkungen

Dieses dunnste der sieben Abhidhamma-Bicher scleéivds unpassend einen Platz im
Abhidhamma-Pitaka gefunden zu haben, wie sogarhdden Titel ,Beschreibung der
Personen“ angezeigt wird. Denn schlie3lich ist @ses der Hauptcharakteristika des
Abhidhamma, keine konventionellen Konzepte wie g@arindividuum® fpuggalg zu
verwenden, sondern nur absolute oder Gegebenhiaitefhdchsten Sinne* garamattha-
dhamma zu behandeln; d.h. die geistigen und korperlicHendnomene sowie ihre
Klassifizierung nach Gruppen, Grundlagen, Elememrtien Diese Abhandlung ist jedoch, in
Ubereinstimmung mit ihrem Thema und Gegenstankipinventioneller Sprache geschrieben,
wie sie auch im Sutta-Pitaka verwendet wird. TdtBé&le finden sich fur die meisten Inhalte

Parallelen im Anguttara-Nikaya und im Sangiti-Sul¢s Digha-Nikaya.

Die Abhandlung wird durch einenatika eingeleitet, und ihr erster Teil vermittelt den
Eindruck einer formalen Begrindung fur die Aufnahdneses Buches in den Abhidhamma-
Pitaka. Die Liste beginnt mit einer Aufzahlung veechs Arten von ,Benennungen®
(pannatt): die Benennung von Gruppekh@nda-pannatji von Grundlagen, von Elementen,
von Wahrheiten, von Fahigkeiten und, schliellicbn \Individuen puggala-pannatji Die

ersten funf fallen definitiv in den Bereich des Aditamma, und kénnten fir die Zuordnung
des Textes zum Abhidhamma verantwortlich sein.e8seheinen jedoch nur in deratika

welche lediglich die ihnen zugehérigen Unterteilemgnach Korperlichkeits-Gruppe etc.
erganzt. Es findet sich keine ausfuhrliche Behamglluon ihnen im Hauptteil des Werkes.
Als einen Grund fur diese Auslassung fuhren die Kmmtare an, dass die Themen und
Inhalte dieser funf ,Benennungen® in aller Ausfiitinkeit bereits in den entsprechenden

Kapiteln desvibhangabehandelt worden sind.

Die matika fahrt nun fort mit den Uberschriften der ,Benennuder Personen®. Diese

Darstellung zerféllt in zehn Kapitel, von denen @aste sich mit einzelnen Personentypen
beschaftigt, das zweite mit Paaren von Personendute mit Dreiergruppen und so weiter,
bis hin zu einer Einteilung in zehn. Diese zehnikdpumfassen 142 Gruppen von Individuen
mit 386 einzelnen Typen, welche sich jedoch tewseiiberschneiden. Die ausfihrliche
Darstellung im Anschluss an die Matrix folgt denbssl Schema. Sie enthalt nicht nur kurze
Definitionen der mannigfaltigen Menschenarten, sond auch einige relativ lange

Beschreibungen, sowie eine Anzahl wunderbarer umdtkoller Gleichnisse. Abgesehen von

der ethischen Klassifizierung der Individuen werdheer eine grof3e Anzahl von wichtigen,



spezifischen Begriffen der Doktrin hinsichtlich deenschlichen Typen erlautert, darunter

auch solche von ziemlicher Seltenheuit.

Aus diesen Grinden stellt der kurze Text ein Ratetéandbuch dar, welches sich sehr
nutzlich fir buddhistische Studien erweist.

(1.9) Welche Person ist ein ,Weltmensch” (puthujjana)? — Einer, der noch nicht von den drei Fesseln
(d.i. Glaube an ein Selbst, Zweifelsucht und HangerRegeln und Ritgrfrei ist und auch noch nicht auf

dem Weg ist, von diesen drei Fesseln freizukommen: solch eine Person ist ein Weltmensch.

(1.19) Welche Person erlangt ,zwei Enden gleichzeitig® (samasisi)? — Eine, in dem das Ende der

Einflisse (asava) und das Ende des Lebens zur gleichen Zeit stattfinden.

(1.20) Welche Person kann eine ,\Weltzerstérung aufhalten“ (thita-kappi)? — Es ist eine Person, welche
gerade dabei ist, den Strom-Eintritt zu verwirklichen. Wenn es dann gerade die Zeit eines
Weltenbrandes (kappa) ist, wirde das Weltsystem solange nicht von Flammen verzehrt werden, bis
diese Person die Frucht des Strom-Eintritts verwirklicht hat. Dartber hinaus sind alle Personen,

welche einen der anderen Pfade erreicht haben, solche die eine Weltzerstérung anhalten kénnen.

Die ,Frucht” (phala) des Strom-Eintritts etc. folgt unmittelbar ausdatadium des ,Pfades”
(hety des Strom-Eintritts etc., welches nur einen Bestsesnsmoment dauert.

(1.28) Welche Person ist ein ,Vollkommen Erleuchteter* (samma-sambuddha)? — Wer immer, bei
vorher unbekannten Dingen, durch sich selbst vollstandig die Wahrheit versteht und dadurch
allwissend wird, und Meisterschaft in den zehn Kraften eines Buddha erwirbt: solch eine Person wird

ein vollkommen Erleuchteter genannt.

(1.29) Welche Person ist ein ,stiller Buddha“ (pacceka-buddha)? — Wer immer, bei vorher unbekannten
Dingen, durch sich selbst vollstandig die Wahrheit versteht aber nicht allwissend wird, und auch nicht
Meisterschaft in den zehn Kraften eines Buddha erwirbt: solch eine Person wird ein stiller Buddha

genannt.

(1.30) Welche Person ist ,zweimal befreit* (ubhatobhaga-vimutta)? — Es ist jemand, der in seiner
eigenen Person die acht Befreiungen (= Vertiefunge erlangt hat, und durch weise Durchdringung die

Einstromungen (asava) zum Ende gebracht hat.

(1.31) Wer ist eine ,durch Weisheit befreite" Person (panna-vimutta)? — Es ist jemand, der in seiner
eigenen Person nicht die acht Befreiungen erlangt hat, aber durch weise Durchdringung die

Einstromungen (asava) zum Ende gebracht hat.

(I11.17) Drei Lehrer: Da lehrt ein Lehrer ein wahres und reales Selbst in dieser sichtbaren Existenz, und
er lehrt ein wahres und reales Selbst im zukiinftigen Dasein.
Da ist ein Lehrer, der ein wahres und reales Selbst in dieser sichtbaren Existenz lehrt, aber kein

wahres und reales Selbst im zukinftigen Dasein.



Da ist ein Lehrer, der ein wahres und reales Selbst weder in dieser sichtbaren Existenz lehrt, noch ein
wahres und reales Selbst im zukiinftigen Dasein lehrt.

Der erste sollte als jemand verstanden werden, der Ewigkeit lehrt (sassatavado); der zweite als
jemand der die Vernichtung lehrt (ucchedavado); der dritte Lehrer, der weder in diesem noch im

zukunftigen Dasein ein wahres und reales Selbst lehrt, ist ein vollstéandig Erleuchteter.



V. Katha-Vatthu - ,,Das Buch der Kontroversen“

Einleitende Bemerkunge

DiesesBuch wird dem Alteren Mogg:puttatissa zugeschrieben, welcher es der Trad
zufolge als eine polemische Abhandlung gegenubestiséhen Monct-Gruppen des 3.Jh.
verfasst und auf dem 3ten, von Koénig Asoka um das 246 einberufenem Konzil

Patalputta, dem heutigen Patna, rezitiert haben

Das ist es, was uns der Kommentar tUber die zienirdturchsichtige, und bisher in keir
Weise geklarte Geschichte dieser Schulen mitteifthundert Jahre ich dem Dahinscheide
des Buddh&chlugen die sogenannten V-puttakaMonche laxere Regeln fir den Orden-
und griindeten die Maleanghik-Schule, aus der im 2ten Jahrhundert nach dem Te:
Buddha tinf andere Schulen hervorging zusammen sechs Schulen ergebend. Vor
urspringlchen Schule des Buddhismus, we — aufgrund vors00 Theras, oder Alteren, ¢
sie direkt nach dem Tod des Bud gegriindet hatten — Thevada genannt wurde, spalte
sich elf Schulen ab die wichtigste darunter die Sarvastivada (Pali:kE-atthi-vada) — was
zusammen zwolf ergibt. Somit finden sich im 2tehrlandert nach dem Tod des Budd
d.h. im 3.Jh.v.Chr., insgesamt 18 verschiedenel8chuon denen 17 von den Theravadin

abtriinnig angesehen wurden, wéahrend sich die -vada als allein ontbdox ansahe

Maha-
sanghika

Pannatti-

Ekabboharika .
vadin

Cetiya-vadin




Thera-vadin

Mahimsasaka Vajji-puttaka

Sabbatthi-vadin
Kassapika . Dhammuttariya Bhadrayanika
. Dhammaguttika . o
Sankrantika Channagarika Sammitiya

Sutta-vadin

Alten ceylonesischen Chroniken zufolge, dMahavamsaund Dipavamsi, waren die Vajji-
puttaka jedoch nicht die Grinder der M-sanghikaSchule, sondern boshafte Ménc
welche aus der Gemeinschaft der Monche ausgesehlogsrden ware; und die Maha-
sanghika, oder ,Anhanger der GroRen Versammliunigil §in Ubereinstimmung mit d
nordlichen Tradition von Vasumitra und Bhyava) umaigig von den Val-puttaka
entstanden, welche wiederum als Abzweigung der 8-vada erscheinen. Der sichen
Tradition zufolge wiederum veranderten und verfiten die Mah-sanghika die Lehrrede
(Sutta) und Ordensregeln (Vinaya), und erfandea Aimzahl von Sutten, die sie als Wort
Buddha ausgaben.

Der Kommentar sagt weiterhin, dass, weil Konig A2 dem Buddhismus und dt
buddhistischen Monchen grof3e Aufmerksamkeit scleenkiele Lehrer und Anhang
anderer Glaubensrichtungen um Aufnahme in den Ostsucht oder heimlich die gel
Robe angelegt haben, wahrend sie gleichzeitig wiiten frihererAnsichten und Praktike
wie Feuer- und Sonnevierehrung und dergleichen nachgegangen Nach vielen
vergeblichen Versuchen, den aufgewthlten Zustanddédhistischen Ménchsgemeinde
beruhigen und das exakte Wort des Buddha zu fixjemabe Konig Aoka schliel3lich da
Konzil von Pataliputta einberufen, auf dem der gdasaKanon laut rezitiert und d
vorliegende Werk von Moggi-puttatissa, dem Leiter des Konzils, in den Abhidhar-
Pitaka eingefugt wurde.



Das Katha-vatthu(von der Pali Text Society editiert in 2 Bandert msgesamt 628 Seiten)
beinhaltet 219 Streitpunkte, eingeteilt in 23 KapitEs gibt keinen klaren Plan in der
Anordnung dieser Streitpunkte, weder mit Bezugderf Gegenstand oder das Thema, noch
hinsichtlich der verschiedenen Schulen. Das ganzecakt eher den Eindruck, nach und nach
gewachsen zu sein, so dass man allein aus diesend @aran zweifeln konnte, das gesamte
Werk einer einzigen Person zuzuschreiben. Die €hé&sgedoch, dass die meisten héaretischen
Ansichten bestimmten Schulen zugeschrieben werderiche erst Jahrhunderte spéater
entstanden sind, sehe ich als positiven Beweisr dai{l dass Moggali-putta-tissa nicht der

alleinige Autor des Werks sein kann.

Im Text selbst gibt es keine namentliche Erwahndegverschiedenen Schulen, denen die
diversen Theorien und Spekulationen zugeschrieberdem; dies geschieht durch den
Kommentar. Ein groBer Teil dieser Spekulationenidhgzsich tatsachlich auf ziemlich
untergeordnete Angelegenheiten, und sind oftmals eunseitige oder irrefiihrende
Behauptungen; und praktisch alle von ihnen konneh ean falsches oder ungenaues
Verstandnis, oder den uniberlegten Gebrauch vohdaadricken zurtickgefuhrt werden,
oder auf AuBerungen welche sich im Kanon findeh.debe hier eine chronologische Liste
der abtrinnigen Schulen, welchen durch den Kommdgtdh.n.Chr.) die im vorliegenden
Werk behandelten Ansichten zugeschrieben werden.diesen Schulen gehdren tatsachlich
nur die ersten acht zu den oben angefuhrten hénetisSchulen, welche zur Zeit von Kdnig
Asoka existierten, und von diesen wiederum werds® dur einmal und eine zweimal

erwahnt. Die Zahlen beziehen sich auf die NummerrSdreitpunkte.

(4.Jh.v.Chr)

Vajji-puttaka: 12

Mahimsasaka (Mahims.): 21, 55, 59, 82, 98, 106, 181, 192, 197

Maha-sanghika (Mahas.): 98-103, 105, 107-09, 118;19, 135, 144, 145, 149, 155, 156,
184, 201, 204

Gokulika: 18

Sabbathhi-vadin (Sabb.): 2, 6, 7, 9, 113

Sammitiya (Samm.): 1-5, 19, 26, 28, 29, 66, 75,8084, 98, 106, 141, 142, 154, 161, 162,
182

(3.Jh.v.Chr)
Bhadrayanika: 19

Kassapika: 8



Hetu-vadin (Het.): 148, 150, 151, 153, 157, 168,182, 194, 219

Uttarapathaka (Uttar.): 34-37, 39, 40, 45, 47,58, 74, 87, 88, 90, 91, 113, 120, 121, 123,
126, 127, 129, 130, 132, 137, 138, 159, 160, 1785180, 185, 189, 191, 193, 199, 205, 206,
209-211, 213, 216, 219

Andhaka (Andh.): 9, 10, 17, 19-24, 26, 28, 29,32,41-44, 46, 48-54, 58, 60-63, 70-74, 78-
81, 85, 88, 89, 96, 97, 111, 114, 115, 131, 139-152, 162-165, 179, 180, 182, 186, 190,
195, 196, 202, 203, 205-208, 215, 217, 218

Pubba-seliya (Pubb.): 11-16, 55, 56, 75-77, 83,884,93-95, 110, 122, 128, 133, 134, 136,
143, 158, 183, 187, 188, 198, 214

Apara-seliya (Apar.): 11, 128, 158, 214

Rajagirika (Raj.): 64-69, 125, 152, 166, 167

Siddhatthika (Siddh.): 64-69, 166, 167

Vetulyaka: 170-174, 176, 177, 215

Die in den meisten Streitpunkten angewandte Metlgid®ne reine logische wie ilviamaka
Nettippakaranaund PetakopadesaDa der uns zur Verfiigung stehende Raum begrehzt i
und davon abgesehen der Ubliche Fragesteller déghBamus nicht so sehr mit der Methode
an sich beschatftigt ist, gebe ich hier nur eindogrimee der logischen Behandlung des ersten
und wichtigsten Streitpunkts, welcher 69 Seitendar PTS-Edition umfasst. Von allen
Ubrigen 218 Streitpunkten wird nur das Wesentlighgefuhrt.

KAPITEL 1

1. Gibt es, im absoluten Sinne, irgendeine Person (puggala)?

Puggalawird hier erklart mittelsattan (Selbst, Ego, personale Entitéatta(Wesen) ungiva
(vitales Prinzip, Seele etc.); alles Begriffe, vildcim Buddhismus nur im relativen Sinne
Guiltigkeit haben, namlich als Sprachformen der deMibhen und konventionellen Rede
(voharg, aber nicht im absoluten Sinne (vgl. Einleitunghter den abtrinnigen Schulen
haben die Vajji-puttaka und die Sammitiya eine Yot Personlichkeits-Glauben vertreten.
Die erste Kontroverse beginnt mit acht Widerlegumge

Die erste Widerlegung, von der ich nur den Anfaitgere, besteht aus: einer flunffachen
positiven Darstellung apulomg, einer vierfachen Widerlegungpdtikammg, einer
funffachen Anfechtung nijggahg, einer vierfachen Anwendunguganayana und einer

vierfachen Schlussfolgerungiggamana.

(Die funffache positive Darstellung)



(1) Ther.: Gibt es irgendeine Person im realen, absoluten Sinne?

Ketzer: Ja (amanta — Dieses Wort findet sich nur itkatha-vatthuund imYamaka.

(2) Ther.: Gibt es die Person im gleichen realen, absoluten Sinne wie es eine reale, absolute Tatsache
gibt?

Ketzer: Nein, das kann man nicht sagen.

(3) Ther.: Gebt Eure Widerlegung zu: Wenn die Person im realen und absoluten Sinne existiert, dann
solltet Ihr auch sagen, dass es die Person im absoluten und realen Sinne gibt, genauso wie eine reale
und absolute Tatsache (wie irgend ein kdrperliches oder geistiges Phangnjen]|

(4) Das, was lhr hier erklart, ist unzuldssig, ndmlich dass wir die erste Aussage anerkennen sollten,
nicht aber die zweite.

(5) Wenn die zweite Aussage nicht zuldssig ist, dann ist auch die erste Aussage nicht zuléssig. Daher

habt Ihr Unrecht, wenn lhr der ersten Aussage zustimmt, aber die zweite Aussage ablehnt.

(Die vierfache Widerlegung)

Ketzer: Gibt es Person nicht in einem realen, absoluten Sinne?

Ther.: Nein (Ja), gibt es nicht.

Ketzer: Ist sie dann also unerkennbar, genauso wie eine reale, absolute Tatsache unerkennbar ist?
Ther.: Nein, das kann man nicht sagen.

Ketzer: Gebt Eure Widerlegung zu: wenn es die Person nicht im realen, absoluten Sinne gibt, dann
solltet Ihr auch zugeben, dass sie unerkennbar ist, genauso wie eine reale, absolute Tatsache

unerkennbar ist, etc. etc. [...]

In der zweiten Widerlegung legt der Ketzer zunaeis¢ fiinffache negative Prasentation vor
(paccanika: ,Besteht Person nicht im realen, absoluten Sinne?*, auf welche die Ther. Antworten,
dass dem so sei [d.h. dass es keine, im absohaiglen Sinne bestehende Person gibt]. Der
Rest ist analog zur ersten Widerlegung. In deteadritWiderlegung wird der Gegenstand mit
Bezug auf den Ort prasentiertFindet sich Person (iberall im Sinne einer realen, absoluten
Tatsache?”; in der vierten Widerlegung mit Bezug auf die ZeFindet sich Person immer?*; in

der funften Widerlegung mit Bezug auf das Objekindet sich Person in allem (d.h. den fiinf
Gruppen des Daseins)?”. In der sechsten, siebten und achten Wiederlegurdydas Thema in

negativer Weise dargestellt, mit Bezug auf Ort} iad Objekt.

Danach folgt eine Untersuchung, in der Person et Bealitaten verglichen wird, d.h. den
funf Gruppen des Daseins etc. (s. Vibh. I-1ll);teasif direktem Weg, dann in Form von
Analogie und Identitat, dann mit Bezug auf Relaéiviund Absolutheit, Bedingtheit und
Unbedingtheit, Ewigkeit und Verganglichkeit, Aufiekeit und Innerlichkeit, dann durch
Klarung der Bedeutung der Begriffe, dann durch tmehung der Person mit Bezug auf
Wiedergeburt (yandert die Person von dieser Welt in die nachste Welt?* etc.), dann mit Bezug

auf Abhangigkeit (Ist Person abhangig von Kérperlichkeit? Von Gefiihl? ... Kénnten fiinf Personen



von den finf Gruppen des Daseins abhéngig sein?“ etc.) Weiterhin: Jst die Person in jedem
Bewusstseins-Moment der Wiedergeburt unterworfen? ... Ist die Person im néchsten Moment

dieselbe oder eine andere?" ... Ketzer: ,Ist es nicht die Person, welche mit den Augen sieht? ...
Sieht nicht der Buddha mit seinem himmlischen Auge sichtbare Objekte und ebenso Personen?” ...
Ther.: ,Sind die sichtbaren Dinge die Person? ... Ist die Person etwas Sichtbares?” ... Ketzer:

, Existiert nicht der Tater heilsamer und unheilsamer Taten? Oder der Erfahrende ihrer karmischen
Wirkungen? Oder der sich am Nirvana Erfreuende? Oder die von magischen Kréften besessene

Person? ... Existieren nicht Vater, Miitter, Briider, Schwestern, Handler, Heilige etc. etc.?" ... Ther.:

,Ist das Gefiihl die eine Sache, und der das Gefiihl Erfahrende eine andere Sache?” ... Ketzer: Hat
der Buddha nicht im Anguttara-Nikaya |. gesagt, da ist eine Person in die Welt geboren, welche fir

das Gute von Menschen und Himmelswesen wirkt?* Etc. Die Ther. zitieren die unzweideutige
und Uberzeugende Passage aus Majihima-Nikayan&gin, Inr Ménche, da ein Selbst gefunden
werden kénnte, dann wiirde auch dasjenige gefunden, was zu diesem Selbst gehért, etc.” Sowie aus
dem Puggala-pannattilll, 17 (s.0.), dass es drei Lehrer in der Welbtgisolche, die ein
unvergangliches, ewiges Selbst verkinden (,Etestes‘), solche, die ein zeitweiliges,
vergangliches Selbst verkinden (,Annihilisten*)duther eine, der keins von beiden lehrt (der

Buddha). Zusammenfassend kénnen wir die Passag®ighsNikaya 9. Hinzufligen: Al
dies (Person, Selbst) sind rein umgangssprachliche Bezeichnungen und Ausdriicke, rein

konventionelle sprachliche Terme, nur géangige Ansichten...”.

2. Kann ein Arhat von der Arhatschaft (wieder) abfallen?

Dem Kommentar zufolge war dies die Ansicht der Santar Vajjiputtaka, der Sabb. und
einiger Mahas., aufgrund von Textstellen wigs gibt, Ihr Ménche, vier Dinge welche einen
“temporér befreiten” Monch ruinieren.” Mit diesem Ausdruck ist jedoch in Wirklichkeit ke
Arhat gemeint, sondern jemand der von Zeit zu dieitvVersenkungen erreicht (s. Pug. I). Der
Ther. entgegnet hierauf, dass wenn dem so warh,diedrei anderen Arten Heiliger Schiler
dem Verlust ihrer Verwirklichungen ausgesetzt warerd so alle wieder Weltlinge werden
wurden; und dass es keinen einzigen Fall in denehegibt, wo so etwas von einem Ménch
berichtet wird (vgl. 84).

3. Findet sich der ,Heilige Lebenswandel” (brahma-carya) auch unter den Himmelswesen?

Die Samm., die keine Unterscheidung treffen zwiadirahma-caryaals einer Bezeichnung
fur das Monchsleben untrahma-caryaals einer Bezeichnung fiur die vier Stufen der
Heiligkeit, weisen die Ther.-Ansicht zuriick, welcheuch wenn sie leugnen, dass es unter
den Himmelswesen das Monchsleben gibt — denno@andgauben, dass es fir sie moglich

ware einen Heiligen Lebenswandel zu fihren.



4. Gibt man die geistigen Befleckungen nur eine nach der anderen auf?

Die Samm. glaubten, dass der Sotapanna durch Einsicdie Wahrheit des Leidens und
seiner Entstehung nur einen Teil der ersten dreséia und der einhergehenden Verderbtheit
verliere; und dass er, durch Einsicht in die Aushisig des Leidens, wieder einen Teil der
2ten und 3ten Fessel und der damit einhergehendemurdpierungen verliere; und ebenso
bei der Einsicht in den Achtfachen Pfad. Wenn denwére, dann, so argumentieren die
Ther., wéare nur ein Teil derjenigen Person ein [@taa, und ein anderer nicht, etc. Die
Samm. unterstitzten ihre Ansicht durch Dhp. 23%resd die Ther. Sutta-Nipata 231 und

einen anderen Text zur Unterstltzung ihrer Anszdigren.

5. Kann einer als Weltling frei sein von sinnlichem Begehren und Ubelwollen?

Die Samm. glaubten, dass man durch die Versenkodgoai Eintritt in die Feinkdrperliche
Sphare frei wird von diesen geistigen Unreinheil@ie Ketzer zitieren als letzten Ausweg
Anguttara V1.54, wo es von sechs Lehrern der Veggaheit, die alle noch Weltlinge sind,
heil3t, dass sie frei von sinnlichem Begehren wénes jedoch nicht im absoluten Sinne zu
verstehen ist) und im Brahma-Himmel wiedergeboramden (der zur Feinkorperlichen
Sphare zahlt).

6. Existiert alles (sabbam atthi)?

Die Anhanger der Sabbatthi-vada, Sanskrit Samasé (s. Takakusu, JPTS 1905, 67f) sind
der Ansicht, dass alle vergangenen, gegenwartigesh zukinftigen korperlichen und

geistigen Phanomene des Daseins als existierengseimen sind. Nach Ansicht der Ther.
jedoch existieren nur die Phanomene des gegenedrtigloments tatsachlich; die

vergangenen haben existiert, aber existieren nmbktr; und die zukinftigen werden

existieren, existieren aber noch nicht jetzt.

7. Dieser Streitpunkt ist eine Ergdnzung des vaehagden.

8. Ist es richtig, dass manche Dinge der Vergangenheit und Zukunft existieren, und andere nicht?
Die Kassapika, eine Abzweigung der Sabb., glaulzss die Vergangenheit teilweise in der
Gegenwart weiterlebt, und dass diejenigen zukUsftigDinge, welche unvermeidlich

determiniert sind, als [bereits jetzt] existentige!

9. Sind alle Phanomene ,Grundlagen der Achtsamkeit” (satipatthana)?

Die Andh. (die Andhaka, bestehend aus den Pubbd- Apara-Seliya, Rajagirika und
Siddhatthika, waren noch zu Zeit von Buddhaghoda,ith 5.Jh.n.Chr., existent) sind dieser
Ansicht, welche sie auf das Satipatthana Samytiftaes), wo es heil3tich werde Euch, oh

Monche, das Entstehen und Dahinschwinden der Grundlagen der Achtsamkeit zeigen...". Aber



obwohl alle Phanomene Form-Objekte der Achtsangait konnen, heil3t das nicht, dass sie
identisch mit der meditativen Ubung der Achtsamkediter mit dem mentalen Faktor
Achtsamkeit sind, noch dass alle Wesen von Achtsétrblesessen [erflillt] sind.

10. Existieren die vergangenen, gegenwartigen und zukinftigen Phanomene tatséchlich in einer

bestimmten Weise, und in anderer Hinsicht nicht?

Diese Ansicht wurde von den Andh. vertreten (ve)6
KAPITEL 2

11. Kénnen Arhat noch Samenergiisse haben?

Diese Auffassung vertraten die Pubb. und Apar.,daxchten diese seien die Folge von Essen

und Trinken etc.

12-14 Koénnen Arhat noch Unwissenheit (annana) besitzen, Zweifel (kankha) besitzen, von anderen

Ubertroffen werden?

Die Pubb. vertraten diese irrefihrenden Behauptuagégrund der Tatsache, dass ein Arhat
noch immer unwissend und zweifelnd sein und voneesrd Ubertroffen werden kann
bezuglich der Namen von Menschen, Baumen etc. Alser Arhat ist vollig frei von
trigerischer Unwissenhe#\ijja) und skeptischem Zweifelicikicchg).

15. Gibt es wiahrend der Versenkung sprachliche AuRerungen (s. Vibh. XII)?
Diese falsche Auffassung der Pubb. ist eine Folge missverstandenen Ausdruckaci-

sankhara oder ,sprachliche Funktionen“ (d.h. innerhalb @Gasstes), durch welchen die zwei
Faktorenvitakka und vicara der 1ten Vertiefung, d.h. Gedanken-Fassen und ubsskes

Denken, in den Texten erklart werden (vgl. 93).

16. Ist es mdglich, allein durch die Wiederholung des Wortes dukkha (,Leiden”) die vier Stufen der

Heiligkeit herbeizufiihren?
Dies war die Ansicht der Pubb.

17. Kann ein Bewusstseins-Zustand einen ganzen Tag andauern?

Die Andh. vertraten die Auffassung, dass er in\8&it der unkérperlichen Himmelswesen
(arupa-deva sogar ein ganzes Leben lang anhalten kann, wéleeder orthodoxen Lehre

zufolge nur einen unvorstellbar kurzen zeitlicheonvent wahrt.

18. Sind alle Gestaltungen (sankhara) in jeder Hinsicht wie ,rotglihende Kohle* (kukkula)?

Die Gokulika kukkulikg der nordlichen Tradition zufolge) grinden dieleeiAnsicht auf

solche Aussagen wie:Alles steht in Flammen, oh Ménche..." und ,Alle Gestaltungen sind

elendig...”. Der orthodoxen Lehre zufolge gibt es aber auemporére weltliche sowie



uberweltliche Zustande von Freude und SeligkeiterUden Unterschied zwischen der
Wahrheit vom Leidendukkha-saccaund Leiden als einem Gefuhdukkha-vedanasiehe
169 und Yam. V.

19. Gibt es so etwas wie eine stufenweise Verwirklichung der vier Stadien der Heiligkeit?

Diese Ansicht, welche derjenigen von Nr. 4 dhnlgth wurde von den Andh., Sab., Samm.
und Bhadrayanika vertreten.

20. Gibt es so etwas wie eine Uberweltliche (lokuttara) Kommunikation oder Sprache (vohara) eines
Buddha?

Dies war die Ansicht der Andh. Vgl. Majihima, 11wo die Rede ist von einer
L<aberweltlichen rechten RedeV4cg und den anderen Bestandteilen des Edlen Achtfache
Pfads. Korrekt ausgedrickt sind jedoch nur derdait Stadien der Heiligkeit verbundene

Geist und Nirvana Uberweltlich.

21. Gibt es zwei Arten des Erléschens (nirodha)?

Die Mahims. und Andh. waren der Ansicht, dass dersesn; namlich ein ,Erléschen durch
Erwagung” patisankha-nirodhp und ein ,Erléschen ohne Erwégungap@tisankha-
nirodha). Ersteres ist das freiwillig bewirkte, finale &kthen, d.h. Nibbana; letzteres ist das
naturliche, momentane Erldschen bedingter PhanomeBeide finden sich als
»hichtgeschaffene Phé&nomene“as@inkhata-dhamma in der Sarvastivadin-Liste der

Gegebenheiterdhamma.

KAPITEL Il

22-23. Stehen die zehn Kréfte eines Buddha (s. Buddh. Wérterbuch: dasabala) auch seinen Schilern
zur Verfligung? — Ist seine Kraft, Dinge beziiglich ihrer Realitat, Moglichkeit oder Unmdglichkeit zu
erkennen, auch als etwas ,heiliges” (arya) anzusehen?

Diese beiden Ansichten wurden von den Andh. venret

24. Ist es der gierige Geist, der befreit wird?

Die Andh. waren der Ansicht, dass erst nach demid&hen der Arhatschaft der Geist nach

und nach von Gier etc. frei wird.

25. Ist Befreiung ein stufenweiser Prozess des Frei-Werdens?

Dieses Problem basiert auf der Gegebenheit, dasSealst durch die Vertiefungen teilweise
befreit wird (s. Vibh. XII), und vollstandig beftewird beim stufenweisen Prozess der vier
Stadien der Heiligkeit.



26. Ist im ,achten Mann“ (d.i. einer, der die achte oder unterste Stufe deiligheit betritt, den Pfad des

Sotapanpdie Fessel der Ansichten bereits ausgeldscht?

Dies ist die Ansicht der Andh. und Samm., wahremdaithodoxe Lehre besagt, dass diese
Fessel eben im Moment des Eintritts auf diesen Rfadusgeldscht-werden begriffen ist,
aber noch nicht ausgeldscht ist (vgl. 27 und 102).

27. Besitzt der ,achte Mann“ noch nicht die Fahigkeiten (indriya) wie Glaube und dergleichen?

Die Andh. dachten, dass er sie bei seinem Eintrilen Pfad noch nicht erworben habe,
sondern sich nur im Prozess des Erwerbens diesdiedyefindet, wahrend sie ihm aber nicht
gewohnlichen Glauben absprechen (vgl. 26, 102 @2j. 1

28-29. Kann sich das physische Auge, wenn auf mentalen Phanomene basierend, sich in das

Himmlische Auge (dibba-cakkhu) wandeln?

Die Andh. und Samm. waren dieser Ansicht.

30. Ist das Himmlische Auge identisch mit der Einsicht in die Wirkungsweise des Karma?

Diese Ansicht entstand dem Kommentar zufolge amsneioberflachlichen Verstandnis der
wohlbekannten Passage (Majjhima, 119 etad)t gem Himmlischen Auge sieht der Gelauterte,

Ubermenschliche die Wesen vergehen und wiedererstehen, ... sieht wie die Wesen entsprechend

ihrer Taten geboren werden.” Der orthodoxen Lehre zufolge ist das HimmlischagA nicht

notwendig, um die Wirkungsweise des Karma zu vbesie

31. Besitzen die himmlischen Wesen moralische Zugelung (samvara)?

Einige waren der Ansicht, dass alle Deva oberhalb,Breiunddreil3ig Himmel* Ziigelung
besitzen, da sie nicht mehr die finf unmoraliscHandlungen begehen wie Téten, Stehlen
etc. (vgl. Vibh. XIV).

32. Besitzen die ,Wesen ohne Wahrnehmung“ (asanna-satta) noch Wahrnehmung (sanna)?

Die Andh. gestehen zu, dass es keine Wiedergelune &Geist gibt, und dass daher selbst
diese Wesen Bewusstsein haben miussten, wenigsteltoment der Wiedergeburt und des
Todes.

33. Ist es wirklich falsch zu sagen, dass in der Sphéare von ,Weder-Wahrnehmung noch nicht-

Wahrnehmung“ noch Bewusstsein vorhanden ist?

Die Andh. bestreiten, dass es dort Bewusstsein gibt
KAPITEL IV

34. Kann ein Laie ein Arhat sein?



Die Uttar. vertraten diese Ansicht, basierend aaif Hatsache, dass Yasa und andere die
Arhatschaft erreicht hatten, wahrend sie noch itemitder Freuden des hauslichen Lebens
weilten. Der orthodoxen Lehre zufolge wird ein Laiach Erreichen der Arhatschaft das

hausliche Leben nicht fortfihren.

35. Kann man im Moment der Wiedergeburt ein Arhat werden?

Die Uttar. waren dieser Ansicht, offenbar durch ddsssverstehen bestimmter, im
Zusammenhang mit den Anagamin verwendeter Bedsffeugg. 41) Uber das Erreichen von
Nirvana in der Feinkorperlichen Sphére (alsapatika oder alsupahacca-parinibbayin

deformiert inuppajja ,geboren worden sein®, etc.).

36. Bezieht sich ,ein Arhat der unbeeinflusst ist von weltlichen Einflissen” (an-asava = heilig) auf alle
Dinge?

Es heil3t, die Uttar. haben diese Ansicht vertreten.

37. Ist der Arhat noch im Besitz aller vier Verwirklichungen (der vier Pfade der Heiligkeit)?

Die Uttar. waren der Ansicht, dass die einmal gfen Verwirklichungen nach Erreichen der

Arhatschaft beibehalten werden.

38. Werden die sechs Arten des Gleichmuts (d.h. mit Bezug auf die sechs Sinnesobjektem Arhat im
gleichen Moment besessen?

So etwas ist unmaoglich aufgrund der orthodoxen éebibenso wenig wie es maoglich ist, dass

die sechs Arten des dazugehorigen Bewusstseirehgéaiig aufsteigen.

39. Wird man ein Buddha allein durch bodhi?
Dies war die Meinung der Uttar.,, welche nicht ustbieden zwischemodhi als einer

Bezeichnung fir Wissen, oder Einsicht in die viémde der Heiligkeit undodhi als einer

Bezeichnung fur die Allwissenheit eines Buddha.

40. Ist einer, der die 32 Zeichen eines GroRen Menschen besitzt, ein Bodhisattva (d.h. ein Kandidat fur
die Buddhaschaf?
Die Uttar. waren dieser Auffassung, durch ein Messtandnis der Aussage in Digha-Nikaya

Nr. 30, dass einem der die 32 Zeichen besitzt, Kaeiieren offenstehen: die eines Welten-

Herrschersdakravartin oder die eines Buddha.

41. Hatte der Buddha bereits unter der Schulung von Kassapa Buddha den rechten Pfad betreten und

den heiligen Pfad verwirklicht?

Die Andh. waren dieser Ansicht.

42. Ahnlich wie Nr. 37.



43. Besteht Arhatschaft wirklich in der Uberwindung aller zehn Fesseln (sannojana, vgl. Dhs. I11)?

Dies war eine irrefiihrende Behauptung der Andh.beiaEintritt in den Arhat-Pfad nur die
funf noch verbleibenden Fesseln Uberwunden wengdéhrend die ersten funf bereits vorher

uberwunden worden sind.
KAPITELV

44. Ist das Wissen von der Befreiung identisch mit der Befreiung?

Die Andh. vertraten diese falsche Aussage, ohnechen den vier Arten vom Wissen der
Befreiung zu unterscheiden, nadmlich: 1. Einsichiss&h yipassanna-nana?2. Pfad-Wissen,
3. Verwirklichungs-Wissen, 4. Ruckblick-Wissen. Nlas dritte Wissen ist identisch mit der

Befreiung.

45, Besitzt der sekha (der ,Lernende, d.i. einer, der eine der acht Studer Heiligkeit erreicht hat, au3er der
letzten, der Frucht der Arhatschaftas Wissen eines asekha (der ,Gelernte”, d.h. der Arhg

Die Uttar. stimmten der Ansicht zu, dass Sotapamigaz.B. Ananda den Asekha-Zustand
eines Buddha und anderer verstehen konnen, und dadses Wissen selbst verwirklicht

haben.

46. Hat einer, der durch das Erdkasina Versenkung erreicht hat, (zu dieser Zeit) ein trligerisches

Wissen?
Die Andh. waren dieser Ansicht, da das mentale Bilchitta) welches in der Versenkung

gesehen wird, nicht mehr die originale Erde ist.

47. Besitzt der ,jetzt noch nicht Sichere" (a-niyato) das fur den Pfad der Versicherung (niyama; eine

Bezeichnung fir die vier Stufen der Heiligheibtwendige Wissen?

Die Uttar. waren dieser Ansicht.

48. Begriundet jede Art von Wissen (zugleich) analytisches Wissen (pati-sambhida; s. Vibh. XV)?
Die Andh. vertraten diese irreflihrende Aussagesidadas konventionelle Wissen nicht in

Betracht gezogen hatten, welches naturlich keityasehes Wissen ist.

49. Ist es falsch zu sagen, dass konventionelles Wissen (sammutinana) nur eine Wahrheit und nichts

anderes als Gegenstand hat?

Das war die Behauptung der Andh., welche hier rag¥ischen der konventionellen und der

absolutengaramattha Wahrheit unterschieden haben (vgl. Einleitung).

50. Hat Einsicht in den Geist anderer ausschlielich Bewusstsein als Gegenstand?

Die Andh. vertraten diese Behauptung; nicht berigbikigend, dass auch die geistigen

Begleitfaktoren wie Gefuhl, Wahrnehmung, Wille, Gidass etc. zu ihren Objekten z&hlen.



51. Ist ein vollstéandiges Wissen von der Zukunft méglich?

Die Andh. waren dieser Ansicht.

52. Ist ein Wissen von der (gesamten) Gegenwart (zeitgleich) moglich?

Die Andh. und andere vertraten diese Auffassundchweesie durch diese Aussage stitzen
wollten: ,Wenn alle Phanomene als unbestéandig erkannt sind, ist auch die Einsicht selber, als ein
Phanomen, als unbesténdig erkannt.” In der Realitat aber kann in einem Bewusstseimaprd
nur ein einziges gegenwartiges Objekt erkannt wer@#le anderen Objekte gehdren der

Vergangenheit oder Zukunft an.

53. Kann der Schiiler (savaka) Wissen von der Pfad-Erlangung anderer haben?

Die Andh. waren dieser Ansicht (vgl. 45).
KAPITEL VI

54. Ist ,Gewissheit’, welche durch die vier Pfade oder Stufen der Heiligkeit erlangt wird, etwas

Ungeschaffenes (asankhata; d.h. ohne Anfang und Ende)?

Die Andh. waren dieser Auffassung.

55. Ist das ,abhéngige Entstehen” (paticca-samuppada) etwas Ungeschaffenes und Ewiges?
Die Pubb. und Mahims. waren dieser Ansicht, welshe auf Samyutta-Nikaya XII.20
stutzten: ©b Buddhas in der Welt erscheinen oder nicht, es bleibt ein festes, unveranderliches

Gesetz, dass Verfall und Tod von Geburt abhéangen, etc.” (vgl. 56).

56. Sind die Vier Edlen Wahrheiten (s. Vibh. IV) etwas Ungeschaffenes und Ewiges?

Das war eine Ansicht der Pubb, gestiitzt auf Saapay8tta: \Vier Dinge, Ihr Ménche, sind
bestandig, dauerhaft, ewig, unverganglich: Die Wahrheit vom Leiden, ... seiner Entstehung, seinem
Ende, ... dem zum Ende filhrenden Pfad.” Damit meinten sie die nur abstrakte Wahrheit bzw.
Gesetzmaligkeit, welche jedoch niemals getrenntdeverkann von den phanomenalen

Objekten, denen sie zugrunde liegt, (vgl. 55, 149).

57-59. Sind die ,Sphare der Unendlichkeit des Raumes" (akasanancayatana) — die ,,Ausléschung des

Bewusstseins* (nirodha-samapatti) genannte Erlangung — und ,Raum“ etwas Ungeschaffenes?
Die zweite Ansicht wurde von den Andh. und Uttartketen, die dritte von den Uttar. und
Mahims.

Unter den spateren Schulen vertreten die zweiteduitte Ansicht die Vijnanavada des Mahayana; ditgeddie

Sarvastivada.

60-63. Sind der Raum, die vier Elemente, die finf Sinnesorgane und kdrperliche Handlungen etwas

Sichtbares?



Die Andh. waren dieser Ansicht. Der orthodoxen leehufolge bilden nur Farben und Licht

die Objekte visuellen Bewusstseins (vgl. Vibh. I1).
KAPITEL VII

64. Ist es unmdglich, bestimmte Dinge mit anderen Dingen zu einer Gruppe zusammenzufiigen?

Dies war die Ansicht der Raj. und Siddh., welche as nutzlos ansahen, materielle
Eigenschaften mittels eines allgemeinen Konzeptklassifizieren, da man materielle Dinge

nicht mit geistigen ldeen unterteilen kdnne.

65. Gibt es keine geistigen Zustéande, welche mit anderen geistigen Zustinden verbunden sind
(sampayutta)?

Dies dachten die Raj. und Siddh., und sagten dasgyeistigen Zustande wie Geflnhl,
Wahrnehmung etc. einander nicht so durchdringemgavitthd, wie Ol einen Sesamsamen

durchdringt.

66. Gibt es keine Sache, die wir ,geistig” (cetasika) oder ,geistigen Begleitfaktor* nennen kénnen?
Diese negative Ansicht wurde von der Raj. und Siddiitreten, welche behaupteten, wir
kénnen vom Geist weder ,Geistiges”, noch ,Berihesfdvom Sinneskontakt bekommen,

etc., was jedoch von der Ther. geleugnet wurde.

67. Ist Almosen-Geben (dana) nur ein geistiger Zustand?

Die Raj. und Siddh. waren dieser Ansicht.

68. Wachst der karmische Verdienst (des Almosen-Gebens) mit der Freude am Geschenk?

Diese Ansicht vertraten die Raj., Siddh. und Sandurch die sorglose Interpretation von
solchen Passagen wie Anguttara IV.60ag, fir Tag nimmt der Verdienst stetig zu, etc.“ oder
Anguttara 1V.51: wenn der Monch sich der Kleidung etc. erfreut, dann erwéachst dem Geber ein

unermesslicher Strom von Verdienst etc.”.

