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GEWIDMET dem Andenken meiner burmesischen Dayika,!
der kirzlich verstorbenen MRs. HLA OUNG, M.B.E., K.I.H.,
als Zeichen meiner Bewunderung fiir ihre groen Verdienste
um den Buddhismus im Allgemeinen,

sowie fir ihren Beitrag zur Erbauung ihrer Landsleute.

1 ,Dayika“ ist eine weibliche Wohltéterin, Madzenin oder Génnerin eines einzelnen oder einer
Gruppe von buddhistischen Ménchen (die mannliche Form ist Dayaka).
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Vorwort zur zweiten Auflage der deutschen Ubersetzung

Der Fihrer durch den Abhidhamma-Pitaka ist ein grundlegendes Standard-
Werk fur samtliche Abhidhammapitaka-Literatur. Hier mochten wir aus-
driicklich Dr. Julian Braun danken, dass er dieses schwierige Werk ins
Deutsche Ubersetzt hat. Dem ,Michael Zeh-Verlag”, der 2013 die erste
Auflage herausgab, méchten wir fiir die Ubertragung der Rechte unseren
Dank aussprechen.

Die Ubersetzung wurde so getreu wie méglich nach der englischen Vorlage
angefertigt. Anmerkungen in runden Klammern (...) finden sich so im Origi-
nal, Anmerkungen in eckigen Klammern [...] sind Erganzungen des Uber-
setzers. Die Fulnoten sind, soweit nicht anders vermerkt, Ergdnzungen des
Ubersetzers.

Flr diese zweite, liberarbeitete Auflage war es uns ein Anliegen eine konsis-
tente Begrifflichkeit anzuwenden, nach Maoglichkeit so wie sie auch in der
Ubersetzung des Visuddhi-Magga und des Buddhistischen Wérterbuchs von
Nanatiloka eingefiihrt wurde und meist auch in Nanaponikas Ubersetzung
von Dhammasangani und AtthasalinT verwendet wird. Auch auf eine sorgfal-
tige Pali-Transkribierung und ein Ubersichtliches Layout wurde wert gelegt.
Zitate aus den Originalwerken wurden kursiv und eingeriickt geschrieben,
aber in einheitlicher SchriftgrofRe.

Am Ende des Buches haben wir noch die Bibliographie erganzt bzw. aktua-
lisiert, sowie am Buchende eine zentrale Tabelle zum Bewusstsein aus dem
Visuddhi-Magga , Tab. | — Bewusstseinsgruppe in Gberarbeiteter Form bei-
gefiigt, weil im Flihrer mehrfach auf sie Bezug genommen wird.

Wir hoffen, dass dieser Fihrer fir alle Studierende der Abhidhamma-
Philosophie einen niitzlichen Beitrag leisten wird.

Bruckmuihl, Januar 2020

AYYA AGGANYANI
fir den Abhidhamma-Forderverein e.V.



Geleitwort zur dritten Auflage

Diese Auflage ist ein unveranderter Nachdruck der zweiten, revidierten Auf-
lage und erweiterten Fassung (1957) des Werks. Die ersten beiden Auflagen
wurden von der Bauddha Sahitya Sabha in Colombo gedruckt, der unser
aufrichtiger Dank dafiir gilt, unserer Gesellschaft die Veroffentlichungs-
rechte abzutreten und zu den Druckkosten dieser Ausgabe beizutragen.

Zur Information der Abhidhamma-Studenten mochten wir hier die Liste der
englischen Ubersetzungen der kanonischen Abhidhamma-Literatur durch
diejenigen Titel erganzen, welche nach der Veroffentlichung der ersten
beiden Auflagen des Werks erschienen sind (siehe hierzu auch die Biblio-
graphie am Ende des Buchs):

e Discourse on Elements (Dhatu-Kathd). Eine Ubersetzung mit Tabellen
und Erklarungen von U Narada (Mila Patthana Sayadaw) aus Rangun.
London 1962, Pali Text Society

e Conditional Relations (Patthdna). Es handelt sich um eine Ubersetzung
von Vol. | des Chatthasangayana-Texts dieses Werks durch U Narada
(Mala Patthana Sayadaw). London 1969, Pali Text Society

e The Book of Analysis (Vibhanga). Ubersetzung von Pathamakyaw Ashin
Thittila. London 1969, Pali Text Society.

BUDDHIST PUBLICATION SOCIETY
Februar 1971



Geleitwort zur zweiten Auflage

Diese duRerst niitzliche Ubersicht der kanonischen Abhidhamma-Literatur
war lange Zeit vergriffen und wurde von Studenten der buddhistischen
Philosophie stark vermisst. Es ist daher sehr zu begriiBen, dass die Bauddha
Sahitya Sabhd es unternommen hat sie wieder aufzulegen, und so den
rihmlichen Dienst dieser Gesellschaft im Bereich buddhistischer Literatur
weiterzufiihren.

Es war der Wunsch des Ehrwiirdigen Autors, das ganze Buch selbst durchzu-
sehen und zu erweitern, aber die Gebrechen des Alters nétigten ihn, diese
Aufgabe seinem Schiiler und Unterzeichner (dieses Geleitworts) zu liber-
antworten.

Auf seinen Vorschlag hin wurde ein neues Einleitungskapitel zur Abhi-
dhamma-Matika mit einer vollstindigen Ubersetzung derselbigen hinzuge-
flgt. Was die bisherigen Kapitel betrifft, erfolgten die meisten Erweiterun-
gen im Kapitel Il, dem Vibhanga. Hier wurden beispielsweise die komplexen
Abschnitte und Unter-Abschnitte in manchen Teilen des Werks skizziert und
teilweise durch Textausziige veranschaulicht. Die Einzelheiten dieser ver-
wickelten Klassifizierungen geben vielleicht keinen spannenden Lesestoff
ab, aber der Autor betrachtete es als ein wesentliches Ziel dieses Buchs, die
Struktur der verschiedenen Abdhidhamma-Werke zu klaren und so ein
weiterfiihrendes Studium zu erleichtern. Mit diesem Ziel vor Augen wurden
im Patthana-Kapitel Tabellen hinzugefiigt, welche anhand von Symbolen
einige der in diesem Werk regelmaRig verwendeten Permutationen auf-
zeigen. Jedoch konnte das Patthdna-Kapitel aufgrund des nur begrenzt zur
Verfligung stehenden Raumes des vorliegenden Werks nicht (iber seinen
gegenwartigen Umfang hinaus erweitert werden.

Flr einige der hier verarbeiteten Erweiterungen wurde Gebrauch von der
umfangreicheren deutschen Ausgabe des Buches gemacht, welche vom
Autor selbst vorbereitet wurde, aber noch unverotffentlicht ist. Jedoch
wurden viele Exzerpte des Pali-Textes und erklarende Anmerkungen vom
Herausgeber [Nanaponika] hinzugefiigt, der daher die Verantwortung fiir
alle Mangel Gibernimmt, welche in dem Buch in seiner gegenwartigen Form
zu finden sind.

Wahrend des finalen Korrekturlesens dieses Buches durch den Herausgeber
verschied der Ehrwirdige Autor am 28. Mai 1957.

NYANAPONIKA



Geleitwort zur ersten Auflage

Ich verdanke die Idee fiir das vorliegende Werk dem kiirzlich verstorbenen
Mr. S.W. Wijayatilake aus Matale, Herausgeber des Buddhist Annual of
Ceylon. Als er mich bat, eine Ubersicht iber den gesamten Abhidhamma-
Pitaka des Pali-Kanon zu schreiben, welche in Teilen im Buddhist Annual
veroffentlicht werden sollte, erschien es mir ein so schwieriges Unterneh-
men, dass ich zuerst ablehnte; aber infolge von Mr. Wijayatilake's wieder-
holtem Ersuchen stimmte ich letztendlich zu.?

Tatsachlich ist ndmlich von den sieben, in einem alten indischen Dialekt ver-
fassten Sammlungen dieses kniffligen Labyrinths duRerst schwer verstand-
licher Gedankengédnge bislang nur etwas mehr als ein Sechstel in westliche
Sprachen Ubersetzt worden.

Mit Hinsicht auf Dhammasangani und Kathavatthu wurde meine Aufgabe
durch die Ubersetzungen von Rhys Davids (s. Bibliographie) erheblich er-
leichtert. Des Weiteren zog ich die burmesische Edition der Pali-Kommen-
tare und Sub-Kommentare (Mdla-tika) heran, ebenso wie die Pali-Ab-
handlung zum Yamaka (Landana-devi-puccha-visajjand) des burmesischen
Gelehrten Ledi Sayadaw. Die singhalesische Ubersetzung der Dhatu-Katha
(Dhatukathaprakaranapadliya padartha-bhavartha-granthapada-vivarana-
yenyuktayi, 1912) meines Freundes D. Gunaratana-Thera bot mir auch
manche Hilfe.

Mir ist wohl bewusst, dass dieser erste, von mir stammende Versuch, eine
vollstandige und klare Ubersicht solch komplizierter Probleme nicht frei von
Fehlern und Méangeln sein kann; besonders wenn man die begrenzte Zeit
bedenkt, die mir zur Verfligung stand. Ich bitte den Leser daher, nachsichtig
in seinem Urteil zu sein und sich daran zu erinnern, dass diese Pionier-
aufgabe bisher noch nicht einmal von irgendwem in Ceylon oder Burma
unternommen wurde, der Hochburg des urspriinglichen Buddhismus.

Island Hermitage,
Dodanduwa,
Ceylon, April 1938.

NYANATILOKA

2 [FuBnote im Original] Wirklich erschienen ist nur der erste Teil (1932), da das Magazin un-
gliicklicherweise nicht fortgesetzt werden konnte.
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Vorwort von Dr. Cassius A. Peireira

Der Abhidhamma ist der dritte Teil des Ti-Pitaka oder der ,,Drei Kérbe” der
buddhistischen Lehre. Es ist uns wohl nicht moglich, das erstmalige Erschei-
nen der sieben Blicher dieses Korbes in ihrer heutigen Form zu bestimmen.
Interne Anhaltspunkte lassen darauf schlieRen, dass die Dhammasangani,
der Vibhanga und das Patthdana die altesten sind, und vermutlich auf dem
zweiten grofRen Konzil der Arahants rezitiert wurden — zumindest so wie sie
heute erhalten sind —, welches im ersten Viertel des 4.Jh.v.Chr. oder friher
stattgefunden hat. Die Dhatu-Kathd, Puggala-Pafifiatti und das Yamaka
stammen ebenfalls aus der Zeit vor Asoka, und wurden in weitgehend glei-
cher Gestalt wie heute auf dem dritten grofRen Konzil der Arahants rezitiert,
welches wahrend der Herrschaft von Asoka stattgefunden hat. Das Ka-
thavatthu, so wie wir es heute kennen, datiert auf dasselbe dritte Konzil,
dessen Vorsitzender, der Arahant Thera Moggaliputta Tissa, es abgefasst
hat, um die verderblichen Ansichten aller Abtriinnigen bis zu dieser Zeit zu
widerlegen.

Verfligbare Beweise scheinen also nahezulegen, dass alle sieben Biicher des
Abhidhamma, bereits zu einem Zeitpunkt nicht spater als 250 v.Chr. in prak-
tisch derselben Form und Reihenfolge fixiert worden sind wie wir sie heute
kennen. Wiederum aus internen Griinden ist es offenkundig, dass an diesen
Texten wahrend der Zeit ihrer Verwendung auf Sri Lanka nicht mehr herum-
gebastelt wurde. Dies gilt fiir den gesamten Tipitaka wie wir ihn heute
kennen.

Seit der Einfiihrung dieser Biicher auf Lanka, kurz nach dem dritten Konzil
durch den Arahant-Sohn von Asoka, wurden sie als endgiiltig fertig und kei-
ner noch so geringen Verdanderung zuldssig angesehen. Der Sangha hat die
Blicher als unwandelbares Wort des Buddha in hochster Verehrung be-
wahrt, und auch wenn die Kommentare viele interessante Bezugnahmen auf
lokale Ereignisse und Vorgdnge beinhalten, ist der Tipitaka selbst in prak-
tisch unveranderter Form Uberliefert worden; so wie er urspriinglich im
mittleren Indien von den Meistern aufbewahrt wurde. Diese Biicher bein-
halten keine einzige Bezugnahme auf lokale Angelegenheiten; obgleich die
Versuchung grol8 gewesen sein muss, auf diese Weise den Namen eines
Bhikkhu, Kénig oder Geistlichen zu verewigen. Es ist nicht auszuschliefRen,
dass es Fehler durch Geistliche oder Abschreiber gibt; tatsachlich ware es
fast schon ein Wunder, wenn so etwas in der Uberlieferung der Biicher
durch die Jahrhunderte kein einziges Mal vorgekommen ware. Aber solche
Fehler sind offenkundig, trivial und bedeutungslos.



Wenn hier von ,,Blichern” die Rede ist, muss dabei daran gedacht werden,
dass der Tipitaka erst spater in Lanka in ein schriftliches Format verkurzt
wurde. Bis dahin waren die ,Blicher” der Drei Korbe eine sorgfaltige Anord-
nung des Dhamma wie er vom Buddha gelehrt wurde, in festen Gruppen
arrangiert und durch Mitglieder des Sangha auswendig gelernt. In dieser
Weise wurde er von heiligen, gelb-gewandeten Lehrern eifrigen, gelb-ge-
wandeten Schiilern vorgetragen und dem Gedéachtnis anvertraut, und so
von Generation zu Generation weitergegeben bis zur Herrschaft von
Vattagamani Abhaya [29-17 v.Chr.]. ,Dann”, heilt es im Mahavamsa, ,als
die weisesten Bhikkhus, welche den Tipitaka und die Kommentare friiher
mindlich weitergegeben hatten, erkannten dass die Menschen weniger
rechtschaffen waren, versammelten sie sich, und mit dem Ziel, dass die
wahre Lehre Gberdauern moége, schrieben sie sie in Blichern nieder.” Dies
geschah etwa um 25 v.u.Z., und seit dieser Zeit haben wir eine schriftliche
Fassung des Tipitaka.

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

Wir in Lanka, Siam, Burma etc., die direkten Nachfahren dieser Stamm-
eltern, sind der Ansicht, dass der Buddha, unmittelbar nach dem Vollzug der
»,Zwei Wunder”, die dreimonatige Regenzeit in Tavatimsa, der Sphéare der
DreiunddreiBig, verbrachte. Wahrend dieses Aufenthalts wurde der Abhi-
dhamma erstmals verkiindet, insbesondere zum Segen desjenigen Wesens,
welches einstmals Maya-Devi, die Konigin der Sakyas und die Mutter des
zukiinftigen Buddha war. Wahrend dieser drei Monate traf der GroRe
Arahant und Schiler Sariputta den Herrn, und fir ihn wiederholte der
Buddha, was er an diesem Tag die Devas gelehrt hatte. Der Thera Sariputta
seinerseits wiederholte die Lehre vor flinfhundert ausgewahlten Schiilern,
welche sie auswendig lernten. Auf diese Weise gab es beim nahenden Ende
der Regenzeit 501 Arahant Bhikkhus, welche das Wort des Abhidhamma
gemeistert hatten. Wir glauben, dass der Meister, sich der kommenden
Schismen und Lehrstreitigkeiten wohl bewusst, sogar das Kathavatthu an-
kiindigte, wissend, dass wenn die Stunde reif ist, Tissa in Pataliputta die Ein-
zelheiten des Gbermittelten Gerists ausfillen wiirde. Fiir uns stammen die
sieben Blicher des Abhidhamma somit vom Meister selbst. Die ersten bei-
den Versammlungen wiederholten sie lediglich, und fullten zuséatzlich bei
der dritten Versammlung in Patna die Einzelheiten des im Umriss vorhande-
nen Kathavatthu.
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Wir glauben nicht, dass irgendein modernen Gelehrter — egal ob im Osten
oder im Westen — auch nur annahernd der Gelehrsamkeit der Tipitaka-
Dharas von einst gleichkommt, welche den Korpus der Lehre und die dazu-
gehorige Kommentierung, welche den Hauptteil des groRen Kommentars
bis in heutige Zeit bilden, lberliefert haben. Wenn solche [Dharas] wieder
auftreten sollten — Meister nicht nur des Suddha Magadhi, sondern Perso-
nen welche sich selbst wenigstens durch alle Pitaka und ihre Standard-Kom-
mentare gelesen haben — dann werden wir ihre Kompetenz bekennen und
ihre Kritik willkommen heilRen. Bis dahin bevorzugen wir es, bei unserer
eigenen alten Tradition zu verweilen.

Nicht-buddhistische Gelehrte, insbesondere des Westens, werden es
schwer verstehen kdnnen wie hoch die Theravada-Gemeinschaft diese
abstrusen Bilicher des Abhidhamma schétzt. Es ist bemerkenswert wie in
Lanka unsere gelehrten Konige diese Werke wertgeschatzt haben. Immer
wieder berichtet das Mahdavamsa, wie Konige es liebten, den Abhidhamma
zu héren, und manche lehrten ihn sogar selbst. Kassapa V. (914-923) lief
den gesamten Abhidhamma in Goldplatten eingravieren; das erste Buch, die
Dhammasangani, extra mit Juwelen besetzt. Er bewahrte dieses Werk in
einem prachtigen Tempel auf und fiihrte eine prunkvolle Prozession dorthin.
Im Jahr 1066, als der normannische First William der Eroberer das England
der Sachsen verwiistete, zog sich unser eigener Konig Vijaya Bahu — Gelehr-
ter, Dichter und ,Haupt der Sinhala-Barden” — jeden Morgen zurlick, stu-
dierte den Abhidhamma und fertigte eine singhalesische Ubersetzung der
Dhammasarigani aus dem Pali an.

Warum wurden diese Bilicher, die den meisten so trocken und unfruchtbar
erscheinen, von unseren tieferen Denkern immer so hoch gelobt? Nur wer
die Wurzel des Buddha-Dhamma und ihrer Botschaft von der Befreiung zu
wirdigen weil}, kann die Griinde daflr verstehen. Die Wurzel des Buddha-
Dhamma ist es, dass es hier in diesem Kosmos nichts Bestandiges gibt, nichts
wahrhaft Gliickliches, nichts wie eine andauernde Seelen-Wesenheit. Ob-
gleich diese Wahrheiten der Lehre des Buddha unmittelbar durch den Ti-
pitaka zugrunde liegen, ist die Methode der Anndherung daran im zweiten
Korb, dem Sutta-Pitaka, abgestuft um den geistigen Fahigkeiten durch-
schnittlicher Menschen zu entsprechen. Hier findet der gewohnliche , Welt-
ling“ schéne Sprache, die untibertroffene Poesie der Pali-Literatur —ein Ver-
weisen auf hohe Ideale, auf die Einfachheit des Lebens, Nachstenliebe, Tu-
gend, Zufriedenheit, liebende Giite und geistige Bildung. Aber es ist alles in
verstandlicher Sprache, sammuti sacca, verfasst, die Sprache der offensicht-
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lichen oder ,konventionellen Wahrheit”, selbst wenn es infolge eines in-
tensiveren Studiums auch die hochste Geistigkeit oder suta-maya-fiana
anspricht.

Hier werden Menschen als ,,Menschen”, Bdume als ,,Bdume” und Steine
noch als ,,Steine” bezeichnet. Nach und nach wird der puthujjana, der Welt-
ling, in die Wahrheiten und den Wert des héheren Daseins eingefiihrt,
welche allein den Weg zur Befreiung erdéffnen. Der Wert analytischen
Wissens wird langsam enthiillt, schrittweise entwickelt und kultiviert. Der
Lernende erkennt, dass der Buddha wahrhaftig ein Vibhajjavadin ist, der
Lehrer einer analytischen Lehre, die bis zum Endgiiltigen reicht; aber er fiihlt
die ganze Zeit (iber, dass er [die Dinge noch] anders sieht. Er flhlt, dass sein
,Sehen” sich weit unterhalb der intuitiven Einsicht des Patisambhida
befindet, der exakten individuellen Analyse des Edlen Schiilers, welcher die
Friichte des Pfades gekostet hat. Er sehnt sich ebenfalls nach derartiger Ein-
sicht, wie gering sie auch ausfallen mag.

Es sind solche Lernende, denen der Abhidhamma wie eine wunderbare
Offenbarung erscheint, denn sogar der Abhidhamma kann nur das sein, eine
Offenbarung und nicht eine Verwirklichung fiir einen Weltling, wie hoch
auch immer er diese Leiter des Wissens geklettert sein mag. Hier fuhlt er,
dass er wenigstens ein Bild der Wahrheit genieRt. Es ist kein Sehen der
Wahrheit von Angesicht zu Angesicht, es ist ein (Ab)Bild; aber es ist ein wah-
res Bild, ein fliichtiger Blick, egal wie undeutlich, von der Wahrheit welche
die Edlen-Einen erlangt haben.

Das ist die groRtmogliche Annaherung der Studien eines Weltlings an
paramattha sacca, die reale, ,ultimative Wahrheit”, welche der exklusive
Besitz der ,vollstindigen Verwirklichung” (abhisamaya), der Erleuchtung,
der Durchdringung oder Realisierung (pativedha) eines Arahant ist.

Aber der Abhidhamma ist keine Geschichte fiir Narren; und nur wenige
Weltlinge gelangen jemals dahin, in seinen Tiefen zu schwelgen.

Ein aufsteigender koniglicher Schwan sah einen Kranich, der in einem
Schlammloch plantschte. Aus Mitgefiihl flog er zu ihm herab und erzéhlte
seinem unriihmlichen Verwandten von den Hohen des Himalaya, von kalten
Gebirgsbachen, den klaren Wassern und ihren leuchtenden Juwelen. , Aber
ich erndhre mich von Schlamm-Fischen. Gibt es dort Schlamm-Fische?,
fragte der Kranich. ,Nein, es gibt dort keine Schlamm-Fische, und auch
keinen Schlamm®, antwortete der Schwan. ,Dann will ich deine Berge und
Juwelen nicht”, sagte der Kranich.
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Und auch der Abhidhamma erwahnt keine Schlamm-Fische. Hier finden wir
keine Gotter, keine Menschen, keine Teufel, keine Bdume, keine Steine usw.
All dies sind nur Erscheinungen, und wir erkennen, dass das ,Individuelle”
kein wahres Sein besitzt.

Professor Carl Gustav Jung aus Zirich, der kiirzlich in Colombo war, erzéhlte
uns, dass ,er als ein Student der vergleichenden Religionswissenschaft
dachte, dass der Buddhismus die perfekteste Religion sei die er jemals gese-
hen hatte. Die Philosophie des Buddha, die Theorie der Entwicklung und das
Gesetz des Karma waren jedem anderen Glauben Uberlegen.” Aber selbst
ein so hervorragender Psychologe, der den Abhidhamma nicht kannte, ver-
trat die Auffassung, dass ,,in jeder Religion die Krafte des Unterbewussten
von Gottern und Damonen reprasentiert werden”. ,Die eigentliche Psyche”,
sagte Jung, ,ist wirklich unterbewusst, und mehr Erfahrung wiirde uns mit
der Tatsache beeindrucken, dass das Bewusstsein des Menschen wie eine
kleine Insel ist, die auf einem Ozean treibt.” Mehr Erfahrung mit den Inhal-
ten buddhistischer Philosophie wiirden Prof. Jung zeigen, dass Wirklichkeit
etwas sehr Verschiedenes ist von dem was er vermutet. Und das Bewusst-
sein eines Wesens ist mehr wie ein Oktopus auf dem Grund des Ozeans, der
dieses und jenes tastet und ergreift; seine saugenden Tentakel immer
darum bemdiiht, seinen hungrigen Mund zu stillen.

Die Gelehrten des Westens haben noch viel vom Buddhismus zu lernen, und
der Thera Nyanatiloka, Autor dieses Fihrers durch den Abhidhamma Pitaka,
ist derjenige Abendlander, der aufgrund seines Wissens und seines Charak-
ters am besten dafiir geeignet ist, diese Arbeit zu Glbernehmen.

Ich erinnere mich an drei klare Zusammentreffen mit dem Autor.

Erstens, vor gut 35 Jahren, als er neu hier ankam, in die Wollstoffe des
Westens gekleidet, und mit dem Streben, die Tiefen der buddhistischen
Gedanken auszuloten.

Zwei Jahre spater, auf der Colombo-Anlegestelle, stieg er an Land in den
gelben Gewandern eines Bhikkhu, nachdem er in Burma ordiniert worden
war. Schon bald zeigt er seine Begabung mit dem klaren und knappen Werk
,Das Wort des Buddha“, welches bis heute die beste Einfiihrung in den
Buddhismus ist, auch wenn es nicht viel mehr als eine solche ist. Diese Arbeit
wurde gefolgt von zahlreichen Editionen von Pali-Texten und Uberset-
zungen.

Schliefllich, Jahre danach, sah ich ihn noch einmal, an Bord eines Schiffes, in
das glorreiche Gelb gehiillt, vom Zauber seiner Professoren-Tatigkeit in
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Japan zuriickkehrend, mit einem leuchtenden Lacheln, und gliicklich dar-
Uber, wieder in seinem so sehr geliebten Lanka zu sein.

Die Standhaftigkeit, Ausdauer und akribischen Studien des Autors haben
ihm einen Platz in Lanka und dariber hinaus gesichert, einzigartig in seiner
Verlasslichkeit und Gelehrsamkeit. Und wenn nun ein Student das wunder-
same Labyrinth des Abhidhamma betritt, wird er in diesem Buch einen
freundlichen und gut informierten Fiihrer finden.

CASSIUS A. PEREIRA
Nugegoda, 28.2.1938
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Einleitung

Die dritte Sammlung des Pali-Tipitaka, oder ,Dreikorb”, der sogenannte
Abhidhamma Pitaka, gehort — zumindest in der uns Uberlieferten Form —
zweifellos einer jlingeren Periode als die beiden anderen Sammlungen
[Vinaya/Ordensregeln & Sutta/Lehrreden] an.

Aber ungeachtet dieser Tatsache sollte er in keiner Weise als eine Korrum-
pierung oder Verzerrung der Lehre des Buddha angesehen werden, sondern
vielmehr als ein Versuch, alle in den Sutten dargelegten Lehren zu systema-
tisieren und sie von einem philosophischen Gesichtspunkt aus zu erhellen;
oder, richtiger ausgedriickt, von einem psychologischen und physiologi-
schen Standpunkt aus.

So wie eben dieser, in Pali erhaltene Abhidhamma-Pitaka der altesten Form
des Buddhismus, der Theravada-Schule, aus sieben Blchern besteht, so
auch der Abhidhamma der sogenannten Sarvastivada-Schule, der in seiner
chinesischen Version (berliefert ist. Die Namen der sieben Biicher dieser
beiden, der Theravada-Schule und der Sarvastivada-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-Pafifiatti Prajiiapati-pada

5. Katha-Vatthu Vijidna-pada

6. Yamaka Prakarana-pada

7. Patthana JAana-prasthana

Obwohl man aufgrund der Ahnlichkeit der Namen vermuten kénnte, dass
Nr. 1, 3, 4 und 7 beider Schulen inhaltlich tibereinstimmen, ist dies dennoch
nicht der Fall. Vibhanga und Dharmaskandha allerdings entsprechen einan-
der fast vollstandig beziiglich der Themen und Inhalte ihrer jeweiligen Kapi-
tel, wie ich feststellen konnte nachdem ich die beiden Werke mit Hilfe von
Prof. Takakusus Artikel Giber die Abhidhamma-Literatur der Sarvastivadin im
Journal der Pali-Text-Gesellschaft von 1904-1905 verglichen habe.

Vibhanga hat 18 Kapitel, Dharmaskandha 21, von denen 14 ihr Gegenstiick
im Vibhanga haben wie unten dargestellt:

Vibhanga 112 |3 |4 (5|6 |7|8|9(10|11|12(13|14|15|16(17|18

Dharmaskandha | 19|18 |20(10|17|21(9 |7 |8 |15|- [11|12|1 |- |- [16|-
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Kapitel 11, 15, 16 und 18 des Vibhanga kommen im Dharmaskandha nicht
vor.

Es soll hier festgehalten werden, dass mehrere der friiheren sogenannten
Hinayana-Schulen, insbesondere die Sautrantika, die Authentizitat des Abhi-
dhamma insgesamt angefochten haben.

Der gesamte Text des Pali-Abhidhamma-Pitaka in der Siamesischen Edition
— flir dessen grol3ziigige Spende ich in diesem Zusammenhang seiner Majes-
tat dem Konig von Siam meinen tiefsten Dank aussprechen moéchte —
umfasst 6297 Seiten; und von diesen wurden nur 1152 Seiten, d.h. etwas
mehr als ein Sechstel, in westliche Sprachen {bersetzt, namlich die
Dhammasangantins Englische von Mrs. Rhys Davids (1900) und ins Deutsche
von meinem Schiiler Nyanaponika (1950); Kathavatthu (1915) ins Englische
von Shwe Zan Aung und Mrs. Rhys Davids; Puggala-Pafifiatti durch mich ins
Deutsche (1910) und von B. Law ins Englische (1924).

Eine sehr pragnante Zusammenfassung aller wesentlichen Lehren des Abhi-
dhamma findet sich in dem geistreichen kleinen Vademekum namens Abhi-
dhammattha-Sangaha, geschrieben von Anuruddha, von dem angenom-
men wird, dass er nicht friher als im 8.Jh. gelebt hat. In Burma wird von
jemanden, der den Abhidhamma zu studieren wiinscht erwartet, dass er zu-
erst griindlich diesen Abriss auswendig lernt; wenn er das gemeistert hat,
wird er sich die gesamte Substanz des Abhidhamma angeeignet haben.

Ubrigens kann an dieser Stelle angemerkt werden, dass ebenso wie sich im
Abhidhamma-Pitaka viele Begriffe finden, nach denen man vergeblich im
Sutta-Pitaka sucht, so auch wieder im Abhidhammattha-Sarngaha und den
Kommentaren dazu viele weitere neue Begriffe und sogar Lehren eingefiihrt
werden. Das bedeutet jedoch nicht zwangslaufig eine Abweichung vom ka-
nonischen Abhidhamma und seinen Inhalten, sondern kann auf die gefiihlte
Notwendigkeit nach besser passenden Begriffen fiir die Arbeit des Zusam-
menfassens und Systematisierens verweisen. Es wiirde sich als von nicht un-
erheblichem Interesse erweisen, all diejenigen Fachausdriicke, welche nicht
in den friihesten Schriften vorkommen, zu sammeln und chronologisch zu
verzeichnen.?

Betrachtet man die Unterschiede zwischen den Sutten und dem Abhi-
dhamma, der ,Hoheren Lehre”, betreffen sie nicht so sehr die Inhalte, son-
dern eher die Anordnung und Behandlung derselben. Die Inhalte sind in bei-
den praktisch identisch. Der Hauptunterschied in der Behandlung liegt kurz

3 Dieses Vorhaben ist teilweise im Anhang des Buddhistischen Wérterbuch umgesetzt worden.
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gesagt darin, dass in den Sutten die Lehren mehr oder weniger in der philo-
sophisch unkorrekten , konventionellen”, und fiir jedermann verstandlichen
alltaglichen Sprache erklart werden (vohdra-vacana), wahrend auf der an-
deren Seite der Abhidhamma rein philosophische Begriffe, welche im abso-
luten Sinne zutreffend sind, verwendet (paramattha-vacana). So ist in den
Sutten haufig die Rede von , Individuen” und ,Personen”, von ,Ich“, ,Du“,
und ,Selbst“, ja sogar von der Wiedergeburt des ,Selbst” etc., so als ob sol-
che sogenannten Individuen tatsachlich existieren wiirden. Der Abhi-
dhamma jedoch handelt von Realitdten (paramattha-dhamma), d.h. von
physischen und psychischen Phanomenen, welche allein zu Recht ,Realita-
ten” genannt werden kénnen, obgleich nur von temporarer Dauer, jeden
Moment entstehend und vergehend. Denn in Wirklichkeit, oder, wie es
heillt, im absoluten Sinn, existiert keine selbststdndige, dauerhafte Entitat,
keine solche Sache wie ein ,,Ego”, sondern nur dieser immer im Wandel be-
findliche Prozess konditional entstehender und vergehender Phanomene.
Demzufolge hat der gesamte Abhidhamma nur mit der Beschreibung, Ana-
lyse und Aufhellung solcher Phdnomene zu tun.

Wadhrend diese Phdanomene in den Sutten unter den Aspekten der Fiinf
Gruppen (khandha) behandelt werden, d.h. Kérperlichkeit, Gefiihl, Wahr-
nehmung, Geistesformationen und Bewusstsein (ripa, vedanad, safifia,
sankhara, vififiana), behandelt sie der Abhidhamma im Allgemeinen unter
drei Aspekten: Bewusstsein, geistige Faktoren und Korperlichkeit (citta,
cetasika, ripa).

Bevor wir mit der Besprechung der Inhalte der sieben Blicher des Abhi-
dhamma beginnen, mdchte ich noch darauf hinweisen, dass das Studium
des Abhidhamma eine griindliche vorherige Vertrautheit mit den wesent-
lichen Lehren und ethischen Zielen des Buddhismus verlangt; und nur Per-
sonen, welche diese Voraussetzungen erfiillen, werden durch eine Wieder-
holung des Gelernten und einer Vertiefung ihrer philosophischen Einsichten
echten Nutzen aus dem Abhidhamma ziehen kénnen.
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Die Matika - Der Plan des Abhidhamma-Pitaka

Einleitende Bemerkung

In allen Ausgaben des Abhidhamma-Pitaka geht dem ersten Buch, der
Dhammasangani, eine Liste von Begrifflichkeiten voran, welche in Pali
matika heiBt. Eine ndhere Untersuchung erweist sie als die ganze Welt [der
Erscheinungen] umfassend, wobei sie diese unter einer groBen Anzahl von
psychologischen, ethischen und doktrindren Aspekten klassifiziert. Die Klas-
sifizierungen sind in Gruppen von [jeweils] drei und zwei Begriffen angeord-
net, welche tika (Triaden) bzw. duka (Dyaden) genannt werden. Diese Liste
ist nicht nur, wie manchmal angenommen wird, ein Teil der analytischen
Dhammasangani, sondern die Grundlage fiir den gesamten Abhidhamma,
indem sie als der ausdriickliche Rahmen fir die wichtigsten der sieben
Biicher dient. Sie kann mit einer Gussform oder Matrix verglichen werden,
welche verwendet wird um Metall zu gieRen, was auch der Grund dafir ist
weshalb hier gerade der Ausdruck ,Matrix“ gewahlt wurde, um das ver-
wandte Pali-Wort matika wiederzugeben. Eine andere, und nicht weniger
zutreffende Ubersetzung ist ,Plan” (schedule), wie es von Bhikkhu Nanamoli
in seiner englischen Ubersetzung des Visuddhi-Magga verwendet wird.

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

Die Abhidhamma-Matrix, welche die bei weitem wichtigere ist, besteht aus
22 Triaden (Gruppen dreifacher Klassifizierung) und 100 Dyaden (Gruppen
zweifacher Klassifizierung). Diese werden in der Dhammasangani und ihrem
Kommentar, der Atthasalini, definiert und analytisch erldutert. Sie werden
auch in den katechetischen Teilen des Vibharnga verwendet. AuBerdem sind
sie das malRgebliche Thema des Patthdna, wo die 24 Modi der Konditionali-
tat nacheinander auf alle Begrifflichkeiten der Abhidhamma-Matrix ange-
wendet werden.

Die Abhidhamma-Triaden und Dyaden enthalten fiir sich selbst innerhalb
jeder Gruppe weitgehend die gesamte Wirklichkeit unter verschiedenen
Gesichtspunkten. Die Atthasalint nennt diese alles-umfassenden Gruppen
von Begrifflichkeiten nippadesa, d.h. ,,von unbegrenzter Reichweite”, und
die anderen sappadesa, ,von begrenzter Reichweite”, welche in der weiter
unten folgenden Ubersetzung der madtika mit einem Stern gekennzeichnet
sind.

Die Suttanta-Matrix kann als eine Art Anhang betrachtet werden, welche,
wie es schon der Name ausdriickt, sich mehr den Lehrreden zuwendet als
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den Begriffen und der Methodik des Abhidhamma. Sie besteht aus 42 Dya-
den, welche im Ill. Teil der Dhammasangani erklart werden, ohne dass sie
fir die Abhidhamma-Untersuchung angepasst wiirden, und sie kommen in
keinem anderen Buch des Abhidhamma-Pitaka vor. Praktisch alle Begriffe
konnen auf den Sutta-Pitaka zurtickgefiihrt werden; v.a. auf das Sangiti-
Sutta (Digh. 33), oder auf den Anguttara-Nikaya, welcher dem vierten Buch
des Abhidhamma-Pitaka, der Puggala-Pafifiatti ahnelt, welches eine dhnlich
lose Verbindung zum Rest des Abhidhamma-Pitaka besitzt.

Auch die meisten Ausdriicke der Abhidhamma-Matrix selbst kénnen direkt
auf die Sutten zurlickgefiihrt werden, oder sie sind von Sutten-Ausdriicken
und Lehren abgeleitet: ein Beleg fiir die enge innere Beziehung zwischen
den Lehren der beiden Pitaka.

Die Matrix bietet ein Raster zur Sortierung des grundlegenden Rohmaterials
des Abhidhamma fir eine weiterflihrende analytische und relationale
Behandlung. Die Klassifizierungen bearbeiten, jede aus ihrem speziellen
Blickpunkt, die rohen Fakten der Erfahrung, welche in ihrer enormen Kom-
plexitat so bestiirzend sind, verleihen ihnen eine systematische Anordnung
und machen sie so zugdnglich und handhabbar fir andere, detailliertere
Analysen.

Der letzte Zweck ist hier ein praktischer: die Verwirklichung der Befreiung
durch Einsicht zu férdern. Der Abhidhamma erfiillt diese Aufgabe (1) indem
er die vermeintliche Geschlossenheit der Dinge und Personen mittels
Analyse aufbricht (ghana-vinibbhoga); und (2) indem er die einschich-
ternde ,Harte objektiver Fakten” zerschlagt, indem er ihr abhdngiges Ent-
stehen sowie ihre komplexe gegenseitige Verbundenheit aufzeigt. Auf diese
Weise werden diese ,harten Tatsachen” der inneren und duBeren Welt als
fiir die transformierende Kraft eines Geistes zuganglich erwiesen, welcher
durch Sittlichkeit, Sammlung und Einsicht entwickelt wurde.

Dieser eigentliche Zweck des Abhidhamma erklart auch den Charakter —den
Blickwinkel — der Kategorien der Liste. Dieses Ziel, und nicht irgendeine
Absicht, einen vollstandigen Katalog oder komplettes Inventar von einem
vermeintlich objektiven Standpunkt aus zu liefern, hat die Auswahl der Ka-
tegorien bestimmt. Es erklart auch, warum rein materielle Klassifizierungen
in der Terminologie der Liste nur an einigen wenigen Stellen zu finden sind
(z.B. Triade 22, Dyade 9, 10, 11). Materie ist dennoch in jeder der ,all-um-
fassenden” (nippadesa) Triaden und Dyaden mitenthalten, wie es in den
entsprechenden Definitionen der Dhammasangani genauer ausgefiihrt
wird; und es gibt dartber hinaus im gleichen Buch (wiederholt im Vibhanga),
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eine extra ,Matrix der Korperlichkeit”, welche der allgemeinen Matrix un-
tergeordnet ist. Materie wird hier nur als eine Unterscheidung im Spektrum
wahrnehmbarer Objekte angesehen, und als einer der Bestandteile der
sogenannten Personlichkeit, deren falsche Auffassungen zu eliminieren es
eine Aufgabe des Abhidhamma ist, mittels der besonderen Methoden die er
dazu verwendet.

Die Nummern der in Klammer hinzugefligten Paragraphen in der folgenden
Ubersetzung der Matrix verweisen auf solche Passagen in den ersten beiden
Blichern der Dhammasangani, in denen die entsprechenden Triaden und
Dyaden erklart werden. Die Abhidhamma-Matrix, aber nicht die Suttanta-
Matrix, wird auch im vierten ergdnzenden Teil dieses Werks behandelt: die
Triaden in den Paragraphen §§1368-1423, und die Dyaden in den Para-
graphen §§1424-1599. Die Paragraphen beziehen sich auf die Ausgabe der
Pali-Text-Gesellschaft.

4 Die angegebenen Paragraphen-Nummern unterscheiden sich geringfligig von der Nummerie-
rung in der Ubersetzung von Nanaponika (1950/2017) und Santuttho (2011).
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A. Die Abhidhamma-Matrix
(Abhidhamma-matika)

1. Die Matrix der Triaden (Tika-Matika)

Mit einem Stern (*) markierte Gruppen haben eine , begrenzte Reichweite”
(sappadesa); alle anderen sind alles-umfassend, von ,,unbegrenzter Reich-
weite” (nippadesa).

1. heilsame, unheilsame und neutrale Zustdande (§§-980, 981-983)

2. mit Wohlgefiihl, Wehgefiihl oder Indifferenz verbundene Zustande
(§984-986)

3. karmagewirkte, karmisch-wirksame und karmisch-unabhédngige Zu-
stande (§987-989)

4. karmisch erworben und der Anhaftung zugénglich, nicht karmisch er-
worben aber der Anhaftung zuganglich, weder karmisch erworben
noch der Anhaftung zuganglich (§990-992)

5. befleckt und den Befleckungen zugénglich, nicht befleckt aber den Be-
fleckungen zugénglich, weder befleckt noch den Befleckungen zugéng-
lich (§993-995)

6. mit Gedankenfassung und diskursivem Denken, ohne Gedankenfas-
sung aber mit diskursivem Denken, ohne Gedankenfassen und diskur-
sivem Denken (§996-998)*

7. verbunden mit Freude, Gliicksgefiihl oder Gleichmut (§999-1001)*

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

9. Wourzel/Ursache wird aufgehoben durch Einsicht, durch Geistesentfal-
tung oder durch keins von beiden (§1005-1012/1009-10012)

10. karma-vermehrend, karma-mindernd, keins von beiden (§1013-1015)

11. mit Hoherer Schulung verbunden, mit Vollendung der Héheren Schu-
lung verbunden, mit keinem von beidem verbunden (§1016-1018)

12. begrenzte, erhabene und unbegrenzte Zustdande (§1019-1021)

13. mit begrenztem Objekt, mit erhabenem Objekt, mit unbegrenztem Ob-
jekt (§1022-1024)*

14. mindere, mittelméaRige und exzellente Zustdnde (§1025-1027)

15. mit sicherer Verkehrtheit, mit sicherer Korrektheit, weder-noch
(§1028-1030)
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16.

17.

18.
19.

20.
21.

22.

Pfad als Objekt, Pfad als Wurzel, Pfad als vorherrschender Faktor
(§1031-1034)*

entstandene, nicht-entstandene, mit Gewissheit entstehende Zustan-
de (§1035-1037)*

vergangene, zukinftige und gegenwartige Zustande (§1038-1040)*

Vergangenes, Zukiinftiges oder Gegenwartiges als Objekt
(51041-1043)*

innerlich/eigenes, duRerlich/fremdes, beides (§1044-1046)

inneres/eigenes Objekt, duBeres/fremdes Objekt, beides
(§1047-1049)*

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

2. Die Matrix der Dyaden (Duka-matika)

Wourzelsektion (Ursachen)

1. Wourzel seiend — nicht Wurzel seiend (§1053-1072)

2. Wurzeln besitzend — keine Wurzel(n) besitzend (§1073, 1074)
3.
4

. Wurzel seiend und mit Wurzeln verbunden — Wurzel seiend aber nicht

mit Wurzeln verbunden — nicht mit Wurzeln verbunden (§1075, 1076)

mit Wurzeln verbunden (§1077, 1078)*

Wourzel seiend und mit Wurzeln verbunden — nicht Wurzel seiend aber
mit Wurzeln verbunden (§1079, 1080)*

nicht Wurzel seiend, aber mit Wurzeln verbunden — nicht Wurzel sei-
end, nicht mit Wurzeln verbunden (§1081, 1082)*

Kleine Zwischensektion

10.
11.
12.
13.

bedingt — nicht bedingt (§1083, 1084)

geformt — nicht geformt (§1085, 1086)

sichtbar — nicht sichtbar (§1087, 1088)
reaktionsfahig — nicht reaktionsfahig (§1089, 1090)
korperlich — unkoérperlich (§1091, 1092)

weltlich — Gberweltlich (§1093, 1094)

erkennbar (durch eine der sechs Arten von Bewusstsein) — nicht er-
kennbar (§1095)
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Sektion der Triebe/Einstromungen (dsava)

14.
15.
16.
17.

18.

19.

Triebe — nicht Triebe (§1196-1102)
Trieben zuganglich — Trieben nicht zuganglich (§1103, 1104)
mit Trieben verbunden — nicht mit Trieben verbunden (§1105, 1106)

Triebe und Trieben zugénglich — nicht Triebe, aber Trieben zuganglich
(81107, 1108)*

Triebe und mit Trieben verbunden — nicht Triebe, aber verbunden mit
Trieben (§1109, 1110)*

Nicht Trieb-verbunden, aber den Trieben zugadnglich — oder nicht
(81111, 1112)*

Sektion der Fesseln

20.
21.
22.
23.

24.

25.

Fesseln —nicht Fesseln (§1113-1124)
den Fesseln zugdnglich — den Fesseln nicht zuganglich (§1125, 1126)
mit Fesseln verbunden — getrennt von Fesseln (§1127, 1128)

Fesseln und den Fesseln zuganglich — nicht Fesseln, aber den Fesseln
zuganglich (§1129, 1130)*

Fesseln und verbunden mit Fesseln —nicht Fesseln, aber verbunden mit
Fesseln (§1131, 1132)*

getrennt von Fesseln, aber den Fesseln zugénglich — oder nicht (§1133,
1134)*

Sektion der Bindungen

26.
27.

28.

29.

30.

31.

Bindungen — nicht Bindungen (§1135-1140)

den Bindungen zuganglich — den Bindungen nicht zuganglich (§1141,
1142)

Verbunden mit Bindungen — nicht verbunden mit Bindungen (§1143,
1144)

Bindungen und den Bindungen zuganglich — nicht Bindungen, aber den
Bindungen zugénglich (§1145, 1146)*

Bindungen und verbunden mit Bindungen — nicht Bindungen, aber ver-
bunden mit Bindungen (§1147, 1148)*

getrennt von Bindungen, aber den Bindungen zuganglich — oder nicht
(81149, 1150)*

Sektion der Fluten (§1151)

32.

Fluten — nicht Fluten
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33.
34.
35.

36.

37.

den Fluten zuganglich — den Fluten nicht zuganglich
Verbunden mit Fluten — nicht verbunden mit Fluten

Fluten und den Fluten zugdnglich — nicht Fluten, aber den Fluten zu-
ganglich*

Fluten und verbunden mit Fluten — nicht Fluten, aber verbunden mit
Fluten*

getrennt von Fluten, aber den Fluten zugénglich — oder nicht*

Sektion der Joche (PTS §1151 fehlerhaft, deshalb §1151a)

38.
39.
40.
41.

42.

43.

Joche — nicht Joche
den Jochen zugénglich — den Jochen nicht zuganglich
verbunden mit Jochen — nicht verbunden mit Jochen

Joche und den Jochen zuganglich — nicht Joche, aber den Jochen zu-
ganglich*

Joche und verkniipft mit Jochen — nicht Joche, aber verknipft mit
Jochen*

getrennt von Jochen, aber den Jochen zuganglich — oder nicht*

Sektion der Hindernisse/Hemmungen (§1152-1173)

44.
45.
46.
47.

48.

49.

Hindernis — nicht Hindernis
den Hindernissen zugdnglich — den Hindernissen nicht zuganglich
Verbunden mit Hindernissen — nicht verbunden mit Hindernissen

Hindernisse und den Hindernissen zuganglich — nicht Hindernis, aber
den Hindernissen zuganglich*

Hindernis und verbunden mit Hindernissen — nicht Hindernis, aber ver-
bunden mit Hindernissen*

getrennt von Hindernissen, aber den Hindernissen zugénglich — oder
nicht*

Sektion der Missverstindnisse/falschen Auffassungen (paramdsa)

50.
51.

52.

Missverstandnisse — nicht Missverstandnisse (§1174-1176)

den Missverstandnissen zugdnglich —den Missverstandnissen nicht zu-
ganglich (§1177, 1178)

verbunden mit Missverstandnissen — getrennt von Missverstandnissen
(§1179, 1180)
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53.

54.

Missverstandnisse und den Missverstandnissen zugdnglich — nicht
Missverstandnisse, aber den Missverstandnissen zuganglich (§1181,
1182)*

getrennt von Missverstdandnissen, aber den Missverstandnissen zu-
ganglich — oder nicht (§1183, 1184)*

GroRe 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)
Geistesfaktoren, nicht Geistesfaktoren (§1189, 1190)

mit Bewusstsein verbunden, nicht mit Bewusstsein verbunden (§1191,
1192)*

mit Bewusstsein verkniipft, nicht mit Bewusstsein verkniipft (§1193,
1194)*

Bewusstseinsgezeugt, nicht bewusstseinsgezeugt (§1195, 1196)

mit Bewusstsein zusammenbestehend, nicht zusammenbestehend
(81197, 1198)

Bewusstsein begleitend, nicht Bewusstsein begleitend (§1199, 1200)

mit Bewusstsein verkniipft und bewusstseinsgezeugt, nicht ... (§1201,
1202)

mit Bewusstsein verkniipft, bewusstseinsgezeugt und mit Bewusstsein
zusammenbestehend, nicht ... (§1203, 1204)

mit Bewusstsein verknipft, bewusstseinsgezeugt und Bewusstsein be-
gleitend, nicht ... (§1205, 1206)

eigenes, fremdes (§1207, 1208)
(von den Grundstoffen) abhangiges, nicht abhangiges (§1209, 1210)

karmisch erworben, nicht karmisch erworben (§1211, 1212)

Sektion des Anhaftens

69.
70.
71.
72.

73.

Anhaften, kein Anhaften (§1213-1218)
dem Anhaften zuganglich, nicht ... (§1219, 1220)
mit Anhaften verbunden, nicht ... (§1221, 1222)

Anhaften und dem Anhaften zuganglich; dem Anhaften zuganglich,
aber kein Anhaften (§1223, 1224)*

Anhaften und dem Anhaften zuganglich; dem Anhaften verbunden,
aber kein Anhaften (§1225, 1226)*
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74.

dem Anhaften nicht verbunden, aber dem Anhaften zuganglich oder
nicht (§1227, 1228)*

Sektion der Befleckungen

75.
76.
77.
78.
79.

80.

81.

82.

Befleckungen, keine Befleckungen (§1229-1240)
Befleckungen zuganglich, nicht ... (§1241, 1242)
befleckt, nicht befleckt (§1243, 1243a)

mit Befleckungen verbunden, nicht ... (§1244, 1245)

Befleckungen und den Befleckungen zugénglich; keine Befleckungen,
aber zuganglich (§1246, 1247)*

Befleckungen und befleckt; keine Befleckungen, aber befleckt (§1248,
1249)*

Befleckungen und verbunden mit Befleckungen; keine Befleckungen,
aber mit Befleckungen verbunden (§1250, 1251)

getrennt von Befleckungen, aber den Befleckungen zuganglich oder
nicht (§1251, 1252)*

Schlusssektion der Zweiergruppen

83.
84.
85.

86.

87.
88.
89.
90.
91.
92.
93.
94.
95.
96.
97.

durch Einsicht zu Gberwinden; nicht ... (§1254-1258)
durch Geistesentfaltung zu Gberwinden; nicht ... (§1259, 1260)

Wourzelursachen sind durch Einsicht zu Gberwinden; nicht ... (§1261-
1265)

Wourzelursachen sind durch Geistesentfaltung zu Gberwinden; nicht ...
(§1266,1267)

mit Gedankenfassen; ohne Gedankenfassen (§1268, 1269)

mit diskursivem Denken; ohne diskursives Denken (§1270, 1271)
mit Verziickung, ohne Verziickung (§1272, 1273)

von Verziickung begleitet, nicht ... (§1274, 1275)

von Glicksgefiihl begleitet, nicht ... (§1276, 1277)

von Gleichmut begleitet, nicht ... (§1278, 1279)

der Sinnessphare angehoérend, nicht ... (1280, 1281)

der feinkorperlichen Sphére angehorend; nicht ... (§1282, 1283)
der unkérperlichen Sphare angehérend; nicht ... (§1284, 1285)
dem Daseinskreislauf angehoérend; nicht ... (§1286, 1287)
erlésend; nicht erlosend (§1288, 1289)
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98.
99.
100.

N o v,k wDNe

®

10.
11.

12.

13.

14.

15.
16.
17.
18.
19.

20.

21.

mit feststehendem Ergebnis; nicht ... (§1290, 1291)
Ubertreffbar, nicht ibertreffbar (§1292, 1293)
qualvoll; nicht qualvoll (§1294, 1295)

B. Die Suttanta-Matrix

am Wissen teilhabend; nicht am Wissen teilhabend (§1296, 1297)*
einem Blitz gleichend; einem Diamanten gleichend (§1298, 1299)*
toricht; klug (§1300, 1301)*

dunkel; hell (§1302, 1303)*

Reue verursachend; nicht ... (§1304, 1305)*

Bezeichnungen; innerhalb von Bezeichnungen (§1306)

sprachliche Ausdriicke; innerhalb von sprachlichen Ausdriicken
(§1307)

Konzepte; innerhalb von Konzepten (§1308)
Geistiges und Korperliches (§1309, 1310)
Nichtwissen und Daseinsbegehren (§1311, 1312)*

(Die falsche Anschauung von) Existenz und Nichtexistenz
(81313, 1314)*

(Die falsche Anschauung von) Ewigkeit und Ausléschung
(81315, 1316)*

(Die falsche Anschauung von) Endlichkeit und Unendlichkeit
(81317, 1318)*

(Die falsche Anschauung von) Vergangenheit und Zukunft
(81319, 1320)

Schamlosigkeit und Gewissenlosigkeit (§1321, 1322)*

Scham und Gewissensscheu (§1323, 1324)*

Unbelehrbarkeit und Freundschaft mit Unheilsamen (§1325, 1326)*
Belehrbarkeit und Freundschaft mit Heilsamen (§1327, 1328)*

Vertrautheit mit Verfehlungen (der Ordenssatzung) und Stihne (§1329,
1330)*

Vertrautheit mit den Erreichungen und wie man sich daraus erhebt
(81331, 1332)*

Vertrautheit mit den Elementen und ihrer Beobachtung
(81333, 1334)*
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22.