69. Kdénnen Gaben, die hier gegeben sind, von Wesen anderenorts genossen werden?

(Z.B. von den Geistern der Verstorbenen, peta. Dies war die Ansicht der Raj. und Siddh.,
wéhrend der orthodoxen Lehre zufolge der GeistRi#a zwar gunstig beeinflusst werden
kann, sie die materielle Speise jedoch nicht gemd®nnen.

70-71. Ist die Erde eine Karma-Wirkung (vipaka)? Sind ein hohes Alter und Tod Karma-Wirkungen?
Die Andh. waren dieser Ansicht.

72. Schaffen die mit den vier Pfaden (magga) der Heiligkeit verbundenen geistigen Zustande keine
Karma-Wirkungen (s. Dhs. I.C)?



So dachten die Andh., wahrend es der orthodoxemelLebfolge eine positive karmische
Wirkung der vier Pfade gibt, ndmlich die vier Frtelphala) der Pfade.

73. Schafft eine Karma-Wirkung eine andere Karma-Wirkung?

Zu dieser Schlussfolgerung gelangten die Andh.| eteivier geistigen Gruppen des Daseins

voneinander gegenseitig abhangen (s. 167).

74. Gibt es tatsachlich sechs Ebenen des Daseins?

Den Andh. und Uttar. zufolge bilden die Damonasufg eine sechste Ebene, wahrend sie
nach Auffassung der Ther. teilweise zu den Geistgrakkhg, teilweise zu den
Himmelswesendevg gehdren, und die drei anderen Ebenen die HolgwElt und die Welt

der Menschen bilden.

75. Gibt es einen Zwischenzustand zwischen zwei Wiedergeburten?

Die Pubb. und Samm. waren dieser Ansicht.

76. Bezieht sich kama-dhatu (wortlich ,Sinnes-Element”) nur auf die fiinf kama-guna, oder sinnlichen
Objekte?

Dieser Auffassung waren die Pubb., wohingegen dibodoxe Lehre besagt, dass der
Ausdruck kama-dhatudie gesamte sinnliche Welt bezeichnet, und soré Blemente

sinnlicher Existenz miteinschlief3t.

77. Bezeichnet kama die ,,Grundlagen” (ayatana, s. Vibh. 1) des sinnlichen Bewusstseins?

Die Pubb. vertraten diese Ansicht. Der orthodoxehrk zufolge jedoch bezeichri@maim

strengen Sinne sinnliches Verlangen (vgl. Anguttaré3).

78-79. Bezeichnet der Begriff rupa-dhatu (wortlich: ,Form-Element” oder ,materielles Elemeptiur die
materiellen Dinge (rupino dhamma = Korperlichkeits-Gruppe; s. Dhs. 1) und arupa-dhatu die

unkorperlichen Dinge?
Dieser Ansicht waren die Andh., wahrend die Ausklelicupa-dhatu und arupa-dhatu
tatsachlich Namen furupa- und arupa-bhavasind, d.h. Dasein in der Sphare der Reinen

Form und der Formlosigkeit.

80. Besitzt ein Wesen in der Feinkérperlichen Sphare alle sechs Sinnesorgane?

Die Andh. und Samm. waren dieser Ansicht, wahread'ter. lehren, dass es nur die Organe

des Sehens, Hoérens und Denkens besitzt (vgl. jeti®gh

81. Gibt es in der Unkdorperlichen Sphare noch Materie?
Die Andh. waren der Auffassung, dass in dieser &piméch eine feinstoffliche Materie

existiert.



82. Ist die bloRRe korperliche Handlung, welche ein karmisch heilsames Bewusstsein begleitet,

ebenfalls karmisch heilsam (kusala)?

Dies war eine Meinung der Mahims. und Samm. Ddranlbxen Lehre zufolge jedoch ist es
Wille (cetang — ausgedrickt durch den Korper, die Stimme odar Geist — welcher
heilsames oder unheilsames Karma konstituiert, aiodt korperliche Handlung allein (vgl.
98, 103, 106, 197).

83. Gibt es so etwas wie eine ,physische Lebensfahigkeit (rupa-jivit'indriya) nicht?
Die Pubb. und Samm. waren dieser Ansicht, wahremd kler. lehren, dass beide existieren,
eine ,physische” und eine ,geistige” Lebensfahigkei

84. Kann ein Arhat durch friiheres schlechtes Karma von der Arhatschaft (wieder) abfallen?

Die Pubb. und Samm. dachten dies wirde gescheheam @r in einer friiheren Existenz
einen Arhat verleumdet hat.

85. Verschwinden die zehn Fesseln des Daseins (s. Puggala 41, 50 und Dhs. lll.) allein durch die

Erkenntnis der Segnung (dass man von ihnen befreit ist)?

So dachten die Andh., wahrend der orthodoxen Lehfelge die Kontemplation Uber die
Ph&nomene als unbesténdig, leidhaft und ohne Exgeneine absolute Notwendigkeit zur

Uberwindung der Fesseln ist.

86. Ist das Denken an Nirvana eine geistige Fessel?

Das glaubten die Pubb.

87. Sollte Kérperlichkeit als sarammana bezeichnet werden?

Sarammanabedeutet eigentlich ,Objekte habend®, und bezigbh daher auf den Geist;
wéhrend die Uttar. annahmen dass der Begriff ,bgithbhangig” bedeutet, und ihn dabei mit

sappaccayaermengten.

88. Sind die sieben Ublen Neigungen oder Vorlieben (anusaya) ohne dazugehorige geistige Objekte?

Die Andh. und einige der Uttar. dachten, sie séaente Fahigkeiten und daher nicht mit
dem Geist verbunden (vgl. 108, 139).

89. Kann es Einsichts-Wissen ohne das dazugehdérige geistige Objekt geben?

Die Andh. waren der Auffassung, dass die Einsig# Arhat von Zeit zu Zeit ohne Objekt
sein kann; z.B. dann, wenn sein visuelles Bewuisstadiv ist. So unterschieden sie nicht

zwischen mdoglicher und tatsachlicher Existenz.

90-91. Ist Bewusstsein eines vergangenen oder zukinftigen Objekts tatsdchlich ohne Objekt?



Die Uttar. waren dieser Meinung, da vergangene mkiinftige Objekte kein aktuelles

Wissen [Existenz] besitzen.

92. Ist jeder Bewusstseins-Zustand von Gedanken-Fassen (vitakka) begleitet?

Die Uttar. waren dieser Ansicht. Jedoch ist das sisein in allen Vertiefungen, mit

Ausnahme der ersten, frei von Gedanken-Fassen.

93. Ist Ton nur die Manifestation (vipphara) des Gedanken-Fassens zurzeit von Gedanken-Fassen
und Diskursivem Denken (vicara)?

Diese falsche Ansicht der Pubb. basiert auf dersAgs in Majjhima 44, dasstakkaund
vicara in Sprache minden, und dass sie sprachliche Fungkti yaci-sankkharfinnerhalb
des Geistes sind (vgl. 15).

94. Geht Sprache nicht immer mit Bewusstsein einher?

Die Pubb. sagen, dass dem so ist; z.B. wahreng ®feesprechers, wodurch man etwas sagt,
was man nicht beabsichtigt hatte zu sagen. Den. Huéolge jedoch begriindet ein solches

unbeabsichtigtes Ereignis kein sprachliches Kawgh 82).

95. Geht koérperliche Handlung (kaya-kamma) nicht immer mit Geist/Bewusstsein [mind] einher?

Die Pubb. waren dieser Ansicht (vgl. 82).

96. Besitzt einer tatsédchlich vergangene und zukinftige Verwirklichungen?

Die Andh. waren dieser Ansicht, ohne dabei zwisctesachlichen (gegenwartigen) und
maoglichen (zukUnftigen) Besitzungen zu unterscheide

KAPITEL X

97. Ist es wahr, dass finf wirksame Gruppen des Daseins (khanda) entstehen, bevor diejenigen

welche Wiedergeburt suchen, zu einem Ende gekommen sind?

Dies war eine Ansicht der Andh.

98. Ist, wahrend man dem achtfachen Pfad folgt, die eigene Korperlichkeit in diesem Pfad enthalten?

Die Mahims., Samm. und Mahas. waren der Ansiclgs dachte Rede, rechte Tat und rechter

Lebenserwerb rein kérperlich sind.

99. Kann es Pfad-Entwicklung (magga-bhavana) geben, wéhrend man sich des funffachen Sinnes-
Bewusstseins erfreut?

Dies war die Ansicht der Mahas. Pfad-Bewusstsailogh hat Nirvana als Objekt, und ist

Geist-Bewusstsein, und hat daher nichts zu turBmites-Bewusstsein.

100-101. Kénnen die finf Arten des Sinnes-Bewusstsein karmisch heilsam oder unheilsam sein? Sind

sie von Vorstellung [ideation] begleitet?



Das war die Ansicht der Mahas. Jedoch kann nurt®emusstsein karmisch heilsam oder
unheilsam sein, und von Vorstellung begleitet, walrSinnes-Bewusstsein karmisch neutral

ist (avyakatas. Dhs. & Tabelle).

102. Praktiziert einer, der den achtfachen Pfad entwickelt, zwei Arten von Sittlichkeit (weltliche und

Uberweltlichg?

Dies war die Auffassung der Mahas. (vgl. 26).

103. Ist Sittlichkeit (rechte Rede, rechte Tat, rechter Lebensedwadnchmal nicht geistig (cetasika)?
Die Mahas. waren dieser Ansicht (vgl. 98).

104. Ist Sittlichkeit in Konformitét [gleichbedeutend] mit Geist?
Vgl. 103, 106.

105. Nimmt Sittlichkeit allein dadurch zu, dass man sie ausiibt?

Die Mahas. waren der Ansicht, dass sie sich unappaom Geist entwickelt.

106. Bilden rein korperliche oder sprachliche AuRerungen (vinnatti) Sittlichkeit (sila)?

Die Mahims. und Samm. waren der Ansicht, dassk@iperliche AuRerungen schopferisches
Karma oder Handlungen darstellen, welches jedoah T™eer. zufolge ein Ausdruck des
Willens (cetang und des Geistes und nicht rein korperlich ist.(88, 103, 104, 197).

107. Kann eine nicht-AuRerung (einer sittlichen Absicht) unsittlich sein?

(Damit ist offensichtlich gemeint: Kann es Unsditlkeit geben, ohne dass sie sich korperlich
oder sprachlich au3ert?) Dies war die Ansicht dahds., welche dachten, dass Unsittlichkeit
unabhangig vom Geist heranwachsen kann, und dassckte Taten von anderen diktiert

werden konnten.

KAPITEL XI

108. Sind die sieben Vorlieben oder Neigungen karmisch neutral?

Die Mahas. nahmen falschlicherweise an, dass denileigungen karmisch neutral, ohne
Wurzel-Bedingungen (Gier, Hass, Unwissenheit) umabih&ngig vom Geist seien, und somit

nur latente, aber keine aktuellen Bedingungen eliéest(vgl. 88).

109. Ist es falsch, jemanden als ,frei von Unwissenheit* (d.h. durch Heiligkejt oder als ,Wissen-
besitzend" zu bezeichnen, sogar wahrend einem nicht von Wissen begleiteten Bewusstseinszustand

(z.B. einem Sinnes-Bewusstsein)?

Die Mahas. waren dieser Ansicht, ohne zwischemiate (potentiellem) und tatsachlichem
Wissen zu unterscheiden (vgl. 110). [Ja, es isischal jemanden wahrend eines

Sinnesbewusstseins oder nicht von Wissen begleiistand so zu bezeichnen.]



110. Kann es Einsichts-Wissen geben, ohne dass es von Bewusstsein begleitet ist?

Die Pubb. behaupteten, da das Sinnes-Bewusstsia Heiligen nicht von Einsichts-Wissen

begleitet ist, das Wissen daher unabhangig vomeStBewusstsein sei.

111. Resultiert Einsicht in die Wahrheit vom Leiden aus den Worten: ,Dies ist Leiden?”

Die Andh. waren dieser Auffassung (vgl. 16).

112. Vermag ein Uiber magische Kréafte Verfiigender ein Weltzeitalter (kappa) lang zu leben?

Diese falsche Ansicht der Mahas. fuldt auf einescfan Verstandnis des Wortegppa(Skr.
kalpa = griechischaion, d.h. Zeit, Periode, Lebens-Dauer, Welt-Zeitaliarfler berihmten
Passage ddglaha-parinibbana-Suttawo es jedoch nicht die lUbliche Bedeutung von Wel
Zeitalter* hat, sondern ,Lebenszeit* bedeutet. Mabe Krafte, so heild3t es im Kommentar,

kénnen nur einen unzeitigen Tod verhindern.

113. Ist es die Kontinuitdt des Bewusstseins (citta-santati), welche die Konzentration (samadhi)

konstituiert?

Die Sabb. und Uttar. wurden zu dieser Ansicht etledurch die missverstandene Passage
im Anguttara-Nikaya, sieben Tage und N&chte im Genuss absoluter Gliickseligkeit verbringen®.

Den Ther. zufolge besteht Konzentration in der ;Bpitzigkeit des Geistes”, d.h. dem
Ausgerichtet-Sein des Geistes auf ein einziges Kbyeelches ein notwendiger Faktor in

jedem Bewusstseinsmoment ist.

114-115. Ist die Gesetzlichkeit der Phanomene (dhamma-tthitata) selbst etwas Bedingtes

(nipphanna)? Ist Unbestandigkeit ihrerseits bedingt (ebenso wie die unbestandigen Phanomene)?

Diese Ansicht wurde von den Andh. vertreten (vegigch 55, 56).

KAPITEL XII

116. Konstituieren Hemmung [restraint] und Nicht-Hemmung alleine wirksames, d.h. heilsames oder

unheilsames Karma?

Das war die Ansicht der Mahas. (vgl. 82).

117. Erzeugt alles Handeln (kamma) Wirkungen (kamma-vipaka)?
Dies nahmen die Mahas. an. Die Ther. jedoch zttreAnguttara VI.63,Es ist Wille (cetana),
welchen ich Karma nenne“, und sagen dass nur heilsame oder unheilsamesngibgungen

Karma-Wirkungen schaffen, aber nicht neutrale WigkulRerungerayyaktana-cetana

Es mag hier jedoch auch der Vorschlag gemacht werdass der zitierte Text lediglich besagt dass

grundsatzlich jegliches Karma auch Wille ist, ahieht dass jeder Wille auch Karma ist.

118-119. Sind die Stimme und die physischen Sinnes-Organe die Resultate friheren

Handelns/Karma?



Dieser Ansicht waren die Mahas., wéahrend der Auddyarma-Wirkung* {ipaka sich in
Wirklichkeit nur auf geistige Zustande bezieht (vif-71).

120. Werden solche Stromeingetretenen (sotapanna), welche ,Rickkehrer fiir héchstens sieben Mal*
(sattakkhattu-parama) geheiRen werden, das Nirvana mit Gewissheit erst am Ende dieser Zeit

erreichen?

Dies war die Ansicht der Uttar (vgl. Puggala-Pativgt

121. Dieser Streitpunkt ist analog zu dem Vorheegelen, aber bezieht sich auf hier auf
solche Strom-Eingetretenen, weldk@an-kola(,Wanderer von Clan zu Clan®) ureka-biji

(,nhur noch einmal aufbauend®) genannt werden. [PU88, 39]

122. Kann ein ,Einsicht-Habender" (ditthi-sampanna; d.h. ein sotapanna) noch der Mdoglichkeit

unterworfen sein, aus freien Stiicken zu morden?

Das schlussfolgerten die Pubb. aus der Tatsacks,alae solche Person noch nicht frei von

Arger ist.

123. Ist ein ,Einsicht-Habender" von den ,iblen Wegen“ (duggati) ausgeschlossen?

Dies war eine irrefiihrende AuRerung der Uttar.,civelnicht unterschieden zwischen den
,<ablen Wegen der Wiedergeburt* (Tierreich, Holle.gund den ,iblen Wegen der Begierde
etc.”. Die oben angeflhrte Person ist von erstdrenfaber nicht von letzterem].

124. Ist es falsch zu sagen, dass ein Strom-Eingetretener bei seiner siebten Wiedergeburt von den

~=ublen Wegen" ausgeschlossen ist?

vgl. 123

KAPITEL XIII

125. Muss einer, der fir ,jahrhunderte-lange* Bestrafung bestimmt ist, sie fur ein komplettes
Weltzeitalter ertragen?

Indem sie diese Ansicht vertraten, berlcksichtiglienRaj. nicht, dass so jemand dann genau
zum Beginn einer neuen Weltperiode sterben und exmiggboren werden muisste. Dem
Kommentar zufolge muss dds@ppain dem von den Raj. zitierten Text im Sinne der

»=hormalen Lebesspanne” eines Hoéllenbewohners vetstawerden (vgl. 112).

126. Kann ein Wesen, welches lebenslanges Leiden in der Holle erduldet, keinerlei karmisch
heilsames Bewusstsein erzeugen?

Dies war die Ansicht der Uttar., wahrend die Tla@mahmen, dass es immer noch bestimmte

heilsame Handlungen ausfiihren kann.



127. Kann ein Mittater eines der ,Kardinalverbrechen® (Vatermord, Muttermord etc.) die Gewissheit

der Richtigkeit erlangen (sammatta-niyama; vgl. 205)?

Er kann Mittater auf zweierlei Weise sein: durchesi festen Plan, oder durch Anstiftung in
allgemeiner Weise. Den Ther. zufolge vermag er inurletzten Fall die Gewissheit der

Richtigkeit erlangen, wahrend die Uttar. annehndeas, er es in beiden Fallen vermag.

128. Hat einer, der (einer Verwirklichung, niyata) sicher ist, tatsachlich bereits den Zustand der

Gewissheit (niyama) betreten?

Dies wurde von den Pubb. und Apar. behauptet. ¢hlish jedoch kann jedoch nur von
einem, der wirklich einen der vier Pfade (Stromtkin etc.) erlangt oder eines der
Kardinalvergehen begangen hat, gesagt werden, elasie Gewissheit der Richtigkeit
(sammatta-niyamjaoder Falschheitnficchatta-niyampader Ergebnisse [seines Tuns] bewirkt
hat. Die Aussage in den Texten, dass der Bodh&atines Schicksals ein Buddha zu werden
Lversichert ist, sollte als eine konventionelle M& des Ausdrucksv@hara-vasenp

verstanden werden, und nicht im strengen Sinne.

129-30. Ist man wahrend der Uberwindung der vier [funf?] geistigen Hindernisse (nivarana) oder der

zehn Fesseln (sannojana; vgl. Dhs. Ill) noch von diesen besetzt?

Das behaupteten die Uttar., da fur einen, der tsew@in diesen Hindernissen befreit ware,
nicht mehr die Aufgabe bestiinde sie zu Uberwinden.

131. Ist es wahr, dass man wahrend der Vertiefungen (jhana; s. Vibh. Xll) diese genief3t, und dass das

Verlangen nach Vertiefung (nikanti) die Vertiefung als ihr Objekt hat?

Dies dachten die Andh. Die haufig wiederholte Péitad-assadeti,es genie3end” (d.h. im
Sinne eines falschen Anhaftens), bezieht sich ebetes der Ausdruchkiikanti, ,Verlangen*
auf die Zeit nach dem Austritt aus der Versenkung.

132. Kann es Verlangen nach etwas Unerfreulichem geben?

Dies dachten die Uttar., indem sie sich auf MajpiB8 stitzten: \was auch immer fir ein

Gefiihl er erfahrt, angenehm, unangenehm oder neutral, er erfreut sich daran etc.”

133-34. Ist das Verlangen nach geistigen Objekten (dhamma-tanha) karmisch neutral? Und ist es

keine Ursache fur Leiden?
Die Pubb. waren dieser Ansicht, mdglicherweise image dhammaim Sinne der Lehre des
Buddha verstanden.

KAPITEL XIV

135. Kann eine unheilsame Wurzelbedingung unmittelbar nach einer heilsamen Wurzelbedingung

aufkommen und umgekehrt?



Die Mahas. vertraten eine solche falsche Ansicharn{sch heilsame oder unheilsame
Wurzelbedingungen erscheinen innerhalb eines kognitProzesses jedoch nur im Impulsiv-
Stadium favang, welchem andere Gedanke-Momente vorangehen uddfalgen. Daher
kénnen Gedanken-Momente mit heilsamen und unhedsaW/urzelbedingungen nicht
unmittelbar aufeinander folgen, sondern erscheirien verschiedenen Reihen von
Bewusstseinsprozesseait{a-vithi), von dem jeder erneut mit der Phase des Aufmerken

(avajjang beginnen muss.

136. Entstehen alle sechs Sinnesorgane eines Embryo gleichzeitig im Moment der Empfangnis im

Mutterschol3?

Das war die Ansicht der Pubb.

137. Kann auf ein Sinnesbewusstsein unmittelbar ein anderes Sinnesbewusstsein folgen?

Dieser Ansicht waren die Uttar., aufgrund der asgheinlich unmittelbaren Abfolge
verschiedener Sinneseindriicke, z.B. bei Theatarkorhgen. Auch hier gilt, dass eine
andere Art von Bewusstsein eine andere kognitivef wufmerken beginnende

Bewusstseinsreihe benotigt.

138. Stammt die Korperlichkeit der Heiligen (ariya-rupa) von den vier Grundelementen

(mahabhutanam upadaya), und ist sie heilsam?
Das war die Meinung der Uttar., welche ihren eigenmublichen Ausdruclafiya-rupa) mit
der Bezeichnung fir die Rechte Rede und Rechteifat Heiligen gleichsetzten und diese,

wiederum falschlicherweise, mit kdrperlichen undashlichen Auzerungen (vgl. 108).

139. Sind die uble Neigung (anusaya) sinnliches Begehren und ihre Manifestationen voneinander

verschieden?

Das war die Auffassung der Andh., welche der Megnwaren der Begrifanusayabezeichne
nur latente Eigenschaften (vgl. 88, 108, 140).

140. Ist die AuBerung iibler Neigungen nicht-verbunden mit Geist oder Bewusstsein (citta-vippayutta)?
Dies dachten die Andh. (vgl. 139).

141. Ist Verlangen nach Form (rupa-raga) etwas der Form-Welt (rupa-dhatu) eigenes und in dieser

enthalten?

Das schlossen die Andh. und Samm. aus der Tatsdelss, sinnliches Begehren in der

Sinnessphare existiert (vgl. 164).

142. Werden falsche Ansichten ,ungeklart" (avyakata) genannt?

Die Andh. und Samm. deklarierten diese doppeldeufigssage, ohne dabei zwischen den
zwei Bedeutungen voavyakatazu unterscheiden: 1. Als ,nicht erklart“ durch d@addha



(d.i. Spekulationen dariiber, ob die Welt ewig idemonicht etc.), und 2. Als ,karmisch
neutral” (s. Dhs. I.C. und Ill). Falsche Ansich&nd immer karmisch unheilsaralkusala s.
Dhs. I.B).

143. Gibt es in der ,nicht-enthaltenen Sphéare (apariyapanna) falsche Ansichten?

Dies war eine Ansicht der Pubb., welche den Begnitht-enthalten* im Sinne von ,uber-
sinnlich® (Fein- und Unkorperliche Sphare) verstamadu haben schienen, wahrend er gemali
dem Abhidhamma das Uberweltliche Bewusstsein diigée Schiler bezeichnet, welches
keinen Bezug zum weltlichen Denken hat. Die Thages, dass wahrend der Vertiefungen
der Weltling frei ist von sinnlichen Verlangen, ab#dass er nicht frei ist von falschen
Ansichten.

KAPITEL XV

144. Représentiert jeder Faktor im Schema des Abhangigen Entstehens nur eine Art von Bedingung
(paccaya)?

Die Mahas. waren der Ansicht, dass wenn ein Phénaiiee Bedingung flr ein anderes ist,
z.B. auf die Weise eine Wurzel-Bedingumgtu-paccayaGier, Hass etc.), es nicht auch eine
Bedingung fur dieses Phanomen auf dem Wege eingkiSlarammana-paccayeaoder der

Angrenzung &nantara-paccaypetc. sein kann (vgl. 145).

145. Ist es falsch zu sagen: ,Von den karmischen Gestaltungen (sankhara) abhangig ist Unwissenheit

(avija)“, ebenso wie man sagt ,Von Unwissenheit abhangig sind die karmischen Gestaltungen“?

Dies war die Ansicht der Mahas., wahrend den Thefolge nicht nur Unwissenheit durch
die karmischen Gestaltungen bedingt ist, sondech die karmischen Gestaltungen durch die
Unwissenheit, namlich auf die Weise der ZusammestEnung faha-jata-paccayg der
Gegenseitigkeitgnna-m-anna-paccayader Verbundenheisémpayutta-paccayeetc. (vgl.
144 & Anhang).

146. Ist Zeit (addhan) etwas Geschaffenes (parinipphanna)?

Diejenigen, die diese falsche Ansicht vertratenr (#®®mmentar schriebt sie keiner
bestimmten Schule zu), beriicksichtigten offensichthicht, dass Zeit ein reines Konzept ist.
Nur die funf Gruppenkhandg, d.h. die koérperlichen und geistigen Phdnomenreheen den

drei Zeitperioden auftreten, kdnnen als ,geschdffezeichnet werden.

147. Sind alle zeitlichen Momente bedingt?

Siehe den vorangehenden Streitpunkt.

148. Sind die ,Einstrémungen” (asava) selbst frei von den Einstromungen (anasava)?



Diese anscheinend gegensatzliche Ansicht wurde dem Het. vertreten, welche den
Ausdruck anasava im Sinne von ,nicht von (anderen) Einstromungengl®ieet*

missinterpretierten, wahrend er korrekterweisei yian Einstromungen” sowie ,kein Objekt
fur Einstromungen bildend* bedeutet. Er beziehh siar auf die acht Gberweltlichen Arten
des Bewusstseins und auf Nibbana. Alle anderendphéme sindsasava d.h. Gegenstand

der Einstromungen und Objekte fir diese.

149. Sind Verfall und Tod der tberweltlichen Phanomene selbst auch tberweltlich (lokuttara)?

Dies war die Ansicht der Mahas., welche nicht \arden, dass Verfall und Tod nicht
tatsachlich existierende physische oder geistige&mene sind, sondern reine Eigenschaften
der Dinge, und daher weder weltlich noch Gbervwatitiigl. 56).

150-51. Ist die Erlangung der ,Ausléschung des Bewusstseins” (nirodha-samapatti) tberweltlich oder
weltlich (lokiya)?

Die Het. glaubten ersteres, wahrend die Ther.dehdass sie keines von beiden ist.

152. Kann man wahrend der ,Ausléschung des Bewusstseins" versterben?

Dies war die Ansicht der Raj., im Gegensatz zureeter Ther.

153. Fihrt die ,Ausléschung des Bewusstseins® zu einer Wiedergeburt unter den Unbewussten

Wesen?

Dies war eine irrtimliche Auffassung der Het. Gentif® Ther. hingegen kann nur die
Erlangung der vierten Versenkung, unter bestimmtémstéanden, zu einer solchen
Wiedergeburt fuhren. Solche jedoch, welche die |8sshung des Bewusstseins” erlangt
haben, sind weder Anagamin noch Arhat. Die erstarerden nur einmal wiedergeboren, in

den Reinen Gefilders¢ddhavasp und die letzteren werden gar nicht mehr wiedeogen.

154. Sind Karma und Karma-Anhaufung (kammupaccaya) zwei verschiedene Dinge?

Dies war eine falsche Ansicht der Andh. und Samwel¢che dachten, dass Karma-Anhaufung
unabhangig vom Geist funktioniert und somit karrniseutral sei (s. Dhs. I.C.).

KAPITEL XVI

155-56. Kann einer den Geist eines anderen (moralisch) beherrschen oder unterstitzen?

Die Mahas. waren dieser Auffassung (vgl. 157).

157. Kann jemand im Geist eines anderen die Entstehung von Freude verursachen?

Dies war die Ansicht der Het. Korrekt ausgedrisktjedoch die Entstehung von Freude in

letzter Instanz von diversen Bedingungen im GealstePerson selbst abhangig.

158. Kénnen wir auf viele Dinge gleichzeitig aufmerksam sein?



Die Pubb. und Apar. vertraten eine solche Aussalgee zwischen (1) der auf ein einziges
Objekt des Bewusstseinarémmana gerichteten Aufmerksamkeit zu einer Zeit und ¢2)y
auf schlussfolgernde Aussagemayg wie z.B. ,alle Dinge sind unbestandig“ gerichtete
Aufmerksamkeit zu unterscheiden. Somit kdnnen wisaue Aufmerksamkeit nur einem
einzigen Objekt des Bewusstseins aus der Vergaegeoder Zukunft zur selben Zeit

zuwenden.

159-60. Ist Korperlichkeit eine der Wurzeln (hetu)? Ist sie von Wurzeln begleitet?

Ersteres war eine irrefihrende Behauptung der Utteelche den Begrifthetu — der
normalerweise nur eine der 24 Bedingungepacayd bezeichnet, namlich die
Wurzelbedingung Gier, Hass etc. — hier im Sinne allggemeinen Ausdruckgaccaya d.h.
Bedingung, verwenden. Bezlglich der 24 Bedingursijeine Patthana.

161. Kann Korperlichkeit karmisch heilsam oder unheilsam sein (s. Dhs. 1.)?

Die Mahims. und Samm. dachten, dass rein physidaif@erungen des Korpers und der
Stimme (welche natirlich beide zur Korperlichkeisippe gehdren) karmisch heilsame oder

unheilsame Handlungen des Kérpers und der Reddikoeen konnen.

162. Ist Korperlichkeit eine Karma-Wirkung (vipaka)?
Dieser Ansicht waren die Andh. und Samm (vgl. 70,118, 119).

163. Wird Kérperlichkeit auch der Feinkérperlichen und Unkérperlichen Sphare zugerechnet?
Das dachten die Andh.

164. Ist das Verlangen nach Feinkdrperlichkeit und Formlosigkeit auch in der Feinkdrperlichen und der

Formfreien Welt enthalten?

Dieser Ansicht waren die Andh. (vgl. 141).

KAPITEL XVII

165. Hauft ein Arhat karmischen Verdienst (punna) an?

Das war die Ansicht der Andh., da der Arhat bei Aasfiihrung solcher Handlungen wie
dem Verteilen von Geschenken an den Orden, Verghetm beobachtet werden kann. Den

Ther. zufolge jedoch sind alle Taten und Handlurgjees Arhat karmisch neutral.

166. Kann der Arhat keinen unzeitigen Tod erleiden?
Dies dachten irrtimlicherweise die Raj. und Siddlvbei sie sagten, dass der Arhat bevor er
stirbt erst die Fruchte aller seiner friheren Taterien muss.

167. Ist alles durch Karma (friihere Handlungen) verursacht?



Dieser Ansicht waren die Raj. und Siddh. Wenn demvére, dann wéren auch alle unsere
gegenwartigen heilsamen und unheilsamen Handlurdgen Ergebnis vjpakg friherer
Handlungen, welche wiederum die Wirkung noch frénétandlungen waren und so weiter
ad infinitum so dass tatsachlich eine Wirkung immer eine aniérkung verursacht (s. Dhs.
I.C und vgl. 73).

168. Ist der Begriff dukkha auf die sechsfache Sinnes-Erfahrung begrenzt?

So dachten die Het., ohne zwiscldirkkhaals realem ,schmerzhaftem Gefuhl* uddkkha
als Anfalligkeit oder Ausgesetzt-Sein von allem Nidigem (sogar freudvollem Gefihl) fur
Schmerz, oder der Schaffung von Schmerz durch deset®@ der Unbestandigkeit zu
unterscheiden (vgl. Vibh. IV, Zusammenfassung s&\g@).

169. Sind mit Ausnahme des Heiligen Pfades wirklich alle anderen Dingen Gestaltungen (sankhara)
und leidhaft (dukkha)?

Dies war eine undifferenzierte Aussage der Het.Jchee dukkha nur im Sinne von
tatsachlichem (anstatt potentiellem) schmerzhafBafiihl verstanden (vgl. 168). Wenn dem
so ware, dann musste der Ursprung des LeidengdékiBegehren) ebenfalls Leiden sein, so
dass es nur mehr drei Wahrheiten vom Leiden galgk (8, 168; sowie Vibh. 1V,

Zusammenfassung).

170. Ist es falsch zu sagen, dass die Monchs-Gemeinschaft (sangha) Geschenke akzeptiert?

Dies war eine noch zu Buddhaghosa’s Zeiten vedbeensicht der als Maha-sunnatavadin
(,Lehrer der grof3en Leere”) bekannten Vetulyak&/ &tulya), welche den Begriangham
hochsten Sinne, als Bezeichnung fir die vier Pfdde Heiligkeit (maggg und ihre

entsprechenden Frichigh@la verstanden.

Meiner Meinung nach ist Vaitulya eine Verzerrungnvdaipulya, und die Vaipulya-Sutras des Mahayana

beziehen sich auf die obengenannten Haretikernddeen auch perfekt mahayanistisch zu sein scheine

171-74. Ist es falsch zu sagen, dass die Mdnchsgemeinde eine Almosengabe heiligt? Dass sie isst,
trinkt etc.? Das ein ihr dargebrachtes Geschenk ein groRes Verdienst ist? Dass ein Geschenk an den

Buddha ein grof3es Verdienst ist?
Die Verfechter dieser Ansichten sind dieselbentveiel70 (vgl. 176-77).

175. Kann eine Gabe allein durch den Geber, und nicht durch den Empfanger geheiligt werden?

Dieser Ansicht waren die Uttar.,, indem sie sagtessdwenn ein Geschenk durch den
Empfanger geheiligt werden wirde, einer, d.h. deb& séaen und ein anderer, d.i. der

Empfanger, ernten wiirde.



176-177. Ist es falsch zu sagen, dass der Buddha in der Welt der Menschen gelebt hat? Dass er

selbst die Lehre verkiindet hat?

Dem Kommentar zufolge waren die Vetulyaka der Amsidass der Buddha in Wirklichkeit
im Tusita-Himmel, dem ,Himmel der Seligkeit* weiltesahrend er zur selben Zeit eine extra
geschaffene menschliche Form aussandte, um der @¥éslt Gesetz zu verkiinden. Die
Parallele zur Inkarnation Christi ist augenfafffg.

178. Empfand der Buddha kein Mitgefuhl?
Die Uttar. waren dieser Ansicht, indem sie Mitgéféals eine Verhaftung verstanden, von

welcher der Buddha jedoch frei war.

179. Ist es wahr, dass selbst die Exkremente des Buddha alle anderen Dinge an Wohlgeruch

Ubertroffen haben?

Diese Ansicht waren die Andh. und Uttar., aus @dimderehrung fir den Buddha heraus.

180. Kbénnen die vier Frichte der Heiligkeit tatsachlich durch einen einzigen Pfad verwirklicht werden?

Die Andh. und Uttar. glaubten, der Buddha habe\a#e Frichte durch einen einzigen Pfad,
den Pfad der Arhatschatt, verwirklicht.

181. Schreitet man von einer Vertiefung (jhana) unmittelbar zur nachsten Vertiefung fort?

Dieser Ansicht waren die Mahims., ohne ein Zwisch&tium der ,angrenzenden

Sammlung“ gpacara-samadhizwischen einer Vertiefung und der ndchsten artzumes.

182. Ist das, was in der funffachen Vertiefungs-Einteilung die zweite Vertiefung genannt wird, nur ein

Zwischenstadium zwischen der ersten und dritten Vertiefung (s. Vibh. XII)?

Die Samm. und einige Andh. vertraten diese Ansicht.

183. Nimmt man wahrend der Vertiefungen Gerausche wahr?

Die Pubb. waren dieser Ansicht, infolge einer Fdblipretation der Passage im Anguttara:
»Geréusche sind ein Dorn fiir die erste Versenkung.” Gemal den Ther. gibt es keine funffache

Sinnesaktivitat wahrend der Versenkungen.

184. Werden die sichtbaren Objekte tatsachlich mit dem Auge gesehen?

Die Mahas. waren der Ansicht, dass es die Augesibatat (pasada-cakkhu— das blanke

physische Sehorgan — ist, welches sieht. Den Thgfiolge ist dieses jedoch nur das

19 Dieser Streitpunkt kann als eine Vorbereitungsjeiter im Mahayana zu groRer Bedeutung gelangtegi-,D
Korper“-Lehre {rikaya) angesehen werden. Im christlichen Kontext waee &in die Position des Doketismus zu
denken; sowie an die grundsatzlichen Stellungnahbeaiiglich der Dreifaltigkeit Gottes und dem Vethil

der zwei Naturen (menschlicher und gottlicher)dauk.



Instrument bzw. die Grundlagay@atang zum Sehen (s. Vibh. 1l.), und das was sieht ist

korrekt formuliert das Seh-Bewusstsetakkhu-vinnana
KAPITEL XIX

185. Kdnnen geistige Befleckungen (kilesa) der Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft wirklich

Uberwunden werden?

Einige Uttar. vertraten diese Ansicht. Im streng@inne des Wortes jedoch gibt es keine
Madoglichkeit, Befleckungen zu tberwinden, da sieiNmargehende geistige Phdnomene sind
und die sogenannte Vergangenheit und Zukunft k&tsfichliche Existenz besitzen. Aber
durch die Verwirklichung der Pfade der Heiligkeiirdvdas Entstehen von Befleckungen in

der Zukunft verhindert.

186. Ist die ,Leerheit" (sunnata) in der Gruppe geistiger Gestaltungen (sankhara-khanda) enthalten?

Die Andh. vertraten eine solche, nicht-differenerete Aussage, weil die Gestaltungen vom
Buddha als ,leer* (d.h. ohne Eigennatur) bezeichmeirden. Sie haben dabei nicht
berticksichtigt, dassankharahier fur alle Gestaltungen gebraucht wurde, urgl,daerheit*

daruiber hinaus auch eine Bezeichnung fur Nirvama wa

187. Sind die Friichte des Heiligen Lebens nicht-gezeugt (asankhata)?

Die Pubb. vertraten diese irrefihrende Ansichtemdie den Begrifisankhatam Sinne von
»nicht geschaffen durch die vier Bedingungen: KarBawusstsein, Nahrstoff, Temperatur*
falsch verwendeterAsankhataoder ,das Nicht-Geschaffene” bezieht sich aussBhith auf
Nirvana, wahrend alle anderen Dinge, selbst die Rfade der Heiligkeit und ihre Frichte,
geschaffen und bedingt sinsbfkhata.

188. Ist die Erlangung (patti) von Irgendetwas seinerseits ,nicht-gezeugt‘?

Die Pubbh. vertraten die Ansicht, dass das derd&ktErlangens irgendeiner materiellen oder
geistigen Sache seinerseits nicht-gezeugt, d.ht bedingt ist (vgl. 187).

Es soll hier darauf aufmerksam gemacht werden, gasangen” (Pali:patti = Skr.: prapti) in den Dharma-

Listen der Sarvastivadin und Vijnanavadin unter @Geuppe citta-vipprayukta-dharmaerscheint, aber nicht

unter derasamskrta-dharma

189. Ist ,Soheit” (tathata), d.h. die definite Natur aller Dinge, etwas nicht-Gezeugtes?
Diese Ansicht vertraten einige der Uttar.: ,FlureaDinge, wie z.B. Korperlichkeit etc.,

existiert was “Soheit” genannt wird, d.i. ihre &edtiatur bhavg. Da diese nicht in den
geschaffenen (oder bedingten) Dingen enthalten iste z.B. Korperlichkeit etc., ist sie

ungeschaffen.” (Kommentar).

Tathatafindet sich in der Tat als easamskrta-dharman der Dharma-Liste der Vijinanavadin (Yogacara).



190. Ist der Faktor Nirvana heilsam?

Dieser Ansicht waren die Andh., wobei sie den Ausklkusala(= karmisch heilsam) falsch

im allgemeinen Sinne von ,fehlerfrei* oder ,reinemvendeten.

191. Kann ein Weltling (puthujjana) ein absolut fixiertes Schicksal (accanta-niyamata) besitzen?

Einige Uttar. vertraten diese Ansicht, wobei siehsauf Anguttara IV.5 beriefen (erklart in
Puggala-Pannatti 291)Eipmal eingetaucht, bleibt er eingetaucht.“ Den Ther. zufolge sind sogar
diejenigen, welches eines der finf schweren Vengé@antarikg begangen haben oder ,die
falsche Ansicht eines festen Schicksalsiygdta-micchaditthikg® vertreten, nur dem

begrenzten Ausmald ihrer Ublen Taten nach ,in ih&ohicksal* bestimmt (d.h. was ihre

Unfahigkeit, den Pfad zu erlangen angeht), abdntmiartber hinaus.

Dies erinnert an den Mahayana-Begiithantika der einen Typus von Menschen bezeichnet, welohe i
Debatten haufig Gegenstand der Frage wurden, atiessBuddhaschaft erreichen kdnnen oder fur imroeritar
ausgeschlossen sind; die Mahayana-Schulen sintefaniaterschiedlicher Ansicht. Ware es méglichsatisse
Lehre und vielleicht sogar die Bezeichnuieghantika sich auf die oben angefiihrte haretische Meinung de
Uttar. Uber einenaccanta-niyata-puggalazurtickfiihren lasst, eine Person mit einem abso&stitnmten

Schicksal?

192. Gibt es keine solchen geistigen Fahigkeiten (indriya; s. Vibh. V) wie Glaube, Tatkraft etc., welche
weltlich (lokiya) sind, d.h. von Weltlingen besessen werden?

Die Mahims. und Het. vertraten diese Behaupturdgnm sie féalschlicherweise unterschieden
zwischen Glaubers&ddhd etc. als weltlich und der Fahigkeit des Glaubgsasidh’indiryd
etc. als Uberweltlich.

KAPITEL XX

193. Ist sogar ein unbeabsichtigtes Téten von Vater, Mutter etc. ein ,Verbrechen”, welches zu einer

sofortigen Wiedergeburt in der Holle fihrt?

Dies glaubten die Uttar. (vgl. 82, 106).

194. Besitzt der Weltling kein wahres Wissen (nana)?
Dies behaupteten die Het., ohne dabei zwischenwlelttichen Wissen eines Weltling und

dem mit den vier Stufen der Heiligkeit verbundetiberweltlichem Wissen zu unterscheiden.

195. Gibt es in der Holle tatsachlich keine Wachter oder Scharfrichter?

Die Andh. dachten dass dem so ware, aber ihre Ge@ggementierten so: ,Wenn es auf der

Erde solche Personen gibt, warum dann nicht auderitd6lle?”

196. Gibt es unter den Goéttern (deva) Tiere?



Die Andh. waren dieser Meinung, und filhrten alssBiell Eravana an, der jedoch ihren

Gegnern zufolge ein Gott war, welcher (nur) diet@égines Elefanten angenommen hatte.

197. Ist der edle achtfache Pfad nur funfteilig?
Die Mahims. waren der Auffassung, dass Rechte R&#zhtes Handeln und Rechter

Lebenserwerb nur rein korperlich sind und keinestigeen Stadien wie die anderen funf
Glieder (vgl. 82, 98, 103, 106).

198. Sind die zwdlf Arten des Wissens bezlglich der Vier Edlen Wahrheiten Gberweltlich (d.h. mit den
vier Stadien der Heiligkeit verbundén

Die Pubb. vertraten diese falsche Ansicht.

Die zwolf Arten des Wissens bzw. der Einsichterdsih Dies ist Leiden. 2. Dies gilt es zu durchden. 3.
Dies ist durchdrungen. 4. Dies ist der Ursprung deislens. 5. Dies muss Uberwunden werden. 6. ies i
Uberwunden. 7. Dies ist die Ausldschung. 8. Diessnerwirklicht werden. 9. Dies ist verwirklichi.1Dies ist
der zur Ausléschung des Leidens fuhrende PfadDiek muss entwickelt werden. 12. Dies ist entwicksigl.

Dhamma-cakka-ppavattana-Sutta, Maha-Vagga).
KAPITEL XXI

199. Wurde die Lehre des Buddha tatsachlich reformiert? Und kann sie wieder reformiert werden?

Das dies der Fall ist, wurde falschlicherweise den Uttar. behauptet. Es kann jedoch keine

Veréanderung der vom Buddha proklamierten Wahrhegeen.

200. Hat der Weltmensch wirklich Zugang (in ein und demselben Momér#u den Phdnomenen der drei
Sphéaren?

Die Vertreter dieser etwas unverstandlichen Behagptverden nicht genannt. Gemald dem
Kommentar kann jeder in ein und demselben Momentdas aktuell im Geist befindliche

Phanomen erfahren.

201. Kann die Arhatschaft erreicht werden, obwohl manche Fesseln noch nicht durchtrennt wurden?

Dies behaupteten die Mahas. aufgrund der Tatsalzss, der Arhat, dem die Allwissenheit
eines Buddha fehlt, noch Unwissenheit und Zweifetiglich kleinerer Angelegenheiten

aufweisen kann (vgl. 12.14).

202. Besitzen die Buddhas und ihre Anhanger die magische Willenskraft (Dinge zu verande)f

Dies wurde irrtimlicherweise von den Andh. behatipte

203. Gibt es graduelle Unterschiede unter den Buddhas?
Dies behaupteten einige Andh. Den Ther. zufolgeghadinterscheiden sich die Buddhas nur

in unwesentlichen Dingen.



204. Gibt es in allen vier Teilen der Welt Buddhas?
Dies war eine Theorie der Mahas., welche stark @ Mahayana-Sutr&ukhavati-Vyuha

erinnert, in welchem der Buddha des westlichen \8gfitems |pka-dhaty Amitabha
genannt wird, und derjenige des 6stlichen Welt-&ystAmitayu. Die Mahas. jedoch konnten

auf die Frage nach den Namen dieser Buddhas [deRithtungen] keine Antwort geben.

205-06. Sind alle Dinge ,bestimmt* (niyata)? Und sind alle Handlungen bzw. alles Karma (d.h. in

diesem Leben reifend, im ndchsten Leben oder itesgr@ Lebepbestimmt?

Die Andh. und manche Uttar. vertraten solche Ansichwodurch sie die Idee zum Ausdruck
bringen wollten, dass alles und jede Handlung deteert und unveranderlich fixiert ist,
bezuglich ihrer fundamentalen Natur. Sie lieBenedalle Tatsache aufRer Acht, dass der
Begriff niyata sich entweder nur aumicchatta-niyata bezieht, ,bestimmt bezuglich
Falschheit* und sofortiger Wiedergeburt in der iddiiir Muttermord, Vatermord etc.); oder
aufsammatta-niyatad.h. ,bestimmt beztglich Richtigkeit* und der &rgung der Heiligkeit;

wéhrend alle anderen Dinge ,nicht-bestimmt” odetyatasind (vgl. 191).
KAPITEL XXII

207. Kann Parinibbana erreicht werden, obwohl manche Fesseln noch nicht durchtrennt wurden?

Diese Ansicht wurde von den Andh. vertreten.

208. Ist das Bewusstsein des Arhat im Moment seines Verscheidens heilsam (kusala)?

Die Andh. vertraten diese irrefihrende Aussage. @igl analoge Ansicht bei 190).

209. Verscheidet ein Arhat oder Buddha im Zustand unbeweglicher Trance (anenja)?
Einige Uttar. vertraten diese falsche Ansicht, ve@ildr dem Mahaparinibbana-Sutta zufolge

der Buddha verschiedachdener sich aus der vierten Vertiefung erhoben hatte.

210-11. Ist wahrend des embryonalen Zustandes oder im Traum so etwas wie die Durchdringung der

Wahrheit (dhammabhisamaya) oder Erlangung der Arhatschaft moglich?

Einige Uttar. vertraten diese Ansicht. Die Tatsad®ss manchmal von sehr jungen Kindern
berichtet wird, welche den Pfad oder sogar Arhafiatrreicht haben, liel3 sie glauben dass
dieser Zustand bereits im Mutterschold bestandeerhatuss. Sie glaubten aufgrund der
manchmal im Traum vollfihrten wundervollen Taterewievitation etc., dass sogar die

Arhatschaft im Traum erlangt werden kann.

212. Ist alles Bewusstsein im Traum karmisch neutral (avyakata)?

Dieser Auffassung waren manche Uttar.; den Thefiolge jedoch kénnen im Traum auch

karmisch heilsame sowie unheilsame Geisteszusgmdehen.



213. Gibt es tatsachlich nicht so etwas wie eine Wiederholung (guter oder schlechter) geistiger
Zustande?

Die Uttar. vertraten diese Behauptung, aufgrundTadgsache dass jedes geistige Phdnomen

nur von momentaner Dauer ist und niemals wiederhiodt.

214. Wahren alle Phdnomene (dhamma) wirklich nur einen Moment lang?

Dieser Ansicht waren die Pubb. und Apar., wahrered Tdher. lehrten, dass obwohl jedes
geistige Phdnomen nur von momentaner Dauer iss, might der Fall ist bei materiellen

Dingen, von denen es heil3t, dass sie sechszehmkzuaomente wahren.
KAPITEL XXIII

215. Kann man mit vereinter Entschlossenheit sexuelle Beziehungen unterhalten?

Die Einwande der Ther. gegen diese uniberlegte ayesder Andh. und Vetulyaka waren,

dass sie die Personen (ob Mdnch, Heiliger, Laig atwd das Objekt der Entschlossenheit (ob
zum Toten, Stehlen etc.) nicht definieren. Die Analieinen mit ,vereinter Entschlossenheit”

naturlich die Wiinsche beider Parteien, fir allelmittigen Wiedergeburten vereint zu sein

(vgl. Anguttara-Nikaya IV.55).

216. Gibt es bose Geister (wortlich: nicht-menschliche Wesen), welche in der Form von heiligen

Monchen Geschlechtsverkehr haben?

Diese Ansicht wurde von bestimmten Uttar. vertrefei® Ther. weisen die Ansicht zurtick,

indem sie die Aussage auf ein einziges Vergehechipésken.

217. Geschah es wirklich durch die eigene Kraft und Willen des Buddha, dass er (als Bodhisattva)
elende Existenzformen (wie Tiere etc.) annahm? Dass er in den Schol3 seiner Mutter eintrat? Dass er

korperliche Kasteiungen praktizierte? Dass er Bul3e fiir einen anderen Lehrer tat?

Diese Ansichten wurden von den Andh. vertreten.

218. Gibt es etwas, was nicht Lust ist, ihr aber gleicht (ndmlich Freundlichkeit, Mitgefiihl, Mitfreudiedas
nicht Hass ist, ihm aber gleicht (ndmlich Neid, Geiz, Gram nicht Unwissenheit ist, aber ihr gleicht
(n&mlich Frohlichket, nicht geistige Korrumpiertheit ist, aber ihr gleicht (namlich die Unzufriedenen

zurechtweisen, guten Ménchen helfen)étc.

Diese Ansichten wurden von den Andh. vertreten.

219. Ist es wahr, dass alle funf Gruppen, zwolf Grundlagen, achtzehn Elemente und zweiundzwanzig

Fahigkeiten (s. Vibh. I-1ll, V) nicht bedingt sind, und dass allein das Leiden bedingt ist (parinipphana)?
Die Uttar. und Het. vertraten solche Ansichten,gauwfid einer Fehlinterpretation von

Samyutta V.10, wo es heil3t, dass es ,nur” das leeislie welches entsteht, ,nur” das Leiden



dahinschwindet etc. Leiden existiert jedoch nioktrgnnt von Gefiihl, Bewusstsein und den

anderen geistigen Phdnomenen (vgl. 18, 168, 169).

VI. Yamaka - ,Das Buch der Paare“

Einleitende Bemerkungen

Mrs. Rhys Davids nennt dieses Buch mit seinen #&piteln im Vorwort ihrer Edition des
Pali-Textes nicht ganz zu Unrecht die ,zehn Taleckener Knochen®, und merkt an, dass
seine einzige Chance darin besteht, als (1) Referek verwendet zu werden oder als (2)
Lexikon von Begriffen, aus denen ein Lehrer ausesiann; aber es kann nicht als ein
geeignetes Werk zum Lesen oder Rezitieren angeseleeden. Fir mich hat es den
Anschein, als ob dieses Buch fur Forschungszwecokeogfen wurde, oder um geschickt
darin zu werden, sophistische, zweideutige oderfapdige Fragen beziglich der vielfaltigen
Lehren und technischen Ausdricke der buddhistisdPleitosophie zu beantworten. Die
Fragen der Gleichwertigkeit, Unterordnung und dessafmmenwirkens von Konzepten
spielen eine bedeutende Rolle in unserem Werk,hgsleersucht eine logische Klarung und
Abgrenzung aller Lehrkonzepte bezuglich ihrer Reseite und Inhalte zu geben. Es ist ein
Werk angewandter Logik, ebenso vatha-vatthy Netti-ppakaranaetc. Vieles davon zielt
auf Begriffe ab, und muss, obwohl im ehrwirdigem Taer Logik vorgetragen, bisweilen
seltsam anmuten. Nehmen wir zum Beispiel die Frag@pitel II: ,Bezeichnesotadie Ohr-
Grundlage gotayatana= das Organ des Gehors)?* worauf die Antwort konfhicht immer,
z.B.) tanha-sota(der ,Strom*“ des Begehrenspta bedeutet hier ,Strom* = Sksrota) ist
auchsota aber nicht die Ohr-Grundlage.” Es ist so wie weni die Frage: ,Ist Hamlet ein
Dorf* jemand antworten wuirde: ,nicht immer, z.B. &kespeares Hamlet ist Hamlet, aber
kein Dorf.".

Dass das Buch ,Die PaareYdmaka heildt, hat seinen Grund hdchst wahrscheinlicden
dualen Gruppierung von einer Frage und ihrer gegjegen Formulierung, an der von Anfang
bis Ende strikt festgehalten wird. Das erste Fragepes ersten Kapitels beginnt unmittelbar
so: ,Sind alle karmisch heilsamen Phanomene heds#mrzeln? Und sind alle heilsamen
Wurzeln heilsame Phanomene?“

Das gesamte Werk besteht in der siamesischen &d#is zwei grol3en Banden von
insgesamt 1349 Seiten und ist in zehn Kapitel viag€&paaren eingeteilt; und jedes Kapitel
bildet eine Untersuchung von Phanomenen, indem i@s auf sie unter bestimmten

Kategorien bezieht, namlich:



l.  Mula-Yamaka bezieht alles auf die heilsamen, ushalen und neutralen Wurzeln
II. Khanda-Yamaka, hinsichtlich der fiunf Gruppen
[ll.  Ayatana-Yamaka, hinsichtlich der 12 Grundlagen
IV.  Dhatu-Yamaka, hinsichtlich der 18 Elemente (Fakipreentaler Prozesse
V. Sacca-Yamaka, hinsichtlich der Vier Edlen Wahrheite
VI.  Sankhara-Yamaka, hinsichtlich der korperlichen, asplichen und geistigen

Gestaltungen
VIl.  Anusaya-Yamaka, hinsichtlich der sieben Neigungen
VIIl.  Citta-Yamaka, hinsichtlich des Bewusstseins

IX.  Dhamma-Yamaka, hinsichtlich des Begrifisamma,Phdnomen*
X. Indriya-Yamaka, hinsichtlich der 22 kérperlicherdugeistigen Fahigkeiten

Die in den meisten der 10 Kapitel angewendete Mighest weitgehend dieselbe, soweit es
die fragliche Kategorie zulasst. So sind z.B. depitel 1I-VI wie unten dargestellt in drei
Abschnitte unterteilt: A. Abgrenzung von Begriffdd Prozess C. Durchdringung, mit
teilweise leicht unterschiedlichen Unterabschnittesi den tbrigen Kapiteln hingegen fehlen
einige Abschnitte oder werden etwas andere Methadgewandt, wie spater deutlich wird.

A. ABGRENZUNG DERBEGRIFFE(PANNATTI-VARA)

(I) Aufzahlung von Fragen (Uddesa-vara)
in positiver Form
in negativer Form
Allgemeine und spezifische Begriffe in positiverio

Allgemeine und spezifische Begriffe in negativerriRo

(1) Erklarungen (Niddesa-vara)

Mit denselben Unterteilungen wie bei (1)
B. PROZESS(PAVATTI-VARA)

(1) Entstehung (Uppada-vara)
Gegenwart (in positiver Form):

mit Bezug auf Person

mit Bezug auf Ort

mit Bezug auf Person und Ort

Gegenwart (in negativer Form): ebenso



Vergangenheit: ebenso wie bei Gegenwart
Zukunft: ebenso

Gegenwart und Vergangenheit: ebenso
Gegenwart und Zukunft: ebenso

Vergangenheit und Zukunft: ebenso

(I Beendigung (Nirodha-vara)

Gleiches Verfahren wie bei (1)

(1) Entstehung und Beendigung (Uppada-nirodhaayar
Gleiches Verfahren wie bei (1)

C. DURCHDRINGUNG (PARINNA-VARA)

Gleiches Verfahren wie bei B (I), aber nur mit Bgawf Person (und nicht auf Ort etc.).

[. Mula-Yamaka

(Paare von Fragen bezuglich der neun Wurzeln)

Es gibt drei karmisch heilsame Wurzekugala-muly Gierlosigkeit, Hasslosigkeit, Unverblendurejobha
adosa amohg; drei karmisch unheilsame Wurzelak(sala-mulx Gier, Hass, Verblendundobha dosa
moh3; und drei karmisch neutrale Wurzebwyaktana-mula Gierlosigkeit, Hasslosigkeit, Unverblendung (vgl
Patthana, Einleitung 81).

A. ABGRENZUNG DERBEGRIFFE

() Aufzahlung der Fragen:

1. (@) Sind alle heilsamen Phanomene (kusala-dhamma) heilsame Wurzeln (kusala-mula)? (b)
Oder, sind alle heilsamen Wurzeln heilsame Phanomene?

2. (a) Haben alle heilsamen Phé&nomene ein und dieselbe heilsame Wurzel? (b) Oder, sind
diejenigen Phdnomene welche ein und dieselbe Wurzel haben, alle heilsame Phanomene?

3. (a) Haben diejenigen Phanomene, welche ein und dieselbe heilsame Wurzel haben, sich alle
gegenseitig als heilsame Wurzeln? (b) Oder, sind alle Phdnomene, welche sich gegenseitig
als heilsame Wurzeln haben, heilsame Phdnomene?

4. (a) Sind alle heilsamen Phanomene heilsame Wurzel-Bedingungen? (b) Oder, sind alle
heilsamen Wurzel-Bedingungen heilsame Phanomene?

5. (a) Haben alle heilsamen Phanomene ein und dieselbe Wurzel-Bedingung? (b) Oder, sind
diejenigen Phdnomene welche ein und dieselbe Wurzel-Bedingung haben, alle heilsam?

6. (a) Haben alle Phdnomene, welche ein und dieselbe Wurzel-Bedingung haben, sich alle
gegenseitig als heilsame Wurzel-Bedingung? (b) Oder, sind diejenigen Phanomene, welche

sich gegenseitig als heilsame Wurzel-Bedingungen haben, allesamt heilsame Ph&dnomene?



7. (a) Haben alle heilsamen Phanomene heilsame Wurzeln? (b) Oder, sind alle Phdnomene mit
heilsamen Wurzeln heilsame Phanomene?

8. (a) Haben alle heilsamen Phanomene eine und dieselbe heilsame Wurzel? (b) Oder, sind alle
Phanomene, welche ein und dieselbe heilsame Wurzel haben, heilsame Phanomene?

9. (a) Haben alle Phdnomene, welche ein und dieselbe heilsame Wurzel haben, sich gegenseitig
als heilsame Wurzeln? (b) Oder, sind alle Phdnomene, welche sich gegenseitig als heilsame
Wurzeln haben, heilsame Phanomene?

10. (a) Haben alle heilsamen Phanomene heilsame Wurzel-Bedingungen? (b) Oder, sind alle
Phanomene welche heilsame Wurzel-Bedingungen haben, heilsame Phanomene?

11. (a) Haben alle heilsamen Phanomene sich gegenseitig als heilsame Wurzel-Bedingungen? (b)
Oder, sind diejenigen Phanomene, welche sich gegenseitig als heilsame Wurzel-Bedingungen
haben, alle heilsam?

12. (a) Haben diejenigen Phanomene, welche ein und dieselbe heilsame Wurzel-Bedingung
haben, sich gegenseitig als heilsame Wurzel-Bedingungen? (b) Oder, sind alle Phanomene,

welche sich gegenseitig als heilsame Wurzel-Bedingungen haben, alle heilsam?

Die obigen zwolf Fragen bilden vier Gruppen, indsi® sich auf vier Begriffe beziehen, namlich: (1ajf
~Wurzel* (muld), (4-6) auf ,Wurzel-Bedingung“nula-mulg, (7-9) auf ,Wurzel habend/Wurzel-verbunden*
(mulakg, (10-12) auf ,Wurzel-Bedingungen habendiula-mulakd. Jede dieser vier Gruppen besteht ihrerseits
aus drei Paarerygmakd von Fragen, mit Bezug auf ,Wurzelnth(ila), ,ein und dieselbe Wurzel habenak@g-

mula-yamakaund ,einander gegenseitig als Wurzel habemath@-m-anna-mula-yamaka

Der burmesische Gelehrte Dr. Ledi Sayadaw bemergeinem kompetenten, in Pali verfassten Essayglieli
des Yamaka (Landana-Pali-Devi-Pucca-Vissajjandiesiénhang in der Ausgabe der Pali-Text-Society)e ,d
Ausdricke éka-mula mulaka eka-mulakamula-mulakaund eka-mula-mulakphaben alle dieselbe Bedeutung,

nur der Begriff ist unterschiedlich.( sabbam-etam ekattham, vyanjanam-eva nafiam

Die gleichen zwolf Fragen werden weiterhin wiedérinait Bezug auf ,,unheilsam“akusalg, dann mit Bezug
auf ,neutral* @vyakata, und dann mit Bezugnahme auf ,geistigia(ng, so dass, wenn tatsachlich im Detail
ausgefihrt, wir 48 Paare von Fragen bezilglich desdAicks ,Wurzel* hatten. Danach folgen neun weiter
solcher Kapitel, jedes mit 48 analogen Paaren vagdn betreffs Synonymen von ,Wurzel“, aber nur in
Schlagworten angedeutet, namlich: Wurzel-Bedingandrsache — Entstehungspringing up— rising up —

Nahrstoff — Objekt — Bedingung — Entstehuggriesi$

(1) Erklarungen

1. (@) Sind alle heilsamen Phanomene heilsame Wurzeln? — Nein, es sind nur drei (heilsame
Phanomene), welche heilsame Wurzeln sind (s.0.); die Ubrigen heilsamen Phanomene (wie
heilsamer Sinnes-Eindruck, Gefiihl, Wahrnehmung etc.) sind keine heilsamen Wurzeln. (b)
Aber, sind alle heilsamen Wurzeln auch heilsame Phanomene? — Ja.
Demzufolge ist der Ausdruck ,heilsame Wurzdttigala-mulad dem Ausdruck ,heilsames Phanomen*
(kusala-dhammpauntergeordnet, was durch zwei Kreise dargestadliden kann: [D.h., jede heilsame
Wourzel ist auch ein heilsames Phanomen, aber jedes heilsame Phanomen ist auch eine heilsame
Wurzel.]



[Abbildung]

2. (a) Haben alle heilsamen Phanomene (in demselben Bewusstseins-Status) ein und dieselbe
heilsame Wurzel (d.h. Gierlosigkeit, Hasslosigkeit oder Unverblendung)? — Ja.
Die heilsame Wurzel des heilsamen Sinnes-Eindrsiclieselbe wie diejenige des damit verbundenen
heilsamen Geflihls und bei allen anderen damit vetéoen geistigen Phanomene. (Kommentar.)
(b) Aber sind diejenigen Phanomene, welche ein und dieselbe Wurzel haben, alle heilsame
Phéanomene? — Nein. Z.B. von heilsamen (Bewusstsein) gezeugte Korperlichkeit (als
korperliche oder sprachliche AuRRerung, s. Katha-Vatthu, 82 etc.) hat ein und dieselbe Wurzel,
ist aber selbst nicht heilsam (sondern neutral); das Heilsame jedoch hat ein und dieselbe

Wurzel und ist zur gleichen Zeit heilsam.

die gleiche
heilsame Wurzel
habend

durch
heilsame
Wurzeln
gezeugte
Kérperlic

hkeit

3. (a) Haben diejenigen Phanomene, welche ein und dieselbe heilsame Wurzel haben, sich alle
gegenseitig als heilsame Wurzeln? — Nein; nur diejenigen Wurzeln welche zusammen als
heilsame Wurzeln entstehen (Gierlosigkeit, Hasslosigkeit, Unverblendung; s. Dhs. I.A) haben
dieselben Wurzeln und haben sich gegenseitig als Wurzeln; die tbrigen Phdnomene (wie
Wahrnehmung, Gefiihl etc.) jedoch sind zusammen-entstehend mit den heilsamen Wurzeln,
haben die gleichen heilsamen Wurzeln, aber haben sich nicht gegenseitig als (heilsame)

Wurzeln.

die gleiche heilsame
Wourzel habend

sich gegenseitig
als heilsame
Wurzel habend

(b) Aber sind alle Phanomene, welche sich gegenseitig als heilsame Wurzeln haben, heilsame

Phanomene? — Ja.

Etc. Etc.

[I. Khanda-Yamaka
(Paare von Fragen bezuglich der funf Gruppen)



A. ABGRENZUNG DERBEGRIFFE

() Die Aufzahlung der Fragen ist in diesem un@émifolgenden Kapiteln ausgelassen, da alle
in der anschlie3enden Abteilung der Erklarungerefiiigt werden.

() Erklarungen
(Positive Form)

1. (@) Ist alles, was rupa genannt wird, der Korperlichkeits-Gruppe zugehdrig (rupa-khanda)? —
Nein. Z.B. piya-rupa und sata-rupa (d.h. von erfreulicher und angenehmer ,Natur* oder
+Erscheinung®) ist rupa, aber gehort nicht zur Koérperlichkeits-Gruppe. Die Korperlichkeits-

Gruppe jedoch ist (vollstandig) beides, sowohl Kérperlichkeits-Gruppe, als auch rupa.

Die Ausdriuckepiya-rupaundrupa-khandasind einander gleichwertig, umdpa untergordnet.

rupa-khanda

piaya-rupa

(b) Aber ist die [gesamte] Kdrperlichkeits-Gruppe [identisch mit] rupa? — Ja.

2. (a) Ist Gefuhl (vedana) [identisch mit] der Geflihl-Gruppe (vedana-khanda)? — Ja. (b) Und ist
die Gefuihls-Gruppe [identisch mit] Gefiihl? — Ja.
Beide Ausdriicke sind in jeder Hinsicht identiscld gteichwertig.




3. (a) Ist alles, was sanna genannt wird, der Wahrnehmungs-Gruppe (sanna-khanda) zugehorig?
— Nein. Z.B. ditthi-sanna (d.h. sanna im Sinne von ,Meinung, Ansicht") ist sanna, aber gehort
nicht zur Wahrnehmungs-Gruppe. Die Wahrnehmungs-Gruppe jedoch ist beides, sowohl
sanna als auch sanna-khanda. (b) Aber ist alles, was zur Wahrnehmungs-Gruppe gehort,
auch sanna? — Ja.

Die Ausdruckeitthi-sannaundsanna-khandaind gleichwertig zueinander usdnnauntergeordnet.
[Abbildung]

4. (a) Ist alles was Formationen/Gestaltungen (sankhara) genannt wird, zugleich Gestaltungs-
Gruppe (sankhara-khanda)? — Nein. Z.B. sind alle Gestaltungen aufer der Gestaltungs-
Gruppe (wie Gefiihl, Wahrnehmung, Bewusstsein, etc. oder koérperliche AuRerungen)
Gestaltungen, aber gehéren nicht zur Gestaltungs-Gruppe. Die Gestaltungs-Gruppe jedoch ist
beides, sowohl Gestaltung als auch Gestaltungs-Gruppe. (b) Aber ist alles was Gestaltungs-

Gruppe genannt wird auch Gestaltung? — Ja.
[Abbildung]

5. (a) Ist alles was Bewusstsein heil3t der Bewusstseins-Gruppe zugehérig? — Ja. (b) Und ist die
gesamte Bewusstseins-Gruppe auch Bewusstsein? — Ja.
Die beiden Begriffe sind identisch (vgiedana.

(Negative Form)

1. (@) Gehort alles, was nicht rupa ist, nicht zur Kdérperlichkeits-Gruppe? — Nein,"* es gehdrt nicht
zur Korperlichkeits-Gruppe. (b) Und ist alles, was nicht zur Koérperlichkeits-Gruppe gehort,

auch nicht rupa? —Piya-rupa etc. (s.0.) ist rupa, aber gehort nicht zur Kdérperlichkeits-Gruppe.
(Allgemeine und spezifische Begriffe in positivearn)

1. (a) Ist alles was rupa genannt wird der Korperlichkeits-Gruppe zugehorig? - Il.1.a. (b)
Stimmen alle ,,Gruppen” (khanda) genannten Erscheinungen mit der Gefiihls-Gruppe Uberein?
— Nein, die Gefuhls-Gruppe ist eine Gruppe und stimmt mit der Gefluihls-Gruppe Uberein; die

Ubrigen Gruppen jedoch sind Gruppen, aber stimmen nicht mit der Gefuhls-Gruppe tberein.

[Abbildung]

1 [FuRnote im Original] In Pali steht hiamanta= Ja. In den meisten asiatischen Sprachen wirdejahung

verwendet, um eine negative Frage zu beantwortBn, Rist du nicht krank?“ ,Ja (ich bin nicht krank



In (2) — (4) werden unter (a) die Fragen und Antewrvon |. wiederholt; unter (b) sind Wahrnehmung,

Gestaltungen und Bewusstsein anstelle von Gefalksetzt.

5. (a) Ist Gefuhl mit der Gefuhls-Gruppe identisch? — Ja. (b) Sind die Gruppen mit der
Korperlichkeits-Gruppe identisch? - 1. (b)

(Allgemeine und spezifische Begriffe in negativerrr)

1. (@) Ist das, was nicht rupa ist, nicht zur Korperlichkeits-Gruppe gehoérig? — Nein [Ja], ist es
nicht. (b) Und sind diejenigen Phanomene, welche keine Gruppe sind, nicht mit der Gefihls-

Gruppe identisch? — Nein [Ja], sind sie nicht.

Das Verfahren von (5) — (20) entspricht der ,pesiti Form“, mit den entsprechenden Anderungen.

Nun folgen zwei weitere Sets von paarweisen FraDeas.erste Set:
(Positive Form)

1. (@) Ist rupa eine Gruppe? — Ja. (b) Aber sind die Gruppen identisch mit der Kérperlichkeits-
Gruppe? — Nein, die Korperlichkeits-Gruppe ist sowohl eine Gruppe, als auch die
Kdorperlichkeits-Gruppe; aber die Ubrigen Gruppen sind zwar Gruppen, aber nicht identisch mit

der Koérperlichkeits-Gruppe.

In den Fragen (2) bis (5) werden die verbleibendenGruppen in derselben Weise behandelt.
(Negative Form)

6. (a) Ist alles, was nicht rupa ist, auch keine Gruppe? — Nein, alle Ubrigen Gruppen abgesehen
von rupa (d.h. die vier geistigen Gruppen) sind nicht rupa, aber sind Gruppen. Abgesehen von
rupa und den anderen Gruppen sind die verbleibenden Dinge (z.B. Nirvana) weder rupa, noch
eine Gruppe. (b) Sind solche Phanomene, welche keine Gruppe sind, auch nicht der

Kdrperlichkeits-Gruppe zugehérig? — Nein [Ja], sind sie nicht.
[Abbildung]

In (7) bis (10) werden die tbrigen vier Gruppenspréchend behandelt. Das zweite Set von Fragenritagie
folgt:

(Positive Form)

1. (@) Ist rupa eine Gruppe? — Ja. (b) Sind alle Gruppen mit der Gefiihls-Gruppe identisch? —
Nein, die Geflhlsgruppe ist eine Gruppe und mit der Geflhlsgruppe identisch, aber die
Ubrigen Gruppen sind zwar Gruppen, aber nicht mit der Gefuihls-Gruppe identisch.

2. (a) Ist rupa eine Gruppe? — Ja. (b) Sind alle Gruppen mit der Wahrnehmungs-Gruppe
identisch? = 1.b.

Fragen (2) — (4) mit den Ubrigen vier Gruppen;«{%20): beginnend bei (a) mit Geflhl etc.



(Negative Form)

1. (@) Ist alles, was nicht rupa ist, auch keine Gruppe? — Siehe oben. (b) Und sind diejenigen
Phanomene, welche keine Gruppe sind, auch nicht der Geflihls-Gruppe zugehérig? — Nein

[Ja], sind sie nicht.

Etc. Etc.

B. PROZESS

Um die Fragen und Antworten dieses Abschnitts zusteben, werden die folgenden

Bemerkungen hilfreich sein. Die Fragen sind folganthl3en formuliert:

1. Mit Bezug auf den Ort:

Die Korperlichkeits-Gruppe wirkt in allen Ebenenr dexistenz, aul3er der Unkorperlichen
Ebene &rupg). Die vier geistigen Gruppen (Gefuhl, Wahrnehmuetg.) gelten in allen
Spharen der Existenz, aul3er in der Sphéare der Urgst@n Wesenaganna-satta Daher
werden die Fragen, ob in der Unkérperlichen EbeieekKdrperlichkeits-Gruppe entsteht,
entstanden ist oder entstehen wird, bzw. vergadrgangen ist oder vergehen wird allesamt
negativ beantwortet. Dasselbe gilt beziglich degEn Uber die vier geistigen Gruppen mit
Bezug auf die Unkdrperlichen Wesen.

2. Mit Bezug auf Person:

Die Fragen, ob die Koérperlichkeits-Gruppe etc. @rads (in der langen Dauer des Samsara)
entstanden sind oder aufhéren, mit Bezug auf eirséWewerden alle in positiver Form
beantwortet; selbst im Falle derjenigen (Wesen)ichee jetzt Formlose oder Unbewusste
Wesen sind.

Die Fragen, ob die Koérperlichkeits-Gruppe etc. jmnveieder entstehen oder vergehen wird,
lasst sich nicht auf die Heiligen (Arya) anwendeamlche in der Unkdrperlichen Sphare
leben. Und fir diejenigen Wesen der Unkdrperliclsphéare, welche ihre letzte Existenz
erreicht haben entsteht sogar die Gefuhls-Gruppeketn weiteres mal. Fir all diejenigen,
welche unmittelbar in das endgultige Nirvana etetmewird keine der funf Gruppen jemals
wieder entstehen oder vergehen. Fiur die Unkorperic Wesen zum Zeitpunkt des
Wiedergeburt-Bewusstseins entsteht die Gefuhls{@&rgic., aber sie endet nicht (in diesem
Moment des Entstehens); oder, genau in dem Augdnlder Auflosung des Todes-
Bewusstseins, enden die Geflhls-Gruppe etc., abansstehen nicht (in diesem Moment).
Fur die Unbewussten Wesen im Moment der Geburtedtitdie Korperlichkeits-Gruppe, und

endet nicht (in diesem Moment); zum Zeitpunkt defldsung ihrer Kérperlichkeit beim Tod



endet ihre Korperlichkeit, aber entsteht nicht diesem Moment). Beim Wiedergeburts-
Moment der Wesen mit den fiinf Gruppen (wie Mensatter) entstehen Korperlichkeit und
die anderen Gruppen, aber sie enden nicht (in middement, sondern zu einem spateren
Zeitpunkt); im Moment ihrer Todes-Bewusstseins endee funf Gruppen, und entstehen

nicht in diesem Moment.

3. In der Abteilung Uber ,Personen und Orte* finddie Fragen, ob die Kdorperlichkeits-
Gruppe, Gefuhls-Gruppe etc. einstmals entstandeh) sider fir ein Wesen zum Zeitpunkt
seiner Geburt in der betreffenden Welt einstmaltsstehen werden, keine Anwendung
innerhalb der ,Reinen Lander'siiddhavasp dem Ort, an dem lediglich ein Anagamin
wiedergeboren wird — da kein Wesen dort zweimaimund derselben Ebene (der funf dort

bestehenden Ebenen) wiedergeboren wird.
Ich gebe nun einen Umriss der Fragen-Paare.

(I) Entstehung

1. Wem

2. Wo

3. Wem und wo

die Korperlichkeits-Gruppe entsteht, entsteht dort auch die Gefuihls-Gruppe? (& umgekehrt)

4-6. ... entstanden ist, entstand ...?

7-9. ... entstehen wird, wird ... entstehen?

10-15. ... die Korperlichkeits-/Geflihls-Gruppe entsteht, entstand ... Gefihls-/Wahrnehmungs-
Gruppe?

16-21. ... die KK/GG entsteht, wird ... entstehen?

22-27. ... entstand, wird ... entstehen?

Jedes der obigen (dreifachen bzw. sechsfachengfagre ist gefolgt von denselben Fragen in negafiorm,
z.B.:

Wem die Korperlichkeits-Gruppe nicht entsteht, entsteht dort auch nicht die Gefiuihls-Gruppe?

Auf diese Weise erhédlt man insgesamt 54 Frage-Paare
(1) Beendigung

Anstelle von ,entstehen” wird ,enden” gelesen.

(1l1) Entstehung und Beendigung

Anstelle des zweiten ,entstehen” wird ,aufhérenEnde kommen* gelesen, und eine weitere Triade vage-

Paaren (wie 13-15) wird nach jeder Triade eingefitfier folgen einige Antworten zur Veranschauliobu



(Positive Form)

1. (a) Tritt bei jedem, bei dem die Korperlichkeits-Gruppe auftritt, auch die Gefuhls-Gruppe auf?
— Nein, z.B. wer als unbewusstes Wesen wiedergeboren wird, dem entsteht die Kdrperlichkeits-
Gruppe, aber nicht die Geflihls-Gruppe; aber bei den mit den funf Gruppen geborenen entsteht
die Korperlichkeits-Gruppe sowie die Gefuhls-Gruppe. (b) Aber tritt die Kdrperlichkeits-Gruppe
bei jedem auf, bei dem die Geflhls-Gruppe auftritt? — Nein, z.B. bei denjenigen, welche in der
unkorperlichen Sphéare wiedergeboren werden, entsteht die Gefiihls-Gruppe, aber nicht die
Kdrperlichkeits-Gruppe; aber bei den mit den finf Gruppen geborenen entsteht sowohl die

Gefuhls-Gruppe als auch die Kérperlichkeits-Gruppe.
(Negative Form)

1. (a) Entsteht bei jedem, bei dem die Kdérperlichkeits-Gruppe nicht entsteht, auch nicht die
Geflihls-Gruppe? — Nein, z.B. bei den in der Unkdrperlichen Sphéare wiedergeborenen (Wesen)
entsteht die Korperlichkeits-Gruppe nicht, nicht aber entsteht die Gefiihls-Gruppe auch nicht
[d.h. sie entstehtfir all diejenigen jedoch, welche von dort verscheiden, entsteht (zum Zeitpunkt

des Todesweder die Kérperlichkeits-Gruppe, noch die Gefiihls-Gruppe.
(Positive Form)

Endet fir jeden, fir den die Kérperlichkeits-Gruppe endet, auch die Gefiihls-Gruppe? — Nein,
z.B. beim Verscheiden eines Unbewussten Wesens endet die Kdrperlichkeits-Gruppe, nicht
aber die Gefiihls-Gruppe (da es in diesem Daseins-Zustand keine solche Gruppe gibt); beim
Verscheiden der mit den funf Gruppen ausgestatteten Wesen jedoch enden beide, die

Kdrperlichkeits-Gruppe sowie die Geflihls-Gruppe.
C.DURCHDRINGUNG

Mit ,Durchdringung” (parinng ist die durchdringende Einsicht zum Zeitpunkt dgstritts in eine der vier
Stufen der Heiligkeit gemeint. Die Fragen sind agaWie bei B. (1); anstelle von ,entstehen” wirdigeh
x<durchdringen“ gelesen etc., und es fehlen die &malB-15, 19-21 und 25-27.

1. (a) Durchdringt jeder, der die Koérperlichkeits-Gruppe durchdringt, auch die Gefihls-Gruppe?
— Ja. (b) Und durchdringt jeder, der die Gefiihls-Gruppe durchdringt, auch die Kdrperlichkeits-
Gruppe? — Ja.

Der Rest folgt exakt derselben Methode wie in B (1)

lll. Ayatana-Yamaka

(Paare von Fragen bezuglich der 12 Grundlagen)
Zu den 12 Grundlagen siehe Vibh. .

A. ABGRENZUNG DERBEGRIFFE



() Aufzahlung der Fragen
(1) Erklarungen

(Positive Form)

(a) Bezieht sich alles, was ,Auge” genannt wird, auf die Augen-Grundlage (das Seh-Organ)? —
Nein, z.B. werden das ,Himmlische Auge" und das ,Weisheits-Auge“ mit Auge bezeichnet,
beziehen sich aber nicht auf die Augen-Grundlage; die Augen-Grundlage jedoch ist beides,
sowohl Auge als auch Augen-Grundlage. (b) Aber ist die Augen-Grundlage immer auch ,Auge“?

- Ja.

Die Begriffe ,Augen-Grundlage“, ,Weisheits-Auge" din,Himmlisches Auge“ sind gleichwertig, aber dem

Begriff ,Auge" untergeordnet.
[Abbildung]

Es folgen ahnliche Erklarungen mit Bezug auf dideman elf Grundlagen.
(Negative Form)

(a) Ist alles, was nicht ,Auge” ist, auch nicht ,Augen-Grundlage"? — Ja, es ist nicht Augen-
Grundlage. (b) Ist alles, was nicht Augen-Grundlage ist, auch nicht ,Auge“? — Nein, das ist nicht
der Fall, denn das Himmlische Auge und das Weisheits-Auge werden ,Auge“ genannt,
beziehen sich aber nicht auf die Augen-Grundlage. Die Augen-Grundlage jedoch ist beides,
sowohl Auge als auch Augen-Grundlage. Abgesehen von Auge und Augen-Grundlage ist alles

was noch ubrig ist weder Auge, noch Augen-Grundlage.

Etc.

(Allgemeine und spezifische Begriffe in positiveorfn)

(a) Ist alles, was ,Auge” genannt wird, die Augen-Grundlage? Nein, z.B. das Himmlische Auge
und das Weisheits-Auge sind Augen, aber keine Augen-Grundlage; die Augen-Grundlage ist

beides, sowohl Auge als auch Augen-Grundlage. ... Sind die Grundlagen Ohren-Grundlage? ...

Etc. Etc.

B. PROZESS

Einleitende Bemerkungen

Mit Bezug auf Person(en): Bei allen Wesen sindHange Sicht des Samsara gesehen — alle
12 Grundlagen einmal entstanden. Bei Wesen in ieteten Existenz (vor dem Eintritt ins
endgultige Verloschen) wird keine Grundlage in dekunft entstehen, aber alle Grundlagen
werden enden. Bei den Aryas (s.0.) in der Unkoigdegh Sphare werden zehn Grundlagen
nicht mehr entstehen (die funf Sinnesorgane unel @ibjekte), und werden in der Zukunft

nicht mehr enden. Bei den Aryas (Anagamin) in deinkorperlichen Sphare werden Nase,



Zunge und Kdorper sowie die ihnen entsprechendeekibpnicht mehr entstehen, und in der
Zukunft nicht mehr enden.

In diesen Paaren (Yamaka) beziehen sich ,entstelnash’,enden auf Geburt und Tod in der
gegenwartigen Existenz; ,entstanden“ und ,beendat‘eine vergangene Existenz; ,werden
entstehen“ und ,werden enden” auf eine zukiunftigestenz.

Mit Bezug auf Ort: In der Unkorperlichen Sphaaeupa) gibt es lediglich zwei Grundlagen:
die Geist-Grundlage und die Geist-Objekt-Grundlagenayatanaund dhammayatania In
der Sphéare der Unbewussten Wesasa(na-sattakommen nur die Form-Grundlage (Seh-
Objekt) und die kérperliche Geist-Objekt-Grundlagar. In der Feinkérperlichen Sphare
bestehen sechs Grundlagen: Auge, Ohr, Geist unentisprechenden Objekte. In der Sinnes-
Welt kommen alle 12 Grundlagen vor. (Vgl. Vibh. I1)

Ich fihre im Folgenden ein paar ausgewahlte Fragen

(Person)

(a) Entsteht fur jeden, fur den die Augen-Grundlage entsteht, auch die Augen-Objekt-
Grundlage? — Ja. (b) Aber, entsteht fir jeden, fir den die Augen-Objekt-Grundlage entsteht,
auch die Augen-Grundlage? — Nein, z.B. fir die Blinden oder fir die unbewussten Wesen

entsteht die Augen-Objekt-Grundlage (rupayatana), aber nicht die Augen-Grundlage. Etc.

(a) Entsteht fur jeden, fur den die Nasen-Grundlage entsteht, auch die Augen-Objekt-
Grundlage? — Ja. (b) Aber, entsteht fur jeden fur den die Augen-Objekt-Grundlage entsteht,
auch die Nasen-Grundlage? — Nein, z.B. fur diejenigen welche mit rupa, aber ohne Nase
wiedergeboren werden, entsteht die Augen-Objekt-Grundlage, aber nicht die Nasen-Grundlage.
Etc.

Entsteht fur jeden, fur den die Geist-Objekt-Grundlage entsteht, auch die Geist-Grundlage? —
Nein, z.B. fir diejenigen, welche als Unbewusste Wesen wiedergeboren werden (acittaka),
entsteht die (korperliche) Geist-Objekt-Grundlage (dhammayatana), aber nicht die Geist-

Grundlage (manayatana).
Das Geist-Objektdhamma kann ein rein kérperliches Phanomen sein (s. Mibh
(Ort)

(a) Wo immer Augen-Grundlage entsteht, entsteht dort auch die Ohr-Grundlage? — Ja. (b) Und

wo immer Ohr-Grundlage entsteht, entsteht dort auch Augen-Grundlage? — Ja.

Wo immer Augen-Grundlage entsteht, entsteht dort auch Nasen-Grundlage? — Nein, z.B. in der

Feinkdrperlichen Sphére entsteht Augen-Grundlage, aber die Ohr-Grundlage entsteht nicht.

Ist fur jeden, fur den die Augen-Grundlage entstanden ist, auch die Ohr-Grundlage entstanden

(und umgekehrt)? — Ja.



(Person und Ort)

Ist fur jeden fur den und Uberall wo die Geist-Grundlage nicht entstanden ist, ist fir den und dort
auch nicht die Augen-Objekt-Grundlage entstanden? — Nein, nicht in jedem Fall; z.B. fir die
Unbewussten Wesen (asanna-satta) ist die Geist-Grundlage nicht an diesem Ort entstanden,
aber die Augen-Objekt-Grundlage ist entstanden (s.o0.); und fur die Wesen in den Reinen
Landern (suddhavasa) hingegen sind weder die Geist-Grundlage noch die Augen-Objekt-

Grundlage (in der Vergangenheit) in dieser Welt entstanden.