23.

24.
25.
26.
27.

28.
29.
30.
31.
32.
33.
34.
35.
36.
37.
38.

39.

40.

41.
42.

Vertrautheit mit den Sinnes-Grundlagen und der Bedingten Entsteh-
ung (§1335, 1336)*

Vertrautheit mit dem Maoglichen und dem nicht Moglichen
(81337, 1338)*

Geradheit und Milde (§1339, 1340)*
Geduld und Freundlichkeit (§1341, 1342)*
Liebenswirdigkeit und Hoflichkeit (§1343, 1344)*

Unbewachtheit der Sinnestore und MaRlosigkeit beim Essen (§1345,
1346)*

Bewachtheit der Sinnestore und MaRhalten beim Essen (§1347, 1348)*
Mangel an Achtsamkeit und Bewusstseinsklarheit (§1349, 1350)*
Achtsamkeit und Bewusstseinsklarheit (§1351, 1352)*

Kraft des Nachdenkens und Kraft der Geistesentfaltung (§1353, 1354)*
Geistesruhe und Klarblick (§1355, 1356)*

Zeichen der Geistesruhe und des Klarblick (§1357, 1358)*

Spannkraft und Gesammeltsein (§1359, 1360)*

Verlust an Sittlichkeit und Erkenntnis (§1361, 1362)*

Gewinn an Sittlichkeit und Erkenntnis (§1363, 1364)*

Lauterkeit von Sittlichkeit und Erkenntnis (§1365, 1366)*

Lauterkeit der Erkenntnis und angemessene Anstrengung des Erken-
nenden (§1367, 1368)*

Ergriffensein bei ergreifenden Anldssen und Anstrengung des Ergriffe-
nen (§1369, 1370)*

nicht Zufrieden-Geben mit den heilsamen Dingen und nicht nachlassen
in der Anstrengung (§1371, 1372)*

Weisheit und Befreiung (§1373, 1374)*

Kenntnis vom Versiegen (der Befleckungen) und vom nicht-mehr-Ent-
stehen (§1375, 1376)
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I. DHAMMASANGANI
»Kompendium der Dingwelt”

Einleitende Bemerkungen

Dieses grundlegende erste Buch des Abhidhamma-Pitaka bildet, zusammen
mit dem gigantischen siebten Werk, dem Patthdna, die Quintessenz des ge-
samten Abhidhamma. Wir kénnten sogar sagen, dass diese beiden Biicher
die Quintessenz der gesamten buddhistischen Lehre der Selbstlosigkeit
(anattata) oder Leerheit (sufifiata) und der Bedingtheit alles Seienden (ida-
paccayata) verkorpern. Wahrend das erste Buch, die Dhammasangani, im
Allgemeinen analytisch voranschreitet, indem es Bestehendes in seine letz-
ten Bestandteile aufgliedert, welche rein unpersoénliche Phdnomene
(dhamma) sind, bedient sich das siebte Buch, das Patthana, der Methode
der Synthese und zeigt, dass all diese Phanomene miteinander verbunden
und bedingt sind.

Dem Abhidhamma zufolge kénnen alle Phdnomene des Daseins nach drei
endgiiltigen Begriffen oder Realitdten (paramattha) klassifiziert werden: 1.
Zustande des Bewusstseins (citta), 2. geistige Faktoren (cetasika), 3. Kérper-
lichkeit (rdpa); zu diesen kommt als vierte Realitdt noch Nibbana hinzu. Von
diesen werden in der Dhammasangani die ersten drei Realitdten von einem
ethischen, oder, genauer gesagt, karmischen Standpunkt aus behandelt,
und dementsprechend in A. karmisch heilsame Phdnomene (kusala-
dhamma), B. karmisch unheilsame Phdnomene (akusala-dhamma), und C.
karmisch neutrale Phdnomene (avyakata-dhamma) eingeteilt, welche die
erste Triade der Abhidhamma-Matrix bilden. Bewusstsein und geistige
Begleitfaktoren kénnen karmisch heilsam, unheilsam oder neutral sein,
wahrend Korperlichkeit immer karmisch neutral ist; ebenso wie die vierte
Realitat, Nibbana.

Dementsprechend ist der I. Teil der Dhammasangani, welcher nur Bewusst-
sein und geistige Begleitfaktoren behandelt, in die zuvor erwahnten Ab-
schnitte A., B. und C. aufgeteilt. Teil Il. ist eine Analyse der Korperlichkeit
(welche zu C. gehort), und enthalt in ihrem ersten Paragraphen auch
Nibbana, welches ebenfalls karmisch neutral ist. Es folgen Teil Ill., die
Zusammenfassung, und Teil IV, die Synopsis.
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I. Bewusstsein und seine Begleitfaktoren (cittuppada-kanda)

A. Karmisch Heilsame (kusala) Bewusstseinszustande kénnen der Sinnes-
sphare, der feinkdrperlichen Sphare, der unkorperlichen Sphare oder der
,beziehungslosen” Sphére individueller Existenz (eine Bezeichnung fiir die
vier Uberweltlichen Stadien der Heiligkeit) angehoren.

(1-8)° In der Sinnessphire (kamavacara) kénnen 8 Klassen von karmisch
heilsamem Bewusstsein unterschieden werden. Und zwar kann heilsames
Bewusstsein von freudigem oder indifferentem Gefiihl begleitet sein, in
Kombination mit Einsicht oder nicht, sowie veranlasst [engl. premeditated]
oder nicht.® Auf diese Weise erhalten wir 4 von Freude und 4 von Indifferenz
begleitete Klassen; und in jeder Vierergruppe sind 2 Klassen mit Einsicht ver-
bunden, und 2 nicht; und von jedem solchen Paar ist eine Klasse veranlasst
und eine nicht. So lautet der Text fir die erste Bewusstseinsklasse:

(1-2) Immer dann, wenn ein heilsamer, der Sinnessphdre zugehdériger
Bewusstseinszustand aufgestiegen ist, von Freude begleitet und mit
Einsicht verbunden (und nicht veranlasst), infolge irgendeines Objek-
tes, eines Seh-, Hor-, Geruchs-, Geschmacks- oder beriihrbaren
Objekts, zu dieser Zeit bestehen:

1. Sinneseindruck/Kontakt (phassa)

2. Gefiihl (vedana)

3. Wahrnehmung (safifia)

4. Wille (cetanad)

5. Bewusstsein (citta)

6. Gedankenfassen (vitakka)

7. Diskursives Denken (vicara)

8. Entziicken (piti)

9. Gliicksgefiihl (sukha)
10. geistige Einspitzigkeit (cittass’ ekaggata = samadhi)
11. Fdhigkeit des Vertrauens (saddhindriya)
12. Fdhigkeit der Energie (viriyindriya)
13. Fdhigkeit der Achtsamkeit (satindriya)

5 Die Nummerierung der Bewusstseinsklassen bezieht sich auf die Tabelle im Visuddhi-Magga.

6 [FuBnote im Original] Premeditated, oder ,prepared” (sa-sankhdra, wortlich: ,mit Bemi-
hung”) bedeutet, dass das betreffende karmische Bewusstsein nicht spontan entsteht, sondern
eine gewisse Bemiihung oder Veranlassung erfordert; sei es durch andere, sei es durch einen
selbst. So z.B., wenn jemand nur Almosen gibt, nachdem er von anderen dazu veranlasst wurde
etc., oder wenn jemand aufgrund der eigenen Knausrigkeit etc. einiger vorangehender geistiger
Bemiihungen bedarf, um so zu handeln.
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14.
15.
16.
17.
18.
19.
20.
21.
22.
23.
24.
25.
26.
27.
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.

Fdhigkeit der Sammlung (samadhindriya)
Fdhigkeit der Weisheit (pafifiindriya)

Fdhigkeit des Geistes (manindriya)

Fdhigkeit der Freude (somanassindriya)
Lebensfdhigkeit (jivitindriya)

Rechte Erkenntnis (samma-ditthi)

Rechte Gesinnung (samma-sankappa)

Rechte Anstrengung (samma-vayamay)

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)

Kraft der Weisheit (pafifia-bala)

Kraft des Schamgefiihls (hiri-bala)

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

Hasslosigkeit (adosa)

Unverblendung (amoha)

Begierdelosigkeit (anabhijjha)

Freisein von Ubelwollen (avydpdda)

Rechte Erkenntnis (samma-ditthi)

Schamgefiihl (hiri)

Gewissensscheu (ottapa)

Gestilltheit der Geistfaktoren (kdya-passaddhi)
Gestilltheit des Bewusstseins (citta-passaddhi)
Beweglichkeit der Geistfaktoren (kaya-lahuta)
Beweglichkeit des Bewusstseins (citta-lahuta)
Geschmeidigkeit der Geistfaktoren (kdya-mudutad)
Geschmeidigkeit des Bewusstseins (citta-muduta)
Gefiigigkeit der Geistfaktoren (kdGya-kammafifiata)
Gefiigigkeit des Bewusstseins (citta-kammaidfiata)
Geschultheit der Geistfaktoren (kdya-pagufifiata)
Geschultheit des Bewusstseins (citta-pagufifiata)
Geradbheit der Geistfaktoren (kaya-ujukata)
Geradheit des Bewusstseins (citta-ujukata)
Achtsamkeit (sati)

Bewusstseinsklarheit (sampajafifia)

Geistesruhe (samatha)
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54. Klarblick (vipassand)
55. Anstrengung (paggaha)
56. Unzerstreutheit (avikkhepa)

Diese Dinge, oder was sonst noch an anderen, bedingt entstanden un-
kérperlichen Dingen zu dieser Zeit anwesend ist, diese Dinge sind
karmisch heilsam.”

Die obigen Phanomene bilden tatsdchlich nur 30 verschiedene Eigenschaf-
ten, da ein und dieselbe Eigenschaft mehrmals unter verschiedenen Namen
vorkommt oder in einem 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) sieche 13 | 32(=35) | 42 | siehe 15
3 13 (=22, 26, 51) sieche 10 | siehe 15 | 43 | siehe 10
4 siehe 10 sieche 11 | siehe31 | 44 | siehe 15
5 (= 16) 15 (= 19, 28, 33, 36, 52, 54) | siehe 12 | sieche 32 | 45 | siehe 12
6 (= 20) siehe 5 siehe 13 | siehe 15 | 46 | siehe 10
7 siehe 2 sieche 10 | sieche29 | 47

8 18 sieche 15 | siehe 30 | 48

siehe 2 siehe 15 29 (=37) | 39 49

10 (= 14, 23, | siehe 6 30(=38) | 40 50

27, 53, 56)

Nach einer detaillierten Erklarung und Beschreibung jedes der obigen Pha-
nomene folgt eine systematische Gruppierung der Phanomene in getrenn-
ten Kategorien, mit weiteren Fragen und Erklarungen, welche ich hier in
einer sehr zusammengefassten Art wiedergebe:

Zu dieser Gelegenheit bestehen 4 Gruppen (Gefiihl, Wahrnehmung,
Bewusstsein und Geistesformationen, welche letzteren alle anderen

7 [FuBnote im Original] Im Visuddhi-Magga werden neun weitere Phdnomene aufgezahlt, nam-
lich: die drei Enthaltsamkeiten, d.i. Abstehen von falscher Rede, falscher kérperlicher Handlung
und falscher Lebensfiihrung sowie die zwei grenzenlosen Zustande Mitgefihl (karuna) und Mit-
freude (mudita); des weiteren Gleichmut (tatramajjhattata), Aufmerken, Absicht, Entschluss.
Die ersten flnf dieser neun Phdnomene sind jedoch ,,inkonstant®, d.h. nur gelegentlich anwe-
send.
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oben aufgefiihrten Phanomene miteinschlieft), 2 Grundlagen (Geist,
Geist-Objekt), 2 Elemente (Geist-Bewusstsein, Geist-Objekt), 3 Ndhr-
stoffe (Sinneseindruck, Wille, Bewusstsein), 8 Fdhigkeiten (11-18), 5
Vertiefungsglieder (6-10), 7 Krdfte (24-30), 3 Wurzelbedingungen
(31-33), 1 Eindruck (1), 1 Gefiihl (2), 1 Wahrnehmung (3) ... Diese,
oder was auch immer fiir andere, konditional hervorgebrachte kér-
perliche Phdnomene anwesend sein mégen, diese Phdnomene sind
karmisch heilsam.

Zu den Gruppen, Grundlagen, Elementen und Fahigkeiten s. Vibh. I, II, I, V.
Zu den Nahrstoffen, Vertiefungen und Wurzel-Bedingungen s. Patth. Einlei-
tung §§15, 17, 1.

(3-4, 7-8) Im heilsamen, nicht mit Einsicht verbundenen Bewusstsein, fehlen
alle Aspekte der Weisheit (15, 19, 28, 33, 36, 52, 54); im von Indifferenz be-
gleiteten Bewusstsein (5-8) ist Freude durch Indifferenz ersetzt.

(9-13) Karmisch heilsame Phanomene der feinkoérperlichen Sphére
(rapavacara) sind die funf Vertiefungen (jhana; s. Vibh. XlI) und ihre geisti-
gen Begleitfaktoren. Ich gebe hier nur die einleitenden Worte zur Analyse
der ersten Vertiefung wieder:

Immer dann, wenn man den Weg zum Erlangen der feinkérperlichen
Sphdre entwickelt und, losgelést von sinnlichen Dingen und getrennt
von unheilsamen Phdnomenen, in die erste, durch das Erd-Kasina®
hervorgerufene Vertiefung eintritt, die von Gedankenfassen und dis-
kursivem Denken begleitet ist, von Loslésung (= Sammlung, samadhi)
gezeugt, mit Freude (piti) und Gliicksgefiihl (sukha) erfiillt, zu einer
solchen Zeit besteht: Eindruck, Gefiihl, etc.

Nachdem so alle Vertiefungen analysiert worden sind, erfolgt dasselbe er-
neut beziglich ihrer Kombination mit den 4 Arten des Fortschritts (schwer
oder leicht, mit schwerfilliger oder schneller Einsicht), dann bezlglich der
begrenzten oder unbegrenzten Natur der Vertiefungen und ihrer Objekte,
wonach alles mit 8 weiteren Kasinas erneut wiederholt wird.

Danach werden die Vertiefungen noch einmal analysiert, und zwar hinsicht-
lich ihrer Beziehung zu den sogenannten ,Sphdren der Meisterschaft”

8 [FuBnote im Original] Das Erd-Kasina besteht in der Fixierung der gesamten Aufmerksamkeit
auf ein Stlick Erde, bis schlieRlich alle Sinneseindriicke verschwinden, und man in die erste Ver-
tiefung eintritt. Eine vollstandige Erklarung aller 10 Kasina-Ubungen findet sich im Visuddhi-
Magga, Kap. IV & V.
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(abhibhayatana), den 4 Pfaden des Fortschritts, den 3 Befreiungen (Leer-
heit, Wunschlosigkeit, Bedingungslosigkeit), den 4 Géttlichen Zustanden
(Mitgefiihl, Mithilfe, Mitfreude, Gleichmut) und zuletzt hinsichtlich der
Friedhofs-Meditation.

(14-17) Es folgt eine Analyse der vier Vertiefungen der unkoérperlichen
Sphare (aripa).

Die nachsten Abschnitte bilden eine synthetische Gruppierung aller oben er-
wahnten karmisch heilsamen Zustinde des Bewusstseins hinsichtlich der
vier Vorherrschenden Faktoren (Konzentration der Entschlossenheit, der
Tatkraft, des Bewusstseins, der Ergriindung; s. Vibh. IX; Patth., Einleitung §3)
und auch hinsichtlich des Grades der karmischen Effektivitat — gro, mittel
oder schwach. [269-276]

(18-21) Die Behandlung des heilsamen Bewusstseins endet mit einer Unter-
suchung derjenigen Zustande, welche als Uberweltliche Pfade (/okuttara-
magga) der vier Stufen der Heiligkeit bekannt sind, welche von den Edlen
Schiilern erreicht werden; namlich: 1. der in den Strom-Eingetretene
(sotapanna), 2. der Einmal-Wiederkehrer (sakadagamin), 3. der Nicht-mehr-
Wiederkehrer (anagamin), 4. der Heilige (Arahat). Sie beginnt mit den
Worten:

Immer dann, wenn man eine (iberweltliche Vertiefung entwickelt
(lokuttara-jhana), die zur Befreiung fiihrt (aus dem Kreislauf der Wie-
dergeburten) und zur Aufhebung, zum Uberwinden aller falschen An-
sichten und dem Erlangen der ersten Stufe der Heiligkeit, ..., zu einer
solchen Zeit bestehen: Eindruck, Gefiihl etc. (wie oben, und zusatz-
lich): die Fdhigkeit “das noch nicht Erkannte werde ich erkennen’ (an-
afnfatanfiassamit’indriya; vgl. Vibh. V), rechte Rede, rechtes Tun,
rechter Lebenserwerb.

Den Kommentaren zufolge sind die letzten drei Phdanomene, auch wenn sie
beim ersten heilsamen Bewusstsein nicht angefiihrt sind, dort doch impli-
ziert durch die zusatzliche Phrase: , Diese, oder was sonst noch an anderen,
bedingt entstandenen...”.

Die Erklarung der geistigen Begleitfaktoren ist hier dieselbe wie schon oben,
nur dass ,, Gedankenfassen” (vitakka) jetzt ein Glied des Achtfachen Pfades
ist (Rechte Gesinnung), und ,Interesse” (piti, Verziickung) ein Erleuchtungs-
glied (s. Vibh. 10) etc. Danach werden die drei weiteren liberweltlichen Ver-
tiefungen analysiert, erst in einer allgemeinen Weise, dann als verschiedene
Pfade des Fortschritts, weiterhin als Pfad der ,Leerheit”, ,Wunschlosigkeit”
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und ,,Unbedingtheit”, dann die letzteren zusammen mit den Pfaden des
Fortschritts. Auf exakt dieselbe Weise werden dann die verbleibenden drei
Pfade der Heiligkeit behandelt (s. Vibh. V Anmerkung).

B. Karmisch unheilsame (akusala) Zustande wurzeln entweder in Gier, Hass
oder Verblendung (lobha, dosa, moha).

(22-29) Von Gier getragenes Bewusstsein kann entweder von Freude oder
von Indifferenz begleitet sein, verbunden mit falscher Ansicht oder nicht,
vorbereitet oder nicht. Somit erhalten wir 8 Klassen von Gier getragenem
Bewusstsein.

(30-31) Von Hass getragenes Bewusstsein, welches immer von Triibsal be-
gleitet ist, kann vorbereitet sein oder nicht. Somit erhalten wir 2 Klassen von
Hass getragenem Bewusstsein.

(32-33) Von Verblendung getragenes Bewusstsein, welches immer mit Indif-
ferenz verbunden ist, kann entweder von Zweifel (vicikiccha) begleitet sein,
oder von Aufgeregtheit (uddhacca). Somit erhalten wir 2 Klassen von Ver-
blendung getragenem Bewusstsein.

Im unheilsamen Bewusstsein finden wir ebenso wie im heilsamen Bewusst-
sein all diejenigen geistigen Begleitfaktoren, welche entweder die untrenn-
baren Elemente in jedem geistigen Bewusstsein bilden, oder welche als sol-
che karmisch (ethisch) neutral sind, namlich: Eindruck, Gefiihl, Wahrneh-
mung, Wille, Bewusstsein, Gedankenfassen, Diskursives Denken, Interesse,
Freude, Einspitzigkeit des Geistes, Energie, Ruhe; aber anstelle der heil-
samen Phanomene haben wir: falsche Ansicht (nur in vier Klassen), falscher
Entschluss, falsches Bemiihen, falsche Konzentration, Schamlosigkeit, Ge-
wissenlosigkeit, Gier, Hass, Verblendung etc.

Gier ist nicht vorhanden in Hass-getragenem Bewusstsein, Hass nicht in
Gier-getragenem Bewusstsein; wohingegen Verblendung in beiden vor-
kommt. Im nur von Verblendung getragenen Bewusstsein sind Gier und Hass
nicht vorhanden. Im Hass-getragenen Bewusstsein ist Triibsal (schmerzhaf-
tes geistiges Gefuihl) vorhanden anstelle von Freude und Indifferenz.

Dem Abhidhammattha-Sangaha zufolge sind die vier {blen, in jedem un-
heilsamen Bewusstsein vorhandenen Phdnomene: Verblendung (moha),
Schamlosigkeit (ahirika), Gewissenlosigkeit (anottappa), Aufgeregtheit
(uddhacca). Diinkel (mana) kann nur in nicht mit falschen Ansichten ver-
bundenem, gier-getragenem Bewusstsein, vorhanden sein; Neid (issa) und
Gewissensunruhe (kukkucca) nur in Hass-getragenem Bewusstsein.
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C. Karmisch neutrale (avydkata) Zustdnde sind entweder karma-gewirkt
(vipaka) oder karmisch unabhéngige Funktionen (kriya).

(a) Wirkungen von heilsamem Karma (kusala-vipaka) sind:

(34-38) Die flinf Klassen des Sinnes-Bewusstsein, d.h. Sehen, Horen, etc., mit
winschenswerten Objekten. Von diesen sind das Seh-, Hor-, Riech- und
Schmeck-Bewusstsein von indifferentem Gefiihl begleitet, aber Korper-
Bewusstsein ist von kérperlichem Wohlgefiihl begleitet. Der Text zur Ana-
lyse des Seh-Bewusstseins als Resultat heilsamen Karmas beginnt so:

Immer dann, wenn aufgrund friiheren Handelns und Anhdufung von
heilsamem Karma, verbunden mit der Sinnessphdre, Seh-Bewusstsein
als Karma-Wirkung entstanden ist, welches von indifferentem Gefiihl
begleitet ist und etwas Sichtbares zum Objekt hat, sind anwesend:
Sinneseindruck, Gefiihl, Wahrnehmung, Wille, Bewusstsein, Gleich-
mut, Einspitzigkeit des Geistes, Geist-Fdhigkeit, Gleichmut-Fdhigkeit,
Lebens-Féhigkeit ... Diese, und was sonst noch an konditional entstan-
denen, unkérperlichen Phdnomenen zu dieser Zeit gegenwdrtig ist,
sind karmisch neutrale Phdnomene.

Dem Abhidhammatta-Sarngaha zufolge sind die sieben untrennbaren geisti-
gen Begleitfaktoren in allen Bewusstseinsklassen: Eindruck, Gefiihl, Wahr-
nehmung, Wille, Sammlung, Lebensfihigkeit, Aufmerken (phassa, vedana,
safifia, cetana, cittass ‘ekaggata, jivit'indriya, manasikara).

(39) Das ,,Geist-Element” (mano-dhatu) mit erstrebenswertem Objekt. Auch
dieses ist von Indifferenz begleitet, aber neben den oben erwahnten, sieben
untrennbaren Begleitfaktoren sind anwesend: Gedankenfassen und Diskur-
sives Denken.

Dieses karma-gewirkte Geist-Element (bt den Kommentaren zufolge die
Funktion des ,Empfangens” (sampaticchana) der Sinnesobjekte aus (vgl.
Vibh. Il und Tabelle).

(40-41) Das ,Geist-Bewusstseins-Element” (mano-vififiana-dhatu) mit er-
strebenswertem Objekt. Es ist entweder von Freude begleitet oder von
Indifferenz (vgl. Vibh. III).

Dieses karma-gewirkte Geist-Bewusstseins-Element fiihrt den Kommenta-
ren zufolge die Funktionen des ,Untersuchens” (santirana) des Sinnesob-
jekts und des ,,Registrierens” (tad-arammana) der Sinnes- oder Geistobjekte
aus. Von Indifferenz begleitet kann es auch als Wiedergeburts-Bewusstsein,
Unter-Bewusstsein oder Sterbe-Bewusstsein fungieren.

36



Die obigen, karma-gewirkten Bewusstseinsklassen sind nicht von Wurzel-
Bedingungen begleitet (s. Patth. Einleitung §1).

(42-49) Die 8 Karma-Wirkungen der 8 heilsamen Zustande der Sinnessphare,
mit denen sie exakt Gbereinstimmen.

Den Kommentaren zufolge kénnen sie bei der Empfangnis, im Unterbe-
wusstsein, beim Tod in der nachsten Existenz und beim Registrieren wirk-
sam sein (s. Vibh. IIl).

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

Sie sind bei der Empfangnis, im Unterbewusstsein und zum Todeszeitpunkt
des ndchsten Daseins aktiv.

(66-69) Die liberweltlichen Vertiefungen der 4 Pfade der Heiligkeit, die als
Karma-Wirkungen erscheinen.

Zuerst werden alle diese Zustdnde in einer allgemeinen Weise untersucht,
dann wie oben dargelegt in Verbindung mit den 4 Pfaden des Fortschritts
etc. etc., dann mit den (berweltlichen Grundlagen der Achtsamkeit (sati-
patthana, s. Vibh. VIl), den Gberweltlichen Rechten Bemuhungen (s. Vibh.
VIII) etc. etc.

(b) Wirkungen von unheilsamem Karma (akusala-vipaka) sind:

(50-54) Die fiinf Klassen des Sinnes-Bewusstseins mit nicht erstrebenswer-
tem Objekt. Von diesen sind Seh-, Hor-, Riech- und Schmeck-Bewusstsein
von indifferentem Geflhl begleitet, Korper-Bewusstsein jedoch von
schmerzhaftem Gefihl.

(55) Das Geist-Element (mano-dhatu) mit nicht erstrebenswertem Objekt,
von indifferentem Gefiihl begleitet.

(56) Das Geist-Bewusstseins-Elemente (mano-vififiadna-dhatu) mit nicht er-
strebenswertem Objekt (ohne Wurzelbedingungen), von indifferentem Ge-
fihl begleitet.

Im Abhidhammatta-Sangaha steht ,Rezeptiv-Bewusstsein” (sampatic-
chana-citta) fur das Geist-Element, und ,Priif-Bewusstsein“ (santirana-citta)
fir das Geist-Bewusstseins-Element (vgl. Vibh. Il1).

(c) Karmisch neutrale Funktionen (kriya) sind weder Karma-Resultate, noch
Erzeuger von Karma-Wirkungen, sondern bestehen aus ,bloRem Tun”
(karana-matta). Zu dieser Klasse gehoren:
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(70) Das Geist-Element, welches immer von indifferentem Gefiihl begleitet
und ohne Wurzel-Bedingungen ist.

Dieses funktionale Geist-Element Uibt entsprechend den Kommentaren das
»Aufmerken an den funf Sinnestoren” (paficadvaravajjana) aus.

(71) Das von Indifferenz begleitete, Geist-Bewusstseins-Element (ohne Wur-
zelbedingungen), welches sogar als karmisch neutrale Funktion in allen in-
telligenten Wesen vorhanden ist.

Dieses Element (ibt die Funktionen des ,, Aufmerkens” (avajjana) und , Fest-
stellens” (votthapana) aus.

(72) Das von Freude begleitete Geist-Bewusstseins-Element (ohne Wurzel-
bedingungen), welches gemadR den Kommentaren als karmisch neutrale
Funktion nur im Arahat vorkommt (mit der Funktion des ,Impuls-Gebens*
oder javana).

Im Abhidhammattha-Sangha werden diese drei funktionalen Zustdnde an-
geflihrt: (70) paficadvaravajjana-citta (Aufmerken an den fiinf Sinnestoren),
(71) manodvaravajjana-citta (Aufmerken am Geisttor), (72) hasituppada-
citta (Freude [Lacheln] hervorrufendes Bewusstsein®. Nr. 71 {ibt jedoch auch
die Funktion des ,Feststellens” (votthapana) aus.

(73-80) Acht funktionale Zustande, die in jeder anderen Hinsicht mit den
acht Klassen des heilsamen Bewusstseins der Sinnessphare identisch und
ebenfalls von Wurzelbedingungen begleitet sind, als funktionale Zustdnde
aber nur beim Arahat vorkommen.

(81-89) Die von Arahat praktizierten Vertiefungen.

Die beigefiigte Tabelle gibt eine prizise und klare Ubersicht aller im Voran-
gehenden erwdhnten 89 Klassen des Bewusstseins, ihrer Funktionen und
ihrer unterschiedlichen Kombinationen mit den 52 geistigen Faktoren
(cetasika). Letzteres Schema stammt aus dem Visuddhi-Magga und dem
Abhidhammatta-Sarigaha, in denen die ausfihrlichen Listen der Dham-
masangani durch die Auslassung gleicher Faktoren verkirzt worden sind
(wie in der Tabelle weiter oben dargestellt).

Eine dhnliche Tabelle im Anhang meines Buddhistischen Wérterbuchs ba-
siert jedoch auf der Einteilung der Phanomene in die finf Gruppen des Da-
seins (khandha), wie sie im Visuddhi-Magga verwendet wird. Aus diesem
Grund erscheinen dort nur 50 geistige Begleitfaktoren, welche die Gruppe
der Geistesformationen (sankhara-kkhandha) bilden; die brigen beiden

38



geistigen Faktoren sind identisch mit der Gefiihls-Gruppe bzw. der Wahr-
nehmungs-Gruppe, und werden extra aufgefiihrt.

Il. Korperlichkeit (rdpa-kanda)

Dieses Kapitel kann auch als eine Ergdnzung zu Abschnitt C des ersten Kapi-
tels angesehen werden, welches die , karmisch neutralen Zustande” behan-
delt. Dies wird durch den ersten Paragraphen des Kapitels angedeutet,
welcher sich auf alle karmisch neutralen Zustande bezieht, und nicht nur auf
Korperlichkeit wie der Rest des Kapitels.

Welche Phdnomene sind karmisch neutral (avyakata)? Diejenigen
Karma-Wirkungen (vipaka), welche der Sinnessphére angehéren, der
feinkérperlichen Sphéire, der unkérperlichen Sphdre oder dem Be-
zugslosen (der individuellen Existenz), bestehend in Gefiihl, Wahr-
nehmung etc., weiterhin jene karmisch neutrale Funktionen (kriya),
..., Weiterhin alle Kérperlichkeit (riipa), sowie das Ungeschaffene
Element (Nibbana): diese Dinge sind karmisch neutral.

Nun werden die Worte des ersten Paragraphen ,alle Kérperlichkeit” aufge-
griffen, und im nachsten Paragraphen wird die Frage gestellt: , Was bedeutet
alle Kérperlichkeit“? Die Antwort lautet: ,Die vier materiellen Grundele-
mente (Festigkeit, FlUssigkeit, Hitze, Bewegung) und die sekunddren, daraus
abgeleiteten materiellen Phdénomene — diese werden ‘alle Kérperlichkeit’
genannt.”

Als eine weitere Antwort auf die Frage nach ,aller Korperlichkeit” folgt nun
eine eigene Matrix oder Liste fir Korperlichkeit, in welcher diese zuerst
unter dem Begriff der einfachen, dann zweifachen etc. bis hin zur elffachen
Korperlichkeit klassifiziert wird. Danach werden alle Begriffe der Matrix
erklart.

Entsprechend der einfachen Klassifizierung ist alle Kérperlichkeit z.B. ohne
Wurzelbedingungen (hetu: Gier, Hass, Verblendung und ihre Gegenteile),
bedingt, weltlich, zugénglich fir die Triebe (sasava), die Fesseln (welche die
Wesen an das Rad der Wiedergeburt binden), die geistigen Hemmungen
etc., nicht durch Verstehen aufzuheben (nur geistige Zustande, z.B. Haften
an Korperlichkeit, kdnnen so aufgegeben werden); der Sinnessphare zuge-
horig, erkennbar durch die sechs Bewusstseinsarten, unbestandig etc.
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Zweifache Klassifizierungen sind z.B.: abhdngig oder nicht abhangig, kar-
misch erworben oder nicht, sichtbar oder nicht sichtbar, durch Bewusstsein
gezeugt oder nicht, eigen oder fremd, grob oder subtil etc.

Als ,,abgeleitet” (upada) — d.h. von den vier materiellen Grundelementen —
gelten 23 Phanomene, namlich: die 5 physischen Sinnesorgane, Seh-Objekt,
Ton, Geruch, Geschmack (das berihrbare Objekt ist nicht abhédngig, siehe
dort), Weiblichkeit, Mannlichkeit, (physische) Lebensfahigkeit, kérperliche
AuRerung, sprachliche AuRerung, (dazwischenliegender) Raum, kdrperliche
Leichtigkeit, kérperliche Geschmeidigkeit, kdrperliche Geflgigkeit, Wachs-
tum, Kontinuitat, Verfall, Unbestandigkeit, stoffliche Nahrung.

In keinem der kanonischen Abhidhamma-Bicher wird das Herz (hadaya-
vatthu) oder irgendein anderes spezielles Organ als physische Grundlage des
Geistes erwahnt.

Als ,nicht abgeleitet” (no upada) werden die vier materiellen Grundele-
mente bezeichnet; d.i. das Feste, Fliissige (Kohdasion), Hitze und Bewegung,
von denen Festigkeit, Hitze und Bewegung das beriihrbare Objekt aus-
machen.

Als ,eigene” Korperlichkeit gelten die fiinf Sinnesorgane; als ,fremde” die
fuinf Objekte; als ,,nicht karmisch erworben” die fiinf Sinnesobjekte, korper-
liche und sprachliche AuRerungen; als ,sichtbar” nur das Sehobjekt (Farbe
etc.).

Danach werden alle Kategorien der Korperlichkeit auf gleiche Weise in Grup-
pen von drei, vier, finf etc. behandelt.

lll. Zusammenfassung (nikkhepa-kanda)

Das dritte Kapitel enthélt eine vollstandige Erklarung aller Begrifflichkeiten
der Abhidhamma- sowie der Suttanta-Matrix, und folgt der Ordnung dieser
Listen. Es beginnt so:

Welche Phdnomene sind karmisch heilsam (kusala)? Die drei Wurzeln
des heilsamen Karma (kusala-hetu), ndmlich: Gierlosigkeit, Hasslosig-
keit, Unverblendung, sowie die mit diesen verbundenen Gruppen von
Gefiihl, Wahrnehmung, Geistesformationen und Bewusstsein; weiter-
hin alle kérperlichen, sprachlichen oder geistigen Handlungen (karma
= Wille), die in ihnen wurzeln.

Welche Phdnomene sind karmisch unheilsam (akusala)? Die drei
Wurzeln des Unheilsamen, ndmlich: Gier, Hass, Verblendung etc.
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Welche Phdnomene sind karmisch neutral (avyakata)? Die Wirkun-
gen (vipdaka) des heilsamen und unheilsamen Karma, ... die karmisch
neutralen Funktionen (kriyd), ... alle Kérperlichkeit, sowie das
Ungeschaffene Element (Nibbana).

Dann folgen Fragen wie:

Welche Phdnomene sind mit freudvollem Gefiihl verbunden? ... mit
unerfreulichem Gefiihl? ... mit indifferentem Gefiihl? — Welche Phd-
nomene sind Karma-Wirkungen? ... haben Karma-Wirkungen? ... sind
keine Karma-Wirkungen und haben keine Karma-Wirkungen? — Wel-
che Phénomene sind durch Einsicht aufzugeben (dassana)? (Antwort:
Die ersten drei Fesseln, d.h. Persénlichkeits-Glaube, Zweifelsucht,
Hédngen an Regeln und Riten; diese werden auf der ersten Stufe der
Heiligkeit tiberwunden.) Welche Phdnomene sind durch Geistesent-
faltung zu lberwinden (bhavana)? (Antwort: Die restlichen sieben
Fesseln.) Welche Phdnomene sind weder durch Einsicht noch durch
Geistesentfaltung zu iiberwinden? (Antwort: Die karmisch heilsamen
und neutralen Zustdnde.) — Welche Phdnomene gehéren ,,den in H6-
herer Schulung Befindlichen” (sekha) zu? (Antwort: Die 4 Pfade
(magga) der Heiligkeit und die Friichte (phala) der drei niederen
Pfade.) Welche Phdnomene gehéren der ,,beendeten Héheren Schu-
lung zu“ (asekha)? (Antwort: Das héchste Ziel der Heiligkeit, die Ara-
hatschaft.) Welche Phénomene gehéren weder ,,den in Héherer Schu-
lung Befindlichen” noch der ,,beendeten Héheren Schulung zu“? (Ant-
wort: Alle librigen Zusténde.)

Gruppen von Wurzel-Bedingungen (hetu): Es gibt drei karmisch heilsame
Wurzel-Bedingungen (kusala-hetu): Gierlosigkeit, Hasslosigkeit, Unverblen-
dung; drei karmisch unheilsame Wurzel-Bedingungen: Gier, Hass, Verblen-
dung; drei karmisch neutrale Wurzel-Bedingungen: Gierlosigkeit, Hasslosig-
keit, Unverblendung; entweder als reine Karma-Wirkung (vipaka-hetu) oder
als reine Funktion (kriya-hetu) ...

Letztere sind den Kommentaren zufolge in denjenigen karma-gewirkten Be-
wusstseinsklassen vorhanden (42-49), welche den 8 Klassen des heilsamen
Bewusstseins (1-8) entsprechen, und welche als ,Registrier-Bewusstsein”
(tad-arammana-citta), Wiedergeburts-Bewusstsein, Unterbewusstsein und
Sterbe-Bewusstsein fungieren konnen, sowie in den entsprechenden rein
funktionalen Klassen (73-89), welche beim Arahat als Impulsiv-Bewusstsein
(fjavana-citta) wirksam sind.
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Danach folgt eine Erklarung der vier schadlichen , Triebe” (asava), d.i. sinn-
liches Verlangen, Daseinstrieb, Ansichten und Unwissenheit; dann der zehn
Fesseln (samyojana), welche die Wesen an das Rad der Wiedergeburten
fesseln, und die in der hier angegebenen Bezeichnung und Reihenfolge ein
wenig von der in Lehrreden lblichen abweichen. Es handelt sich um: 1. sinn-
liches Begehren, 2. Ubelwollen, 3. Diinkel, 4. falsche Ansicht, 5. Skepsis und
Zweifel, 6. Hingen an Regeln und Riten, 7. Daseinstrieb, 8. Neid, 9. Geiz, 10.
Unwissenheit. Dem Kommentar zufolge werden mit der ersten Stufe der
Heiligkeit (Strom-Eintritt) die Fesseln 4, 5 und 6 aufgegeben, auf der zweiten
Stufe (Einmal-Wiederkehr) werden 1 und 2 stark abgeschwacht, auf der drit-
ten Stufe (Nie-Wiederkehr) verschwinden sie ganz, und auf der vierten Stufe
(Heiligkeit) sind alle 10 Fesseln génzlich verschwunden.

Darauf folgt eine Erklarung der 4 Bindungen, 4 Fluten, 4 Joche und der 6
Hemmungen (in den Lehrreden werden nur finf Hemmungen erwéhnt, wo-
bei ,Unwissenheit” ausgelassen ist).

AnschlieRend folgen Untersuchungen wie:

Welche Zustidnde haben Objekte? (Die vier geistigen Gruppen: Ge-
fihl, Wahrnehmung, Geistesformationen, Bewusstsein). Welche
nicht? (Alle Korperlichkeit und das Ungeschaffene Element). —
Welche Phdnomene sind Zustéinde des Bewusstseins oder geistige
Begleitfaktoren, und welche nicht? — Welche sind Anhaftungen und
welche nicht? — Welche Phdnomene sind Befleckungen und welche
nicht?

Auf diese Weise werden in jeder der zahlreichen Untersuchungen das We-
sen und die Funktion der jeweiligen Phanomene duRerst ausfiihrlich be-
stimmt.

Es folgt nun die Erklarung der Suttanta-Matrix. Die Antworten auf die zwei-
begrifflichen Fragen sind in der Regel sehr kurz und verwenden keine spezi-
elle Abhidhamma-Terminologie, sondern geben wo moglich aus den Lehr-
reden bekannte Formulierungen wieder. Einige der ,Definitionen anhand
von Synonymen“ jedoch sind mit denen in der Dhammasangani verwende-
ten identisch, z.B. bei ,,Achtsamkeit” u.a.
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IV. Synopsis (Atthuddhdara-kanda)

Das letzte Kapitel, die ,Zusammenschau® (wértlich: ,,Auszug der Bedeutun-
gen”) ist wahrscheinlich spater entstanden, wie es die verwendete Termino-
logie vermuten ldsst, und auch aufgrund des alternativen Titels ,,Kommen-
tar-Sektion”, den es in der Atthasalini erhalt und wo es Sariputta Thera, dem
groRen Schiiler des Buddha, zugeschrieben wird. Dieses Kapitel folgt eben-
falls der Abfolge der Abhidhamma-Matrix, ist aber komprimierter als das
Kapitel Ill. Es behandelt nicht die Suttanta-Matrix. In den Antworten wird
durchweg auf die Ebenen des Bewusstseins (bhimi) und die Bewusstseins-
klassen Bezug genommen, welche hier citt ‘uppdda heien (wortlich: , Auf-
kommen des Bewusstseins“); ein Ausdruck, der in den friiheren Teilen der
Dhammasarigani nur als Name des ersten Kapitels verwendet wird.

Wir geben hier nur eine Passage des Kapitels wieder, um die Art und Weise
der darin verwendeten Formulierung aufzuzeigen:

Welche Phdnomene sind karmisch heilsam? Alles Heilsame der vier
Ebenen des Bewusstseins.

Welche Phénomene sind karmisch unheilsam? Die zwélf unheilsamen
Klassen des Bewusstseins.

Welche Phdnomene sind karmisch neutral? Die Karma-Wirkungen
der vier Ebenen; das funktional Neutrale der drei Ebenen; weiterhin
die gesamte Kérperlichkeit und Nibbana.
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II. VIBHANGA
»,Das Buch der Abhandlungen”

Einleitende Bemerkungen

Das zweite Werk des Abhidhamma-Pitaka, Vibhariga, besteht aus einer
Reihe von 18 Abhandlungen oder vibhanga; alle in sich abgeschlossen und
voneinander unabhangig. Jede Abhandlung besteht in der Regel aus drei Tei-
len: die Sutta-Erklarung, die Abhidhamma-Erklarung und ein katechetischer
Teil in Form von Fragen und Antworten.

Aufgrund seiner ersten drei Abhandlungen bildet der Vibhanga bis zu einem
gewissen Grad eine Ergdnzung zur Dhammasangani, und gleichzeitig eine
Grundlage fir die Dhatu-katha. Diese drei Werke widmen sich namlich ganz-
lich einer erschépfenden Untersuchung von drei Kategorien hochster Wich-
tigkeit flr ein echtes Verstandnis buddhistischer Philosophie, namlich: den
»5 Gruppen des Daseins” (khandha), den ,, 12 Grundlagen” (ayatana) und
den ,, 18 psycho-physischen Elementen” (dhatu). Mit Hinsicht auf diese drei
Gruppen sind in der Dhatu-katha alle Phdanomene des Seins kategorisiert
und in Beziehung zueinander gesetzt. Davon abgesehen bilden diese drei
Kategorien das Thema der ersten drei Kapitel des Yamaka, wahrend sie in
der Puggala-Pafifiatti unter den Uberschriften im Inhaltsverzeichnis
(matika) auftauchen. Viele der Passagen des Vibhanga finden sich auch im
Patisambhidd-Magga des Khuddaka-Nikaya, zu dem es eine groRe Ahnlich-
keit aufweist; sowohl inhaltlich als auch beziiglich der Anordnung [des Stof-
fes]. Beide Werke werden haufig im Visuddhi-Magga angefihrt und zitiert.

l. Die fiinf Gruppen des Daseins (khandha-vibhanga)

Il Die zwolf Grundlagen (ayatana-vibhanga)

lll.  Die achtzehn Elemente (dhatu-vibhanga)

IV. Die vier Edlen Wahrheiten (sacca-vibhanga)

V. Die zweiundzwanzig Fahigkeiten (indriya-vibhanga)

VI.  Bedingtes Entstehen (paccayakara-vibhanga)

VII. Die vier Grundlagen der Achtsamkeit (satipatthana-vibhanga)
VIIl. Die vier rechten Anstrengungen (sammappadhana-vibhanga)
IX.  Die vier Machtfahrten (iddhipada-vibhanga)

X. Die sieben Erleuchtungsglieder (bojjhanga-vibhanga)

Xl.  Der achtfache Pfad (magga-vibhariga)

Xll.  Die Vertiefungen (jhana-vibhanga)

Xlll. Die vier unermesslichen Zustdnde (appamaiifia-vibhanga)
XIV. Die Vorschriften der ethischen Schulung (sikkhapada-vibhanga)
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XV. Die vier analytischen Wissen (patisambhida-vibhanga)
XVI.  Arten des Wissens (Adna-vatthu-vibhanga)

XVII. Kleinere Punkte (khuddaka-vatthu-vibhanga)

XVIII. Das Herz der Lehre (dhamma-hadaya-vibhariga)

I. Die fiinf Gruppen des Daseins (Khandha-Vibhanga)

Diese funf Gruppen, welche unter den drei Aspekten von Bewusstsein, geis-
tige Faktoren und Korperlichkeit bereits in der Dhammasangani beschrie-
ben worden sind, bilden die sogenannte individuelle Existenz oder, im wei-
teren Sinne, Existenz liberhaupt, namlich: 1. Kérperlichkeit (rdpa), 2. Gefiihl
(vedana), 3. Wahrnehmung (safifia), 4. Geistesformationen (sankhara), 5.
Bewusstsein (vififiana).

Sutta-Erkldrung:

Hier werden die finf Gruppen entweder als vergangen, zukinftig oder
gegenwartig beschrieben, eigen oder fremd, grob oder subtil, niedrig oder
erhaben, fern oder nah (siehe Anatta-lakkhana-sutta). Dann folgen Erkla-
rungen jedes dieser Begriffe in Form von Fragen und Antworten fir jede
Gruppe separat. So heildt es z.B., dass grobe Korperlichkeit aus den flinf phy-
sischen Sinnes-Grundlagen (Sinnesorganen) sowie den zugehorigen Sinnes-
objekten besteht; subtile Kérperlichkeit besteht aus Weiblichkeit, Mannlich-
keit, kérperlichen und sprachlichen AuRerungen etc. Fiir die Gefiihls-Gruppe
(vedanakkhandha) liest sich die Erlauterung der Begriffe wie folgt:

Karmisch unheilsames Gefiihl ist grob, heilsames und neutrales Ge-
fiihl sind subtil; heilsames und unheilsames Gefiihl sind grob, neutra-
les Gefiihl ist subtil; schmerzhaftes Gefiihl ist grob, freudvolles und
indifferentes Gefiihl sind subtil; freudvolles und schmerzhaftes Gefiihl
ist grob, indifferentes Gefiihl ist subtil; das Gefiihl einer Person ohne
meditative Verwirklichungen ist grob, das Gefiihl einer Person mit
meditativen Verwirklichungen ist subtil; Gefiihle, welche den Befle-
ckungen unterliegen, sind grob, diejenigen, welche nicht den Be-
fleckungen unterliegen, sind subtil. Das heifSt: Dieses Gefiihl ist grob
oder subtil im Vergleich zu einem anderen.

Abhidhamma-Erklarung:

Die Erklarung der Korperlichkeit besteht in einer wortlichen Wiederholung
der Matrix der Korperlichkeit, wie sie in Dhs. Il gegeben wird.
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Die Aussagen Uber jede einzelne der vier geistigen Gruppen sind in vier Ab-
schnitte gruppiert. Die ersten drei Abschnitte bestehen aus zahlreichen Sets
von einfachen, zweifachen, dreifachen bis hin zu zehnfachen Klassifizierun-
gen der jeweiligen Gruppe. Der vierte Abschnitt enthalt diverse Sets von
7fachen, 24fachen, 30fachen und vielfachen Klassifizierungen. Wir erldutern
das Verfahren anhand der Gefiihls-Gruppe. Das erste Set von Klassifikatio-
nen lautet hier wie folgt:

Was ist hier die Gefiihls-Gruppe? Die Gefiihls-Gruppe ist von einer ein-
zigen Natur (ekavidhena): insofern sie mit Sinneseindruck verbunden
ist (passa-sampayutta),

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

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

vierfach: der Sinnessphdre, feinkérperlichen Sphdre oder unkérper-
lichen Sphdre zugehérig [und nicht eingeschlossen (d.h. Uberwelt-
lich)®]

fiinffach: kérperliches Wohlgefiihl, kérperlicher Schmerz, Freude,
Traurigkeit, Indifferenz

sechsfach: von Seh-, Hér-, Riech-, Schmeck-, Kérper- oder Geist-Ein-
druck stammend

siebenfach: von Seh-, Hér-, Riech-, Schmeck-, Kérper-Eindruck stam-
mend, vom Eindruck des Geist-Elements (mano-dhatu) oder Geist-
Bewusstseins-Elements (manovififiana-dhatu) stammend

achtfach: von Seh-, Hér-, Riech-, Schmeck-Eindruck stammend, von
kérperlichem Schmerz oder Wohlgefiihl stammend, vom Eindruck des
Geist-Elements oder des Geist-Bewusstseins-Elements stammend

neunfach: von Seh-, H6r-, Riech-, Schmeck-, Kérper-Eindruck stam-
mend, vom Eindruck des Geist-Elements stammend, vom Eindruck des
Geist-Bewusstseins-Elements stammend, welches karmisch heilsam,
unheilsam oder neutral sein kann

zehnfach: von Seh-, Hér-, Riech-, Schmeck-Eindruck stammend, von
angenehmem oder schmerzhaftem Kérper-Eindruck stammend, vom
Eindruck des Geist-Elements stammend, vom Eindruck des Geist-

9 Zur Vervollstandigung entnommen aus Vibhanga §34
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Bewusstseins-Elements stammend, welches karmisch heilsam, un-
heilsam oder neutral sein kann.

Bei allen weiteren Klassifizierungen der ersten drei Abschnitte sind die ein-
fache, vierfache bis hin zur zehnfachen Klassifizierung identisch innerhalb
der Behandlung jeder Gruppe; nur die zweifache und dreifache Klassifizie-
rung variieren wie im Folgenden ersichtlich wird.

Der erste Abschnitt tragt die Bezeichnung duka-malaka, ,basierend auf
den Dyaden (der Matrix)“, weil hier die zweifache Klassifizierung aller an-
wendbaren Dyaden nacheinander zum Einsatz kommt, gefolgt von den
anwendbaren Triaden fiir die dreifache Klassifizierung.

Im zweiten Abschnitt, tika-mdlaka, ,basierend auf Triaden”, sind die
anwendbaren Triaden die beherrschende Permutation, gefolgt von den
anwendbaren Dyaden der zweifachen Klassifizierung.

Dem Kommentar zufolge wiirde dies zu 950 Sets von Klassifizierungen fir
jeden der zwei ersten Abschnitte fiihren. Im Pali-Text sind sie jedoch auf vier
bzw. finf Sets zusammengezogen.

Im dritten Abschnitt, ubhato vaddhaka, ,Anwachsen von beiden”,
folgen die Dyaden und Triaden einander gleichmaRig zunehmend in jedem
Set. Da es insgesamt 19 anwendbare Triaden fiir die Gefuhls-Gruppe gibt,
werden auch nur 19 anwendbare und mit diesen in Verbindung stehende
Dyaden angefiihrt. Daher finden sich in diesem Abschnitt lediglich 19 Satze
von Klassifizierungen.

Dervierte Abschnitt hat keinen eigenen Untertitel, und enthalt zahlrei-
che Sets von 7facher, 24facher, 30facher und mannigfacher Klassifizierung,
von denen die 19 anwendbaren Triaden einen Teil bilden.

Die Behandlung der verbleibenden drei Gruppen folgt derselben Methode,
mit Variationen, wenn sie fiir die entsprechende Gruppe notwendig sind.

Katechetischer Teil (pafiha-pucchaka): Hier werden Fragen bezlglich der
flinf Gruppen in Begriffen aller Triaden und Dyaden der Abhidhamma-
Matrix gestellt, sofern sie anwendbar sind. Zum Beispiel:

Wie viele Gruppen sind karmisch heilsam, unheilsam, neutral? Wie
viele Gruppen sind mit angenehmem, schmerzhaftem, indifferentem
Gefiihl verbunden?
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In den Antworten, von denen einige hier beispielhaft angefiihrt werden, sind
fir gewohnlich nur Zahlen angefiihrt, aber nicht die Namen der entspre-
chenden Gruppen, welche hier mit zusatzlichen Informationen bereitge-
stellt werden.

Die Kérperlichkeits-Gruppe ist karmisch neutral. Die anderen vier
Gruppen kénnen heilsam, unheilsam oder neutral sein.

Zwei Gruppen (Kérperlichkeit und Gefiihl) sind nicht klassifizierbar (na
vattabbd) anhand der Bezeichnung ,,mit angenehmem, schmerzhaf-
tem oder indifferentem Gefiihl verbunden”. Drei Gruppen (Wahrneh-
mung, Geistesformationen, Bewusstsein) kbnnen mit angenehmem,
schmerzhaftem oder indifferentem Gefiihl verbunden sein.

Die Kérperlichkeits-Gruppe ist weder eine Karma-Wirkung, noch der
Karma-Wirkung unterworfen (weil sich diese Ausdriicke nur auf geis-
tige Phdnomene beziehen). Die anderen vier Gruppen kénnen Karma-
Wirkungen sein, der Karma-Wirkung unterworfen sein (= sie sind
Karma), oder keins von beiden (= kriya, ,,rein funktional, karmisch un-
abhdngig funktionierend”).