Anagamin werden nur einmal in den Reinen Landerdeigeboren, bevor sie Nirvana erlangen. Sie hatten

daher keine vorhergehende Geburt an diesem Ort.
(Person)

Entsteht fur jeden, fur den die Augen-Grundlage entsteht, auch die Nasen-Grundlage? — Nein,
z.B. fur diejenigen, welche, nachdem sie in der Feinkdrperlichen Sphére wiedergeboren worden
sind, das Nirvana erreichen, fir solche entsteht die Augen-Grundlage, aber nicht die Nasen-

Grundlage; fur die anderen jedoch entstehen beide, Augen-Grundlage sowie Nasen-Grundlage.
C. DURCHDRINGUNG

Exakt dasselbe Verfahren wie in Khanda-Yamaka é&bgr hier mit Bezug auf Augen-Grundlage und Ohr-

Grundlage, namlich:

Durchdringt jeder, der die Augen-Grundlage durchdringt, auch die Ohr-Grundlage (und
umgekehrt)? — Ja. Etc. Etc.

Die Antworten auf die Fragen sind genau dieselbiensie im Kapitel Indriya-Yamaka (X) vorkommen.

IV. Dhatu-Yamaka
(Paare von Fragen bezuglich der 18 Elemente)

In allen drei Abteilungen (A, B, C) werden die zivBlemente — Augen, Ohren, Nase, Zunge, KorperstGeid
die dazugehdrigen sechs Elemente — mit exakt dezseNorten erklart wie im Kapitel Ayatana-Yamaka)(|
und Indriya-Yamaka (X). Augen-Bewusstseigakkhu-vinnanp etc. und ,Augen-Bewusstseins-Element"

(cakkhu-vinnana-dhajwgelten als vollig identische Ausdriicke.

V. Sacca-Yamaka
(Paare von Fragen bezuglich der Vier Edlen Wahehgit

A. ABGRENZUNG DERBEGRIFFE

(a) Bezieht sich alles, was dukkha (hier: leidvolles Gefiihl) genannt wird, auf die Wahrheit vom
Leiden? — Ja. (b) Aber bezieht sich die Wahrheit vom Leiden immer auf dukkha (leidvolles

Gefuhl)? — Nein, z.B. abgesehen vom koérperlichen und geistigen Leiden ist die restliche



Wahrheit vom Leiden zwar Wahrheit vom Leiden, aber nicht dukkha. Kérperliches und geistiges

Leiden (leidvolles Gefiihl) jedoch ist beides, sowohl Leiden als auch Wahrheit vom Leiden.

[Abbildung]

DukkhaWabhrheit, fir gewdhnlich ,Wahrheit vom Leiden* gamt, bezieht sich nicht nur auf
gegenwartiges leidvolles Geflihl (welches ebenfhlliskhagenannt wird), sondern lehrt, dass
aufgrund der GesetzmaRigkeiten der Unbestandigkeitder Veranderung alle Phdnomene
des Daseins, sogar auf den hoéchsten Stadien dgké&elnd Freude, unbefriedigend sind,
und in sich selbst die Keime fir Leid und Elendjéna

Mit Bezug auf die drei verbleibenden Wahrheitendwvgesagt, dass sich die Ausdriicke
~Entstehung®, ,Ende” und ,Pfad“ nicht notwendigenae immer auf die 2te, 3te und 4te Edle
Wabhrheit beziehen. Die ,Wahrheit von der Entstehidgs Leidens)* bezieht sich dem
Abhidhamma zufolge nur auf das ,Begehrerianpg, die ,Wahrheit vom Ende (des
Leidens)” auf das Ende des Begehrens, und die Wéthvom Pfad (der zum Ende des
Leidens fuhrt)“ auf den Edlen (Achtfachen) Pfad, di& endgultigen Erlésung fihrt.

Das Verfahren dem dabei gefolgt wird, ist dasselizeim Kapitel Khanda-Yamaka.

B. PROZESS

(a) Entsteht fir jeden, fir den die Wahrheit vom Leiden entsteht, auch die Wahrheit vom
Ursprung des Leidens? — Nein, z.B. fir all diejenigen, welche wiedergeboren werden, entsteht
im Laufe des Daseins im Moment des Aufkommens eines nicht mit Begehren verbundenen
Bewusstseins die Wahrheit vom Leiden, aber nicht die Wahrheit von der Entstehung des
Leidens; beim Erscheinen des Begehrens jedoch entstehen beide, die Wahrheit vom Leiden

und die Wahrheit von der Entstehung des Leidens.

(b) Aber entsteht fur jeden, fir den die Wahrheit von der Entstehung des Leidens entsteht, auch

die Wahrheit vom Leiden? — Ja.

Das ist so, weil auch das Begehren zusammen nah a@hderen geistigen Phanomenen
Gegenstand der Wahrheit vom Leiden ist. Die Ubrigdralte dieses Abschnitts kdnnen wie
folgt zusammengefasst werden:

In der Unkorperlichen Sphare und beim Entsteheeseiler Uberweltlicheridkuttara) Pfade
bleibt die Wahrheit vom Pfad bestehen, nicht aker Wahrheit vom Leiden. Unter den
Unbewussten Wesen existiert die Wahrheit vom Leiddrer nicht die Wahrheit von der
Entstehung und die Wahrheit vom Pfad. In den WetienWesen mit vier und finf Gruppen

gelten die Wahrheit vom Leiden, die Wahrheit vom Hatstehung und die Wahrheit vom



Pfad. In den vier niederen Welteap@yg gelten die Wahrheiten des Leidens und der
Entstehung, aber nicht die Wahrheit vom Pfad.
Die Wahrheit vom Ende des Leidemsr¢ana) wird in diesem Kapitel nicht angefihrt, da

kein Entstehen oder Ende derselben maoglich ist.

C. DURCHDRINGUNG

(Gegenwart)

1. Tut derjenige, welcher die Wahrheit vom Leiden durchdringt, (in diesem Moment) auch die

Wahrheit von der Entstehung des Leidens bewaltigen (und umgekehrt)? — Ja.

2. Tut derjenige, welcher die Wahrheit vom Leiden nicht durchdringt, auch nicht die Wahrheit

von der Entstehung des Leidens bewaltigen (und umgekehrt)? — Ja, tut er nicht.
(Vergangenheit)

3. Hat derjenige, welcher die Wahrheit vom Leiden durchdrungen hat, (in diesem Moment) auch

die Wahrheit von der Entstehung des Leidens bewaltigt? — Ja.

4. Hat derjenige, welcher die Wahrheit vom Leiden nicht durchdrungen hat, auch nicht die

Wabhrheit von der Entstehung des Leidens durchdrungen? — Ja, hat er nicht.

(Zukunft) 5-6. Hier folgen die positiven und negati Formen der Fragen mit Bezug auf die Zukunfarbgeht

es weiter mit Gegenwart und Vergangenheit:

7. Hat derjenige, welcher (in diesem Moment) die Wahrheit vom Leiden durchdringt, die

Wahrheit von der Entstehung des Leidens bereits durchdrungen? — Nein.

Dann wird dasselbe Fragenpaar in positiver sowaoélnggativer Form mit Bezug auf Gegenwart und Zftkun

wiederholt, und dann mit Bezug auf Vergangenheit Zinkunft.

VI. Sankhara-Yamaka

(Paare von Fragen mit Bezug auf die 3 Gestaltungen)

Es gibt drei Arten von Gestaltungen (sankhara): korperliche Gestaltungen (kaya-sankhara),
sprachliche Gestaltungen (vaca-sankhara) und geistige Gestaltungen/geistige Begleitfaktoren
(citta-sankhara). Ein- und Ausatmung bilden die kérperlichen Gestaltungen, Gedanken-Fassen
(vitakka) und Diskursives Denken (vicara) die sprachlichen Gestaltungen (innerhalb des Geistes
[als innerer Dialof); Wahrnehmung und Gefiihl die geistigen Gestaltungen. Mit Ausnahme von
Gedanken-Fassen und Diskursivem Denken, welche sprachliche Gestaltungen sind, bilden alle

mit dem Geist kombinierten Phadnomene (aber nicht der Geist selbstie geistigen Gestaltungen.

A. ABGRENZUNG DERBEGRIFFE



Ist der Korper (kaya) die korperliche Gestaltung (kaya-sankhara)? — Nein. Oder, ist kérperliche
Gestaltung der Korper? — Nein.
Ist Rede die sprachliche Gestaltung (und umgekehrt)? — Nein.

Ist Geist die geistige Gestaltung (und umgekehrt)? — Nein.

Ist dasjenige, was nicht Korper ist, also auch nicht kdrperliche Gestaltung? — Nein, denn Ein-
und Ausatmung ist nicht Kérper, aber korperliche Gestaltung. Mit Ausnahme des Kérpers und

der korperlichen Gestaltung ist alles Ubrige weder Korper, noch korperliche Gestaltung.

Die gleichen Fragen werden auf das Gegenteil bezogie auch auf sprachliche und geistige Gestadtnng
Dann folgen die positiven und negativen FragenBeitug auf allgemeine und spezifische Begriffe etc.,

genauso wie im Kapitel Khanda-Yamaka.

B. PROZESS
Die Inhalte dieses Abschnitts kdnnen wie folgt rasgengefasst werden:

Kaya-sankhara(= Ein- und Ausatmung) findet sich in der Sinnéssp, aber nicht in der
Feinkorperlichen und Unkdrperlichen Sphéare. Esdindich in der 1lten, 2ten und 3ten

Vertiefung {(hana), aber nicht in der 4ten.

Vaci-sankhara(= Gedanken-Fassen und Diskursives Denken) fisdgt in der Sinnes-,
Feinkorperlichen und Unkorperlichen Sphare, abehtnbei den Unbewussten Wesen. Es
besteht auch wahrend der 1ten Vertiefung (bei dafachen Einteilung), aber nicht bei den

anderen.

Citta-sankhara(= geistige Begleitfaktoren) finden sich in alléfelten aul3er derjenigen der

Unbewussten Wesen, und auch in allen Vertiefungen.

Kaya-sankhara(= Atmung) ist nicht wirksam im Moment des Todesdum Moment der
Wiedergeburt (Empfangnis). Die anderen beiden @Gasgen bleiben zu allen Zeiten

erhalten.
Die in diesem Kapitel angewandte Methode ist diectib. Der Text beginnt so:

Entsteht fir jeden, fir den die korperliche Gestaltung entsteht, (zu dieser Zeit) auch die
sprachliche Gestaltung? — Nein, z.B. wenn fur diejenigen, denen in Abwesenheit von
Gedanken-Fassen und Diskursivem Denken (d.h. in der 2ten und 3ten Vertiefundie Ein- und
Ausatmung entsteht, aber keine sprachliche Gestaltung. Wenn aber fiir solche, welche in der
1lten Vertiefung verweilen, oder welche sich in der Sinnes-Sphéare befinden, Ein- und
Ausatmung entsteht, dann entstehen beide, sowohl kdrperliche Gestaltung als auch sprachliche

Gestaltung. Etc. Etc.



C. DURCHDRINGUNG
Dieses Kapitel ist durchweg analog zu den entsjpmdén Kapiteln des Khanda-Yamaka.

VII. Anusaya-Yamaka

(Paare von Fragen bezuglich der sieben Neigungen)

Es gibt sieben Neigungen: (1) die Neigung des miheh Begehrenkémaraganusaya (2)
Widerstreben gatighanusayp (3) Dunkel (mnananusayg (4) falsche Auffassung/Ansicht
(ditthanusay® (5) Zweifel icikicchanusayp (6) Daseins-Triebhbhava-raganusayaund
(7) Unwissenheitdvijjanusaya.

Dieses Yamaka-Kapitel folgt einer anderen Vorgetheise. Es ist in sieben Kapitel unterteilaa), von denen

jedes aus einer positiven und einer negativen &ektesteht; namlich:

I.  Die Neigungendgnusaya-varp
II.  Besessen-Sein von Neigungsarfusaya-varp
lll.  Aufgeben der Neigungempgjahana-vard
IV.  Durchdringunggarinna-varg
V. Aufgegebene Neigungepdhina-varg
VI.  Aufkommen der Neigungemppajjana-vara

VIl.  Die Neigungen in der verschieden Existenz-Sphéatkat(-varg
(I) Die Neigungen

Diesem Kapitel gehen die folgenden erklarenden ldisevbeztglich der Objekte oder Orte der Entsteliang

sieben Neigungen voran:

(1) Woran hangt die Neigung des sinnlichen Begehrens? — An den zwei Geflihlen (freudvoll und
indifferen®) der Sinnes-Sphére.

(2) Woran Widerstreben? — Am schmerzhaften (kérperlichen oder geistiggiefinhl.

(3) Woran Diinkel? — An den zwei Gefiihlen der Sinnes-Sphére sowie der Feinkdrperlichen und
Unkdrperlichen Sphére.

(4) Woran falsche Ansicht? — An allen von den Daseins-Gruppen (sakkaya) eingeschlossenen
Phanomenen.

(5) Woran Zweifel? — Siehe Nr. 4

(6) Woran Daseins-Trieb? — An der Feinkérperlichen und Unkdérperlichen Sphére.

(7) Woran Unwissenheit? — Siehe Nr.4

Positiv: Person



Hier soll an die folgenden Informationen erinnegdrden: Die Sotapanna (,in den Strom Eingetreteng't)
Sakadagamin (,Einmal-Wiederkehrer) kennen nochf flieigungen (d.i. Nr. 1, 2, 3, 6, 7), die Anagamin
(,Nicht-Wiederkehrer") drei (d.i. Nr. 3, 6, 7) urddle Arhat keine. Die Fragen beginnen so:

(1 & 2) (a) Haftet an jedem, an dem die Neigung des sinnlichen Begehrens haftet, auch die
Neigung des Widerstrebens? — Ja. (b) Und haftet an jedem, an dem die Neigung des

Widerstrebens haftet, auch die Neigung des sinnlichen Begehrens? — Ja.

(1 & 3) (a) Haftet an jedem, an dem die Neigung des sinnlichen Begehrens haftet, auch die
Neigung des Dunkels? — Ja. (b) Aber haftet an jedem, an dem die Neigung der falschen Ansicht
haftet, auch die Neigung des sinnlichen Begehrens? — Nein, z.B. an den Anagamin haftet
Dunkel, aber kein sinnliches Begehren; aber an den drei Individuen (Weltlinge, Sotapanna,

Sakadagamin) haften beide, sowohl sinnliches Begehren als auch Diinkel.

(1 & 4) (a) Haftet an jedem, an dem die Neigung des sinnlichen Begehrens haftet, auch die
Neigung der falschen Ansicht? — Nein, z.B. an zwei Individuen (Sotapanna, Sakadagamin)
haftet sinnliches Begehren, aber keine falsche Ansicht; an den Weltlingen jedoch haften beide,
sowohl sinnliches Begehren als auch falsche Ansicht. (b) (Die umgekehrte Frage wird positiv

beantwortet.)

Nun folgen Paare von Fragen bezuglich: 1 mit 5,jt16m1 mit 7; danach 2 mit 3, 2 mit 4 und 5, & éwnd 7;
dann 3 mit 4 und 5, 3 mit 6 und 7; dann 4 mit %i#6 und 7; 5 mit 6 und 7; 6 mit 7; dann L und 2 3n 1 und
2mit4 und 5, 1 und 2 mit 6 und 7; 1 bis 3 mitrdlb, 1 bis 3 mit 6 und 7; 1 bis 4 mit 5, 1 bis # éund 7; 1
bis 5 mit 6 und 7; 1 bis 6 mit 7. Z.B.:

(1 bis 5 mit 6 und 7) Haftet an allen, an denen sinnliches Begehren, Widerstreben, Diinkel,

falsche Ansicht und Zweifel haften, auch Daseinstrieb und Unwissenheit? — Ja.

Positiv: Ort

Alle sieben Neigungen bestehen in der Sinnes- kbgierlichen und Unkorperlichen Sphare,
mit Ausnahme der Reinen Gefildesufldhavasp Bewusstsein in Verbindung mit
Widerstreben besteht nicht in der Feinkérperlichend der Unkdrperlichen Sphare; aber,
Ledi Sayadaw zufolge, ist Widerstreben (ohne Vehbng mit Bewusstsein) dort noch
existent (in einem latenten Zustand?). In der Welt Unbewussten Weseasg@nna-sattp

bestehen die Neigungen nicht wirklich, insofernesiglort kein geistiges Leben gibt.

Die angewandte Methode ist genau dieselbe wie obeBezug auf ,Person®, z.B.:

Wo (an welchem Ort) die Neigung des sinnlichen Begehrens anhéngt, hangt dort auch die

Neigung des Widerstrebens an? — Nein. (Siehe den Anfang dieses Kapitels) Etc. Etc.

Positiv: Person und Ort



(1 mit 4 und 5) Fur jeden dem, und Uberall wo, die Neigung des sinnlichen Begehrens anhangt,
hangt diesem und dort auch die Neigung der falschen Ansicht und des Zweifels an? — Nein, z.B.
bei zwei Individuen (Sotapanna und Sakadagajriéngt die Neigung des sinnlichen Begehrens an
den zwei Gefluhlen [freudvoll und indiffereritin der Sinnessphére an, aber nicht die Neigung der
falschen Ansicht (da sie bei beiden bereits Uberwunden wyrbeim Weltling jedoch héngen in der

Sinnes-Sphére beide an, sowohl sinnliches Begehren als auch falsche Ansicht. Etc. Etc.

Negativ:

Die Fragen in negativer Form folgen derselben Md¢hwie vorher. Sie beginnen so:

Fur wen die Neigung des sinnlichen Begehrens nicht besteht, besteht fiir den auch nicht die

Neigung des Widerstrebens? Etc. Etc.

(I1) Besessen-Sein von Neigungen

Dieses Kapitel ist analog zu dem vorherigen. Esrimty

Ist jeder, der von der Neigung sinnlichen Begehrens besessen ist, auch von der Neigung des

Widerstrebens besessen? Etc. Etc.
Die negative Form beginnt so:

Ist jeder, der frei ist von der Neigung sinnlichen Begehrens, auch frei von der Neigung des
Widerstrebens? Etc. Etc.

(111 Aufgeben der Neigungen

(1 mit 2) Gibt jeder, der die Neigung des sinnlichen Begehrens aufgibt, (in diesem Momentauch

die Neigung des Widerstrebens auf (und umgekehrt)? — Ja.

(2 mit 3) Gibt jeder, der die Neigung des sinnlichen Begehrens aufgibt, auch die Neigung des

Dunkels auf? — Nein; er gibt nur den Dunkel auf, welcher damit [dem sinnlichen Begehrgn

verbunden ist (aber nicht den mit der Feinkdrperlichen und Unkdipleen Sphére verbundenen

Dunkel.
(IV) Durchdringung

Durchdringt derjenige, welcher die Neigung des sinnlichen Begehrens durchdringt, auch die
Neigung des Widerstrebens (und umgekehrt)? — Ja. Etc. Etc.

(V) Aufgegebene Neigungen

Ist in einem, in dem die Neigung sinnlichen Begehrens aufgegeben wurde, auch die Neigung

des Widerstrebens aufgegeben (und umgekehrt)? — Ja. Etc. Etc.

(V1) Aufkommen der Neigungen



Kommt in jemanden, in dem die Neigung sinnlichen Begehrens aufkommt, auch die Neigung

des Widerstrebens auf (und umgekehrt)? — Ja. Etc. Etc.
(V1) Die Neigungen in den verschiedenen Spharertaéstenz

Wie viele Neigungen entstehen fir jemanden, der nachdem er aus der Sinnessphéare
geschieden ist, in der Sinnessphare wiedergeboren wird (oder Feinkorperlichen Sphéare, oder
Unkorperlichen Sphare, oder nicht in der Sinnessphader nicht in der Feinkérperlichen Sphare)getc.

wie viele entstehen nicht, und wie viele werden abgeschnitten?
Die Antworten auf diese Fragen sind alle absolenitsch, z.B.:

Einer, der nachdem er aus der Sinnessphare verschieden ist (oder Feinkdrperlichen Sphare ¢tc.
in der Sinnes-Sphéare widergeboren wird, kann sieben Neigungen haben (d.i. der Weltling, oder
funf Neigungen (d.i. der Sotapanna und der Sakadagynoder drei Neigungen (der Anagamili

aber er kann (in diesem Momentnicht frei von allen Neigungen sein. Vgl. (1)

VIIl. Citta-Yamaka

(Paare von Fragen bezuiglich des Bewusstseins)

Dieses Yamaka-Kapitel hat keine Abschnitte A undu@d besteht somit nur aus B — d.h. dem Prozess des
Bewusstseins — welche hier etwas von der ublicherfa¥irensweise abweicht. Es ist das einzige Yamaka-
Kapitel, in dem B mit einer Aufzahlung von Fragesgimnt (iddesa-vara

Um die Antworten auf die Fragen zu verstehen, esolttie folgenden Sachverhalte berticksichtigt werden

Fur diejenigen, welche die Beendigung des Bewusstgairodhasamapatjierreicht haben,

sowie fur die Unbewussten Wesensdnna-sattp entsteht kein Bewusstsein, ist kein
Bewusstsein entstanden und endet kein Bewussidaiag in diesen beiden Zustanden nicht
existiert); es entstand im Moment vor seinem Abbr(xor dem Erreichen des Unbewussten

Zustands) und es wird (in der Zukunft erneut) efish, etc.

Mit Bezug auf Zeit sollten folgende Fakten ins Gadgis gerufen werden:

Vergangenes Bewusstsein entsteht nicht (jetztpidit am Entstehen, ist nicht entstanden,
wird nicht entstehen, aber ist einmal entstandsrernglet nicht jetzt, ist jetzt nicht am Enden,
wird (in der Zukunft) nicht enden, aber ist einrgakndet, endete.

Zukunftiges Bewusstsein ist nicht entstanden, antstnicht, entsteht nicht, ist nicht am

Entstehen, aber wird entstehen; es endet niclit.jetaber es wird enden.

Gegenwartiges Bewusstsein ist nicht entstanden er. ambtsteht jetzt, ist am Entstehen; es
endet jetzt nicht ... aber wird enden.

(a) Fur wen immer Bewusstsein entsteht, und nicht (in diesem Momentendet, wird fir ihn

Bewusstsein (spate)y enden und nicht mehr entstehen? — Nein, nur beim Entstehen des letzten



Bewusstseins (vor dem Tod des Arhat) entsteht Bewusstsein fur eine Person, endet nicht (in
diesem Momentund wird nicht mehr entstehen; beim Entstehen von Bewusstsein in anderen
Personen jedoch entsteht Bewusstsein, endet nicht (in diesem Momenf aber wird enden und
wird wieder entstehen.

(b) Aber fur wen Bewusstsein enden wird, und nicht mehr entsteht, entsteht dort fir ihn (in

diesem MomentBewusstsein, und endet es nicht. — Es entsteht, aber es endet nicht.

Im letzten Satz musste der Pali-Begrdimanta ,Ja“ umschrieben werden, welcher hier sowohl die
vorangehende negative und positive Frage bejahi,daher nicht auf andere Weise wiedergegeben werde
konnte.

Im 2ten Frage-Paar sind die positiven und die rmegraf-ormen der Verben vertauscht.

Danach folgt ein Paar von Fragen mit Bezug auf ®eggnheit, Gegenwart und Zukunft etc. mit allen

moglichen Permutationen, und zwar;

Fur einen fur den Bewusstsein entsteht (oder entstand — am entstehen ist — entstanden ist —
endet — endetet — am enden ist — geendet ist), entstand dort fur ihn Bewusstsein (oder ist
entstanden — wird entstehen — endet — endete — wird enden etc.)? Etc. Etc.

Danach wird die vorhergehende Methode — jedoclsticihpunktartig — auf Bewusstsein mit und ohne Lust
befreit und nicht befreit (Aufzahlung entsprecheleinSatipatthanaSutta) angewendet und auf die Begriffe der

gesamten Abhidhamma-Matika.

IX. Dhamma-Yamaka

(Paare von Fragen bezuglich des Ausdruttiamma,,Phanomene*)
Dieses Kapitel besteht aus den zwei grof3en Abgehnk & B, aber es gibt keinen Abschnitt C.

Hier gilt es sich daran zu erinnern, dass es kiebenden Entitdten im absoluten Sinne gibt,
die wir als Mensch, Mann, Frau, Tier, Himmelswesén bezeichnen, sondern dass es sich
dabei lediglich um Prozesse korperlicher und ggesti Phanomene handelt, welche
ununterbrochen entstehen und vergehen. Insofegs ish absoluten Sinne ebenso falsch von
~guten” oder ,schlechten® Menschen zu sprechen, al@ Qualitaten sich nur auf
[ephemerische] Ph&nomene, aber nicht auf dauerBafigten beziehen.

All diejenigen Ph&nomene von denen eine vollstéamdigklarung im Dhammasangani
gegeben wurde, werden nach ihrem karmischen Wdreiilsame, unheilsame und neutrale

Ph&nomene unterteilt.

A. ABGRENZUNG DERBEGRIFFE

Das Verfahren hier ist exakt dasselbe wie im Kha¥idmaka-Kapitel:

(a) Bezieht sich alles, was heilsam genannt wird, auf heilsame Ph&nomene? — Ja. (b) Und

werden alle heilsamen Phanomene als heilsam bezeichnet? — Ja.



(a) Ist alles, was nicht heilsam ist, auch kein heilsames Phanomen? — Nein (Ja), es ist kein
heilsames Phanomen. (b) Und sind alle nicht heilsamen Phanomene nicht heilsam? — Ja, sie

sind nicht heilsam.

Ebenso mit unheilsamen und neutralen Phanomenenetet
B. PROZESS

Dieser Abschnitt besteht aus den Ublichen dreiefndieziiglich Entstehung, Vergehen, Entstehen unge¥ien.

Hierzu ist anzumerken:

Nirgendwo entstehen heilsame Phanomene in ein eniselben Moment zusammen mit
unheilsamen Phanomenen. In der Feinkorperlichenar@plentstehen heilsame oder
unheilsame Phanomene niemals zusammen mit neuPai@momenen. In der funf-Gruppen-
Existenz konnen heilsame oder unheilsame Phanomgegmmeinsam mit neutralen
Phanomenen entstehen, z.B. mit korperlicher odeickficher AuRerungv{nnatti).

Fur diejenigen, welche die ,Verldschung des Bewsesss” firodha-samapatji erlangt
haben, und fir die Unbewussten Wesasa(ina-sattp bestehen nur neutrale (kérperliche)
Phanomene. In allen anderen Welten kénnen heilsanfeilsame und neutrale Phdnomene

entstehen.
Die Antworten auf die Fragen sind in der Regel wdiehtlich, oder kdnnen aus den vorherigen Bemeay&aon

erschlossen werden. Sie beginnen so:

Person:
1. Fur diejenigen, fir die heilsame Phanomene entstehen, entstehen dort auch unheilsame

Phanomene (und umgekehrt)?

2. ..., ..., ... auch neutrale Phanomene (...)?
3. ..., fur die unheilsame Phanomene ..., ... auch neutrale Phanomene (...)?
Ort:

1-3. Wo heilsame / neutrale / unheilsame Phdnomene entstehen, ... (...)?

Person und Ort:

1-3. Fur diejenigen und wo ..., ... (...)?
Danach werden die obigen Fragen in negativer Foiedevholt:

Fur diejenigen, fur die heilsame Ph&nomene nicht entstehen, entstehen dort auch keine

unheilsamen Phanomene? Etc. Etc.

Dann folgen die Fragen — erst in positiver, dannagativer Form — mit Bezug auf Vergangenheit, Ziikatc.;

dann die entsprechenden Fragen beziiglich Vergelveie &ntstehen und Vergehen.

X. Indriya-Yamaka



(Paare von Fragen bezuglich der 22 Fahigkeiten)

Dieses letzte Yamaka-Kapitel ist mit Abstand dag$de von allen. Es besteht aus den drei grol3eahiliten
(A, B, C) und ihren Unter-Abschnitten, mit exaktrskdben logischen Vorgehensweise wie im Khanda-Yama
Es beginnt mit der Aufzédhlung der 22 FahigkeiterV{bh. V).

A. ABGRENZUNG DERBEGRIFFE

(1-6) Ist alles, was ,Auge” genannt wird, die Augen-Fahigkeit?

Etc. Die sechs Sinnes-Organe werden mit genau lbems@/orten abgehandelt wie im Ayatana-Yamaka.

(7) Ist das, was ,weiblich* genannt wird, die Fahigkeit-Weiblichkeit (und umgekehrt)? — Nein.

(8) Oder, ist ,mannlich* die Fahigkeit-Mannlichkeit (und umgekehrt)? — Nein.

(9) Ist das, was ,Leben” genannt wird, die Lebens-Fahigkeit (und umgekehrt)? — Ja.
Die beiden letzten Ausdriicke sind identisch. Ebesisd ,korperliches Wohlgefihl®, ,kérperlicher Sclenz”,

.Freude” und ,Traurigkeit* identisch mit den Fahijten (10-13) desselben Namens.

(14) Tut alles, was Gleichmut (upekkha) genannt wird, den Typus des mit Indifferenz-Fahigkeit
(upekkhindriya) genannten Gefiihls bezeichnen? — Nein, z.B. sind auBer der Indifferenz-
Fahigkeit alle anderen Formen von Gleichmut zwar upekkha, bezeichnen aber nicht die
Indifferenz-Fahigkeit; die Indifferenz-Fahigkeit jedoch ist beides, sowohl Gleichmut als auch
Indifferenz-Fahigkeit.
Der Ausdruckupekkhakann neben einer Bezeichnung fir ein rein indififides Gefuhl (pekkha-vedana
aduhhka-m-asukka vedanenthalten in der Gefuihls-Gruppe) auch ,Gleichng$ Geistes bezeichnen, welcher
eine hohe ethische Eigenschaft ist und unter dereiBenungtatramajjhattatain der Gestaltungs-Gruppe

(sankhara-kkhandeenthalten ist.

(15-22) Die beiden Ausdriicke sind in allen diesesg€én identisch. Mit Bezug auf den Ausdruinatavin
(weiner, der verstanden hat* oder ,verstanden hgbjewdloch ist Ledi Sayadaw der Meinung, dass esreim
konventioneller yoharg Ausdruck ist, der nicht mit dem Begriffinnatav-indriyaidentisch sei. Die anderen

Paragraphen folgen der tblichen Methode.
B. PROZESS

Die drei Uberweltlichen Fahigkeiten (20-22) werderliesem Abschnitt nicht behandelt. Bezlglich alederen

gilt es folgendes zu erinnern:

Die Fahigkeiten ,Weiblichkeit“ und ,Mannlichkeitiriden sich nur in der Sinnessphére, nicht
in der Feinkorperlichen und Unkérperlichen Sphare.

Die ,Lebens-Fahigkeit ist entweder physisch odeistig. Die physische Lebensfahigkeit
(rupa-jivitindriya) besteht nicht in der Unkérperlichen Sphéare, wédhran der Sphare der
Unbewussten Wesen nur die physische Lebensfahigkgiommt. In der Sphéare der funf-

Gruppen-Wesen finden sich beide.



Die Fahigkeit ,Freude” findet sich in den gluckleath Spharen der sinnlichen Existenz (d.i.
Menschen und himmlische Wesen der Sinnesspharé)aweh im Moment der Wiedergeburt
und des Todes in den neun unteren Brahma-Ebenen.

Die Indifferenz-Fahigkeit kommt in allen Sphérenr,vaul3er derjenigen der Unbewussten
Wesen.

Von den funf ethischen Fahigkeiten (15-19) bestieiVeisheits-Fahigkeit beim Todes- und
Wiedergeburts-Bewusstsein begleitet von Wissen;Fdikigkeiten Vertrauen, Achtsamkeit,
Tatkraft und Sammlung beim Todes- und WiedergekBeisusstsein begleitet von

erhabenen Wurzel-Bedingungen.

Person:
Die Fragen und Antworten beziiglich des Prozessesseehs Sinnesorgane sind exakt dieselben wie im

Ayatana-Yamaka.

Fur wen die Fahigkeit Weiblichkeit entsteht, entsteht dort auch die Fahigkeit Mannlichkeit (und
umgekehrt)? — Nein.

Fur wen die Fahigkeit Weiblichkeit entsteht, entsteht dort auch die Lebens-Fahigkeit? — die
Freude-Féahigkeit? Etc. Etc.

Danach folgen die gleichen Paragraphen beziiglichFékigkeit Mannlichkeit, der Lebens-Fahigkeit edtc.,
bis hin zur Weisheits-Fahigkeit.

Ort:

Wo immer die Augen-Fahigkeit entsteht, entsteht dort auch die Ohr-Fahigkeit (und umgekehrt)?
— die Nasen-Fahigkeit? (Etc., bis zur Weisheits-Fahigkkit

Dieselbe Prozedur wird dann mit allen anderen edstbhden Fahigkeiten wiederholt, eine nach der ramde
Dann werden die ganzen Fragen erneut gestelltt-neder positiven, dann in der negativen Form + Bazug

auf Vergangenheit, Zukunft etc. Danach folgt einliher Abschnitt beziglich Entstehen und Vergehen.
C. DURCHDRINGUNG

Um eine angemessene Idee betreffs der Antworterliaudahlreichen und oftmals pedantisch oder stipbis

klingenden Fragen in diesem Kapitel zu bekommennka die folgenden Hinweise hilfreich sein:
Alle Individuen werden in die folgenden Klassengateilt:

Erlanger des Sotapanna-Pfades; entwickadnnatan-nassanttahigkeit
Erlanger der Frucht des Sotapanna-Pfades; entwimhiehFahigkeit
Erlanger des Sakadagamin-Pfades; entwickeltaFahigkeit

0N

Erlanger der Frucht des Sakadagamin-Pfades; erglvarknaFahigkeit



5. Erlanger des Anagami-Pfades; entwicleihaFahigkeit

6. Erlanger der Frucht des Anagami-Pfades; entwicksiaFahigkeit
7. Erlanger des Arhat-Pfades; entwickafinaFahigkeit

8. Erlanger der Frucht des Arhat-Pfades; entwic&eitataviFahigkeit
9. Der Arhat (nach der Verwirklichung der Frucht dealtschatft)
10.Der Weltling

Bezuglichannindriyavgl. Vibh. V.

Der Arhat (9) durchdringt die Augen-Fahigkeit nialmtd wird sie nicht durchdringen, er
Uberwindet die Trubsinn-Fahigkeit nicht und wir@ siicht Gberwinden, er entwickelt nicht

die drei Uberweltlichen Fahigkeiten, aber er higt dilese Dinge bereits vollendet.

Der Erlanger der Frucht der Arhat-Verwirklichung) (8ealisiert in dem Moment des
Erlangens dieAnnataviFahigkeit, hat sie aber nicht vorher realisierd umird sie nicht

danach realisieren. Er Uberwindet die Tribsinn-giéit nicht in diesem Moment und wird
sie in der Zukunft nicht Uberwinden, aber hat steelis vorher (auf dem Anagami-Pfad)

Uberwunden.

Der Erlanger des Arhat-Pfades (7) entwickelt im Motndes Erlangens d&nnaFahigkeit,
und durchdringt die Augen-Fahigkeit, aber er hatrscht vorher erlangt/durchdrungen, noch
wird er sie in der Zukunft erlangen/durchdringen.r&alisiert in diesem Moment nicht die
AnnataviFahigkeit und hat sie auch noch nicht realisiatber er wird sie realisieren

(unmittelbar danach, d.h. nach der Erlangung deaiAFrucht).

Der Weltling (10), der die Pfade erlangt, hat digen Dinge noch nicht erreicht und erreicht
sie nicht (in diesem Moment), aber er wird siea@n Aukunft erreichen.

Von den finf zu durchdringenden Sinnes-Fahigkeuerd hier nur die Augen-Féahigkeit
erwahnt, offensichtlich in Form eines Beispiels.n\iten fiinf Gefuhls-Fahigkeiten wird nur
die Trubsinn-Fahigkeit (geistiges Leiden) erwéahid, sie die einzige Art von Gefuhl ist

welches Uberwunden werde kann und Uberwunden wealke.

,oburchdringung“, wie es im Folgenden verwendet wiltkzieht sich auf die 1lte Edle
Wahrheit, d.h. das alles Gegenstand des LeidengUiserwinden* bezieht sich auf die 2te
Wabhrheit, die Wahrheit von der Ursache des LeidgRsalisierung” auf die 3te Wahrheit,
Nibbana, das Ende des Leidens; ,Entwicklung” aef 4ie Wahrheit, der Edleriya) Pfad

der zum Ende des Leidens fihrt.



Derjenige (7), der die Augen-Fahigkeit durchdringt, durchdringt er [aucH die Ohr-Fahigkeit (und

umgekehrt)? — Ja.

Derjenige (7), der die Augen-Fahigkeit durchdringt, Gberwindet er die Tribsinn-Fahigkeit? —
Nein (weil er sie bereits bei der Erlangung des Anagafai®s (berwunden HatAber derjenige (5),
der die Trubsinn-Fahigkeit Uberwindet, durchdringt derjenige auch die Augen-Fahigkeit? — Nein

(er wird sie nur durchdringen, wenn er den ArhatdRfdang}.

Derjenige (7), der die Augen-Fahigkeit durchdringt, entwickelt er die Annatan-nassami-
Fahigkeit? — Nein (er hat sie bereits beim Erreichen des Strom-Eisiteittwickelt).

Die umgekehrte Frage wird auch mit ,Nein“ beantwgrtia die Durchdringung der Augen-Fahigkeit nur
auf dem Arhat-Pfad stattfindet.

(a) Derjenige, der die Augen-Fahigkeit durchdringt, entwickelt er die Anna-Fahigkeit? — Ja. (b)
Derjenige, der Anna-Fahigkeit entwickelt, durchdringt er die Augen-Fahigkeit? — Nein, nicht
jeder, da zwei Individuen (die Sakadagamin und die Anagajntlie Anna-Fahigkeit entwickeln,
aber nicht die Augen-Fahigkeit durchdringen; fir den Erlanger des Hochsten Pfades (7) jedoch
gilt beides.

Derjenige (7), der die Augen-Fahigkeit durchdringt, realisiert er die Annatavi-Fahigkeit? Nein

(weil sie nur beim Erreichen der Arhat-Verwirklichgurealisiert wird = 8 Etc. Etc

Derjenige (5), der die Trubsinn-Fahigkeit Uberwindet, entwickelt er die Annatan-nassami-
Fahigkeit? — Nein. ... entwickelt er die Anna-Fahigkeit? — Ja. ... realisiert er die Annatavi-
Fahigkeit? — Nein.

Derjenige, der die Annatan-nassami-Fahigkeit entwickelt, entwickelt er die Anna-Fahigkeit? —
Nein. ... realisiert er die Annatavi-Fahigkeit? — Nein.

Derjenige, der die Anna-Fahigkeit entwickelt, realisiert er die Annatavi-Fahigkeit? — Nein. Etc.
Etc.

Danach werden exakt dieselben Fragen in der negaierm wiederholt, gefolgt von den identischenitpan
und negativen Fragen mit Bezug auf Vergangenheiku#ft, Gegenwart und Vergangenheit (,Derjenige, de
die Augen-Fahigkeit durchdringt, hat er die Tribskahigkeit Gberwunden?“ etc.), Gegenwart und Zftkun
(,Derjenige, der die Augen-Fahigkeit durchdringtirdver die Tribsinn-Fahigkeit Uberwinden?“ etc.wso
Vergangenheit und Zukunft (,Derjenige, der die Awmg&ihigkeit durchdrungen hat, wird er die Tribsinn-

Fahigkeit Gberwinden?” etc.).



VIIL. Patthana - , Das Buch der Entstehungen*

Einleitende Bemerkung

Dieses gigantische und bedeutendste Werk des Ahmafa-Pitaka behandelt die
Konditionalitdt und bedingte Natur all der mannlitgéen koérperlichen und geistigen
Phanomene des Seins, welche in ihren Kombinatiamgar den konventionellen Namen
.lch®, ,Person®, ,\Welt“ etc. bekannt sind, aber inbchsten Sinne nur flichtige Phdanomene
sind und nichts anderes. Somit bietet dieses Wierk &ul3erst vollstdndige und detaillierte
Erlauterung des Paticca-Samuppada, aber mit Behogmaauf die 24paccaya d.i.
Bedingungen, oder Weisen/Modi der Konditionalivde spater gezeigt wird.

Der vollstandige Text des Werkes in der siamesisdhpitaka-Edition umfasst sechs Bande
mit insgesamt 3120 Seiten, wéhrend der Auszug mEdition der Pali-Text-Society aus
lediglich 549 Seiten besteht.

Das Werk beginnt mit einer Einfihrung, welche efdgzéhlung und Erklarung der 24 Modi
der Konditionalitat paccaya enthalt, welche all die unterschiedlichen Phanumnages Seins

regeln. Der Hauptteil des Werkes besteht aus vadsen Abteilungen, namlich:

A. ANULOMA-PATTHANA = Entstehung gemal der positivereMode

B. PACCANIYA-PATTHANA = Entstehung gemal} der negatindathode

C. ANULOMA-PACCANIYA-PATTHANA = Entstehung gemal deropitiv-negativen
Methode

D. PACCANIYA-ANULOMA-PATTHANA = Entstehung gemafd deregativ-positiven
Methode

In jedem dieser vier Hauptabschnitte werden dieMdtli der Konditionalitat in formaler
Weise auf alle Phanomene angewendet, welche edoech die die Triaden und Dyaden des
Abhidhamma-Plansnfatikg repréasentiert werden. Jede der vier Hauptabigénrverwendet
dabei ihre eigene spezifische Methode — d.h. positegativ etc. — in einer sechsfachen

Weise:

I.  Entstehung der Triaden (Tika-Patthana)

II.  Entstehung der Dyaden (Duka-Patthana)
[ll.  Entstehung der Dyaden und Triaden kombiniert (Dlika-Patthana)
IV.  Entstehung der Triaden und Dyaden kombiniert (Dkeéa-Patthana)
V. Entstehung der Triaden und Triaden kombiniert (Tikea-Patthana)
VI.  Entstehung der Dyaden und Dyaden kombiniert (DulkaebPatthana)



Entsprechend der Anzahl der Triaden und DyadentabeSektion | 22 Abschnitte, und
Sektion Il hat 100 Abschnitte (obwohl die Nummauigy in der Edition der PTS-Society
unbedachterweise auf 89 zusammengezogen wurdeds Jéidser Kapitel (I.-VI.) ist in
mehrere Unterkapitel oderara unterteilt. Jedes dieser Unterkapitel ist wiedemmvier
kleinere Abschnitte unterteilt, zustande gebracitid diejenige vierfache Methode aufgrund
welcher, wie oben gezeigt wurde, das gesamte Weirle svier grof3en Hauptabteilungen
erhalt, d.h. die positive Methode, die negative e, die positiv-negative Methode und die
negativ-positive Methode.

Schlielilich ist jeder dieser vier kleineren Absttendurch das gesamte Werk hindurch in
Paragraphen eingeteilt, welche denjenigen der 2dingangen entsprechen, die den

betreffenden Fall beinhalten.
Dies sind kurz gefasst die Inhalte des gesamterk&Ver

VOL I. (Siamesische Edition)
Einleitung: Aufzahlung und Erlauterung der 24 Bepingen

A. Positive Methode
l. Entstehung der Triaden (Tika-Patthana)
1. Die Triade ,heilsames etc.k(sala-ttikg
i. Kapitel des ,abhangig-Seinspdticca-varg
Fragen
a) positive Methode
b) negative Methode
c) positiv-negative Methode
d) negativ-positive Methode
Erklarungen
a) positive Methode
b) negative Methode
C) positiv-negative Methode
d) negativ-positive Methode

(Jede dieser vier Methoden wird in formaler Weisé die 24 Bedingungen angewandt und ergibt so eine

entsprechende Anzahl an Paragraphen. Die Frag@B8dikidet sich nur im ersten Kapitel.)
ii.  Kapitel der ,Zusammenentstehung-Bedingurggh{ajata-vara
iii. Kapitel des ,bedingt-Seinspéccaya-vara
iv.  Kapitel des ,unterstitzt-Seinshi§saya-vara

v. Kapitel des ,gemeinsam-Seinsgmsattha-varp



vi.  Kapitel des ,verbunden-Seinssgmpayutta-vara
vii.  Kapitel des ,Untersuchenspénha-vara
(Jedes dieser Kapitel hat die gleichen Unterteéumngie 1.)
2. Die Triade der Gefluihlevédana-ttika

3. Die Triade ,karmagewirkt etc.{paka-ttikg
4. Die Triade ,karmisch erworben etctgadana-ttika
5. Die Triade ,befleckt etc.“qankilittha-ttikg

VOL. Il
6. Die Triade ,gedanken-gefasst/ifakka-ttikg

(etc., insgesamt 22 Kapitel, jedes mit denselbetettilungen wie 1.)

VOL IIl. & IV.
ll. Entstehung der Dyaden (Duka-patthana)
1. Die Dyade ,Wurzel-seiend, nicht Wurzel-seiende{u-duka

2. Die Dyade ,Wurzel-begleitet, nicht Wurzel-begl€itédahetuka-duka
(etc., insgesamt 100 Kapitel)

VOL. V.

lll. Entstehung der Dyaden und Triaden kombiniBKa-Tika-Patthana) g2 Kapitel)
IV. Entstehung der Triaden und Dyaden kombinieikgiDuka-Patthanap4é Kapitel)
V. Entstehung der Triaden und Triaden kombini€itg-Tika-Patthana2 Kapitel)
VI. Entstehung der Dyaden und Dyaden kombiniertk@dDuka-Patthana}§ Kapitel)

(I1.-V1. haben dieselben Unterteilungen wie 1.)

VOL. VI
B. Negative Methode
C. Positiv-negative Methode

D. Negativ-positive Methode
(B, C und D haben dieselben Kapitel und Unterkpite 1.)

Auf diese Weise umfasst der Hauptabschnitt A insieemesischen Edition 5 Béande, wahrend
B, C und D in einer verdichteten Form im sechstea letzten Band enthalten sind. Wenn die
Inhalte dieser zweiten (B), dritten (C) und vier{@) Entstehungen mit der gleichen Fulle
behandelt worden wéren, wirde der Text in der ssssuken Edition nicht weniger als 14 000

Seiten ausmachen.



Bevor wir mit der Erérterung der Inhalte des Hagifgtdes Werkes beginnen, erhalt der Leser
eine vollstandige Ubersetzung des AuRerst wichtEaeitung-Kapitels; hier und da mit
meinen eigenen Erklarungen versehen, und teilweis&itaten aus dem Kommentar oder
anderen Teilen des Werks. Diese Einleitung bestatbereits oben gesagt wurde in einer
Auflistung und daran anschlieBenden Erklarung deB2dingungenpaccaya, von denen
alle korperlichen und geistigen Phanomene abhésigy und welche auf die Existenz oder
Entstehung all der zahlreichen in unserer gegeryedrtArbeit behandelten Ph&nomene

angewendet werden.

EINLEITUNG — DIE 24 BEDINGUNGEN (PACCAYA)

Wurzel-Bedingungh{etu-paccayp
Objekt-Bedingunggrammana-paccaya
Vorherrschaft-Bedingungaflihipati-paccaya
Angrenzung-Bedingungfiantara-paccayg
Unmittelbarkeit-Bedingungs@manantara-paccaya
Zusammenentstehung-Bedingusgliajata-paccaya
Gegenseitigkeit-Bedingunguinamanna-paccaya

Grundlage-Bedingungi{ssaya-paccaya

© ©® N o g w NP

Entscheidende-Anlass-Bedingungénissaya-paccaya
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. Vorherentstehung-Bedingungurejata-paccayn
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. Nachherentstehung-Bedingungatchajata-paccaya
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. Wiederholung-Bedingungaéevana-paccaya

=
w
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. Karmawirkung-Bedingungv{paka-paccayn
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. Nahrstoff-Bedingungghara-paccaya
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. Fahigkeit-Bedingungiidriya-paccaya
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. Vertiefung-Bedingungjfana-paccaya
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. Pfad-Bedingungrfagga-paccaya
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. Verbunden-Sein-Bedingunggmpayutta-paccaya
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. Nicht-Verbunden-Sein-Bedingungifpayutta-paccayg
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. Anwesenheit-Bedingungfthi-paccaya
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. Abwesenheit-Bedingungétthi-paccaya
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. Geschwunden-Sein-Bedingungdata-paccaya
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. Nicht-Geschwunden-Sein-Bedingurayigata-paccayn



Diese 24 Bedingungen schlie3en einander nicht natigerweise aus, wie wir spater sehen werden. Eisiigd
sogar vollstandig miteinander identisch. Alle digst Bedingungen kdnnen deAbhidhammattha-Sangaha

zufolge auf lediglich vier reduziert werden, namli©bjekt (2), Anlass (9), Karma (13) und Anwesenfl).

81: Wurzel-Bedingunghetu-paccayp

In den Sutten wird der Begrifietu ziemlich unscharf verwendet, meistens im allge@in
Sinn von ,Bedingung” oder manchmal als ,Ursachedfhwend er als Abhidhamma-Ausdruck
auf die sogenannten ,Wurzeln“ oderula beschrankt ist, d.h. Gietopha), Hass fos3,
Verblendung ifhohg, Gierlosigkeit &lobhg, Hasslosigkeit gdosg und Unverblendung
(amohg, von denen die ersten drei karmisch unheilsakugalg sind, wahrend die letzten
drei entweder karmisch heilsakugalg oder karmisch neutrahyyakata sein kénnen.

In den Kommentaren heif3t es, damscaya(pati + Vi ,zuriickgehen zu/auf, von etwas
abhangen) die gleiche Bedeutung hat neéu (wie es in den Sutten verwendet wirklyyana
(Grund, Ursache)nidana und sambhava(Ursprung), und dasketu-paccayadaher so viel
bedeutet wie ,ein im Sinne einer Wurzel helfendb&rfdmen*. So wie ein Baum auf seinen
Wurzeln ruht und nicht ohne sie existieren kanmnsb ist die Existenz aller heilsamen und
unheilsamen Phanomene vollstandig abhéngig voiitichzeitigkeit und der Anwesenheit
der ihnen zugehdrigen Wurzeln, bei deren Nichtvodeasein sie nicht existieren kbnnen. Im
Patthanaheil3t es:

Die Wurzeln sind fir die mit den Wurzeln verbundenen Phanomene, ebenso wie fir die
korperlichen Phanomene (d.h. korperliche Andeutungen; s. Dhs) die dadurch hervorgerufen

werden, eine Bedingung auf die Weise einer Wurzel.

§2 Objekt-Bedingungafammana-paccaya

Die sechs Arten von Objektearammanawortlich ,Stitze") — d.h. Sehobjekt, Ton, Geruch,
Geschmack, Tast-Objekt, Geist-Objekt — sind fur shehs Arten des Bewusstseins (Sehen,
Hoéren etc.) eine Bedingung, ohne welche die letrt@icht entstehen kdnnten, und durch die

sie notwendigerweise bedingt sind. Wie edPatthanaheil3t:

Die sichtbare Objekt-Grundlage (rupayatana; s. Vibh. II) ist fur das Element ,Augen-
Bewusstsein“, und fir die damit verbundenen Phanomene (Wahrnehmung, Geflihl, geistige
Formationen, s. Paticca-vara §4-5 in Kusala-ttika), eine Bedingung auf die Weise eines Objekts.
(Ebenso mit Ton, Geruch, etdDiese finf sind fir das Geist-Elemente (mano-dhatu; s. Vibh. III)
und die damit verkniipften Phanomene eine Bedingung auf die Weise eines Objekts. Alle Geist-
Objekte sind fur das Geist-Bewusstseins-Element (mano-vinnana-dhatu) und die damit
verkniipften Phanomene eine Bedingung auf die Weise eines Objekts. All die (vergangenen,

gegenwartigen und zuklnftigenPhanomene, von denen abhangig irgendwelche anderen



Phanomene wie Bewusstsein oder geistige Begleitfaktoren entstehen, sind fir diese spateren
Phanomene eine Bedingung auf die Weise eines Objekts.
(Zu den Elementen siehe Vibh. Il, zu den Elemepteendort I11)

83 Vorherrschaft-Bedingungdhipati-paccaya

Es gibt vier vorherrschende Faktoren: konzentridtisicht Chandg, konzentrierte Tatkraft
(viriya), konzentriertes Bewusstserit{a), konzentrierte Erwagungnjmansa.

Im Kommentar heil3t esDje Vorherrschaft-Bedingung tritt ein, wenn ein Phanomen einem anderen

(gleichzeitig entstehenden Phanomen) durch seine Vorherrschaft beisteht.”

Vorherrschaft der Absicht ist fir die damit verbundenen Phanomene, ebenso wie fir die
dadurch bewirkten kérperlichen Phanomene, eine Bedingung auf die Weise der Vorherrschaft.
Ebenso verhélt es sich mit der Vorherrschaft der Tatkraft, des Bewusstseins und der Erwagung.
Immer wenn solche Phanomene wie Bewusstsein und geistige Begleitfaktoren dadurch
entstehen, dass einem dieser vier Phanomene Vormacht eingerdumt wird, ist dieses Phanomen

fur die anderen Phanomene eine Bedingung auf die Weise von Vorherrschatft.

84 Angrenzung-Bedingungufantara-paccayp
Kommentar:,Angrenzung-Bedingung tritt ein, wenn ein Phanomen (einem anderen, unmittelbar darauf

folgenden Phanomegudurch seine Angrenzung beisteht.”

Das Element Augen-Bewusstsein und die damit verbundenen Phanomene sind fur das
(unmittelbar folgende, karma-gewirkt&eist-Element (mano-dhatu), und fur die damit verknipften
Phanomene eine Bedingung auf die Weise von Angrenzung; das Geist-Element und die damit
verbundenen Phénomene sind fur das (unmittelbar folgende Geist-Bewusstseins-Element
(mano-vinnana-dhatu) und die damit verknipften Phanomene eine Bedingung auf die Weise

von Angrenzung (vgl. Vibh. 1l1).

Jedes [unmittelbat vorangehende heilsame (kusala) Phdnomen ist fir jedes [unmittelbat

folgende Phanomen eine Bedingung auf die Weise von Angrenzung.

Mit den heilsamen Phdnomenen sind dem Kommentalgaitlie sieben heilsamen Impulsiv-Momenéyéng

gemeint, von denen jeder vorhergehende eine Bedinfiir den darauf folgenden ist (s. Vibh. Ill, Anrkeng).

Jedes vorangehende heilsame Phanomen ist fir jedes darauf folgende karmisch neutrale

(avyakata) Phanomen eine Bedingung auf die Weise von Angrenzung.

Jedes vorausgehende unheilsame (akusala) Phadnomen ist fur jedes [unmittelbat darauf
folgende unheilsame Phanomen (javana) ... bis hin zu jedem folgenden neutralen Phdnomen

(Registrier-Momenteine Bedingung auf die Weise von Angrenzung.

Mit dem neutralen Phadnomen ist den Scholastikerfolgel hier das Registrier-Bewusstsein oder Unter-

Bewusstsein (s. Vibh. 1ll) gemeint, welches unniiitée auf den letzten heilsamen Impulsiv-Moment folg



Jedes vorangehende neutrale Phanomen ist fiir jedes darauf folgende neutrale Phdnomen eine

Bedingung auf die Weise von Angrenzung.

Jedes vorangehende neutrale Phanomen (entscheidend oder hinweisend am Geist} Tsirfiir jedes
darauf folgende heilsame, ... unheilsame Phanomen (javana) eine Bedingung auf die Weise

von Angrenzung.

Diese heilsamen und unheilsamen Phanomene bez@teauf den ersten Impulsiv-Momeifavanad), welcher

dem (karmisch neutralen) Aufmerken am Geist-Toarfo-dvaravajjanpfolgt.

Es muss hier daran gedacht werden, dass nur dieldimyMomente karmisch heilsam oder
unheilsam sind, wéhrend alle anderen Stadien in Besaess eines einzigen Bewusstseins
karmisch neutral sind, d.h. entweder karma-gewivigakg oder rein funktionalkjriya), so
wie ,Aufmerken” @vajjang auf das Objekt am Sinnes-Tor (Tab. 70) und anstSlesr (Tab.
71). Vgl. Vibh. 1l

Alle diese Phanomene, in Angrenzung zu denen irgendwelche anderen Phanomene wie
Bewusstsein und geistige Begleitfaktoren entstehen, alle diese Phanomene sind fur diese

spéateren Phanomene eine Bedingung auf die Weise von Angrenzung.

85 Unmittelbarkeit-Bedingungémanantara-paccaya
Diese Bedingung ist mit der vorherigen identischg wnterscheidet sich von ihr nur dem
Namen nach. Daher ist der Text an dieser Stellse Rédthana) eine reine Wiederholung des

vorangehenden Paragraphen.

86 Zusammenentstehung-Bedingusgh@jata-paccaya
Diese Bedingung bezieht sich auf solche Phanomee&he zeitgleich mit bestimmten
anderen Phanomenen entstehen, und die fur dierRré&sa spateren (Phanomenen) daher

eine unentbehrliche Bedingung auf die Weise voragusen-Entstehung bilden.

Die vier geistigen Gruppen (Wahrnehmung, Gefiihl, geistige Formationen, Bewasytssind
fureinander eine Bedingung auf die Weise von Zusammen-Entstehung (oder gleichzeitiger
Entstehunly Ebenso verhdlt es sich mit den vier physischen Elementen (Festigkeit, Flissigkeit,
Hitze, Bewegung und ebenso mit Geist und Korperlichkeit im Moment der Empfangnis (im
Mutterleib).

Bewusstsein (citta) und geistige Begleitfaktoren (cetasika) sind fur die vom Geist produzierten
korperlichen Phanomene (s. 81, Ende eine Bedingung auf die Weise von Zusammen-
Entstehung (aber das Umgekehrte ist nicht der JalEbenso verhdlt es sich mit den vier
physischen Elementen und den daraus abgeleiteten kérperlichen Phanomenen (s. Dhs. II). Die
korperlichen Phadnomene sind fur die geistigen Phdnomene nur zu einem Zeitpunkt eine

Bedingung auf die Weise von Zusammen-Entstehung, nicht zu anderen Zeitpunkten.



Die letzte Aussage ist dem Kommentar zufolge mitlBauf die physische Basis des Geistes zu vemsjehe

welche nur im Moment der Empféngnis mit den vidstigen Gruppen zusammen-entstehend ist.

87 Gegenseitigkeit-Bedingungrinamanna-paccaya

Alle diesen untrennbar miteinander verbundenen mangammen-entstehenden geistigen
Phanome, welche in 86 erwahnt werden, ebenso wee véér Elemente, sind ganz
selbstverstandlich zur selben Zeit auch auf diesé/eon Gegenseitigkeit bedingt; so wie drei
aneinander gelehnte, stehende Stdcke.

Die vier geistigen Gruppen sind fureinander eine Bedingung auf die Weise von Gegenseitigkeit.
Ebenso verhalt es sich mit den vier Elementen, und weiterhin mit Geistigkeit und Korperlichkeit

im Moment der Empféangnis (s. §6).

88 Grundlage-BedingungiSsaya-paccaya

Diese Bedingung bezieht sich auf ein vorgeburtécheder zusammen-entstehendes
Phé&nomen, welches anderen Phanomenen auf die \&lese Fundierung oder Grundlage
hilft; so wie Baume die Erde als ihre Grundlagedmimder das Olgeméalde auf der Leinwand
ruht.

Die vier geistigen Gruppen sind fureinander eine Bedingung auf die Weise von Grundlage.
Ebenso verhdlt es sich mit den vier physischen Elementen, und weiterhin mit Geistigkeit und
Kdrperlichkeit im Moment der Empfangnis (s. 86). Bewusstsein und geistige Begleitfaktoren
sind fur die vom Geist erzeugten korperlichen Phanomene eine Bedingung auf die Weise von
Grundlage (aber nicht umgekehrt Selbiges gilt fir die physischen Elemente und die daraus
abgeleitete Korperlichkeit (s. Dhs. II), und die Augen-Grundlage (das korperliche Augefur das
Element ,Seh-/Augen-Bewusstsein“ und die damit verknlpften Phanomene; ebenso verhalt es
sich mit den anderen vier Sinnesorganen. Dasjenige kdorperliche Phanomen, durch das
unterstitzt das Geist-Element (mano-dhatu), und das Geist-Bewusstseins-Element (mano-
vinnana-dhatu) in Wirkung treten, dieses korperliche Phdnomen (rupa) ist fir das Geist-Element
und das Geist-Bewusstseins-Element, und fur die damit verknupften Phanomene, eine

Bedingung auf die Weise von Grundlage.

Die Worte ,dasjenige korperliche Phanomen..." bezmesieh auf die physische Basis des Geistes, wétctier
Kommentar-Literatur die ,Herz-Grundlagetiddaya-vatthy genannt wird. Dieser Ausdruck findet sich jedoch
nicht im Abhidhamma-Pitaka.

89 Entscheidende-Anlass-Bedingunigdnissaya-paccaya
Ein Phdnomen, welches als solch eine Bedingungtvkaan niemals zusammen-entstehend
mit dem dadurch bedingten Phanomen sein; es wirtivegler der Zukunft oder

Vergangenheit angehoren, oder es kann auch eieimgebildetes Objekt sein.



Der Kommentar sagt, dass ebenso wie starke Niesldriggenheitgyasg ,Verzweiflung®
(upayasa genannt wird, ein starker Anlassigsaya ein ,entscheidender Anlass”
(upanissaya heil3t. Upanissayabezeichnet ein machtvolles Mittel oder Anreiz.oliesn ist
die Entscheidende-Anlass-Bedingung als ein Phanomerbetrachten, welches als ein

machtvoller Anreiz mitwirkt.

Jedes vorangehende heilsame Phanomen kann fir jedes nachfolgende heilsame Phanomen ...
fur manche (nicht unmittelbay folgende unheilsame Phanomene ... fir jedes nachfolgende
neutrale Phanomen eine Bedingung auf die Weise eines Entscheidenden-Anlass sein. Jedes
vorangehende unheilsame Phanomen kann fir jedes nachfolgende unheilsame Phanomen ...
fur manche (nicht unmittelbay folgende heilsame Phanomene ... fiir jedes nachfolgende neutrale
Phanomen eine Bedingung auf die Weise eines Entscheidenden-Anlass sein. Jedes
vorangehende neutrale Phanomen kann fur jedes nachfolgende neutrale, heilsame oder
unheilsame Phanomen eine Bedingung auf die Weise eines Entscheidenden-Anlass sein.
Sogar Wetter und Essen kénnen eine Bedingung auf die Weise eines Entscheidenden-Anlass
sein. Auch eine Person kann eine Bedingung auf die Weise eines Entscheidenden-Anlass sein.

Auch ein Wohnort kann eine Bedingung auf die Weise eines Entscheidenden-Anlass sein.

Entscheidender-Anlass ist von dreierlei Art: auindé/ege eines Objekts, auf dem Wege von

Nahe, auf dem Wege von nattrlicher Bedingung.

(a) Entscheidender-Anlass auf dem Wege eines Qbjakammana-upanissayawird im
Abschnitt Kusala-ttika (panha-vara: A.l.1.vii) déss Werkes mit den folgenden Worten
erklart, welche sich nicht unterscheiden von deorf\érrschaft auf dem Weg eines Objekts*”
(aramman-adhipaji

Nach dem Geben von Almosen oder dem Aufsichnehmen der moralischen Regeln des
Verhaltens, denkt man daran zurick und gibt diesen Objekten dabei Vorherrschaft, oder
jemand denkt Uber seine frilheren Taten nach und gibt ihnen dabei Vorherrschaft etc. Oder,
nachdem er sich aus der Vertiefung erhoben hat, reflektiert jemand dartber und raumt ihm/ihr
[dem Objekt der Vertiefung, der Vertiefung] Vorherrschaft ein etc.

Wenn nun, indem einem Objekt Vorherrschaft eingerdumt wird, Bewusstsein und geistige
Begleitfaktoren entstehen, dann ist dieses Objekt fur diese Phanomene sicherlich ein
machtvolles Objekt. Derart, d.h. in dem Sinne, dass einem Objekt Vorherrschaft gegeben wird,
oder dass es ein Objekt wert ist, dass man ihm Vorherrschaft einrAumt, ist es vorherrschend auf
die Weise eines Objekts; und in dem Sinne, dass es ein machtvoller Anreiz ist, wird es ein

Entscheidender-Anlass auf dem Wege eines Objekts genannt.

Mit anderen Worten, wenn irgendetwas Vergangenes ddkunftiges, Korperliches oder
Geistiges, Reales oder lllusorisches, Heilsames Odéeilsames als Objekt der Erwagung

herangezogen wird, wird es ein Entscheidender-Anlader ein Anreiz flr das Entstehen von



zahlreichen Gedanken und Aktivitaten, welche ilgigssheilsam oder unheilsam sein kénnen,

entsprechend der Art und Weise der Erwagung, dibedingende Faktor ist.

(b) Entscheidender-Anlass auf dem Weg von Naharftar-upanissayawird mit denselben

Worten erklart wie die ,Angrenzung-Bedingung" (84).

(c) Entscheidender-Anlass auf dem Weg von natiegti®@edingung gakat-upanissayawird

wie folgt erklart:

Bei dem entscheidenden Anlass durch solche Dinge wie Glaube, gibt jemand Almosen,
beachtet die sittlichen Regeln, vollzieht den Uposatha, entwickelt Vertiefung oder Einsicht etc.

... Oder bei dem entscheidenden Anlass von Moralitat, Lernen, Freizugigkeit, oder Weisheit,
gibt er Almosen etc. etc.... Somit sind diese Dinge (d.h. Glaube et}.fir (das Zunehmen oder die
Entwicklung von Glauben, Moralitat, Lernen, Freiziigigkeit und Weisheit eine Bedingung auf
dem Weg von Entscheidendem-Anlass.

Oder, Verlangen kann ein naturlicher oder direkter Anlass sein fiir Diebstahl; Hass fir Totschlag
und Mord; Klima, Essen etc. fir gute oder schlechte Gesundheit; Freunde flr spirituellen

Fortschritt oder Verfall.
810 Vorherentstehung-Bedingunmu(ejata-paccayp

Die Augen-Grundlage (das physische Augest fiir das Element Augen-Bewusstsein und fiir die

damit verbundenen Phanomene eine Bedingung auf dem Wege der Vorher-Entstehung.

Das bedeutet, dass es kein Augen-Bewusstsein detren ohne dass vorher das Sehorgan entstandenitist,
Ausnahme seines ersten Erscheinens bei der Gelerin Augen-Sensitivitdt und Augen-Bewusstsein

zusammen-entstehend sind.

Dasjenige korperliche Phadnomen, von dem abhangig das Geist-Element und das Geist-
Bewusstseins-Element entstehen, dieses koérperliche Phanomen (d.i. die kdrperliche Grundlage
des Geistagist fur das Geist-Element und die damit verkniipften Phdnomene eine Bedingung auf
dem Wege der Vorher-Entstehung; fur das Element Geist-Bewusstsein jedoch und die damit
verknlpften Phanomene ist es eine solche Bedingung zu einer Zeit (wahrend des Lebensnd zu
einer anderen Zeit nicht (d.h. bei der Empfangnis, wenn die korperliche Glagel des Geistes und das

Geist-Bewusstsein zusammen-entstehend .sind
811 Nachher-Entstehung-Bedingupg¢chajata-paccaya

Das nachher-entstandene Bewusstsein und die geistigen Begleitfaktoren sind fur diesen vorher

entstanden Kdrper eine Bedingung auf dem Wege der Nachher-Entstehung.

Entsprechend der Ausfiihrung des Kommentars isedi&g geistige Phanomen, welches den

vorher-entstandenen koérperlichen Phanomenen im eSimmer Stitze oder einer



Unterstitzung hilft, eine Bedingung auf dem Wege Machher-Entstehung; ebenso wie der
Wunsch und das Verlangen junger Geier nach Nahming Bedingung [im Sinne einer

Stutze] fur die Aufrechterhaltung ihrer Korper ist.

812 Wiederholung-Bedingungg¢evana-paccaya

Alle vorhergehenden heilsamen Phanomene sind fir alle darauf folgenden heilsamen
Phanomene eine Bedingung auf dem Wege der Wiederholung. Dasselbe ist der Fall mit

unheilsamen und mit rein funktionalen, karmisch neutralen Phanomenen.

Die Wiederholung-Bedingung bezieht sich den Wortkss Kommentars zufolge auf ein
Phanomen, welches zur Kompetenz und Starke de$olgehden Phanomens auf dem Wege
der Haufigkeit oder Wiederholung beitragt, ebense &s all der vorangehende Einsatz fur
das Studium etc. ist. Dem oberen Text zufolge issal Bedingung dreifach; namlich auf
karmisch heilsame Weise, auf karmisch unheilsamas&yeoder durch rein funktionale

Impulsiv-Momente javang s. Vibh. Ill, Anmerkung).

§13 Karma-Bedingungka@mma-paccaya

Die Karma-Bedingung besteht aus weltlichem, heimamder unheilsamen Willegdtang,

der sich in Form von heilsamen oder unheilsamepédtichen, sprachlichen oder geistigen
HandlungenKamma =Skr. karmg aulert.

Diese Bedingung ist von zweierlei Art:

1. Als heilsames oder unheilsames Karma ist esBauengung fiir die daraus entstehenden
Karma-Resultatevipaka in diesem oder in spateren Leben.

2. Als verbundenes Phanomen ist es eine Zusammstekang-Bedingung fir die anderen
verbundenen Phanomene.

Im Text heilt es:

(1) Heilsames und unheilsames Karma ist fur die (spater erscheinenderkarma-gewirkten
geistigen Gruppen, und fir die korperlichen Phanomene in Folge aufgespeicherten Karmas
(katatta) eine Bedingung auf dem Wege von Karma.

(2) Karmischer Wille ist fur die damit verbundenen (zusammen-entstehenddphdnomene und fur

die dadurch produzierten kérperlichen Phanomene eine Bedingung auf dem Wege von Karma.

Katatta = katassa bhavenavortlich ,dadurch, das es getan wurde®, beziétit sauf akkumuliertes heilsames

oder unheilsames Karma, welches bis jetzt nochekiéarma-Resultate bewirkt hat.

814 Karma-Resultat-Bedingunggaka-paccayp



Karma-Resultat\ipakd ist eine Bedingung, welche durch ihre passiveuNdie anderen mit
ihr verbundenen karmisch gewirkten Phanomene ierilitassivitat (,muhelose Ruhe®)
unterstitzt. Wie es im Text heifl3t:

Die vier geistigen Gruppen, sofern sie karma-resultierend sind, sind fir einander eine

Bedingung auf dem Wege von Karma-Resultat.

Dem Kommentar zufolge sind die vier karma-gewirktgeistigen Gruppen auch eine Karma-Wirkung-
Bedingung fiir die vom Bewusstsein produzierten &dighen Phanomene und fur die physische Basis des

Geistes.

815 Nahrstoff-Bedingungahara-paccaya

Diese Bedingung bezieht sich auf die vier Nahrsteff stoffliche Nahrung (sinnlich oder
geistig), Eindruck ghassa, Wille (mano-sancetarja Bewusstseinvinnang — welche im
Sinne einer Stlitze oder eines Balkens die korpentiaind geistigen Phanomene unterstitzen.
Es heil3t:

Die stoffliche Nahrung ist fiir diesen Koérper eine Bedingung auf dem Wege von Nahrstoff. Die
geistigen Nahrungen (Eindruck, Wille, Bewusstsejrsind fiir die damit einhergehenden (geistigen
Phanomene und fir die dadurch verursachten kérperlichen Phanomene eine Bedingung auf

dem Weg von Nahrstoff.
Im Kusala-ttika(Panha-vara>A.l.1.vii ) heil3t es:

Im Moment der Empféangnis sind die karma-resultierenden neutralen Nahrstoffe (Eindruck und
Bewusstseinfir die damit verbundenen Gruppen sowie fur die karma-gezeugten kérperlichen

Phanomene eine Bedingung auf dem Weg von Nahrstoff.

816 Fahigkeit-Bedingungn(driya-paccaya

Diese Bedingung bezieht sich auf die zwanzig Féhtgk (mit Auslassung von Nr. 7 und 8),
welche in Vibh. V erklart werden. Sie sind eineféliim Sinne von Vorherrschafadhipats
83). Darunter sind die funf physischen Sinnens-\@gyem (Augen, Ohren etc.) eine
Bedingung nur fir die geistigen Phanomene (AugentBstsein, Hor-Bewusstsein etc.),
wahrend die verbleibenden Fahigkeiten zuzeiten dfiichkorperliche Phanomene eine

Bedingung sein kdnnen.

Die Fahigkeit des Sehens [das Auggist fur das Element Augen-Bewusstsein und fir die damit
verbundenen (geistige) Phanomene eine Bedingung auf dem Wege von Fahigkeit. Dasselbe ist
der Fall mit den anderen vier Sinnes-Vermdgen. Die physische Lebensfahigkeit (jivit-indriya) ist
fur die durch aufgespeichertes Karma gewirkten kérperlichen Phanomene eine Bedingung auf

dem Weg von Fahigkeit. Die geistigen Fahigkeiten (Vibh. V, 10-22 und geistige Vitalitat) sind fir



die damit verbundenen (geistigen Phdnomene sowie die dadurch produzierten korperlichen

Phanomene eine Bedingung auf dem Weg von Fahigkeit.

817 Vertiefung-Bedingunghana-paccaya

Lvertiefung” (jhana) ist hier im weitesten Sinne zu verstehen alsMN@me fir die sieben
Faktoren der geistigen Versenkung, von denen der m@@sten vorherrschende
.Konzentration®* Gamadhj. Die sieben Faktoren sind: 1. Gedankenfasseitakis),
2.Diskursives Denkenvicara), 3. Interesse pfti), 4. Gliucksgefuhl gukhg, 5. Tribsal
(domanassh 6. Gleichmut @ppekha, 7. Konzentration qjtt’ekaggata = samadhi Diese
Vertiefungsglieder, welche entweder heilsam, umishei, karma-resultierend oder rein
funktional sind, und welche die mit ihnen einhemgatlen Phanomene in ihrem Zustand des
Versunkenseins oder dariiber Nachgriubeln unterstiitzkese Faktoren werden als

Vertiefungs-Bedingung angesehen.

Die Vertiefungs-Faktoren sind fiir die damit einhergehenden Phanomene und fiir die dadurch

erzeugten korperlichen Phdnomene eine Bedingung auf dem Wege von Vertiefung.

1, 2, 3, 4 und 7 kommen im unheilsamen Bewusst§€ab. 22-25), im heilsamen

Bewusstsein (Tab. 1-4) sowie den entsprechendemakgewirkten (Tab. 42-45) und rein

funktionellen (Tab. 73-76) Zustanden der Sinnensphégor; weiterhin in der ersten

Vertiefung der Feinkorperlichen Sphare und den peathenden karma-gewirkten und
funktionellen Zustanden. 1, 2, 5 und 7 finden smthasserfullten Bewusstsein (Tab. 30, 31).
1, 2, 6 und 7 im verblendeten Bewusstsein (Tab33Retc. (vgl. Dhs. | sowie Tabelle).

818 Pfad-Bedingungi{agga-paccaya

Als Pfad-Bedingung gelten die 12 Pfad-Glieder, sdieieden nach karmisch heilsam,
unheilsam oder neutral, welche den mit ihnen vedbaen Ph&nomene beistehen im Sinne
von ,hiervon oder davon wegfuhrend”, namlich: 1. igheit panng, 2. Gedankenfassen
(vitakkg, 3. Rechte Redesgmma-vacp 4. Rechtes Handelsgmma-kamman}a5. Rechter
Lebenserwerb samma-ajivy, 6. Tatkraft ¢iriya), 7. Achtsamkeit qati), 8. Konzentration
(samadhj, 9. Falsche Anschauungemi¢cha-ditth), 10. Falsche Redemfccha-vaca 11.
Falsches Handelnmiccha-kammandal2. Falscher Lebenserwenmitca-ajivgd. Von diesen
gehoren 1, 3, 4 und 5 zum Rechten Pfad (als hejlszsultierend oder funktionell); 9-12 zum

Falschen Pfad; wahrend 2, 6, 7 und 8 zu beidenrgetk@nnen.

Die Pfad-Faktoren sind fir die mit ihnen verbundenen (geistigen Phanomene sowie fiir die

dadurch gezeugten kérperlichen Phanomene eine Bedingung auf die Weise eines Pfades.



Im Kusala-ttika(Panha-vara heif3t es:

Die karma-gewirkten neutralen Pfad-Faktoren sind fur die damit verbundenen (geistigen
Gruppen sowie fir die aufgrund von aufgespeichertem Karma gewirkten korperlichen

Phanomene eine Bedingung auf die Weise eines Pfades.

819 Verbunden-Sein-Bedingunggfmpayutta-paccaya

Diese Bedingung bezieht sich auf alle geistigend (mar geistige) Phanomene, die sich
dadurch einander gegenseitig unterstitzen, dagsasein untrennbar davon abhéngt, dass sie
die gleiche physische oder geistige Basis habes,gtlEiche Objekt, die gleiche Zeit des
Entstehens, oder die gleiche Zeit des Verschwindens

Die vier geistigen Gruppen sind fureinander eine Bedingung auf dem Wege des Verbunden-

Sein.

§20 Nicht-Verbunden-Sein-Bedingungpayutta-paccaya
Diese Bedingung bezieht sich auf ein Phdnomen,heslandere Phanomene, die nicht die

gleiche Basis (Auge, Ohr etc.) oder das gleicheekiy)aben, also:

Die korperlichen Phéanomene sind fir die geistigen Phanomene, ebenso wie die geistigen

Phanomene fir die kérperlichen, eine Bedingung auf dem Wege des Nicht-Verbunden-Seins.

Diese Bedingung ist dreifach: zusammen-entsteheschher-entstehend, vorher-entstehend,

wie es imKusala-ttikaheif3t:

Die zusammen-entstehenden heilsamen Gruppen sind fir die vom Geist gezeugten
korperlichen Phanomene eine Bedingung auf dem Wege des Nicht-Verbunden-Seins. Ebenso
verhadlt es sich mit den nachher-entstehenden heilsamen Gruppen fir diesen vorher-
entstandenen Korper. Die vorher-entstandene physische Augen-Basis ist fur das Augen-

Bewusstsein ... eine Bedingung auf dem Weg des Nicht-Verbunden-Seins.
Im Sahajata-varalesKusala-ttikaheil3t es weiterhin:

Die karma-gewirkten geistigen Gruppen im Moment der Empfangnis sind fur die durch
aufgespeichertes Karma gewirkten korperlichen Phdnomene eine Bedingung auf dem Weg des
Nicht-Verbunden-Seins. Und die geistigen Gruppen sind fur die physische Basis (des Geistes),
ebenso wie diese fir die geistigen Gruppen, eine Bedingung auf dem Weg des Nicht-

Verbunden-Seins.

821 Anwesenheit-Bedingungtthi-paccaya



Diese Bedingung bezieht sich auf irgendein Phé&nomevor-entstanden oder nachher-
entstanden — von dessen Anwesenheit die Existeder@n Phadnomene abhangt. Zum
Beispiel:

Die vier (zusammen-entstehenden und untrennbar miteinandeunageneh geistigen Gruppen sind
fureinander eine Bedingung auf dem Wege der Anwesenheit; ebenso die vier physischen
Elemente (mahabutha) sowie Geistigkeit und Korperlichkeit im Moment der Empfangnis.
Bewusstsein und geistige Begleitfaktoren jedoch sind fir die vom Geist gezeugten korperlichen
Phanomene eine Bedingung auf die Weise von Anwesenheit. Ebenso verhdlt es sich mit den
vier physischen Elementen fir die daraus abgeleiteten korperlichen Phanomene (s. Dhs. II),
sowie den (vorher-entstandengnSinnesorganen und Sinnesobjekten fur die funf Arten des
Sinnesbewusstseins. Dasjenige korperliche Phdnomen (die physische Basis des Geijta®n dem
abhéangig das Geist-Element und das Geist-Bewusstseins-Element entstehen, ist fiir das Geist-
Element und die damit verbundenen Phanomene eine Bedingung auf dem Wege der

Anwesenheit.

822 Abwesenheit-Bedingungdtthi-paccaya
Diese Bedingung bezieht sich auf PhAnomene, weattlem vorbeigegangen sind, und die
durch ihre Abwesenheit denn unmittelbar auf sigdablen geistigen Phanomenen helfen,

indem sie ihnen eine Gelegenheit zum Entstehenrbiet

Bewusstsein und geistige Begleitfaktoren welche gerade vergangen sind, sind fir das im
Moment (danach) entstandene Bewusstsein und die geistigen Begleitfaktoren eine Bedingung

auf dem Wege der Abwesenheit.

823 Geschwunden-Sein-Bedingunigéta-paccaya
Insofern als die zuletzt erwéhnten Phanomene (82fh ihr Verschwinden anderen
Phanomenen eine Gelegenheit zum Entstehen bie&ndew sie eine Geschwunden-Sein-

Bedingung genannt. Die Erklarung ist dieselbe wig22.

8§24 Nicht-Geschwunden-Sein-Bedinguagi@ata-paccayp
Diese Bedingung ist identisch mit der AnwesenheithBgung, daher ist der Text derselbe

wie in 821.

A. POSITIVE METHODE

|. Entstehung der Triaden (Tika-Patthana)

1. Die Triade ,karmisch heilsames etc.” (Kusalétji
I. Kapitel des ,abhangig-Seins” (Paticca-Vara)
Fragen



a) Positive Methode
81 (Wurzel)

Kann, in Abhangigkeit von einem heilsamen Phanomen, ein ... Phdnomen entstehen (1-9)?
(1) ein heilsames Phanomen, bedingt auf die Weise einer Wurzel?
(2) ein unheilsames Phanomen, ...?
(3) ein neutrales Phanomen, ...?
(4) ein heilsames und ein neutrales Phanomen, ...?
(5) ein unheilsames und ein neutrales Phanomen, ...?
(6) ein heilsames und ein unheilsames Phanomen, ...?

(7) ein heilsames und ein unheilsames und ein neutrales Phanomen, ...?

Nun folgen erneut sechs Sets von jeweils siebegefraAls bedingende Faktoren in jedem Frage-Setedie

nacheinander die zuvor erwadhnten bedingten Phare@3r- (7), z.B.

Kann, abhéngig von einem unheilsamen Phanomen, ein (8) unheilsames ... (9) ein heilsames

... (10) ein neutrales Phanomen entstehen, bedingt auf die Weise einer Wurzel?

Die Regel und Reihenfolge der zu diesen insgesd@imfFrdgen gehdérenden Permutationen wird durch die
Verwendung von Symbolen klarer werden, welche audtdie tGbrigen 21 Triaden angewendet werden kédnnen
Die ersten sieben Fragen, welche oben explizit faige wurden, werden unter (I) auf symbolische \Weis
wiederholt. Erklarung der Symbole:

(a), (b), (c) = die drei Bestandteile jeder Triakier: a = heilsam, b = unheilsam, ¢ = neutral

Das ,geteilt durch” (%) steht fur die die Bezielgutler Abhéngigkeit des spateren Ausdrucks vom feihe

+ = und.

I (1) a:a, (2) a:b, (3) a:c, (4) a:a+tc, (5) a:bEy,a:a+b, (7) a:a+tb+c

Il (8) b:b, (9) b:a, (10) b:c, (11) b:b+c, (12) b (13) b:a+b, (14) b:atb+c

i (15) c:c, (16) c:a, (17) c:b, (18) c:a+b, (I1@b+c, (20) c:a+b, (21) c:a+b+c

v (22) a+c:a, (23) a+c:b, (24) a+c:c, (25) a+c.a@6) a+c:b+c, (27) a+c:ath, (28) a+c:a+b+c

V (29) b+c:a, (30) b+c:b, (31) b+c:c, (32) b+c:afd3) b+c:b+c, (34) b+c:atb, (35) b+c:a+b+c
VI (36) atb:a, (37) at+b:b, (38) a+b:c, (39) a+b:a#0) at+b:b+c, (41) a+b:a+b, (42) atb:at+b+c
Vil (43) atb+c:a, (44) a+b+c:b, (45) atb+c:c, (4®yb+c:a+c, (47) atb+c:b+c, (48) a+b+c:at+b, (49)

at+b+c:at+b+c
Ein vollstandiger Text enthielte demnach 49 Frafiefjede der 24 Bedingungen, also insgesamt 11ZGefr.
Danach sind alle diese 1176 Fragen zu wiederholeBliok auf zwei Bedingungen, d.h. ,abhéngig vorukiel
und Objekt”, dann durch Wurzel und Vorherrschafyyrd¢l und Angrenzung-Bedingung, ... etc. ... Wurzel und
Nicht-Geschwunden-Sein; dann auf dem Wege von @bjet Vorherrschaft, Objekt und Angrenzung, ... etc.
Objekt und Nicht-Geschwunden-Sein; dann auf dem &emn Vorherrschaft und Angrenzung, Vorherrschaft
und Unmittelbarkeit, ... etc., Vorherrschaft und Ni€&eschwunden-Sein; ... etc., etc. Danach mit Bliok a
drei Bedingungen, d.h. auf dem Weg von Wurzel, &hjad Vorherrschaft, ... etc., Wurzel, Objekt una:ii
Geschwunden-Sein. Auf diese Weise werden wir ddrefiPermutationsmethode am Ende eine gigantische Za

von Fragen erhalten.



b) negative Methode
81 (Nicht-Wurzel)

Kann, in Abhangigkeit von einem heilsamen Phanomen, ein heilsames, nicht auf dem Wege
einer Wurzel bedingtes Phanomen entstehen?

(Etc. etc., analog zur positiven Methode)

C) positiv-negative Methode
81 (Wurzel, Nicht-Wurzel)

Kann, in Abhéangigkeit von einem heilsamen Phanomen, ein heilsames, auf dem Wege einer
Wurzel, aber nicht auf dem Wege eines Objekts bedingtes Phdnomen entstehen?
(Etc. etc.)

d) negativ-positive Methode
81 (Nicht-Wurzel, Objekt)
Kann, in Abhangigkeit von einem heilsamen Phanomen, ein heilsames, nicht auf dem Wege einer

Wurzel, aber auf dem Wege eines Objekts bedingtes Phanomen entstehen?
(Etc. etc.)

Erklarungen
(a) Positive Methode
81 (Wurzel)

(1) In Abhéangigkeit von einem heilsamen Phanomen, entsteht ein heilsames Phanomen,
bedingt auf die Weise einer Wurzel; z.B. in Abhangigkeit von einer heilsamen Gruppe (z.B.
Wahrnehmunj entstehen drei andere heilsame Gruppen (Gefuhl, Gestaltungen, Bewusstsgin
bedingt auf die Weise einer Wurzel; oder, in Abhangigkeit von drei (Gruppen die andere eine;

oder, in Abhéngigkeit von zwei die anderen zwei.

Es sollte daran erinnert werden, dass ein geistgggomen ,heilsam* genannt wird, wenn es tatséchtiit
einer heilsamen Wurzel verbunden ist; und ,unhgilsavenn es mit einer unheilsamen Wurzel verbunden
Vgl. Einfihrung 81

Die meisten Erklarungen werden, wie sich zeigendwin Form der Gruppen (Kérperlichkeit, Gefunhl,
Wahrnehmung, Gestaltungen, Bewusstsein) gegebehnight auf dem Weg der einzelnen Phanomene, aus
denen die Gruppen zusammengesetzt sind.