Die Kérperlichkeits-Gruppe kann entweder ,karmisch erworben und
dem Anhaften unterworfen sein” (upadinn’upadaniya, ndmlich die
Sinnesorgane), oder , nicht karmisch erworben, aber dem Anhaften
unterworfen” (alle andere Kérperlichkeit). Die anderen vier Gruppen
kénnen entweder ,karmisch erworben und dem Anhaften unterwor-
fen” sein (alle Karma-Wirkungen), oder ,nicht karmisch erworben,
aber dem Anhaften unterworfen” (alle karmisch heilsamen oder
unheilsamen Bewusstseinszusténde), oder sie sind keines von beiden
(die tiberweltlichen Pfade).

Die Kérperlichkeits-Gruppe ist ,,nicht verbunden mit Bewusstsein“ (die
Bezeichnung ,,verbunden”, sampayutta, wird nur fiir die Verbindung
von geistigen Phdnomenen gebraucht). Die Bewusstseins-Gruppe ist
nicht klassifizierbar als ,,verbunden mit Bewusstsein“ oder ,,nicht ver-
bunden mit Bewusstsein”. Die anderen drei Gruppen sind ,,verbunden
mit Bewusstsein”,

Beziiglich der fiinf Gruppen des Daseins siehe auch Yamaka .
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. Die zwélf 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. Korper 11. Bertihrbares Objekt

(= 3 Elemente: Festigkeit, Hitze, Bewegung)
6. Geist-Grundlage 12. Geist-Objekt

Sutta-Erkldrung:

Hier werden die Grundlagen als ,unbestdndig, leidhaft, nicht-Selbst und
dem Wandel unterworfen” beschrieben.

Abhidhamma-Erklarung:
Hier werden sie vollstandig ihrem Wesen nach beschrieben, z.B.:

Was ist die Augen-Grundlage (cakkhdyatana)? — Das Auge, beste-
hend in ,Sensitivitat” (pasada), aus den vier grundlegenden physi-
schen Elementen gebildet, auf eine individuelle Existenz bezogen,
unsichtbar (nur Eindricke von Farbe, Licht etc. sind sichtbar, s.u.),
aber sinnlichen Eindriicken widerstehend (sappatigha); dieses un-
sichtbare, sinnlichen Eindriicken widerstehende Auge, mittels wel-
chem jemand gesehen hat, sieht oder sehen wird, oder das sichtbare
Objekt sehen wird; das ist das Auge ...

Mit exakt denselben Worten werden die vier anderen Sinnesorgane be-
schrieben.

Laut einer hier gegebenen, siebenfachen Klassifizierung umfasst die ,,Geist-
Grundlage” (mandyatana): Seh-, Hor-, Riech-, Schmeck-, Kérper-Bewusst-
sein, Geist-Element (mano-dhatu) und Geist-Bewusstseins-Element (mano-
vifinana-dhatu). Mit anderen Worten, es ist ein Sammelbegriff flir Bewusst-
sein in seiner Ganzheit (s. Vibh. Ill). Das Beschreibungs-Prozedere flr die
Geist-Grundlage besteht wieder in diversen Satzen einfacher, zweifacher,
bis hin zu zehnfacher Klassifizierung. Die ersten fiinf Klassifizierungen sind
identisch mit denjenigen der Gefiihls-Gruppe, wie sie in Vibh. | zitiert wor-
den ist. Der zweite Satz an Klassifizierungen endet mit einer Bezugnahme
auf eine ,multiple Klassifikation”; demnach haben wir an dieser Stelle wahr-
scheinlich alle anwendbaren Klassifizierungen der Bewusstseins-Gruppe ein-
zufligen, wie sie in Vibh. | gegeben werden.
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Mit Bezug auf die Geist-Objekt-Grundlage (dhammayatana) heiflit es:

Was ist die Geist-Objekt-Grundlage ? — Die Gefiihls-Gruppe, Wahrneh-
mungs-Gruppe, Geistesformations-Gruppe, sowie diejenige unsicht-
bare physische Bedingung, welche sinnlichen Eindriicken nicht wider-
steht und in der Geist-Objekt-Grundlage enthalten ist; weiterhin das
Ungeschaffene Element ... Was ist jetzt dieses unsichtbare, nicht-
widerstehende kérperliche Phédnomen, welches als Geist-Objekt-
Grundlage angesehen wird? — Es ist Weiblichkeit, Mdnnlichkeit, ...
stoffliche Nahrung ... etc. Und was ist da das Ungeschaffene Element
(asankhata dhatu = Nibbana)? Es ist die Ausléschung von Gier, Hass
und Verblendung.

Auf diese Weise sind die finf Sinnesorgane und die fiinf Sinnesobjekte phy-
sisch und die Geist-Grundlage (Bewusstsein) geistig, wahrend das Geist-
Objekt irgendetwas sein kann, vergangen, gegenwartig, zukinftig, physisch
oder geistig, real oder imaginar.

Der katechetische Abschnitt ist ahnlich wie derjenige in Vibh. I. Fir mehr
Details siehe Yamaka III.

lll. Die achtzehn Elemente (Dhatu-Vibhanga)
Sutta-Erklarung:

Zuerst werden die folgenden sechs Elemente behandelt: das Feste, Flissige,
Hitze, Bewegung, Raum und Bewusstsein, welche hier wie im Rahulovada-
Sutta beschrieben werden (M.62). Dann folgen sechs Elemente bestehend
aus funf Arten von Gefuhl (s. Vibh. 1) und Unwissenheit als sechstem Ele-
ment; und dann sechs Elemente, bestehend aus drei Arten falscher Gedan-
ken (Lust, Boswilligkeit, Grausamkeit) und ihren drei Gegenteilen, wie im
Bahudhatuka-Sutta (M.115).

Abhidhamma-Erklarung:

Hier werden die 18 psycho-physischen Elemente behandelt, namlich:

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

2. Ohr 8. Ton 14. HOr-Bewusstsein

3. Nase 9. Geruch 15. Riech-Bewusstsein

4. Zunge 10. Geschmack 16. Schmeck-Bewusstsein
5. Kérper 11. Bertihrbares Objekt 17. Kérper-Bewusstsein

6. Geist-Element  12. Geist-Objekt-Element  18. Geist-Bewusstseins-Element
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1-5, und 7-12 sind exakt dieselben wie in Kap. Il. Das Geist-Element (mano-
dhatu) jedoch ist nicht identisch mit der Geist-Grundlage (manayatana),
sondern ist in der Geist-Grundlage enthalten. Die Geist-Grundlage ist nam-
lich ein Sammelausdruck fur die funf Arten des Sinnes-Bewusstseins, das
Geist-Element (mano-dhatu) und das Geist-Bewusstseins-Element (mano-
vifindna-dhatu). Die Beschreibungen von Nr.6 und Nr.18 sind wie folgt:

Sofort nach dem Entstehen und Vergehen des Seh-Bewusstseins-
Elements entsteht Geist (citta, mano), Bewusstsein, ... das entspre-
chende Geist-Element (mano-dhatu); oder, die erste Reaktion auf all
diese Phénomene: dies wird das Geist-Element genannt.

Sofort nach dem Entstehen und Vergehen des Seh-Bewusstseins-
Elements, entsteht das Geist-Element; und, wiederum unmittelbar
nach dem Entstehen und Vergehen des Geist-Elements entsteht der
Geist, das entsprechende Geist-Bewusstseins-Element.

Die zwei oben angefiihrten Passagen beziehen sich auf die augenblicklichen
Phasen im Prozess einer einzigen Wahrnehmungs-Einheit (citta-vithi). Es
gibt ein paar weitere Bezugnahmen auf diese Phasen im Patthana und auch
im Patisambhida-Magga. Die volle Serie dieser Phasen des wahrnehmenden
Bewusstseins, mit [der ausgearbeiteten] Nomenklatur und Erklarungen, fin-
det sich nur in der Kommentarliteratur. Nimmt man die visuelle Wahrneh-
mung (das Seh-Bewusstsein) als Beispiel, kommen die folgenden Phasen
vor:

Sobald das sichtbare Objekt in das Sehfeld eintritt, treten im (1) Unter-
bewusstsein (bhavanga) (2) eine ,Perturbation” [Storung, Vibration]
(bhavanga-calana) und (3) ein Abbruch des Unterbewusstseins (bhavang-
upaccheda) auf, worauf in schneller Ablésung aufeinander folgen: (4) Auf-
merksamkeit auf die Schwelle des Sinnes-Stimulus (pafica-dvaravajjana =
Aufmerken am Flnf-Sinnestor), (5) Seh-Bewusstsein (cakkhu-vififiana), (6)
Rezeptiv-Bewusstsein (sampaticchana-citta), (7) Priif-Bewusstsein (santira-
na-citta), (8) Bestimmungs-Bewusstsein (votthapana-citta), (9) die sieben
Impulsivmomente (javana-citta), und schlieBlich (10) Registrier-Bewusst-
sein (tad-Grammana-citta), nach welchem die gesamte Erfahrung wieder
unterhalb die Schwelle vollen Bewusstseins sinkt, und im Unterbewusstsein
aufgeht. (4) und (6) sind das Geist-Element, (7), (8) und (10) das Geist-
Bewusstseins-Element (vgl. Tabelle).
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Katechetischer Teil:

Das Geist-Objekt-Element und das Geist-Bewusstseins-Element kénnen
karmisch heilsam, unheilsam oder neutral sein; alle anderen, einschlief3lich
des Geist-Objekts, sind karmisch neutral.

Zehn Elemente (die funf Sinnesorgane und ihre Objekte) sind nicht klassi-
fizierbar nach ,von angenehmem, unangenehmem oder indifferentem
Geflihl begleitet”.

Korper-Bewusstsein ist entweder von angenehmem oder unangenehmem
Geflihl begleitet, wahrend die anderen Arten der Sinneswahrnehmung von
indifferentem Geflhl begleitet sind.

Zehn (physische) Elemente sind weder karma-gewirkt, noch karmisch wirk-
sam (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) konnen karma-ge-
wirkt (s. Dhs. I.C) oder karmisch wirksam sein; oder sie konnen weder
karma-gewirkt noch karmisch wirksam sein.

Das Geist-Objekt kann ein geistiger Begleitfaktor (cetasika) sein oder nicht
(d.h. ein kérperliches Phanomen; vgl. das Ende von Kap. 11.).

Flir mehr Details siehe Yamaka IV.

IV. Die Vier Edlen Wahrheiten (Sacca-Vibhanga)
Sutta-Erklarung:

Hier werden die Vier Edlen Wahrheiten, welche die gesamte Lehre des Bud-
dha ausmachen — d.h. die Wahrheit vom Leiden oder, besser gesagt, die
,Unbefriedigbarkeit” (aller Daseinsformen), sein Ursprung (Begehren),
seine Ausléschung (Nibbana) und der Pfad zu seiner Ausléschung — in exakt
denselben Worten erklart, wie im Maha-Satipatthana-Sutta.

Abhidhamma-Erklarung:

Hier erfolgt die Erklarung der Wahrheiten anhand von neun Satzen leicht
unterschiedlicher Definitionen, welche in drei Abschnitte [1-5, 6-7, 8-9] auf-
geteilt sind. Es gibt auch zwei formale Unterschiede zur Sutta-Erklarung: 1.
Die Wahrheiten werden hier durchgehend die ,,Vier Wahrheiten” genannt,
und nicht ,Edle Wahrheiten”; 2. ihre Erkldrung beginnt mit der zweiten
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Wahrheit, gefolgt von der ersten, dritten und vierten Wahrheit, obwohl in
der vorangehenden kurzen Aufzdhlung die tibliche Reihenfolge der Wahr-
heiten beibehalten ist.

Der erste Satz von Erklarungen hat folgenden Wortlaut:

Vier Wahrheiten: Leiden, Ursache des Leidens, Ende des Leidens, der
zum Ende des Leidens fiihrende Pfad.

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

Was ist hier Leiden? — (a) Die verbleibenden Befleckungen (kilesa), (b)
die verbleibenden karmisch unheilsamen Zusténde, (c) die drei heilsa-
men Wurzeln, soweit sie den Trieben unterworfen sind (tini ca kusala-
mdalani sasavani), (d) die weiteren heilsamen Zustinde, soweit sie den
Trieben unterworfen sind, (e) die Karma-Wirkungen (vipaka) der heil-
samen und unheilsamen Zustdnde, (f) die karmisch unabhdngigen
Zustdnde (kriya), welche weder heilsam noch unheilsam noch 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 fiihrende Pfad? —Immer dann,
wenn ein Médnch iberweltliche Versenkung (lokuttara-jjhana) ent-
wickelt, die zum Entkommen (aus dem Kreislauf der Wiedergeburten)
und zur Annullierung (von Wiedergeburt) fiihrt, mit der Absicht alle
falschen Ansichten zu iiberwinden und die erste Stufe der Heiligkeit
(sotapatti) zu erreichen, und er losgelést von sinnlichen Dingen in die
erste Versenkung eintritt, mit schwierigem Fortschritt und langsamen
Verstehen, zu einer solchen Zeit besteht der achtfache Pfad: Rechte
Ansicht, ... Rechte Sammlung.

Was ist hier Rechte Ansicht, ... Rechte Sammlung? — Die Erklarungen
werden in Form von Synonymen wie in der Dhammasangant ge-
geben.

Die anderen (zu dieser Zeit gegenwartigen, heilsamen) Zustdnde sind
mit dem zur Ausléschung des Leidens fiihrenden Pfad verbunden.

Der erste Teil dieser Erklarung der vierten Wahrheit entspricht dem Grund-
text fiir ,,Uberweltliches Bewusstsein“ in Dhs. I. Die gesamte Passage, welche
die vierte Wahrheit erklart, ist in den folgenden [vier] Sdatzen des ersten
Abschnitts [1-5] identisch.
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Vom zweiten bis zum flinften Satz des ersten Abschnitts werden die Fakto-
ren (b) und (d) aus der Definition der ersten Wahrheit nach und nach in die
Definition der zweiten Wahrheit eingesetzt, so dass im finften und letzten
Satz nur noch die Faktoren (e), (f) und (g) zur Definition der ersten Wahrheit
Ubrigbleiben. Auch die Definition der dritten Wahrheit variiert entsprechend
der zunehmenden Anzahl der Faktoren, welche in der zweiten Wahrheit an-
gefiihrt werden.

Der flinfte und letzte Satz dieses ersten Abschnitts der Abhidhamma-Er-
klarung kann daher wie folgt zusammengefasst werden: Die zweite Wahr-
heit (Ursache) besteht hier in Begehren und allem Kamma, heilsamem sowie
unheilsamem; die erste Wahrheit (Leiden) besteht aus allen tbrigen weltli-
chen (lokiya) Bewusstseins-Zustdanden (d.h. Karma-Wirkungen und karmisch
unabhangige oder funktionale Zustéande) und aus der gesamten Kérperlich-
keit.

Die Vertauschungen zwischen den Definitionen der ersten und der zweiten
Wahrheit weisen darauf hin, dass diese beiden Wahrheiten gemal einer ge-
gebenen Situation oder eines gewdhlten Gesichtspunkts mit bestimmten
Variationen formuliert werden kénnen, mit einem Maximum oder Minimum
an [definierenden] Faktoren. Das erste Set gibt den einzelnen, minimalen
Faktor flir die zweite Wahrheit an, und die maximale Anzahl an Faktoren fur
die erste Wahrheit; das finfte Set gibt die maximale Anzahl von Faktoren
flr die zweite Wahrheit an und die minimale Anzahl fiir die erste.

Der Anfang des zweiten und dritten erkldrenden Abschnitts ist im Text durch
die kurze Aufzdhlung der Wahrheiten gekennzeichnet, wie oben zitiert:
,Vier Wahrheiten...”

In beiden der zwei Satze des zweiten Abschnitts [6-7] lautet der letzte Teil in
der Definition der vierten Wahrheit: ,zu einer solchen Zeit gibt es einen fiinf-
fachen Pfad: rechte Ansicht, rechte Gesinnung, rechtes Bemiihen, rechte
Achtsamkeit, rechte Sammlung.” Dies sind die funf Pfad-Faktoren, welche
immer zugegen sind, wahrend die anderen drei keine konstanten Faktoren
sind.

Im dritten Abschnitt [8-9] lautet die Erkldarung der vierten Wahrheit im letz-
ten Teil: ,zu einer solchen Zeit gibt es Sinneseindruck, ... Unzerstreutheit”,
wie in Dhs. 277. Diese Methode ist mit enthalten, um darauf hinzuweisen,
dass der Edle Achtfache Pfad nicht nur aus den Ublichen acht oder finf Fak-
toren besteht, sondern auch aus allen anderen geistigen Zustanden, die zu
einem Bewusstseinsmoment der entsprechenden Klasse gehoren, welche
hier Gberweltlich ist.
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Bei der Beschreibung der Uberweltlichen Versenkung wird nur die erste
Form im Text behandelt. Die Beschreibung muss mit den diversen Variatio-
nen oder Methoden (naya) weitergedacht werden, wie sie in Dhs. §§277-
364 ausgearbeitet sind. Dasselbe gilt fiir die Behandlung der Gberweltlichen
Versenkung in der Abhidhamma-Erklarung der spateren Kapitel Vibh. VII.-XI.
Die in den jeweiligen Fallen anwendbaren Methoden werden im Kommen-
tar erwdhnt. Im Fall des hier vorliegenden Kapitels wiirde die Anzahl der
Variationen oder Methoden dem Kommentar zufolge — wenn vollstandig
ausgefihrt — nicht weniger als 60 000 betragen.

Katechetischer Teil:

In der kurzen einfihrenden Aufzahlung der Wahrheiten werden sie wieder
die ,Edlen Wahrheiten” genannt. Dies ist offensichtlich so zu verstehen,
dass hier die Sutta-Erklarung der ersten beiden Wahrheiten angewendet
werden soll, und nicht diejenige des Abhidhamma-Teils. Dies wird auch aus
der Antwort auf die erste Frage ersichtlich:

Wie viele der Vier Edlen Wahrheiten sind heilsam, wie viele sind un-
heilsam, 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 heil-
sam, unheilsam oder neutral.

Die vierte Wahrheit jedoch wird unter ihrem tiberweltlichen Aspekt betrach-
tet, wie in der Abhidhamma-Erklarung. Dies wird aus der folgenden Antwort
deutlich:

Die Pfad-Wahrheit bezieht sich auf einen in Héherer-Schulung-Befind-
lichen (sekha), die anderen drei beziehen sich weder auf jene, noch
auf solche in Hoéherer-Schulung, noch auf solche, welche sie abge-
schlossen haben (n’eva sekha nasekha).

Zwei Wahrheiten sind weltlich (1, Il), zwei sind tiberweltlich (111, V).
Weitere Antworten sind:

Zwei Wabhrheiten (ll, IV) kénnen von angenehmem oder indifferentem
Gefiihl begleitet sein; die Wahrheit der Ausléschung ist mit keinem
der drei Gefiihle klassifizierbar; die Wahrheit des Leidens kann von
jedem der drei Gefiihle begleitet sein.

Die Wahrheit vom Ursprung kann ein begrenztes Objekt (paritt’-
arammana) [zum Gegenstand] haben (wenn man sich an Dingen der
Sinnessphare erfreut) oder ein entwickeltes Objekt (wenn man sich
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an Objekten des entwickelten Bewusstseins erfreut, d.h. der feinkor-
perlichen oder unkorperlichen Sphare), oder sie kann ein durch
keines der beiden [Kategorien] klassifizierbares Objekt haben (wenn
man sich eines konzeptuellen Objekts, paffatti, erfreut, z.B. einem
Kasina-Nach-Bild); sie hat niemals ein unbegrenztes (= Uberwelt-
liches) Objekt.

Die Wahrheit vom Leiden kann eines der drei Objekte [zum Gegen-
stand] haben (begrenzt und entwickelt; oder unbegrenzt, wenn man
seine Erfahrungen der neun Uberweltlichen Zustinde reflektiert);
oder es kann durch keine der drei [Kategorien] klassifizierbar sein
(wenn ein konzeptuelles Objekt durchdacht wird).

Die Wahrheit von der Ausléschung hat kein Objekt; die Wahrheit vom
Pfad hat ein unbegrenztes Objekt [zum Gegenstand].

Die Wahrheit von der Auflésung hat kein Objekt. Die (liberweltliche)
Wahrheit vom Pfad hat ein dufSeres Objekt (= Nibbana). Die Wahrheit
vom Ursprung kann ein inneres, dufSeres oder inneres und dufieres
Objekt haben. Die Wahrheit vom Leiden kann entweder eines der drei
Objekte haben oder eines, welches nicht durch diese drei klassifizier-
bar ist (zur Zeit des Erlangens der Sphéare der Nichtsheit).

Die beiden letzten Zitate zeigen, dass manchmal eine sehr sorgfiltige Er-
wagung aller Moglichkeiten fiir eine korrekte Antwort auf die Fragen des
katechetischen Teils notwendig ist.

V. Die zweiundzwanzig Fahigkeiten (Indriya-Vibhanga)

Es gibt 22 Fahigkeiten bzw. kontrollierende Faktoren (indriya), von teilweise
physischer, geistiger oder ethischer Bedeutung. Es sind:

Die sechs Sinnesorgane

=

Auge
Ohr
Nase
Zunge
Korper
Geist

Weiblichkeit
Mannlichkeit
Vitalitat (jivitindriya)

WoOoN oA WN
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Die flinf Arten von Gefiihl

10. Korperliches Wohlgefihl (sukha)
11. Korperlicher Schmerz (dukkha)
12. Freude (somanassa)

13. Tribsal (domanassa)

14. Indifferenz (upekkha)

Die funf geistigen Fahigkeiten
15. Glaube/Vertrauen (saddha)
16. Tatkraft/Energie (viriya)
17. Achtsamkeit (sati)
18. Sammlung (samadhi)
19. Weisheit (pafifia)

Die drei liberweltlichen Fahigkeiten

20. Die Gewissheit ,,das noch-nicht Erkannte werde ich erkennen”
(an-anfataf fiassami t'indriya)

21. Das vollkommene Wissen, Gnosis (afifid)

22. Die Fahigkeit des Erkannthabenden (aAfatav'indriya)

Dieses Kapitel hat keine Sutta-Erkldarung. Die Abhidhamma-Erklarung gibt
nach einer Auflistung der 22 Fahigkeiten eine Definition von jeder.

1-6 sind identisch mit den entsprechenden Grundlagen (ayatana; s. Vibh. 11).
Die Geist-Fahigkeit (Nr. 6) wird auch hier mit mehreren Satzen von Klassifi-
zierungen erklart, ebenso wie die Geist-Grundlage in Vibh. Il und die Koérper-
lichkeits-Gruppe in Vibh. I. Das Verfahren ist hier groRtenteils gekirzt.

7-9 (= Dhs. § 633ff.) Nr. 9 kann entweder korperlich (rdpa-jivitindriya) oder
geistig (ardpa-jivitindriya) sein.

Alle weiteren Definitionen sind ebenfalls mit denjenigen in der Dhs. iden-
tisch.

Nr. 14, meistens mit ,,Gleichmut” Ubersetzt, bezieht sich hier nicht auf die
ethische Qualitat dieses Namens, welche zur Gruppe der Geistesformatio-
nen gehort. Die Fahigkeit, auf die hier abgezielt wird gehort zur Gefiihls-
Gruppe und ist identisch mit dem indifferenten Gefiihl (adukkha-masukha-
vedanad).

Es gibt auch in diesem Kapitel einen katechetischen Teil.

Flr weitere Informationen siehe Yam. X.
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VI. Die Modi der Abhédngigkeit (Paccayakara-Vibhanga)

Die Sutta-Erklarung beginnt mit der Formel der ,Bedingten Entstehung”
(paticca-samuppada; s. Anhang) wie sie fur gewohnlich in den Sutten vor-
kommt:

Von Unwissenheit (avijja) abhangig sind die Karmaformationen
(sankhara = cetana, Wille); davon [abhdngig ist] Bewusstsein
(vifiidana, bei der Wiedergeburt); davon Geistiges und Kérperliches
(n@ma-ripa); davon die sechs Sinnes-Grundlagen (salayatana); da-
von (Sinnes- oder Geist-) Eindruck (phassa); davon Geflhl (vedana);
davon Begehren (tanha); davon Anhaften (upddana); davon der
Werdeprozess (bhava; hier kamma-bhava, Karma-Prozess); davon
Wiedergeburt (jgti); davon Alter und Tod (jara-marana), etc.

Dieser Formel folgen Definitionen von jedem ihrer 12 Begriffe. Die Erklarun-
gen sind nahezu identisch mit solchen, wie sie z.B. im Nidana-Samyutta
vorkommen. Hier jedoch wird bhava (Werden) mit der Unterscheidung in
kamma-bhava (Karma-Prozess) und upapatti-bhava (Wiedergeburts-
Prozess) erklart, und von ersterem wird gesagt, dass es identisch mit dem
zweiten Faktor, sankhara, ist.

Die Abhidhamma-Erklarung beginnt mit einer Auflistung oder Matrix
(matika), welche sich jedoch nur auf die Sektion des Unheilsamen Bewusst-
seins in der darauffolgenden Darstellung (niddesa) bezieht. Es gibt keine
Matrix flr heilsames oder neutrales Bewusstsein, aus Griinden die im Kom-
mentar angefiihrt werden.

Die Matrix flihrt eine groBe Anzahl von Modi oder Variationen der tblichen
Formulierung der ,Bedingten Entstehung” an, welche zusammengezahlt
nicht weniger als 144 ergeben. Diese 144 zerfallen in 16 grundlegende Modi,
aufgeteilt in vier Tetraden, welche in jeder der neun groReren Abteilungen,
im Kommentar ,,Methoden” (naya) genannt, vorkommen. Das unterschei-
dende Merkmal in diesen neun Abteilungen ist nur der unterschiedliche An-
fang der Begrifflichkeiten der ,Bedingten Entstehung”. Die erste der neun
Abteilungen beginnt mit der (iblichen Formulierung ,,Durch Unwissenheit
bedingt ist die Karmaformation®, und fahrt dann in Ubereinstimmung mit
jedem der 16 grundlegenden Modi fort. Die zweite Methode beginnt:
,Durch die Karmaformation bedingt ist Unwissenheit”, und fahrt mit der tb-
lichen Reihenfolge ,, durch Unwissenheit bedingt ist die Karmaformation”
fort. Auf die gleiche Weise beginnt jede der lbrigen sieben Methoden mit
dem darauf folgenden Faktor, d.h. ,,Bewusstsein” bis hin zu ,Anhaften”, von
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dem es heifldt, dass Unwissenheit abhangig ist; die Fortsetzung erfolgt an-
hand eines jeden der 16 grundlegenden Modi, welche weiter unten be-
schrieben werden.

Nur die erste der neun Methoden wird in der Matrix und der daran anschlie-
Renden Erorterung ausgefihrt. Die anderen acht Methoden werden nur
kurz am Ende der Matrix erwdhnt.

Eine allen Methoden gemeinsame Eigenheit ist es, dass der zweite Faktor
der Bedingten Entstehung immer in der Einzahl angeflihrt wird, als ,, Karma-
formation” (sankharo), wahrend in den Sutten immer der Plural, ,,Karmafor-
mationen” (sankhara), tblich ist. Der Grund fiir diese Abweichung wird aus
der folgenden Darstellung der Matrix ersichtlich, aus der hervorgeht, dass
die vorliegende Abhandlung bei ihrer Abhidhamma-Erklarung sich mit der
Bedingten Entstehung nur insofern beschaftigt, als es sich auf einen einzel-
nen Bewusstseinsmoment bezieht (eka-citta-khanika-paticcasamuppada).
Daher kann es, wie der Kommentar betont, in einem einzigen Bewustseins-
moment nicht mehrere Willensregungen (cetana = sankhara) geben, wes-
halb der Singular verwendet wird.

Andere Abweichungen vom ublichen Schema werden in den Anmerkungen
zu den folgenden Beschreibungen der 16 Modi herausgestellt und erklart.
Die Quelle dieser Erklarungen ist der Kommentar zum Vibhanga, Sam-
mohavinodani. Im Folgenden werden nur diejenigen Faktoren des Beding-
ten Entstehens erwdhnt, welche von der gewohnten Formulierung oder
vom ersten Modus abweichen.

I. Die Vierergruppe ,Bedingtheit” (paccaya-catukka)

1. Durch Unwissenheit bedingt ist die Karmaformation (sankharo);
durch die Karmaformation, Bewusstsein; durch Bewusstsein, Geisti-
ges (nama); durch Geistiges, die sechste Grundlage (chatthdyatana);
durch die sechste Grundlage, Sinneseindruck; ... Alter und Tod.

Dem Kommentar zufolge soll dieser erste Modus nur diejenigen Faktoren
beinhalten, welche in einem einzelnen Moment vorkommen, und daher al-
len Bewusstseins-Prozessen zu eigen sind. Darum wird nur Geistiges anstelle
von Geistigem und Korperlichem (ndma-ripa) erwahnt, und nur die sechste
(= Geist) Grundlage anstatt der [lblichen] sechs Grundlagen (salayatana).
Dieser erste Modus findet auch beim immateriellen Dasein Anwendung.

2. ... durch Bewusstsein, Geistiges; durch Geistiges, Sinneseindruck ...

59



Hier ist die sechste Grundlage ausgelassen; erstens, um anzuzeigen, dass
nicht nur die Geist-Grundlage (= vififidna-khandha) eine Bedingung fiir Sin-
neseindruck ist, sondern auch die drei anderen geistigen Gruppen (Gefihl
etc.), welche im Ausdruck , Geistiges” enthalten sind; und zweitens, um die
Methode des Maha-nidana-Sutta (D.15) einzubeziehen, wo ebenfalls der
Ausdruck ,Sechs Grundlagen” (saldyatana) vollstandig fehlt. Auch dieser

zweite Modus wird auf das unkorperliche Dasein angewendet.

3. ... durch Bewusstsein, Geistiges und Kérperliches; durch Geistiges
und Kérperliches, die sechste Grundlage ...

Bezieht sich auf embryonales Dasein in der Sinnessphare, auf spontan ent-
standene Wesen mit unvollstandigen Sinnesorganen und auf die feinkorper-
liche Existenz. , Korperlichkeit” (rdpa) bezieht sich nur auf die ,Herz-Grund-
lage” (hadaya-vatthu).

4. ... durch Bewusstsein, Geistiges und Kérperliches; durch Geistiges
und Kérperliches, die sechs Grundlagen ...

Bezieht sich auf Wesen mit vollstandigen Sinnes-Organen, sei es innerhalb
der Sinnessphdre oder spontan entstanden. Dieser Modus unterscheidet
sich von der normalen Sutta-Formulierung nur dadurch, dass der zweite Fak-
tor [Karmaformationen] hier im Singular [Karmaformation] angefiihrt wird.

Il. Die Vierergruppe ,verwurzelt in ...“ (hetu-catukka)

5-8. Diese vier Modi entsprechen exakt denjenigen von 1-4; mit dem einzi-
gen Unterschied, dass es bis einschlieBlich ,,Anhaften” von jedem bedingten
Faktor heifdt, dass er in seinem bedingenden Faktor ,verwurzelt ist”; z.B.:

,Durch Unwissenheit bedingt ist die Karmaformation, verwurzelt in Un-
wissenheit (avijja-hetuko) ...".

lll. Die Vierergruppe ,verbunden mit ...“ (sampayutta-catukka)

9-12. Hier ist die Hinzufligung bis einschlielllich ,Anhaften” ,verbunden
mit“, z.B.:

,Durch Unwissenheit bedingt ist die Karmaformation, verbunden mit
Unwissenheit (avijja-sampayutto) ...“

IV. Die Vierergruppe der Gegenseitigkeit (afifiamaffia-catukka)

13-16. Hier wird bis zu ,,Anhaften” jede Aussage der Bedingtheit in umge-
kehrter Ordnung wiederholt, z.B.:
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Durch Unwissenheit bedingt ist die Karmaformation, und auch ist

durch die Karmaformation bedingt die Unwissenheit (sarkhdra-

paccaya pi avijja).
In der auf die Matrix folgenden Darstellung (niddesa) wird nun gezeigt, wie
die Bedingte Entstehung in ihren diversen Modi innerhalb jeder der in Dhs.
| beschriebenen 89 Bewusstseinsklassen wirksam ist. Auf diese Weise wird
die analytische Methode der Dhammasangani mit hinzugenommen und,
kénnte man sagen, belebt durch die Beziehungsaussagen der Bedingten Ent-
stehung. Im Kommentar ist notiert, welche der 24 Arten von Bedingungen
(s. Kap. VII., Patthana) im jeweiligen Fall zutreffen.

Die Darstellung beginnt mit der ersten (Tab. 22) der zwélf Arten von unheil-
samen Bewusstsein, und verknipft es mit dem ersten Modus bzw. der
ersten Variation der Bedingten Entstehung.

Welche Zustinde sind unheilsam? Immer wenn ein unheilsamer Be-
wusstseinszustand aufgestiegen ist, von Freude begleitet und mit
falschen Ansichten verbunden, aufgrund irgendeines Objekts ..., zu
dieser Gelegenheit ist durch Unwissenheit bedingt die Karmaforma-
tion; durch die Karmaformation das Bewusstsein; durch das Bewusst-
sein das Geistige; durch das Geistige die sechste Grundlage; durch die
sechste Grundlage der Sinneseindruck; ... Alter und Tod. Das ist der
Ursprung dieser ganzen Masse von Leiden.

Durch die daran anschliefenden Definitionen der Faktoren der Bedingten
Entstehung stellen wir die folgenden Abweichungen fest, welche durch den
Kontext notwendig wurden: ,Anhaften” (upadana) wird nur durch eine sei-
ner vier Komponenten definiert, namlich ,falsche Ansicht” (ditthi) und ihre
Synonyme. ,,Werden“ (bhava): , die Gruppen (khandha) von Gefuhl, Wahr-
nehmung, Geistesformationen und Bewusstsein, mit der Ausnahme von
Anhaften.”

Entsprechend den Notwendigkeiten des Kontexts gibt es Anderungen (a) bei
den anderen Modi des Schemas, (b) bei der Definition der Begriffe, (c) im
Fall der anderen Klassen des Bewusstseins. Diese Abweichungen werden im
Kommentar hervorgehoben und missen vom Studierenden aufmerksam
wahrgenommen werden. Wir ergdnzen hier nur ein paar typische Falle sol-
cher Abweichungen: in Tab. 24 & 25 (,,ohne falsche Ansicht”) ist ,durch
Anhaften” ersetzt von ,durch Entschlossenheit” (adhimokkha); bei allen
heilsamen Klassen ist ,,durch Unwissenheit” von ,,durch heilsame Wurzeln”
(kusala-mala-paccaya) ersetzt, ,Begehren” durch ,Vertrauen“ (pasddo),
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»Anhaften” durch ,Entschlossenheit”. In den Klassen des neutralen Be-
wusstseins sind Unwissenheit, Begehren und Anhaften ausgelassen.

Nachdem alle 89 Bewusstseins-Klassen in dieser Weise behandelt worden
sind, folgen drei weitere, zusammenfassende Abschnitte. Der erste tragt die
Bezeichnung ,Darstellung des heilsamen Bewusstseins, beginnend mit Un-
wissenheit” (avijjamilaka-kusalaniddesa). Hier beginnt die Bedingte Entste-
hung fiur alle 21 Klassen des heilsamen Bewusstseins mit ,Unwissenheit”,
welches, dem Kommentar zufolge, hier im Sinne einer ,Entscheidenden-
Anlass-Bedingung” (upanissaya-paccaya) zu verstehen ist, und nicht als eine
gleichzeitige Bedingung.

Zweiter und dritter zusammenfassender Abschnitt: Hier beginnt das Schema
im Falle der heilsamen Karma-Wirkungen mit , bedingt durch die heilsamen
Wurzeln“; im Falle der unheilsamen Wurzeln mit ,,bedingt durch die unheil-
samen Wurzeln”. Beide sind nur als Entscheidende-Anlass-Bedingungen zu
verstehen.

In diesem Kapitel findet sich kein katechetischer Teil.

Wenn der grobe Rahmen des hier Dargestellten fiir die 144 Modi der be-
dingten Entstehung in Verknipfung mit den 89 Klassen des Bewusstseins
tatsdchlich in allen Einzelheiten ausgefiillt werden sollte, ist leicht vorstell-
bar wie umfangreich das Ergebnis wohl ware; es waren tausende von Seiten.
Das ist ein eindrucksvolles Beispiel fiir die Aussage des Buddha, dass der
Geist noch vielféltiger ist als das Reich der Tiere mit seiner riesigen Anzahl
von Arten und einzelnen Wesen.

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

Diese sind: Die Betrachtung des Korpers (kdya), der Geflihle (vedanad), des
Geistes (citta) und der Geist-Objekte (dhamma).

Die Sutta-Erklarung fihrt Ausziige aus dem Satipatthana-Sutta an, mit
Variationen, zusatzlichen Kommentaren und Abkilrzungen. Eine charakte-
ristische Eigenschaft hierbei ist, dass jede Aussage bezlglich der vier Be-
trachtungen mit Bezugnahme auf das Innere (man selbst), das AuRere
(andere) und das Innere und AuRere wiederholt wird, wahrend dieses Ver-
fahren in der Lehrrede durch eine generelle Aussage im Anschluss an jede
Ubung integriert wird. Unser Text beginnt wie folgt:
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Da verweilt ein Mdnch in der Betrachtung des Kérpers im Kérper in-
nerlich, verweilt in der Betrachtung des Kérpers im Kérper dufSerlich,
verweilt in der Betrachtung des Kérpers im Kérper innerlich und éu-
Lerlich; eifrig, wissensklar und achtsam, frei von Begierde und Triibsal
hinsichtlich dieser Welt.

Ebenso mit Gefuhlen etc.

Bei der Betrachtung des Korpers wird nur die Erwdgung der Widerlichkeit
(d.h. der 31 Bestandteile des Kérpers) angefiihrt und dreimal wiederholt,
mit Bezugnahme auf Inneres etc. Als Uberleitung zur zweiten und dritten
Wiederholung sind hier, sowie mit den entsprechenden Anderungen bei den
anderen Betrachtungen, folgende Satze zugefigt:

Er kultiviert das Objekt der Betrachtung, entwickelt es, (ibt sich daran
und griindet es fest. Nachdem er es kultiviert ... hat, richtet er seinen
Geist auf die Betrachtung des Kérpers im AufSeren, ..., im Inneren und
Augeren.

Nun folgen Erklarungen fir einige Begriffe der zuerst zitierten Textpassage.
Die Behandlung der Betrachtung der Gefiihle und des Geistes folgt dersel-
ben Methode.

Aus der Betrachtung der Geist-Objekte sind hier nur die Abschnitte tGber die
Hemmungen und die Erleuchtungs-Faktoren ausgewahlt. Beide zusammen
werden dreimal wiederholt, mit Bezugnahme auf Inneres etc.

In der Abhidhamma-Erkldrung wird die Anwesenheit der vier Grundlagen
der Achtsamkeit in den Gberweltlichen Versenkungen in dhnlicher Weise
dargelegt, wie dies beim Fall der Pfad-Wahrheit in der Abhidhamma-Erkla-
rung von Vibh. IV veranschaulicht wurde.

Auch im katechetischen Teil erfolgt die Bezugnahme nur auf Satipatthana
im Uberweltlichen Bewusstsein, wie es aus einigen der Antworten hervor-
geht. Von den Grundlagen der Achtsamkeit heiRt es, dass sie heilsam oder
neutral sind; mit angenehmem oder indifferentem Gefiihl verbunden; mit
Gedankenfassen und Diskursivem Denken verbunden (in der ersten Uber-
weltlichen Versenkung), oder ohne Gedankenfassen und nur mit Diskursi-
vem Denken (in der zweiten Vertiefung), oder ohne beide (in der dritten bis
finften Versenkung); einem in Héherer Schulung (sekha) oder jenseits da-
von (asekha) Befindlichen zugehorig; sie sind bedingt, nicht-korperlich,
Uberweltlich etc.
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VIII. Die vier groBen Bemiihungen
(Sammappadhana-Vibhanga)

Diese sind: Die Bemihung, unheilsame Zustdnde (1) zu vermeiden und (2)
zu Uberwinden; sowie heilsame Zustdnde (3) zu entwickeln und (4) zu er-
halten.

Die Sutta-Erklarung gibt den Standard-Text dieser vier wie in den Lehrreden,
gefolgt von Erklarungen der grundlegenden Begriffe die darin vorkommen,
woraus wir zitieren: Die , unheilsamen Zustdnde” sind die drei unheilsamen
Wurzeln, die mit ihnen verbundenen Befleckungen, die vier mit ihnen ver-
bundenen geistigen Gruppen (khandha), und das dadurch verursachte kor-
perliche, sprachliche oder geistige Karma. Die ,heilsamen Zustdande” sind die
drei heilsamen Wurzeln, die vier geistigen Gruppen, etc.

Die Abhidhamma-Erklarung bezieht sich wieder auf das tUberweltliche Be-
wusstsein, und es wird ausgefiihrt, dass jede der vier groBen Bemiihungen
in den Uberweltlichen Vertiefungen anwesend ist.

Im katechetischen Teil, wo die Bezugnahme ebenfalls auf Gberweltliches
Bewusstsein erfolgt, heiRt es, dass sie immer heilsam, nicht neutral, sind.

IX. Die vier Machtfidhren (Iddhipada-Vibhanga)

Diese sind: die Fahrte zur Macht begleitet von intensivem Bemiihen und
Konzentration (1) der Absicht, (2) der Energie, (3) des Bewusstseins und (4)
des Erwagens (chanda-, viriya-, citta-, vimamsa-, samadhi-ppadhana-
sankhara-samanndagato iddhipado).

Die Sutta-Erkldrung gibt zuerst den Standard-Text dieser vier, gefolgt von
einer Erklarung der Komponenten des obigen zusammengesetzten Aus-
drucks, welche beinahe, aber nicht vollstéandig identisch ist mit derjenigen
der 13. Lehrrede des Iddhipada-Samyutta.

Die Abhidhamma-Erklarung demonstriert die Anwesenheit der vier in Gber-
weltlicher Vertiefung.

Im katechetischen Teil heilit es, sie sind heilsam, den in Hoherer Schulung
Befindlichen (sekha) zugehorig; , Erwagen” (= Unverblendung, amoha) ist
eine Wurzelursache (hetu); die anderen drei sind keine Wurzelursachen,
aber treten gemeinsam mit den heilsamen Wurzeln auf (sahetuka). Alle vier
sind bedingt, nicht-kérperlich, Gberweltlich.
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X. Die sieben Erleuchtungsglieder (Bojjhanga-Vibhanga)

Diese sind: Achtsamkeit (sati), Lehr-Ergrindung (oder von Zustinden,
dhamma-vicaya), Energie (viriya), Begeisterung (piti), Ruhe (passaddhi),
Sammlung (samadhi), Gleichmut (upekkha).

Die Sutta-Erkldrung besteht aus drei Satzen von Darlegungen. Der erste
Satz, der sich auf das weltliche Bewusstsein bezieht, gibt eine allgemeine
Definition jedes Erleuchtungsfaktors. Im zweiten und dritten Satz sind dem
Kommentar zufolge sowohl das weltliche wie auch das Gberweltliche Be-
wusstsein angesprochen. Der zweite Satz gibt eine zweifache Unterschei-
dung [in Inneres und AuReres] jedes Faktors, so wie im Bojjhanga-Samyutta
Nr. 52. Der dritte Satz bezieht sich auf die tatsachliche meditative Entwick-
lung der Erleuchtungsglieder (Kommentar: bhavanavasena pavattam):

Da entwickelt ein Ménch das Erleuchtungsglied Achtsamkeit, gestiitzt
auf Abgeschiedenheit, gestiitzt auf Leidenschaftslosigkeit, gestiitzt
auf Beendigung, zur Entsagung fiihrend. (Bojjhanga-Samy. Nr.1)

Die Abhidhamma-Erklarung und der katechetische Teil beziehen sich wie-
derum auf das lGberweltliche Bewusstsein.

XI. Der Achtfache Pfad (Magga-Vibhanga)

Die Sutta-Erkldrung besteht aus zwei Darlegungen der Pfad-Glieder. Die
erste ist mit der bei der Sutta-Erklarung der vierten Wahrheit in Vibh. IV an-
gefiihrten identisch. Die zweite Darlegung bezieht sich auf die Entwicklung
der Pfad-Glieder, und beschreibt sie als ,, auf Abgeschiedenheit grindend”
etc. (s. vorheriges Kapitel).

Auch hier bezieht sich die Abhidhamma-Erklarung auf die iberweltliche
Vertiefung und der achtfache und funffache Pfad (s. Vibh. V) werden in
diversen Verfahrensweisen zur Erlduterung angefiihrt.

Dem katechetischen Teil zufolge konnen die acht Pfadglieder entweder heil-
sam oder neutral sein; neutral sind sie im Falle von karma-gewirktem Be-
wusstsein, und im karmisch unabhangig funktionierenden (funktionalen)
Bewusstsein des Arahat.

Rechte Gesinnung (samma-sankappa) ist von angenehmem Gefihl beglei-
tet; die anderen Pfadglieder entweder von angenehmem oder indifferen-
tem Gefiihl. Uberweltliche Rechte Gesinnung, d.h. die einzige hier in Frage
kommende, ist identisch mit Rechtem Gedankenfassen (vitakka; s. Majjh.
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117), und in der ersten tiberweltlichen Vertiefung ist sie immer mit dem Ver-
tiefungsglied , Gliicksgefuihl” (sukha) verbunden. Rechte Gesinnung ist nicht
verbunden mit Gedanken-Fassen (sondern identisch damit), aber mit Dis-
kursivem Denken (vicara).

Alle acht kénnen einem in Hoherer Schulung Befindlichen zugehorig sein,
oder einem, der sie vollendet hat. Rechte Ansicht (= Unverblendung) ist eine
Wurzelursache (hetu) und erscheint zusammen mit den anderen Wurzel-
ursachen (sahetuka); die anderen sieben erscheinen zusammen mit Wurzel-
ursachen, sind aber selbst keine Wurzelursachen. Alle acht sind: bedingt,
gestaltet, nicht-korperlich, Giberweltlich.

XIl. Die Vertiefungen (Jhana-Vibhanga)

Die Sutta-Erklarung beginnt mit einer Matrix bzw. einer Auflistung, welche
in der Terminologie der Lehrreden zunachst das vorbereitende Training
eines Ménchs umreift, der die meditativen Vertiefungen erreichen méchte.
Er muss zuerst die moralischen und sittlichen Regeln des Ordens strikt
befolgen und sich in der Ziigelung der Sinne, MaRigung beim Essen, Wach-
samkeit (Reduzierung von Schlaf) sowie der Achtsamkeit bei allen Handlun-
gen schulen. Dann, nachdem er sich an einen abgelegenen Ort begeben hat,
soll er sich von den finf Hemmungen (nivarana) freimachen, woraufhin er
fahig wird, in die erste Vertiefung (jhana) einzutreten. Die Matrix schlieit
mit dem Standard-Text der vier feinkorperlichen und vier unkérperlichen
Vertiefungen.

Nun folgt ein sehr detaillierter Kommentar flr praktisch jedes Wort der Ma-
trix. Die Definitionen der geistigen Faktoren, welche in der Matrix vorkom-
men, sind identisch mit denen in der Dhs.

Abhidhamma-Erkldrung
Der Text fur die erste Vertiefung (kusala-jjhana) lautet wie folgt:

Welche Phédnomene sind karmisch heilsam? Immer dann, wenn ein
Mobnch den Weg fiir die Wiedergeburt in der feinkérperlichen Sphére
entwickelt, und losgeldst von sinnlichen Dingen, losgelést von unheil-
samen Phdnomenen ... in die erste Vertiefung eintritt und darin ver-
weilt, hervorgerufen durch das Erdkasina, zu einer solchen Zeit gibt
es fiinf Vertiefungs-Faktoren: Gedankenfassen, Diskursives Denken,
Verziickung, Gliicksgefiihl und Einspitzigkeit des Geistes. Die anderen
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geistigen Zustdnde (die zu dieser Zeit anwesend sind) sind mit der Ver-
tiefung verbunden.

Die Formulierungen unseres Textes sind identisch mit denen in Dhs. §§ 160
ff., aber im abschlieRenden Teil der Sdtze werden nur die in Frage kommen-
den Vertiefungs-Faktoren (jhananga) aufgezahlt, und nicht alle geistigen
Faktoren wie in Dhs. Sie werden jedoch in den Passagen zur karma-gewirk-
ten Vertiefung angefiihrt.

Die erste Vertiefung hat flinf Faktoren oder Komponenten, welche haupt-
sachlich kennzeichnend fiir sie sind: (1) Gedankenfassen (vitakka), (2) Dis-
kursives Denken (vicara), (3) Verziickung (piti), (4) Gllicksgefuhl (sukha), (5)
geistige Einspitzigkeit (citt‘ekaggata). Die zweite Vertiefung weist auf: Ver-
ziickung, Glucksgefiihl, geistige Einspitzigkeit; die dritte, Gliicksgefiihl und
geistige Einspitzigkeit; die vierte geistige Einspitzigkeit und Gleichmut. Dies
gilt fiir die vierfache Einteilung der Vertiefung wie sie in den Lehrreden vor-
kommt. In der flinffachen Einteilung des Abhidhamma sind die Faktoren der
ersten, dritten, vierten und fiinften Vertiefung identisch mit denjenigen der
ersten, zweiten, dritten und vierten Vertiefung in der vierfachen Einteilung;
die zweite Vertiefung weist hier noch Diskursives Denken, aber kein Gedan-
kenfassen auf.

In unserem Text werden zundchst alle Klassen der karmisch heilsamen Ver-
tiefung (kusala-jjhana) behandelt: 1. diejenigen der feinkorperlichen Sphare
(rdpa-jjhana), entsprechend der (a) vierfachen und (b) flinffachen Eintei-
lung, 2. diejenigen der unkoérperlichen Sphare (aripa-jjhana oder aruppa),
3. die Uberweltlichen Vertiefungen (lokuttara-jjhana) gemaR der (a) vierfa-
chen und (b) funffachen Einteilung. Die vier unkorperlichen Vertiefungen
erscheinen hier unter der Uberschrift der vierten Vertiefung (vierfache Ein-
teilung), da sie die gleichen Vertiefungsfaktoren wie diese aufweisen.

Nun folgen die karma-gewirkten (vipaka) Vertiefungen der feinkorperlichen,
unkorperlichen und Gberweltlichen Sphare; und schlieBlich die karmisch un-
abhangigen bzw. funktionalen (kriya) feinkdrperlichen und unkorperlichen
Vertiefungen des Arahat.

Das Verfahren muss als mit allen Abschnitten und Unterabschnitten fortge-
fuhrt gedacht werden, welche in der Dhs. fiir die heilsamen (§§160-373),
karma-gewirkten (§§531-585) und funktionalen (§§615-618) Vertiefungen
angegeben werden.
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Katechetischer Teil

Die Vertiefungen kénnen karmisch heilsam sein (bei Weltlingen, oder bei
der Erlangung der Uberweltlichen Pfade des Strom-Eintritts etc.) oder kar-
misch neutral: (a) karma-gewirkt (bei Weltlingen oder als Uberweltliche
Friichte des Stromeintritts etc.), (b) karmisch unabhangig (bei Arahats).

Uberweltliche Vertiefung hat ein unbegrenztes Objekt (d.h. Nibbana). Die
ersten drei Vertiefungen haben Objekte [als Betrachtungsgegenstand], die
nicht als begrenzt, entwickelt oder unbegrenzt klassifiziert werden kénnen,
weil ihre Objekte, die geistigen Abbilder (nimitta), konzeptueller Natur sind.
Die vierte Vertiefung, die als Grundlage fiir diverse Erlangungen dient (un-
korperliche Vertiefungen, magische Krafte, Gberweltliche Zustdnde etc.)
kann alle dieser drei Objekte oder ein nicht dadurch klassifizierbares [Objekt
zum Gegenstand] haben.

XIll. Die vier Unermesslichen/Grenzenlosen Zustiande
(Appamania-Vibhanga)

,Unermesslicher Zustand” ist ein anderer Name fiir die vier Gottlichen Ver-
weilungszustande oder Erhabenen Zustinde (brahma-vihara): Liebende
Glte (metta), Mitgefiihl (karuna), Mitfreude (mudita) und Gleichmut
(upekkha).

Die Sutta-Erklarung beginnt mit dem Standard-Text der Unermesslichen
Zustande, wie er haufig in den Lehrreden vorkommt, gefolgt von einem
Kommentar. Die vier Abschnitte dieses Kommentars beginnen mit den fol-
genden Satzen:

1. Ebenso wie man (Liebende Giite) fiir eine liebe und geschdtzte
Person empfindet, so auch durchdringt man alle Wesen mit Lie-
bender Giite...

2. Ebenso wie man (Mitgefuhl) fiir eine jdmmerliche, arme Person
empfindet, ...

3. Ebenso wie man (Mitfreude) fiir eine liebe und geschdtzte Person
empfindet, ...

4. Ebenso wie man (Gleichmut) gegendiiber einer Person empfindet,
die weder liebenswert noch bedauernswert ist, so auch durch-
dringt man alle Wesen mit Gleichmut...
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Die Abhidhamma-Erklarung zeigt die Anwesenheit der vier Unermesslichen
Zustande in der weltlichen Vertiefung (heilsam, karma-gewirkt und funktio-
nal). Da diese vier nur weltliche Objekte haben konnen, d.h. das konventio-
nelle Konzept eines Lebewesens, ist die Gberweltliche Vertiefung, die immer
das Uberweltliche Objekt Nibbana hat, hier nicht eingeschlossen.

Der Text lautet wie folgt:

Wann immer der Ménch den Weg zur Wiedergeburt in der feinkér-
perlichen Sphdre entwickelt, ... und in der ersten Vertiefung verweilt,
die von Liebender Giite begleitet ist, zu einer solchen Zeit gibt es
Freundschaft, Giite, Gutherzigkeit, liebende Zuneigung, Erleichterung
des Herzens. Die anderen geistigen Zustédnde zu dieser Zeit sind mit
Liebender Giite verbunden.

Wie aus der Fortsetzung des Textes hervorgeht, erzeugen Liebende Giite,
Mitgefiihl und Mitfreude nur die ersten drei Vertiefungen (bzw. die ersten
vier der flinffachen Einteilung). Die Meditation (iber den Unermesslichen Zu-
stand des Gleichmuts wird nur die vierte Vertiefung erzeugen. Es ist noch
anzumerken, dass unser Text in der den Gleichmut behandelnden Passage
nur die vierfachen, und nicht die flinffache Einteilung der Versenkungen
angibt, wahrend fur die anderen drei Unermesslichen Zustédnde beide Ein-
teilungen angefiihrt sind.

Katechetischer Teil

Da die Objekte der vier Unermesslichen Zustande von konzeptueller Natur
sind, heiBt es, ,dass sie nicht mittels der Begrifflichkeiten der Tetrade be-
grenzter Objekte, etc., vergangener Objekte etc., Pfad-Objekte etc. klassifi-
zierbar sind“. Sie haben nur dulRere Objekte. Liebende Gute (= Hasslosigkeit)
ist eine Wurzel-Ursache. Alle vier sind weltlich und gehéren nur der feinkor-
perlichen Sphare an.

XIV. Die Einhaltung der Sittenregeln (Sikkhapada-Vibhanga)

Die funf Verpflichtungen moralischer Schulung, auch bekannt als die finf
Sittenregeln (pafica-sila), sind: Nicht-Téten, Nicht-Stehlen, Abstehen von
sexuellem Fehlverhalten, Nicht-Liigen, keine berauschenden Substanzen zu
sich nehmen.

In diesem Kapitel gibt es keine Sutta-Erklarung.

Der Abhidhamma-Erklarung zufolge konnen die fiinf Verpflichtungen mit
jeder der acht heilsamen Bewusstseinsklassen verbunden sein (Tab. 1-8);
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der Text, der den Rahmen dafiir abgibt, wird hier angefiihrt. Innerhalb die-
ses Rahmens wird jede der funf Verpflichtungen definiert (1) als die jewei-
lige Enthaltung (virati) und die anderen damit verbundenen heilsamen Zu-
stande, (2) als Wollen (cetana) und die verbundenen heilsamen Zustdnde,
(3) durch die gesamte Liste heilsamer Zustdnde [Faktoren], welche die be-
treffende Bewusstseinsklasse ausmachen.

Was bedeutet hier die Verpflichtung des Abstehens vom Téten?
Immer wenn jemand vom Téten absieht, ist ein heilsamer, der Sinnes-
sphdre zugehdriger Bewusstseinszustand aufgestiegen, von Freude
begleitet und mit Wissen verbunden (und nicht-vorbereitet). Das Ab-
stehen vom Téten zu so einer Zeit, die Enthaltung (virati), Ziigelung,
das Abstandnehmen, die nicht-Ausfiihrung, das Nicht-Tun, das nicht-
Begehen ... wird die Befolgung des Abstehens vom Téten genannt. Die
anderen geistigen Zusténde sind mit diesem Abstehen verbunden.

Die zweite Methode schlieBt 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 Zustéinde sind mit diesem Willen verbunden.

Die dritte Methode schliefRt:

... Zu dieser Zeit bestehen Sinneseindruck, ..., Unzerstreutheit. Das
wird die Befolgung des Abstehens vom Téten genannt.

Nach Vertauschung mit den anderen sieben Klassen des Bewusstseins und
den Ubrigen vier Verpflichtungen wird dasselbe Verfahren mit jeder Be-
wusstseinsklasse wiederholt, wobei unterschieden wird zwischen (a) ihrer
Wertigkeit (niedrig, mittel, hoch), (b) ihrem vorherrschenden Faktor (Ab-
sicht, Energie, Bewusstsein oder Untersuchung), und (c) der Verbindung
dieser beiden.

SchlieBlich wird die Frage aufgeworfen, ,welche Dinge die Schulung allge-
mein ausmachen?” (Katame dhamma sikkha). Als Antwort wird kurz auf die
Schemata fir alle Klassen heilsamen Bewusstseins, d.h. der Sinnes-, feinkor-
perlichen, unkdrperlichen und lberweltlichen Sphéare, hingewiesen. Diese
Passage will vielleicht zum Ausdruck bringen, dass nicht nur die finf Ver-
pflichtungen moralischer Schulung (sikkhapada), sondern alle drei Arten der
Schulung (sikkha), d.h. in Sittlichkeit, Sammlung und Weisheit, in psycholo-
gischen Begriffen der Klassen heilsamen Bewusstseins ausgedriickt werden
kénnen.
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Katechetischer Teil

Die funf Verpflichtungen sind allesamt karmisch heilsam, weltlich, Gegen-
stand von Karma-Wirkungen; ihre Objekte sind begrenzt (auf die Sinnes-
sphére), duBerlich und gegenwartig.

XV. Die vier Unterscheidungen (Patisambhida-Vibhanga)

[Diese sind:] 1. die Unterscheidung der Bedeutung (attha-patisambhida), 2.
die Unterscheidung des Gesetzes (dhamma-patisambhida), 3. die Unter-
scheidung der Sprache (nirutti-patisambhida), und 4. die Unterscheidung
der Klugheit (patibhana-patisambhida).

Die Sutta-Erklarung gibt mehrere Erklarungs-Sets fiir diese Ausdriicke:

(1) Attha-patisambhida bedeutet atthe figna, d.h. Wissen bezliglich der Be-
deutung (oder Folgen), (2) dhamma-patisambhida bedeutet dhamme fiana,
d.h. Wissen bezliglich der GesetzmaRigkeiten (oder Ursachen), (3) Unter-
scheidung der Sprache ist das Wissen vom sprachlichen Ausdruck der voran-
gehenden zwei Unterscheidungen, (4) Unterscheidung der Klugheit ist das
Wissen, welches diese Wissen betrifft (idnesu fiana).

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

(2) = Wissen von der Ursache (hetumhi fiana), (1) = Wissen von den Wirkun-
gen der Ursachen (hetuphale fiagna)

(1) = Wissen bezlglich geborener, gezeugter, geschaffener etc. Dinge, (2) =
Wissen von den Dingen, aus denen die vorherigen entstanden sind.

(1) = Wissen bezlglich Alter und Tod (jara-marana), (2) = Wissen beziglich
des Ursprungs von Alter und Tod; (1) = Wissen beziglich des Endes von Alter
und Tod, (2) = Wissen vom Pfad, der zu ihrem Ende fihrt. Fortzusetzen mit
den vorhergehenden Faktoren des Bedingten Entstehens, bis hin zu ,,Forma-
tionen”.

(2) ist dann der Fall, wenn man die GesetzmaRigkeiten kennt; die Sutten,
vermischte Prosa, etc. (d.h. Formulierungen), (1) ist dann der Fall, wenn man
die Bedeutung davon versteht.

In der Abhidhamma-Erkldarung werden alle 89 Bewusstseinsklassen kurz
aufgelistet, und bei jedem heilsamen und unheilsamen Bewusstsein heil3t
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es, dass die Kenntnis der in ihnen prdsenten geistigen Faktoren die Unter-
scheidung der GesetzmaBigkeiten (= Ursachen, d.h. Karma) darstellt; das
Wissen von ihren Karma-Wirkungen (vipdka) ist die Unterscheidung der Be-
deutung (oder Folgen); das Wissen von den Ausdriicken und Konzepten
durch welche diese verkiindet werden, ist die Unterscheidung der Sprache;
das Wissen von diesen Wissen ist die Unterscheidung der Klugheit. Im Fall
der karma-gewirkten und karmisch unabhéangig funktionierenden Bewusst-
seinsklassen trifft die Unterscheidung der GesetzmaRigkeiten, die kausaler
Natur ist, nicht zu, und es werden nur die drei anderen Unterscheidungen
erwahnt.

Katechetischer Teil

Die Unterscheidung der Sprache, welche nur mit Worten befasst ist (oder
Klangen, sadda), hat ein begrenztes Objekt; die anderen drei kdnnen be-
grenzte, entwickelte oder unbegrenzte Objekte haben.

Die Unterscheidung der Sprache hat nur ein gegenwartiges Objekt; die Un-
terscheidung der Bedeutung kann vergangene, gegenwartige oder zuklnf-
tige Objekte haben, oder ein nicht auf diese Weise klassifizierbares (na
vattabba) Objekt (d.h. Nibbana); die Unterscheidungen der GesetzmaRig-
keiten und der Klugheit kbnnen vergangene, gegenwartige oder zukinftige
Objekte haben.

Die Unterscheidung der Bedeutung kann weltlich oder tiberweltlich sein; die
anderen drei sind nur weltlich.

Alle vier sind Wurzel-Ursachen (namlich Unverblendung) und von den ande-
ren beiden Wurzelursachen begleitet.

XVI. Arten des Wissens (Nana-vatthu Vibhanga)

Dieses Kapitel ist nicht in einen Sutta-Erklarungs-Teil usw. unterteilt, son-
dern besteht aus einer Matrix oder Aufzahlung und ihrer Erlduterung.

Die Matrix listet zahlreiche Arten des Wissens auf, in Form einer einfachen,
zweifachen, bis hin zu einer zehnfachen Einteilung.

Die einfache Einteilung ist ganzlich Aussagen tber das flinffache Sinnesbe-
wusstsein (pafica-vifiidna) gewidmet; d.h. Sehbewusstsein etc. Die erste Se-
guenz einfacher beschreibender Ausdriicke ist weitgehend, wenn auch nicht
ausschliefRlich, von den Dyaden der Abhidhamma-Matrix abgeleitet. Hier
heilt es, das flinffache Sinnesbewusstsein ist keine Wurzelursache, bedingt,
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weltlich, Gegenstand der Neigungen, karmisch erworben, nicht von Gedan-
kenfassen und Diskursiven Denken begleitet; wenn entstanden, ist es vom
Geist-Bewusstsein wahrnehmbar, etc.

In einer anderen Sequenz von singuldren Begriffen heiRt es, dass die flinf
Arten des Sinnesbewusstseins durch die Sinnes-Grundlagen (die Sinnes-
organe) und gegenwartig existierenden Objekte bedingt sind, diese aber
vorher entstanden sind; sie haben nicht an der Doméne der anderen Anteil,
sie entstehen nicht ohne Aufmerksamkeit, Kenntnisnahme etc., noch ge-
meinsam, noch in unmittelbarer Aufeinanderfolge (denn, nach z.B. Seh-
Bewusstsein, welches die reine Bewusstheit des Seh-Objekts ist, miissen zu-
erst die anderen kognitiven Stadien folgen, welche die Sinneswahrnehmung
vollenden, bevor eine andere Sinneswahrnehmung, wie z.B. ein Horen, fol-
gen kann).

Durch das fiinffache Sinnesbewusstsein erkennt man etwas nicht vollstandig
(bzw. wiedererkennt, pativijanati; Kommentar: z.B. als heilsam), sondern
hat nur eine rein wahrnehmende Begegnung (abhinipata-matta): noch er-
kennt man direkt danach irgendetwas vollstandig (d.h. durch das Geist-
Element, welches die Rezeptiv-Funktion ausiibt, sampaticchana). Weder
wahrend des flinffachen Sinnesbewusstseins noch bei den darauffolgenden
Stadien der Fiinf-Sinnestor-Wahrnehmung nimmt man die vier Haltungen
ein, fihrt man korperliches oder sprachliches kamma aus, stirbt man oder
wird man wiedergeboren, schlaft, erwacht oder traumt man (denn diese
Funktionen werden von der Geist-Tor-Wahrnehmung ausgefiihrt).

Die zweifache Klassifizierung besteht aus 35 der Abhidhamma-Matrix ent-
stammenden Dyaden und einer zusammenfassenden, darin nicht enthalte-
nen Dyade. Die 35 Dyaden beginnen mit , weltlichem und tGberweltlichem
Wissen”, und enden mit ,Ubertreffbarem und uniibertreffbarem Wissen®.
Die zusétzliche Dyade ist: ,,Wissen, das Ergebnisse (oder Bedeutung) hervor-
bringt (attha-japika paffia), Wissen basierend auf den erzeugten Ergebnis-
sen (japitattha panfia)”. Der Kommentar sagt, dass attha hier die flinffache
Bedeutung hat, wie sie im vorherigen Kapitel bei der Erklarung von attha-
patisambhidd gegeben wurde. Fir eine detaillierte Erklarung dieser Dyade
und der anderen Begriffe siehe die Erlauterung im Text und dem Kom-
mentar.

Die dreifache Klassifizierung. — Die erste Gruppe der dreifachen Klassifizie-
rung betrifft Wissen im Allgemeinen, d.h. ohne ndhere Bestimmungen
(Kommentar: aniyamita), wahrend in den weiteren Gruppen das in Triaden
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angeordnete Wissen durch gewisse Begriffe genauer bestimmt wird (niya-
mita). Die erste Gruppe beginnt mit vier Triaden, welche nicht in der Abhi-
dhamma-Matrix vorkommen.

e Wissen abgeleitet aus Denken — aus Lernen — aus Meditation (cinta-
maya — sutamaya — bhavanamaya-pafifia)

e Wissen verbunden mit Freigiebigkeit — mit Sittlichkeit — mit Medita-
tion (d@namaya — silamaya — bhavanamaya-pafifia)

e Wissen der hoheren Sittlichkeit — hoheren Geistigkeit — hdheren
Weisheit (adhisile — adhicitte — adhipafifidya pafifia)

e Klugheit beziiglich des Gelderwerbs — des Verlusts — der Mittel (aya
—apaya — upaya-kosalla)

Nun folgen 13 der Abhidhamma-Matrix entnommene Triaden, angefangen
mit ,,Wissen bezliglich der Zustdnde, die karma-gewirkt sind — die karmisch
wirksam sind — die keines von beiden sind“, und endend mit ,Wissen be-
ziiglich der Zustande mit internen Objekten — mit externen Objekten — mit
internen und externen Objekten”.

In der folgenden Gruppe dieses Abschnitts wird das zu klassifizierende Wis-
sen selbst erst durch das vitakka-ttika naher bestimmt, und in einem zwei-
ten Set von Klassifizierungen anhand des piti-ttika, d.h. (1) Wissen mit
Gedankenfassen und Diskursivem Denken — ohne Gedankenfassen, nur mit
Diskursivem Denken — ohne beide; (2) Wissen begleitet von Verziickung —
von Glicksgefiihl — von Gleichmut. Das durch jeden dieser sechs Begrifflich-
keiten charakterisierte Wissen bildet die Uberschrift fiir die folgenden Sets
von Klassifizierungen, und in jedem Fall wird ausgesagt, welche der anderen
13 in der Matrix angefiihrten Triaden dem jeweiligen Wissenstypus zuzu-
rechnen sind. Zum Beispiel: ,Von Wissen mit Gedankenfassen und Diskursi-
vem Denken gibt es solches, welches karma-gewirkte Zustéinde betrifft, etc.
...”“. Hier sind 13 Triaden anwendbar, mit Ausnahme der ersten, welche die
Uberschrift bildet. Unter der Uberschrift der anderen beiden Begrifflichkei-
ten dieser Triade sind nur 7 bzw. 12 dreifache Klassifizierungen zutreffend.

Die vierfache Klassifizierung besteht aus 21 Tetraden, von denen die folgen-
den hier erwdhnt werden sollen:

e das Wissen des Karma-Besitzes — der Anpassung an die Wahrheit —
der Gberweltlichen Pfade — der liberweltlichen Friichte

e das Wissen der vier Wahrheiten

e das Wissen bezliglich der Sinnes-, feinkdrperlichen und unkérperli-
chen Sphare sowie des Nicht-Enthaltenen (= Gberweltlich)
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e das Wissen vom Dhamma (erworben durch die sechs Gberweltlichen
Pfade und Friichte, dhamme fidGna) — von der Gleichférmigkeit (vom
vergangenen, zukunftigen und gegenwadrtigen Dhamma; anvaye
Adna) — vom Geist anderer (paricce fiana) — das konventionelle
Wissen (sammuti fiana; d.h. alles Wissen auler den drei Voran-
gehenden)

e Wissen bezlglich der vier Unterscheidungen, der vier Arten des Fort-
schritts, der vier Objekte

e Wissen beziiglich Alter und Tod — ihrer Entstehung — ihrem Ende —
dem Weg zu ihrem Ende. (Auf dieselbe Weise fortgefiihrt mit den
anderen Faktoren des Bedingten Entstehens bis zu ,,Formationen®.)

Die funffache Klassifizierung: Wissen von der fiinffachen rechten Sammlung
(paficangiko samma-samadhi); das flinffache Wissen bezlglich rechter
Sammlung (paficafigniko samma-samadhi).

Das sechsfache Ubernatirliche Wissen (abhififia).

Die 77 (=7 x 11) Gegenstdnde des Wissens (die Bedingte Entstehung betref-
fend; siehe Nidana Samyutta, Sutta 34).

Das achtfache Wissen der Gberweltlichen Pfade und Friichte.

Das Wissen der neun aufeinander folgenden, meditativen Erlangungen
(nava-anupubba-vihara-samapattiyo).

Das Wissen der zehn Krafte des Tathagata (dasa Tathagata-bala).

In der anschliefenden Erkldarung werden alle in der Matrix angefiihrten Klas-
sifizierungen mehr oder weniger ausfiihrlich behandelt.

XVII. Untergeordnete Punkte (Khuddaka-vatthu Vibhanga)

Dieses Kapitel enthalt in der Matrix lange Listen geistiger Befleckungen, d.h.
unheilsamer Eigenschaften, welche in der anschliefenden Darlegung behan-
delt werden. Die Anordnung erfolgt wieder in Gruppen, tber einfache, zwei-
fache bis hin zu zehnfachen Begrifflichkeiten, mit einer Hinzufligung der 18
und 108 Arten des Begehrens sowie der 62 falschen Ansichten. Dieses Kapi-
tel ist eine wertvolle Referenz-Quelle fiir diese Themen. Die Behandlung
selbst ist jedoch in keiner Weise charakteristisch fiir die Methode oder Ter-
minologie des Abhidhamma. Wir verzichten daher an dieser Stelle auf wei-
tere Details.
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XVIII. Das Herz der Lehre (Dhamma-hadaya Vibhanga)

Die bildliche Ausdrucksweise ,Herz” im Titel soll offensichtlich so viel wie
,Essenz”, ,Wesentliches” oder ,,Zusammenfassung” ausdriicken, wie auch
in der spateren, in Sanskrit verfassten buddhistischen Literatur, z.B. im Titel
Prajiiaparamita-hrdaya.

Es verdient Beachtung, dass zufolge der Atthasalini, dem Kommentar zur
Dhammasangani, Sektierer, welche das Kathavatthu nicht als eine kano-
nische Schrift anerkannten, es durch einen Text mit dem Namen Maha-
dhammahadaya ersetzt haben sollen. Die Theravadin weisen diesen zuriick
und sagen, dass der Text nichts Neues beinhalte (Subkommentar: ,ver-
glichen mit dem Dhammahadaya Vibhanga“), auBer einigen Abschnitten
mit Fragen (PTS, Seite 3.).

Das Verfahren im Dhammahadaya Vibhanga basiert auf zwolf Kategorien,
welche hier den Untersuchungsgegenstand mit Hilfe von Fragen und Ant-
worten bilden. Die zwolf Kategorien sind:

=

. Gruppen des Daseins (khandha; Vibh. 1)
. Sinnes-Grundlagen (a@yatana; Vibh. 11)
. Elemente (dhatu; Vibh. Il1)

. Wahrheiten (sacca; Vibh. 1V)

. Fahigkeiten (indriya; Vibh. V)

. Wurzel-Ursachen (hetu)

. Nahrstoffe (ahara)

. Sinneseindriicke (phassa)

. Gefuhle (vedana)

. Wahrnehmungen (safifia)

. Wille (cetana)

12. Bewusstsein (citta)

O 00 NOUL b WN
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Die ersten flinf Kategorien entsprechen den ersten fiinf Kapiteln des Vi-
bhanga. Sie sind auch identisch mit den ersten flinf derjenigen Themen,
welche im Visuddhi-Magga der ,Boden des Wissens” (pafifia-bhdmi) ge-
nannt und in den Kapiteln XIV-XVI dieses Werks behandelt werden.

I. Im ersten Teil werden die Fragen beantwortet: , Wie viele Gruppen des
Daseins, ..., Arten des Bewusstseins gibt es?” und ,, Welches sind die 5 Grup-
pen, ..., die 7 Arten des Bewusstseins?“

Es werden neun Wurzel-Ursachen (hetu) angefiihrt, d.h. drei heilsame, drei
unheilsame und drei neutrale. Abweichend von den in den Sutten lblichen

76



sechs Arten von Bewusstsein werden hier sieben Arten von Sinneseindruck,
Gefuihl, Wahrnehmung, Wille und Bewusstsein angefiuihrt, d.h. bedingt
durch Augen, Ohren, Nase, Zunge, Korper, Geist-Element und Geist-Be-
wusstseins-Element (vgl. in Vibh. | die siebenfache Klassifizierung der
Geflhlsgruppe).

Il. Fragen und Antworten: ,,Wie viele und welche Gruppen des Daseins etc.
gibt es im sinnlichen, feinkorperlichen und unkorperlichen Element (=
Sphére), sowie in den nicht-enthaltenen Zustdnden (der drei Spharen,
apariyapanna)?“ Letzterer Begriff bezieht sich hier nur auf die acht tber-
weltlichen Pfade und Friichte und nicht auf das in der vollstandigen Defini-
tion des Begriffs enthaltene Nibbana.

Einige beispielhafte Antworten:

In der Sinnes-, feinkdrperlichen und unkorperlichen Sphére gibt es nur drei
Wahrheiten, ausgenommen ist die dritte (Nibbana).

In der feinkorperlichen Sphéare bestehen von den physischen Sinnesgrund-
lagen nur Augen und Ohren sowie ihre Objekte; dementsprechend gibt es
nur 6 Sinnesgrundlagen, 9 Elemente, 14 Fahigkeiten, 3 Nahrstoffe; 4 Sinnes-
eindriicke, Gefiihle, Wahrnehmungen, Willen und Arten des Bewusstseins.

In der feinkérperlichen und der unkérperlichen Sphére gibt es nur 8 Wurzel-
Ursachen, ausgenommen ist ,Hass“. Von den Fahigkeiten des Gefiihls ist
,Traurigkeit” (domanassa) abwesend.

In der unkaorperlichen Sphire fehlen alle kérperlichen/materiellen Katego-
rien. Unter den Fahigkeiten ist auch die Fahigkeit ,,Das noch nicht Erkannte
werde ich erkennen” (auf den Sotapanna bezogen) ausgelassen. Es gibt nur
eine Art von Sinneseindruck, Gefiihl, Wahrnehmung und Wille, namlich
durch Geist-Bewusstsein (mano-vififiana) bedingt, und nur eine Art von
Bewusstsein (citta), das Geist-Bewusstseins-Element (manovififiana-dhatu).

Das Nicht-Enthaltene (apariyapanna) ist, wie der Kommentar hervorhebt,
kein Element oder keine Sphare im raumlichen Sinn; noch ist es ein Ort der
Wiedergeburt, da es sich nur auf die acht Gberweltlichen Klassen des Be-
wusstseins bezieht. Somit fehlen samtliche materiellen Kategorien. Von den
Wahrheiten sind nur die dritte und vierte prasent; von den Wurzel-Ursachen
nur die drei heilsamen und drei neutralen. Unter den 12 hier vorhandenen
Fahigkeiten sind alle drei Gberweltlichen (siehe Vibh. V; 20-22 der Liste) vor-
handen.
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Auch in den folgenden Abschnitten kénnen viele aufschlussreiche Sach-
verhalte aus den Fragen und Antworten abgeleitet werden. Im begrenzten
Rahmen dieses Buches aber miissen wir uns auf eine kurze Nennung der be-
antworteten Fragen beschranken.

lIl. Wie viele und welche Faktoren der 12 Kategorien kommen in jeweils den
drei Sphéaren vor bzw. nicht vor? Wie viele gehéren dem Nicht-Enthaltenen
an bzw. gehoren ihm nicht an?

IV. Wie viele und welche Faktoren der 12 Kategorien entstehen im Moment
der Wiedergeburt (upapatti-kkhane) in jeweils den drei Spharen? (Dieser
Teil hat viele interessante Details.)

V. Dieser Abschnitt beginnt mit den folgenden vier Dyaden der Abhi-
dhamma-Matrix:

e der Sinnessphére zugehorige Zustande / nicht zugehorige

der feinkdrperlichen Sphare zugehérige Zustdnde / nicht zugehdrige
der unkorperlichen Sphire zugehérige Zustande / nicht zugehdrige
den drei Sphiaren zugehérige Zustande / nicht zugehdrige

Die Antworten auf die Fragen, welches diese Zustdnde sind, sind identisch
mit denen in Dhs. §§1280-1287.

VI. Dieser Teil ist ein Ausflug in ein Gebiet auBerhalb des Abhidhamma. Er
beschaftigt sich hauptsachlich mit der Lebensdauer diverser Klassen von
Gottern.

VII. Hier wird die auf den 12 Kategorien basierende Methode wiederholt und
gefragt: Welche der fiinf Gruppen des Daseins, ... der sieben Arten des Be-
wusstseins gilt es zu verstehen (abhififieyya), zu durchdringen (parififieyya),
aufzugeben (pahatabba), zu entwickeln (bhavetabba) und zu verwirklichen
(sacchikatabba), und welche nicht?

VIII. (a) Welche der funf Gruppen, ... sieben Arten von Bewusstsein haben
Objekte (sarammana) und welche nicht (anGrammana)?

(b) Welche von ihnen haben Objekte, die ihrerseits Objekte haben, und
welche nicht (sarammanarammana — anGrammandarammana)?

IX. Welche von ihnen werden gesehen (= sichtbar; dittha), gehort (= horbar;
suta), gefuhlt (= durch Geruch, Geschmack, Berlihrung; muta), erkannt
(viiiata) und welche nicht?
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X. Welche von ihnen sind karmisch heilsam etc.; verbunden mit angeneh-
mem Gefiihl etc.; karma-gewirkt etc.; karmisch erworben und dem Anhaf-
ten zugdnglich etc.; von Gedankenfassen und Diskursivem Denken begleitet
etc.? (Siehe die entsprechenden Triaden der Abhidhamma Matrix)

Welche von ihnen sind koérperlich bzw. unkdrperlich; weltlich bzw. tiber-
weltlich?
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I1l. DHATU-KATHA
»Diskussion beziiglich der Elemente”

Einleitende Bemerkungen

Dieses und das folgende Buch, Puggala-Paffiatti, sind die vom Umfang her
kleinsten Bilicher des Abhidhamma-Pitaka. Beide sind von Anfang bis Ende
in katechetischer Form geschrieben.

Dhatu-kathd besteht aus 14 Kapiteln mit mehreren hundert Fragen und Ant-
worten. Sein vollstindiger Name misste eigentlich Khandha-ayatana-
dhatu-katha lauten, d.h. ,Diskussion bezlglich der Gruppen, Grundlagen
und Elemente” (s. Vibh. I-1ll), da hier alle wahrnehmbaren Phanomene mit
Bezugnahme auf diese drei Kategorien diskutiert werden; d.h. ob und in wel-
chem Umfang sie in diesen drei Aspekten ,enthalten” (sangahita) oder
,hicht-enthalten” sind; ob sie mit diesen Aspekten ,verbunden” (sampa-
yutta) oder von ihnen ,getrennt” (vippayutta) sind.

Mit dieser Aufgabe im Blick wurde das Werk in die folgenden 14 Kapitel
unterteilt, welche hinsichtlich ihrer Inhalte drei verschiedene Gruppen
bilden, namlich:

1. enthalten — nicht enthalten (sangaho — asangaho)
Enthaltenes — nicht Enthaltenes (sanngahitena — asangahitam)
nicht Enthaltenes — Enthaltenes (asangahitena — sangahitam)
Enthaltenes — Enthaltenes (sarigahitena — sangahitam)
nicht Enthaltenes — nicht Enthaltenes
(asangahitena — asangahitam)
Verbindung — Trennung (sampayogo — vippayogo)
Verbundenes — Getrenntes (sampayuttena — vippayuttam)
Getrenntes — Verbundenes (vippayuttena — sampayuttam)
Verbundenes — Verbundenes (sampayuttena — sampayuttam)
10. Getrenntes — Getrenntes (vippayuttena — vippayuttam)
11. verbunden mit und getrennt vom Enthaltenen
(sangahitena sampayuttam vippayuttam)
12. enthalten und nicht enthalten im Verbundenen
(sampayuttena sangahitam asangahitam)
13. verbunden mit und getrennt vom nicht-Enthaltenen
(asangahitena sampayuttam vippayuttam)
14. enthalten und nicht enthalten im Getrennten
(vippayuttena sangahitam asangahitam)

e wnN
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Hier sollte erwdhnt werden, dass der Begriff ,verbunden” (sampayutta) im
Abhidhamma ausschlieBlich mentalen Phanomenen vorbehalten ist; nam-
lich solchen, welche innerhalb eines einzigen Bewusstseinsmoments mit-
einander kombiniert sind. Der Begriff kann nicht auf die Kombination
materieller Phdnomene oder ihre Beziehung zu geistigen Prozessen oder
Faktoren angewendet werden.

Die oben angefiihrten 14 Uberschriften bilden den ersten Teil der Matrix
oder des Plans, mit dem die Dhatu-katha beginnt. Im zweiten Teil werden
diejenigen Phanomene angefiihrt, welche der Gegenstand der Untersu-
chung hinsichtlich ihres Enthalten-Seins etc. in den Elementen, usw. sind. Sie
bestehen erstens aus den im Folgenden angefiihrten 125 Phdnomenen,
sowie zusétzlich aus allen Triaden und Dyaden der Abhidhamma-Matrix. Die
125 Phanomene sind:

e 5 Gruppen des Daseins (khandha)

e 12 Grundlagen (a@yatana)

e 18 Elemente (dhatu)

e 4 Wahrheiten (sacca)

e 22 Fahigkeiten (indriya)

e 12 Faktoren der Bedingten Entstehung (paticcasamuppada)
e 4 Grundlagen der Achtsamkeit (satipatthana)
e 4 GroRe Anstrengungen (sammappadhana)
e 4 Machtfahrten (iddhipada)

e 4 Vertiefungen (jhana)

e 4 Unermessliche Zustiande (appamaiifia)

e 5 Geistige Fahigkeiten (indriya)

e 5 Krafte (bala)

e 7 Erleuchtungsglieder (bojjhanga)

e 8 Pfadglieder (magga)

e Sinneseindruck (phassa)

e Gefluhl (vedana)

e Wahrnehmung (safifia)

e Wille (cetana)

e Bewusstsein (citta)

e Entschlossenheit (adhimokkha)

e Aufmerken (manasikara)

Die zusatzliche Hereinnahme der Triaden und Dyaden zu den Untersu-
chungsobjekten wird nur durch einen einzigen Satz in der Matrix angezeigt:
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,Und ebenso gehért die gesamte Dhammasangani zur Matrix der
Dhatu-katha.”

Wie es sich aufgrund der folgenden Ausziige zeigt, werden die jeweiligen
Fragen im Text nur damit beantwortet, wie viele Gruppen etc. im jeweiligen
Fall glltig sind. Wo es notwendig erschien wurde die Bestimmung dieser
Gruppen durch ihre Namen etc. in Klammern vom Autor [Nanatiloka] hinzu-
gefiigt. In vielen Fallen war es alles andere als leicht, die richtigen Antworten
auf die komplizierten Fragen zu finden. Tatsachlich stellen die Dhatu-katha,
das Yamaka und die katechetischen Abschnitte des Vibhanga teilweise
schwere Prifungen fir das logische und analytische Denken dar, und fiir das
Vermogen, die fundamentalen Begriffe der Lehre, welche den Gegenstand
dieser Abhandlungen ausmachen, korrekt zu gebrauchen.

Flr das Studium der folgenden Ausziige und des Originaltextes wird sich die
Heranziehung der nachfolgenden Tabelle als hilfreich erweisen. Geistige
Phdnomene sind kursiv gesetzt; alle anderen sind materiell. Nur die Geist-
Objekt-Grundlage und das Geist-Objekt-Element kénnen sowohl geistig als
auch korperlich sein.

FUnf Gruppen:

1. Korperlichkeit
Gefiihl
Wahrnehmung
Geistesformationen
Bewusstsein

ukhwnN

12 Grundlagen:

1. Auge 7. Sehobjekt
2. Ohr 8. Ton
3. Nase 9. Geruch
4. Zunge 10. Geschmack
5. Korper 11. Berlihrbares Objekt
6. Geist-Grundlage 12. Geistobjekt (geistig oder materiell)
(Bewusstsein)
18 Elemente:
1. Auge 7. Sehobjekt 13. Seh-Bewusstsein
2. Ohr 8. Ton 14. Hér-Bewusstsein
3. Nase 9. Geruch 15. Riech-Bewusstsein
4. Zunge 10. Geschmack 16. Schmeck-Bewusstsein
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5. Kérper 11. Beriihrbares Objekt 17. Kérper-Bewusstsein
6. Geist-Element 12. Geistobjekt-Element  18. Geist-Bewusstsein
(geistig oder materiell)

I. Enthalten — nicht enthalten

In wie vielen Gruppen, Grundlagen und Elementen ist die Kérperlich-
keits-Gruppe enthalten? — In einer Gruppe (d.i. die Kérperlichkeits-
Gruppe), in elf Grundlagen (d.i. die zehn korperlichen Grundlagen
und koérperliches Geist-Objekt) und in elf Elementen (= Grundlagen).
In wie vielen Gruppen ist sie nicht enthalten? — Sie ist nicht enthalten
in (den) vier (geistigen) Gruppen, in einer Grundlage (Geist-Grund-
lage) und in sieben Elementen (d.h. die sechs Arten des Bewusstseins
und das Geist-Element).

Die Antworten fiir die Wahrnehmung- und Formations-Gruppe sind analog.

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

In wie vielen Gruppen, Grundlagen und Elementen ist die Bewusst-
seins-Gruppe enthalten? — Sie ist enthalten in einer Gruppe (d.i. die
Bewusstseins-Gruppe), in einer Grundlage (d.i. Geist-Grundlage) und
in sieben Elementen (d.h. die sechs Arten des Bewusstseins und das
Geist-Element).

Danach wird dieselbe Frage wiederholt mit Bezug auf die Dyaden ,Korper-
lichkeit und Gefuhl“, ,,Kérperlichkeit und Geistesformationen®, , Kérperlich-
keit und Bewusstsein®; mit Bezug auf die Triaden ,Korperlichkeit, Geflhl,
Wahrnehmung” etc.; mit Bezug auf die Tetraden ,Korperlichkeit, Gefiihl,
Wahrnehmung, Geistesformationen” etc.; mit Bezug auf die Pentade , Kor-
perlichkeit, Geflihl, Wahrnehmung, Geistesformationen, Bewusstsein“, d.h.
die finf Gruppen.

Dann wird die Frage hinsichtlich jeder der 12 Grundlagen gestellt, dann hin-
sichtlich der aus der Kombination der Augen-Grundlage mit allen Gbrigen
Grundlagen gebildeten Dyaden etc. In exakt derselben Weise werden die 18
Elemente, die Vier Wahrheiten (Vibh. 1V), die Versenkungen (Vibh. XIlI), die
Vier Unermesslichkeiten (Vibh. XIlI), die funf geistigen Fahigkeiten (Vibh. V),
die funf geistigen Krafte (selbe), die sieben Erleuchtungsglieder (Vibh. X) etc.
behandelt.
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Im Folgenden sind einige der Antworten auf diese Fragen als Muster aus-
gewahlt:

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

Die Wahrheit vom Leiden (der unbefriedigenden Natur) ist in allen 5
Gruppen, 12 Grundlagen und 18 Elementen enthalten.

Die Lebensfdhigkeit ist in zwei Gruppen (Korperlichkeit und Geistes-
formationen, namlich als physische und geistige Lebensfahigkeit)
enthalten, in einer Grundlage (Geist-Objekt) und in einem Element
(dito).

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

Jhana (s. Vibh. Xll) ist in zwei Gruppen enthalten (Glicksgefihl in der
Geflihlsgruppe, die anderen Komponenten in der Formations-
Gruppe), in einer Grundlage (Geistobjekt) und in einem Element
(dito).

Il. Enthaltenes — nicht Enthaltenes

Diejenigen Phdinomene, welche zusammen mit der Augen-Grundlage
in derselben Gruppe enthalten sind — also alle korperlichen Phano-
mene — aber welche nicht in derselben Grundlage und im selben
Element enthalten sind (d.h. in der Augen-Grundlage und dem
Augen-Element) sind, in wie vielen Gruppen, Grundlagen und
Elementen sind sie nicht enthalten? — Sie sind nicht enthalten in den
vier (geistigen) Gruppen, in zwei Grundlagen (Augen-Grundlage und
Geist-Grundlage) und in acht Elementen (d.h. Augen-Element, sechs
Arten des Bewusstseins und Geist-Element).

Die Frage wird in derselben Weise mit Bezug auf die tbrigen 9 kérperlichen
Grundlagen und Elemente wiederholt und beantwortet.

Diejenigen Phédnomene, welche zusammen mit dem Seh-Bewusst-
seins-Element in derselben Gruppe (d.h. der Bewusstseins-Gruppe) —
also das Geist-Element und alle Bewusstseins-Elemente mit Aus-
nahme des Seh-Bewusstseins — und in derselben Grundlage (namlich
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der Geist-Grundlage), aber nicht in demselben Element (dem Seh-
Bewusstseins-Element) enthalten sind, diese Phdnomene sind in vier
Gruppen (1-4), in elf Grundlagen (d.i. zehn koérperliche Grundlagen
und das Geist-Objekt) und in zwélf Elementen (d.i. Seh-Bewusstsein,
zehn korperliche Elemente und Geist-Objekt) nicht enthalten.

Etc. Etc.

VI. Verbindung und Trennung

Mit wie vielen Gruppen, Grundlagen und Elementen ist die Kérperlich-
keits-Gruppe verbunden? — Mit keiner. Von wie vielen ist sie getrennt? —
Von vier (geistigen) Gruppen, einer Grundlage (Geist-Grundlage) und
sieben Elementen (sechs Arten des Bewusstseins und Geist-Element).
Von einer Grundlage und einem Element (Geist-Objekt) ist sie manchmal
getrennt (d.i. wenn das Geist-Objekt ein geistiges Phanomen oder
Nibbana ist; s. Vibh. II).

Die Gefiihls-Gruppe ist, ebenso wie die Wahrnehmungs- und Geistesfor-
mations-Gruppe, mit drei Gruppen verbunden (die ibrigen drei geistigen
Gruppen), mit einer Grundlage (Geist-Grundlage) und mit sieben Ele-
menten (sechs Bewusstseins-Elemente und Geist-Element); mit einer
Grundlage und einem Element (Geist-Objekt) ist sie manchmal verbun-
den (wenn das Geist-Objekt ein geistiges Phdnomen ist). — Von wie vielen
Gruppen, Grundlagen und Elementen ist sie getrennt? Von einer Gruppe
(Korperlichkeit), von zehn Grundlagen und zehn Elementen (die kérperli-
chen Grundlagen und Elemente); von einer Grundlage und einem Ele-
ment ist sie manchmal getrennt (wenn das Geist-Objekt ein kérperliches
Phdanomen oder Nibbana ist).

XlI. verbunden mit und getrennt vom Enthaltenen

Dieses Kapitel beginnt so:

Diejenigen Phdnomene (Geistesformationen), welche zusammen mit
der Wahrheit von der Entstehung des Leidens (d.i. Begehren, vgl.
Yam. V & Vibh. IV) in derselben Gruppe (hier: Geistesformations-
Gruppe) enthalten sind (lies: sangahita anstelle von asangahita in der
PTS-Ausgabe), in derselben Grundlage (Geist-Objekt) enthalten sind
und in demselben Element (Geist-Objekt) enthalten sind, mit wie vie-
len Gruppen, Grundlagen und Elementen sind diese verbunden? - Sie
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sind mit drei Gruppen verbunden (Gefiihl, Wahrnehmung, Bewusst-
sein), einer Grundlage (Geist-Grundlage) und mit sieben Elementen
(sechs Bewusstseins-Elemente und Geist-Element); mit einer Gruppe
(Formationen), einer Grundlage und einem Element (Geist-Objekt)
sind sie manchmal verbunden (namlich wenn das Geist-Objekt in Ge-
fihl oder Wahrnehmung besteht).

Von wie vielen Gruppen, Grundlagen und Elementen sind sie ge-
trennt? — Sie sind getrennt von einer Gruppe (Kérperlichkeit), von
zehn (physischen) Grundlagen und zehn (physischen) Elementen; von
einer Grundlage und einem Element (Geist-Objekt) sind sie manchmal
getrennt (namlich fur den Fall, dass das Geist-Objekt ein kérperliches
Phanomen oder Nibbana ist).

Etc. Etc.

XIV. enthalten und nicht enthalten im Getrennten

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

In wie vielen Gruppen, Grundlagen und Elementen sind sie nicht ent-
halten? — In einer Gruppe, zehn Grundlagen, zehn Elementen.

Diejenigen Phdnomene, welche von karmisch heilsamen oder unheil-
samen Phdnomenen getrennt sind (d.h. die karmisch neutralen Pha-
nomene), in wie vielen Gruppen, Grundlagen und Elementen sind
diese enthalten? — Mit Ausnahme des Ungeschaffenen (asankhata =
nibbana) in den Gruppen sind sie in allen fiinf Gruppen, 12 Grund-
lagen und 18 Elementen enthalten.

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

Diejenigen Phénomene, welche von weltlichen Phdinomenen getrennt
sind (d.h. die Uberweltlichen vier Pfade und vier Friichte), in wie vie-
len Gruppen, Grundlagen und Elementen sind sie enthalten? — In vier
Gruppen, zwei Grundlagen und zwei Elementen.

In wie vielen Gruppen, Grundlagen und Elementen sind sie nicht ent-
halten? In einer Gruppe, zehn Grundlagen und 16 Elementen.

86



IV. PUGGALA-PANNATTI

,Das Buch der Charaktere”

Einleitende Bemerkungen

Dieses diinnste der sieben Abhidhamma-Biicher scheint etwas unpassend
einen Platz im Abhidhamma-Pitaka gefunden zu haben, wie sogar durch den
Titel ,,Benennung der Personen” angezeigt wird. Denn schlieflich ist es eines
der Hauptcharakteristika des Abhidhamma, keine konventionellen Kon-
zepte wie ,Person/Individuum® (puggala) etc. zu verwenden, sondern nur
letztendliche oder Wirklichkeiten im ,hochsten Sinne“ (paramattha-
dhamma) zu behandeln; d.h. die geistigen und materiellen Phanomene so-
wie ihre Klassifizierungen nach Gruppen (khandha), Grundlagen, Elementen
etc. Diese Abhandlung ist jedoch in Ubereinstimmung mit ihrem Thema und
Gegenstand in konventioneller Sprache geschrieben, wie sie im Sutta-Pitaka
verwendet wird. Tatsadchlich finden sich fiir die meisten Inhalte Parallelen im
Anguttara-Nikaya und im Sangiti-Sutta des Digha-Nikaya (D 33).

Die Abhandlung wird durch eine matika eingeleitet und ihr erster Teil ver-
mittelt den Eindruck einer formalen Begriindung fiir die Aufnahme dieses
Buches in den Abhidhamma-Pitaka. Die Liste beginnt mit einer Aufzdhlung
von sechs Arten von ,Benennungen” (pafifiatti): die Benennung von Grup-
pen (khandha-paiifatti), von Grundlagen, von Elementen, von Wahrheiten,
von Fahigkeiten und schlieBlich von Individuen (puggala-pafifiatti). Die ers-
ten funf fallen definitiv in den Bereich des Abhidhamma und kdnnten fiir die
Zuordnung des Textes zum Abhidhamma verantwortlich sein. Sie erscheinen
jedoch nur in der matika, welche lediglich die ihnen zugehorigen Untertei-
lungen nach Korperlichkeits-Gruppe etc. erganzt. Es findet sich keine aus-
fihrliche Behandlung von ihnen im Hauptteil des Werkes. Als einen Grund
flr diese Auslassung fiihrt der Kommentar an, dass die Themen und Inhalte
dieser funf ,,.Benennungen” in aller Ausfiihrlichkeit bereits in den entspre-
chenden Kapiteln des Vibhanga behandelt worden sind.

Die mdtika fahrt nun fort mit den Uberschriften der ,Benennung der Per-
sonen”. Diese Darstellung ist in zehn Kapitel eingeteilt von denen das erste
sich mit einzelnen Personentypen beschaftigt, das zweite mit Paaren von
Personen, das dritte mit Dreiergruppen und so weiter, bis hin zu einer Ein-
teilung in zehn. Diese zehn Kapitel umfassen 142 Gruppen von Individuen
mit 386 einzelnen Typen, welche sich jedoch teilweise Gberschneiden. Die
ausfuhrliche Darstellung im Anschluss an die Matrix folgt demselben
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Schema. Sie enthalt nicht nur kurze Definitionen der mannigfaltigen Men-
schenarten, sondern auch einige relativ lange Beschreibungen, sowie eine
Anzahl wunderbarer und kunstvoller Gleichnisse. Abgesehen von der ethi-
schen Klassifizierung der Individuen werden hier eine groRe Anzahl von
wichtigen, spezifischen Begriffen der Lehre hinsichtlich der menschlichen
Typen erlautert, darunter auch solche von ziemlicher Seltenheit.

Aus diesen Grunden stellt der kurze Text ein Referenz-Handbuch dar, wel-
ches sich sehr nutzlich fur buddhistische Studien erweist.

(1.9) Welche Person ist ein ,,Weltling” (puthujjana)? — Jemand, der die
drei Fesseln (d.i. Personlichkeitsglaube, Zweifelsucht und Hangen an
Regeln und Riten) noch nicht abgelegt hat und auch noch nicht auf
dem Weg ist, diese Dinge abzulegen: solch eine Person wird ein Welt-
ling genannt.

(1.10) Welche Person erlangt ,,zwei Enden gleichzeitig” (samasisi)? —
Das ist jemand, in dem das Ende der Triebe (aGsava) 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, die Frucht des
Strom-Eintritts zu verwirklichen. Wenn es dann gerade die Zeit eines
Weltenbrandes (kappa) ist, wiirde das Weltsystem solange nicht von
Flammen verzehrt werden, bis diese Person die Frucht des Strom-Ein-
tritts verwirklicht hat. Dariiber hinaus sind alle Personen, welche ei-
nen der anderen Pfade erreicht haben, solche, die eine Weltzersté-
rung anhalten kénnen.

Die ,,Frucht” (phala) des Strom-Eintritts etc. folgt unmittelbar auf das Sta-
dium des ,Pfades” (magga) des Strom-Eintritts etc., welches nur einen
Bewusstseinsmoment dauert.

(1.28) Welche Person ist ein ,Vollkommen Erleuchteter” (samma-
sambuddha)? — Wer immer bei vorher ungehérten Dingen durch sich
selbst vollstindig die Wahrheiten versteht, dadurch allwissend wird
und Meisterschaft in den zehn Kriften 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 vollsténdig
die Wahrheiten versteht, aber nicht allwissend wird, und auch nicht
Meisterschaft in den zehn Krdften eines Buddha erwirbt: solch eine
Person wird ein stiller Buddha genannt.
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(1.30) Welche Person ist ,.zweimal befreit” (ubhatobhaga-vimutta)? —
Es ist jemand, der in seiner eigenen Person die acht Befreiungen (=
Vertiefungen) erlangt hat, und durch weise Durchdringung die Triebe
(asava) zum Ende gebracht hat.

(1.31) Wer ist eine ,,durch Weisheit befreite” Person (pafifia-vimutta)?
— Es ist jemand, der in seiner eigenen Person nicht die acht Befreiun-
gen erlangt hat, aber durch weise Durchdringung die Triebe (Gsava)
zum Ende gebracht hat.

(111.17) 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 zukiinftigen Da-
sein lehrt.

Da ist ein Lehrer, der ein wahres und reales Selbst weder in dieser
sichtbaren Existenz lehrt, noch ein wahres und reales Selbst im zu-
kiinftigen 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 zu-
kiinftigen Dasein ein wahres und reales Selbst lehrt, ist ein vollkom-
men Erleuchteter.
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V. KATHA-VATTHU

,Das Buch der Kontroversen*

Einleitende Bemerkungen

Dieses Buch wird dem Alteren Moggali-putta-tissa zugeschrieben, welcher
es der Tradition zufolge als eine polemische Abhandlung gegeniber hareti-
schen Monchs-Gruppen des 3.Jh. v.Chr. verfasst und auf dem dritten, von
Konig Asoka um das Jahr 246 v.Chr. einberufenem Konzil in Pataliputta, dem
heutigen Patna, rezitiert haben soll.

Das ist es, was uns der Kommentar in Kirze tber die ziemlich undurchsich-
tige, und bisher in keiner Weise geklarte Geschichte dieser Schulen mitteilt:
Einhundert Jahre nach dem Dahinscheiden des Buddha schlugen die soge-
nannten Vajji-puttaka-Monche laxere Regeln fiir den Orden vor und griinde-
ten die Maha-sanghika-Schule, aus der im zweiten Jahrhundert nach dem
Tod des Buddha fiinf andere Schulen hervorgingen, zusammen sechs Schu-
len ergebend. Von der urspriinglichen Schule des Buddhismus, welche —
aufgrund von 500 Theras oder Alteren, die sie direkt nach dem Tod des
Buddha gegriindet hatten — Thera-vada genannt wurde, spalteten sich elf
Schulen ab — die wichtigste darunter die Sarvastivada (Pali: Sabb’-atthi-
vada) — was zusammen zwolf ergibt. Somit finden sich im zweiten Jahrhun-
dert nach dem Tod des Buddha, d.h. im 3. Jh.v.Chr., insgesamt 18 verschie-
dene Schulen, von denen 17 von den Theravadin als abtriinnig angesehen
wurden, wahrend sich die Thera-vada als allein orthodox ansahen.

[ Maha-sanghika ]

{Ekabbohérika] { Gokulika ] {Pannatti-védin] { Bahulika ]
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[ Thera-vadin ]
[

Vajji-puttaka

Sabbatthi-_védin Dhammaguttika Dhamm_utta.rlya Bhadray.a.nlka
Kassapika Channagarika Sammitiya

—

Sankrantika
Sutta-vadin

Alten ceylonesischen Chroniken zufolge, dem Mahavamsa und Dipavamsa,
waren die Vajji-puttaka jedoch nicht die Griinder der Maha-sanghika-Schule,
sondern boshafte Mdnche, welche aus der Gemeinschaft der Ménche aus-
geschlossen worden waren; und die Maha-sanghika oder , Anhédnger der
GroRen Versammlung”, sind (in Ubereinstimmung mit der nérdlichen
Tradition von Vasumitra und Bhavya) unabhangig von den Vajji-puttaka
entstanden, welche wiederum als Abzweigung der Thera-vada erscheinen.
Der stidlichen Tradition zufolge wiederum verdanderten und verfélschten die
Maha-sanghika die Lehrreden (Sutta) und Ordensregeln (Vinaya), und erfan-
den eine Anzahl von Sutten, die sie als Wort des Buddha ausgaben.

Der Kommentar sagt weiterhin, dass, weil Kénig Asoka dem Buddhismus und
den buddhistischen Ménchen groRe Aufmerksamkeit schenkte, viele Lehrer
und Anhénger anderer Glaubensrichtungen um Aufnahme in den Orden er-
sucht oder heimlich die gelbe Robe angelegt haben, wahrend sie gleichzeitig
weiter ihren friiheren Ansichten und Praktiken wie Feuer- und Sonnen-Ver-
ehrung und dergleichen nachgegangen sind. Nach vielen vergeblichen Ver-
suchen, den aufgewiihlten Zustand der buddhistischen Mdnchsgemeinde zu
beruhigen und das exakte Wort des Buddha zu fixieren, habe Kénig Asoka
schlieflich das Konzil von Pataliputta einberufen, auf dem der gesamte
Kanon laut rezitiert und das vorliegende Werk von Moggali-putta-tissa, dem
Leiter des Konzils, in den Abhidhamma-Pitaka eingefiigt wurde.

Das Katha-vatthu (von der Pali Text Society editiert in 2 Banden mit ins-
gesamt 628 Seiten) beinhaltet 219 Streitpunkte, eingeteilt in 23 Kapitel. Es
gibt keinen klaren Plan in der Anordnung dieser Streitpunkte, weder mit Be-
zug auf den Gegenstand oder das Thema, noch hinsichtlich der verschie-
denen Schulen. Das Ganze erweckt eher den Eindruck, nach und nach
gewachsen zu sein, so dass man allein aus diesem Grund daran zweifeln
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konnte, das gesamte Werk einem einzigen Autor zuzuschreiben. Die Tatsa-
che jedoch, dass die meisten haretischen Ansichten bestimmten Schulen
zugeschrieben werden, welche erst Jahrhunderte spater entstanden sind,
sehe ich als positiven Beweis dafiir an, dass Moggali-putta-tissa nicht der
alleinige Autor des Werks sein kann.

Im Text selbst gibt es keine namentliche Erwdhnung der verschiedenen
Schulen, denen die diversen Theorien und Spekulationen zugeschrieben
werden; dies geschieht durch den Kommentar. Ein grofRer Teil dieser Speku-
lationen bezieht sich tatsachlich auf ziemlich untergeordnete Angelegenhei-
ten und sind oftmals nur einseitige oder irrefiihrende Behauptungen; und
praktisch alle von ihnen konnen auf ein falsches oder ungenaues Verstand-
nis oder den uniberlegten Gebrauch von Fachausdriicken oder im Kanon
befindlicher AuRerungen zuriickgefiihrt werden. Ich gebe hier eine chrono-
logische Liste der abtriinnigen Schulen, welchen durch den Kommentar (5.
Jh.n.Chr.) die im vorliegenden Werk behandelten Ansichten zugeschrieben
werden. Von diesen Schulen gehoren tatsachlich nur die ersten acht zu den
oben angefuhrten haretischen Schulen, welche zur Zeit von Konig Asoka
existierten, und von diesen wiederum werden drei nur einmal und eine
zweimal erwahnt. Die Zahlen beziehen sich auf die Nummern der Streit-
punkte.