Obgleich jeder der 2488 sich nur auf die Bedingunigezieht, welche im jeweiligen Titel angezeigtdyirst
nichtsdestotrotz jedes Phanomen aul3erdem nochersnhiedenen anderen Bedingungen abhangig; ebéaso w
ein und dasselbe bedingende Phénomen (a) in den Ferschiedener Bedingungen auftreten, und (b) mit

anderen Phanomenen kombiniert sein kann, wie igidi@m der 2488 zeigen werde. Zum Beispiel:

(&) Unter den Wurzel-Bedingungen kann ,Nicht-Verdleng“ @mohg auf zwanzigfache

Weise eine Bedingung sein (d.h. von den 24 Bediggnrsind Vorher-Entstehung, Karma,



Nahrstoff undjhana nicht anwendbar); ,Nicht-Gier‘alobhg und ,Nicht-Hass" §dosg auf
achtzehnfache Weise (zusatzlich nicht anwendbad $iahigkeit und Pfad); Gier und
Tauschung auf siebzehnfache Weise (zusatzlich ammvendbar ist karma-gewirkt); Hass auf
sechszehnfache Weise (zusatzlich nicht anwendb¥lbiberrschaft).

(b) Nicht-Verblendung, wenn sie in dem betreffenddoment in ihrer Eigenschaft als
Wurzel wirksam ist, verbindet sich auf mehrere \Wrisnit zwei Bedingungen, namlich:
Vorherrschaft, Zusammen-Entstehung, Gegenseitigkéirundlage, Karma-Wirkung,
Fahigkeit, Pfad, Verbunden-Sein, Nicht-VerbundemSa&nwesenheit, Nicht-Geschwunden-
Sein. Nicht-Gier und Nicht-Hass in ihrer Eigensthafs Wurzeln verbinden sich mit
denselben Bedingungen, mit Ausnahme von Vorherfsdi@higkeit und Pfad; d.h. mit acht
Bedingungen. Dies ist jedoch nur der Fall in kageadrkten Zustanden (wurzel-begleitete
Resultate heilsamen Karmas, s. Dhs. I.C.), wahireiheilsamen und funktionalen Zustanden
ihre Eigenschaft als karma-gewirkt nicht vorhandset Gier, Hass und Verblendung
verbinden sich in ihren Eigenschaften als Wurzelh sreben Bedingungen: Zusammen-
Entstehung, Grundlage, Verbunden-Sein, Nicht-VedearSein, Anwesenheit, Nicht-

Geschwunden-Sein.

(2) Die Frage, ob abhangig von einem heilsamen &hén, ein unheilsame Phanomen entstehen kann,gbedin
auf die Weise einer Wurzel, wird nicht beantwortid, alle mit einer heilsamen Wurzel verkniipfterstigen
Ph&nomene notwendigerweise ebenfalls heilsam séssen. Daher bleiben all diejenigen der 49 Fragen i
jedem §, welche keine positive Antwort zulasseeamtwortet. Aus diesem Grund werden im 81 nur neun

Fragen beantwortet.

(3) In Abhéangigkeit von einem heilsamen Phanomen entsteht ein neutrales Phanomen, bedingt
auf die Weise einer Wurzel; z.B. in Abhangigkeit von heilsamen Gruppen entsteht vom Geist
gezeugte Korperlichkeit (z.B. korperliche AuBerung, welche ein karmisch rees Phinomen jst

(4) In Abhé&ngigkeit von einem heilsamen Phanomen entsteht ein heilsames und ein neutrales
Phanomen, bedingt auf die Weise einer Wurzel; z.B. in Abhangigkeit von einer (oder drei oder
zwei) heilsamen (geistigen Gruppen, entstehen die anderen drei (oder eine oder zwgheilsamen
Gruppen, und vom Geist gezeugte Korperlichkeit.

(8) In Abhangigkeit von einem unheilsamen Phanomen entsteht ein unheilsames Phanomen, ...
(10) ein neutrales Phanomen, ... (11) ein unheilsames und ein neutrales Phanomen, bedingt
auf die Weise einer Wurzel. Etc.

(15) In Abhangigkeit von einem neutralen Phadnomen entsteht ein neutrales Phanomen, bedingt
auf die Weise einer Wurzel. Etc.

(24) In Abhangigkeit von einem heilsamen und einem neutralen Phdnomen entsteht ein
neutrales Phanomen, bedingt auf die Weise einer Wurzel; z.B. in Abhangigkeit von den
heilsamen Gruppen und den vier (neutralef physischen Elementen, entsteht vom Geist

gezeugte Kdrperlichkeit, bedingt auf die Weise einer Wurzel.



(25) In Abhéangigkeit von einem unheilsamen und einem neutralen Phanomen (z.B. den
physischen Elementgrentsteht ein neutrales Phanomen (z.B. vom Geist gezeugte KorperlichReit

auf die Weise einer Wurzel.

§2 (Objekt)

Es werden drei Fragen beantwortet, namlich:

(1) In Abhéangigkeit von einem heilsamen Phdnomen entsteht ein heilsames Phanomen, bedingt
auf die Weise eines Objekts; z.B. in Abh&ngigkeit von einer heilsamen Gruppe entstehen die
anderen drei heilsamen Gruppen, bedingt auf die Weise eines Objekts etc.

(8) In Abhangigkeit von einem unheilsamen Phanomen entsteht ein unheilsames Phanomen,....
(15) In Abhangigkeit von einem neutralen Phanomen entsteht ein neutrales Phanomen, bedingt

auf die Weise eines Objekts, etc.

Sichtbare Objekte, Tone, Geruch, Geschmack undaiestObjekte sind fur die ihnen
entsprechenden Arten von Sinnes-Bewusstsein (Sdf@men, etc.) sowie fur das Geist-
Element (hano-dhatyund das nicht wurzel-verbundene Geist-Bewussisgiement ihano-
vinnana-dhatl nicht nur eine Bedingung auf dem Wege eines @&jaondern in vierfacher
Weise: auf dem Wege eines Objekts, Vorher-Entstghuinwesenheit und Nicht-
Geschwunden-Sein. Fir das wurzelverbundene Geigtugstseins-Element sind sie dartuber
hinaus eine Bedingung auf dem Wege eines EntsaiuteObjekt-Anlassesafammana-
upanissaya

In ihrer Fahigkeit als Objekt-Bedingungen verbindsre sich mit sieben anderen
Bedingungen: Objekt-Vorherrschaft, Grundlage, Bmgtender-Anlass, Vorher-Entstehung,
Nicht-Verbunden-Sein, Anwesenheit, Nicht-Geschwua8ein. Wenn die Objekte geistige
Phanomene sind, oder vergangene oder zukinftigeoRténe, finden sich nur Objekt-

Vorherrschaft und Entscheidender-Anlass zusammen.

83 (Vorherrschaft)

Neun Fragen werden angefuhrt, entsprechend degjerign 81 (Wurzel).

(1) In Abhangigkeit von einem heilsamen Phanomen entsteht ein heilsames Phanomen, bedingt

auf dem Wege der Vorherrschaft, etc.

In den folgenden Paragraphen wird der Text voltdiiilausgelassen, da er in jeder Hinsicht demjenigens1
entspricht. Es wird jedoch darauf aufmerksam gemaeste jedes Phanomen, dass die in der Uberschrift

angefihrte Bedingung reprasentiert, daneben noecieliacher anderer Weise eine Bedingung sein kann.

Objekt-Vorherrschaft grammana-dhipaji kann auf die in 82 dargestellten Weisen eine

Bedingung sein.



Unter den zusammen-Entstehendsah@-jatg Vorherrschafts-Bedingungen kann Erwagung
(vimamsa eine Bedingung auf zwanzigfache Weise sein, esaktie Nichttauschung (s. 81).
Entschlossenheitciandg kann auf siebzehnfache Weise eine Bedingung $eicht
anwendbar von den 24 Bedingungen sind: Wurzel, &wsEntstehung, Karma, Nahrstoff,
Fahigkeit, Vertiefung, Pfad). Bewusstseinittq) kann auf neunzehnfache Weise eine
Bedingung sein (nicht anwendbar: Wurzel, Vorherskgtiung, Karma, Vertiefung, Pfad).
Tatkraft (virya) kann auf neunzehnfache Weise eine Bedingung @eaht anwendbar:
Wurzel, Vorher-Entstehung, Karma, Nahrstoff, Vdtiey).

In seiner Fahigkeit als vorherrschender Faktor inedt sich Erwagung ebenso wie Nicht-
Tauschung. Entschlossenheit verbindet sich mit 8adingungen: Zusammen-Entstehung,
Gegenseitigkeit, Grundlage, Karma-Wirkung, Verbum&ein, Nicht-Verbunden-Sein,
Anwesenheit, Nicht-Geschwunden-Sein. Tatkraft vetét, sich unter Hinzukommen von
Fahigkeit und Pfad, mit zehn Bedingungen. Bewusstseerbindet sich mit zehn
Bedingungen: Zusammen-Entstehung, Gegenseitigk&@tundlage, Karma-Wirkung,
Verbunden-Sein, Nicht-Verbunden-Sein, Anwesentitht-Geschwunden-Sein, Fahigkeit,
Né&hrstoff.

88 4, 5 (Angrenzung und Unmittelbarkeit)
Drei Fragen werden angefiihrt, entsprechend dene@2@Objekt).
Von den vier geistigen Gruppen, betrachtet als Angungs-Bedingungen, kann Gefuhl

(vedana auf neunzehnfache Weise eine Bedingung sein t(aictvendbar: Wurzel, Vorher-
Entstehung, Karma, Nahrstoff, Pfady. Wahrnehmung sanng kann auf siebzehnfache
Weise eine Bedingung sein (zusatzlich nicht anwandbahigkeit, Vertiefung)— In der
Gruppe der geistigen Gestaltungsar(karg wirken die Wurzeln Gier etc. als Bedingungen
wie in 81 dargestellt; Erwagung und Tatkraft wie §8. (Sinnes- oder Geist-) Eindruck
(phassa kann auf achtzehnfache Weise eine Bedingung @eoht anwendbar: Wurzel,
Vorher-Entstehung, Karma, Fahigkeit, Vertiefungadf— Wille (cetang in neunzehnfacher
Weise (nicht anwendbar: Wurzel, Vorher-Entstehuf@higkeit, Vertiefung, Pfad)—
Gedankenfassenvifakkg auf neunzehnfache Weise (nicht anwendbar: WurZether-
Entstehung, Karma, Nahrstoff, Fahigke#) Diskursives Denkenv{cara) auf achtzehnfache
Weise (zusatzlich nicht anwendbar: Pfad)Verzickung iiti) ebenso— Einsgerichtetheit
des Geistes, d.i. Konzentration/Versenkursganfadhi auf zwanzigfache Weise (nicht
anwendbar: Wurzel, Vorher-Entstehung, Karma, Naff)st— Vertrauen ¢addha auf
achtzehnfache Weise (nicht anwendbar: Wurzel, Melmstehung, Karma, Na&hrstoff,
Vertiefung, Pfad)— Achtsamkeit ¢ati) auf neunzehnfache Weise (nicht anwendbar: Wurzel,



Vorher-Entstehung, Karma, Nahrstoff, Vertiefung}- (Geistige) Lebensfahigkeit
(ivitindriya) auf achtzehnfach Weise, ebenso wie Vertrauen.Schamgefuhl und
Gewissensschelthi(i-ottappa) auf siebzehnfache Weise (nicht anwendbar: Wuizether-
Entstehung, Karma, Néahrstoff, Vertiefung, Pfad, igkéit). — Ebenso mit den paarweisen
Eigenschaften, wie z.B. Ruhe der geistigen Faktared Ruhe des Bewusstseins ete.
Entschlossenheit alhimokkhy Geistige Aufmerken nfanasikary, Gleichmut {atra-
majjhattatg, Mitgefuhl (karung, Mitfreude nuditgd und die drei Enthaltsamkeiten
(Abstehen von falscher Rede, falschem Handeln ualdciem Lebenserwerb) auf
achtzehnfache Weise (nicht anwendbar: Wurzel, MelEmstehung, Karma, Nahrstoff,
Vertiefung, Fahigkeit).— Falsche Sicht nficcha-ditth) auf siebzehnfache Weise (nicht
anwendbar: Wurzel, Vorher-Entstehung, Karma, KaWid«ung, Nahrstoff, Vertiefung,
Fahigkeit).— Falsches Handeln, falsche Rede und falscher Leb&ag auf neunzehnfache
Weise (nicht anwendbar. Wurzel, Vorher-Entstehurigarma-Wirkung, Vertiefung,
Fahigkeit).— Mangel an Schamgefuhbfljirika), Mandel an Gewissensschean¢ttappa,
Dunkel (mang, Starrheit {inha), Mattheit (middhg und Aufgeregtheit Uddhaccd auf
sechszehnfache Weise (Wurzel, Vorher-Entstehungm&a Karma-Wirkung, Nahrstoff,
Vertiefung, Fahigkeit, Pfad)— Zweifel (vicikicchg, Neid (ssd, Geiz fnacchariyd und
Gewissensunruhekiikkucca auf funfzehnfache Weise (Wurzel, Vorherrschafiprivéer-
Entstehung, Karma, Karma-Wirkung, Nahrstoff, Vdurg, Fahigkeit).— Bewusstsein

(vinnang auf neunzehnfache Weise wie in 83 dargestellt.

In ihrer Eigenschaft als Angrenzungs-Bedingung welén sich die obigen Phdnomene nur
mit funf Bedingungen: Entscheidender-Anlass, Karm&jederholung, Abwesenheit,
Geschwunden-Sein. Wille des Pfads der Heiligkariyd-magga-cetanajedoch fungiert

dartiber hinaus auch als Karma-Bedingung. Vgl. 89

86 (Zusammen-Entstehung)
Drei Fragen werden gestellt, entsprechend deneg2d@bjekt).
Jede der zusammen-entstehenden geistigen Gruppem &af mehrfache Weise eine

Bedingung sein, wie in 84 gezeigt.

Die vier physischen Elemente kénnen auf neunfactes&Veine Bedingung sein: Objekt,
Vorherrschaft, Zusammen-Entstehung, Gegenseitigkaitindlage, Entscheidender-Anlass,
Vorher-Entstehung, Anwesenheit, Nicht-Geschwunden:Sdie physische Grundlage des
Geistes zusatzlich auf dem Wege des Nicht-Verbw&ens.

Die zusammen-entstehenden Phanomene, in ihrer g6igeft als Zusammen-Entstehungs-

Bedingung, verbinden sich mit vierzehn Bedingungeiurzel, Vorherrschaft,



Gegenseitigkeit, Anlass, Karma, Karma-Wirkung, N#biif, Fahigkeit, Vertiefung, Pfad,
Verbunden-Sein, Nicht-Verbunden-Sein, Anwesenhadht-Geschwunden-Sein.

87 (Gegenseitigkeit)
Drei Fragen werden gestellt, entsprechend denjaniga 82 (Objekt).
Die als Gegenseitigkeit-Bedingung wirkenden Phamansend in jeder Hinsicht identisch mit

denen in §6.

88 (Grundlage)

Neun Fragen werden gestellt, entsprechend dene8&¢husammen-Entstehung).

Die funf Sinnesorgane und ihre Objekte, in ihregdgischaft als Grundlage-Bedingung,
kénnen auf neunfache Weise eine Bedingung seinOhbjekt, Vorherrschaft, Grundlage,
Entscheidender-Anlass, Vorher-Entstehung, Fahigkétht-Verbunden-Sein, Anwesenheit,
Nicht-Geschwunden-Sein.

Als Grundlage-Bedingung wirkende Phanomene komt@nisich mit siebzehn Bedingungen
(nicht anwendbar: Angrenzung, Unmittelbarkeit, NsmhEntstehung, Wiederholung,

Abwesenheit, Geschwunden-Seifje fehlt?

89 (Entscheidender-Anlass)
Neun Fragen werden gestellt, entsprechend dene82/¢@bjekt).
Entscheidender Anlass auf dem Wege eines Objakasnfnana-upanissayast identisch mit

Vorherrschaft auf dem Weg eines Objeldsafnmana-adhipa}i Entscheidender Anlass auf
dem Wege der Angrenzunganantara-upanissaya wenn zu dieser Zeit in solcher
Eigenschaft wirksam, verbindet sich mit sechs weite Bedingungen: Angrenzung,
Unmittelbarkeit, Karma, Wiederholung, Abwesenhé&iteschwunden-Sein. Es ist jedoch
allein der den Eintritt in den Pfad der Heiligkbégleitende Willedetang, der hier zu einer
Bedingung auf die Weise von Karma wird; denn nudigsem Fall ist Wille unmittelbar von

seinem karmischen Resultat gefolgt, der FruchiRlades.

810 (Vorher-Entstehung)
Drei Fragen werden gestellt, entsprechend dene@2d@bjekt).
Von den vorher-entstandenen Phanomenen sind Sé&hob@n, Geruch, Geschmack und

Bertuhrung auf sechsfache Weise eine Bedingungdemf Wege von Objekts, Vorherrschatft,
Entscheidender Anlass, Vorher-Entstehung, Anwesgnh&cht-Geschwunden-Sein. Die
anderen vorher-entstehenden Ph&nomene, einsctiieBést-Objekt (= Festigkeit, Hitze,

Bewegung), wurden oben behandelt.



Entscheidender Anlass auf dem Wege naturlicher rigeig pakat-upanissaya wenn als
Vorher-Entstehung wirksam, ist mit acht Bedingungkambiniert: Objekt, Objekt-
Vorherrschaft, Grundlage, Entscheidender Anlasshigk&it, Nicht-Verbunden-Sein,
Anwesenheit, Nicht-Geschwunden-Sein. Im Fall derjeRbVorherh-Entstehung treten
Grundlage, Fahigkeit und Nicht-Verbunden-Sein nat

811-14 (Nachher-Entstehung, Wiederholung, Karmam&aWwirkung)

Die Phanomene, welche die obigen Bedingungen reptigdsen, wurden bereits in den vorangehenden
Paragraphen behandelt.

§11 Keine Fragen und kein Text

Die nachher-entstandenen Ph&dnomene, in ihrer Féih@gk Nachher-Entstehung-Bedingung,
verbinden sich mit drei Bedingungen: Nicht-Verbum&ein, Anwesenheit, Nicht-

Geschwunden-Sein.

812 Drei Fragen werden gestellt, entsprechend deme&2 (Objekt)
Die Wiederholung-Bedingung verbindet sich in dieBggenschaft mit finf Bedingungen:

Angrenzung, Unmittelbarkeit, Entscheidender-Anlasdwesenheit, Nicht-Geschwunden-

Sein.

813 Der Zusammenfassung nach neun Fragen, von tldighich finf angefuhrt werden (Nr. 1, 9, 17, 34).

Die Karma-Bedingung, wenn in dieser Eigenschafksam, verbindet sich hinsichtlich der
damit einhergehenden Zustande mit neun weiteremBedgen, namlich Vorher-Entstehung,
Gegenseitigkeit, Grundlage, Karma-Wirkung, Nahistderbunden-Sein, Nicht-Verbunden-

Sein, Anwesenheit, Nicht-Geschwunden-Sein. Hinbathtder spater entstandenen Karma-
Wirkungen verbindet sie sich mit finf Bedingung&mtscheidender Anlass, Angrenzung*,
Unmittelbarkeit(nur im Fall eines der Uberweltlichen Pfade), Abedwit, Geschwunden-

Sein.

§14
Die in ihrer Eigenschaft als Karma-Wirkung tatigehanomene kénnen sich mit vierzehn

Bedingungen verbinden: Wurzel, Vorherrschaft, Zusem-Entstehung, Gegenseitigkeit,
Grundlage, Karma, Nahrstoff, Fahigkeit, Vertiefun§fad, Verbunden-Sein, Nicht-
Verbunden-Sein, Anwesenheit, Nicht-Geschwunden-Sein

815 (Nahrstoff)
Der Zusammenfassung nach neun Fragen, von dentearfigprechend 8§13 (Karma) gestellt werden.

Von den vier Nahrstoffen kann stoffliche Nahrund sechsfache Weise eine Bedingung sein:
als Objekt, Objekt-Vorherrschaft, Entscheidendeta&s, Nahrstoff, Anwesenheit, Nicht-



Geschwunden-Sein. Beziglich der anderen drei NéffesfSinneseindruck, Gestaltung bzw.
Wille, Bewusstsein) siehe §4-5.

In ihrer Eigenschaft als N&ahrstoff-Bedingung vedan sich stoffliche Nahrung mit zwel

anderen Bedingungen: Anwesenheit, Nicht-GeschwuSam.

Die anderen drei Phdnomene verbinden sich in fBigenschaft als Nahrstoff-Bedingung je
nach den Umstdnden mit elf weiteren Bedingungemh#&foschaft, Zusammen-Entstehung,
Gegenseitigkeit, Grundlage, Karma, Karma-Wirkunghigkeit, Verbunden-Sein, Nicht-

Verbunden-Sein, Anwesenheit, Nicht-Geschwunden-Sein

§16 (Fahigkeit)
Neun nicht aufgefiihrte Fragen, entsprechend deoe®\13 (Karma).
Alle Phanomene von hier bis §24 wurden in den waygleenden Paragraphen behandelt.

Die funf Sinnesorgane verbinden sich in ihrer Eggdmaft als Fahigkeit-Bedingung mit funf
weiteren Bedingungen: Grundlage, Vorher-Entstehtlighit-Verbunden-Sein, Anwesenheit,
Nicht-Geschwunden-Sein. Physische Lebensfahigkisit Fahigkeits-Bedingung verbindet
sich mit zwei weiteren Bedingungen: Anwesenheithi¥iGeschwunden-Sein. Die geistigen
Fahigkeiten (Vibh. V.6, 9-22) verbinden sich inahEigenschaft als Fahigkeit-Bedingungen
mit dreizehn weiteren Bedingungen: Wurzel, Vorhdrest, Zusammen-Entstehung,
Gegenseitigkeit, Grundlage, Karma-Wirkung, Nahfstgertiefung, Pfad, Verbunden-Sein,
Nicht-Verbunden-Sein, Anwesenheit, Nicht-Geschwum8ein.

817 (Vertiefung)

Neun nicht ausgefiihrte Fragen, entsprechend deme8 (Wurzel)

Vertiefung, in ihrer Eigenschaft als VertiefungsedBegung, verbindet sich den Umstanden
entsprechend mit zehn weiteren Bedingungen: Zusamtinéstehung, Gegenseitigkeit,
Grundlage, Karma-Wirkung, Fahigkeit, Pfad, Verbum&ein, Nicht-Verbunden-Sein,

Anwesenheit, Nicht-Geschwunden-Sein.

§18 (Pfad)

Neun nicht angefuhrte Fragen, entsprechend dene8v¢Wurzel).
Die Ausfuhrungen von 817 treffen auch hier zu, abigrzwei weiteren Bedingungen: Wurzel
und Vorherrschatft.

819 (Verbunden-Sein)
Drei nicht ausgefuihrte Fragen, entsprechend deoerg2 (Objekt).
Die verbundenen Phanomene verbinden sich in ihigen&chaft als Verbunden-Sein-

Bedingung je nach den Umstdnden mit dreizehn weriteBedingungen: Wurzel,



Vorherrschaft, Zusammen-Entstehung, Gegenseitigiéeiindlage, Karma, Karma-Wirkung,

Nahrstoff, Fahigkeit, Vertiefung, Pfad, AnwesenhHBicht-Geschwunden-Sein.

8§20 (Nicht-Verbunden-Sein)

Neun nicht angefuhrte Fragen, entsprechend dene8v¢Wurzel).

Die nicht-verbundenen Phanomene verbinden sichrar Eigenschaft als Nicht-Verbunden-
Sein-Bedingung je nach den Umstadnden mit siebzeleitergn Bedingungen (nicht
anwendbar: Angrenzung, Unmittelbarkeit, Wiederhgluierbunden-Sein, Abwesenheit,

Geschwunden-Sein).

8§21 (Anwesenheit)

Neun nicht angefuihrte Fragen, entsprechend dene8&¢Zusammen-Entstehung).

Die Anwesenheits-Bedingung in ihrer Eigenschaftsalleher verbindet sich den Umstanden
nach mit achtzehn weiteren Bedingungen (nicht adwan Angrenzung, Unmittelbarkeit,
Wiederholung, Abwesenheit, Geschwunden-Sein). tfr

8§ 23, 23 (Abwesenheit, Geschwunden-Sein)
Drei nicht ausgefuihrte Fragen, entsprechend deoerg2 (Objekt).

824 (Nicht-Geschwunden-Sein)

Neun nicht angefuhrte Fragen, entsprechend dene82b (Anwesenheit).

Im Anschluss hieran werden alle positiven Antwortiam 49 Fragen zu jedem der 24 Paragraphen numerisc
aufsummiert, in der Weise ,mit Hinsicht auf Wurzegun (positive Antworten); mit Hinsicht auf Objekrei;

mit Hinsicht auf Vorherrschaft, neun; etc. etc.f. analoger Weise wird die Nummerierung der unzéhlig
Fragen fortgesetzt mit Hinsicht auf Paare von Bgaigen, Triaden von Bedingungen etc. bis hin zur

vierundzwanzigfachen Gruppe von Bedingungen. Vigh Anfang des Paticca-vara.

(b) negative Methode
81 (nicht Wurzel)
Zwei Fragen werden bejaht: Nr. 8 und Nr. 15

(8) In Abhéngigkeit von einem unheilsamen Phéanomen entsteht ein unheilsames Phéanomen,
nicht bedingt auf dem Wege einer Wurzel; z.B.: in Abh&ngigkeit von durch Zweifelsucht und
Ruhelosigkeit (welche unheilsam und keine Wurzeln gindegleiteten Gruppen entsteht von

Zweifelsucht und Ruhelosigkeit begleitete Tauschung (unheilsan.

Die durch Tauschung charakterisierten Bewusstskissén, auf die sich hier bezogen wird (Tab. 32,hzg®en
nur eine zusammen-entstehende Wurzel, namlich hangc Da Tauschung selbst eine Wurzel ist, kann von
ihrer Existenz nicht gesagt werden, dass sie deich Wurzel bedingt ist, welche in ihrer Eigensctralé

Wurzel zusammen-entstehend sein muss.



Die Fragen 1-8 (7?) sind dem Kommentar zufolge tnpgsitiv zu beantworten, da ein heilsames Phanomen
niemals ohne Wurzel entstehen kann, und da jedésahee Zustand wenigstens von zwei Wurzeln, namlich

Nicht-Verlangen und Nicht-Ablehnen, begleitet ist.

(15) In Abhéngigkeit von einem neutralen Phanomen entsteht da ein neutrales Phanomen, nicht
bedingt auf die Weise einer Wurzel; z.B. in Abhangigkeit von einer, (oder drei oder zwei
neutralen, nicht von einer Wurzel begleiteten (geistigen Gruppe — entweder karma-gewirkt oder
rein funktionell — entstehen drei (oder eine oder zwgi(geistigg Gruppen und (neutralg
bewusstseins-gezeugte Korperlichkeit.

Oder, im nicht von Wurzeln begleiteten Moment der Empféangnis, entstehen in Abh&angigkeit von
einer (oder drei oder zwgikarma-gewirkten neutralen Gruppe drei (oder eine oder zwgiGruppen
sowie durch aufgespeichertes Karma gezeugte Korperlichkeit.

Oder, in Abhangigkeit von der (neutralef physischen Grundlage (des Geistdsentstehen die
neutralen Gruppen.

Oder, in Abhéngigkeit von einem (oder drei oder zwgiphysischen Element (Festigkeit, Flussigkeit,
Hitze, Beweglichke)t entstehen die anderen drei (oder eins oder zwgiphysischen Elemente.
Oder, in Abhangigkeit von den physischen Elementen entsteht bewusstseins-gezeugte
Kdrperlichkeit sowie abhangige Korperlichkeit, dul3ere Kérperlichkeit, durch Nahrstoff gezeugte

Kdrperlichkeit, temperatur-gezeugte Korperlichkeit etc.

82 (nicht Objekt)

Funf Fragen werden positiv beantwortet, namlich3\10, 15, 24 und 31.

(3) In Abhé&ngigkeit von einem heilsamen Phanomen entsteht ein neutrales Phdnomen (geist-

gezeugte Korperlichkgitnicht bedingt auf dem Wege eines Objekts. Etc. Etc

83 (nicht Vorherrschatft)
Neun Fragen werden positiv beantworte, namlichiNg, 4, 8, 10, 11, 15, 24, 31.

Etc. Etc.

(c) positiv-negative Methode
Hier sind die Antworten fiir jeden Paragraphen nafihrlich, sondern nur numerisch zusammengefagest

folgt:

Bezilglich der Wurzel-Bedingung (81) und nicht Objekt: finf Antworten; (82) Wurzel-Bedingung
und nicht Vorherrschaft: neun; (3) Wurzel-Bedingung, nicht Angrenzung: funf; etc. ... Bezlglich
Wurzel-Bedingung und Objekt-Bedingung, nicht Vorherrschaft: drei; Wurzel-Bedingung und
Objekt-Bedingung, nicht Vorher-Entstehung: drei; Wurzel-Bedingung und Objekt-Bedingung,
nicht Nachher-Entstehung: drei; etc. ... Beziglich Wurzel-, Objekt- und Vorherrschaft-
Bedingung, nicht Vorher-Entstehung: drei; Wurzel-, Objekt- und Vorherrschaft-Bedingung, nicht

Nachher-Entstehung: drei; etc.

(d) negativ-positive Methode



Diese Methode verfahrt in analoger Weise wie di@amgehende.

Bezlglich nicht Wurzel-Bedingung, aber Objekt: zwei; nicht Wurzel-Bedingung, aber

Angrenzung: zwei; nicht Wurzel-Bedingung, aber Unmittelbarkeit: zwei; etc. etc.

ii.-iv. Die Kapitel ,zusammen-entstehend®, ,bedihgind ,unterstitzt*
Diese Kapitel sind identisch wie (i.), nur dasstelts des Ausdrucks ,in Abhéangigkeit vorngdticcg hier die
Ausdricke ii. ,zusammen-entstehendsalja-jatg, iii. ,bedingt durch* paccayd und iv. ,unterstitzt durch”

(nissaya verwendet werden.
v. Das Kapitel des ,gemeinsam-Seinsaifsattha-varp

81 (Wurzel)

Gemeinsam mit einem heilsamen Phanomen, entsteht ein heilsames Phdnomen, bedingt auf

die Weise einer Wurzel. Etc. Etc.

Dieses Kapitel unterscheidet sich in seinen Erkigem insofern geringfiigig von den vorhergehendkenz.&.
ein heilsames oder unheilsames Phanomen nicht geamioder verbunden sein kann mit einem koérpeniche

Phanomen.

vi. Das Kapitel des ,verbunden-SeinsaMmpayutta-vara

Dieses Kapitel ist identisch mit dem vorangehenden.

vii. Das Kapitel des ,Untersuchengignha-vara

Dieses Kapitel ist in der Tat das erste im Hauptieseres Werkes, welches ausfuhrlichere und kosdae
Beispiele fir die knappen und abstrakten Aussagéribgt und so unseren Text etwas lebendiger macht
Weder in diesem, noch in den folgenden fiinf Kapifeidet sich eine Frage-Sektion wie in Kapitebbgr die
Reihenfolge der Antworten oder eher Aussagen eontgpdennoch — mehr oder weniger — der Reihenfdkge

in Kapitel 1 gegebenen 49 Fragen. Die angegebenannirn beziehen sich auf die weiter oben angefiihrte

Fragen-Reihenfolge.

(a) positive Methode

81 (Wurzel)
Sieben Antworten, (zu den Fragen) Nr. 1, 3, 408,11 und 15.

(1) Ein heilsames Phadnomen (wie z.B. die Wurzel Nicht-Verlangen, Nicht-Ablehrquioder Nicht-
Tauschunp kann fur ein anderes heilsames Phanomen (die damit verbundenen Gruppen oder eine

andere Wurzéleine Bedingung auf die Weise einer Wurzel sein. Etc. etc.

Wahrend ein heilsames Phanomen durch 22 Bedinguegtsiehen kann (nicht anwendbar sind Nachher-
Entstehung und Karma-Wirkung), ist es zur gleicBeit fur ein anderes heilsames Phdnomen eine Beding
auf 20fache Weise (nicht anwendbar: Vorher-EntsighuNachher-Entstehung, Karma-Wirkung, Nicht-

Verbunden-Sein). In ahnlicher Weise verhélt es siithallen anderen Phdnomenen. Um daher in detigin



Reihenfolge zu zeigen, wie ein Phanomen fur eiremglPhanomen eine Bedingung darstellt, beginnT eber

mit der Wurzel-Bedingung.

§2 (Objekt)
Neun Antworten (angefuhrt und vollstindig dargé3teNir. 1, 2, 3, 8, 9, 10, 15, 16, 17

(1) Ein heilsames Phanomen kann fir ein heilsames Phdnomen eine Bedingung auf dem Weg
eines Objekts sein. Dies ist zum Beispiel dann der Fall, wenn jemand, nachdem er Almosen
gegeben oder die moralischen Gelubde auf sich genommen hat, oder die Uposatha-Pflichten
erfullt hat, er diese (heilsameh Taten (mit einem heilsamen Gejstlurchdenkt. Oder, z.B. wenn
jemand (mit einem heilsamen Gejstriihere heilsame Taten durchdenkt. Oder wenn z.B. jemand
nachdem er aus der Vertiefung heraustritt, diese durchdenkt. Oder wenn z.B. jemand Hellblick
(vipassati) bezuglich der Unbestandigkeit der Phanomene, bezlglich der heilsamen

Phanomene etc. gelibt hat (und dann diese durchdehkt

Das bedeutet, dass ein jedes heilsames Phanordem inir es zum Gegenstand unseres Nachdenkens mache

eine Bedingung fiir das Entstehen eines anderesangdin Zustandes werden kann.

(2) Ein heilsames Phanomen kann fur ein unheilsames Phanomen eine Bedingung auf dem
Wege eines Objekts sein. Z.B. dann, wenn jemand, nachdem er Almosen gegeben hat etc., er
in dieser Tat schwelgt und sich daran vergnugt, und dadurch Verlangen, tble Ansicht Zweifel,
Ruhelosigkeit oder Triibsal entstehen (,bezlglich sich selbst oder gegeniiber anderenfithes im
Kommenta}. Oder, wenn jemand in friher begangenen guten Taten schwelgt und sich daran
vergnlgt, und dadurch Verlangen etc. entstehen. Oder, wenn jemand aus der Versenkung
heraustritt und in der Erreichung dieser Versenkung schwelgt und sich daran erfreut, entsteht
Verlangen etc. Oder, indem er bedauert dass die erlangte Versenkung voriber ist, entsteht

Tribsal.

Auf diese Weise kann jede heilsame Tat oder Vetishiking, indem sie zum Gegenstand falschen Nachedenk

wird, eine Bedingung fiir die Entstehung unheilsa@®eisteszustande sein.

(3) Ein heilsames Phanomen kann fiir ein neutrales Phanomen eine Bedingung auf dem Weg
eines Objekts sein. Zum Beispiel dann, wenn nach dem Entstehen des (heilsamej Arhat-Pfad
(genannten Zustahdder Arhat mit einem karmisch neutralen Geist diesen Pfad rickblickend

betrachtet...

(8) Ein unheilsames Phénomen kann fur ein unheilsames Phdnomen eine Bedingung auf dem
Wege eines Objekts sein. Zum Beispiel dann, wenn jemand sich dem Verlangen hingibt und
sich daran erfreut, und dadurch Gier, Uble Ansichten, Zweifel, Ruhelosigkeit oder Tribsal
entstehen. Oder, wenn sich jemand tblen Ansichten hingibt und sich daran erfreut, und dadurch
Verlangen etc. entstehen. Oder, aufgrund von Zweifel kommt es zu neuen Zweifeln, oder lblen

Ansichten, Ruhelosigkeit oder Tribsal...



(9) Ein unheilsames Phanomen kann fur ein heilsames Phanomen eine Bedingung auf dem
Weg eines Objekts sein. Zum Beispiel, wenn die ,in héher Schulung Beflissenen* (sekha) mit
einem heilsamen Geist die unheilsamen geistigen Befleckungen durchdenken, welche sie
Uberwunden haben... Oder, wenn einer die (heilsamg Einsicht in die Unbestandigkeit, etc. von

unheilsamen Phdnomenen erlangt...

(10) Ein unheilsames Phanomen kann fur ein neutrales Phanomen eine Bedingung auf dem
Weg eines Objekts sein. Zum Beispiel, wenn der Arhat (mit karmisch neutralem Ge)adie von ihm

Uberwundenen, (karmisch unheilsamegmgeistigen Befleckungen bedenkt.

(15) Ein neutrales Phanomen kann fir ein neutrales Phanomen eine Bedingung auf dem Weg
eines Objekts sein. Zum Beispiel wenn der Arhat (mit neutralem Gei¥tauf die (neutral®@ Frucht
der Arhatschaft zurtickblickt oder Gber das Nirvana reflektiert... Oder, die (neutral@ sichtbare
Form ist fir das (neutral@ Augen-Bewusstsein, Ton fur das Ohren-Bewusstsein etc. eine

Bedingung auf dem Wege eines Objekts.

(16) Ein neutrales Phdnomen kann fir ein heilsames Phanomen eine Bedingung auf dem Weg
eines Objekts sein. Zum Beispiel, wenn die ,in hoherer Schulung Beflissenen* (mit einem
heilsamen Gei¥tdie (neutral@ Verwirklichung des Pfades bedenken oder Uber das Nirvana
nachsinnen. Oder, Nirvana (neutra) ist fir die Stufe der Reifung (gotrabhu), fur Lauterkeit
(vodana) und den Pfad eine Bedingung auf dem Weg eines Objekts. Oder, wenn irgendein
Schulungsbeflissener oder ein Weltling (heilsamé Einsicht in die Unverganglichkeit etc. der

(neutralei funf Sinnesobjekte praktizieren ...

(17) Ein neutrales Phanomen kann fir ein unheilsames Phanomen eine Bedingung auf dem
Weg eines Objekts sein. Zum Beispiel, wenn sich jemand den finf Sinnesorganen hingibt und
sich daran erfreut, oder den funf Sinnes-Objekten (neutra), und dadurch Verlangen etc.

entstehen (unheilsan...

83 (Vorherrschaft)
Zehn Antworten angefuhrt, Nr. 1, 2, 3, 4, 8, 10,14, 16, 17

(1) Ein heilsames Phanomen kann fiir ein heilsames Phanomen eine Bedingung auf dem Wege
der Vorherrschaft sein, d.h. entweder als Objekt, oder als zusammen-entstehend. Als Objekt (ist
dies zum Beispiel der Fallwenn einer, nachdem er (mit heilsamen Gei¥tAlmosen gegeben hat
etc. diesen Vorgang durchdenkt, indem er ihm Vorherrschaft einrdumt. Oder, nachdem man aus
der Vertiefung heraustritt, blickt man darauf zurtick und rdumt ihr Vorherrschaft ein. ... Als
zusammen-entstehend: ein vorherrschendes heilsames Phanomen ist fur die damit
verbundenen (zusammen-entstehendenGruppen eine Bedingung auf dem Wege der

Vorherrschaft.

(2) Ein heilsames Phénomen kann fur ein unheilsames Phanomen eine Bedingung auf dem

Wege der Vorherrschaft sein, d.h. als Objekt. Zum Beispiel dann, wenn jemand, nachdem er



Almosen gegeben hat etc. in dieser Tat schwelgt und sich daran erfreut, und ihm so

Vorherrschaft einrdumt, und dabei Verlangen etc. entstehen. ...

(3) Ein heilsames Phanomen kann fir ein neutrales Phanomen eine Bedingung auf dem Wege
der Vorherrschaft sein; d.h. entweder als Objekt, oder als zusammen-entstehend. Als Objekt:
Zum Beispiel, wenn nach dem Heraustritt aus dem Arhat-Pfad der Arhat auf diesen Pfad
zurtickblickt und ihm Vorherrschaft einraumt (vgl. 82, (3)). Als zusammen-entstehend: das
vorherrschende heilsame Phanomen ist fur die (neutral¢ bewusstseins-gezeugte Korperlichkeit

eine Bedingung auf dem Weg der Vorherrschaft.

Etc. Etc.

84 (Angrenzung)
Sieben Antworten ausgefihrt, Nr. 1, 3, 8, 10, 1,117

(1) Ein heilsames Phanomen kann fiir ein heilsames Phanomen eine Bedingung auf dem Wege
der Angrenzung sein; und zwar ist jede vorangehende heilsame Gruppe fiir jede nachfolgende
heilsame Gruppe eine Bedingung auf dem Weg der Angrenzung. Ebenso verhdlt es sich mit
dem Moment der ,Anpassung“ (anuloma) fir den Moment der ,Reife* (gotrabhu), mit dem
Moment der ,Anpassung” fir den Moment der ,Lauterung“ (vodana), mit dem Moment der
.Reife" fir den Moment des ,Pfades” und mit dem Moment der ,Lauterung” fir den Moment des
Pfades.

(3) Ein heilsames Phanomen kann fir ein neutrales Phanomen eine Bedingung auf dem Wege
der Angrenzung sein; und zwar ein heilsames Phanomen fir das Heraustreten (Registrier-
Moment) daraus, der Pfad fur seine Frucht, Anpassung fur die Erlangung der Frichte der
Schulung (sekkhaya phalasamapatti), ,Erldschung” (nirodha) des Bewusstseins fiir das
Heraustreten daraus, die ,weder Wahrnehmung noch nicht-Wahrnehmung“ genannte Sphare
fur das Erlangen der Erfullung (der Nie-WiederkeNr

Etc. Etc.

85 (Unmittelbarkeit)
Der Text ist hier ganzlich derselbe wie in 84, au@ass anstelle von ,Angrenzung” hier ,Unmittelbaitk

gelesen wird.

86-24
In diesen Paragraphen findet sich kaum etwas, Vel bereits in der Einleitung oder dem ersten kdples

Werks erklart wurde.

8§86 (Zusammen-Entstehung) hat neun Antworten1N8, 4, 8, 10, 11, 15, 24, 31

887,12,19 (Gegenseitigkeit, Wiederholung, VedemSein), drei Antworten; Nr. 1, 8, 15

88 8, 21,24 (Grundlage, Vorher-Entstehung, Nichs€hwunden-Sein), dreizehn Antworten:
Nr. 1, 3,4, 8, 10, 11, 15, 16, 17, 22, 24, 30, 31



§9 (Entscheidender-Anlass), neun Antworten; Ne,1, 8, 9, 10, 15, 16, 17

§10 (Vorher-Entstehung), drei Antworten; Nr. 16, 17

§11 (Nachher-Entstehung), drei Antworten; Nr.@, 15

§ 13, 15, 16, 17, 18 (Karma, Nahrstoff, Fahigkédrtiefung, Pfad), sieben Antworten; Nr. 1, 3, 416, 11, 15
§14 (Karma-Wirkung), eine Antwort: Nr. 15

8§20 (Nicht-Verbunden-Sein), funf Antworten; 18¢.10, 15, 16, 17

88 22, 23 (Abwesenheit, Geschwunden-Sein), sieb#wdrten; Nr. 1, 3, 8, 10, 15, 16, 17

Zum Schluss der positiven Methode dieses Kapit&lsden alle Antworten nummerisch aufsummiert wie bei
Kapitel i. Darauf folgt unmittelbar die Summer déntworten der negativen, der positiv-negativen ke

negativ-positiven Methode.

2. Die Triade der Gefulhlee¢dana-ttika

I. Kapitel des ,abhangig-Seinspdticca-varg

(a) positive Methode

Die 49 die drei Gefiihle betreffenden Fragen entdpe denen der Triade ,karmisch heilsam®; zur
Identifikation der bei den Antworten gegebenen Nwmmsollte die Liste der Permutationen weiter oben

herangezogen werden. Fur die Symbole (a), (b) apéh(der Liste sollten angenehmes Gefuhl, unanyaes

Gefluihl und neutrales Gefiihl eingesetzt werden.