~

Vajji-puttaka: 12

Mahimsasaka (Mahims.): 21, 55, 59, 82, 98, 106, 161, 181, 192, 197
Maha-sanghika (Mahas.): 98-103, 105, 107-09, 112, 116-19, 135,
144, 145, 149, 155, 156, 184, 201, 204

Gokulika: 18

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

Sammitiya (Samm.): 1-5, 19, 26, 28, 29, 66, 75, 80, 82-84, 98, 106,
g 141, 142, 154, 161, 162, 182

4.Jh.v.Chr.
A

Bhadrayanika: 19
Kassapika: 8

3.Jh
v.Chr.

Hetu-vadin (Het.): 148, 150, 151, 153, 157, 168, 169, 192, 194, 219

Uttarapathaka (Uttar.): 34-37, 39, 40, 45, 47, 58, 59, 74, 87, 88, 90, 91, 113,
120, 121, 123, 126, 127, 129, 130, 132, 137, 138, 159, 160, 175, 178-180,
185, 189, 191, 193, 199, 205, 206, 209-211, 213, 216, 219
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Andhaka (Andh.): 9, 10, 17, 19-24, 26, 28, 29, 32, 33, 41-44, 46, 48-54,
58, 60-63, 70-74, 78-81, 85, 88, 89, 96, 97, 111, 114, 115, 131, 139-
142, 154, 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, 84, 86, 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 Methode ist eine rein logi-
sche wie im Yamaka, Nettippakarana und Petakopadesa. Da der uns zur
Verfligung stehende Raum begrenzt ist und davon abgesehen der ibliche
Fragesteller des Buddhismus nicht so sehr mit der Methode an sich
beschaftigt ist, sondern mit der Lehre selbst, gebe ich hier nur eine grobe
Idee der logischen Behandlung des ersten und wichtigsten Streitpunkts,
welcher 69 Seiten in der PTS-Ausgabe umfasst. Von allen Gibrigen 218 Streit-
punkten wird nur das Wesentliche angefiihrt.

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

Puggala wird hier erklart mittels attan (Selbst, Ego, personale Entitat), satta
(Wesen) und jiva (vitales Prinzip, Seele etc.); alles Begriffe, welche im Bud-
dhismus nur im relativen Sinne Giiltigkeit haben, namlich als Sprachformen
der gewdhnlichen und konventionellen Rede (vohara), aber nicht im abso-
luten Sinne (vgl. Einleitung). Unter den abtriinnigen Schulen haben die Vajji-
puttaka und die Sammitiya eine Art von Personlichkeits-Glauben vertreten.
Die erste Kontroverse beginnt mit acht Widerlegungen.

Die erste Widerlegung, von der ich nur den Anfang zitiere, besteht aus: einer
funffachen positiven Darstellung (anuloma), einer vierfachen Widerlegung
(patikamma), einer fiinffachen Anfechtung (niggaha), einer vierfachen An-
wendung (upanayana) und einer vierfachen Schlussfolgerung (niggamana).

Die flinffache positive Darstellung:

(1) Ther.: Gibt es irgendeine Person im realen, absoluten Sinne?
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Ketzer: Ja (dmanta — Dieses Wort findet sich nur in Katha-vatthu und
Yamaka).

(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 abso-
luten 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 irgendein korperliches oder geistiges Phanomen).

(4) Das, was Ihr hier erkldrt, ist unzuldssig, ndmlich dass wir die erste Aus-
sage anerkennen sollten, nicht aber die zweite.

(5) Wenn die zweite Aussage nicht zuldssig ist, dann ist auch die erste Aus-
sage nicht zuldssig. Daher habt Ihr Unrecht, wenn Ihr der ersten Aussage
zustimmt, aber die zweite Aussage ablehnt.

Die vierfache Widerlegung:
Ketzer: Gibt es die Person nicht in einem realen, absoluten Sinne?
Ther.: Nein, gibt es nicht.

Ketzer: Ist sie dann also unerkennbar, genauso wie eine reale, absolute Tat-
sache unerkennbar ist?

Ther.: Nein, das kann man nicht sagen.

Ketzer: Gebt Eure Widerlegung zu: wenn es die Person nicht im realen, abso-
luten 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 zunéachst eine fiinffache negative
Prasentation vor (paccanika): , Besteht die Person nicht im realen, absoluten
Sinne?“, auf welche die Ther. antworten, dass dem so sei [d.h. dass es keine,
im absoluten, realen Sinne bestehende Person gibt]. Der Rest ist analog zur
ersten Widerlegung. In der dritten Widerlegung wird der Gegenstand mit
Bezug auf den Ort prasentiert: ,Findet sich die Person iiberall im Sinne einer
realen, absoluten Tatsache?”; in der vierten Widerlegung mit Bezug auf die
Zeit: ,Findet sich die Person immer?“; in der finften Widerlegung mit Bezug
auf das Objekt: , Findet sich die Person in allem (d.h. den finf Gruppen des
Daseins, etc.)?”. In der sechsten, siebten und achten Widerlegung wird das
Thema mit Bezug auf Ort, Zeit und Objekt in negativer Weise dargestellt.
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Danach folgt eine Untersuchung, in der Person mit den Realitdten verglichen
wird, d.h. den fiinf Gruppen des Daseins etc. (s. Vibh. I-1l1); erst auf direktem
Weg, dann in Form von Analogie und Identitat, dann mit Bezug auf Relativi-
tat und Absolutheit, Bedingtheit und Unbedingtheit, Ewigkeit und Vergéng-
lichkeit, AuBerlichkeit und Innerlichkeit, dann durch Klarung der Bedeutung
der Begriffe, dann durch Untersuchung der Person mit Bezug auf Wieder-
geburt: ,Wandert die Person von dieser Welt in die ndchste Welt?“ etc.; dann
mit Bezug auf Abhangigkeit: ,Ist die Person abhingig von Kérperlichkeit?
Von Gefiihl? ... Kénnten fiinf Personen von den fiinf Gruppen des Daseins ab-
hdngig sein?” etc. Weiterhin: ,Ist die Person in jedem Bewusstseins-Moment
der Wiedergeburt unterworfen? ... Ist die Person im néchsten Moment die-
selbe oder eine andere?” ... Ketzer: ,Ist es nicht die Person, welche mit den
Augen sieht? ... Sieht nicht der Buddha mit seinem himmlischen Auge sicht-
bare Objekte und ebenso Personen?” ... Ther.: ,Sind die sichtbaren Dinge die
Person? ... Ist die Person etwas Sichtbares?” ... Ketzer: , Existiert da nicht der
Tdter heilsamer und unheilsamer Taten? Oder der Erfahrende ihrer karmi-
schen Wirkungen? Oder der sich am Nibbdana Erfreuende? Oder die von
magischen Kréften besessene Person? ... Existieren nicht Vdter, Miitter,
Briider, Schwestern, Héndler, 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 fiir das Gute von Menschen und Himmelswesen
wirkt?” Etc. Die Ther. zitieren die unzweideutige und Gberzeugende Passage
aus Majjhima-Nikaya 22: ,,Wenn, Ihr Ménche, da ein Selbst (atta) gefunden
werden kénnte, dann wiirde auch dasjenige gefunden, was diesem Selbst
gehort, etc.” sowie aus dem Puggala-padfatti Ill, 17 (s.0.), dass es drei
Lehrer in der Welt gibt: derjenige, der ein unvergangliches, ewiges Selbst
verkiindet (,Eternalist”), ein solcher, der ein zeitweiliges, vergangliches
Selbst verkiindet (,,Annihilist”); und derjenige, der keines von beiden lehrt
(der Buddha). Zusammenfassend konnen wir die Passage aus Digh.-Nikaya 9
hinzuflgen: ,All diese (Person, Ich, Selbst, etc.) sind rein umgangssprachliche
Bezeichnungen und Ausdriicke, rein konventionelle sprachliche Terme, nur
gdngige Ansichten...”.

2. Kann ein Arahat (wieder) von der Arahatschaft abfallen?

Dem Kommentar zufolge war dies die Ansicht der Samm., der Vajjiputtaka,
der Sabb. und einiger Mahas., aufgrund von Textstellen wie: , Es gibt, Ihr
Ménche, vier Dinge welche einen ‘tempordr befreiten’ Mdnch ruinieren.” Mit
diesem Ausdruck ist jedoch in Wirklichkeit kein Arahat gemeint, sondern je-
mand der von Zeit zu Zeit die Versenkungen erreicht (s. Pug. I). Der Ther.
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entgegnet hierauf, dass wenn dem so wadre, auch die drei anderen Arten
Heiliger Schuler dem Verlust ihrer Verwirklichungen ausgesetzt waren, und
so alle wieder Weltlinge werden wiirden; und dass es keinen einzigen Fall in
den Texten gibt, wo so etwas von einem Monch berichtet wird (vgl. 84).

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

Die Samm., die keine Unterscheidung treffen zwischen brahma-cariya als
einer Bezeichnung fir das Mdénchsleben und brahma-cariya als einer Be-
zeichnung fir die vier Stufen der Heiligkeit, weisen die Ther.-Ansicht zurlick,
welche — auch wenn sie leugnen, dass es unter den Himmelswesen das
Monchsleben gibt — dennoch daran glauben, dass es fiir sie moglich ware
einen Heiligen Lebenswandel zu fihren.

4. Gibt man die geistigen Befleckungen nur stiickweise auf?

Die Samm. glaubten, dass der Sotapanna durch Einsicht in die Wahrheit des
Leidens und seiner Entstehung nur einen Teil der ersten drei Fesseln und der
einhergehenden Verderbtheit verliere; und dass er, durch Einsicht in die
Ausldschung des Leidens, wieder einen Teil der zweiten und dritten Fessel
und der damit einhergehenden Korrumpierungen verliere; und ebenso bei
der Einsicht in den Achtfachen Pfad. Wenn dem so ware, dann, so argumen-
tieren die Ther., ware nur ein Teil derjenigen Person ein Sotapanna, und ein
anderer nicht, etc. Die Samm. unterstiitzten ihre Ansicht durch Dhp. 239,
wahrend die Ther. Sutta-Nipata 231 und einen anderen Text zur Unterstiit-
zung ihrer Ansicht zitieren.

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

Die Samm. glaubten, dass man durch die Versenkung und bei Eintritt in die
feinkdrperliche Sphare frei wird von diesen geistigen Unreinheiten. Die Ket-
zer zitieren als letzten Ausweg Anguttara VI.54, wo es von sechs Lehrern der
Vergangenheit, die alle noch Weltlinge sind, heil3t, dass sie frei von sinn-
lichem Begehren waren (was dort jedoch nicht im absoluten Sinne zu ver-
stehen ist) und im Brahma-Himmel wiedergeboren wurden (der zur feinkor-
perlichen Sphare zahlt).

6. Existiert alles (sabbam atthi)?

Die Anhanger der Sabb’atthi-vada, Sanskrit Sarvastivada (s. Takakusu, JPTS
1905, 67f) sind der Ansicht, dass alle vergangenen, gegenwartigen und zu-
kiinftigen korperlichen und geistigen Phdnomene des Daseins als existie-
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rend anzusehen sind. Nach Ansicht der Ther. jedoch existieren nur die Pha-
nomene des gegenwartigen Moments tatsdchlich; die vergangenen haben
existiert, aber existieren nicht mehr; und die zukiinftigen werden existieren,
existieren aber jetzt noch nicht.

7. Dieser Streitpunkt ist eine Ergdnzung des vorangehenden.

8. Ist es richtig, dass manche Dinge der Vergangenheit und Zukunft existieren
und andere nicht?

Die Kassapika, eine Abzweigung der Sabb., glaubten, dass die Vergangenheit
teilweise in der Gegenwart weiterlebt, und dass diejenigen zukinftigen
Dinge, welche unvermeidlich determiniert sind, als [bereits jetzt] existent
gelten.

9. Sind alle Phdnomene ,,Grundlagen der Achtsamkeit” (satipatthana)'°?

Die Andh.! sind dieser Ansicht, gestiitzt auf das Satipatthana Samyutta, wo
es heil’t: ,Ich werde Euch, oh Ménche, das Entstehen und Dahinschwinden
der Grundlagen der Achtsamkeit zeigen...” (S. 47, 42). Aber obwohl alle Pha-
nomene Objekte der Achtsamkeit bilden kdnnen, heiflt das nicht, dass sie
identisch mit der meditativen Ubung der Achtsamkeit oder mit dem Geis-
tesfaktor Achtsamkeit sind, noch dass alle Wesen von Achtsamkeit erfullt
sind.

10. Existieren die vergangenen, gegenwdrtigen und zukiinftigen Phdnomene
tatsdchlich in einer bestimmten Weise, und in anderer Hinsicht nicht?

Diese Ansicht wurde von den Andh. vertreten (vgl. 6-8).

KAPITEL 2
11. Kénnen Arahats noch Samenergiisse haben?

Diese Auffassung vertraten die Pubb. und Apar., und dachten diese seien die
Folge von Essen und Trinken etc.

12.-14. Kénnen Arahats noch Unwissenheit (afifiana) besitzen, Zweifel
(kankha) besitzen, von anderen libertroffen werden?

10 Betrachtung von Korper, Gefiihlen, Geist, Geist-Objekten. Siehe Satipatthana-Sutta, Digha 22
und Majjhima 10.

11 Die Andhaka, bestehend aus den Pubba- und Apara-Seliya, Rajagirika und Siddhatthika,
waren noch zur Zeit von Buddhaghosa, d.h. im 5.Jh.n.Chr., existent
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Die Pubb. vertraten diese irrefiihrenden Behauptungen aufgrund der Tatsa-
che, dass ein Arahat beziiglich der Namen von Menschen, Baumen etc. noch
immer unwissend und zweifelnd sein und von anderen lbertroffen werden
kann. Aber der Arahat ist vollig frei von triigerischer Unwissenheit (avijja)
und skeptischem Zweifel (vicikiccha).

15. Gibt es wihrend der Versenkung sprachliche Auferungen (s. Vibh. XIl)?

Diese falsche Auffassung der Pubb. ist eine Folge des missverstandenen Aus-
drucks vaci-sankhdra, oder ,sprachliche Funktionen” (d.h. innerhalb des
Geistes), durch welchen die zwei Faktoren vitakka und vicara der ersten Ver-
tiefung, d.h. Gedanken-Fassen und Diskursives Denken, in den Texten er-
klart werden (vgl. 93).

16. Ist es mdéglich, allein durch die Wiederholung des Wortes ,, dukkha“
(Leiden, Elend) 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 der Welt der unkérperlichen
Himmelswesen (aripa-deva) sogar ein ganzes Leben lang anhalten kann,
wahrend er der orthodoxen Lehre zufolge nur einen unvorstellbar kurzen
zeitlichen Moment wahrt.

18. Sind alle Formationen (sankhadra) in jeder Hinsicht wie ,rotgliihende
Kohlen” (kukkula)?

Die Gokulika (kukkulika, der nordlichen Tradition zufolge) griinden diese ihre
Ansicht auf solche Aussagen wie: ,Alles steht in Flammen, oh Mdénche...” und
,Alle Formationen sind elendig...”. Der orthodoxen Lehre zufolge gibt es aber
auch temporére weltliche sowie liberweltliche Zustdnde von Freude und Se-
ligkeit. Uber den Unterschied zwischen der Wahrheit vom Leiden (dukkha-
sacca) und Leiden als einem Gefiihl (dukkha-vedana) siehe 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 dhnlich ist, wurde von den Andh.,
Sab., Samm. und Bhadrayanika vertreten.

20. Gibt es so etwas wie eine (iberweltliche (lokuttara) Kommunikation oder
Sprache (vohara) eines Buddha?
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Dies war die Ansicht der Andh. Vgl. Majjhima 117, wo die Rede ist von einer
,uberweltlichen rechten Rede” (vaca) und den anderen Uberweltlichen Be-
standteilen des Edlen Achtfachen Pfads. Korrekt ausgedriickt sind jedoch
nur der mit den Stadien der Heiligkeit verbundene Geist und Nibbana lber-
weltlich (vgl. 106).

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

Die Mahims. und Andh. waren der Ansicht, dass dem so sein; namlich ein
»Erléschen durch Erwédgung” (patisarikha-nirodha) und ein ,Erléschen ohne
Erwagung” (apatisankha-nirodha). Ersteres ist das freiwillig bewirkte, end-
giiltige Erléschen, d.h. Nibbana; letzteres ist das natiirliche, momentane
Erléschen bedingter Phanomene. Beide finden sich als ,nichtgeschaffene
Phanomene” (asankhata-dhamma) in der dharma-Liste der Sarvastivadin.

KapiTEL llI

22.-23. Stehen die zehn Krdfte eines Buddha (s. Buddh. Worterbuch: dasa-
bala) auch seinen Schiilern zur Verfiigung? — Ist seine Kraft, Dinge beziiglich
ihrer Realitét, Mdglichkeit oder Unmdglichkeit zu erkennen, auch als etwas
,Heiliges” (ariya) anzusehen?

Diese beiden Ansichten wurden von den Andh. vertreten.
24, Ist es der gierige Geist, der befreit wird?

Die Andh. waren der Ansicht, dass erst nach dem Erreichen der Arahatschaft
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, dass der Geist durch die Ver-
tiefungen teilweise befreit wird (s. Vibh. XII) und vollstiandig befreit wird
beim stufenweisen Prozess der vier Stadien der Heiligkeit.

26. Ist im ,,achten Menschen” (d.i. einer, der die achte oder unterste Stufe
der Heiligkeit betritt, den Pfad des Sotapanna) die Fessel der Ansichten
bereits ausgeldscht?

Dies ist die Ansicht der Andh. und Samm., wahrend die orthodoxe Lehre be-
sagt, dass diese Fessel eben im Moment des Pfad-Eintritts im Prozess des
Ausgeldscht-werdens begriffen ist, aber noch nicht ausgel6scht ist (vgl. 27
und 102).

27. Besitzt der ,achte Mensch” noch nicht die Fdhigkeiten (indriya) wie
Glaube und dergleichen?
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Die Andh. dachten, dass er sie bei seinem Eintritt in den Pfad noch nicht
erworben habe, sondern sich nur im Prozess des Erwerbens dieser Krafte
befinde, wahrend sie ihm aber nicht gewdhnlichen Glauben absprechen (vgl.
26, 102 und 192).

28.-29. Kann sich das fleischliche Auge, wenn auf mentalen Phdnomenen
basierend, 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 aus einem oberflachlichen
Verstandnis der wohlbekannten Passage (Majjhima 119 etc.): ,Mit dem
Himmlischen Auge sieht der Gelduterte, Ubermenschliche die Wesen verge-
hen und wiedererstehen, ... sieht wie die Wesen entsprechend ihrer Taten
geboren werden.” Der orthodoxen Lehre zufolge ist das Himmlische Auge
nicht notwendig um die Wirkungsweise des Karma zu verstehen.

31. Besitzen die himmlischen Wesen sittliche Ziigelung (samvara)?

Einige waren der Ansicht, dass alle Deva oberhalb der ,DreiunddreiBig Him-
mel” Ziigelung besitzen, da sie nicht mehr die flinf unmoralischen Handlun-
gen begehen wie Toten, Stehlen etc. (vgl. Vibh. XIV).

32. Besitzen die ,, Wesen ohne Wahrnehmung” (asafifia-satta; die unbewuss-
ten Wesen) noch Wahrnehmung (safifia)?

Die Andh. behaupten, dass es keine Wiedergeburt ohne Geist gibt, und dass
daher selbst diese Wesen Bewusstsein haben miissten, wenigstens im Mo-
ment der Wiedergeburt und des Todes.

33. Ist es wirklich falsch zu sagen, dass in der Sphére von ,, Weder-Wahrneh-
mung noch nicht-Wahrnehmung“ noch Bewusstsein vorhanden ist?

Die Andh. bestreiten, dass es dort Bewusstsein gibt.

KAPITEL IV
34. Kann ein Laie ein Arahat sein?

Die Uttar. vertraten diese Ansicht, basierend auf der Tatsache, dass Yasa und
andere die Arahatschaft erreicht hatten, wahrend sie noch inmitten der
Freuden des h&uslichen Lebens weilten. Der orthodoxen Lehre zufolge wird
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ein Laie nach Erreichen der Arahatschaft das hausliche Leben nicht fort-
fuhren.

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

Die Uttar. waren dieser Ansicht, offenbar durch das Missverstehen be-
stimmter, im Zusammenhang mit den Anagamin verwendeter Begriffe (s.
Pugg. 41) Giber das Erreichen von Nibbana in der feinkérperlichen Sphare (als
opapatika, oder als upahacca-parinibbayin; deformiert in uppajja, ,,geboren
worden sein“, etc.).

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

Es heildt, die Uttar. haben diese Ansicht vertreten.

37. Ist der Arahat noch im Besitz aller vier Friichte (der vier Pfade der Heilig-
keit)?

Die Uttar. waren der Ansicht, dass die einmal erlangten Friichte nach Errei-
chen der Arahatschaft beibehalten werden.

38. Werden die sechs Arten des Gleichmuts (d.h. mit Bezug auf die sechs
Sinnesobjekte) vom Arahat in ein und demselben Moment besessen?

So etwas ist nach der orthodoxen Lehre unmdglich; ebenso wenig wie es
moglich ist, dass die sechs Arten des dazugehorigen Bewusstseins gleich-
zeitig entstehen.

39. Wird man ein Buddha allein durch bodhi?

Dies war die Meinung der Uttar., welche nicht unterschieden zwischen
bodhi als einer Bezeichnung fiir Wissen oder Einsicht in die vier Pfade der
Heiligkeit und bodhi als einer Bezeichnung fiir die Allwissenheit eines
Buddha.

40. Ist derjenige, der die 32 Zeichen eines Grofien Menschen besitzt, ein
Bodhisatta (d.h. ein Kandidat fur die Buddhaschaft)?

Die Uttar. waren dieser Auffassung durch ein Missverstandnis der Aussage
in Digha-Nikaya 30, dass demjenigen, der die 32 Zeichen besitzt, zwei Karri-
eren offenstehen: die eines Welten-Herrschers (cakkavattin) oder die eines
Buddha.

41. Hatte der Buddha bereits unter der Schulung von Kassapa Buddha den
rechten Pfad betreten und den heiligen Pfad verwirklicht?
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Die Andh. waren dieser Ansicht.
42. Ahnlich wie Nr. 37.

43. Besteht Arahatschaft wirklich in der Uberwindung aller zehn Fesseln
(samyojana, vgl. Dhs. 111)?

Dies war eine irrefiihrende Behauptung der Andh., da bei Eintritt in den
Arahat-Pfad nur die fiinf noch verbleibenden Fesseln Gberwunden werden,
wahrend die ersten finf bereits vorher Glberwunden worden sind.

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

Die Andh. vertraten diese falsche Aussage, ohne zwischen den vier Arten
vom Wissen der Befreiung zu unterscheiden, namlich: 1. Einsichts-Wissen
(vipassana-nana), 2. Pfad-Wissen, 3. Frucht-Wissen, 4. Rickblick-Wissen.
Nur das dritte Wissen ist identisch mit der Befreiung.

45. Besitzt der sekha (der ,,Lernende”, d.i. einer, der eine der acht Stufen der
Heiligkeit erreicht hat, auBer der letzten, der Frucht der Arahatschaft) das
Wissen eines asekha (der ,Gelehrte”, d.h. der Arahat)?

Die Uttar. stimmten der Ansicht zu, dass Sotapanna wie z.B. Ananda den
Asekha-Zustand eines Buddha und anderer verstehen kénnen, und daher
dieses Wissen selbst verwirklicht haben.

46. Hat jemand, der durch das Erdkasina Versenkung erreicht hat, (zu dieser
Zeit) ein triigerisches Wissen?

Die Andh. waren dieser Ansicht, da das mentale Bild (nimitta) welches in der
Versenkung gesehen wird, nicht mehr die originale Erde ist.

47. Besitzt der ,jetzt noch nicht Sichere” (a-niyato) das fiir den Pfad der
Gewissheit (niyama; eine Bezeichnung fiir die vier Stufen der Heiligkeit)
notwendige Wissen?

Die Uttar. waren dieser Ansicht.

48. Beinhaltet jede Art von Wissen (zugleich) analytisches Wissen (pati-
sambhida; s. Vibh. XV)?

Die Andh. vertraten diese irrefiihrende Aussage, da sie das konventionelle
Wissen nicht in Betracht gezogen hatten, welches natirlich kein analyti-
sches Wissen ist.
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49, Ist es falsch zu sagen, dass konventionelles Wissen (sammuti-iiana) nur
die Wahrheit und nichts anderes als Gegenstand hat?

Das war die Behauptung der Andh., welche hier nicht zwischen der konven-
tionellen und der absoluten (paramattha) Wahrheit unterschieden haben
(vgl. Einleitung).

50. Hat Einsicht in den Geist anderer ausschliefSlich Bewusstsein als Objekt?

Die Andh. behaupteten dies ohne zu bericksichtigen, dass auch die geisti-
gen Begleitfaktoren wie Gefiihl, Wahrnehmung, Wille, Gier, Hass etc. zu
ihren Objekten gehoren.

51. Ist ein vollstéindiges Wissen von der Zukunft méglich?
Die Andh. waren dieser Ansicht.
52. Ist ein Wissen von der (gesamten) Gegenwart (zeitgleich) méglich?

Die Andh. und andere vertraten diese Auffassung, gestitzt durch diese
Aussage: ,,Wenn alle Phanomene als unbestdndig erkannt sind, ist auch die
Einsicht selber, als ein Phanomen, als unbestandig erkannt.” In der Realitat
aber kann in einem Bewusstseinsmoment nur ein einziges gegenwartiges
Objekt erkannt werden; alle 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 ,bedingte Entstehen” (paticca-samuppada; s. Anhang) etwas
Ungeschaffenes und Ewiges (asankhata)?

Die Pubb. und Mahims. waren dieser Ansicht, welche sie auf Samyutta-
Nikaya XI1.20 stltzten: ,,0b Buddhas in der Welt erscheinen oder nicht, es
bleibt ein festes, unverdnderliches Gesetz, dass Verfall und Tod von Geburt
abhangen, etc.” (vgl. 56).
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56. Sind die Vier Edlen Wahrheiten (s. Vibh. IV) etwas Ungeschaffenes oder
Ewiges (asankhata)?

Das war eine Ansicht der Pubb., gestiitzt auf Sacca-Samyutta: ,Vier Dinge,
Ihr Ménche, sind bestandig, dauerhaft, ewig, unvergénglich: Die Wahrheit
vom Leiden, ... seiner Entstehung, seinem Ende, ... dem zum Ende fiihrenden
Pfad.” Damit meinten sie wirklich die reine abstrakte Wahrheit bzw. Gesetz-
maRigkeit, welche jedoch niemals getrennt werden kann von den phdnome-
nalen Objekten, denen sie zugrunde liegt (vgl. 55, 149).

57.-59. Sind die ,Sphdre der Unendlichkeit des Raumes” (akasanafcayatana)
— die ,,Ausléschung des Bewusstseins“ (nirodha-samapatti) genannte Erlan-
gung — und ,,Raum* etwas Ungeschaffenes (asankhata)?

Die zweite Ansicht wurde von den Andh. und Uttar. vertreten, die dritte von
den Uttar. und Mahims.

Unter den spéateren Schulen vertreten die zweite und dritte Ansicht die
Vijiianavada des Mahayana; die dritte die Sarvastivada.

60.-63. Sind der Raum, die vier Elemente, die fiinf Sinnesorgane und kérper-
liche Handlungen etwas Sichtbares?

Die Andh. waren dieser Ansicht. Der orthodoxen Lehre zufolge bilden nur
Farben und Licht die Objekte visuellen Bewusstseins (vgl. Vibh. I1).

KapPITEL VII

64. Ist es unméglich, bestimmte Dinge mit anderen Dingen zu einer Gruppe
zusammenzufiigen?

Dies war die Ansicht der Raj. und Siddh., welche es als nutzlos ansahen, ma-
terielle Eigenschaften mittels eines allgemeinen Konzepts zu klassifizieren,
da man materielle Dinge nicht mittels geistiger Ideen unterteilen kénne.

65. Gibt es keine geistigen Zustdnde, welche mit anderen geistigen Zustén-
den verbunden sind (sampayutta)?

Dies dachten die Raj. und Siddh., und sagten, dass die geistigen Zustande
wie Gefluhl, Wahrnehmung etc. einander nicht so durchdringen (anupa-
vittha), wie Ol einen Sesamsamen durchdringt.

66. Gibt es keine Sache, die wir , geistig” (cetasika) oder ,geistigen Begleit-
faktor” nennen kénnen?
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Diese negative Ansicht wurde von der R3j. und Siddh. vertreten, welche be-
haupteten, wir konnen vom Geist weder ,Geistiges”, noch ,Beriihrendes”
vom Sinneskontakt bekommen, etc., was jedoch von den Ther. geleugnet
wurde.

67. Ist Almosen-Geben (dana) nur ein geistiger Zustand?
Die R3j. und Siddh. waren dieser Ansicht.

68. Widchst der karmische Verdienst (des Almosen-Gebens) mit der Freude
am Geschenk?

Diese Ansicht vertraten die R3j., Siddh. und Samm., durch die sorglose Inter-
pretation von solchen Passagen wie Anguttara IV.60: ,Tag fiir Tag nimmt der
Verdienst stetig zu, etc.” oder Anguttara IV.51: ,,Wenn der Monch sich der
Kleidung etc. erfreut, dann erwachst dem Geber ein unermesslicher Strom
von Verdienst etc.”.

69. Kénnen Gaben, die hier gegeben sind, von Wesen anderenorts genossen
werden? (Z.B. von den Geistern der Verstorbenen, den peta).

Dies war die Ansicht der Raj. und Siddh., wahrend der orthodoxen Lehre zu-
folge der Geist der Peta zwar giinstig beeinflusst werden kann, sie die mate-
rielle Speise jedoch nicht geniefRen kénnen.

70.-71. Ist die Erde eine Karma-Wirkung (vipaka)? Sind ein hohes Alter und
Tod Karma-Wirkungen?

Die Andh. waren dieser Ansicht. (Vgl. 118-19)

72. Schaffen die mit den vier Pfaden (magga) der Heiligkeit verbundenen
geistigen Zustdnde keine Karma-Wirkungen (vipaka, s. Dhs. 1.C)?

So dachten die Andh., wahrend es der orthodoxen Lehre zufolge eine posi-
tive karmische Wirkung der vier Pfade gibt, namlich die vier Friichte (phala)
der Pfade.

73. Schafft eine Karma-Wirkung eine andere Karma-Wirkung (vipaka)?

Zu dieser Schlussfolgerung gelangten die Andh., weil die vier geistigen Grup-
pen des Daseins voneinander gegenseitig abhédngen (afifia-m-afifia-paccaya,
s. 167).
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KapITEL VIII
74. Gibt es tatsdchlich sechs Ebenen des Daseins?

Den Andh. und Uttar. zufolge bilden die Damonen (asura) eine sechste
Ebene, wahrend sie nach Auffassung der Ther. teilweise zu den Geistern
(vakkha), teilweise zu den Himmelswesen (deva) gehoren, und die drei an-
deren Ebenen die Holle, das Tierreich 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
kdma-guna, oder sinnlichen Objekte?

Dieser Auffassung waren die Pubb., wohingegen die orthodoxe Lehre be-
sagt, dass der Ausdruck kadma-dhatu die gesamte sinnliche Welt bezeichnet,
und somit alle Elemente sinnlicher Existenz miteinschlief3t.

77. Bezeichnet kama die ,,Grundlagen” (ayatana, s. Vibh. Il) des sinnlichen
Bewusstseins?

Die Pubb. vertraten diese Ansicht. Der orthodoxen Lehre zufolge jedoch be-
zeichnet kama im strengen Sinne sinnliches Verlangen (vgl. Anguttara
VI1.63).

78.-79. Bezeichnet der Begriff ripa-dhatu (wortlich: ,,Form-Element” oder
,materielles Element”) nur die materiellen Dinge (ripino dhamma = Kérper-
lichkeits-Gruppe; s. Dhs. Il) und aripa-dhatu die unkérperlichen Dinge?

Dieser Ansicht waren die Andh., wahrend die Ausdriicke ridpa-dhatu und
aritpa-dhatu tatsachlich Namen fir ridpa- und ardpa-bhava sind, d.h. Dasein
in der Sphare der Reinen Form und der Formlosigkeit.

80. Besitzt ein Wesen in der feinkérperlichen Sphdre alle sechs Sinnes-
organe?

Die Andh. und Samm. glaubten dies, wahrend die Ther. lehren, dass es nur
die Organe des Sehens, Horens und Denkens besitzt (vgl. jedoch 183).

81. Gibt es in der unkérperlichen Sphdre (aripa) noch Materie?

Die Andh. waren der Auffassung, dass in dieser Sphare noch eine feinstoff-
liche Materie existiert.

82. Ist die blofe kérperliche Handlung, welche ein karmisch heilsames
Bewusstsein begleitet, ebenfalls karmisch heilsam (kusala)?
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Dies war eine Meinung der Mahims. und Samm. Der orthodoxen Lehre
zufolge jedoch ist es Wille (cetand) — ausgedriickt durch den Kérper, die
Stimme oder den Geist — welcher heilsames oder unheilsames Karma aus-
macht, aber nicht korperliche Handlung allein (vgl. 98, 103, 106, 197).

83. Gibt es so etwas wie eine ,,physische Lebensfdhigkeit” (rdpa-jivit ‘indriya)
nicht?

Die Pubb. und Samm. waren dieser Ansicht, wahrend die Ther. lehren, dass
beide existieren, eine ,,physische” und eine , geistige” Lebensfahigkeit.

84. Kann ein Arahat durch friiheres schlechtes Karma von der Arahatschaft
abfallen?

Die Pubb. und Samm. dachten dies wiirde geschehen, wenn er in einer
friheren Existenz einen Arahat verleumdet hat. (Vgl. 2)

KAPITEL IX

85. Verschwinden die zehn Fesseln des Daseins (s. Puggala 41, 50 und Dhs.
IIl.) allein durch die Erkenntnis der Segnung (dass man von ihnen befreit ist)?

So dachten die Andh., wahrend der orthodoxen Lehre zufolge die Kontemp-
lation Uber die Phanomene als unbestandig, leidhaft und ohne Eigennatur
eine absolute Notwendigkeit zur Uberwindung der Fesseln ist.

86. Ist das Denken an Nibbana eine geistige Fessel?
Das glaubten die Pubb.
87. Sollte Kérperlichkeit als sarammana bezeichnet werden?

Sarammana bedeutet eigentlich ,Objekte habend”, und bezieht sich daher
auf den Geist; wahrend die Uttar. annahmen, dass der Begriff ,be-
dingt/abhangig” bedeutet, und ihn dabei mit sappaccaya verwechselten.

88. Sind die sieben liblen Neigungen oder Tendenzen (anusaya) ohne dazu-
gehdrige geistige Objekte?

Die Andh. und einige der Uttar. dachten, sie seien latente Fahigkeiten und
daher nicht mit dem Geist verbunden (vgl. 108, 139).

89. Kann es Einsichts-Wissen ohne das dazugehdrige geistige Objekt geben?

Die Andh. waren der Auffassung, dass die Einsicht des Arahat von Zeit zu Zeit
ohne Objekt sein kann; z.B. dann, wenn sein visuelles Bewusstsein aktiv ist.
So unterschieden sie nicht zwischen moglicher und tatsachlicher Existenz.
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90.-91. Ist Bewusstsein eines vergangenen oder zukiinftigen Objekts tatséich-
lich ohne Objekt?

Die Uttar. waren dieser Meinung, da vergangene und zukiinftige Objekte
kein aktuelles Wissen [Existenz] besitzen.

92. Ist jeder Bewusstseins-Zustand von Gedanken-Fassen (vitakka) be-
gleitet?

Die Uttar. waren dieser Ansicht. Jedoch ist das Bewusstsein in allen Vertie-
fungen, mit Ausnahme der ersten, frei von Gedanken-Fassen.

93. Ist Ton nur die Manifestation (vipphdra) des Gedanken-Fassens (vitakka)
zurzeit von Gedanken-Fassen und Diskursivem Denken (vicara)?

Diese falsche Ansicht der Pubb. basiert auf der Aussage in Majjhima 44, dass
vitakka und vicara in Sprache miinden, und dass sie sprachliche Funktionen
(vaci-sankhara) innerhalb des Geistes sind (vgl. 15).

94. Geht Sprache nicht immer mit Bewusstsein einher?

Die Pubb. sagen, dass dem so ist; z.B. wahrend eines Versprechers, wodurch
man etwas sagt, was man nicht beabsichtigt hatte zu sagen. Den Ther. zu-
folge jedoch begriindet ein solches unbeabsichtigtes Ereignis kein sprach-
liches Karma (vgl. 82).

95. Geht kérperliche Handlung (kdya-kamma) nicht immer mit Geist einher?
Die Pubb. waren dieser Ansicht (vgl. 82).
96. Besitzt man tatsdchlich vergangene und zukiinftige Verwirklichungen?

Die Andh. waren dieser Ansicht, ohne dabei zwischen tatsachlichen (gegen-
wartigen) und moglichen (zukiinftigen) Besitzungen zu unterscheiden.

KAPITEL X

97. Ist es wahr, dass fiinf wirksame Gruppen des Daseins (khandha) entste-
hen, bevor diejenigen Gruppen, welche Wiedergeburt suchen, zu einem Ende
gekommen sind?

Dies war eine Ansicht der Andh.

98. Ist, wdhrend man dem achtfachen Pfad folgt, die eigene Kérperlichkeit in
diesem Pfad enthalten?

Die Mahims., Samm. und Mahas. waren der Ansicht, dass rechte Rede,
rechte Tat und rechter Lebenserwerb rein korperlich sind.
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99. Kann es Pfad-Entwicklung (magga-bhdvana) geben, wéhrend man sich
des fiinffachen Sinnes-Bewusstseins erfreut?

Dies war die Ansicht der Mahas. Pfad-Bewusstsein jedoch hat Nibbana als
Objekt, und ist Geist-Bewusstsein, und hat daher nichts zu tun mit Sinnes-
Bewusstsein.

100.-101. Kénnen die fiinf Arten des Sinnes-Bewusstsein (sehen, horen, etc.)
karmisch heilsam (kusala) oder unheilsam (akusala) sein? Sind sie von Vor-
stellung [ideation] begleitet?

Das war die Ansicht der Mahas. Jedoch kann nur Geist-Bewusstsein kar-
misch heilsam oder unheilsam sein, und von Vorstellung begleitet, wahrend
Sinnes-Bewusstsein karmisch neutral ist (avydkata, s. Dhs. & Tabelle).

102. Praktiziert jemand, der den achtfachen Pfad entwickelt, zwei Arten von
Sittlichkeit (weltliche und Gberweltliche)?

Dies war die Auffassung der Mahas. (vgl. 26).

103. Ist Sittlichkeit (rechte Rede, rechte Tat, rechter Lebenserwerb) manch-
mal nicht geistig (a-cetasika)?

Die Mahas. waren dieser Ansicht (vgl. 98).

104. Ist Sittlichkeit nicht in Konformitdt [gleichbedeutend] mit Geist?
Vgl. 103, 106.

105. Nimmt Sittlichkeit allein dadurch zu, dass man sie ausiibt?

Die Mahas. waren der Ansicht, dass sie sich unabhdngig vom Geist ent-
wickelt.

106. Machen rein kérperliche oder sprachliche Auferungen (vififiatti) Sitt-
lichkeit (sila) aus?

Die Mahims. und Samm. waren der Ansicht, dass rein kérperliche AuRe-
rungen erzeugendes Karma oder Handlungen darstellen, wobei das letztere
jedoch den Ther. zufolge ein Ausdruck des Willens (cetana) und des Geistes
ist und nicht rein kérperlich (vgl. 82, 103, 104, 197).

107. Kann eine nicht-Auflerung (einer sittlichen Absicht) unsittlich sein?
(Damit ist offensichtlich gemeint: Kann es Unsittlichkeit geben, ohne dass
sie sich korperlich oder sprachlich duRert?)
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Dies war die Ansicht der Mahas., welche dachten, dass Unsittlichkeit un-
abhangig vom Geist heranwachsen koénne, und dass schlechte Taten von
anderen diktiert werden kénnten.

KapITEL XI

108. Sind die sieben Tendenzen oder Neigungen (anusaya) karmisch neutral
(avydkata; s. Dhs. I.C.)?

Die Mahas. nahmen félschlicherweise an, dass die Gblen Neigungen kar-
misch neutral, ohne Wurzel-Bedingungen (Gier, Hass, Verblendung) und un-
abhangig vom Geist seien, und somit nur latente, aber keine aktuellen
Bedingungen darstellen (vgl. 88).

109. Ist es falsch, jemanden als , befreit von Unwissenheit” (d.h. durch Hei-
ligkeit) oder als ,,Wissen-besitzend” zu bezeichnen, sogar wéhrend einem
nicht von Wissen begleiteten Bewusstseinszustand (z.B. einem Sinnes-Be-
wusstsein)?

Die Mahas. waren dieser Ansicht, ohne zwischen latentem (potentiellem)
und tatsachlichem Wissen zu unterscheiden (vgl. 110).

110. Kann es Einsichts-Wissen geben, ohne dass es von Bewusstsein begleitet
ist?

Da das Sinnes-Bewusstsein eines Arahat nicht von Einsichts-Wissen beglei-
tet ist, behaupteten die Pubb., dass deshalb Wissen unabhangig von Sinnes-
Bewusstsein 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 iiber magische Krdfte Verfiigender ein Weltzeitalter (kappa)
lang zu leben?

Diese falsche Ansicht der Mahas. fuBt auf einem falschen Verstandnis des
Wortes kappa (Skr. kalpa = griechisch aion, d.h. Zeit, Periode, Lebens-Dauer,
Welt-Zeitalter) in der beriihmten Passage des Maha-parinibbana-Sutta, wo
es jedoch nicht die Ubliche Bedeutung von , Welt-Zeitalter” hat, sondern
,Lebenszeit” bedeutet. Magische Krafte, so heillit es im Kommentar, kénnen
nur einen unzeitigen Tod verhindern.

113. Ist es die Kontinuitdt des Bewusstseins (citta-santati), welche die Kon-
zentration (samadhi) ausmacht?

110



Die Sabb. und Uttar. wurden zu dieser Ansicht verleitet, durch die missver-
standene Passage im Anguttara-Nikaya, ,sieben Tage und Nachte im Genuss
absoluter Gliickseligkeit verbringen®. Den Ther. zufolge besteht Konzentra-
tion in der ,Ein-Spitzigkeit des Geistes”, d.h. dem Ausgerichtet-Sein des
Geistes auf ein einziges Objekt, welches ein notwendiger Faktor in jedem
Bewusstseinsmoment ist.

114.-115. Ist die Gesetzmdfigkeit der Phdnomene (dhamma-tthitata) selbst
etwas Bedingtes (nipphanna)? Ist Unbestdndigkeit ihrerseits bedingt
(ebenso wie es die unbestandigen Phanomene sind)?

Diese Ansicht wurde von den Andh. vertreten (vgl. jedoch 55, 56).

KapiTeL XII

116. Konstituieren Ziigelung und Nicht-Ziigelung alleine wirksames, d.h. heil-
sames 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 zitierten Anguttara VI.63, ,,Es
ist Wille (cetana), welchen ich Karma nenne”, und sagen, dass nur heilsame
oder unheilsame Willensregungen Karma-Wirkungen schaffen, aber nicht
neutrale WillensdauRerungen (avyakata-cetana).

Es mag hier jedoch auch der Vorschlag gemacht werden, dass der zitierte
Text lediglich besagt, dass grundsatzlich jegliches Karma auch Wille ist, aber
nicht, dass jeder Wille auch Karma ist.

118.-119. Sind die Stimme und die physischen Sinnes-Organe die Resultate
fritheren Karma?

Dieser Ansicht waren die Mahas., wahrend der Ausdruck ,Karma-Resultat”
(vipaka) sich in Wirklichkeit nur auf geistige Zustande bezieht (vgl. 70-71).

120. Wird solchen Stromeingetretenen (sotapanna), welche , Riickkehrer fiir
héchstens sieben Mal“ (sattakkhattu-parama) geheiflen werden, das
Nibbdana erst am Ende dieser Zeit zugesichert?

Dies war die Ansicht der Uttar. (vgl. Puggala-Pafifiatti 7).
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121. Dieser Streitpunkt ist analog zu dem Vorhergehenden, aber bezieht sich
hier auf solche Strom-Eingetretenen, welche kolan-kola (,den von Ge-
schlecht zu Geschlecht Eilenden”) und eka-biji (,nur noch einmal aufkei-
mend“) genannt werden. [Pugg. 1.38, 39]

122. Kann ein ,Einsicht-Habender” (ditthi-sampanna; d.h. ein sotapanna)
noch fahig sein, aus freien Stiicken zu morden?

Das schlussfolgerten die Pubb. aus der Tatsache, dass eine solche Person
noch nicht frei von Arger ist.

123. Ist ein ,Einsicht-Habender” von den , iiblen Wegen” (duggati) ausge-
schlossen?

Dies war eine irrefithrende AuBerung der Uttar., welche nicht unterschieden
zwischen den ,Ublen Wegen der Wiedergeburt” (Tierreich, Holle etc.) und
den ,iblen Wegen der Begierde etc.”. Die oben angefiihrte Person ist nur
von ersterem frei [aber nicht von letzterem].

124. Ist es falsch zu sagen, dass ein Strom-Eingetretener bei seiner siebten
Wiedergeburt von den ,, iiblen Wegen“ ausgeschlossen ist?

vgl. 123

KapiTeL XIII

125. Muss einer, der fiir ,jahrhunderte-lange” Bestrafung bestimmt ist, sie
fiir ein komplettes Weltzeitalter ertragen?

Indem sie diese Ansicht vertraten, berlicksichtigten die R3j. nicht, dass so
jemand dann genau zum Beginn einer neuen Weltperiode sterben und wie-
dergeboren werden misste. Dem Kommentar zufolge muss das kappa in
dem von den R3j. zitierten Text im Sinne der ,,normalen Lebensspanne”
eines Hollenbewohners verstanden werden (vgl. 112).

126. Kann ein Wesen, welches lebenslanges Leiden in der Hélle erduldet,
keinerlei karmisch heilsames Bewusstsein erzeugen?

Dies war die Ansicht der Uttar., wahrend die Ther. annahmen, dass es immer
noch bestimmte heilsame Handlungen ausfiihren kann.

127. Kann ein Mittdter eines der ,,Kardinalverbrechen” (Muttermord, Vater-
mord etc.) die Gewissheit der Richtigkeit erlangen (sammatta-niyama; vgl.
205)?
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Er kann Mittater auf zweierlei Weise sein: durch einen festen Plan oder
durch Anstiftung in allgemeiner Weise. Den Ther. zufolge vermag er nur im
letzten Fall die Gewissheit der Richtigkeit erlangen, wahrend die Uttar. an-
nehmen, dass er es in beiden Fallen vermag.

128. Hat derjenige, der (einer Verwirklichung, niyata) sicher ist, tatséchlich
bereits den Zustand der Gewissheit (niyama) betreten?

Dies wurde von den Pubb. und Apar. behauptet. Tatsachlich jedoch kann nur
von jemandem, der wirklich einen der vier Pfade (Strom-Eintritt etc.) erlangt
oder eines der Kardinalvergehen begangen hat, gesagt werden, dass er die
Gewissheit der Richtigkeit (sammatta-niyama) oder der Falschheit
(micchatta-niyama) als Ergebnisse [seines Tuns] bewirkt hat. Die Aussage in
den Texten, dass der Bodhisatta seines Schicksals ein Buddha zu werden
,versichert ist”, sollte als eine konventionelle Weise des Ausdrucks (vohara-
vasena) verstanden werden, und nicht im strengen Sinne.

129.-130. Ist man wdihrend der Uberwindung der geistigen Hemmungen
(nivarana) oder der zehn Fesseln (samyojana; vgl. Dhs. lIl) noch von diesen
besetzt?

Das behaupteten die Uttar., da fiir einen, der bereits von diesen Dingen
befreit ware, nicht mehr die Aufgabe bestlinde sie zu Giberwinden.

131. Ist es wahr, dass man wéhrend der Vertiefungen (jhana; s. Vibh. XIl)
diese geniefst (assadeti), und dass das Verlangen (nikanti) nach Vertiefung
die Vertiefung als ihr Objekt hat?

Dies dachten die Andh. Die hiufig wiederholte AuRerung tad-assadeti, ,er
geniellt es” (d.h. im Sinne eines falschen Anhaftens), bezieht sich ebenso
wie der Ausdruck nikanti, ,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 Majjhima 38 stiitzten: ,,Was auch
immer flr ein Gefiihl er erfahrt, angenehm, unangenehm oder neutral, er
erfreut sich daran etc.”

133.-134. Ist das Verlangen nach geistigen Objekten (dhamma-tanha) kar-
misch neutral (avydkata; s. Dhs. I.C.)? Und ist es keine Ursache fiir Leiden?

Die Pubb. waren dieser Ansicht, moéglicherweise indem sie dhamma im
Sinne der Lehre des Buddha verstanden.
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KAPITEL XIV

135. Kann eine unheilsame Wurzelbedingung (akusala-mdila; Gier, Hass,
Verblendung) unmittelbar nach einer heilsamen Wurzelbedingung (kusala-
mdala; Gierlosigkeit, Hasslosigkeit, Unverblendung) aufkommen und um-
gekehrt?

Die Mahas. vertraten eine solche falsche Ansicht. Karmisch heilsame oder
unheilsame Wurzelbedingungen erscheinen innerhalb eines kognitiven Pro-
zesses jedoch nur im Impulsiv-Stadium (javana), welchem andere Gedanke-
Momente vorangehen und nachfolgen. Daher kénnen Gedanken-Momente
mit heilsamen und unheilsamen Wurzelbedingungen nicht unmittelbar auf-
einander folgen, sondern erscheinen in verschiedenen Reihen von Bewusst-
seinsprozessen (citta-vithi), von dem jeder erneut mit der Phase des Auf-
merkens (avajjana) beginnen muss.

136. Entstehen alle sechs Sinnesorgane eines Embryos gleichzeitig im Mo-
ment der Empféngnis im Mutterschof3?

Das war die Ansicht der Pubb.

137. Kann auf ein Sinnesbewusstsein (z.B. Seh-Bewusstsein) unmittelbar ein
anderes Sinnesbewusstsein (z.B. Hor-Bewusstsein) folgen?

Dieser Ansicht waren die Uttar., aufgrund der augenscheinlich unmittelba-
ren Abfolge verschiedener Sinneseindriicke, z.B. bei Theatervorfiihrungen.
Auch hier gilt, dass eine andere Art von Bewusstsein eine andere kognitive,
mit Aufmerken beginnende Bewusstseinsreihe bendtigt.

138. Ist die Kérperlichkeit der Heiligen (ariya-riipa) von den vier Grundele-
menten abgeleitet (mahabhiitanam upaddya) und ist sie heilsam?

Das war die Meinung der Uttar., welche ihren eigenen, uniblichen Ausdruck
(ariya-ripa) mit der Bezeichnung fir die Rechte Rede und Rechte Tat eines
Heiligen gleichsetzten und diese, wiederum falschlicherweise, mit kérperli-
chen und sprachlichen AuRerungen (vgl. 108).

139. Sind die (ible Neigung (anusaya) sinnliches Begehren und ihre Mani-
festationen voneinander verschieden?

Das war die Auffassung der Andh., welche der Meinung waren der Begriff
anusaya bezeichne nur latente Eigenschaften (vgl. 88, 108, 140).

140. Ist die Auferung iibler Neigungen nicht-verbunden mit Geist oder Be-
wusstsein (citta-vippayutta)?
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Dies dachten die Andh. (vgl. 139).

141. Ist Verlangen nach Form (rdpa-raga) etwas der Form-Welt (rapa-dhatu)
eigenes und in dieser enthalten?

Das schlossen die Andh. und Samm. aus der Tatsache, dass sinnliches Be-
gehren in der Sinnessphére existiert (vgl. 164).

142. Werden falsche Ansichten avyadkata (wortlich: ,,ungeklart”) genannt?

Die Andh. und Samm. deklarierten diese doppeldeutige Aussage, ohne dabei
zwischen den zwei Bedeutungen von avydkata zu unterscheiden: 1. als
,nhicht erklart” durch den Buddha (d.i. Spekulationen dartiber, ob die Welt
ewig ist oder nicht etc.), und 2. als , karmisch neutral” (s. Dhs. I.C. und Ill).
Falsche Ansichten sind immer karmisch unheilsam (akusala, s. Dhs. 1.B).

143. Gibt es in der ,nicht-enthaltenen” Sphdre (apariyapanna) falsche An-
sichten?

Dies war eine Ansicht der Pubb., welche den Begriff ,nicht-enthalten” im
Sinne von ,,uber-sinnlich” (fein- und unkdrperliche Sphare) verstanden zu
haben schienen, wahrend er gemall dem Abhidhamma das Uberweltliche
Bewusstsein der heiligen Schiiler bezeichnet, welches keinen Bezug zum
weltlichen Denken hat. Die Ther. sagen, dass wahrend der Vertiefungen der
Weltling frei ist von sinnlichem Verlangen, aber dass er nicht frei ist von fal-
schen Ansichten.

KAPITEL XV

144. Reprdsentiert jeder Faktor im Schema der Bedingten Entstehung nur
eine Art von Bedingung (paccaya)?

Die Mahas. waren der Ansicht, dass, wenn ein Phanomen die Bedingung fir
ein anderes ist, z.B. auf die Weise eine Wurzel-Bedingung (hetu-paccaya:
Gier, Hass etc.), es nicht auch eine Bedingung fiir dieses Phanomen auf die
Weise eines Objekts (Grammana-paccaya) oder der Angrenzung (anantara-
paccaya) etc. sein kann (vgl. 145).

145. Ist es falsch zu sagen: ,,Von den Karmaformationen (sankhara) abhdn-
gig ist Unwissenheit (avijja)“, ebenso wie man sagt ,Von Unwissenheit ab-
héngig sind die Karmaformationen“?

Dies war die Ansicht der Mahas., wahrend den Ther. zufolge nicht nur Un-
wissenheit durch die Karmaformationen bedingt ist, sondern auch die
Karmaformationen durch die Unwissenheit, ndmlich auf die Weise der
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Zusammen-Entstehung (saha-jata-paccaya), der Gegenseitigkeit (afifia-m-
afifia-paccaya), der Verbundenheit (sampayutta-paccaya) etc. (vgl. 144 &
Anhang).

146. Ist Zeit (addhan) etwas Geschaffenes (parinipphanna)?

Diejenigen, die diese falsche Ansicht vertraten (der Kommentar schriebt sie
keiner bestimmten Schule zu), beriicksichtigten offensichtlich nicht, dass
Zeit ein reines Konzept ist. Nur die finf Gruppen (khandha), d.h. die kérper-
lichen und geistigen Phanomene welche in den drei Zeitperioden auftreten,
koénnen als ,,geschaffen” bezeichnet werden.

147. Sind alle zeitlichen Momente bedingt?
Siehe den vorangehenden Streitpunkt.
148. Sind die ,, Triebe” (asava) selbst frei von Trieben (andsava)?

Diese anscheinend gegensatzliche Ansicht wurde von den Het. vertreten,
welche den Ausdruck andsava im Sinne von ,nicht von (anderen) Trieben
begleitet” missinterpretierten, wahrend er korrekterweise ,frei von Trie-
ben” sowie ,kein Objekt fir Triebe bildend” bedeutet. Er bezieht sich nur
auf die acht Gberweltlichen Arten des Bewusstseins und auf Nibbana. Alle
anderen Phanomene sind sdsava, d.h. den Trieben unterworfen und Ob-
jekte fur diese.

149. Sind Verfall und Tod der iiberweltlichen Phdnomene (der edlen Schiiler)
selbst auch iiberweltlich (lokuttara)?

Dies war die Ansicht der Mahas., welche nicht verstanden, dass Verfall und
Tod nicht tatsachlich existierende physische oder geistige Phdnomene sind,
sondern reine Eigenschaften der Dinge, und daher weder weltlich noch
Uberweltlich (vgl. 56).

150.-151. Ist die Erlangung der , Ausléschung des Bewusstseins“ (nirodha-
samapatti) iiberweltlich oder weltlich (lokiya)?

Die Het. glaubten ersteres, wahrend die Ther. lehrten, dass sie keines von
beiden ist.

152. Kann man wéhrend der ,,Ausléschung des Bewusstseins” versterben?
Dies war die Ansicht der Raj., im Gegensatz zur Lehre der Ther.

153. Fiihrt die ,,Ausléschung des Bewusstseins“ zu einer Wiedergeburt unter
den Unbewussten Wesen (asafifia-satta)?
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Dies war eine irrtimliche Auffassung der Het. GemaR den Ther. hingegen
kann nur die Erlangung der vierten Versenkung, unter bestimmten Umstan-
den, zu einer solchen Wiedergeburt fiihren. Solche jedoch, welche die
»Ausloschung des Bewusstseins” erlangt haben, sind entweder Anagamin
oder Arahat. Die ersteren werden nur einmal wiedergeboren, in den Reinen
Gefilden (suddhavasa), und die letzteren werden gar nicht mehr wieder-
geboren.

154. Sind Karma und Karma-Anhdufung (kammdapacaya) zwei verschiedene
Dinge?

Dies war eine falsche Ansicht der Andh. und Samm., welche dachten, dass
Karma-Anhaufung unabhangig vom Geist funktioniert und somit karmisch
neutral sei (avyakata; s. Dhs. I.C.).

KAPITEL XVI

155.-156. Kann man den Geist eines anderen beherrschen oder (moralisch)
unterstiitzen?

Die Mahas. waren dieser Auffassung (vgl. 157).

157. Kann jemand im Geist eines anderen die Entstehung von Freude verur-
sachen?

Dies war die Ansicht der Het. Korrekt ausgedriickt ist jedoch die Entstehung
von Freude in letzter Instanz von diversen Bedingungen im Geiste der Per-
son selbst abhangig.

158. Kénnen wir auf viele Dinge gleichzeitig aufmerksam sein?

Die Pubb. und Apar. vertraten eine solche Aussage, ohne zwischen (1) der
auf ein einziges Objekt des Bewusstseins (drammana) gerichteten Aufmerk-
samkeit zu einer Zeit und (2) der auf schlussfolgernde Aussagen (naya) wie
z.B. ,alle Dinge sind unbestandig” gerichteten Aufmerksamkeit zu unter-
scheiden. Somit konnen wir unsere Aufmerksamkeit nur einem einzigen Ob-
jekt des Bewusstseins aus der Vergangenheit oder Zukunft zur selben Zeit
zuwenden.

159.-160. Ist Kérperlichkeit eine der Wurzeln (hetu)? Ist sie von Wurzeln
begleitet?

Ersteres war eine irrefiihrende Behauptung der Uttar., welche den Begriff
hetu — der normalerweise nur eine der 24 Bedingungen (paccaya) bezeich-
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net, ndamlich die Wurzelbedingung Gier, Hass etc. — hier im Sinne des all-
gemeinen Ausdrucks paccaya, d.h. Bedingung, verwenden. Bezliglich der 24
Bedingungen siehe Patthana.

161. Kann Kérperlichkeit karmisch heilsam oder unheilsam sein (s. Dhs. I.)?

Die Mahims. und Samm. dachten, dass rein physische AuRerungen des Kér-
pers und der Stimme (welche natiirlich beide zur Kérperlichkeits-Gruppe
gehoren) karmisch heilsame oder unheilsame Handlungen des Kérpers und
der Rede darstellen konnen (vgl. 82, 118, 119).

162. Ist Kérperlichkeit eine Karma-Wirkung (vipaka)?
Dieser Ansicht waren die Andh. und Samm (vgl. 70, 71, 118, 119).

163. Wird Kérperlichkeit auch der feinkérperlichen (ridpavacara) und unkér-
perlichen (aripavacara) Sphdére zugerechnet?

Das dachten die Andh.

164. Ist das Verlangen nach Feinkérperlichkeit (ridpa-raga) und Formlosigkeit
(ardpa-raga) auch in der feinkérperlichen (rapa-dhatu) und der formfreien
Welt (ariipa-dhatu) enthalten?

Dieser Ansicht waren die Andh. (vgl. 141).

KapITEL XVII

165. Hduft ein Arahat karmischen Verdienst (pufifia) an?

Das war die Ansicht der Andh., da der Arahat bei der Ausfiihrung solcher
Handlungen wie dem Verteilen von Geschenken an den Orden, Verehrung
etc. beobachtet werden kann. Den Ther. zufolge jedoch sind alle Taten und
Handlungen eines Arahat karmisch neutral (s. Dhs. I.C. und Tabelle).

166. Kann der Arahat keinen unzeitigen Tod erleiden?

Dies dachten irrtimlicherweise die Raj. und Siddh., wobei sie sagten, dass
der Arahat, bevor er stirbt, erst die Friichte aller seiner friiheren Taten ern-
ten muss.

167. Ist alles durch Karma (friihere Handlungen) verursacht?

Dieser Ansicht waren die Raj. und Siddh. Wenn dem so ware, dann waren
auch alle unsere gegenwartigen heilsamen und unheilsamen Handlungen
das Ergebnis (vipaka) friherer Handlungen, welche wiederum die Wirkung
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noch friherer Handlungen waren und so weiter ad infinitum, so dass tat-
sachlich eine Wirkung immer eine andere Wirkung verursacht (s. Dhs. I.C
und vgl. 73).

168. Ist der Begriff dukkha auf die sechsfache Sinnes-Erfahrung begrenzt?

So dachten die Het., ohne zwischen dukkha als realem , schmerzhaftem
Gefuihl” und dukkha als Anfélligkeit oder Ausgesetzt-Sein von allem Mog-
lichem (sogar freudvollem Gefiihl) fir Schmerz, oder der Schaffung von
Leiden durch das Gesetz der Unbestdndigkeit zu unterscheiden (vgl. Vibh.
IV, Zusammenfassung, sowie 169).

169. Sind mit Ausnahme des Heiligen Pfades wirklich alle anderen Dinge oder
Formationen (sankhara) leidhaft (dukkha)?

Dies war eine undifferenzierte Aussage der Het., welche dukkha nur im
Sinne von tatsdchlichem (anstatt potentiellem) schmerzhaftem Gefihl ver-
standen (vgl. 168). Wenn dem so ware, dann misste der Ursprung des Lei-
dens (d.i. das Begehren) ebenfalls Leiden sein, so dass es nur mehr drei
Wabhrheiten vom Leiden gédbe (vgl. 18, 168; sowie Vibh. IV, Zusammen-
fassung).

170. Ist es falsch zu sagen, dass der Sangha (Monchs-Orden) Geschenke
akzeptiert?

Dies war eine (noch zu Buddhaghosas Zeiten) verbreitete Ansicht der als
Maha-sufifiatavadin (,Lehrer der groRen Leerheit”) bekannten Vetulyaka (=
Vaitulya), welche den Begriff Sangha im hochsten Sinne, als Bezeichnung fir
die vier Pfade der Heiligkeit (magga) und ihre entsprechenden Friichte
(phala) verstanden.

Meiner Meinung nach ist Vaitulya eine Verzerrung von Vaipulya, und die
Vaipulya-Sttras des Mahayana beziehen sich auf die obengenannten Hare-
tiker, deren Ideen auch perfekt mahayanistisch zu sein scheinen (vgl. auch
189).

171.-174. Ist es falsch zu sagen, dass der Sangha (durch sein reines Leben)
eine Almosengabe heiligt? Dass er isst, trinkt etc.? Dass ein ihm dargebrach-
tes Geschenk ein grofies Verdienst ist? Dass ein Geschenk an den Buddha ein
grofes Verdienst ist?

Die Verfechter dieser Ansichten sind dieselben wie bei 170 (vgl. 176-77).

175. Kann eine Gabe allein durch den Geber und nicht durch den Empfidnger
geheiligt werden?
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Dieser Ansicht waren die Uttar., indem sie sagten, dass, wenn ein Geschenk
durch den Empfanger geheiligt werde, dann wiirde der eine, d.h. der Geber,
sden und ein anderer, d.i. der Empfanger, die Friichte davon ernten.

KapiTEL XVIII

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 (s. 170-74) der Ansicht, dass
der Buddha in Wirklichkeit im Tusita-Himmel, dem ,Himmel der Seligkeit”
lebte, wdhrend er zur selben Zeit eine extra geschaffene menschliche Form
aussandte, um der Welt das Gesetz zu verkiinden. Die Parallele zur Inkarna-
tion Christi ist augenfillig.1?

178. Empfand der Buddha kein Mitgefiihl?

Die Uttar. waren dieser Ansicht, indem sie Mitgefiihl als eine Art Verhaftung
verstanden, von welcher der Buddha tatsachlich frei war.

179. Ist es wahr, dass selbst die Exkremente des Buddha alle anderen Dinge
an Wohlgeruch iibertroffen haben?

Diese Ansicht waren die Andh. und Uttar., aus blinder Verehrung fiir den
Buddha heraus.

180. Kénnen die vier Friichte der Heiligkeit tatsdchlich durch einen einzigen
Pfad verwirklicht werden?

Die Andh. und Uttar. glaubten, der Buddha habe alle vier Friichte durch
einen einzigen Pfad, den Pfad der Arahatschaft, verwirklicht.

181. Schreitet man von einer Vertiefung (jhana) unmittelbar zur néchsten
Vertiefung fort?

Dieser Ansicht waren die Mahims., ohne ein Zwischenstadium der ,angren-
zenden Sammlung” (upacara-samadhi) zwischen einer Vertiefung und der
nachsten anzunehmen.

12 Dieser Streitpunkt kann als eine Vorbereitung der spater im Mahayana zu groRer Bedeutung
gelangten ,Drei-Korper“-Lehre (trikaya) angesehen werden. Im christlichen Kontext ware hier
an die Position des Doketismus zu denken; sowie an die grundséatzlichen Stellungnahmen
bezlglich der Dreifaltigkeit Gottes und dem Verhaltnis der zwei Naturen (menschlicher und
gottlicher) in Jesus. [Anm. des Ubersetzers]
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182. Ist das, was in der fiinffachen Vertiefungs-Einteilung die zweite Ver-
tiefung genannt wird, nur ein Zwischenstadium zwischen der ersten und
zweiten Vertiefung (s. Vibh. XII)?

Die Samm. und einige Andh. vertraten diese Ansicht.
183. Nimmt man wdhrend der Vertiefungen Geréusche wahr?

Die Pubb. waren dieser Ansicht, infolge einer Fehlinterpretation der Passage
im Anguttara: , Gerdusche sind ein Dorn fiir die erste Versenkung.” GemaR
den Ther. gibt es keine flinffache Sinnesaktivitat wahrend der Versen-
kungen.

184. Werden die sichtbaren Objekte tatséchlich mit dem Auge gesehen?

Die Mahas. waren der Ansicht, dass es die Augen-Sensitivitat (pasada-
cakkhu) — das blanke physische Sehorgan — ist, welches sieht. Den Ther.
zufolge ist dieses jedoch nur das Instrument bzw. die Grundlage (dyatana)
zum Sehen (s. Vibh. II.), und das, was sieht, ist korrekt formuliert das Seh-
Bewusstsein (cakkhu-vififiana).

KAPITEL XIX

185. Kénnen geistige Befleckungen (kilesa) der Vergangenheit, Gegenwart
und Zukunft wirklich liberwunden werden?

Einige Uttar. vertraten diese Ansicht. Im strengen Sinne des Wortes jedoch
gibt es keine Moglichkeit, Befleckungen zu Gberwinden, da sie voriiberge-
hende geistige Phdnomene sind und die sogenannten [Befleckungen] der
Vergangenheit und Zukunft keine tatsachliche Existenz besitzen. Aber durch
die Verwirklichung der Pfade der Heiligkeit wird das Entstehen von Befle-
ckungen in der Zukunft verhindert.

186. Ist die ,Leerheit” (sufifiatd) in der Gruppe der Geistesformationen
(sankhara-khandha; s. Vibh. 1) enthalten?

Die Andh. vertraten eine solche, nicht-differenzierende Aussage, weil die
,sankhara“ vom Buddha als ,leer” (d.h. ohne Eigennatur) bezeichnet wur-
den. Sie haben dabei nicht beriicksichtigt, dass sarikhdra hier fir alle Gestal-
tungen gebraucht wurde, und dass ,Leere” dariiber hinaus auch eine Be-
zeichnung fir Nibbana war.

187. Sind die Friichte des Heiligen Lebens ungeschaffen (asankhata)?

Die Pubb. vertraten diese irrefihrende Ansicht, indem sie den Begriff
asankhata im Sinne von ,nicht geschaffen durch die vier Bedingungen:
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Karma, Bewusstsein, Nahrstoff, Temperatur” falsch verwendeten.
Asankhata oder ,das Nicht-Geschaffene” bezieht sich ausschliefllich auf
Nibbana, wahrend alle anderen Dinge, selbst die vier Pfade der Heiligkeit
und ihre Friichte, geschaffen und bedingt sind (sankhata).

“

188. Ist die Erlangung (patti) von Irgendetwas selbst ,ungeschaffen
(asankhata)?

Die Pubb. vertraten die Ansicht, dass der Akt des Erlangens irgendeiner
materiellen oder geistigen Sache selbst nicht-gezeugt, d.h. nicht bedingt ist
(vgl. 187).

Es soll hier darauf aufmerksam gemacht werden, dass ,,Erlangen” (Pali: patti
= Skr.: prapti) in den Dharma-Listen der Sarvastivadin und Vijiianavadin
unter der Gruppe citta-vipprayukta-dharma erscheint, aber nicht unter den
asamskrta-dharma.

189. Ist ,Soheit” (tathatad), d.h. die festgelegte Natur aller Dinge, etwas
Ungeschaffenes?

Diese Ansicht vertraten einige der Uttar.: ,Fir alle Dinge, wie z.B. Korper-
lichkeit etc., existiert was ,Soheit’ genannt wird, d.i. ihre festgelegte Natur
(bhava). Da diese nicht in den geschaffenen (oder bedingten) Dingen
(sankhata) enthalten ist, wie z.B. Korperlichkeit etc., ist sie ungeschaffen.”
(Kommentar).

Tathata findet sich in der Tat als ein asamskrta-dharma in der Dharma-Liste
der Vijifanavadin (Yogacara).

190. Ist das Element Nibbéana heilsam?

Dieser Ansicht waren die Andh., wobei sie den Ausdruck kusala (= karmisch
heilsam) falsch im allgemeinen Sinne von ,fehlerfrei” oder ,rein” verwende-
ten (vgl. 208).

191. Kann ein Weltling (puthujjana) ein absolut festgelegtes Schicksal
(accanta-niyamata) besitzen?

Einige Uttar. vertraten diese Ansicht, wobei sie sich auf Anguttara IV.5
beriefen (erklart in Puggala-Paiifiatti 291): ,Einmal eingetaucht, bleibt er
eingetaucht.” Den Ther. zufolge sind sogar diejenigen, welche eines der flnf
schweren Vergehen (Gnantarika) begangen haben oder die ,falsche Ansich-
ten eines festen Schicksals (niyata-micchaditthika)” vertreten, nur dem
begrenzten Ausmall ihrer (iblen Taten nach ,in ihrem Schicksal“ bestimmt
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(z.B. was ihre Unfahigkeit, den Pfad zu erlangen angeht), aber nicht dariber
hinaus.

Dies erinnert an den Mahayana-Begriff icchantika, der einen Typus von
Menschen bezeichnet, welche in Debatten hadufig Gegenstand der Frage
wurden, ob sie die Buddhaschaft erreichen kénnen oder flr immer von ihr
ausgeschlossen sind; die Mahayana-Schulen sind dariiber unterschiedlicher
Ansicht. Ware es moglich, dass diese Lehre und vielleicht sogar die Bezeich-
nung icchantika sich auf die oben angefiihrte haretische Meinung der Uttar.
Uber einen accanta-niyata-puggala zuriickfiihren lasst, eine Person mit
einem absolut bestimmten Schicksal?

192. Gibt es keine solchen geistigen Féhigkeiten (indriya; s. Vibh. V) wie
Glaube, Tatkraft etc., welche weltlich (lokiya) sind, d.h. von Weltlingen be-
sessen werden?

Die Mahims. und Het. vertraten diese Behauptung, indem sie falschlicher-
weise unterschieden zwischen Glauben (saddha) etc. als weltlich und der
Fahigkeit des Glaubens (saddh’indirya) etc. als Gberweltlich.

KAPITEL XX

193. Ist sogar ein unbeabsichtigtes Téten von Vater, Mutter etc. ein ,Ver-
brechen, welches zu einer sofortigen Wiedergeburt in der Hélle fiihrt”
(anantarika)?

Dies glaubten die Uttar. (vgl. 82, 106).
194. Besitzt der Weltling (puthujjana) kein wahres Wissen (fiana)?

Dies behaupteten die Het., ohne dabei zwischen dem weltlichen Wissen
eines Weltling und dem mit den vier Stufen der Heiligkeit verbundenen
Uberweltlichem Wissen zu unterscheiden.

195. Gibt es in der Hélle tatscichlich keine Wéichter oder Scharfrichter?

Die Andh. dachten, dass dem so ware, aber ihre Gegner argumentierten so:
,Wenn es auf der Erde solche Personen gibt, warum dann nicht auch in der
Holle?”

196. Gibt es unter den Géttern (deva) Tiere?

Die Andh. waren dieser Meinung, und fiihrten als Beispiel Eravana an, der
jedoch ihren Gegnern zufolge ein Gott war, welcher (nur) die Gestalt eines
Elefanten angenommen hatte.
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197. Ist der edle achtfache Pfad nur fiinfteilig?

Die Mahims. waren der Auffassung, dass Rechte Rede, Rechtes Handeln und
Rechter Lebenserwerb nur rein korperlich sind und keine geistigen Stadien
wie die anderen funf Glieder (vgl. 82, 98, 103, 106).

198. Sind die zwdlf Arten des Wissens beziiglich der Vier Edlen Wahrheiten
tiberweltlich (d.h. mit den vier Stadien der Heiligkeit verbunden)?

Die Pubb. vertraten diese falsche Ansicht.

Die zwolf Arten des Wissens bzw. der Einsichten sind: 1. Dies ist Leiden. 2.
Dies gilt es zu durchdringen. 3. Dies ist durchdrungen. 4. Dies ist der Ur-
sprung des Leidens. 5. Dies muss Uiberwunden werden. 6. Dies ist (iberwun-
den. 7. Dies ist die Ausléschung. 8. Dies muss verwirklicht werden. 9. Dies ist
verwirklicht. 10. Dies ist der zur Ausléschung des Leidens fihrende Pfad. 11.
Dies muss entwickelt werden. 12. Dies ist entwickelt. (vgl. Dhamma-cakka-
ppavattana-Sutta, Maha-Vagga).

KapiTEL XXI

199. Wurde die Lehre des Buddha tatséiichlich reformiert? Und kann sie
wieder reformiert werden?

Dass dies der Fall ist, wurde falschlicherweise von den Uttar. behauptet. Es
kann jedoch keine Verdanderung der vom Buddha verkiindeten Wahrheiten
geben.

200. Hat der Weltling wirklich Zugang (in ein und demselben Moment) zu
den Phdnomenen der drei Sphédren (Sinnessphare, feinkérperliche und un-
korperliche Sphare)?

Die Vertreter dieser etwas unverstandlichen Behauptung werden nicht ge-
nannt. Gemall dem Kommentar kann jeder in ein und demselben Moment
nur das aktuell in diesem Moment existierende geistige Phdanomen erfahren.

201. Kann die Arahatschaft erreicht werden, obwohl manche Fesseln noch
nicht durchtrennt wurden?

Dies behaupteten die Mahas. aufgrund der Tatsache, dass der Arahat, dem
die Allwissenheit eines Buddha fehlt, noch Unwissenheit (affigna) und
Zweifel (kankha) beziglich kleinerer Angelegenheiten aufweisen kann (vgl.
12-14).

202. Besitzen die Buddhas oder ihre Anhdnger die magische Willenskraft
(alles zu verandern)?
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Dies wurde irrtiimlicherweise von den Andh. behauptet.
203. Gibt es graduelle Unterschiede unter den Buddhas?

Dies behaupteten einige Andh. Den Ther. zufolge jedoch unterscheiden 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 an das Mahayana-Satra
Sukhavati-Vyidha erinnert, in welchem der Buddha des westlichen Welt-
Systems (loka-dhatu) Amitabha genannt wird, und derjenige des 6stlichen
Welt-Systems Amitayus. Die Mahas. jedoch konnten auf die Frage nach den
Namen dieser Buddhas [der vier Richtungen] keine Antwort geben.

205.-206. Sind alle Dinge , bestimmt” (niyata)? Und sind alle Handlungen
bzw. alles Karma (d.h. in diesem Leben reifend, im nachsten Leben oder in
spateren Leben) bestimmt?

Die Andh. und manche Uttar. vertraten solche Ansichten, wodurch sie die
Idee zum Ausdruck bringen wollten, dass alles und jede Handlung determi-
niert und beziglich ihrer fundamentalen Natur unveranderlich festgelegt ist.
Sie lieRBen dabei die Tatsache auller Acht, dass der Begriff niyata sich entwe-
der nur auf micchatta-niyata bezieht, ,bestimmt bezliglich Falschheit” und
sofortiger Wiedergeburt in der Holle (flir Muttermord, Vatermord etc.);
oder auf sammatta-niyata, d.h. ,bestimmt beziiglich Richtigkeit” und der
Erlangung der Heiligkeit; wahrend alle anderen Dinge , nicht-bestimmt”
oder aniyata sind (vgl. 191).

KapiTEL XXII

207. Kann Parinibbéna erreicht werden, obwohl manche Fesseln noch nicht
durchtrennt wurden?

Diese Ansicht wurde von den Andh. vertreten.

208. Ist das Bewusstsein des Arahat im Moment seines Verscheidens heilsam
(kusala)?

Die Andh. vertraten diese irrefiihrende Aussage (vgl. die analoge Ansicht bei
190).

209. Verscheidet ein Arahat oder Buddha im Zustand unbeweglicher Trance
(@nefija)?
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Einige Uttar. vertraten diese falsche Ansicht, wahrend dem Mahapari-
nibbana-Sutta zufolge der Buddha verschied, nachdem er sich aus der vier-
ten Vertiefung erhoben hatte (nicht wahrenddessen).

210.-211. Ist wihrend des embryonalen Zustandes oder im Traum so etwas
wie die Durchdringung der Wahrheit (dhammabhisamaya) oder Erlangung
der Arahatschaft méglich?

Einige Uttar. vertraten diese Ansicht. Die Tatsache, dass manchmal von sehr
jungen Kindern berichtet wird, welche den Pfad oder sogar Arahatschaft er-
reicht haben, liel sie glauben, dass dieser Zustand bereits im MutterschoR
bestanden haben muss. Sie glaubten aufgrund der manchmal im Traum voll-
fihrten wundervollen Taten wie Levitation etc., dass sogar die Arahatschaft
im Traum erlangt werden kann.

212. Ist alles Bewusstsein im Traum karmisch neutral (avyéakata; s. Dhs. 1.C.)?

Dieser Auffassung waren manche Uttar.; den Ther. zufolge jedoch kdnnen
im Traum auch karmisch heilsame sowie unheilsame Geisteszustande ent-
stehen.

213. Gibt es tatsdchlich nicht so etwas wie eine Wiederholung (guter oder
schlechter) geistiger Zustdnde?

Die Uttar. vertraten diese Behauptung, aufgrund der Tatsache, dass jedes
geistige Phanomen nur von momentaner Dauer ist und niemals wiederholt
wird.

214. Wdhren alle Phinomene (dhamma) wirklich nur einen Moment lang?

Dieser Ansicht waren die Pubb. und Apar., wahrend die Ther. lehrten, dass
obwohl jedes geistige Phdnomen nur von momentaner Dauer ist, dies nicht
der Fall ist bei materiellen Dingen, von denen es heit, dass sie siebzehn®?
Geistesmomente wahren.

KapiTeL XXIII

215. Kann man mit vereinter Entschlossenheit sexuelle Beziehungen unter-
halten?

Die Einwadnde der Ther. gegen diese uniberlegte Aussage der Andh. und
Vetulyaka waren, dass diese die Personen (ob Ménch, Heiliger, Laie etc.) und

13 1m englischen Original heilt es (falschlich?) "16 thought moments".
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das Objekt der Entschlossenheit (ob zum Toten, Stehlen etc.) nicht defi-
nieren. Die Andh. meinen mit ,vereinter Entschlossenheit” natirlich die
Wiinsche beider Parteien, fir alle zukiinftigen Wiedergeburten vereint zu
sein (vgl. Anguttara-Nikaya IV.55).

216. Gibt es bése Geister (wortlich: nicht-menschliche Wesen), welche in der
Form von heiligen Mdnchen (hier ,Arahats” genannt) Geschlechtsverkehr
haben?

Diese Ansicht wurde von bestimmten Uttar. vertreten. Die Ther. weisen die
Ansicht zuriick, weil ihre Aussage auf ein einziges Vergehen beschrankt ist.

217. Geschah es wirklich durch die eigene Kraft und den Willen des Buddha,
dass er (als Bodhisatta) elende Existenzformen (wie Tiere etc.) annahm?
Dass er in den Schof8 seiner Mutter eintrat? Dass er kérperliche Kasteiungen
praktizierte? Dass er BufSe fiir einen anderen Lehrer tat?

Diese Ansichten wurden von den Andh. vertreten.

218. Gibt es etwas, was nicht Lust ist, ihr aber gleicht (ndmlich Freundlich-
keit, Mitgefuhl, Mitfreude), das nicht Hass ist, ihm aber gleicht (ndmlich
Neid, Geiz, Sorge), das nicht Verblendung ist, aber ihr gleicht (ndmlich Fréh-
lichkeit), das nicht geistige Korrumpiertheit ist, aber ihr gleicht (namlich die
Unzufriedenen zurechtweisen, guten Monchen helfen etc.)?

Diese Ansichten wurden von den Andh. vertreten.

219. Ist es wabhr, dass alle fiinf Gruppen, zwélf Grundlagen, achtzehn Ele-
mente und zweiundzwanzig Fdhigkeiten (s. Vibh. I-1ll, V) nicht bedingt sind,
und dass allein das Leiden (dukkha) bedingt ist (parinipphana)?

Die Uttar. und Het. vertraten solche Ansichten, aufgrund einer Fehlinterpre-
tation von Samyutta V.10, wo es heift, dass es ,nur” das Leiden ist, welches
entsteht, ,nur” das Leiden vergeht etc. Leiden existiert jedoch nicht ge-
trennt von Gefiihl, Bewusstsein und den anderen geistigen Phdnomenen
(vgl. 18, 168, 169).
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Vi. YAMAKA

,Das Buch der Paare”

Einleitende Bemerkungen

Mrs. Rhys Davids nennt dieses Buch mit seinen zehn Kapiteln im Vorwort
ihrer Edition des Pali-Textes nicht ganz zu Unrecht die ,,zehn Taler trockener
Knochen”, und merkt an, dass seine einzige Chance darin besteht, als (1)
Referenzwerk verwendet zu werden oder als (2) Thesaurus-Lexikon von
Begriffen, aus denen ein Lehrer auswahlen kann; aber es kann nicht als ein
geeignetes Werk zum Lesen oder Rezitieren angesehen werden. Fiir mich
hat es den Anschein, als ob dieses Buch fur Examenszwecke entworfen
wurde, oder um geschickt darin zu werden, sophistische, zweideutige oder
spitzfindige Fragen beziiglich der vielfaltigen Lehren und technischen Aus-
driicke der buddhistischen Philosophie zu beantworten. Die Fragen der
Gleichwertigkeit, Unterordnung und des Zusammenwirkens von Konzepten
spielen eine bedeutende Rolle in unserem Werk, welches versucht eine
logische Klarung und Abgrenzung aller Lehrkonzepte bezlglich ihrer Reich-
weite und Inhalte zu geben. Es ist ein Werk angewandter Logik, ebenso wie
Katha-vatthu, Netti-ppakarana etc. Vieles davon zielt auf Begriffe ab, und
muss, obwohl im ehrwiirdigen Ton der Logik vorgetragen, bisweilen seltsam
anmuten. Nehmen wir zum Beispiel die Frage in Kapitel Il: ,Bezeichnet sota
die Ohr-Grundlage (sotdayatana = das Organ des Horens)?“ worauf die Ant-
wort kommt: ,,(Nicht immer, z.B.) tanha-sota (der ,,Strom“ des Begehrens,
sota bedeutet hier ,,Strom“ = Sks. srétas) ist auch sota, aber nicht die Ohr-
Grundlage.” Es ist so wie wenn auf die Frage: ,Ist Hamlet ein Dorf” jemand
antworten wiirde: ,nicht immer, z.B. Shakespeares Hamlet ist Hamlet, aber
kein Dorf.”

Dass das Buch ,,Die Paare” (Yamaka) heiRt, hat seinen Grund hochst wahr-
scheinlich in der dualen Gruppierung von einer Frage und ihrer gegenteili-
gen Formulierung, an der von Anfang bis Ende strikt festgehalten wird. Das
erste Fragepaar des ersten Kapitels beginnt zum Beispiel so: ,Sind alle
karmisch heilsamen Phédinomene heilsame Wurzeln? Und sind alle heilsamen
Wurzeln heilsame Phdnomene?"

Das gesamte Werk besteht in der siamesischen Edition aus zwei dicken Ban-
den von insgesamt 1.349 Seiten und ist in zehn Kapitel von Fragepaaren ein-
geteilt; und jedes Kapitel bildet eine Untersuchung von Phdnomenen, indem
sie auf eine bestimmte Kategorie bezogen werden, namlich:

128



Mila-Yamaka bezieht alles auf die heilsamen, unheilsamen und
neutralen Wurzeln

II.  Khandha-Yamaka, hinsichtlich der fiinf Gruppen
lll.  Ayatana-Yamaka, hinsichtlich der 12 Grundlagen

IV. Dhatu-Yamaka, hinsichtlich der 18 Elemente (Faktoren) psycho-
physischen Lebens

V. Sacca-Yamaka, hinsichtlich der Vier Edlen Wahrheiten

VI. Sankhara-Yamaka, hinsichtlich der korperlichen, sprachlichen und
geistigen Formationen

VII.  Anusaya-Yamaka, hinsichtlich der sieben iblen Neigungen
VIIl. Citta-Yamaka, hinsichtlich des Bewusstseins
IX. Dhamma-Yamaka, hinsichtlich des Begriffs dhamma, ,,Phdanomen”

X. Indriya-Yamaka, hinsichtlich der 22 koérperlichen und geistigen
Fahigkeiten

Die in den meisten der 10 Kapitel angewendete Methode ist weitgehend
dieselbe, soweit es die fragliche Kategorie zuldsst. So sind z.B. die Kapitel II-
VI wie unten dargestellt in drei Abschnitte unterteilt: A. Abgrenzung von
Begriffen, B. Prozess, C. Durchdringung, mit teilweise leicht unterschied-
lichen Unterabschnitten; bei den lbrigen Kapiteln hingegen fehlen einige
Abschnitte oder werden etwas andere Methoden angewandt, wie spater
deutlich wird.

A. ABGRENZUNG DER BEGRIFFE (PANNATTI-VARA)

(1) Aufzahlung von Fragen (Uddesa-vara)

in positiver Form

in negativer Form

Allgemeine und spezifische Begriffe in positiver Form

Allgemeine und spezifische Begriffe in negativer Form
() Erklarungen (Niddesa-vara)

Mit denselben Unterteilungen wie bei (1)
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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

(1) Beendigung (Nirodha-vara)
Gleiches Verfahren wie bei (1)

(1) Entstehung und Beendigung (Uppada-nirodha-vara)
Gleiches Verfahren wie bei (1)

C. DURCHDRINGUNG (PARINNA-VARA)

Gleiches Verfahren wie bei B (I), aber nur mit Bezug auf Person (und nicht
auf Ort etc.).

I. Mila-Yamaka
(Paare von Fragen bezliglich der neun Wurzeln)

Es gibt drei karmisch heilsame Wurzeln (kusala-mila): Gierlosigkeit, Hass-
losigkeit, Unverblendung (alobha, adosa, amoha); drei karmisch unheilsame
Wurzeln (akusala-mala): Gier, Hass, Verblendung (lobha, dosa, moha); und
drei karmisch neutrale Wurzeln (avyakata-mdla): Gierlosigkeit, Hasslosig-
keit, Unverblendung (vgl. Patthana, Einleitung §1).

A. ABGRENZUNG DER BEGRIFFE
(1) Aufzdhlung der Fragen:

1. (a) Sind alle heilsamen Phédnomene (kusala-dhamma) heilsame Wur-
zeln (kusala-mdla)? (b) Oder sind alle heilsamen Wurzeln heilsame
Phdnomene?
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10.

11.

(a) Haben alle heilsamen Phdnomene ein und dieselbe heilsame Wur-
zel? (b) Oder sind diejenigen Phdnomene, welche ein und dieselbe
heilsame Wurzel haben, alle heilsame Phdnomene?

(a) Haben diejenigen Phdnomene, welche ein und dieselbe heilsame
Wurzel haben, sich alle gegenseitig als heilsame Wurzeln? (b) Oder
sind alle Phdénomene, welche sich gegenseitig als heilsame Wurzeln
haben, heilsame Phénomene?

(a) Sind alle heilsamen Phdnomene heilsame Wurzel-Bedingungen?
(b) Oder sind alle heilsamen Wurzel-Bedingungen heilsame Phéno-
mene?

(a) Haben alle heilsamen Phdnomene ein und dieselbe Wurzel-Bedin-
gung? (b) Oder sind diejenigen Phdnomene, welche ein und dieselbe
Wurzel-Bedingung haben, alle heilsam?

(a) Haben alle Phdnomene, welche ein und dieselbe Wurzel-Be-
dingung haben, sich alle gegenseitig als heilsame Wurzel-Bedingung?
(b) Oder sind diejenigen Phdnomene, welche sich gegenseitig als heil-
same Wurzel-Bedingungen haben, allesamt heilsame Phédnomene?

(a) Haben alle heilsamen Phdnomene heilsame Wurzeln? (b) Oder
sind alle Phdnomene mit heilsamen Wurzeln heilsame Phénomene?

(a) Haben alle heilsamen Phdnomene eine und dieselbe heilsame
Wurzel? (b) Oder sind alle Phdinomene, welche ein und dieselbe heil-
same Wurzel haben, heilsame Phinomene?

(a) Haben alle Phdnomene, welche ein und dieselbe heilsame Wurzel
haben, sich gegenseitig als heilsame Wurzeln? (b) Oder sind alle Phé-
nomene, welche sich gegenseitig als heilsame Wurzeln haben, heil-
same Phédnomene?

(a) Haben alle heilsamen Phdnomene heilsame Wurzel-Bedingungen?
(b) Oder sind alle Phdnomene welche heilsame Wurzel-Bedingungen
haben, heilsame Phéinomene?

(a) Haben alle heilsamen Phédnomene sich gegenseitig als heilsame
Wurzel-Bedingungen? (b) Oder sind diejenigen Phdnomene, welche
sich gegenseitig als heilsame Wurzel-Bedingungen haben, alle heil-
sam?
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12. (a) Haben diejenigen Phénomene, welche ein und dieselbe heilsame
Wurzel-Bedingung haben, sich gegenseitig als heilsame Wurzel-Be-
dingungen? (b) Oder sind jene Phdnomene, welche sich gegenseitig
als heilsame Wurzel-Bedingungen haben, alle heilsam?

Die obigen zwolf Fragen bilden vier Gruppen, indem sie sich auf vier Begriffe
beziehen, namlich: (1-3) auf ,Wurzel” (mila), (4-6) auf ,Wurzel-Bedingung“
(mala-mila), (7-9) auf ,Wurzel habend” (mdlaka), (10-12) auf ,Wurzel-
Bedingungen habend” (mala-malaka). Jede dieser vier Gruppen besteht
ihrerseits aus drei Paaren (yamaka) von Fragen, mit Bezug auf ,Wurzeln“
(mdla-yamaka), ,,ein und dieselbe Wurzel habend” (eka-mila-yamaka) und
»einander gegenseitig als Wurzel habend” (afifia-m-afifia-mala-yamaka).

Der burmesische Gelehrte Dr. Ledi Sayadaw bemerkt in seinem kompe-
tenten, in Pali verfassten Essay bezlglich des Yamaka (Landana-Pali-Devi-
Puccha-Vissajjana; siehe Anhang in der Ausgabe der Pali-Text-Society): , die
Ausdrucke (eka-mala, malaka, eka-milaka, mala-milaka und eka-mdala-
milaka) haben alle dieselbe Bedeutung, nur der Begriff ist unterschiedlich
(... sabbam-etam ekattham, vyafjanam-eva nanam).”

Die gleichen zwdlf Fragen werden weiterhin wiederholt mit Bezug auf ,,un-
heilsam” (akusala), dann mit Bezug auf ,neutral” (avydkata), und dann mit
Bezugnahme auf ,geistig” (nama), so dass wir, wenn tatsachlich im Detail
ausgefihrt, 48 Paare von Fragen bezlglich des Ausdrucks ,,Wurzel” hatten.
Danach folgen neun weitere solcher Kapitel, jedes mit 48 analogen Paaren
von Fragen betreffs Synonymen von ,Wurzel“, aber nur in Schlagworten an-
gedeutet, namlich: Wurzel-Bedingung — Ursache — Ursprung — Sprielen —
Aufsteigen — Nadhrstoff — Objekt — Bedingung — Entstehung (Genesis), so dass
wir zehn Kapitel mit insgesamt 480 Fragenpaaren erhalten.

(1) Erkldrungen

1. (a) Sind alle heilsamen Phdnomene heilsame Wurzeln? — Nein, es sind nur
drei (heilsame Phanomene), welche heilsame Wurzeln sind (s.0.); die iib-
rigen heilsamen Phdnomene (wie heilsamer Sinneseindruck, Gefihl,
Wahrnehmung etc.) sind keine heilsamen Wurzeln. (b) Aber, sind alle
heilsamen Wurzeln auch heilsame Phdnomene? — Ja.

Demzufolge ist der Ausdruck ,heilsame Wurzel“ (kusala-mila) dem Aus-
druck ,heilsames Phanomen” (kusala-dhamma) untergeordnet, was durch
zwei Kreise dargestellt werden kann: [D.h., jede heilsame Wurzel ist auch
ein heilsames Phanomen, aber nicht jedes heilsame Phanomen ist auch eine
heilsame Wurzel.]
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kusala-dhamma

2. (a) Haben alle heilsamen Phdnomene (im selben Bewusstseins-Zustand)
ein und dieselbe heilsame Wurzel (d.h. Gierlosigkeit, Hasslosigkeit oder
Unverblendung)? - Ja.

,Die heilsame Wurzel des heilsamen Sinneseindrucks ist dieselbe wie dieje-
nige des damit verbundenen heilsamen Gefiihls und bei allen anderen damit
verbundenen geistigen Phanomenen.” (Kommentar.)

(b) Aber sind diejenigen Phéinomene, welche ein und dieselbe Wurzel ha-
ben, alle heilsame Phdnomene? — Nein. Z.B. von heilsamem (Bewusst-
sein) gezeugte Kérperlichkeit (als kérperliche oder sprachliche AuRerung,
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.

dieselben heilsamen
Wurzeln habend

Korper-
lichkeit von
heilsamem
Bewusstsein
gezeugt

3. (a) Haben diejenigen Phdnomene (im selben Bewusstseins-Zustand),
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, Unverblen-
dung; s. Dhs. ILA) haben dieselben Wurzeln und haben sich gegenseitig
als Wurzeln; die (ibrigen Phdnomene (wie Wahrnehmung, Gefiihl etc.)
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jedoch sind zusammen-entstehend mit den heilsamen Wurzeln, haben
die gleichen heilsamen Wurzeln, aber haben sich nicht gegenseitig als
(heilsame) Wurzeln.

dieselben
heilsamen Wurzeln
habend

sich
gegenseitig
als heilsame
Wurzel
habend

(b) Aber sind alle Phdnomene, welche sich gegenseitig als heilsame Wur-
zeln haben, heilsame Phdnomene? — Ja.

Etc. Etc.

Il. Khandha-Yamaka

(Paare von Fragen beziiglich der funf Gruppen)

A. ABGRENZUNG DER BEGRIFFE

(1) Die Aufzahlung der Fragen ist in diesem und allen folgenden Kapiteln aus-
gelassen, da alle im anschlieRenden Teil der Erklarungen angefiihrt werden.

(1) Erkldrungen

(Positive Form)

1.

(a) Ist (alles, was) rapa (genannt wird), der Kérperlichkeits-Gruppe zuge-
hérig (rdpa-khandha)? — Nein. Z.B. piya-ripa und sata-rdpa (d.h. von
erfreulicher und angenehmer ,Natur” oder ,Erscheinung”) ist rapa, aber
gehért nicht zur Kérperlichkeits-Gruppe. Die Kérperlichkeits-Gruppe
jedoch ist beides, sowohl Kérperlichkeits-Gruppe, als auch ripa.

Die Ausdriicke piya-ripa und ripa-khandha sind einander gleichwertig, und
ripa untergeordnet.
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rupa-
khandha

(b) Aber ist die Kérperlichkeits-Gruppe [identisch mit] ridpa? — Ja.

2. (a) Ist Gefiihl (vedanad) [identisch mit] der Gefiihls-Gruppe (vedana-
khandha)? — Ja. (b) Und ist die Gefiihls-Gruppe [identisch mit] Gefiihl? —
Ja.

Beide Ausdriicke sind in jeder Hinsicht identisch und gleichwertig.

vedana

vedana-
khandha

3. (a) Ist alles, was safifiG genannt wird, der Wahrnehmungs-Gruppe
(safina-khandha) zugehérig? — Nein. Z.B. ditthi-safifia (d.h. saffia im
Sinne von ,,Meinung, Ansicht”) ist safifia, aber gehért nicht zur Wahr-
nehmungs-Gruppe. Die Wahrnehmungs-Gruppe jedoch ist beides, so-
wohl safifia als auch safifia-khandha. (b) Aber ist alles, was zur Wahrneh-
mungs-Gruppe gehért, auch safifia? —Ja.

Die Ausdriicke ditthi-safifia und safifia-khandha sind gleichwertig zueinan-
der und saifa untergeordnet.
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ditthi-

sanfa

4. (a)Istalles, was Formationen/Gestaltungen (sankhara) genannt wird, zu-
gleich Geistesformations-Gruppe (sankhara-khandha)? — Nein. Z.B. sind
alle Formationen aufler der Geistesformations-Gruppe (wie Gefihl,
Wahrnehmung, Bewusstsein, etc. oder kérperliche AuRerungen) Forma-
tionen, aber gehéren nicht zur Geistesformations-Gruppe. Die Geistes-
formations-Gruppe jedoch ist beides, sowohl Formation als auch Geistes-
formations-Gruppe. (b) Aber ist alles, was Geistesformations-Gruppe
genannt wird, auch Formation? — Ja.

sankhara-
khandha

5. (a) Ist alles, was Bewusstsein heifSt, der Bewusstseins-Gruppe zugehdrig?
—Ja. (b) Und ist die gesamte Bewusstseins-Gruppe auch Bewusstsein? —

Ja.

Die beiden Begriffe sind identisch.
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(Negative Form)

1. (a) Gehdrt alles, was nicht rapa ist, nicht zur Kérperlichkeits-Gruppe? —
Nein,** es gehért nicht zur Kérperlichkeits-Gruppe. (b) Und ist alles, was
nicht zur Kérperlichkeits-Gruppe gehért, auch nicht ripa? —Piya-ripa etc.
(s.0.) ist rdpa, aber gehért nicht zur Kérperlichkeits-Gruppe.

(Allgemeine und spezifische Begriffe in positiver Form)

1. (a) Ist alles, was ripa genannt wird, der Kérperlichkeits-Gruppe zuge-
hérig? — Antwort wie I1.1.(a). (b) Stimmen alle ,,Gruppen” (khandha)
genannten Dinge mit der Gefiihls-Gruppe (iberein? — Nein, die Gefiihls-
Gruppe ist eine Gruppe und stimmt mit der Gefiihls-Gruppe (iberein; die
librigen Gruppen jedoch sind Gruppen, aber stimmen nicht mit der
Gefiihls-Gruppe iiberein.

vedana-
khandha

In (2) — (4) werden unter (a) die Fragen und Antworten von |. wiederholt;
unter (b) sind Wahrnehmung, Geistesformationen und Bewusstsein anstelle
von Geflihl eingesetzt.

In (5) — (20) folgen vier analoge Tetraden beginnend mit den vier Gbrigen
Gruppen; z.B.:

5. (a) Ist Gefiihl die Gefiihls-Gruppe? — Ja. (b) Sind die Gruppen die Kérper-
lichkeits-Gruppe? — Antwort analog 1. (b)

14 [FuBnote im Original] In Pali steht hier dmanta = Ja. In den meisten asiatischen Sprachen wird
die Bejahung verwendet, um eine negative Frage zu beantworten, z.B. ,Bist du nicht krank?“
,Ja (ich bin nicht krank).” [Anm. Hrsg.: Also in etwa: ,So ist es”.]
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(Allgemeine und spezifische Begriffe in negativer Form)

1. (a) Ist das, was nicht rapa ist, nicht zur Kérperlichkeits-Gruppe gehérig?
— Nein, ist es nicht. (b) Und sind diejenigen Dinge, welche keine Gruppe
sind, nicht mit der Gefiihls-Gruppe identisch? — Nein, sind sie nicht.

Das Verfahren von (5) — (20) entspricht der ,positiven Form“, mit den ent-
sprechenden Anderungen.

Nun folgen zwei weitere Sets von paarweisen Fragen. Das erste Set:
(Positive Form)

1. (a)Ist ripa eine Gruppe? —Ja. (b) Aber sind die Gruppen identisch mit der
Kérperlichkeits-Gruppe? — (Nein), die Kérperlichkeits-Gruppe ist sowohl
eine Gruppe, als auch die Kérperlichkeits-Gruppe; aber die (ibrigen
Gruppen sind zwar Gruppen, aber nicht identisch mit der Kérperlichkeits-
Gruppe.

In den Fragen (2) bis (5) werden die verbleibenden vier Gruppen in dersel-
ben Weise behandelt.

(Negative Form)

6. (a) Ist alles, was nicht rapa ist, auch keine Gruppe? — Alle tibrigen Grup-
pen abgesehen von rapa (d.h. die vier geistigen Gruppen) sind nicht ripa,
aber sind Gruppen. Abgesehen von ripa und den anderen Gruppen sind
die verbleibenden Dinge (z.B. Nibbana) weder ripa noch Gruppen. (b)
Sind solche Phénomene, welche keine Gruppe sind, auch nicht der Kér-
perlichkeits-Gruppe zugehdrig? — Nein, sind sie nicht.

keine . keine
Daseins- Daseins-

gruppen . gruppen

In (7) bis (10) werden die Ubrigen vier Gruppen entsprechend behandelt.
Das zweite Set von Fragen beginnt wie folgt:
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(Positive Form)

1. (a) Ist rdpa eine Gruppe? — Ja. (b) Sind alle Gruppen mit der Gefiihls-
Gruppe identisch? — (Nein), die Gefiihlsgruppe ist eine Gruppe und mit
der Gefiihlsgruppe identisch, aber die librigen Gruppen sind zwar Grup-
pen, aber nicht mit der Gefiihls-Gruppe identisch.

2. (a) Ist rapa eine Gruppe? — Ja. (b) Sind alle Gruppen mit der Wahrneh-
mungs-Gruppe identisch? (Antwort wie 1.b)

Fragen (2) — (4) mit den Ubrigen vier Gruppen; (5) — (20): beginnend bei (a)
mit Gefiihl etc.

(Negative Form)

1. (a) Ist alles, was nicht riipa ist, auch keine Gruppe? — (Antwort siehe
oben) (b) Und sind diejenigen Dinge, welche keine Gruppe sind, auch
nicht der Gefiihls-Gruppe zugehérig? — Nein, sind sie nicht.

Etc. Etc.

B. PROZESS

Um die Fragen und Antworten dieses Abschnitts zu verstehen, werden die
folgenden Bemerkungen hilfreich sein. Die Fragen sind folgendermalen for-
muliert:

1. Mit Bezug auf den Ort:

Die Korperlichkeits-Gruppe bezieht sich auf alle Ebenen der Existenz, aulRer
der unkérperlichen Ebene (ardpa). Die vier geistigen Gruppen (Gefihl,
Wahrnehmung etc.) gelten in allen Spharen der Existenz, auBer in der
Sphéare der Unbewussten Wesen (asafifia-satta). Daher werden die Fragen,
ob in der unkdrperlichen Ebene die Korperlichkeits-Gruppe entsteht, ent-
standen ist oder entstehen wird, bzw. vergeht, vergangen ist oder vergehen
wird allesamt negativ beantwortet. Dasselbe gilt bezliglich der Fragen tber
die vier geistigen Gruppen mit Bezug auf die Unbewussten Wesen.

2. Mit Bezug auf Person:

Die Fragen, ob die Koérperlichkeits-Gruppe etc. einstmals (in der langen
Dauer des Samsara) entstanden sind oder aufhéren, mit Bezug auf ein We-
sen, werden alle in positiver Form beantwortet; selbst im Falle derjenigen
(Wesen), welche jetzt Formlose oder Unbewusste Wesen sind. — Die Fragen,
ob die Korperlichkeits-Gruppe etc. jemals wieder entstehen oder vergehen
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wird, lassen sich nicht auf die Heiligen (Ariya) anwenden, welche in der un-
korperlichen Sphare leben. Und fiir diejenigen Wesen der unkdrperlichen
Sphare, welche ihre letzte Existenz erreicht haben, entstehen sogar die Ge-
flhls-Gruppe etc. kein weiteres mal. Fir all diejenigen, welche unmittelbar
in das endgiiltige Nibbana eintreten, wird keine der fiinf Gruppen jemals
wieder entstehen oder vergehen. Fur die unkorperlichen Wesen entstehen
zum Zeitpunkt des Wiedergeburt-Bewusstseins die Gefiihls-Gruppe etc.,
aber sie enden nicht (in diesem Moment des Entstehens); oder, genau in
dem Augenblick der Auflésung des Todes-Bewusstseins enden die Gefiihls-
Gruppe etc., aber sie entstehen nicht (in diesem Moment). Flur die Unbe-
wussten Wesen entsteht die Korperlichkeits-Gruppe im Moment der Ge-
burt, und endet nicht (in diesem Moment); zum Zeitpunkt der Auflésung
ihrer Korperlichkeit beim Tod endet ihre Korperlichkeit, aber entsteht nicht
(in diesem Moment). Beim Wiedergeburts-Moment der Wesen mit den funf
Gruppen (wie Menschen etc.) entstehen Korperlichkeit und die anderen
Gruppen, aber sie enden nicht (in diesem Moment, sondern zu einem spa-
teren Zeitpunkt); im Moment ihrer Todes-Bewusstseins enden die flinf
Gruppen und entstehen nicht in diesem Moment.

3. Im Abschnitt Uber ,Personen und Orte” finden die Fragen, ob die Korper-
lichkeits-Gruppe, Geflihls-Gruppe etc. einstmals entstanden sind, oder fir
ein Wesen zum Zeitpunkt seiner Geburt in der betreffenden Welt entstehen
werden, keine Anwendung innerhalb der ,Reinen Gefilde” (suddhavasa),
dem Ort, an dem lediglich ein Anagamin wiedergeboren wird — da kein We-
sen dort zweimal in ein und derselben Ebene (der fiinf dort bestehenden
Ebenen) wiedergeboren wird.