81 (Wurzel)
Drei Antworten, Nr. 1, 8, 15.

(1) In Abhangigkeit von einem mit angenehmen Gefiihl verbundenen Phanomen entsteht ein
mit angenehmen Gefiihl verbundenes Phanomen, bedingt auf die Weise einer Wurzel. Zum
Beispiel in Abhangigkeit von einer mit angenehmen Gefiihl verbundenen Gruppe (z.B.
Wahrnehmunp entstehen die zwei anderen (mit angenehmen Gefiihl verbundgn&ruppen

(Gestaltung und Bewusstsgiebenso im Moment der Wiedergeburt.

Die Gruppe ,Geflhl" ist hier ausgeschlossen, wigilrécht mit Gefiihl verbunden ist, sondern das BGketélbst
bildet.

In den Antworten (8) und (15) ist ,angenehmes Gkfduarch ,unangenehmes Gefihl* bzw.
,neutrales Gefuhl“ ersetzt.
Jeder der folgenden 23Paragraphen hat die entgméeh drei Antworten, gemaf den 23 Modi der Bebgigt

die Beispiele unterscheiden sich je nach Kontext.

(b) positive Methode
81 (nicht-Wurzel)

(1) In Abhangigkeit von einem mit angenehmen Geflihl verbundenen Phanomen entsteht ein
mit angenehmen Gefiihl verbundenes Phanomen, nicht bedingt auf die Weise einer Wurzel.
Zum Beispiel in Abhangigkeit von einer mit angenehmen Gefuhl verbundenen (nicht-Wurze)

Gruppe (z.B. Tab. 38: ,Kdrper-Bewusstsein“ oder Tab. 40,: 7%eist-Bewusstseins-Element*



entstehen zwei (mit angenehmen Gefiihl verbundgneicht auf die Weise einer Wurzel bedingte

Gruppen (Wahrnehmung und Gestaltyngder in Abhéngigkeit von zwei Gruppen entsteht eine.”

(8) In Abhangigkeit von einem mit unangenehmen Gefiihl verbundenen Phanomen (z.B. Tab. 54:
.Korper-Bewusstseir)* entsteht ein nicht auf die Weise einer Wurzel bedingtes, mit

unangenehmen Gefihl verbundenes Phanomen (die verbleibenden zwei Gruppen

(15) In Abhangigkeit von einem mit neutralen Gefuihl verbundenen Phdnomen (z.B. Tab. 34-37,
39, 41 etqd. entsteht ein nicht auf die Weise einer Wurzel bedingtes, mit neutralem Gefiihl

verbundenes Phanomen (die verbleibenden zwei Gruppen

(c) positiv-negative Methode; (d) negativ-positMethode

Die Aussagen zu diesen beiden Methoden werden mschesusammengefasst, wie am Ende der ersten Triade

Kapitel ii.-vi.

Diese Kapitel werden im Text nur kurz erwéhnt.

Kapitel vii. (panha-vara
81 (Wurzel)
Drei Antworten: Nr. 1, 8, 15

(1) Ein mit angenehmen Gefiihl (z.B. entweder Gier, oder eine heilsame Wyrzelrbundenes
Phanomen ist fir ein mit angenehmen Gefiihl verbundenes Phanomen (z.B. die verbleibenden
zwei Gruppen, Wahrnehmung und Bewussj)seine Bedingung auf die Weise einer Wurzel; im
Moment der Wiedergeburt ist die mit angenehmen Gefiihl verbundene Wurzel (Nicht-Gier etc)

fur die damit verbundenen Gruppen eine Bedingung auf die Weise einer Wurzel.

(8) Ein mit schmerzhaftem Gefiihl verbundenes Phanomen (die Wurzel ,Hass) ist fur ein mit
schmerzhaftem Gefuihl verbundenes Phanomen (die verbleibenden Gruppgrine Bedingung auf

die Weise einer Wurzel.

(15) Ein mit indifferentem Gefiihl verbundenes Phanomen (entweder eine heilsame Wurzel, oder
Gier, oder Tauschungst fir ein mit indifferentem Gefiihl verbundenes Phanomen (die Ubrigen

zwei Gruppeheine Bedingung auf die Weise einer Wurzel.

§2 (Objekt)
Neun Antworten, Nr. 1, 2, 3, 8, 9, 10, 15, 16, 17

(1-2) Ein mit freudvollem Gefuihl verbundenes Phanomen kann fir ein mit freudvollem (oder
schmerzhaftein Gefuhl verbundenes Phéanomen eine Bedingung auf dem Weg eines Objekts
sein. Zum Beispiel, nach dem Geben von Almosen etc. mit einem mit angenehmem Gefiihl
verbundenen Geist, blickt einer mit einem mit freudvollem Gefuhl verbundenen Geist zuriick auf
diese Handlung. Oder, es kann durch Bedauern Uber einen solchen Akt, Gram entstehen
(schmerzhaftes Gefihl.



(3) Ein mit freudvollem Gefiihl verbundenes Phanomen kann fir ein mit indifferentem Gefuhl
verbundenes Phanomen eine Bedingung auf dem Weg eines Objekts sein. Zum Beispiel nach
dem Geben von Almosen etc. mit einem mit angenehmem Gefuihl verbundenen Geist, blickt

einer mit einem mit indifferentem Gefuihl verbundenen Geist zuriick auf diese Handlung. ...

(9-10) Ein mit schmerzhaftem Gefiihl verbundenes Phanomen kann fir ein mit freudvollem (oder
indifferenten) Geflihl verbundenes Phanomen eine Bedingung auf dem Weg eines Objekts sein.
Zum Beispiel wenn die Edlen mit einem mit freudvollem (oder indifferentemGefiihl verbundenen
Geist ihre aufgegebenen Unreinheiten (wie z.B. Hass) betrachten, welche mit schmerzhaftem

Gefluhl verbunden waren. ...

(16) Ein mit indifferentem Geflihl verbundenes Phanomen kann fur ein mit freudvollem Gefiihl
verbundenes Phanomen eine Bedingung auf dem Weg eines Objekts sein. Zum Beispiel nach
dem Geben von Almosen etc. mit einem mit indifferentem Geflihl verbundenen Geist blickt

jemand mit einem mit freudvollem Gefiihl verbundenen Geist zuriick auf diese Handlungen. ...
(17) Etc. Etc.

Auf diese Weise kann jedes geistige Phanomen, @gals mit freudvollen, schmerzhaften oder indiffitee
Gefuhl verbunden ist, indem wir es zum Objekt ueseNachdenkens machen, eine Bedingung fur ein mit

freudvollen, schmerzhaften oder indifferenten Gefi@nbundenes Phanomen werden.

83 (Vorherrschaft)
Finf Antworten: Nr. 1, 3, 8, 15, 16

(1) Ein mit freudvollem Gefiihl verbundenes Phanomen kann fir ein mit freudvollem Gefiihl
verbundenes Phanomen eine Bedingung auf dem Wege der Vorherrschaft sein; d.h. als Objekt
oder als zusammen-entstehend. Als Objekt: wenn nach dem Geben von Almosen mit einem mit
freudvollem Gefiihl verbundenen Geist etc. jemand auf diese Handlungen mit einem mit
freudvollem Gefuihl verbundenen Geist zurlickblickt, und diesem [Vorgand Vorherrschaft
einraumt. Als zusammen-entstehend: ein vorherrschender, mit freudvollem Gefuhl verbundener
Faktor ist fur die damit verbundenen [zusammen-entstehende&Bruppen eine Bedingung auf dem

Wege der Vorherrschatft.

(3, 8, 15, 16) Etc. Etc.

84 (Angrenzung)
Sieben Antworten, Nr. 1, 3, 8, 10, 15, 16, 17

(1) Ein mit angenehmem Gefiihl verbundenes Phanomen kann fir ein mit angenehmem Gefunhl
verbundenes Phanomen eine Bedingung auf dem Weg der Angrenzung sein. Zum Beispiel alle
vorhergehenden, mit angenehmem Gefiihl verbundenen Gruppen sind fir alle nachfolgenden,
mit angenehmem Gefiihl verbundenen Gruppen eine Bedingung auf dem Weg der Angrenzung.
Der mit angenehmem Gefluihl verbundene Moment der Anpassung (anuloma) ist fur den mit

angenehmem Gefiihl verbundenen Moment der Reife (gotrabhu) eine Bedingung auf dem Weg



der Angrenzung. Ebenso Anpassung fir Lauterung, Reifung fir den Pfad, Lauterung fir den

Pfad, der Pfad-Moment fiir seine Erfullung, die Erfullung fir eine neue Erfullung etc.

(3) Ein mit angenehmem Gefuhl verbundenes Phdnomen kann fur ein mit indifferentem Gefuhl
verbundenes Phanomen eine Bedingung auf dem Weg der Angrenzung sein. Zum Beispiel ist
mit angenehmem Gefiihl verbundenes Todes-Bewusstsein (d.i. das Bewusstsein im letzten
Moment des Todedir das (mit indifferentem Gefiihl verbunden&/iedergeburts-Bewusstsein (im
Moment der Empfangnjiseine Bedingung auf dem Weg der Angrenzung. Mit angenehmem
Gefuihl verbundenes Unter-Bewusstsein (bhavanga) (Tab. 42-45) ist fir das (mit indifferentem
Geflihl verbundeneAufmerken (des Geistes zu seinem Objekine Bedingung auf dem Weg der
Angrenzung. Mit angenehmem Gefiihl verbundenes Koérper-Bewusstsein (Tab. 38) ist fur das
(mit indifferentem Gefiihl verbundeneesultierende Geist-Element eine Bedingung auf dem Weg

der Angrenzung. Etc. Etc.

(8), (10) Ein mit leidvollem (oder indifferentem) Gefiihl verbundenes Phanomen kann fir ein mit
leidvollem (oder indifferentem) Geflihl verbundenes Phdnomen eine Bedingung auf dem Weg
der Angrenzung sein. Zum Beispiel ist jede vorhergehende, mit leidvollem (oder indifferentem)
Gefuhl verbundene Gruppe fir jede nachfolgende, mit leidvollem (oder indifferentem) Gefiihl

verbundene Gruppe eine Bedingung auf dem Weg der Angrenzung.
(15 -17) Etc. Etc.

Die nachsten Paragraphen (85 - §24) sind ziemliglz gehalten, mit Ausnahme des Paragraphen behlglic

Entscheidendem-Anlass (89), der voll von Beispiéien

Die verbleibenden drei Methoden (negative Methotie) averden in ahnlicher Weise wie die erste Triade

behandelt.

3.-22. Die Triaden ,karma-gewirkt" bis ,sichtbardireaktionsfahig"

Diese verbleibenden zwanzig Triaden (siehe Matikaden in der gleichen Weise behandelt wie beiedsten

und zweiten Methode dargestellt.

ll. Entstehung der Dyaden (Duka-Patthana)Vol. lll. & IV.]
1. Die Dyade ,Wurzel — nicht Wurzel* (Hetu-Duka)

i. Kapitel des ,abhangig-Seinspdticca-varg

(a) positive Methode

81 (Wurzel)
Neun Fragen, Nr. 1-9

(1) In Abhangigkeit von einem Wurzel-Phanomen kann ein Wurzel-Phdnomen entstehen,
bedingt auf die Weise einer Wurzel, z.B. in Abhangigkeit von Gierlosigkeit: Hasslosigkeit und
Unverblendung; in Abhéangigkeit von Hasslosigkeit: Gierlosigkeit und Unverblendung; in

Abhéngigkeit von Unverblendung: Gierlosigkeit und Hasslosigkeit; in Abhangigkeit von Gier:



Tauschung; in Abhangigkeit von Tauschung: Gier; in Abhangigkeit Hass: Tauschung; in

Abhéngigkeit von Tauschung: Hass.

Gier ist immer verbunden und zusammen-entstehehd @ischung. Ebenso verhalt es sich
mit Hass, wahrend Tauschung auch alleine besteben. kAber Gier und Hass kdnnen
niemals miteinander verbunden sein. Darum kann Giervon Hass auf die Weise einer
Wurzel, d.h. als verbundenes Phanomen abhangenmgekehrt.

Von den drei heilsamen Wurzeln besteht keine figh slleine. Entweder sind alle drei
vorhanden, oder nur Gierlosigkeit und Hasslosigkeélche immer untrennbar miteinander

verbunden sind.

(2) In Abhéngigkeit von einem Wurzel-Phanomen kann ein nicht-Wurzel Phanomen entstehen

(die damit einhergehenden Gruppen und Korperlictétel}, bedingt auf die Weise einer Wurzel.

(3) In Abhangigkeit von einem Wurzel-Phdnomen kann ein Wurzel-Phdnomen und ein nicht-
Wurzel-Phdnomen entstehen, bedingt auf die Weise einer Wurzel; z.B. in Abhangigkeit von
Gierlosigkeit entstehen Hasslosigkeit und Unverblendung, sowie die damit verbundenen (nicht-

Wurze) Gruppen und vom bewusstseins-gezeugte Kérperlichkeit.

(4) In Abhangigkeit von einem nicht-Wurzel-Phanomen kann ein nicht-Wurzel-Phanomen
entstehen, bedingt auf die Weise einer Wurzel. ... (5) ein Wurzel-Phanomen ... (6) ein Wurzel-

Phanomen und ein nicht-Wurzel-Phanomen, bedingt auf die Weise einer Wurzel.

(7) In Abhangigkeit von einem Wurzel-Ph&dnomen und einem nicht-Wurzel-Ph&nomen kann ein
Wurzel-Phdnomen entstehen, bedingt auf die Weise einer Wurzel ... (8) ein nicht-Wurzel-
Phanomen ... (9) ein Wurzel-Phdnomen und ein nicht-Wurzel-Phanomen, bedingt auf die

Weise einer Wurzel.

Die Ubrigen 238 werden nur kurz angesprochen.

(b) negative Methode

81 (nicht-Wurzel)
Zwei Antworten, Nr. 4 und Nr. 5.

(4) In Abhangigkeit von einem nicht-Wurzel-Phanomen kann ein nicht-Wurzel-Phdnomen

entstehen, nicht bedingt auf die Weise einer Wurzel ...

(5) In Abhangigkeit von einem nicht-Wurzel-Phanomen kann ein Wurzel-Phanomen entstehen,
nicht bedingt auf die Weise einer Wurzel; z.B.: In Abhéangigkeit von durch Zweifel und
Ruhelosigkeit (nicht-Wurze) begleiteten Gruppen entsteht von Zweifel und Ruhelosigkeit

begleitete Tauschung (Wurze).

Etc. Etc.



Die Kapitel ii. — vi. werden nur kurz angedeutet.

vii. Kapitel des Untersuchenpgnha-vara

(a) positive Methode

81 (Wurzel)

Drei Antworten ausgefihrt, Nr. 1-3.

(1) Ein Wurzel-Phdnomen kann fur ein Wurzel-Phanomen eine Bedingung auf die Weise einer
Wurzel sein; z.B. Gierlosigkeit fiir Hasslosigkeit und Unverblendung ... (vgl. Kap. ). Gier fir

Verblendung, Hass fir Verblendung etc.

(2) Ein Wurzel-Phanomen kann fiir ein nicht-Wurzel-Phanomen ... (3) fur ein Wurzel-Phanomen

und ein nicht-Wurzel-Ph&nomen, eine Bedingung auf die Weise einer Wurzel sein, ...

§2 (Objekt)

Neun Antworten, z.B.:

(3) Ein Wurzel-Phdnomen kann fur ein Wurzel-Phdnomen und ein nicht-Wurzel-Ph&dnomen eine
Bedingung auf dem Weg eines Objekts sein: durch eine Wurzel (z.B. Gier als Objekt des
Nachdenkensentsteht eine Wurzel (z.B. vermehrte Gigrund die damit verbundenen Gruppen

(welche keine Wurzeln sind

Etc. Etc.

8§21 (Anwesenheit)

Neun Fragen ausgefihrt, z.B.:

(1) Ein Wurzel-Phanomen kann fir ein Wurzel-Phanomen eine Bedingung auf dem Wege der
Anwesenheit sein; z.B. Gierlosigkeit fir Hasslosigkeit und Unverblendung; Gier flr Tauschung,

etc.

(2) Ein Wurzel-Phanomen kann fur ein nicht-Wurzel-Phdnomen eine Bedingung auf dem Wege
der Anwesenheit sein; d.h. entweder als zusammen-entstehend, oder als nachher-entstehend.
Z.B. die zusammen-entstehenden (z.B. Gier und Tauschuh@Vurzeln fir die damit verbundenen
Gruppen und das geistgezeugte Korperlichkeit (nicht-Wurze); ... die nachher-entstehenden

Wurzeln, furr diesen vorher-entstehenden Kérper.
Etc. Etc.
(b) negative Methode

82 (nicht-Objekt) etc.

Neun Fragen.



Ein Wurzel-Phanomen kann fir ein Wurzel-Phdnomen eine Bedingung auf die Weise eines

nicht-Objekts ... nicht-zusammen-entstehend ... nicht-entscheidender-Anlass ... sein.

Auf die Weise einer ,nicht-Wurzel" ist natirlich mndglich fur eine Wurzel, welche als Wurzelbedingung

zusammen-entstehend mit dem bedingten Phdanomemssi

Etc. Etc.

2. Die Dyade ,wurzel-verbunden — nicht wurzel-verbdan® (Sahetuka-duka)
i. Kapitel des ,abhangig-Seinspdticca-varg
(a) positive Methode

81 (Wurzel)

Neun Fragen, z.B.:

In Abhangigkeit von einem wurzel-verbundenen Phanomen kann ein wurzel-verbundenes

Phanomen, ... ein nicht wurzel-verbundenes Phdnomen entstehen (Kdrperlichkeid, ...

Etc. Etc.
(b) negative Methode

81 (nicht-Wurzel)
Zwei Fragen, Nr. 2 & Nr. 4.

(2) In Abhéangigkeit von einem wurzel-verbundenen Phanomen (z.B. von Zweifel begleitete Gruppen
kann ein nicht wurzel-verbundenes Phanomen (Tauschuny entstehen, nicht bedingt auf dem Weg

einer Wurzel.

Etc. Etc.

Die Kapitel iii. und v. sind ausfihrlich, wahrendund iv. identisch mit i. sind; und Kapitel vi.itw.

vii. Kapitel des Untersuchens (Panha-vara)

(a) positive Methode

81 (Wurzel)
Sechs Fragen ausgefihrt: Nr. 1-6

Ein wurzel-verbundenes Phanomen kann fiir ein wurzel-verbundenes Phanomen eine
Bedingung auf die Weise einer Wurzel sein; z.B. die wurzel-verbundenen Wurzeln (Gier oder
Hass, von Verblendung begleitet; Gierlosigkeit, udasslosigkeit begleitet ejcsind fur die damit

einhergehenden Gruppen eine Bedingung auf die Weise einer Wurzel. ...

§2 (Objekt)

Neun Fragen ausgefihrt.



Ein wurzel-verbundenes Phanomen kann fir ein wurzel-verbundenes Ph&nomen eine
Bedingung auf dem Weg eines Objekts sein; z.B. wenn bei der Betrachtung der wurzel-
verbundenen Gruppen des Daseins als unbestandig, leidvoll und nicht-selbst, dabei Tribsal
(begleitet von der Wurzel Hgsantsteht.

Etc. Etc.
Die verbleibenden Dyaden Nr. 3 — 100 folgen deeseldethode.
lll. Entstehung der Dyaden und Triaden kombiniert (Duka-Tika-Patthana) [Vol. V.]

Die Permutationen der in den hier folgenden Sektiofil.-VI. sowie den grof3en Abteilungen B, C und D
angewandten Fragen kann vom Studierenden leicliubgearbeitet werden, wenn er den Text vergleiott u
die Symbole (a) — (c) fir die Triaden, und (A) Bd fur die Dyaden verwendet.

1. Die Dyade ,Wurzel — nicht Wurzel* und die Triagtesilsam, unheilsam, neutral”

In Abhangigkeit von einem Wurzel-Phdnomen das heilsam ist kann, bedingt auf die Weise einer
Wurzel (eines Objekts etfrein Wurzel-Phanomen das heilsam ist entstehen... ein nicht-Wurzel
Phanomen das heilsam ist entstehen... ein Wurzel-Phanomen das heilsam ist entstehen... ein

nicht-Wurzel-Phanomen das heilsam ist entstehen.

Neben diesen drei gibt es sechs weitere Permugatjarach denen die Ublichen Kapitel folgen, vonedenur
Kapitel vii. ausfuhrlich dargestellt ist. Dann wietneut eine Serie von sieben Kapiteln mit ,unlaeiien

Phanomenen“ gestartet. Darauf folgt:
2. Die Dyade ,Wurzel — nicht Wurzel“ und die Triader Gefiuihle fletu-duka-vedana-tikBa

Auf diese Weise wird die erste Dyade ,Wurzel — hidturzel” mit allen 22 Triaden kombiniert. Dann didie
zweite Dyade mit den 22 Triaden kombiniert, dairndtitte Dyade, dann die vierte Dyade usw., bidieBlich

alle 100 Dyaden durch sind, und wir, wenn wirkldgtailliert behandelt, 2200 solcher Kapitel hatten.
IV. Entstehung der Triaden und Dyaden kombiniert (Tika-Duka-Patthana)
Diese Abteilung gleicht dem Kapitel Ill. nur daseridie Triaden vor die Dyaden gestellt sind, z.B.

In Abhangigkeit von einem heilsamen Wurzel-Phanomen kann...

Nur die Kapitel i. und vii. sind ausfiihrlich dargglt. Danach folgen alle anderen Kapitel die Teadund

Dyaden (in Kombination) betreffend, genau wie irpKel IlI.
V. Entstehung der Triaden und Triaden kombiniert (Tika-Tika-Patthana)

Wiirde hier tatsachlich alle Triaden mit allen veibénden einundzwanzig Triaden kombiniert werdeirde
dies 21 Gruppen mit jeweils 21 Kombinationen béeleud.h. insgesamt 441 Kapitel. Tatsachlich dogh nur

die erste Triade vollstandig mit den anderen Tmalembiniert, und dann werden diese Kombinationen i



umgekehrter Reihenfolge angegeben, so dass wiligdi42 Kapitel haben. Ich fihre hier nur den Afazon

81 degpaticca-varader Kombinationen der ersten Triade an.

1. Die Triade ,heilsam — unheilsam — neutral” whel Triade der Gefiihle

i. Kapitel des abhangig-Seingaticca-varg
81 (Wurzel)

In Abhangigkeit von einem heilsamen (unheilsamen oder neutralen) Phanomen, verbunden mit
angenehmem Gefuhl, kann ein heilsames, unheilsames oder neutrales Phanomen, verbunden

mit angenehmem Geflihl entstehen, bedingt auf die Weise einer Wurzel.

Etc. Etc.Die Kapitel ii. — vi. sind nicht ausgefihrt.

vii. Kapitel des Untersuchenpgnha-varag

81 (Wurzel)

Ein heilsames, mit angenehmen Gefiihl verbundenes Phanomen kann fir ein heilsames, mit
angenehmen Gefiuihl verbundenes Phanomen eine Bedingung auf die Weise einer Wurzel (eines

Objekts, etc. etc3ein.

Etc. Etc. Nach diesem Kapitel folgt erneut ein Kelpides ,abhé&ngig-Sein“; zunachst mit Bezug auf ein

unheilsames, dann ein neutrales, dann ein mit sadimaten Geflihl verbundenes Phanomen.
VI. Entstehung der Dyaden und Dyaden kombiniert (Dka-Duka-Patthana)

Hier misste tatsachlich jede der 100 Dyaden ménadéinderen 99 Dyaden kombiniert werden, was insgesa

9900 Kapitel ergeben wiirde; faktisch jedoch ist@asamte auf 48 Kapitel zusammengezogen.

1. Die Dyade ,Wurzel — nicht Wurzel* und die Dyagl®&urzel-verbunden — nicht Wurzel-

verbunden® (hetu-duka-sahetu-duka)

In Abhéangigkeit von einem Wurzel-verbundenen Wourzel-Phdnomen kann ein Wurzel-

verbundenes Wurzel-Phdnomen entstehen, bedingt auf die Weise einer Wurzel.

Etc. Etc.

B. NEGATIVE METHODE
Alle Themen von A. werden hier in negativer Weisegestellt.

1. Entstehung der Triaden

1. Die Triade ,nicht heilsam, nicht unheilsam, iinkutral* (na-kusala-ttika)
Nicht heilsam ist entweder unheilsam oder neumaht unheilsam ist entweder heilsam oder neutralht

neutral ist entweder heilsam oder unheilsam.



i. Kapitel des abhéngig-Seins
(a) positive Methode
18 (Wurzel)

In Abhéngigkeit von einem nicht-heilsamen Phanomen kann ein nicht-heilsames Ph&dnomen

entstehen, bedingt auf die Weise einer Wurzel.

Etc. Etc.

2. Entstehung der Dyaden
1. Die Dyade ,nicht Wurzel — nicht nicht-Wurzel*

In Abhangigkeit von einem nicht Wurzel-Phanomen (eine Gruppg kann ein nicht nicht-Wurzel

Phanomen (drei Gruppehentstehen, bedingt auf die Weise einer Wurzel, etc.

Etc. Etc.

C. POSITIV-NEGATIVE METHODE

1. Entstehung der Triaden

1. Die Triade ,heilsam etc.” und die Triade ,nid¢tdilsam etc.”

Die erste Triade ist: heilsam, unheilsam, neuttad; zweite Triade ist: nicht-heilsam, nicht-
unheilsam, nicht-neutral.

Das Kapitel beginnt folgendermaf3en:

In Abhéangigkeit von einem heilsamen Pha&nomen kann ein nicht-heilsames Phénomen
entstehen, bedingt auf die Weise einer Wurzel, z.B.: in Abhéngigkeit von den heilsamen (wurzel-
verbundenen Gruppen entsteht bewusstseins-gezeugte Korperlichkeit (neutral, und daher nicht
heilsan).

Etc. Etc.

2. Die Triade der Geflihle, und die Triade der niGkfuhle

Die erste Triade lautet: angenehmes, schmerzhafidifferentes Gefihl; die zweite Triade:
nicht-angenehm (d.h. schmerzhaft oder indifferemight-schmerzhaft (angenehm oder
indifferent), nicht-indifferent (angenehm oder s@rmhaft). Etc. Etc.

2. Entstehung der Dyaden
1. Die Dyade ,Wurzel — nicht Wurzel” und die Dyaghécht Wurzel — Wurzel*

In  Abhangigkeit von einem Wurzel-Phdnomen entsteht ein nicht-Wurzel-Phdnomen

(bewusstseins-gezeugte Korperlichkdiedingt auf die Weise einer Wurzel.



In Abhéngigkeit von einem Wurzel-Phdnomen entsteht ein nicht-Wurzel-Phdnomen, und ein
Phanomen welches nicht eine nicht-Wurzel (d.h. eine Wurzglist, bedingt auf die Weise einer

Wurzel.

Etc. Etc.

3. Entstehung der Dyaden und Triaden kombiniert
1. Die Dyade ,Wurzel — nicht Wurzel* kombiniert naer Triade ,heilsam etc.”; und die

Dyade ,nicht-Wurzel — Wurzel“ kombiniert mit deri@de ,nicht-heilsam etc.”

In Abhéngigkeit von einem Phé&nomen welches eine Wurzel und heilsam ist, kann ein
Phanomen entstehen welches keine Wurzel ist und nicht heilsam, bedingt auf die Weise einer

Wurzel.

Etc. Etc.

4. Die Entstehung der Triaden und Dyaden kombiniert
1. Die Triade ,heilsam etc.” kombiniert mit der @&, Wurzel etc.”; und die Triade ,nicht

heilsam etc.”“ kombiniert mit der Dyade ,nicht Wulregc.".

In Abhéngigkeit von einem Phanomen welches heilsam ist und eine Wurzel (Gierlosigkeit etq.
kann ein Phanomen entstehen welches nicht heilsam ist und keine Wurzel (Kdrperlichkei),

bedingt auf die Weise einer Wurzel.

Etc. Etc.

5. Die Entstehung der Triaden und Triaden kombiniet
1. Die Triade ,heilsam etc.“ kombiniert mit der ddie der Geflhle; und die Triade ,nicht

heilsam etc.”“ kombiniert mit der Triade ,nicht-Gafigtc.".

In Abhangigkeit von einem heilsamen, mit angenehmem Geflhl verbundenen Phanomen kann
ein nicht-heilsames, nicht mit angenehmem Gefiihl verbundenes Phanomen entstehen, bedingt

auf die Weise einer Wurzel.

Etc. Etc.

6. Entstehung der Dyaden und Dyaden kombiniert
1. Die Dyade ,Wurzel etc.“ kombiniert mit der Dyageurzel-verbunden etc.“; und die
Dyade ,nicht-Wurzel etc.“ kombiniert mit der Dyaglacht wurzel-verbunden etc.”.

In Abhéangigkeit von einem Phanomen, welches eine Wurzel ist und welches mit einer Wurzel
verbunden ist, kann ein Phanomen entstehen (bewusstseinsgezeugte Koérperlichkeitvelches

keine Wurzel ist und nicht mit einer Wurzel verbunden ist, bedingt auf die Weise einer Wurzel.



Etc. Etc.
D. NEGATIV-POSITIVE METHODE
Diese Methode ist im Ganzen eine Umkehrung von AhbigicC. z.B.:

1. Entstehung der Triaden

1. Die Triade ,nicht heilsam etc.” und die Triadeejlsam etc.”

In Abhangigkeit von einem nicht-heilsamen Phanomen kann ein unheilsames Ph&nomen

entstehen, bedingt auf die Weise einer Wurzel.

Etc. Etc.



Anhang: Paticca-Samuppada - Die Lehre vom Abhangigen Entstehen

Einleitung

Keine Lehre des Buddhismus hat zu mehr Missversiasen, zu gegensatzlicheren und
abwegigeren Spekulationen und Interpretationen $sndgegeben, als dBaticca-samuppada
die Lehre vom ,Abhangigen Entstehen® aller Phanoenges Daseins. Dies gilt insbesondere
fur westliche Gelehrte und Schriftsteller des Budaitus, welche allzu oft nicht einmal die
Anfangsgrinde des fir so ein schwieriges Problendtigten Wissens besitzen. Kaum dass
sie bruchstiickhafte Kenntnisse der Pali-Sprache @elebuddhistischen Schriften erworben
haben, halten sie sich selbst flir kompetent geasspys und Abhandlungen tber diese tiefste
und komplizierteste aller Lehren zu verfassen, (keiche der Buddha selbst gesagt hat:
» Tiefgrindig, in der Tat, Ananda, ist das abhangige Entstehen, und tiefgriindig erscheint es, etc.”
(Mahanidana-Sutta, Digha-Nikaya). Haufig ohne eiaerstandnis auch nur der korrekten
Bedeutung der blo3en 12 Begriffe des Paticca-Saadgpgrinden sie ihre Erklarungen auf
ihre eigene Fantasie und Vorstellung. Somit konmémohne zu zdgern sagen, dass der

Paticca-Samuppada im Westen bislang noch von nigemawirklich verstanden worden fét.

In der Mehrzahl der Falle wurde versucht, den BatBamuppada als eine Erklarung des
urzeitlichen Anfangs aller Dinge zu préasentieramd in der ,Unwissenheit“dvijja, Sanskrit
avidyg wurde das ursachenlose, erste Prinzip gesehsmesm heraus sich im Laufe der Zeit
alles bewusste und physische Leben entwickelt bat alles entgegen der wiederholten,
ausdrucklichen Erklarung des Buddha, dass ein atesobrster Anfang des Daseins etwas
Undenkbares ist (Anamatagga-Samyutta), dass al@tagen Spekulationen zur geistigen
Verwirrung fihren kdnnen (Anguttara-Nikaya 1V.7Tnd dass es unmdglich ist sich eine
Zeit vorzustellen, zu der es keine Unwissenheit keith Verlangen nach Dasein gegeben
hatte (ib. X.61; zitiert inVisuddhi-maggaXVIl, und ahnlich im2. Kapitel deMilinda-
Panhg.

hY

In der Prajnaparamita-Lehre finden sich nach Bufndaotroduction a [ histoire du
Bouddhisme IndienS.473, zum Beispiel folgende Wortest ,comme elles (les conditions)

n existent pas (sic!) a cause de cel on les appelle Avidya, c’est a dire ce qui n"existe pas (!), ou

2 [FuRnote im Original] Ich muss jedoch zu meinemi&eern eingestehen, dass ich folgende Abhandlungen
nicht durchsehen konnte: Oltramalea formule bouddhique des Douze Causes, son sdgmairet son
interpretation théologique(1909); De la Vallée Poussimhéorie des Douze Causé€$913); FrankeDie
Kausalitatsreihe oder Nidana-Keft&eitschrift der deutschen Morgenlandischen Gssledift Nr. 69, S.470 ff.
(1915).



Iignorance.”. Und in Kern, Buddhismus in Indienlesen wir: Avijja, Unwissenheit, ist der

Zustand des Nicht-Wissens, des Schlafs. Bei seinem ersten Erwachen betritt der Mensch einen
Zustand des Halb-Bewussten; sein Geist war beeinflusst von vagen Eindricken (samkhara) bevor er

den Zustand klarer Bewusstheit erreicht hat. Dann erscheinen ihm die Phanomene, und die Tatigkeit
seiner Sinnes-Organe etc.“ Und, noch einmal bei Burnouf, ibe Lotus de la Bonne Lt ,De

I"ignorance procéda in faculté de las réflexion (sankharal); de la faculté de la réflexion procéda la

connaissance (vinnana); de la connaissance procéda I'union de I'esprit et de la matiere (nama-rupa)

etc. .

In noch friiheren Zeiten nannten eine Anzahl vonodear, vorwiegend Deutsche unter der
Fuhrung von Dr. Dahlke, den Paticca-Samuppadas#nujtanes” abhéngiges Entstehen und

gingen sogar so weit zu behaupten, dagsganze Kette der (12) Bedingungen der Entstehung
einen einzigen karmischen (?) Moment personaler Erfahrung (karmisches Erlebnismoment)

darstellen“!! ** Lauft das nicht tatsachlich auf die sinnlose Beliang hinaus, dass Ursache
und Wirkung, d.h. der karmische Prozess des Wer(¢naHl) und Wiedergeburt (XI=Ill),
Geburt (XI) und Tod (XII), heilsame und unheilsarkarmische Gestaltungen (ll), die
physischen Sinnesorgane (V) und die darauf baslere(Bewusstseins)Eindrucke (VI), dass
alle diese Dinge zusammen entstehen in genau daaohgh Moment, und dass so das Karma
(d.h. die Taten) der vorherigen Geburt zeitgleicht iren Wirkungen Yipakg in der
anschlieBenden Geburt stattfinden? Nun, ich rAumedass Gleichzeitigkeit tatsachlich eine
wichtige Rolle im Paticca-Samuppada spielt, wie vd@pater sehen werden; aber
Gleichzeitigkeit ist nur eine der 24 BedingungenHsleitung zuPatthang welche hier zum

Einsatz kommen.

In der Tat scheint sich nicht einer dieser Autoyemals die Frage gestellt zu haben, aus
welchen irdischen Grinden der Buddha es fir notigeachchtet haben sollte, eine solche
Lehre zu verkinden. Es war sicherlich nicht bloMnzdwecke geistiger Gymnastik! Es
geschah um zu zeigen, durch welche Ursachen unoh@ewyen Leiden ins Leben gerufen
wird; jetzt und spater. Denn der Buddha zeigt imtidea-Samuppada, dass diese
gegenwartige bewusste Existenz (lll etc.), mitiaten No6ten und Leiden, durch unsere

lebenbejahenden heilsamen und unheilsamen Bestgrebud.h. karmische Gestaltungen (II),

13 Der Lotos des guten Gesetzes*, eine Bezeichnfiimgdas Sadharma-pundarika-Sutkokke-kyd, welches
v.a. in China, Japan und Tibet eine gewichtige &Repielt und hohes Ansehen genieRt. UbersetzungverB
Margareta von Borsid,otos-Sutra2009.

14 [FuRnote, Fragezeichen und Ausrufezeichen im @aifiDer falsche Gebrauch der Begriffe ,karmiscintiu
.Karma"“ entstand mit den Theosophen. Was diese iBedyedeuten, kann aus den Gliedern I-lll und IX-X

gelernt werden.



ausgeubt infolge von Unwissenheit (I), BegehrenllfMind Greifen (IX) im vergangenen
Dasein, verursacht ist; und dass unser gegenwakisgmischer Prozess des Werdens (X) die
Ursache ist fur zukunftige Wiedergeburt (XI) undden; und dass nach der Ausléschung von
Unwissenheit (1), Begehren (VIII) und Greifen (IDRein weiteres lebensbekréftigendes
Karma (lI=X) geschaffen wird, und somit keine zukigen Geburten und Leiden mehr
entstehen. Um das zu demonstrieren ist es notwentl@z der vorher erwéhnten Interpreten
— von 3 aufeinanderfolgenden Leben zu sprechen, wasgangenem, gegenwartigen und
zukUnftigem Dasein. Und das ist nicht nur ,eine koemtierende Erklarung“, sondern ist klar
und in unzweideutiger Weise gestltzt durch kanbmsSutta-Texte, wie z.B. das

Mahanidana-Sutta des Digha-Nikaya, wo es heil3t:

Wenn alles Nicht-Wissen (1) und Greifen (IX) ausgeldscht sind, werden weder karmisch
heilsame, unheilsame oder gleichmutige karmischen Gestaltungen (Il = X) gezeugt, und so wird
kein Bewusstsein (lll = Xl) in einem neuen Mutterschol3 wiedererstehen. Und: Wenn kein
Bewusstsein in einem Mutterscho3 erscheint, kdnnen dann Geistigkeit und Koérperlichkeit (1V)

entstehen?

Es soll hier endgiiltig festgehalten werden, dasPdéicca-Samuppada nichts anderes ist als
die Lehre der Bedingtheit und gegenseitigen Abhgkegi all der vielfaltigen
Daseinsphdnomene; sei es in der physischen, seides geistigen Sphare. Er zeigt, wie die
Summe derjenigen Phanomene, welche fur gewohnlihleh”, ,Person” etc. bezeichnet
werden, nicht einfach das Ergebnis blinden Zufalted, sondern wie jedes Ph&anomen in
diesem Daseins-Prozess vollstandig abhangig iseamderen Phanomenen und Bedingungen,
so dass mit der Aufhebung derjenigen Phanomeneheelie Bedingungen fir Wiedergeburt
und Leiden bilden, Wiedergeboren-Werden und daoghaséamtliches Leiden notgedrungen
aufhoren und zu einem Ende kommen. Und eben dagisspringende Punkt und das Ziel
der Lehren Buddha’s: Befreiung aus dem KreislauMdiedergeburten mit all seinen Néten
und Leiden. Somit dient der Paticca-Samuppada dhewweite und dritte Edle Wahrheit zu
erhellen, indem er die Entstehung und die Ausltsghdes Leidens betrachtet (vgl.
Anguttara-Nikaya 111.61), wobei er sie von ihrennéament ab erklart und ihnen eine feste
philosophische Form gibt.

Im Sutta-Pitaka sind es das Nidana-Samyutta desy@tariNikaya (Nid. Samy.) und das
Maha-Nidana-Sutta des Digha-Nikaya, welche am meiBtetails von allen Erklarungen zum

Paticca-Samuppada bieten.



Aus dem Abhidhamma-Pitaka sind das Paccayakaraavitgn und das gan®atthana(vgl.

Kap. VII) in Erwagung zu ziehen. Im letztgenannteret sich jedoch keine ausdrtickliche
Bezugnahme auf die 12, den Paticca-Samuppada koestnden Glieder, sondern die
Phanomene werden hier von einem anderen Blickpamktangeordnet, namlich hinsichtlich

der 24 Bedingungen (s. Kap. VII Einleitung).

Die detaillierteste und kohéarenteste, systematigehiiterung des Paticca-Samuppada findet
sich im Kapitel XVII desVisuddhi-Magga auf dem zu einem Grol3teil der hier vorliegende
Essay basiert, wahrend ich gleichzeitig Gebrauah den oben genannten sowie anderen
kanonischen Quellen mache. Ich habe dartber hiiausommentare zum Abhidhamma und
Visuddhi-Magga herangezogen, und ebenso singhalesische Abharediungie z.B.
Dharmaratna’¥isesha-vistarartha-sahita-paticca-samuppadé&yattvotpatti’8/iniscayaund

andere.

Somit sollte diese vollstadndig auf authentischeh-Raxten und Kommentaren basierende,
kurze Erklarung des Paticca-Samuppada die tats&ehlund orthodoxe Sichtweise des
ursprunglichen Theravada-Buddhismus wiedergebem, sie kann wohl als die erste

wirkliche Erklarung des Paticca-Samuppada in westli Sprache angesehen werden.

Infolge der knappen und lakonischen Ausdruckswemelche zugunsten der Kirze und
Genauigkeit oftmals tbernommen werden musste, mémege der Aussagen auf den ersten
Blick etwas unverstandlich erscheinen, aber wenn sieh einmal daran gewdhnt hat wird

praktisch alles klar und selbstverstandlich.

Bevor der Leser jedoch mit dem Studium dieser Adharg beginnt, mochte ich ihn bitten
die Einleitung und daPatthanaKapitel noch einmal sorgfaltig zu lesen, und sein@eist
und Gedéchtnis die Namen der 24 Bedingungen odedaMaten der Abh&angigkeit

einzupragen, zusammen mit ihren Bedeutung.



Paticca-Samuppada — ,Entstehen in Abh&ngigkeit

.-11.
[1.-11I.
H.-1V.
V.-V.
V.-VI.
VI.-VII.
VIIL.-VIII.
VIIL-IX.
IX.-X.
X.-XI.
X1.-XI1.

Avijja-Paccaya-Sankhara
Sankhara-Paccaya Vinnanam
Vinnana-Paccaya Nama-Rupam
Nama-Rupa-Paccaya Salayatam
Salayatana-Paccaya Phasso
Phassa-Paccaya Vedana
Vedana-Paccaya Tanha
Tanha-Paccaya Upadanam
Upadana-Paccaya Bhavo
Bhava-Paccaya Jati
Jati-Paccaya Jara-Maranam

Evam-etassa kevalassa duhhka-kkhandhassa samudtiya h

Avijjaya tv-eva asesa-viraga-nirodha sankhara-nilmodsankhara-nirodha vinnana-nirodho, vinnana-

nirodha nama-rupa-nirodho, nama-rupa-nirodha saf@ye-nirodho, salayatana-nirodha phassa-

nirodho, phassa-nirodha vedana-nirodho, vedanadin tanha-nirodho, tanha-nirodha upadana-

nirodho, upadana-nirodha bhava-nirodho, bhava-nhadjati-nirodho, jati-nirodha jara-maranam

soka-parideva-dukkha-domanassupayasa nirujjhanti.

Evam-etassa kevalassa dukkha-kkhandhassa nirodho ho

Ubersetzung

l.-11.
[1.-11I.
.-1V.
V.-V.
V.-VI.
VI.-VII.

VIIL-VIII.

VIILL-IX.
IX.-X.
X.-XI.
XL.-XII.

Durch Unwissenheit bedingt sind karmis¢bestaltungen.
Durch karmische Gestaltungen bedingtBstwusstsein.

Durch Bewusstsein bedingt sind Geistigkend Korperlichkeit.
Durch Geistigkeit und Koérperlichkeit bedingind die sechs Grundlagen.
Durch die sechs Grundlagen bedingt ist Eirod.

Durch Eindruck bedingt ist Gefuhl.

Durch Gefuhl bedingt ist Begehren.