Ich gebe nun einen Umriss aller Fragen-Paare.
(1) Entstehung

1. Wem
2. Wo
3. Wem und wo

die Kérperlichkeits-Gruppe entsteht, entsteht
dort auch die Gefiihls-Gruppe? (& umgekehrt)

4.-6. ... entstanden ist, entstand ...?
7.-9. ... entstehen wird, wird ... entstehen?

10.-15. ... die Kérperlichkeits-/Gefiihls-Gruppe entsteht, entstand die Ge-
fiihls-/Wahrnehmungs-Gruppe?

16.-21. ... die Kérperlichkeits-/Gefiihls-Gruppe entsteht, wird die Gefiihls-
/Wahrnehmungs-Gruppe entstehen?
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22.-27. ... die Kérperlichkeits-/Gefiihls-Gruppe entstand, wird die Gefiihls-
/Wahrnehmungs-Gruppe entstehen?

Jedes der obigen (dreifachen bzw. sechsfachen) Fragen-Paare ist gefolgt von
denselben Fragen in negativer Form, z.B.:

Wem die Kérperlichkeits-Gruppe nicht entsteht, entsteht dort auch nicht
die Gefiihls-Gruppe? etc.

Auf diese Weise erhalt man insgesamt 54 Frage-Paare.
(ll) Beendigung

Anstelle von ,,entstehen” ist ,,enden” zu lesen.

(1) Entstehung und Beendigung

Anstelle des zweiten ,entstehen” wird ,, aufh6ren/zu Ende kommen“ gele-
sen, und eine weitere Triade von Frage-Paaren (wie 13-15) wird nach jeder
Triade eingefiihrt. Hier folgen einige Antworten zur Veranschaulichung:

(Positive Form)

1. (a) Entsteht bei jedem, bei dem die Kérperlichkeits-Gruppe ent-
steht, auch die Gefiihls-Gruppe? — (Nein, z.B.) wer als unbewusstes
Wesen (asafifia-satta) wiedergeboren wird, dem entsteht die Kérper-
lichkeits-Gruppe, aber nicht die Gefiihls-Gruppe; aber bei den mit den
fiinf Gruppen geborenen entsteht die Kérperlichkeits-Gruppe sowie
die Gefiihls-Gruppe.

(b) Aber entsteht die Kérperlichkeits-Gruppe bei jedem, bei dem die
Gefiihls-Gruppe entsteht? — (Nein, z.B.) bei denjenigen, welche in der
unkérperlichen Sphdre (ardpdavacara) wiedergeboren werden, ent-
steht die Gefiihls-Gruppe, aber nicht die Kérperlichkeits-Gruppe; aber
bei den mit den fiinf Gruppen geborenen entsteht sowohl die Gefiihls-
Gruppe als auch die Kérperlichkeits-Gruppe.

(Negative Form)

1. (a) Entsteht bei jedem, bei dem die Kérperlichkeits-Gruppe nicht
entsteht, auch nicht die Gefiihls-Gruppe? — (Nein, z.B.) bei den in der
unkdérperlichen Sphdre wiedergeborenen (Wesen) entsteht die Kér-
perlichkeits-Gruppe nicht, nicht aber entsteht die Gefiihls-Gruppe
nicht (d.h. sie entsteht); fiir all diejenigen jedoch, welche von dort ver-
scheiden, entsteht (zum Zeitpunkt des Todes) weder die Kérperlich-
keits-Gruppe, noch die Gefiihls-Gruppe.
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(Positive Form)

Endet fiir jeden, fiir den die Kérperlichkeits-Gruppe endet, auch die
Gefiihls-Gruppe? — (Nein, z.B.) beim Verscheiden eines Unbewussten
Wesens endet die Kérperlichkeits-Gruppe, nicht aber eine Gefiihls-
Gruppe (da es in diesem Daseins-Zustand keine solche Gruppe gibt);
beim Verscheiden der mit den fiinf Gruppen ausgestatteten Wesen
jedoch enden beide, die Kérperlichkeits-Gruppe sowie die Gefiihls-
Gruppe.

Etc.
C. DURCHDRINGUNG

Mit ,,Durchdringung” (parififia) ist die durchdringende Einsicht zum Zeit-
punkt des Eintritts in eine der vier Stufen der Heiligkeit gemeint. Die Fragen
sind analog wie bei B. (1); anstelle von ,entstehen” wird jedoch ,,durchdrin-
gen” gelesen etc., und es fehlen die Fragen 13-15, 19-21 und 25-27.

1. (a) Durchdringt jeder, der die Kérperlichkeits-Gruppe durchdringt,
auch die Gefiihls-Gruppe? — Ja. (b) Und durchdringt jeder, der die Ge-
fiihls-Gruppe durchdringt, (auch) die Kérperlichkeits-Gruppe? — Ja.

Der Rest folgt exakt derselben Methode wie in B (1).

Ill. Ayatana-Yamaka
(Paare von Fragen beziiglich der 12 Grundlagen)

Zu den 12 Grundlagen siehe Vibh. II.
A. ABGRENZUNG DER BEGRIFFE

(1) Aufzdhlung der Fragen

(1) Erkldrungen

(Positive Form)

(a) Bezieht sich alles, was ,,Auge” genannt wird, auf die Augen-Grund-
lage (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 bei-
des, sowohl Auge als auch Augen-Grundlage. (b) Aber ist die Augen-
Grundlage (immer auch) ,Auge”? — Ja.
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Die Begriffe ,,Augen-Grundlage®, ,Weisheits-Auge” und ,,Himmlisches Auge”
sind gleichwertig, aber dem Begriff ,Auge” untergeordnet.

Himm-
lisches
Auge

Es folgen dhnliche Erklarungen mit Bezug auf die anderen elf Grundlagen.
(Negative Form)

(a) Ist das, was nicht ,Auge” ist, auch nicht ,Augen-Grundlage“? —
(Nein, es ist nicht Augen-Grundlage.) — (b) Ist das, was nicht Augen-
Grundlage ist, auch nicht ,Auge“? — (Nein, das ist nicht der Fall, denn)
das Himmlische Auge und das Weisheits-Auge werden , Auge” ge-
nannt, 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 (ibrig
ist weder Auge, noch Augen-Grundlage.

Etc.
(Allgemeine und spezifische Begriffe in positiver Form)

(a) Ist alles, was ,,Auge” genannt wird, die Augen-Grundlage? — (Nein,
2.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 die Ohren-
Grundlage? ...

Etc. Etc.
B. PROZESS
Einleitende Bemerkungen

Mit Bezug auf Person(en):
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Bei allen Wesen sind — auf lange Sicht des Samsara gesehen —alle 12 Grund-
lagen einmal entstanden. Bei Wesen in ihrer letzten Existenz (vor dem Ein-
tritt ins endgultige Nibbana) wird in der Zukunft keine Grundlage entstehen,
aber alle Grundlagen werden enden. Bei den Ariyas (s.0.) in der unkorperli-
chen Sphare (ardpa) werden zehn Grundlagen nicht mehr entstehen (die
flnf Sinnesorgane und ihre Objekte) und werden in der Zukunft nicht mehr
wieder enden. Bei den Ariyas (Anagamin) in der feinkorperlichen Sphéare
werden Nase, Zunge und Korper sowie die ihnen entsprechenden Objekte
nicht mehr entstehen und in der Zukunft nicht mehr enden.

In diesem Yamaka beziehen sich ,entstehen” und ,,enden” auf Geburt und
Tod in der gegenwartigen Existenz; ,entstanden” und ,beendet” auf eine
vergangene Existenz; ,werden entstehen” und ,,werden enden” auf eine zu-
kiinftige Existenz.

Mit Bezug auf den Ort:

In der unkorperlichen Sphare (ardpa) gibt es lediglich zwei Grundlagen: die
Geist-Grundlage und die Geist-Objekt-Grundlage (mandayatana und dham-
mayatana). In der Sphare der Unbewussten Wesen (asaffia-satta) kommen
nur die Form-Grundlage (Seh-Objekt) und die kérperliche Geist-Objekt-
Grundlage vor. In der feinkérperlichen Sphare bestehen sechs Grundlagen:
Auge, Ohr, Geist und die entsprechenden Objekte. In der Sinnes-Welt kom-
men alle 12 Grundlagen vor. (Vgl. Vibh. II)

Ich fiihre im Folgenden ein paar hier und da ausgewahlte Fragen und Ant-
worten an:

(Person)

(a) Entsteht fiir jeden, fiir den die Augen-Grundlage entsteht, auch die
Seh-Objekt-Grundlage? — Ja. (b) Aber, entsteht fiir jeden, fiir den die
Seh-Objekt-Grundlage entsteht, auch die Augen-Grundlage? — (Nein,
2.B.) fiir diejenigen, die mit riipa aber ohne Auge (d.h. die Blinden so-
wie die unbewussten Wesen) wiedergeboren werden, entsteht die
Seh-Objekt-Grundlage (rapdyatana), aber nicht die Augen-Grund-
lage. Etc.

(a) Entsteht fiir jeden, fiir den die Nasen-Grundlage entsteht, auch die
Seh-Objekt-Grundlage? — Ja. (b) Aber, entsteht fiir jeden fiir den die
Seh-Objekt-Grundlage entsteht, auch die Nasen-Grundlage? — (Nein,
2.B.) fiir diejenigen welche mit ripa, aber ohne Nase wiedergeboren
werden, entsteht die Seh-Objekt-Grundlage, aber nicht die Nasen-
Grundlage. Etc.
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Entsteht fiir jeden, fiir den die Geist-Objekt-Grundlage entsteht, auch
die Geist-Grundlage? — (Nein, z.B.) fiir diejenigen, welche als Unbe-
wusste (acittaka) Wesen wiedergeboren werden, entsteht die (kor-
perliche) Geist-Objekt-Grundlage (dhammayatana), aber nicht die
Geist-Grundlage (mandyatana).

Das Geist-Objekt (dhamma) kann ein rein kérperliches Phanomen sein (s.
Vibh. 11).

(Ort)

(a) Wo immer die Augen-Grundlage entsteht, entsteht dort auch die
Ohr-Grundlage? — Ja. (b) Und wo immer die Ohr-Grundlage entsteht,
entsteht dort auch die Augen-Grundlage? — Ja.

Wo immer die Augen-Grundlage entsteht, entsteht dort auch die Na-
sen-Grundlage? — (Nein, z.B.) in der feinkérperlichen Sphdre entsteht
die Augen-Grundlage, aber die Nasen-Grundlage entsteht nicht.

Ist fiir jeden, fiir den die Augen-Grundlage entstanden ist, auch die
Ohr-Grundlage entstanden (und umgekehrt)? — Ja.

(Person und Ort)

Ist fiir jeden und tiberall wo die Geist-Grundlage nicht entstanden ist,
ist dort fiir den und an diesem Ort auch nicht die Seh-Objekt-Grund-
lage entstanden? — (Nein, nicht in jedem Fall; z.B.) fiir die Unbewuss-
ten Wesen (asaffia-satta) ist die Geist-Grundlage nicht an diesem Ort
entstanden, aber die Seh-Objekt-Grundlage ist entstanden (s.0.); und
fiir die Wesen in den Reinen Gefilden (suddhdavasa) hingegen sind we-
der die Geist-Grundlage noch die Seh-Objekt-Grundlage (in der Ver-
gangenbheit) in dieser Welt entstanden.

Anagamin werden nur einmal in den Reinen Gefilden wiedergeboren, bevor
sie Nibbana erlangen. Sie hatten daher keine vorhergehende Geburt an
diesem Ort.

(Person)

Wird fiir jeden, fiir den die Augen-Grundlage entstehen wird, auch die
Nasen-Grundlage entstehen? — (Nein, z.B.) fiir diejenigen, welche,
nachdem sie in der feinkérperlichen Sphdre (ripavacara) wiederge-
boren worden sind, das Nibbana erreichen werden, fiir solche wird die
Augen-Grundlage entstehen, aber nicht die Nasen-Grundlage; fiir die
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anderen jedoch werden beide, Augen-Grundlage sowie Nasen-Grund-
lage entstehen.

C. DURCHDRINGUNG

Exakt dasselbe Verfahren wie im Khandha-Yamaka (C), aber 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 dieselben wie sie im Kapitel
Indriya-Yamaka (X) gegeben werden.

IV. Dhatu-Yamaka

(Paare von Fragen beziiglich der 18 Elemente)

In allen drei Teilen (A, B, C) werden die zwolf Elemente — Auge, Ohr, Nase,
Zunge, Korper, Geist und die dazugehdrigen sechs Objekte — mit exakt den-
selben Worten erklart wie im Ayatana-Yamaka (lIl) und Indriya-Yamaka (X).

Seh-Bewusstsein (cakkhu-vifinana) etc. und ,Seh-Bewusstseins-Element”

(cakkhu-vififiana-dhatu) etc. gelten als vollig identische Ausdriicke.

V. Sacca-Yamaka
(Paare von Fragen bezlglich der Vier Edlen Wahrheiten)

A. ABGRENZUNG DER BEGRIFFE

(a) Bezieht sich alles, was dukkha (hier: leidvolles Geflihl) genannt
wird, auf die dukkha-Wahrheit (Wahrheit vom Leiden)? —Ja. (b) Aber
bezieht sich die dukkha-Wahrheit immer auf dukkha (leidvolles Ge-
fahl)? — (Nein, z.B.) abgesehen vom kérperlichen und geistigen Leiden
(Gefuhl) ist die restliche dukkha-Wahrheit zwar dukkha-Wahrheit,
aber nicht dukkha (leidvolles Gefiihl).

Kérperliches und geistiges Leiden (leidvolles Gefiihl) jedoch ist beides,
sowohl dukkha (leidvolles Gefiihl) als auch dukkha-Wahrheit.

Dukkha-Wahrheit, fir gewohnlich ,,Wahrheit vom Leiden” genannt, bezieht
sich nicht nur auf gegenwartiges leidvolles Gefiihl (welches ebenfalls dukkha
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genannt wird), sondern lehrt, dass aufgrund der GesetzmaRigkeit der Unbe-
standigkeit und Veranderung alle Phanomene des Daseins, sogar auf den
hochsten Stadien der Seligkeit und Freude, unbefriedigend sind, und in sich
selbst die Keime fiir Leid und Elend tragen.

Dukkha-
Wahrheit

dukkha-
Gefiihl

Mit Bezug auf die drei verbleibenden Wahrheiten wird gesagt, dass sich die
Ausdriicke ,,Ursprung”, ,,Ende” und ,Pfad” nicht notwendigerweise immer
auf die zweite, dritte und vierte Edle Wahrheit beziehen. Die ,,Wahrheit vom
Ursprung (des Leidens)” bezieht sich dem Abhidhamma zufolge nur auf das
,Begehren” (tanhad), die ,,Wahrheit vom Ende (des Leidens)” auf das Ende
des Begehrens, und die ,Wahrheit vom Pfad (der zum Ende des Leidens
fahrt)“ auf den Edlen (Achtfachen) Pfad, der zur endgiiltigen Erlosung fuhrt.

Das Verfahren, dem dabei gefolgt wird, ist dasselbe wie im Khandha-
Yamaka.

B. PROZESS

(a) Entsteht fiir jeden, fiir den die Wahrheit von dukkha entsteht, auch
die Wahrheit vom Ursprung (des Leidens)? — (Nein, z.B.) fiir all die-
jenigen, welche wiedergeboren werden, entsteht im Laufe des Da-
seins im Moment des Entstehens eines nicht mit Begehren (Wahrheit
des Ursprungs) verbundenen Bewusstseins die Wahrheit von dukkha,
aber nicht die Wahrheit vom Ursprung; beim Erscheinen des Begeh-
rens jedoch entstehen beide, die Wahrheit von dukkha und die Wahr-
heit vom Ursprung [des Leidens].

(b) Aber entsteht fiir jeden, fiir den die Wahrheit vom Ursprung [des
Leidens] entsteht, auch die Wahrheit von dukkha? — Ja.

Das ist so, weil auch das Begehren zusammen mit allen anderen geistigen
Phianomenen Gegenstand der Wahrheit von dukkha ist. Die lbrigen Inhalte
dieses Abschnitts konnen wie folgt zusammengefasst werden:

147



In der unkorperlichen (ardpa) Sphare und beim Entstehen eines der (iber-
weltlichen (lokuttara) Pfade bleibt die Wahrheit vom Pfad bestehen, nicht
aber die Wahrheit von dukkha. Unter den Unbewussten Wesen (asafifia-
satta) existiert die Wahrheit von dukkha, aber nicht die Wahrheit von der
Entstehung und die Wahrheit vom Pfad. In den Welten der Wesen mit vier
und finf Gruppen gelten die Wahrheit vom Leiden, die Wahrheit vom Ur-
sprung und die Wahrheit vom Pfad. In den vier niederen Welten (apaya)
gelten die Wahrheiten von dukkha und der Ursprung, aber nicht die Wahr-
heit vom Pfad.

Die Wahrheit vom Ende des Leidens (nibbana) wird in diesem Kapitel nicht
angefihrt, da kein Entstehen oder Ende derselben moglich ist.

C. DURCHDRINGUNG

(Gegenwart)

1. Uberwindet derjenige, welcher die Wahrheit von dukkha durch-
dringt, (in diesem Moment) auch die Wahrheit vom Ursprung (und
umgekehrt)? — Ja.

2. Uberwindet derjenige, welcher die Wahrheit von dukkha nicht
durchdringt, auch nicht die Wahrheit vom Ursprung (und umge-
kehrt)? — Nein, tut er nicht.

(Vergangenheit)

3. Hat derjenige, welcher die Wahrheit von dukkha durchdrungen hat,
(in diesem Moment) die Wahrheit vom Ursprung bewdltigt (und um-
gekehrt)? —Ja.

4. Hat derjenige, welcher die Wahrheit von dukkha nicht durchdrun-
gen hat, auch nicht die Wahrheit vom Ursprung des Leidens durch-
drungen (und umgekehrt)? — Nein, hat er nicht.

(Zukunft)

5.-6. Hier folgen die positiven und negativen Formen der Fragen mit Bezug
auf die Zukunft. Dann folgt:

(Gegenwart und Vergangenheit)

7.-8. Hat derjenige, welcher (in diesem Moment) die Wahrheit von
dukkha durchdringt, die Wahrheit von dukkha (bereits) durchdrun-
gen? — Nein. Etc.
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Dann wird dasselbe Fragenpaar in positiver sowohl wie negativer Form mit
Bezug auf Gegenwart und Zukunft wiederholt, und dann mit Bezug auf Ver-
gangenheit und Zukunft.

VI. Sankhara-Yamaka
(Paare von Fragen mit Bezug auf die 3 Gestaltungen)

Es gibt drei Arten von Formationen/Gestaltungen (sankhara): kaya-
sankhara (hier: Korper-Gestaltung), vaci-sankhara (hier: Sprach-
Gestaltung) und citta-sankhara (Geist-Gestaltung, geistige Begleit-
faktoren). Ein- und Ausatmung bilden die Kérper-Gestaltung, Ge-
danken-Fassen (vitakka) und Diskursives Denken (vicara) die Sprach-
Gestaltung (innerhalb des Geistes [als innerer Dialog]); Wahrneh-
mung und Gefiihl die Geist-Gestaltung. Mit Ausnahme von Gedan-
ken-Fassen und Diskursivem Denken, welche Sprach-Gestaltungen
sind, bilden alle mit dem Geist kombinierten Phéinomene (aber nicht
der Geist selbst) die Geist-Gestaltung.

A. ABGRENZUNG DER BEGRIFFE

Ist der Kérper (kdaya) die Kérper-Gestaltung (kaya-sankhara)? — Nein.
—Ist Kérper-Gestaltung der Kérper? — Nein. — Ist Rede (vaci) die
Sprach-Gestaltung (und umgekehrt)? — Nein. — Ist Geist (Bewusstsein)
die Geist-Gestaltung (und umgekehrt)? — Nein.

Ist dasjenige, was nicht Kérper ist, also auch nicht Kérper-Gestaltung?
— Nein, denn Ein- und Ausatmung ist nicht Kérper, aber Kérper-Ge-
staltung. Mit Ausnahme des Kérpers und der Kérper-Gestaltung ist
alles Ubrige weder Kérper, noch Kérper-Gestaltung.

Die gleichen Fragen werden sowohl auf das Gegenteil angewandt, als auch
auf Sprach- und Geist-Gestaltung. Dann folgen positive und negative Fragen
mit Bezug auf allgemeine und spezifische Begriffe etc., genauso wie im
Khandha-Yamaka.

B. PROZESS
Die Inhalte dieses Abschnitts konnen wie folgt zusammengefasst werden:

Kaya-sankhara (= Ein- und Ausatmung) findet sich in der Sinnessphére, aber
nicht in der feinkorperlichen und unkérperlichen Sphare. Es findet sich in der
ersten, zweiten und dritten Vertiefung (jhana), aber nicht in der vierten.
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Vaci-sankhdra (= Gedanken-Fassen und Diskursives Denken) findet sich in
der Sinnes-, feinkorperlichen und unkérperlichen Sphare, aber nicht bei den
Unbewussten Wesen. Es besteht auch in der ersten Vertiefung (bei der vier-
fachen Einteilung), aber nicht in den anderen.

Citta-sankhara (= geistige Begleitfaktoren) finden sich in allen Welten, auRer
derjenigen der Unbewussten Wesen, und auch in allen Vertiefungen.

Kaya-sankhdra (= Atmung) ist nicht wirksam im Moment des Todes und im
Moment der Wiedergeburt (Empfangnis). Die anderen beiden Gestaltungen
gelten zu allen Zeiten.

Die in diesem Kapitel angewandte Methode ist die libliche. Der Text beginnt
so:

Entsteht fiir jeden, fiir den die Kérper-Gestaltung entsteht, (zu dieser
Zeit) auch die Sprach-Gestaltung? — (Nein, z.B.), wenn fiir diejenigen,
denen in Abwesenheit von Gedanken-Fassen und Diskursivem Denken
(d.h. in der zweiten und dritten Vertiefung) die Ein- und Ausatmung
entsteht, dann entsteht Kérper-Gestaltung, aber keine Sprach-Gestal-
tung. Wenn aber fiir jene, welche in der ersten Vertiefung verweilen,
oder welche sich in der Sinnes-Sphdéire befinden, Ein- und Ausatmung
entsteht, dann entstehen beide, sowohl Kérper-Gestaltung als auch
Sprach-Gestaltung. Etc. Etc.

C. DURCHDRINGUNG

Dieses Kapitel ist durchweg analog zu dem entsprechenden Kapitel des
Khandha-Yamaka.

VII. Anusaya-Yamaka
(Paare von Fragen bezliglich der sieben Neigungen)

Es gibt sieben Neigungen:

(1) die Neigung des sinnlichen Begehrens (kdmaraganusaya),
(2) des Argers/Widerstrebens (patighdnusaya),

(3) des Diinkels (mananusaya),

(4) der falschen Ansicht (ditthanusaya),

(5) des zZweifels (vicikicchanusaya),

(6) des Daseins-Triebs (bhava-raganusaya) und

(7) der Unwissenheit (avijjanusaya).
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Dieses Yamaka-Kapitel folgt einer anderen Vorgehensweise. Es ist in sieben
Kapitel unterteilt (vara), von denen jedes aus einem positiven und einem
negativen Abschnitt besteht; namlich:

l.
I.
.
V.
V.
VI.

VII.

Die Neigungen (anusaya-vara)

Besessen-Sein von Neigungen (sanusaya-vara)

Aufgeben der Neigungen (pajahana-vara)

Durchdringung (parififiG-vara)

Aufgegebene Neigungen (pahina-vara)

Entstehung der Neigungen (uppajjana-vara)

Die Neigungen in den verschieden Existenz-Spharen (dhdatu-vara)

(1) Die Neigungen

Diesem Kapitel gehen die folgenden erklarenden Hinweise beziiglich der
Objekte oder Orte der Entstehung der sieben Neigungen voran:

(1)

(2)

(3)

(4)

(5)
(6)

(7)

Woran hdngt die Neigung des sinnlichen Begehrens? — An den
zwei Gefiihlen (angenehm und indifferent) der Sinnes-Sphdre.

Woran Widerstreben? — Am schmerzhaften (koérperlichen oder
geistigen) Gefiihl.

Woran Diinkel? — An den zwei Gefiihlen der Sinnes-Sphdére sowie
der feinkérperlichen und unkérperlichen Sphdire.

Woran falsche Ansicht? — An allen in der Daseins-Gruppe
(sakkaya) eingeschlossenen Phdnomenen.

Woran Zweifel? — (Siehe Nr. 4)

Woran Daseins-Trieb? — An der feinkérperlichen und unkérper-
lichen Sphdre.

Woran Unwissenheit? — (Siehe Nr.4)

Positiv:

(Person)

Hier soll an die folgenden Tatsachen erinnert werden: Die Sotapanna (,in
den Strom Eingetretene”) und Sakadagamin (,,Einmal-Wiederkehrer”) ha-
ben noch funf Neigungen (d.i. Nr. 1, 2, 3, 6, 7), die Anagamin (,Nicht-
Wiederkehrer”) drei (d.i. Nr. 3, 6, 7) und die Arahat keine. Die Fragen be-
ginnen so:
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(1 & 2) (a) Haftet an jedem, an dem die Neigung des sinnlichen Be-
gehrens 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 Be-
gehrens haftet, auch die Neigung des Diinkels? — Ja. (b) Aber haftet
an jedem, an dem die Neigung des Diinkels haftet, auch die Neigung
des sinnlichen Begehrens? — Nein, z.B. an den Andagamin haftet Diin-
kel, aber kein sinnliches Begehren,; aber an den drei Individuen (Welt-
linge, Sotapanna, Sakadagamin) haften beide, sowohl sinnliches Be-
gehren als auch Diinkel.

(1 & 4) (a) Haftet an jedem, an dem die Neigung des sinnlichen Be-
gehrens haftet, auch die Neigung der falschen Ansicht? — Nein, z.B.
an zwei Individuen (Sotapanna, Sakadagamin) haftet sinnliches Be-
gehren, 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 bezlglich: 1 mit 5; 1 mit 6; 1 mit 7; danach 2
mit 3; 2 mit 4 und 5; 2 mit 6 und 7; dann 3 mit 4 und 5; 3 mit 6 und 7; dann
4 mit5;4mit6und 7; 5 mit6 und 7; 6 mit 7; dann 1 und 2 mit 3; 1 und 2 mit
4 und 5; 1 und 2 mit 6 und 7; 1 bis 3 mit 4 und 5; 1 bis 3 mit 6 und 7; 1 bis 4
mit 5; 1 bis 4 mit 6 und 7; 1 bis 5 mit 6 und 7; 1 bis 6 mit 7. Beispiel:

(1 bis 5 mit 6 und 7) Haftet an allen, an denen sinnliches Begehren,
Widerstreben, Diinkel, falsche Ansicht und Zweifel haften, auch Da-
seinstrieb und Unwissenheit? — Ja.

(Ort)

Alle sieben Neigungen bestehen in der Sinnes-, feinkérperlichen und unkor-
perlichen Sphare, mit Ausnahme der Reinen Gefilde (suddhavasa). Bewusst-
sein in Verbindung mit Widerstreben besteht nicht in der feinkdrperlichen
und der unkdrperlichen Sphéare; aber, Ledi Sayadaw zufolge, ist Wider-
streben dort noch existent (in einem latenten Zustand?). In der Welt der Un-
bewussten Wesen (asafifia-satta), bestehen die Neigungen nicht wirklich,
da es dort kein geistiges Leben gibt.

Die angewandte Methode ist genau dieselbe wie oben mit Bezug auf
,Person“, z.B.:
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Wo (an welchem Ort) die Neigung des sinnlichen Begehrens anhdngt,
hdngt dort auch die Neigung des Widerstrebens an? — Nein. (Siehe
den Anfang dieses Kapitels) Etc. Etc.

(Person und Ort)

(1 mit 4 und 5) Fiir jeden dem, und (iberall wo, die Neigung des sinn-
lichen Begehrens anhdngt, hdngt diesem und dort auch die Neigung
der falschen Ansicht und des Zweifels an? — Nein, z.B. bei zwej Indivi-
duen (Sotapanna und Sakadagamin) héngt die Neigung des sinnlichen
Begehrens an den zwei Gefiihlen [angenehm und indifferent] in der
Sinnessphdre an, aber nicht die Neigung der falschen Ansicht (da sie
bei beiden bereits (iberwunden wurde); beim Weltling jedoch hén-
gen in der Sinnes-Sphdre beide an, sowohl sinnliches Begehren als
auch falsche Ansicht. Etc. Etc.

Negativ:

Die Fragen in negativer Form folgen derselben Methode wie vorher. Sie be-
ginnen so:

Fiir wen die Neigung des sinnlichen Begehrens nicht besteht, besteht
fiir den auch nicht die Neigung des Widerstrebens? Etc. Etc.

(1) Besessen-Sein von Neigungen
Dieses Kapitel ist analog zu dem vorherigen. Es beginnt:

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.

() Aufgeben der Neigungen

(1 mit 2) Gibt jeder, der die Neigung des sinnlichen Begehrens aufgibt,
(in diesem Moment) auch die Neigung des Widerstrebens auf (und
umgekehrt)? - Ja.

(1 mit 3) Gibt jeder, der die Neigung des sinnlichen Begehrens aufgibt,
auch die Neigung des Diinkels auf? — Nein; er gibt nur den Diinkel auf,
welcher damit [dem sinnlichen Begehren] verbunden ist (aber nicht
den mit der feinkérperlichen und unkoérperlichen Sphare verbunde-
nen Diinkel).
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(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 jemandem, in dem die Neigung sinnlichen Begehrens aufgege-
ben wurde, auch die Neigung des Widerstrebens aufgegeben (und
umgekehrt)? — Ja. Etc. Etc.

(V1) Entstehung der Neigungen

Entsteht in jemandem, in dem die Neigung sinnlichen Begehrens ent-
steht, auch die Neigung des Widerstrebens (und umgekehrt)? — Ja.
Etc. Etc.

(V1) Die Neigungen in den verschiedenen Spharen der Existenz

Wie viele Neigungen entstehen fiir jemanden, der, nachdem er aus
der Sinnessphdre verschieden ist, in der Sinnessphdéire wiedergeboren
wird (oder feinkérperlichen Sphéire, oder unkérperlichen Sphdre, oder
nicht in der Sinnessphdére, oder nicht in der feinkérperlichen Sphdre
etc.), wie viele entstehen nicht, und wie viele werden abgeschnitten?

Die Antworten auf diese Fragen sind alle absolut identisch, z.B.:

Jemand, der nachdem er aus der Sinnessphdre verschieden ist (oder
feinkorperlichen Sphare etc.), in der Sinnes-Sphdre (etc.) wiederge-
boren wird, kann sieben Neigungen haben (d.i. der Weltling), oder
fiinf Neigungen (d.i. der Sotapanna und der Sakadagamin), oder drei
Neigungen (der Anagamin); aber er kann (in diesem Moment) nicht
freivon allen Neigungen sein. Vgl. (I)

VIII. Citta-Yamaka

(Paare von Fragen bezliglich des Bewusstseins)

Dieses Yamaka hat keine Abschnitte A und C, und besteht somit nur aus B —
d.h. dem Prozess des Bewusstseins — welcher hier etwas von der Ublichen
Verfahrensweise abweicht. Es ist das einzige Yamaka-Kapitel, in dem B mit

einer Aufzahlung von Fragen beginnt (uddesa-vara).

Um die Antworten auf die Fragen zu verstehen, sollten die folgenden Sach-

verhalte beriicksichtigt werden:
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Fur diejenigen, welche die Beendigung des Bewusstseins (nirodha-
samapatti) erreicht haben, sowie fiir die Unbewussten Wesen (asafifia-
satta) entsteht kein Bewusstsein, ist kein Bewusstsein entstanden und en-
det kein Bewusstsein (da es in diesen beiden Zustanden nicht existiert); es
entstand im Moment vor seinem Abbruch (vor dem Erreichen des Unbe-
wussten Zustands) und es wird (in der Zukunft erneut) entstehen, etc.

Mit Bezug auf Zeit sollten folgende Fakten ins Gedachtnis gerufen werden:

Vergangenes Bewusstsein entsteht (jetzt) nicht, ist nicht am Entstehen, ist
nicht entstanden, wird nicht entstehen, aber war einmal entstanden; es en-
det (jetzt) nicht, ist (jetzt) nicht am Enden, wird (in der Zukunft) nicht enden,
aber endete, ist beendet.

Zuklnftiges Bewusstsein war nicht entstanden, ist nicht entstanden, ent-
steht nicht, ist nicht am Entstehen, aber wird entstehen; es endet (jetzt)
nicht ... aber es wird enden.

Gegenwartiges Bewusstsein war nicht entstanden ... aber entsteht (jetzt), ist
am Entstehen; es endet (jetzt) nicht ... aber wird enden.

(a) Fir wen auch immer Bewusstsein entsteht, und nicht (in diesem
Moment) endet, wird fiir ihn Bewusstsein (spater) enden und nicht
mehr entstehen?—Nein, nur beim Entstehen des letzten Bewusstseins
(vor dem Tod des Arahat) entsteht Bewusstsein fiir solch eine Person,
endet nicht (in diesem Moment) und wird nicht mehr entstehen; beim
Entstehen von Bewusstsein in anderen Personen jedoch entsteht
Bewusstsein, endet nicht (in diesem Moment), aber wird enden und
wird wieder entstehen.

(b) Aber fiir wen Bewusstsein enden wird, und nicht mehr entsteht,
entsteht dort fiir ihn (in diesem Moment) Bewusstsein, und endet es
nicht? — Es entsteht, es endet nicht.

Im letzten Satz musste ich den Pali-Begriff amanta, ,Ja“, umschreiben, wel-
cher hier sowohl die vorangehende negative und positive Frage bejahte, und
daher nicht auf andere Weise wiedergegeben werden konnte.

Im zweiten Frage-Paar sind die positiven und die negativen Formen der Ver-
ben vertauscht.

Danach folgten Paare von Fragen mit Bezug auf Vergangenheit, Gegenwart
und Zukunft etc. mit allen moglichen Permutationen, und zwar:
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Fiir jemanden, bei dem Bewusstsein entsteht (— oder: entstand — am
Entstehen ist — entstanden ist — endet — endete — am Enden ist —
geendet ist), war dort fiir ihn Bewusstsein entstanden (— oder: ist
entstanden — wird entstehen — endet — endete — wird enden etc.)? Etc.

Danach wird die vorhergehende Methode — jedoch nur stichpunktartig — auf
Bewusstsein mit und ohne Lust, ... befreit und nicht befreit (Aufzdhlung ent-
sprechend dem Satipatthana-Sutta) angewendet und auf die Begriffe der
gesamten Abhidhamma-Matika.

IX. Dhamma-Yamaka
(Paare von Fragen bezlglich des Ausdrucks dhamma, ,,Phdnomen*®)

Dieses Yamaka besteht aus den zwei groRen Abschnitten A & B, aber es gibt
keinen Abschnitt C.

Hier gilt es sich daran zu erinnern, dass es keine lebenden Entitdten im ab-
soluten Sinne gibt, die wir als Mensch, Mann, Frau, Tier, Himmelswesen etc.
bezeichnen, sondern dass es sich dabei lediglich um Prozesse kérperlicher
und geistiger Phdanomene (dhamma) handelt, welche ununterbrochen ent-
stehen und vergehen. Insofern ist es im absoluten Sinne ebenso falsch von
guten oder schlechten ,,Menschen” zu sprechen, da alle Qualitaten sich nur
auf [ephemerische] Phanomene, aber nicht auf dauerhafte Entitaten be-
ziehen.

All diejenigen Phanomene, von denen eine vollstandige Erklarung in der
Dhammasangani gegeben wurde, werden nach ihrem karmischen Wert in
heilsame, unheilsame und neutrale Phanomene unterteilt.

A. ABGRENZUNG DER BEGRIFFE
Das Verfahren hier ist exakt dasselbe wie im Khandha-Yamaka:

(a) Bezieht sich alles, was , heilsam“ genannt wird, auf heilsame Phd-
nomene?—Ja. (b) Und werden alle heilsamen Phénomene als heilsam
bezeichnet? — Ja.

Die entsprechenden Fragen werden mit unheilsam und neutral wiederholt.

(a) Ist alles, was nicht heilsam ist, auch kein heilsames Phdnomen? —
Nein, es ist kein heilsames Phdnomen. (b) Und sind alle nicht heilsa-
men Phdnomene nicht heilsam? — Nein, sie sind nicht heilsam.

Ebenso mit unheilsamen und neutralen Phdnomenen. Etc. etc.
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B. PROZESS

Dieser Abschnitt besteht aus den (iblichen drei Teilen bezuglich Entstehung,
Vergehen, Entstehen und Vergehen. Hierzu ist anzumerken:

Nirgendwo entstehen heilsame Phanomene in ein und demselben Moment
zusammen mit unheilsamen Phdanomenen. In der feinkdrperlichen Sphare
entstehen heilsame oder unheilsame Phanomene niemals zusammen mit
neutralen Phanomenen. In der finf-Gruppen-Existenz kénnen heilsame
oder unheilsame Phdnomene gemeinsam mit neutralen Phdnomenen ent-
stehen, z.B. mit kdrperlicher oder sprachlicher AuRerung (vififiatti).

Fur diejenigen, welche die ,Verléschung des Bewusstseins” (nirodha-
samapatti) erlangt haben, und fiir die Unbewussten Wesen (asafifia-satta)
bestehen nur neutrale (korperliche) Phdnomene. In allen anderen Welten
kénnen heilsame, unheilsame und neutrale Phdnomene entstehen.

Die Antworten auf die Fragen sind in der Regel offensichtlich, oder kénnen
aus den vorherigen Bemerkungen erschlossen werden. Sie beginnen so:

Person:

1. Entstehen fiir jemanden, bei dem heilsame Phdnomene entstehen,
auch unheilsame Phdnomene (und umgekehrt)?

2. Entstehen fiir jemanden, bei dem heilsame Phdnomene entstehen,
auch neutrale Phdnomene (...)?

3. Entstehen fiir jemanden, bei dem unheilsame Phdnomene ent-
stehen, auch neutrale Phdnomene (...)?

Ort:

1.-3. Entstehen dort, wo heilsame / unheilsame Phdnomene ent-
stehen, auch unheilsame / neutrale Phénomene (...)?

Person und Ort:

1.-3. Entstehen fiir jemanden und dort, wo heilsame / unheilsame
Phdnomene entstehen, auch unheilsame / neutrale Phénomene (...)?

Danach werden die obigen Fragen in negativer Form wiederholt:

Entstehen fiir jemanden, bei dem heilsame Phdnomene nicht ent-
stehen, auch keine unheilsamen Phénomene? Etc. Etc.
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Dann folgen die Fragen — erst in positiver, dann in negativer Form — mit
Bezug auf Vergangenheit, Zukunft etc.; dann die entsprechenden Fragen
bezliglich Vergehen, sowie Entstehen und Vergehen.

X. Indriya-Yamaka

(Paare von Fragen beziiglich der 22 Fahigkeiten)

Dieses letzte Yamaka ist mit Abstand das ldngste von allen. Es besteht aus
den drei groRen Abschnitten (A, B, C) und ihren Unterteilungen mit exakt
derselben logischen Vorgehensweise wie im Khandha-Yamaka. Es beginnt
mit der Aufzahlung der 22 Fahigkeiten (s. Vibh. V).

A. ABGRENZUNG DER BEGRIFFE
(1-6) Ist alles, was ,,Auge” genannt wird, die Augen-Féhigkeit? Etc.

Die sechs Sinnes-Organe werden mit genau denselben Worten abgehandelt
wie im Ayatana-Yamaka.

(7) Ist das, was ,weiblich” genannt wird, die Weiblichkeits-Fédhigkeit
(und umgekehrt)? — Nein.

(8) Oder, ist ,mdnnlich” die Mdnnlichkeits-Fdhigkeit (und umge-
kehrt)? — Nein.

(9) Ist das, was ,Leben” genannt wird, die Lebens-Féhigkeit (und
umgekehrt)? - Ja.

Die beiden letzten Ausdriicke sind identisch. Ebenso sind ,korperliches
Wohlgefuhl“, ,korperlicher Schmerz”, , Freude” und , Traurigkeit” identisch
mit den Fahigkeiten (10-13) desselben Namens.

(14) Bezeichnet alles, was upekkha genannt wird, den Typus des mit
Indifferenz-Fdhigkeit (upekkhindriya) genannten Gefiihls? — Nein, z.B.
sind aufler der Indifferenz-Féhigkeit alle anderen Formen von upek-
kha zwar upekkha, bezeichnen aber nicht die Indifferenz-Fihigkeit;
die Indifferenz-Fdhigkeit jedoch ist beides, sowohl upekkha als auch
Indifferenz-Fihigkeit.

Der Ausdruck upekkha kann neben einer Bezeichnung fir ein rein indiffe-
rentes Geflhl (upekkha-vedana = adukkha-m-asukha vedana, enthalten im
vedana-kkhandha) auch ,,Gleichmut” des Geistes bezeichnen, welcher eine
hohe ethische Eigenschaft ist und unter der Bezeichnung tatramajjhattata
in sanikhara-kkhandha enthalten ist.
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(15-22) Die beiden Ausdriicke sind in allen diesen Fragen identisch.

Mit Bezug auf den Ausdruck adfatavin (,einer, der verstanden hat” oder
yverstanden haben®) jedoch ist Ledi Sayadaw der Meinung, dass es ein rein
konventioneller (vohara) Ausdruck ist, der nicht mit dem Begriff afifiatav-
indriya identisch sei. Die anderen Paragraphen folgen der (Gblichen
Methode.

B. PROZESS

Die drei Giberweltlichen Fahigkeiten (20-22) werden in diesem Abschnitt
nicht behandelt. Bezliglich der anderen gilt es folgendes zu erinnern:

Die Fahigkeiten ,,Weiblichkeit” und ,,Mannlichkeit” finden sich nur in der Sin-
nessphare, nicht in der feinkdrperlichen und unkérperlichen Sphare.

Die , Lebens-Fahigkeit” ist entweder physisch oder geistig. Die physische Le-
bensfahigkeit (rdpa-jivitindriya) besteht nicht in der unkérperlichen Sphére,
wahrend in der Sphare der Unbewussten Wesen (asafifia-satta) nur die phy-
sische Lebensfahigkeit vorkommt. In der Sphare der funf-Gruppen-Wesen
finden sich beide.

Die Fahigkeit ,Freude” findet sich in den gliicklichen Sphéaren der sinnlichen
Existenz (d.h. bei den Menschen und himmlischen Wesen der Sinnessphére),
und auch im Moment der Wiedergeburt und des Todes in den neun niede-
ren Brahma-Ebenen.

Die Indifferenz-Fahigkeit kommt in allen Sphéaren vor, auBer in derjenigen
der Unbewussten Wesen (asafifia-satta).

Von den finf ethischen Fahigkeiten (15-19) besteht die Weisheits-Fahigkeit
beim Todes- und Wiedergeburts-Bewusstsein begleitet von Wissen; die Fa-
higkeiten Vertrauen, Achtsamkeit, Energie und Sammlung beim Todes- und
Wiedergeburts-Bewusstsein begleitet von erhabenen Wurzel-Bedingungen.

Person:

Die Fragen und Antworten beziiglich des Prozesses der sechs Sinnesorgane
sind exakt dieselben wie im Ayatana-Yamaka.

Entsteht fiir jemanden, bei dem die Weiblichkeits-Féhigkeit entsteht,
auch die Mdnnlichkeits-Fédhigkeit (und umgekehrt)? — Nein.

Entsteht fiir jemanden, bei dem die Weiblichkeits-Fdhigkeit entsteht,
auch die Lebens-Fdhigkeit? — die Freude-Fdhigkeit? Etc. Etc.
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Danach folgen die gleichen Paragraphen beziglich der Mannlichkeits-Fahig-
keit, der Lebens-Fahigkeit etc. etc., bis hin zur Weisheits-Fahigkeit.

Ort:

Entsteht dort, wo die Augen-Féhigkeit entsteht, auch die Ohr-Fdhig-
keit (und umgekehrt)? — die Nasen-Féhigkeit? (Etc., bis zur Weisheits-
Fahigkeit)

Dieselbe Prozedur wird dann mit allen anderen verbleibenden Fahigkeiten
wiederholt, eine nach der anderen. Dann werden die ganzen Fragen erneut
gestellt — erst in der positiven, dann in der negativen Form — mit Bezug auf
Vergangenheit, Zukunft etc. Danach folgt ein dhnlicher Abschnitt beziglich
Entstehen und Vergehen.

C. DURCHDRINGUNG

Um eine angemessene Idee betreffs der Antworten auf die zahlreichen und
oftmals pedantisch oder sophistisch klingenden Fragen in diesem Kapitel zu
bekommen, kénnen die folgenden Hinweise hilfreich sein:

Alle Individuen werden in die folgenden Klassen eingeteilt:

1. Erlanger des Sotapanna-Pfades; entwickelt anadfiatafi-Aassami-
Fahigkeit
Erlanger der Sotapanna-Frucht; entwickelt afifia-Fahigkeit

Erlanger des Sakadagamin-Pfades; entwickelt afifig-Fahigkeit
Erlanger der Sakadagamin-Frucht; entwickelt afifia-Fahigkeit

Erlanger des Anagami-Pfades; entwickelt afifig-Fahigkeit
Erlanger der Anagami-Frucht; entwickelt affia-Fahigkeit
Erlanger des Arahat-Pfades; entwickelt afifig-Fahigkeit

Erlanger der Arahat-Frucht; entwickelt affigtavi-Fahigkeit
Der Arahat (nach der Verwirklichung der Frucht der Arahatschaft)
10. Der Weltling

WO NUEWwN

Bezliglich afifindriya vgl. Vibh. V.

Der Arahat (9) durchdringt die Augen-Fahigkeit nicht und wird sie nicht
durchdringen, er Gberwindet die Tribsinn-Fahigkeit nicht und wird sie nicht
Uberwinden, er entwickelt nicht die drei Gberweltlichen Fahigkeiten (20-22),
aber er hat alle diese Dinge bereits vollendet.

Der Erlanger der Arahat- Frucht (8) realisiert in dem Moment des Erlangens
die Adfigtavi-Fahigkeit, hat sie aber nicht vorher realisiert und wird sie nicht
danach realisieren. Er Uberwindet die Triibsinn-Fahigkeit nicht in diesem
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Moment und wird sie in der Zukunft nicht (iberwinden, aber hat sie bereits
vorher (beim Anagami-Pfad) Gberwunden.

Der Erlanger des Arahat-Pfades (7) entwickelt im Moment des Erlangens die
Affda-Fahigkeit, und durchdringt die Augen-Fahigkeit, aber er hat dies nicht
vorher getan, noch wird dies in der Zukunft tun. Er realisiert in diesem
Moment nicht die Affatavi-Fahigkeit und hat sie auch noch nicht realisiert,
aber er wird sie realisieren (unmittelbar danach, d.h. bei der Erlangung der

Arahat-Frucht).

Der Weltling (10), der die Pfade erlangen wird, hat die obigen Dinge noch
nicht erreicht und erreicht sie nicht (in diesem Moment), aber er wird sie in
der Zukunft erreichen.

Von den fiinf zu durchdringenden Sinnes-Fahigkeiten wird hier nur die
Augen-Fahigkeit erwdhnt, offensichtlich in Form eines Beispiels. Von den
funf Gefihls-Fahigkeiten wird nur die Trlbsinn-Fahigkeit (geistiges Leiden)
erwahnt, da sie die einzige Art von Geflihl ist, welches Giberwunden werde
kann und Gberwunden werden sollte.

,Durchdringen”, wie es im Folgenden verwendet wird, bezieht sich auf die
erste Edle Wahrheit, d.h. dass alles Gegenstand des Leidens ist; ,Uberwin-
den” bezieht sich auf die zweite Wahrheit, die Wahrheit von der Ursache
des Leidens; ,Realisieren” auf die dritte Wahrheit, Nibbana, das Ende des
Leidens; , Entwickeln” auf die vierte Wahrheit, den Edlen (ariya) Pfad, der
zum Ende des Leidens fihrt.

Durchdringt derjenige (7), der die Augen-Féhigkeit durchdringt,
[auch] die Ohr-Féhigkeit (und umgekehrt)? —Ja.

Uberwindet derjenige (7), der die Augen-Fihigkeit durchdringt, die
Triibsinn-Féhigkeit? — Nein (weil er sie bereits bei der Erlangung des
Anagami-Pfades Uberwunden hat). Aber durchdringt derjenige (5),
der die Triibsinn-Féhigkeit liberwindet, auch die Augen-Fdhigkeit? —
Nein (er wird sie nur durchdringen, wenn er den Arahat-Pfad erlangt).

Entwickelt derjenige (7), der die Augen-Féhigkeit durchdringt, die
Affdatan-fiassami-Fédhigkeit? — Nein (er hat sie bereits beim Erreichen
des Strom-Eintritts entwickelt). Die umgekehrte Frage wird auch mit
,Nein“ beantwortet, da die Durchdringung der Augen-Fahigkeit nur
auf dem Arahat-Pfad stattfindet.
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Entwickelt derjenige, der die Augen-Fdhigkeit durchdringt, die Afifia-
Fdhigkeit? — Ja. — Durchdringt derjenige, der die Afifa-Féhigkeit ent-
wickelt, die Augen-Fihigkeit? — Nein, nicht jeder, da zwei Individuen
(die Sakaddagamin und die Anagamin) die Affia-Féhigkeit entwickeln,
aber nicht die Augen-Féhigkeit durchdringen; fiir den Erlanger des

Héchsten Pfades (7) jedoch gilt beides.

Realisiert derjenige (7), der die Augen-Fdhigkeit durchdringt, die
Affidatavi-Féihigkeit? Nein (weil sie nur beim Erreichen der Arahat-
Frucht realisiert wird = 8). Etc. Etc.

Entwickelt derjenige (5), der die Triibsinn-Féhigkeit liberwindet, die

Affatan-fiassami-Fédhigkeit? — Nein. ... entwickelt er die Afifia-Fdhig-

keit? —Ja. ... realisiert er die Affiatavi-Féhigkeit? — Nein.

Entwickelt derjenige, der die Affataf-fiassami-Fdhigkeit entwickelt,
die Afifia-Fdhigkeit? — Nein. ... realisiert er die Affatavi-Féahigkeit? —
Nein.

Realisiert derjenige, der die Afifia-Féhigkeit entwickelt, die Affatavi-
Féhigkeit? — Nein. Etc. Etc.

Danach werden exakt dieselben Fragen in der negativen Form wiederholt,
gefolgt von den identischen positiven und negativen Fragen mit Bezug auf
Vergangenheit, Zukunft, Gegenwart und Vergangenheit (,,Hat derjenige, der
die Augen-Fahigkeit durchdringt, die Trlbsinn-Fahigkeit GUberwunden?”
etc.), Gegenwart und Zukunft (,Wird derjenige, der die Augen-Fahigkeit
durchdringt, die Triibsinn-Fahigkeit Gberwinden?” etc.) sowie Vergangen-
heit und Zukunft (,Wird derjenige, der die Augen-Fahigkeit durchdrungen
hat, die Tribsinn-Fahigkeit Uberwinden?” etc.).
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VIl. PATTHANA

»Das Buch der Entstehungen”

Einleitende Bemerkungen

Dieses gigantische und bedeutendste Werk des Abhidhamma-Pitaka behan-
delt die Konditionalitdt und bedingte Natur all der mannigfaltigen korper-
lichen und geistigen Phdnomene des Seins, welche in ihren Kombinationen
unter den konventionellen Namen ,Ich”, ,,Person”, ,Welt“ etc. bekannt sind,
aber im hochsten Sinne nur fllichtige Phanomene sind und nichts anderes.
Somit bietet dieses Werk eine duferst vollstandige und detaillierte Erldu-
terung des Paticca-Samuppada, des Abhdngigen Entstehens, obgleich die
Phanomene hier nicht gemaR den 12 Gliedern des Paticca-Samuppada an-
geordnet sind, sondern mit Bezugnahme auf die 24 paccaya, d.h. Bedingun-
gen, oder Weisen/Modi der Konditionalitat, wie spater gezeigt wird.

Der vollstandige Text des Werkes in der siamesischen Tipitaka-Edition um-
fasst sechs Bande mit insgesamt 3120 Seiten, wahrend der Auszug in der
Edition der Pali-Text-Society aus lediglich 549 Seiten besteht.

Das Werk beginnt mit einer Einfihrung, welche eine Aufzahlung und Er-
klarung der 24 Modi der Konditionalitat (paccaya) enthalt, welche all die
unterschiedlichen Phanomene des Seins regeln. Der Hauptteil des Werkes
besteht aus vier groRen Teilen, ndamlich:

A. ANULOMA-PATTHANA = Entstehung gemiR der positiven Methode
B. PACCANIYA-PATTHANA = Entstehung gemiR der negativen Methode

C. ANULOMA-PACCANIYA-PATTHANA = Entstehung gemiR der positiv-
negativen Methode

D. PACCANIYA-ANULOMA-PATTHANA = Entstehung gemaR der negativ-
positiven Methode

In jedem dieser vier Hauptabschnitte werden die 24 Modi der Konditionali-
tat in formaler Weise auf alle Phdnomene angewendet, welche wiederum
durch die Triaden und Dyaden der Abhidhamma-Matrix (mdtika) reprasen-
tiert werden. Jeder dieser vier Hauptteile verwendet dabei seine eigene spe-
zifische Methode — d.h. positiv, negativ etc. — in einer sechsfachen Weise:

I. Entstehung der Triaden (Tika-Patthana)
Il. Entstehung der Dyaden (Duka-Patthana)
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lll. Entstehung der Dyaden und Triaden kombiniert (Duka-Tika-
Patthana)

IV. Entstehung der Triaden und Dyaden kombiniert (Tika-Duka-
Patthana)

V. Entstehung der Triaden und Triaden kombiniert (Tika-Tika-Patthana)

VI. Entstehung der Dyaden und Dyaden kombiniert (Duka-Duka-
Patthana)

Entsprechend der Anzahl der Triaden und Dyaden besitzt Sektion | 22 Kapi-
tel, und Sektion Il hat 100 Kapitel (obwohl die Nummerierung in der Edition
der PTS-Society unbedachterweise auf 89 zusammengezogen wurde). Jedes
dieser Kapitel ist in mehrere Unterkapitel oder vara unterteilt. Jedes dieser
Unterkapitel ist wiederum in vier kleinere Abschnitte unterteilt, zustande
gebracht durch jene vierfache Methode aufgrund welcher, wie oben gezeigt
wurde, das gesamte Werk seine vier groRen Hauptteile erhilt, d.h. die posi-
tive Methode, die negative Methode, die positiv-negative Methode und die
negativ-positive Methode.