Durch Begehren bedingt ist Ergreifen.

Durch Ergreifen bedingt ist Werden.

Durch Werden bedingt ist (Wieder)Geburt.

Durch (Wieder)Geburt bedingt ist Alter unibd.



Durch das vollstandige Verschwinden und Verldschien Unwissenheit werden die karmischen
Gestaltungen ausgeldscht. Durch die Ausloschungatenischen Gestaltungen wird das Bewusstsein
ausgeloscht. Durch die Ausléschung des Bewusstsemmslen Geistigkeit und Korperlichkeit
ausgeldscht. Durch die Ausldschung von Geistighkedtt Korperlichkeit werden die sechs Grundlagen
ausgeloscht. Durch die Ausloschung der sechs Gagedlwird der Eindruck ausgel6scht. Durch die
Ausloschung des Eindrucks wird das Gefuhl ausgbtodaurch die Ausloschung des Geflihls wird
das Verlangen ausgeldscht. Durch die AusléschusgVielangens wird das Ergreifen ausgeldscht.
Durch die Ausléschung des Ergreifens wird das Werdesgeloscht. Durch die Ausloschung des
Werdens wird die (Wieder)Geburt ausgeléscht. DutiehAusloschung der (Wieder)Geburt werden
Alter und Tod ausgeldscht. So findet die Ausloschwon allem Leiden statt.

Im Visuddhi-MaggaKap. XVII wird hervorgehoben und auch begrindetrwm der Buddha
verschiedene Methoden bei der Behandlung des Raanuppada angewendet hat. Die erste
und Ubliche Methode fiihrt nacheinander vom I. zulh Kaktor, die zweite vom VII. zum
XIl. Faktor, die dritte in absteigender Reihenfolgen XIl. zu 1., und die vierte in
absteigender Reihenfolge von VIII. zu I. Tats&dhiedoch gibt es neben den hier erwéhnten
vier Methoden noch einige andere Methoden, die isicSutta-Pitaka finden, z.B. eine vom
lll. zum XII. Faktor fuhrende (Nid. Sam. 49) odene vom V. zum VIII. Faktor fihrende
(eben dort), wéahrend iMibhangaKap.VI. sogar 24 verschiedene Methoden erwahntierer

Hier sollen einige Beispiele der oben erwéhnten Methoden angefiihrt werden:
1. Methode (wie zu Beginn dargestellt)
2. Methode

Und wahrend des Gutheil3ens und der Wertschatzung des Gefiihls (VII) kommt Lust auf. Aber
Lust nach Geflihl bedeutet Ergreifen, und durch Ergreifen bedingt ist der Prozess des Werdens,
durch den Prozess des Werdens bedingt ist die (Wieder)Geburt, und durch (Wieder)Geburt
bedingt sind Alter und Tod (XIl), Schmerz, Kummer, Leid, Betriibnis und Verzweiflung. So

entsteht die ganze Masse des Leidens (Nid. Sam.).
3. Methode

Durch (Wieder)Geburt bedingt sind Alter und Tod: so wurde es verkiindet. Aber sind, Ihr
Monche, Alter und Tod tatséachlich durch (Wieder)Geburt bedingt, oder nicht? Oder wie verhalt
es sich sonst? Alter und Tod, oh Erhabener, sind bedingt durch (Wieder)Geburt. Dieser Ansicht
sind wir. Durch den Prozess des Werdens bedingt ist (Wieder)Geburt: so wurde es verkindet.

... Durch Unwissenheit (1) bedingt sind die karmischen Gestaltungen: so wurde es verkiindet. ...

(ib.)



4. Methode

Durch was, lhr Mdnche, sind diese vier Nahrstoffe (stoffliche Nahrung, Sinneseindriicke,
Gestaltungen, Bewusstsgibedingt, was ist ihr Ursprung, wodurch werden sie gezeugt, wie
entstehen sie? Durch Verlangen (VIII) bedingt sind diese vier Nahrstoffe. ... Durch was, lhr
Moénche, ist Verlangen bedingt? ... ist Gefiihl bedingt? ... sind die karmischen Gestaltungen

bedingt? Durch Unwissenheit (1) ...

[-1l. DURCHUNWISSENHEIT BEDINGT SIND DIE KARMISCHENGESTALTUNGEN

L,Jnwissenheit* avijja) wird im Sutta-Pitaka erklart als ein Nicht-Vetst® der Vier Edlen
Wahrheiten hinsichtlich der Leidhaftigkeit des Daseseiner Entstehung, seiner Aufhebung
und dem zur Aufhebung fuhrenden Pfad; und im Abdndima-Pitaka dartber hinaus als ein
Nicht-Verstehen der vergangenen, zukinftigen sodée vergangenen und zukinftigen
Existenz, und als ein Nicht-Verstehen des abhangigetstehens aller Phdnomene des
Daseins.

Mit ,karmischen Gestaltungen‘s@nkhara sind die Wiedergeburt erzeugenden, heilsamen
und unheilsamen Willensregungerei{ang gemeint, die sich in korperlichen, sprachlichen
oder geistigen Handlungenkamma Sanskrit karmg niederschlagen. Sowohl in den
Lehrreden als auch im Abhidhamma werden sie meiskéassifiziert als: 1. verdienstvoll
(punnabhisankhana als solche entweder der Sinnessphare (1-8) @elerfiinf Vertiefungen
der feinkérperlichen Sphare (9-13) zugehorend;i¢htsverdienstvoll &-punnabhisankhana

nur der Sinnessphare angehdrend (22, 23); 3. unétsdich @nenjabhisankhana den vier
Vertiefungen der Unkorperlichen Sphare zugehoraddi(). Von diesen sind 1 & 3 weltlich
heilsam [okiya-kusald, wahrend 2 unheilsam iséKusalg. Karmisch neutraleafyakata
und heilsame Uberweltliche Zustandek(ittara-kusaly kommen hier nicht in Betracht, da

sie keine Gestaltungen sind, d.h. keine Wiederdsi@edingungen.

(Heilsame karmische Gestaltungen) Unwissenheit kanheilsame karmische Gestaltungen
eine Bedingung auf (a) die Weise eines Objekts @ammana s. Patthang, oder (b) auf

die Weise eines Entscheidenden Anlagmissayas. Patthang.

a) Wenn wir zum Beispiel unsere eigene Unwisserdugt die eines anderen als Gegenstand
der Meditation heranziehen, und sie z.B. als et®ekadliches betrachten, schaffen wir
dadurch karmisch heilsame Willensregungen; d.hdigastvolle karmische Gestaltungen. In

diesem Fall ist Unwissenheit fur diese verdiensévokarmischen Gestaltungen — welche der



Sinnessphare zugehorig sind — eine Bedingung, insiendas Objektafammana unserer

Meditation ist.

Oder, wenn wir mit Wissens-Blick (in der Feinkdrdpgren Sphére) Unwissenheit im Geist
einer anderen Person erkennen, sind die zu diesdr géschaffenen verdienstvollen
karmischen Gestaltungen in der Feinkdrperlichena8plbhangig von der Unwissenheit als
ihrem Objekt.

b) Aber wenn wir, um Unwissenheit zu Uberwindemadh angewiesen sind verdienstvolle
Handlungen auszufihren und Selbst-Kontrolle zu tpigken — welche der Sinnessphére
zugehorig sind — oder die Vertiefungen der Feinkdighen Sphéare zu erlangen, dann sind in
diesem Fall alle dadurch erzeugten verdienstvokanmischen Gestaltungen von der

Unwissenheit als Entscheidendem Anlass abhanogignissaya

(Nicht verdienstvolle karmische Gestaltungen) Wedurch Denken an einen Zustand der
Unwissenheit jedoch Gier oder andere unheilvolléri®mene aufsteigen, dann sind diese
nicht verdienstvollen karmischen Gestaltungen vaiwidsenheit abhangig, bedingt durch
Unwissenheit auf die Weise eines Objektsa(nmana.

Oder, wenn wir diesem Zustand der Unwissenheit @lgekt gro3e Aufmerksamkeit
zukommen lassen, unseren Geist darauf konzentrigrdnihn auf gierige Weise geniel3en,
dann ist Unwissenheit fur diese karmisch nicht ierstvollen Gestaltungen eine Bedingung
auf dem Wege eines Vorherrschenden Objedtanimanadhipatis. Patthang, und auf dem

Wege eines Entscheidenden Anlasses durch ein Qljgikchmanupanissayas. Patthang.

Oder, wenn geblendet und angetrieben von Unwissenjgenand dazu verfuhrt wird
Verbrechen oder irgendwelche anderen nicht vertliehlsn karmischen Handlungen zu
begehen, dann sind diese nicht verdienstvollen isaitan Gestaltungen von Unwissenheit

als ihrem Entscheidenden Anlaspénissayabedingt.

Die mit jedem unmittelbar vorangehenden ImpulsivaiMimt verbundene Unwissenheit ist fur
die nicht verdienstvollen karmischen Gestaltungetieg unmittelbar folgenden Impulsiv-
Moments favang s. Vibh. Ill) eine Bedingung auf dem Wege der Aeamyung é&nantarg,
Unmittelbarkeit §amantarg, auf dem Wege eines Entscheidenden Anlass dereAngng
(anantaraupanissayaauf dem Wege der Wiederholurasévang der Abwesenheitn@tthi)
und des Geschwunden-Seingata).



Im exakten Moment der Ausfiihrung einer nicht vendteollen karmischen Gestaltung ist
Unwissenheit fir die damit verbundene, nicht versieolle karmische Gestaltung eine
Bedingung auf die Weise einer Wurzehefy, Zusammen-Entstehungsaha-jatg,
Gegenseitigkeit gnnamanng Grundlage rfissayd, Verbunden-Sein s@mpayutty
Anwesenheitdtthi) und Nicht-Geschwunden-Seiavigatg.

(Unerschitterliche karmische Gestaltungen) Fir dieerschutterlichen karmischen
Gestaltungen kann Unwissenheit nur auf dem WegeseiBntscheidenden Anlasses
(upanissayh eine Bedingung sein. Wenn namlich, zum Zwecke dberwindung von
Unwissenheit, wir die vier Vertiefungen der Unkditmilen Sphare erzeugen, dann sind diese
unerschutterlichen karmischen Gestaltungen der frelen Sphare von Unwissenheit als

ihrem Entscheidenden Anlass abhéngig.

Ich méchte an dieser Stelle die Aufmerksamkeit afalenken, dass Unwissenheit, obgleich offensichtiine
Bedingung, keineswegs die einzige Bedingung fimische Gestaltungen ist; und so verhélt es siclh auc
allen anderen Fallen. Denn alle bedingt entstand@&m&nomene des Paticca-Samuppada sind noch Jen vie
anderen Bedingungen als der in der Abfolge davieestden abhangig, und alle sind in vielféltiger Weis

aufeinander bezogen und gegenseitig voneinandénalih

[I-11l. DURCH DIE KARMISCHENGESTALTUNGEN BEDINGT ISTBEWUSSTSEIN

Hier sind mit ,Bewusstsein“vinnang nur diejenigen Klassen des Bewusstseins gemeint,
welche Ergebnissevipakg der heilsamen oder unheilsamen karmischen Gastpdh aus
friheren Existenzen sind (34-65), namlich: AugerGhr-, Nasen-, Zungen und
Korperbewusstsein (d.h. Sehwahrnehmung, HoOrwahroegmetc.), mit entweder
erfreulichen oder unerfreulichen Objekten; je nachdb sie die Wirkungen heilsamer (34-
38) oder unheilsamer (50-54) Handlungen sind. Wsaite das Empfangende
(sampaticchanp ,Geist-Element® (ano-dhatyy — die Sinnesobjekte rezipierend und
entweder die Wirkung heilsamen (39) oder unheilsani@s) Karmas. Weiterhin das
Untersuchendesantirang und Registrierendetgd-arammang nicht von ethischen
Wurzeln begleitete, ,Geist-Bewusstseins-Elementhaiio-vinnana-dhady welches als
Wirkung heilsamer karmischer Gestaltungen entwgdarFreude (40) oder Indifferenz (41)
begleitet ist, und, als Wirkung unheilsamer karmécGestaltungen, von Indifferenz (56).
Weiterhin jene 8 karma-gewirkten, von den ethischéfurzeln Gierlosigkeit und
Hasslosigkeit begleiteten, erhabenen Zustande @gsstler-, Wiedergeburt-, Sterbe- und
Unterbewusstseins, entweder mit Wissen verbunden midht, von Freude oder Indifferenz

begleitet, vorbereitet oder nicht (42-49). Weitarldas karma-gewirkte Bewusstsein der



Feinkorperlichen und Unkdorperlichen Sphare (57465)Ige der in einem friiheren Dasein

praktizierten Vertiefungen.

Die karmischen Gestaltungen sind nun fur alle abid@rma-gewirkten Klassen des
Bewusstseins, also auch fur das Wiedergeburts-Bsseia patisandhi-vinnanp eine
Bedingung auf die Weise von Karma, und somit eblnfauf die Weise eines
Entscheidenden Anlasuganissayp Denn im Tika-Patthanaheil3t es: ,Heilsames und
unheilsames Karma ist fur seine Wirkungen eine Bgpaigen auf die Weise eines
Entscheidenden Anlass.”

Wiedergeburts-Bewusstsein entsteht nur im unmételty Moment der Empféangnis.

Im Sutta heildt es:

~Wenn alles (I) Nicht-Wissen und Haften ausgel6scht sind, werden weder karmisch
verdienstvolle noch nicht verdienstvolle noch unerschitterliche (II) karmischen Gestaltungen

produziert, und somit wird kein (lll) Bewusstsein erneut im SchoR einer Mutter entstehen."

(Nid. Samy. 41)
[1I-1V. DURCHBEWUSSTSEIN BEDINGT SINOGEISTIGES UNDK ORPERLICHKEIT

»Wenn kein Bewusstsein im Schol3 eine Mutter erscheint, werden in diesem Fall (IV) Geistiges und
Korperlichkeit entstenen?” (Nid. Sutta) ,So wie zwei Biindel von Schilfrohr gegenseitig aneinander

lehnen, so sind Geistiges und Kérperlichkeit abhéngig von Bewusstsein” (Nid. Sutta 67)

,Geistiges” famg bezieht sich hier nur auf die drei geistigen G d.h. karma-gewirkte
Gefiuihle, Wahrnehmung und — mit Ausnahme von Taldid9 — einige wenige allgemeine
geistige Gestaltungen, denn die vierte Gruppe B@wusstseins-Gruppe, ist hier bereits als
eine Bedingung der Geistigkeit angefihrt.

Abgesehen vom Paticca-Samuppada ist GeistigkadtB@zeichnung fir alle vier geistigen Gruppen.

.Korperlichkeit* (rupa) besteht aus den vier priméaren physischen Element&estigkeit,

Flissigkeit, Hitze, Bewegung — und allen darauskgigten korperlichen Phanomenen.

Im Sutta heildt es:

Wahrnehmung, Streben, Eindruck und Aufmerksamkeit werden (in dieser Verbindung,Geistiges*
genannt. Die vier primaren physischen Elemente, und die daraus abgeleitete Korperlichkeit,

werden ,Korperlichkeit" genannt. (Majjhima-Nikaya, 9)



Die oben erwahnten Phanomene, zusammen mit Sammhohgeistiger Vitalitat sind diejenigen 7 priméren
allgemeinen Qualitaten, welche in jedem Bewusstserkommen, und die einzigen der finf Klassen des

Sinnesbewusstseins (vgl. Tab. 34-38).

(Bewusstsein und Geistiges) Die karma-gewirktensgga des Bewusstseins sind fir die
gleichzeitig entstehenden drei geistigen Gruppemdhrend der Lebensdauer, sowohl wie
zum Zeitpunkt der Wiedergeburt etc. — eine Bediggawof dem Wege der Zusammen-
Entstehung gaha-jatg, Gegenseitigkeitahnamanng Grundlage ffissayd, Verbunden-Sein
(sampayutty Fahigkeit (ndriya, Geist-Fahigkeit), Anwesenheitatthi) und Nicht-
Geschwunden-Seimayigatg).

(Bewusstsein und Korperlichkeit) Bewusstsein istdieé sechs physischen Sinnesorgane nur
im Moment ihres Entstehens eine Bedingung auf deegé&Vder Zusammen-Entstehung,
Karma-Wirkung vipaka, Nahrstoff @hara), Fahigkeit, Unverbunden-Seinvifpayutta,
Anwesenheit, Nicht-Geschwunden-Sein und Gegenkeitig Fir die verbleibenden
korperlichen Phanomene ist es auf dieselben Weasss Bedingung; mit Ausnahme von
Gegenseitigkeit.

Es gibt noch viele weiter Weisen, in denen karmaidgees Bewusstsein eine Bedingung fur

die zahlreichen kdrperlichen und geistigen Phan@msn
IV-V. DURCH GEISTIGES UNDK ORPERLICHES BEDINGT SIND DIE6 GRUNDLAGEN

Die ,sechs Grundlagen‘ayatang ist eine Bezeichnung fir die finf physischen $sorgane
(Augen-, Ohren-, Nasen-, Zungen- und Korper-Seisit) und die ,Geist-Grundlage*
(manayatang letzteres ist ein Sammelbegriff fir die versdeieen Klassen des
Bewusstseins (vgl. Vibh. I11).

,Geistiges® famg bezieht sich wieder auf die oben genannten dexmk-gewirkten
geistigen Gruppen, wahrend ,Koérperlichestiga) sich in diesem Fall auf die vier primaren
physischen Elemente, die sechs physischen Orgadedie physische Lebensfahigkeit
bezieht.

Das physische Organ bzw. der Sitz des Geistesidn mit der Geist-Grundlage verwechselt werden.

(Geistiges und Geist-Grundlage) Im Moment der Emgfés sowie wahrend der
Lebensdauer sind die drei geistigen Gruppen fir Giést-Grundlage (Bewusstsein) eine
Bedingung auf mindestens sieben Weisen; namlichchduZusammen-Entstehung,

Gegenseitigkeit, Grundlage, Verbunden-Sein, Karmddig, Anwesenheit und Nicht-



Geschwunden-Sein; einige geistige Phanomene (zd3loGigkeit etc.) auch auf die Weise
einer Wurzel ljety; einige (z.B. Geist-Wollennfind-volitio] und Geist-Eindruck) auf die
Weise eines Nahrstoffaliara).

Die verdienstvollen und nicht verdienstvollen ggsh Phanomene — welche hier jedoch
nicht in Betracht kommen — sind fur die Geist-Grage eine Bedingung auf dieselben
Weisen, mit Ausnahme von Karma-Wirkung. Einige semk Bedingung auf die Weise einer

Wurzel (z.B. Gier, Hass etc.), einige auf die Wasees Nahrstoffs.

(Geistiges und die funf physischen Sinnesorgan-@agen) Karmisch gewirkte, von den

funf Sinnesorganen abhangige geistige Phanomehedj@jenigen geistigen Ph&dnomene, die
mit Augen-Bewusstsein, Hor-Bewusstsein etc. verbansind), sind wahrend der Lebens-
Dauer fur die funf physischen Sinnesorgan-Grundiagjee Bedingung auf dem Wege der

Nachher-Entstehung, Unverbunden-Sein, AnwesenhdifNicht-Geschwunden-Sein.

(Korperliches und Geist-Grundlage) Das physischga@rdes Geistes ist zum Zeitpunkt der
Empfangnis fur die Geist-Grundlage eine Bedingung dem Wege der Zusammen-
Entstehung, Gegenseitigkeit, Grundlage, Unverbw®kn, Anwesenheit und Nicht-

Geschwunden-Sein.

Der Geist wirkt ndmlich im Embryo vom ersten Mometdr Empfangnis an. Daher entsteht nur bei der
Empféangnis das physische Organ des Geistes ,gleitidiz mit dem Bewusstsein, beide fureinander
Bedingungen darstellend; wahrend [ansonsten] dasigithe Organ des Geistes eine Grundlage fur das

Bewusstsein durch seine Anwesenheit und sein NBgsehwunden-Sein ist.

(Korperliches und die funf physischen Sinnesorganr@Glagen) Die vier primaren

physischen Elemente sind fir jede der anderen filnysischen Sinnesorgan-Grundlagen
(Augen, Ohren etc.) — aber nur fir den Moment, waiererstmalig ins Dasein treten — eine
Bedingung auf dem Wege der Zusammen-Entstehungesenheit und Nicht-Geschwunden-

Sein.

Von den funf empfindungsfahigen Organen erschédinpérliche Sensitivitat erstmals im menschlicherbBr,

wahrend die anderen Organe spater erscheinen.

Wahrend der Lebensdauer sind die vier Element@i&ifinf Sinnesorgane eine Bedingung

auf dem Weg einer Grundlagaeigsayq, Anwesenheit und Nicht-Geschwunden-Sein.



Physische Lebensfahigkeit ist wéhrend der Lebersdals auch zum Zeitpunkt der
Empfangnis fur die funf physischen Sinnesorganee ddedingung auf dem Weg der
Anwesenheit, des Nicht-Geschwunden-Seins und dagksit.

Mit anderen Worten, die finf Sinnesorgane sind edej Zeit abhangig von der Anwesenheit [d.i. vom

Vorhandensein] der physischen Lebensfahigkeit.

Stoffliche Nahrung ist fir die funf SinnesorganeneeiBedingung auf dem Wege von

Anwesenheit, Nicht-Geschwunden-Sein und Nahrstoff.
Anders ausgedruckt, die finf Sinnesorgane kdnnebestehen solange stoffliche Nahrung vorhanden ist

(Korperlichkeit und Geist-Grundlage) Die funf phgaien Sinnesorgane sind wéhrend der
Lebensdauer fir die funf Arten von Sinnes-Bewusgstege z.B. Augen-Bewusstsein usw.
eine Bedingung auf die Weise einer Grundlage, eHrgstehung fure-jatg, Fahigkeit,
Unverbunden-Sein, Anwesenheit und Nicht-Geschww&kn.

Anders gesagt, diese funf Arten von Sinnesbewusskgmnen nicht entstehen ohne das Vorher-Entstatien

Anwesenheit und die Fahigkeiten der funf physiscBiEmesorgane als Grundlage.

Das physische Organ des Geistes ist wahrend deenkdbuer fiir die Geist-Grundlage
(Bewusstsein) eine Bedingung auf dem Weg von Gaggll Vorher-Entstehung,

Unverbunden-Sein, Anwesenheit und Nicht-Geschww®kdn.

Mit anderen Worten, Bewusstsein hangt wahrend @dehsdauer von der Grundlage, Vorher-Entstehung und

Anwesenheit des physischen Organs des Geistes ab.

V-VI|. DURCH DIE SECHSGRUNDLAGEN BEDINGT ISTEINDRUCK

Die sechs Arten von ,Eindruck“pbassa sind: Augen-Eindruck, Ohr-Eindruck, Nasen-
Eindruck, Zungen-Eindruck, Korper-Eindruck und G&sdruck, welche hier entweder die
die Wirkungen von heilsamen oder unheilsamen Kasimd. Sie sind mit allen obigen Arten

von karma-gewirktem Bewusstsein verbunden (Talb534-

(Die funf physischen Sinnesorgan-Grundlagen und fdig Sinneseindriicke) Die funf

Sinnesorgan-Grundlagen (Augen-Sensitivitat etad §iir die damit korrespondierenden funf
Arten von Sinnes-Eindriicken (verbunden mit AugemvB&stsein etc.) eine Bedingung auf
die Weise einer Grundlage, Vorher-Entstehung, Ra@nigUnverbunden-Sein, Anwesenheit

und Nicht-Geschwunden-Sein.



Hier soll daran erinnert werden, dass die funf @gygen Sinnesorgane in den 20 Fahigkeiten enthsiielh und
dass die fiinffachen Sinneseindriicke (die mit demmeé&ibewusstsein verbunden sind) nicht stattfindemén,
wenn die physischen Sinnesorgan nicht bereits aardeh sind, oder wenn sie nach ihrem Entstehemscho

wieder verschwunden sind.

(Geist-Grundlage und die funf Sinnes-Eindriicke) fhief Klassen des Sinnes-Bewusstseins
(enthalten in der Geist-Grundlage) sind fur die daverbundenen finf karma-gewirkten
Sinnes-Eindriicke zu jeder Zeit eine Bedingung arh dVeg von Zusammen-Entstehung,
Gegenseitigkeit, Grundlage, Karma-Wirkung, NahfstofFahigkeit, Verbunden-Sein,
Anwesenheit und Nicht-Geschwunden-Sein.

Auch hier miissen wir uns daran erinnern, dass B&gei® und seine geistigen Begleitfaktoren, alschau
Eindruck, alle gleichzeitig entstehen, sich gegiigsbedingen und untrennbar miteinander verbursled; nur
dass die fiinf Arten des Sinnes-Bewusstseins KarnmkeMgen sind und als Nahrung und Fahigkeit bétetc

werden.

(Die funf physischen Sinnesobjekt-Grundlagen und flinf Sinneseindricke) Die funf
physischen Sinnesobjekt-Grundlagen (wie Sehobjdidn etc.) sind flr die damit
einhergehenden funf Sinneseindriicke (Seheindruck eihe Bedingung auf die Weise von
Objekt, Vorher-Entstehung, Anwesenheit und Nichs¢svunden-Sein.

Das bedeutet, wenn die funf physischen Objekte nmicht erschienen sind oder wenn sie nach ihrem

Erscheinen wieder verschwunden sind, kein entspretds Sinnes-Bewusstsein entsteht.

(Die sechs Objekt-Grundlagen und der Geist-Eindrubike sechs Objekte — d.h. die
physischen Objekte und das Geist-Objekt (s. Vilbh—Isind fur den Geist-Eindruck eine
Bedingung lediglich auf dem Weg eines Objekts.

VI-VII. DURCHEINDRUCK BEDINGT ISTGEFUHL

Es gibt sechs Arten von Geflihledand, entstehend aus Augen-Eindruck, Ohren-Eindruck,
Nasen-Eindruck, Zungen-Eindruck, Korper-Eindruckl @eist-Eindruck. Mit jeder Art von
Bewusstsein ist untrennbar Gefuhl verbunden. Hiemmen jedoch nur die karmisch
gewirkten Gefuhle in Betracht, d.h. solche Gefulle mit den oben erwéhnten Klassen
karma-gewirkten Bewusstseins und karma-gewirktediicke verbunden sind.

(Die funf Sinneseindriicke und die funf Gefuhle) Diaf Sinneseindriicke (Augen-Eindruck
etc.) sind fur die damit korrespondierenden flinfeArvon Gefuhl (durch Augen-Eindruck

entstanden etc.) eine Bedingung auf achtfache Waglich als Zusammen-Entstehung,



Gegenseitigkeit, Grundlage, Karma-Wirkung, Nahfstgerbunden-Sein, Anwesenheit und
Nicht-Geschwunden-Sein.

Auch hier muss der Leser sich daran erinnern, disgeistigen Phdnomene in ein und demselben Zdistas
Bewusstseins, also auch der obige Sinnes-Eindmdldie entsprechenden flinf Arten von Geflihlen, ratlig

voneinander gegenseitig abhangen durch ihr gemass&ntstehen, ihre Anwesenheit, ihr Verbunden-Stein

(Die funf Sinneseindriicke und das Rezeptiv-Bewesststc.) Die funf Sinneseindrticke sind
fur die mit dem Rezeptiv-Bewusstsein (39, 55), BBéfvusstsein (40, 41, 56) und Registrier-
Bewusstsein (40-49, 56) verbundenen Gefiihle eirtknBang lediglich auf die Weise eines

Entscheidenden Anlasgfanissaya

Die funf Sinneseindriicke sind namlich nur verbundeh Augen-Bewusstsein etc., und gehen diesen ander
Bewusstseinsklassen voran. Fir das Rezeptiv-Beseaisssind sie jedoch auch noch eine Bedingung &uf d

Weise der Unmittelbarkeis@manantara

(Geist-Eindruck und Registrier-Bewusstsein) GeisidEick ist fur die gleichzeitig
entstehenden karma-gewirkten Gefiihle, die mit dexgistrier-Bewusstsein verbunden sind
(40-49, 56) eine Bedingung auf die obigen acht \&feis

(Geist-Eindruck und Empfangnis etc.) Fur diejenigemma-gewirkten Geflhle, welche in
allen drei Sphéaren zur Zeit der Empfangnis entsiehm Unterbewusstsein und zum
Zeitpunkt des Todes (41-49, 56-65), sowie fur digjen Gefiihle welche zusammen mit dem
Registrier-Bewusstsein aufkommen (40-49, 56): fir diese bildet Geist-Eindruck,
verbunden mit dem ,Aufmerken an der Schwelle desst€& (nano-dvaravajjanp —
welches allerdings nicht karma-gewirkt, sonderm fenktional kriya) ist — eine Bedingung

auf die Weise eines Entscheidenden Anlass.

VII-VIll. DURCHGEFUHL BEDINGT ISTBEGEHREN

Hinsichtlich der sechs Objekte gibt es sechs Aviem Begehrentanhg, namlich Begehren
nach Sehobjekten, Ténen, Gertichen, Geschmack,arastbnd Geistobjekten.

Wenn mit Bezug auf eines dieser Objekte Begehrendem Verlangen nach sinnlichem
Vergnugen aufkommt, heil3t es ,sinnliches Begehrgaimma-tanhp Wenn es mit dem
Glauben an die Bestandigkeit personlicher Existarbunden ist, heild3t es ,Begehren nach
Dasein* phava-tanha Wenn es mit dem Glauben an die Ausléschung @estplichen

Existenz verbunden ist, heil3t es ,Begehren nachivtleiung“ {ibhava-tanha



Jedes mit irgendeinem karmisch gewirkten Bewusstgeibundene Geflhl ist fir Begehren
eine Bedingung auf die Weise eines Entscheidend#ass; egal ob das Geflihl angenehm,
schmerzhaft oder indifferent ist. Denn sogar sclzhmetes Gefiihl kann eine Bedingung fur
Begehren sein, denn durch schmerzhaftes Geflihinggedionnen das Verlangen und

Begehren nach Glick entstehen.
VIII-IX. DURCHBEGEHREN BEDINGT ISTERGREIFEN(GREIFEN, HAFTEN)

Die vier Arten von Ergreifenupadana sind: 1. Sinnliches Ergreiferkgmupadang 2.
Ergreifen von falschen Ansichterdithupadang, 3. Haften an Regeln und Ritualen

(silabbatupadang 4. Haften am Glauben an ein Sellztg-vadupadana

Sinnliches Begehren ist fur sinnliches ErgreifemeeiBedingung auf dem Weg von

Entscheidendem Anlass. Begehren ist fur die gleitigzentstehenden anderen drei Arten
von Ergreifen eine Bedingung auf die Weise von Ausan-Entstehung, Gegenseitigkeit,
Grundlage, Verbunden-Sein, Anwesenheit, Nicht-Gesdden-Sein und Wurzel (Gier); fur

das nicht gleichzeitig entstehende Ergreifen jedstles nur eine Bedingung auf die Weise
eines Entscheidenden Anlass.

IX-X. DURCHERGREIFEN BEDINGT IST DERFPROZESS DESWVERDENS

Der ,Prozess des Werdengihavg ist von zweifacher Art: 1. ,Karma-ProzesXaMmma-
bhavg, d.h. die aktive Seite des Daseins, und 2. ,Whgeleurt-Prozess‘uppatti-bhava, d.h.

die passive (reaktive), karma-gewirkte Seite descive.

(1) Der ,Karma-Prozess" besteht aus Wiedergebuigrenden Willensregungeoetana,
und den damit verbundenen Phanomenen, welchewsbaramen genommen als Karma oder

Handlung gelten. Wie es iMibhangaheil3t: Was ist zu dieser Gelegenheit der Karma-Prozess?

— Es sind die verdienstvollen, nicht verdienstvollen und unerschutterlichen karmischen Gestaltungen

(s. I-11.). Dies wird der Karma-Prozess genannt. Dartiber hinaus wird alles zu Wiedergeburt filhrende

Handeln als Karma-Prozess bezeichnet."

Somit ist ,Karma-Prozess" ein Sammelbegriff flr \dkegeburt erzeugende Willensregungen
und alle damit einhergehenden geistigen Phanonwgiteend das 2te Glied der Formel [des
Abhéngigen Entstehens], die karmischen Gestaltu(ggerkharg, demPatisambhida-Magga

(Nanakatha Nr.4) zufolge nur die Wiedergeburt egeaden Willensakte bezeichnet.

Ubrigens, da von den Willensregungeetang haufig als dem dominierenden und aktiven Faktdemuall den

verschiedenen, zur Gruppe der ,karmischen Gestgtih(sankhard gehdrenden Phadnomenen, gesprochen



wird, ware es nicht wirklich verkehrt — mit Ausnadnvon den karmisch neutralen Zustanden — diese als
,Gruppe der karmischen Gestaltungen” zu bezeichksnist tatsachlich diese Gruppe welche das Kamaa u

den Charakter ausmacht.

(2) Der Wiedergeburt-Prozess besteht kurz gesagtien karma-gewirktervipakg Gruppen
des Daseins. InVibhangaVI. heil3t es: Was ist bei dieser Gelegenheit der Wiedergeburt-

Prozess? — Das ist der Prozess des Werdens in der Sinnessphare, der Feinkérperlichen Sphare, der
Unkdrperlichen Sphare, der Wahrnehmungs-Sphare, der Nicht-Wahrnehmungs-Sphare, der Weder-
Wahrnehmung-noch-nicht-Wahrnehmungs-Sphéare (d.h. der Unbewussten Wesen, die nur eine Gruppe,
namlich die Korperlichkeits-Gruppe besitzen, wodieie Wiedergeburt in dieser Sphare durch die Edaggler

4ten Vertiefung verursacht )sidie vier-Gruppen-Sphare (Unkorperliche Sphajedie flinf-Gruppen-Sphéare

(Sinnessphare und Feinkorperliche Sphaties wird Wiedergeburt-Prozess genannt.”

Angetrieben durch sinnliches Ergreifdranupadanpaschafft man verdienstvolle oder nicht
verdienstvolle karmische Prozesse, welche zu éilexdergeburt in der entsprechenden
Sphare fuhren. Oder angetrieben durch sinnlichdseefa@an Freude und Glick (welche man
in der Feinkorperlichen oder Unkorperlichen Sphéate finden hofft), kann einer die

Vertiefungen der Feinkorperlichen und Unkorperlich8phare praktizieren und infolge
dessen in einer dieser hoheren Spharen wiedergeta@melen. In so einem Fall ist sinnliches
Ergreifen die Bedingung fur diesen verdienstvolléfarma-Prozess, der zu einer

Wiedergeburt in diesen Sphéaren fihrt.

Oder, angetrieben von ,Haften an falschen Ansich{elitthupadand, d.h. dem Glauben
daran, dass das Ich Ausléschung in einer der Spsbaren erlangt, kann man einen Karma-
Prozess schaffen, der Wiedergeburt in dieser dpmri€phére bewirkt. In diesem Fall ist
Haften an falschen Ansichten eine Bedingung fuselieKarma-Prozess, der Wiedergeburt in

einer der drei Spharen bewirkt.

Auf die gleiche Weise kann ,Haften an Regeln undu&en“ @ilabbatupadana und
,Hangen am Selbst-Glaubenat{a-vadupadanpeine Bedingung fur einen solchen Karma-
Prozess sein, der eine Wiedergeburt in einer doreeiSphéaren bewirkt.

Fur das Dasein in der Feinkdrperlichen und der Wmkidichen Sphare, sowie fir den
heilsamen Karma- und Wiedergeburt-Prozess in dareSsphére ist dieses vierfache Haften

eine Bedingung nur auf dem Wege eines Entscheidefdiass (panissaya

Im sinnlichen Dasein [der Sinnessphére] sind dieige Arten des Anhaftens fur den
gleichzeitig entstehenden, unheilsamen Karma-Psoeese Bedingung auf dem Weg von

Zusammen-Entstehung, Gegenseitigkeit, Grundlagebwelen-Sein, Anwesenheit, Nicht-



Geschwunden-Sein und Wurzel (Gier); aber fur dehtngleichzeitig entstehenden Karma-

Prozess sind sie eine Bedingung nur auf die Wenss &ntscheidenden Anlass.
X-X|. DURCHWERDEN BEDINGT ISTWIEDERGEBURT

.(Wieder)Geburt* fati) wird hier als die Manifestation der funf Dasef@sippen
(Korperlichkeit, Gefuhl, Wahrnehmung, geistige @éshgen, Bewusstsein) bei der

Empfangnis erklart, welche in der Welt der Menscimemutterschol3 stattfindet.

Der Ausdruck ,Werden“ lthavg in diesem Zusammenhang, d.h. als Bedingung der
Wiedergeburt, ist als ,Karma-Prozess des Werdétmhma-bhavazu verstehen.

Dieser Karma-Prozess ist fur die Wiedergeburt @edingung auf die Weise von Karma,

und somit auch auf die Weise eines entscheidendéss (s. II-111.).

Auf die Frage, wie man wissen kann ob der Karma&s®e tatsédchlich die Bedingung der

Wiedergeburt ist, wird inVisuddhi-magga&VII folgende Antwort gegeben:

Weil, auch wenn die aulReren Umstande absolut identisch wéaren, es immer noch einen
Unterschied bei den Lebewesen zu erkennen gébe hinsichtlich ihrer Begabungen, ob sie
Schurken oder edel sind etc. Sogar wenn die aul3eren Bedingungen wie Sperma und Blut von
Vater und Mutter dieselben wéren, kdnnten noch immer diese Unterschiede wahrgenommen
werden; selbst bei Zwillingen. Diese Unterschiede kénnen nicht ursachenlos sein, da sie
jederzeit und bei allen Lebewesen vorhanden sind.™ Sie kénnen keine andere Ursache haben
als den Karma-Prozess. Und weil in der eigenen Lebenskontinuitat solcher wiedergeborener
Wesen keine andere Ursache gefunden werden kann, missen diese Unterschiede ein Folge
des Karma-Prozesses sein. Karma (Tat) ist namlich die Ursache fur die Unterschiede zwischen
den Wesen, hinsichtlich hohem und niedrigem Stand etc. Darum hat der Buddha gesagt:
"Karma trennt die Wesen in Vornehme und Geringe.” (Majjhima-Nikaya, Nr. 135). In diesem
Sinne sollten wir erkennen, dass der Prozess des Daseins [der Karma-Prozess] die Bedingung

fur die Wiedergeburt ist.

Dass in diesem immer und immer wieder erneuertead3s der Wiedergeburt im absoluten
Sinne kein Selbst, keine Ich-Identitat auRerhalsseli konditional bedingten, entstehenden
und vergehenden Phanomene zu finden ist, dieseldfakwird vom Buddha mit den Worten

ausgedruckt:

15 Der Satz lautet im Englischen: ,This differencemat be without a cause, as it can be notateahy time, and
in any being.” Die Originalstelle invisuddhimagggedoch lautet: ,Solche Eigentimlichkeiten sindhniohne

Grund, denn nichieu allen Zeiten und nicht bei allen Wesen sind&li@nzutrefferi



Zu glauben, dass der Tater einer Handlung derselbe ist wie derjenige, welcher die
Auswirkungen dieser Tat (im ndchsten Lebdrerféhrt: das ist das eine Extrem. Zu glauben, dass
der Tater einer Handlung und derjenige, welche die Auswirkungen (dieser Tat erfahrt, zwei
verschiedene Personen sind: das ist das andere Extrem. Diese beiden Extreme hat der
Vollendete Eine vermieden, und gelehrt dass die Wahrheit in der Mitte von beiden liegt,
namlich: Durch Unwissenheit bedingt sind die karmischen Gestaltungen, durch die karmischen
Gestaltungen bedingt ist Bewusstsein, ... etc. Durch Wiedergeburt bedingt sind Alter und Tod,

Sorge, Tribsal, Schmerzen, Gram und Verzweiflung. (Nid. Samy. Nr. 46)

Kein Tater der Taten ist zu finden,

keiner der die Frichte erntet.

Leere Phanomene gibt es.

So dreht sich die Welt weiter und weiter.

Kein Gott, kein Brahma kann

der Schopfer dieses Rads des Lebens genannt werden:
Leere Phanomene setzen sich immer fort,

allesamt abhéngig von Bedingungen.

(Visuddhimagga)

XI-XII. DURCH (WIEDER)GEBURT BEDINGT SINDALTER UND TOD

Wo es keine Geburt gibt, gibt es auch kein Alted iod, keine Sorgen, Leiden, Schmerzen,
Gram und Verzweiflung. Aber wenn es Geburt gibfyrdgibt es auch Altern, Tod etc. Somit
ist (Wieder)Geburt fur Alter, Tod etc. eine Bedinguauf die Weise eines Entscheidenden

Anlass.

Die folgende Ubersicht zeigt auf einen Blick diehaingigkeits-Beziehungen zwischen drei

aufeinanderfolgenden Existenzen:

1. Unwissenheit
Vergangenheit Karma-Prozeskémma-bhava

2. karmische Gestaltungen

3. Bewusstsein

4. Geistiges & Korperliches
5. Sechs Grundlagen (Wieder)Geburt-Prozess
6. Eindruck (uppatti-bhava
Gegenwart 7. Gefuhl




8. Durst / Begehren
9. Ergreifen / Haften Karma-Prozeskémma-bhava
10. Werden

Zukunft 11. (Wieder)Geburt (Wieder)Geburt-Prozess
12. Alter und Tod (uppatti-bhava

1-2 sind identisch mit 8-10, da jede dieser bei@Gnppen den karmischen Prozess des
Werdens reprasentiert und die funf karmischen Ursaer Wiedergeburt enthalt, namlich: 1.
Unwissenheit, 2. karmische Gestaltungen (Wiedengebymeugende Willensregungen), 8.
Begehren, 9. Ergreifen/Haften und 10. Karma-ProZaesgja, sankhara tanhg upadana
kamma-bhava

Auf dieselbe Weise sind 3-7 identisch mit 11-12, jdde dieser beiden Gruppen den
Wiedergeburts-Prozess reprasentiert und die funimgawirkungen enthalt, namlich: 3.
Bewusstsein (Wiedergeburt etc.), 4. Geistiges &pediches, (Empfangnis), 5. die sechs
Grundlagen, 6. Eindruck, 7. Gefuhvifnang nama-rupa ayatana phassa vedana.
(Patisambhida, Nanakatha, Nr.4).

Funf Ursachen liegen in der Vergangenheit,

funf Fruchte finden sich im gegenwartigen Dasein,
funf Ursachen schaffen wir jetzt,

funf Frichte werden wir in zukinftigem Dasein ernten.

(zitiert in Visuddhimagga, XVII.)

Im Nid. Samy. Nr. 34 werden 77 Arten des Wissenssibhtlich des Paticca-samuppada
angefuhrt. Sie bilden 11 Gruppen, entsprechendldeBatzen der Formel, jede mit 7 Arten
von Wissen. Da alle 11 Gruppen in jeder Hinsichdlag sind, fuhre ich hier nur die erste
Gruppe der 7 Arten von Wissen an, namlich:

(1) Dass durch Unwissenheit die karmischen Gesigdtn bedingt sind

(2) Dass wenn es keine Unwissenheit gibt, es aactekarmischen Gestaltungen gibt

(3) Dass die karmischen Gestaltungen auch in degavsgenheit durch Unwissenheit bedingt
waren

(4) Dass wenn es keine Unwissenheit gegeben lgittauch keine karmische Gestaltungen
gegeben hatte

(5) Dass auch in der Zukunft karmische Gestaltundaerch Unwissenheit bedingt sein

werden



(6) Dass wenn es (in der Zukunft) keine Unwissenkyédit, es auch keine karmischen
Gestaltungen mehr gibt
(7) Dass selbst das Wissen von der BestandigkesediGesetzes dem Verfall, Verschwinden,

Dahinscheiden und Ende unterworfen ist.
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