SchliefRlich ist jeder dieser vier kleineren Abschnitte durch das gesamte
Werk hindurch in Paragraphen eingeteilt, welche denjenigen der 24 Bedin-
gungen entsprechen, die den betreffenden Fall beinhalten.

Dies sind kurz gefasst die Inhalte des gesamten Werks:
VOL I. (Siamesische Edition)

Einleitung:

Aufzdhlung und Erlauterung der 24 Bedingungen

A. Positive Methode

I. Entstehung der Triaden (Tika-Patthana)
1. Die Triade ,heilsam etc.” (kusala-ttika)
i. Kapitel des ,abhéangig-Seins“ (paticca-vara)

Fragen:
a) positive Methode
b) negative Methode
c) positiv-negative Methode
d) negativ-positive Methode

Erklarungen:
a) positive Methode
b) negative Methode
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c) positiv-negative Methode
d) negativ-positive Methode

(Jede dieser vier Methoden wird in formaler Weise auf die 24 Bedingungen
angewandt und ergibt so eine entsprechende Anzahl an Paragraphen. Die
Frage-Sektion findet sich nur im ersten Kapitel.)

ii. Kapitel des ,Zusammenentstehens” (sahajata-vara)
iii. Kapitel des ,bedingt-Seins” (paccaya-vara)

iv. Kapitel des ,unterstiitzt-Seins“ (nissaya-vara)

v. Kapitel des ,,gemeinsam-Seins“ (samsattha-vara)
vi. Kapitel des ,verbunden-Seins” (sampayutta-vara)
vii. Kapitel des ,,Untersuchens” (pafiha-vara)

(Jedes dieser Kapitel hat die gleichen Unterteilungen wie 1.)

2. Die Triade der Gefiihle (vedana-ttika)

3. Die Triade ,karmagewirkt etc.” (vipaka-ttika)

4. Die Triade ,karmisch erworben etc.” (upadana-ttika)
5. Die Triade ,befleckt etc.” (sankilittha-ttika)

VOL. II.

6. Die Triade ,gedanken-gefasst” (vitakka-ttika)
(etc., insgesamt 22 Kapitel, jedes mit denselben Unterteilungen wie 1.)

VOLIIIL & IV.

Il. Entstehung der Dyaden (Duka-Patthana)
1. Die Dyade ,Wurzel und nicht-Wurzel” (hetu-duka)
2. Die Dyade ,Wurzel-besitzend, nicht Wurzel-besitzend” (sahetuka-
duka)
(etc., insgesamt 100 Kapitel)

VOL. V.

lll. Entstehung der Dyaden und Triaden kombiniert (Duka-Tika-Patthana)
(132 Kapitel)

IV. Entstehung der Triaden und Dyaden kombiniert (Tika-Duka-Patthana)
(94 Kapitel)

V. Entstehung der Triaden und Triaden kombiniert (Tika-Tika-Patthana)
(42 Kapitel)

VI. Entstehung der Dyaden und Dyaden kombiniert (Duka-Duka-Patthana)
(48 Kapitel)

(I.-VI. haben dieselben Unterteilungen wie 1.)
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VOL. VI

B. Negative Methode

C. Positiv-negative Methode

D. Negativ-positive Methode

(B, Cund D haben dieselben Kapitel und Unterkapitel wie I.)

Auf diese Weise umfasst der Hauptabschnitt A in der siamesischen Edition
flinf Bande, wahrend B, Cund D in einer verdichteten Form im sechsten und
letzten Band enthalten sind. Wenn die Inhalte dieses zweiten (B), dritten (C)
und vierten (D) Patthana mit der gleichen Fille behandelt worden waren,
wirde der Text in der siamesischen Edition nicht weniger als 14.000 Seiten
ausmachen.

Bevor wir mit der Erorterung der Inhalte des Hauptteils des Werkes begin-
nen, gebe ich dem Leser eine vollstandige Ubersetzung des duRerst wichti-
gen Einleitung-Kapitels; hier und da mit meinen eigenen Erklarungen verse-
hen und teilweise mit Zitaten aus dem Kommentar oder anderen Teilen des
Werks. Diese Einleitung besteht wie gesagt in einer Auflistung und daran
anschlieBenden Erklarung der 24 Bedingungen (paccaya), von denen alle
korperlichen und geistigen Phanomene abhéangig sind, und welche auf die
Existenz oder Entstehung all der zahlreichen in unserer gegenwartigen Ar-
beit behandelten Phdnomene angewendet werden.

EINLEITUNG - DIE 24 BEDINGUNGEN (PACCAYA)

1. Wourzel-Bedingung (hetu-paccaya)

2. Objekt-Bedingung (Grammana-paccaya)

3. Vorherrschaft-Bedingung (adhipati-paccaya)

4. Angrenzung-Bedingung (anantara-paccaya)

5. Unmittelbarkeit-Bedingung (samanantara-paccaya)
6. Zusammenentstehung-Bedingung (sahajata-paccaya)
7. Gegenseitigkeit-Bedingung (afifiamafifia-paccaya)

8. Grundlage-Bedingung (nissaya-paccaya)

9. Entscheidende-Anlass-Bedingung (upanissaya-paccaya)
10. Vorherentstehung-Bedingung (purejata-paccaya)

11. Nachherentstehung-Bedingung (pacchdjata-paccaya)
12. Wiederholung-Bedingung (dsevana-paccaya)

13. Karma-Bedingung (kamma-paccaya)

14. Karmawirkung-Bedingung (vipaka-paccaya)

15. Nahrstoff-Bedingung (ahara-paccaya)

166



16. Fahigkeit-Bedingung (indriya-paccaya)

17. Vertiefung-Bedingung (jhana-paccaya)

18. Pfad-Bedingung (magga-paccaya)

19. Verbunden-Sein-Bedingung (sampayutta-paccaya)

20. Nicht-Verbunden-Sein-Bedingung (vippayutta-paccaya)
21. Anwesenheit-Bedingung (atthi-paccaya)

22. Abwesenheit-Bedingung (natthi-paccaya)

23. Geschwunden-Sein-Bedingung (vigata-paccaya)

24. Nicht-Geschwunden-Sein-Bedingung (avigata-paccaya)

Diese 24 Bedingungen schliefen einander nicht notwendigerweise aus, wie
wir spater sehen werden. Einige sind sogar vollstandig miteinander iden-
tisch. Alle diese 24 Bedingungen kénnen dem Abhidhammattha-Sangaha
zufolge auf lediglich vier reduziert werden, namlich: Objekt (2), Anlass (9),
Karma (13) und Anwesenheit (21).

§1 Wurzel-Bedingung (hetu-paccaya)

In den Sutten wird der Begriff hetu ziemlich unscharf verwendet, meistens
im allgemeinen Sinn von ,Bedingung” oder manchmal als ,,Ursache”, wah-
rend er als Abhidhamma-Ausdruck auf die sogenannten ,Wurzeln” oder
mila beschrankt ist, d.h. Gier (lobha), Hass (dosa), Verblendung (moha),
Gierlosigkeit (alobha), Hasslosigkeit (adosa) und Unverblendung (amoha),
von denen die ersten drei karmisch unheilsam (akusala) sind, wahrend die
letzten drei entweder karmisch heilsam (kusala) oder karmisch neutral
(avyakata) sein kénnen. (Vgl. Yam. |, Dhs. Ill).

In den Kommentaren heiRt es, dass paccaya (pati + Vi ,,zuriickgehen zu/auf”,
abhangen von) die gleiche Bedeutung hat wie hetu (wie in den Sutten ver-
wendet), karana (Grund, Ursache), nidana und sambhava (Ursprung), und
dass hetu-paccaya daher so viel bedeutet wie ,ein im Sinne einer Wurzel
helfendes Phanomen”. So wie ein Baum auf seinen Wurzeln ruht und nicht
ohne sie existieren kann, ebenso ist die Existenz aller heilsamen und unheil-
samen Phanomene vollstdndig abhangig von der Gleichzeitigkeit und der
Anwesenheit der ihnen zugehérigen Wurzeln, und kdnnen in deren Abwe-
senheit nicht existieren. Im Patthdna heif3t es:

Die Wurzeln sind fiir die mit den Wurzeln verbundenen Phdnomene,
ebenso wie fiir die kérperlichen Phénomene (z.B. kdrperliche AuRe-
rung; s. Dhs. l), die dadurch hervorgerufen werden, eine Bedingung
auf die Weise einer Wurzel.
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§2 Objekt-Bedingung (Grammana-paccaya)

Die sechs Arten von Objekten (Grammana, wortlich ,Stiitze”) — d.h. Seh-
Objekt, Ton, Geruch, Geschmack, berlihrbares Objekt, Geist-Objekt — sind
fir die sechs Arten des Bewusstseins (Sehen, Hoéren etc.) eine Bedingung,
ohne welche die letzteren nicht entstehen kénnten, und durch die sie not-
wendigerweise bedingt sind. Wie es im Patthana heift:

Die Seh-Objekt-Grundlage (riipayatana; s. Vibh. 1) ist fiir das Element
,Seh-Bewusstsein®, und fiir die damit verbundenen Phédnomene
(Wahrnehmung, Geflihl, Geistes-Formationen, s. Paticca-vara in
Kusala-ttika, §4-5), eine Bedingung auf die Weise eines Objekts.
(Ebenso mit Ton, Geruch, etc.) Diese fiinf sind fiir das Geist-Element
(mano-dhatu; s. Vibh. lll) und die damit verbundenen Phédnomene
eine Bedingung auf die Weise eines Objekts. Alle Geist-Objekte sind
fiir das Geist-Bewusstseins-Element (mano-vififiana-dhatu) und die
damit verbundenen Phénomene eine Bedingung auf die Weise eines
Objekts. All jene Phdnomene (vergangen, gegenwartig oder zukinf-
tig), von denen abhéngig irgendwelche anderen Phdnomene wie Be-
wusstsein oder geistige Begleitfaktoren entstehen, sind fiir diese
spdteren Phénomene eine Bedingung auf die Weise eines Objekts.

(Zu den 6 Grundlagen siehe Vibh. Il, zu den Elementen ebendort Il)

§3 Vorherrschaft-Bedingung (adhipati-paccaya)

Es gibt vier vorherrschende Faktoren: konzentrierte Absicht (chanda), kon-
zentrierte Tatkraft (viriya), konzentriertes Bewusstsein (citta), konzentrierte
Erwagung (vimamsa).

Im Kommentar heilt es: , Die Vorherrschaft-Bedingung tritt ein, wenn ein
Phanomen anderen (gleichzeitig entstehenden Phdanomenen) durch seine
Vorherrschaft beisteht.”

Vorherrschaft der Absicht ist fiir die damit verbundenen Phénomene,
ebenso wie fiir die dadurch erzeugten kérperlichen Phdnomene, eine
Bedingung auf die Weise der Vorherrschaft. Ebenso verhdilt es sich mit
der Vorherrschaft der Tatkraft, des Bewusstseins und der Erwédgung.
Immer wenn solche Phdnomene wie Bewusstsein und geistige Be-
gleitfaktoren dadurch entstehen, dass einem (dieser vier) Phdno-
mene Vormacht eingerdumt wird, ist dieses Phdnomen fiir die ande-
ren Phdinomene eine Bedingung auf die Weise von Vorherrschaft.
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§4 Angrenzung-Bedingung (anantara-paccaya)

Kommentar: , Die Angrenzung-Bedingung tritt ein, wenn ein Phdnomen (an-
deren, unmittelbar darauffolgenden Phanomenen) durch seine Angrenzung
hilft.”

Das Element Seh-Bewusstsein und die damit verbundenen Phdno-
mene sind fiir das (unmittelbar folgende, karma-gewirkte) Geist-
Element (mano-dhatu), und fiir die damit verbundenen Phdnomene
eine Bedingung auf die Weise von Angrenzung; das Geist-Element
und die damit verbundenen Phdnomene sind fiir das (unmittelbar
folgende) Geist-Bewusstseins-Element (mano-vififiana-dhatu) und
die damit verbundenen Phdnomene eine Bedingung auf die Weise
von Angrenzung (vgl. Vibh. IIl).

Jedes (unmittelbar) vorangehende heilsame (kusala) Phdnomen ist
fiir jedes (unmittelbar) folgende heilsame Phénomen eine Bedingung
auf die Weise von Angrenzung.

Mit den heilsamen Phanomenen sind dem Kommentar zufolge die sieben
heilsamen Impulsiv-Momente (javana) gemeint, von denen jeder vorherge-
hende eine Bedingung fiir den darauffolgenden ist (s. Vibh. lll, Anmerkung).

Jedes vorangehende heilsame Phdnomen ist fiir jedes darauffolgende
karmisch neutrale (avyakata) Phdnomen eine Bedingung auf die
Weise von Angrenzung.

Jedes vorausgehende unheilsame (akusala) Phdnomen ist fiir jedes
(unmittelbar) darauffolgende unheilsame Phdnomen (javana) ... fiir
jedes darauffolgende neutrale Phénomen (Registrier-Moment) eine
Bedingung auf die Weise von Angrenzung.

Mit dem neutralen Phanomen ist den Gelehrten zufolge hier das Registrier-
Bewusstsein oder Unter-Bewusstsein (s. Vibh. Ill) gemeint, welches unmit-
telbar auf den letzten heilsamen Impulsiv-Moment folgt.

Jedes vorangehende neutrale Phénomen ist fiir jedes darauffolgende
neutrale Phdinomen eine Bedingung auf die Weise von Angrenzung.

Jedes vorangehende neutrale Phdnomen (entscheidend oder aufmer-
kend am Geist-Tor) ist fiir jedes darauffolgende heilsame, ... unheil-
same Phdnomen (javana) eine Bedingung auf die Weise von An-
grenzung.
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Diese heilsamen und unheilsamen Phanomene beziehen sich auf den ersten
Impulsiv-Moment (javana), welcher dem (karmisch neutralen) Aufmerken
am Geist-Tor (mano-dvaravajjana) folgt.

Es muss hier daran gedacht werden, dass nur die Impulsiv-Momente kar-
misch heilsam oder unheilsam sind, wahrend alle anderen Stadien innerhalb
eines Bewusstseins-Prozesses karmisch neutral sind, d.h. entweder karma-
gewirkt (vipaka) oder rein funktional (kiriya), so wie ,Aufmerken” (avajjana)
auf das Objekt am Sinnes-Tor (Tab. 70) und am Geist-Tor (Tab. 71). Vgl. Vibh.
1]

Alle jene Phdinomene, in Angrenzung zu denen irgendwelche anderen
Phdnomene wie Bewusstsein und geistige Begleitfaktoren entstehen,
alle jene Phdnomene sind fiir diese spéteren Phdinomene eine Bedin-
gung auf die Weise von Angrenzung.

§5 Unmittelbarkeit-Bedingung (samanantara-paccaya)

Diese Bedingung ist mit der vorherigen identisch und unterscheidet sich von
ihr nur dem Namen nach. Daher ist der Text an dieser Stelle eine reine Wie-
derholung des vorangehenden Paragraphen.

§6 Zusammenentstehung-Bedingung (sahajata-paccaya)

Diese Bedingung bezieht sich auf solche Phdnomene, welche zeitgleich mit
bestimmten anderen Phanomenen entstehen und die fiir die Prasenz der
letzteren (Phdnomene) daher eine unentbehrliche Bedingung auf die Weise
von Zusammen-Entstehung bilden.

Die vier geistigen Gruppen (Wahrnehmung, Geflihl, Geistes-Formati-
onen, Bewusstsein) sind fiireinander eine Bedingung auf die Weise
von Zusammen-Entstehung (oder gleichzeitiger Entstehung). Ebenso
verhdlt es sich mit den vier physischen Elementen (Festigkeit, Flussig-
keit, Hitze, Bewegung), und ebenso mit Geist und Kérperlichkeit im
Moment der Empfingnis (im Mutterleib).

Bewusstsein (citta) und geistige Begleitfaktoren (cetasika) sind fiir die
vom Geist gezeugten kérperlichen Phénomene (s. §1, Ende) eine Be-
dingung auf die Weise von Zusammen-Entstehung (aber das Umge-
kehrte ist nicht der Fall). Ebenso verhdlt es sich mit den vier physi-
schen Elementen und den daraus abgeleiteten kérperlichen Phéno-
menen (s. Dhs. Il). Die kérperlichen Phdnomene sind fiir die geistigen
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Phédnomene nur zu einem Zeitpunkt eine Bedingung auf die Weise von
Zusammen-Entstehung, nicht zu anderen Zeitpunkten.

Die letzte Aussage ist dem Kommentar zufolge im Hinblick auf die physische
Basis des Geistes zu verstehen, welche nur im Moment der Empfangnis mit
den vier geistigen Gruppen zusammen-entstehend ist.

§7 Gegenseitigkeit-Bedingung (afifiamanna-paccaya)

Alle diese untrennbar miteinander verbundenen und zusammen-entstehen-
den geistigen Phanomene, welche in §6 erwahnt werden, ebenso wie die
vier Elemente, sind ganz selbstverstandlich zur selben Zeit auch auf die
Weise von Gegenseitigkeit bedingt; so wie drei aneinander gelehnte, ste-
hende Stocke.

Die vier geistigen Gruppen sind fiireinander eine Bedingung auf die
Weise von Gegenseitigkeit. Ebenso verhdlt es sich mit den vier Ele-
menten und weiterhin mit Geistigkeit und Kérperlichkeit im Moment
der Empféingnis (s. §6).

§8 Grundlage-Bedingung (nissaya-paccaya)

Diese Bedingung bezieht sich auf ein vorher-entstandenes oder zusammen-
entstehendes Phdanomen, welches anderen Phdanomenen auf die Weise ei-
nes Fundaments oder einer Grundlage hilft; so wie Baume die Erde als ihre
Grundlage haben, oder das Olgemilde auf der Leinwand ruht.

Die vier geistigen Gruppen sind fiireinander eine Bedingung auf die
Weise von Grundlage. Ebenso verhdilt es sich mit den vier physischen
Elementen, und weiterhin mit Geistigkeit und Kérperlichkeit im Mo-
ment der Empféingnis (s. §6). Bewusstsein und geistige Begleitfakto-
ren sind fiir die vom Geist gezeugten kérperlichen Phdnomene eine
Bedingung auf die Weise von Grundlage (aber nicht umgekehrt).
Selbiges gilt fiir die physischen Elemente und die daraus abgeleitete
Kérperlichkeit (s. Dhs. 1), fiir die Augen-Grundlage (das physische
Auge) und das Element ,,Seh-Bewusstsein” und die damit verbunde-
nen Phénomene; ebenso verhalt es sich mit den anderen vier Sinnes-
organen. Dasjenige kérperliche Phdnomen, durch das unterstiitzt das
Geist-Element (mano-dhatu), und das Geist-Bewusstseins-Element
(mano-vififiana-dhatu) in Kraft treten, dieses kérperliche Phdnomen
(rapa) ist fiir das Geist-Element und das Geist-Bewusstseins-Element
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und fiir die damit verkniipften Phdnomene eine Bedingung auf die
Weise von Grundlage.

Die Worte ,, dasjenige korperliche Phdanomen...” beziehen sich auf die physi-
sche Basis des Geistes, welche in der Kommentar-Literatur die ,Herz-Grund-
lage” (hadaya-vatthu) genannt wird. Dieser Ausdruck findet sich jedoch
nicht im Abhidhamma-Pitaka.

§9 Entscheidende-Anlass-Bedingung (upanissaya-paccaya)

Ein Phdnomen, welches als solch eine Bedingung wirkt, kann niemals zusam-
men-entstehend mit dem dadurch bedingten Phdnomen sein; es wird ent-
weder der Vergangenheit oder Zukunft angehdren, oder es kann auch ein
vorgestelltes Objekt sein.

Der Kommentar sagt, dass ebenso wie starke Niedergeschlagenheit (aydsa)
,Verzweiflung” (updyasa) genannt wird, eine starke Unterstitzung (nissaya)
eine ,entscheidende Unterstitzung” (upanissaya) heilt. Upanissaya be-
zeichnet ein machtvolles Mittel oder eine Veranlassung. Insofern ist die Ent-
scheidende-Anlass-Bedingung als ein Phdanomen zu betrachten, welches als
ein machtvoller Anreiz wirkt.

Jedes vorangehende heilsame Phdnomen kann fiir jedes nachfol-
gende heilsame Phdnomen ... fiir manche (nicht unmittelbar) fol-
gende unheilsame Phdnomene ... fiir jedes nachfolgende neutrale
Phédnomen eine Bedingung auf die Weise eines Entscheidenden-
Anlasses sein. Jedes vorangehende unheilsame Phdnomen kann fiir
jedes nachfolgende unheilsame Phdnomen ... fiir manche (nicht un-
mittelbar) folgende heilsame Phénomene ... fiir jedes nachfolgende
neutrale Phéinomen eine Bedingung auf die Weise eines Entscheiden-
den-Anlasses sein. Jedes vorangehende neutrale Phdnomen kann fiir
jedes nachfolgende neutrale, heilsame oder unheilsame Phdnomen
eine Bedingung auf die Weise eines Entscheidenden-Anlasses sein.
Sogar Wetter und Nahrung kénnen eine Bedingung auf die Weise ei-
nes Entscheidenden-Anlasses sein. Auch eine Person kann eine Bedin-
gung auf die Weise eines Entscheidenden-Anlasses sein. Auch ein
Wohnort kann eine Bedingung auf die Weise eines Entscheidenden-
Anlasses sein.

Entscheidender-Anlass ist von dreierlei Art: als Objekt, als Angrenzung, als
natirliche Bedingung.
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(1) Der Entscheidende-Anlass durch ein Objekt (Grammana-upanissaya)
wird im Abschnitt Kusala-ttika (pafiha-vara: A.l.1.vii) dieses Werkes mit den
folgenden Worten erklart, welche sich nicht von der ,Vorherrschaft auf die
Weise eines Objekts” (Grammana-adhipati) unterscheiden:

Nach dem Geben von Almosen oder dem Aufsichnehmen der ethi-
schen Verhaltensregeln denkt man daran zuriick und gibt diesen Ob-
jekten dabei Vorherrschaft, oder man denkt (iber seine friiheren Ta-
ten nach und gibt ihnen dabei Vorherrschaft etc. Oder, nachdem man
sich aus dem Jhana ausgetreten ist, reflektiert man dariiber und
rdumt ihm Vorherrschaft ein etc.

Wenn nun, indem einem Objekt Vorherrschaft eingeréumt wird, Be-
wusstsein und geistige Begleitfaktoren entstehen, dann ist dieses
Objekt fiir diese Phdnomene 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 ein-
rdumt, ist es vorherrschend auf die Weise eines Objekts; und in dem
Sinne, dass es ein machtvoller Anreiz ist, wird es ein Entscheidender-
Anlass auf die Weise eines Objekts genannt.

Mit anderen Worten, wenn irgendetwas Vergangenes oder Zukinftiges, Ma-
terielles oder Geistiges, Reales oder Imaginares, Heilsames oder Unheilsa-
mes als Objekt der Erwdgung herangezogen wird, wird es ein Entscheiden-
der-Anlass, oder ein Anreiz flir das Entstehen von verschiedenen Gedanken
und Aktivitaten, welche ihrerseits heilsam oder unheilsam sein kdnnen, ent-
sprechend der Art und Weise der Erwadgung, die der bedingende Faktor ist.

(2) Der Entscheidende-Anlass durch Angrenzung (anantara-upanissaya)
wird mit denselben Worten erklart wie die ,Angrenzung-Bedingung” (§4).

(3) Der Entscheidende-Anlass auf die Weise einer natiirlichen Bedingung
(pakat-upanissaya) wird wie folgt erklart:

Durch den entscheidenden Anlass solcher Dinge wie Glaube gibt man
Almosen, beachtet die ethischen Regeln, vollzieht den Uposatha, ent-
wickelt Vertiefung oder Einsicht etc. ... Oder durch den entscheiden-
den Anlass von Sittlichkeit, Lernen, Freiziigigkeit, oder Weisheit, gibt
man Almosen etc. etc.... Somit sind diese Dinge (d.h. Glaube etc.) fiir
(das Zunehmen oder die Entwicklung von) Glauben, Sittlichkeit, Ler-
nen, Freiziigigkeit und Weisheit eine Bedingung als Entscheidender-
Anlass.
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Oder, Verlangen kann ein natirlicher oder direkter Anlass sein fiur Diebstahl;
Hass fiur Verleumdung oder Mord; Klima, Nahrung etc. fiir gute oder
schlechte Gesundheit; Freunde fiir spirituellen Fortschritt oder Verfall.

§10 Vorherentstehung-Bedingung (purejata-paccaya)

Die Seh-Grundlage (das physische Auge) ist fiir das Element Seh-
Bewusstsein und fiir die damit verbundenen Phédnomene eine Be-
dingung auf die Weise von Vorher-Entstehung. Entsprechend ist es
mit den anderen vier Sinnes-Organen.

Das bedeutet, dass es kein Seh-Bewusstsein geben kann, ohne dass vorher
das Sehorgan entstanden ist, mit Ausnahme seines ersten Erscheinens bei
der Geburt, wenn Augen-Sensitivitdt und Augen-Bewusstsein zusammen-
entstehend sind.

Dasjenige kérperliche Phdnomen, abhéngig von dem das Geist-Ele-
ment und das Geist-Bewusstseins-Element entstehen, dieses kérper-
liche Phdnomen (d.i. die physische Grundlage des Geistes) ist fiir das
Geist-Element und die damit verbundenen Phdnomene eine Bedin-
gung auf die Weise von Vorher-Entstehung; fiir das Element Geist-
Bewusstsein jedoch und die damit verbundenen Phénomene ist es zu
einer Zeit (wahrend des Lebens) eine solche Bedingung und zu einer
anderen Zeit nicht (d.h. bei der Empfangnis, wenn die physische
Grundlage des Geistes und das Geist-Bewusstsein zusammen-entste-
hend sind).

§11 Nachher-Entstehung-Bedingung (pacchdjata-paccaya)

Das nachher-entstandene Bewusstsein und die geistigen Begleitfak-
toren sind fiir diesen vorher entstanden Kérper eine Bedingung auf
die Weise von Nachher-Entstehung.

Entsprechend der Ausfiihrung des Kommentars ist dasjenige geistige Phano-
men, welches den vorher-entstandenen kdrperlichen Phdnomenen im Sinne
einer Stitze oder einer Unterstitzung hilft, eine Bedingung auf die Weise
von Nachher-Entstehung; ebenso wie der Wunsch und das Verlangen junger
Geier nach Nahrung eine Bedingung fiir die Aufrechterhaltung ihrer Korper
ist.
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§12 Wiederholung-Bedingung (asevana-paccaya)

Alle vorhergehenden heilsamen Phénomene sind fiir alle darauffol-
genden heilsamen Phédnomene eine Bedingung auf die Weise von
Wiederholung. Dasselbe ist der Fall mit unheilsamen und mit rein
funktionalen, karmisch neutralen Phdnomenen.

Die Wiederholung-Bedingung bezieht sich den Worten des Kommentars zu-
folge auf ein Phanomen, welches zur Kompetenz und Starke des nachfolgen-
den Phanomens auf die Weise von Haufigkeit oder Wiederholung beitragt,
ebenso wie es all der vorangehende Einsatz fiir das Studium etc. ist. Dem
oberen Text zufolge ist diese Bedingung dreifach; namlich auf karmisch heil-
same Weise, auf karmisch unheilsame Weise, oder durch rein funktionale
Impulsiv-Momente (javana; s. Vibh. Ill, Anmerkung).

§13 Karma-Bedingung (kamma-paccaya)

Die Karma-Bedingung besteht aus weltlichem, heilsamen oder unheilsamen
Willen (cetana), der sich in Form von heilsamen oder unheilsamen korperli-
chen, sprachlichen oder geistigen Handlungen (kamma = Skr. karma) auRert.

Diese Bedingung ist von zweierlei Art:

1. Als heilsames oder unheilsames Karma ist es eine Bedingung fir die dar-
aus entstehenden Karma-Resultate (vipdka) in diesem oder in spateren
Leben.

2. Als verbundenes Phdnomen ist es eine Zusammen-Entstehung-Bedingung
flr die anderen verbundenen Phanomene.

Im Text heillt es:

(1) Heilsames und unheilsames Karma ist fiir die (spater entstehen-
den) karma-gewirkten geistigen Gruppen, und fiir die kérperlichen
Phdnomene in Folge aufgespeicherten Karmas (katatta) eine Bedin-
gung auf die Weise von Karma.

(2) Karmischer Wille ist fiir die damit verbundenen (zusammen-ent-
stehenden) Phédnomene und fiir die dadurch erzeugten kérperlichen
Phdnomene eine Bedingung auf die Weise von Karma.

Katattad = katassa bhavena, wortlich ,dadurch, dass es getan wurde”, be-
zieht sich auf akkumuliertes heilsames oder unheilsames Karma, welches bis
jetzt noch keine Karma-Resultate bewirkt hat.
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§14 Karma-Resultat-Bedingung (vipaka-paccaya)

Karma-Resultat (vipaka) ist eine Bedingung, welche durch ihre passive Natur
die anderen verbundenen karmisch gewirkten Phdnomene in ihrer Passivi-
tat (,muhelose Ruhe”) unterstitzt. Wie es im Text heift:

Die vier geistigen Gruppen, sofern sie karma-resultierend sind, sind
fiir einander eine Bedingung auf die Weise von Karma-Resultat.

Dem Kommentar zufolge sind die vier karma-gewirkten geistigen Gruppen
auch eine Karma-Wirkung-Bedingung fiir die vom Bewusstsein produzierten
korperlichen Phanomene und fiir die physische Grundlage des Geistes.

§15 Nahrstoff-Bedingung (ahara-paccaya)

Diese Bedingung bezieht sich auf die vier Nahrstoffe — stoffliche Nahrung,
(sinnlicher oder geistiger) Eindruck (phassa), (karmischer) Wille (mano-
saficetand), Bewusstsein (vififiana) — welche im Sinne einer Stiitze oder ei-
nes Balkens die korperlichen und geistigen Phanomene unterstiitzen. Es

heildt:

Die stoffliche Nahrung ist fiir diesen Kérper eine Bedingung auf die
Weise von Ndhrstoff. Die geistigen Nahrungen (Eindruck, Wille, Be-
wusstsein) sind fiir die damit verbundenen Phdnomene und fiir die
dadurch gezeugten kérperlichen Phénomene eine Bedingung auf die
Weise von Ndhrstoff.

Im Kusala-ttika (pafiha-vara) heilt es:

Im Moment der Empfingnis sind die karma-resultierenden neutralen
Ndhrstoffe (Eindruck und Bewusstsein) fiir die damit verbundenen
Gruppen sowie fiir die karma-gezeugten kérperlichen Phénomene
eine Bedingung auf die Weise von Ndhrstoff.

§16 Fahigkeit-Bedingung (indriya-paccaya)

Diese Bedingung bezieht sich auf die zwanzig Fahigkeiten (mit Auslassung
von Nr. 7 und 8), welche in Vibh. V erklart werden. Sie sind eine Hilfe im
Sinne von Vorherrschaft (adhipati; §3). Darunter sind die fiinf physischen
Sinnes-Fahigkeiten (Auge, Ohr etc.) nur eine Bedingung flr die geistigen
Phanomene (Seh-Bewusstsein, Hor-Bewusstsein etc.), wahrend die verblei-
benden Fahigkeiten manchmal auch fiir korperliche Phdanomene eine Bedin-
gung sein kénnen.
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Die Fdhigkeit des Sehens [das Auge] ist fiir das Element Seh-Bewusst-
sein und fiir die damit verbundenen Phédnomene eine Bedingung auf
die Weise von Fihigkeit. Dasselbe ist der Fall mit den anderen vier
Sinnes-Fahigkeiten. Die physische Lebensfdhigkeit (jivitindriya) ist fiir
die durch aufgespeichertes Karma gewirkten kérperlichen Phéno-
mene eine Bedingung auf die Weise von Fdhigkeit. Die geistigen
Féhigkeiten (Vibh. V, 10-22 und geistige Vitalitat) sind fiir die damit
verbundenen Phédnomene sowie die dadurch gezeugten kérperlichen
Phédnomene eine Bedingung auf die Weise von Fihigkeit.

§17 Vertiefung-Bedingung (jhana-paccaya)

,Vertiefung” (jhana) ist hier im weitesten Sinne zu verstehen als ein Name
flr die sieben Geistesfaktoren der geistigen Versenkung, von denen der vor-
herrschende , Konzentration” (samadhi) ist. Die sieben Faktoren sind: 1. Ge-
dankenfassen (vitakka), 2. Diskursives Denken (vicara), 3. Interesse (piti), 4.
Glucksgefuhl (sukha), 5. Tribsal (domanassa), 6. Gleichmut (upekkha), 7.
Konzentration (citt ‘ekaggata = samadhi). Diese Vertiefungsglieder, welche
entweder heilsam, unheilsam, karma-resultierend oder rein funktional sind,
und welche die mit ihnen verbundenen Phdanomene in ihrem Zustand des
Versunkenseins oder dartiber Briitens unterstiitzen, diese Faktoren werden
als Vertiefungs-Bedingung angesehen.

Die Vertiefungs-Faktoren sind fiir die damit verbundenen Phénomene
und fiir die dadurch erzeugten kérperlichen Phdnomene eine Bedin-
gung auf die Weise von Vertiefung.

1, 2, 3,4 und 7 kommen im gierigen Bewusstsein (Tab. 22-25), im heilsamen
Bewusstsein (Tab. 1-4) sowie den entsprechenden karma-gewirkten (Tab.
42-45) und rein funktionalen (Tab. 73-76) Zustanden der Sinnensphare vor;
weiterhin in der ersten Vertiefung der feinkorperlichen Sphare und den ent-
sprechenden karma-gewirkten und funktionalen Zustinden. 1, 2, 5 und 7
finden sich im hasserfillten Bewusstsein (Tab. 30, 31). 1, 2, 6 und 7 im ver-
blendeten Bewusstsein (Tab. 32, 33) etc. (vgl. Dhs. | sowie Tabelle).

§18 Pfad-Bedingung (magga-paccaya)

Als Pfad-Bedingung gelten die 12 Pfad-Glieder, unterschieden nach karmisch
heilsam, unheilsam oder neutral, welche den mit ihnen verbundenen Pha-
nomenen beistehen im Sinne von , hiervon oder davon wegfiihrend”, nam-
lich: 1. Weisheit (pafifid), 2. Gedankenfassen (vitakka), 3. Rechte Rede
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(samma-vaca), 4. Rechtes Handeln (samma-kammanta), 5. Rechter Lebens-
erwerb (samma-ajiva), 6. Tatkraft (viriya), 7. Achtsamkeit (sati), 8. Konzent-
ration (samadhi), 9. Falsche Anschauungen (miccha-ditthi), 10. Falsche Rede
(miccha-vaca), 11. Falsches Handeln (miccha-kammanta) 12. Falscher Le-
benserwerb (miccha-ajiva). Von diesen gehoren 1, 3, 4 und 5 zum Rechten
Pfad (als heilsam, resultierend oder funktional); 9-12 zum Falschen Pfad;
wahrend 2, 6, 7 und 8 zu beiden gehdren konnen.

Die Pfad-Faktoren sind fiir die mit ihnen verbundenen Phénomenen
sowie fiir die dadurch gezeugten kérperlichen Phdnomene eine Be-
dingung auf die Weise eines Pfades.

Im Kusala-ttika (Pafiha-vara) heillt es:

Die karma-gewirkten neutralen Pfad-Faktoren sind fiir die damit ver-
bundenen (geistigen) Gruppen sowie fiir die aufgrund von aufgespei-
chertem Karma gewirkten kérperlichen Phdnomene eine Bedingung
auf die Weise eines Pfades.

§19 Verbunden-Sein-Bedingung (sampayutta-paccaya)

Diese Bedingung bezieht sich auf alle geistigen (und nur geistige) Phano-
mene, da diese sich durch ihr untrennbar Verbundensein gegenseitig unter-
stltzen, die gleiche physische oder geistige Grundlage haben, das gleiche
Objekt, die gleiche Zeit des Entstehens, und die gleiche Zeit des Vergehens.

Die vier geistigen Gruppen sind fiireinander eine Bedingung auf die
Weise des Verbunden-Seins.

§20 Nicht-Verbunden-Sein-Bedingung (vippayutta-paccaya)

Diese Bedingung bezieht sich auf ein Phanomen, welches andere Phano-
mene unterstltzt, indem es nicht die gleiche Grundlage (Auge, Ohr etc.) und
das gleiche Objekt hat, also:

Die korperlichen Phénomene sind fiir die geistigen Phédnomene,
ebenso wie die geistigen Phdnomene fiir die kérperlichen, eine Bedin-
gung auf die Weise des Nicht-Verbunden-Seins.

Diese Bedingung ist dreifach: zusammen-entstehend, nachher-entstehend,
vorher-entstehend, wie es im Kusala-ttika heildt:

Die zusammen-entstehenden heilsamen Gruppen sind fiir die vom
Geist gezeugten kérperlichen Phdnomene eine Bedingung auf die
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Weise des Nicht-Verbunden-Seins. Ebenso verhdlt es sich mit den
nachher-entstehenden heilsamen Gruppen fiir diesen vorher-entstan-
denen Koérper. Die vorher-entstandene physische Augen-Grundlage
ist fiir das Seh-Bewusstsein ... eine Bedingung auf die Weise des Nicht-
Verbunden-Seins.

Im Sahajata-vara des Kusala-ttika heilSt es weiterhin:

Die karma-gewirkten geistigen Gruppen sind im Moment der Emp-
fdngnis fiir die durch aufgespeichertes Karma gewirkten kérperlichen
Phédnomene eine Bedingung auf die Weise des Nicht-Verbunden-
Seins. Und die geistigen Gruppen sind fiir die physische Grundlage
(des Geistes), ebenso wie diese fiir die geistigen Gruppen, eine Bedin-
gung auf die Weise des Nicht-Verbunden-Seins.

§21 Anwesenheit-Bedingung (atthi-paccaya)

Diese Bedingung bezieht sich auf irgendein Phdnomen — vorher-entstanden
oder zusammen-entstanden —von dessen Anwesenheit die Existenz anderer
Phanomene abhdngt. Zum Beispiel:

Die vier (zusammen-entstehenden und untrennbar miteinander ver-
bundenen) geistigen Gruppen sind fiireinander eine Bedingung auf
die Weise von Anwesenheit; ebenso die vier physischen Elemente
(mahabhdta), sowie Geistigkeit und Kérperlichkeit im Moment der
Empfingnis. Bewusstsein und geistige Begleitfaktoren jedoch sind fiir
die vom Geist gezeugten kérperlichen Phénomene eine Bedingung
auf die Weise von Anwesenheit. Ebenso verhdilt es sich mit den vier
physischen Elementen fiir die daraus abgeleiteten kérperlichen Phé-
nomene (s. Dhs. 1), sowie mit den (vorher-entstandenen) Sinnesorga-
nen und Sinnesobjekten fiir die fiinf Arten des Sinnesbewusstseins.
Dasjenige kérperliche Phdnomen (die physische Geist-Grundlage),
abhdngig wovon das Geist-Element und das Geist-Bewusstseins-Ele-
ment entstehen, ist fiir das Geist-Element und die damit verbundenen
Phdnomene eine Bedingung auf die Weise von Anwesenheit.

§22 Abwesenheit-Bedingung (natthi-paccaya)

Diese Bedingung bezieht sich auf Phanomene, welche gerade vergangen
sind, und die durch ihre Abwesenheit den unmittelbar auf sie folgenden
geistigen Phanomenen helfen, indem sie ihnen eine Gelegenheit zum Ent-
stehen bieten.
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Bewusstsein und geistige Begleitfaktoren, welche gerade vergangen
sind, sind fiir das gegenwdrtig entstandene Bewusstsein und die geis-
tigen Begleitfaktoren eine Bedingung auf die Weise von Abwesenheit
(vgl. §4).

§23 Geschwunden-Sein-Bedingung (vigata-paccaya)

Insofern als die zuletzt erwdhnten Phdnomene (§22) durch ihr Verschwin-
den anderen Phanomenen eine Gelegenheit zum Entstehen bieten, werden
sie eine Geschwunden-Sein-Bedingung genannt. Die Erklarung ist dieselbe
wie in §22.

§24 Nicht-Geschwunden-Sein-Bedingung (avigata-paccaya)

Diese Bedingung ist identisch mit der Anwesenheit-Bedingung, daher ist der
Text derselbe wie in §21.

A. POSITIVE METHODE

I. Entstehung der Triaden (Tika-Patthana)
1. DIE TRIADE ,,KARMISCH HEILSAMES ETC.“ (Kusala-ttika)
i. Kapitel des ,,abhingig-Seins” (Paticca-vara)
Fragen
a) Positive Methode
§1 (Wurzel)

Kann abhdngig von einem heilsamen Phdnomen, bedingt auf die
Weise einer Wurzel, ...

(1) ein heilsames Phdnomen entstehen?

(2) ein unheilsames Phdnomen entstehen?

(3) ein neutrales Phdnomen entstehen?

(4) ein heilsames und ein neutrales Phdinomen entstehen?
(5) ein unheilsames und ein neutrales Phdnomen entstehen?

(6) ein heilsames und ein unheilsames Phdnomen entstehen?
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(7) ein heilsames, ein unheilsames und ein neutrales Phdnomen
entstehen?

Nun folgen erneut sechs Sets von jeweils sieben Fragen. Als bedingende
Faktoren in jedem Frage-Set dienen nacheinander die zuvor erwahnten be-
dingten Phdnomene (2) - (7), z.B.

Kann abhdngig von einem unheilsamen Phdnomen, bedingt auf die
Weise einer Wurzel, (8) ein unheilsames ... (9) ein heilsames ... (10) ein
neutrales ... Phéinomen entstehen?

Die Regel und Reihenfolge der zu diesen insgesamt 49 Fragen gehdrenden
Permutationen wird durch die Verwendung von Symbolen klarer werden,
welche auch auf die tbrigen 21 Triaden angewendet werden kénnen. Die
ersten sieben Fragen, welche oben explizit angefiihrt wurden, werden unter
(1) auf symbolische Weise wiederholt.

Erklarung der Symbole:

(a), (b), (c) = die drei Bestandteile jeder Triade;
hier: a = heilsam, b = unheilsam, c = neutral

Das ,geteilt durch”(:) steht fiir die Beziehung der Abhangigkeit des letzteren
Ausdrucks vom ersteren;

+=und

I (1) a:a, (2) a:b, (3) a:c, (4) a:a+c, (5) a:b+c, (6) a:a+b, (7) a:a+b+c

Il (8) b:b, (9) b:a, (10) b:c, (11) b:b+c, (12) b:a+c, (13) b:a+b, (14) b:a+b+c
Il (15)c:c, (16) c:a, (17) c:b, (18) c:a+b, (19) c:b+c, (20) c:a+b, (21) c:a+b+c

IV (22) a+c:a, (23) a+c:b, (24) a+c:c, (25) a+c:a+c, (26) a+c:b+c,
(27) a+c:a+b, (28) a+c:a+b+c

V  (29) b+c:a, (30) b+c:b, (31) b+c:c, (32) b+c:a+c, (33) b+c:b+c,
(34) b+c:a+b, (35) b+c:a+b+c

VI (36) a+b:a, (37) a+b:b, (38) a+b:c, (39) a+b:a+c, (40) a+b:b+c,
(41) a+b:a+b, (42) a+b:a+b+c

VIl  (43) a+b+c:a, (44) a+b+c:b, (45) a+b+c:c, (46) a+b+c:a+c,
(47) a+b+c:b+c, (48) a+b+c:a+b, (49) a+b+c:a+b+c

Ein vollstéandiger Text enthielte demnach 49 Fragen fiir jede der 24 Bedin-
gungen, also insgesamt 1.176 Fragen.
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Danach sind alle diese 1.176 Fragen zu wiederholen im Hinblick auf zwei
Bedingungen, d.h. ,bedingt auf die Weise von Wurzel und Objekt”, dann auf
die Weise von Wurzel und Vorherrschaft, Wurzel und Angrenzung-Bedin-
gung, ... etc. ... Wurzel und Nicht-Geschwunden-Sein; dann auf die Weise
von Objekt und Vorherrschaft, Objekt und Angrenzung, ... etc. ... Objekt und
Nicht-Geschwunden-Sein; dann auf die Weise von Vorherrschaft und An-
grenzung, Vorherrschaft und Unmittelbarkeit, ... etc. ... Vorherrschaft und
Nicht-Geschwunden-Sein; ... etc., etc. Danach mit Blick auf drei Bedin-
gungen, d.h. auf die Weise von Wurzel, Objekt und Vorherrschaft, ... etc.,
Wourzel, Objekt und Nicht-Geschwunden-Sein. Auf diese Weise wiirden wir
durch die Permutationsmethode am Ende eine gigantische Zahl von Fragen
erhalten.

b) negative Methode
§1 (Nicht-Wurzel)

Kann in Abhéngigkeit von einem heilsamen Phénomen ein heilsames,
nicht auf die Weise einer Wurzel bedingtes Phdnomen entstehen?

(Etc. etc., analog zur positiven Methode)

c) positiv-negative Methode
§1 (Wurzel, Nicht-Objekt)

Kann in Abhéngigkeit von einem heilsamen Phdnomen ein heilsames,
auf die Weise einer Wurzel, aber nicht auf die Weise eines Objekts
bedingtes Phdnomen entstehen?

(Etc. etc.)

d)negativ-positive Methode
§1 (Nicht-Wurzel, Objekt)

Kann in Abhdngigkeit von einem heilsamen Phdnomen ein heilsames,
nicht auf die Weise einer Wurzel, aber auf die Weise eines Objekts
bedingtes Phdnomen entstehen?

(Etc. etc.)
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Erklarungen
a) Positive Methode
§1 (Wurzel)

(1) In Abhdngigkeit von einem heilsamen Phédnomen entsteht ein
heilsames Phdnomen bedingt auf die Weise einer Wurzel; z.B. in
Abhdngigkeit von einer heilsamen Gruppe (z.B. Wahrnehmung) ent-
stehen drei andere heilsame Gruppen (Gefiihl, Geistesformationen,
Bewusstsein) bedingt auf die Weise einer Wurzel; oder, in Abhdngig-
keit von drei (Gruppen) die andere eine; oder, in Abhdngigkeit von
zwei die anderen zwei.

Es sollte daran erinnert werden, dass ein geistiges Phdanomen ,heilsam” ge-
nannt wird, wenn es tatsdchlich mit einer heilsamen Wurzel verbunden ist;
und ,,unheilsam”, wenn es mit einer unheilsamen Wurzel verbunden ist. Vgl.
Einfihrung §1

Die meisten Erkldrungen werden, wie sich zeigen wird, in Form der Gruppen
(Korperlichkeit, Gefiihl, Wahrnehmung, Geistesformationen, Bewusstsein)
gegeben und nicht mittels derjenigen einzelnen Phanomene, aus denen die
Gruppen zusammengesetzt sind.

Obgleich jeder der 24 §§ sich nur auf die Bedingung bezieht, welche im je-
weiligen Titel angezeigt wird, ist nichtsdestotrotz jedes Phdnomen auller-
dem noch von verschiedenen anderen Bedingungen abhdngig; ebenso wie
ein und dasselbe bedingende Phanomen (a) in der Form verschiedener Be-
dingungen auftreten und (b) mit anderen Bedingungen kombiniert sein
kann, wie ich in jedem der 24 §§ zeigen werde. Zum Beispiel:

(a) Unter den Wurzel-Bedingungen kann , Unverblendung” (amoha) auf
zwanzigfache Weise eine Bedingung sein (d.h. von den 24 Bedingungen sind
Vorher-Entstehung, Karma, Nahrstoff und jhana nicht anwendbar); ,,Gierlo-
sigkeit” (alobha) und ,Hasslosigkeit” (adosa) auf achtzehnfache Weise (zu-
satzlich nicht anwendbar sind Fahigkeit und Pfad); Gier und Verblendung auf
siebzehnfache Weise (zusatzlich nicht anwendbar ist karma-gewirkt); Hass
auf sechszehnfache Weise (zusatzlich nicht anwendbar ist Vorherrschaft).

(b) Unverblendung (amoha), wenn sie in dem betreffenden Moment in ihrer
Eigenschaft als Wurzel wirksam ist, verbindet sich auf mehrere Weisen mit
elf Bedingungen, namlich: Vorherrschaft, Zusammen-Entstehung, Gegen-
seitigkeit, Grundlage, Karma-Wirkung, Fahigkeit, Pfad, Verbunden-Sein,
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Nicht-Verbunden-Sein, Anwesenheit, Nicht-Geschwunden-Sein. Gierlosig-
keit (alobha) und Hasslosigkeit (adosa) verbinden sich in ihrer Eigenschaft
als Wurzeln mit denselben Bedingungen, mit Ausnahme von Vorherrschaft,
Fahigkeit und Pfad; d.h. mit acht Bedingungen. Dies ist jedoch nur in karma-
gewirkten Zustdnden (wurzel-begleitete Resultate heilsamen Karmas, s.
Dhs. I.C.) der Fall, wahrend in heilsamen und funktionalen Zusténden ihre
Eigenschaft als karma-gewirkt nicht vorhanden ist. Gier, Hass und Ver-
blendung (lobha, dosa, moha) verbinden sich in ihren Eigenschaften als
Wurzeln mit sieben Bedingungen: Zusammen-Entstehung, Gegenseitigkeit,
Grundlage, Verbunden-Sein, Nicht-Verbunden-Sein, Anwesenheit, Nicht-
Geschwunden-Sein.

(2) Die Frage, ob abhangig von einem heilsamen Phianomen ein unheilsame
Phanomen bedingt auf die Weise einer Wurzel entstehen kann, wird nicht
beantwortet, da alle mit einer heilsamen Wurzel verbundenen geistigen
Phanomene notwendigerweise ebenfalls heilsam sein miissen. Daher blei-
ben all diejenigen der 49 Fragen in jedem §, welche keine positive Antwort
zulassen, unbeantwortet. Deshalb werden in diesem §1 nur neun Fragen
beantwortet.

(3) In Abhdngigkeit von einem heilsamen Phdnomen entsteht ein
neutrales Phdnomen, bedingt auf die Weise einer Wurzel; z.B. in Ab-
hdngigkeit von heilsamen Gruppen entsteht vom Geist gezeugte Kér-
perlichkeit (z.B. kdrperliche AuRerung, welche ein karmisch neutrales
Phdnomen ist).

(4) In Abhédngigkeit von einem heilsamen Phdnomen entsteht ein heil-
sames und ein neutrales Phdnomen, bedingt auf die Weise einer Wur-
zel; z.B. in Abhdngigkeit von einer (oder drei oder zwei) heilsamen
Gruppen entstehen die anderen drei (oder eine oder zwei) heilsamen
Gruppen und vom Geist gezeugte Kérperlichkeit.

(8) In Abhdngigkeit von einem unheilsamen Phdnomen entsteht ein
unheilsames Phdnomen ... (10) ein neutrales Phénomen ... (11) ein un-
heilsames und ein neutrales Phénomen, bedingt auf die Weise einer
Wurzel. Etc.

(15) In Abhdngigkeit von einem neutralen Phdnomen entsteht ein
neutrales Phdnomen, bedingt auf die Weise einer Wurzel. Etc.

(24) In Abhdngigkeit von einem heilsamen und einem neutralen Phd-
nomen entsteht ein neutrales Phdnomen, bedingt auf die Weise einer
Wurzel; z.B. in Abhdngigkeit von den heilsamen Gruppen und den vier
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(neutralen) physischen Elementen entsteht vom Geist gezeugte Kér-
perlichkeit, bedingt auf die Weise einer Wurzel.

(31) In Abhdngigkeit von einem unheilsamen und einem neutralen
Phdnomen (z.B. den physischen Elementen) entsteht ein neutrales
Phdnomen (z.B. vom Geist gezeugte Kérperlichkeit) auf die Weise ei-
ner Wurzel.

§2 (Objekt)
Es werden drei Fragen beantwortet, namlich:

(1) In Abhdngigkeit von einem heilsamen Phdnomen entsteht ein
heilsames Phdnomen, bedingt auf die Weise eines Objekts; z.B. in
Abhdngigkeit von einer heilsamen Gruppe entstehen die anderen drei
heilsamen Gruppen, bedingt auf die Weise eines Objekts, etc.

(8) In Abhdngigkeit von einem unheilsamen Phdnomen entsteht ein
unheilsames Phdnomen, ... (15) In Abhdngigkeit von einem neutralen
Phdnomen entsteht ein neutrales Phéinomen, bedingt auf die Weise
eines Objekts, etc.

Sichtbare Objekte, Tone, Geruch, Geschmack und beriihrbare Objekte sind
far die ihnen entsprechenden Arten von Sinnes-Bewusstsein (Sehen, Horen,
etc.) sowie fiir das Geist-Element (mano-dhatu) und das nicht wurzel-ver-
bundene Geist-Bewusstseins-Element (mano-vififiGna-dhatu) nicht nur eine
Bedingung auf die Weise eines Objekts, sondern in vierfacher Weise: auf die
Weise von Objekt, Vorher-Entstehung, Anwesenheit und Nicht-Geschwun-
den-Sein. Fir das wurzelverbundene Geist-Bewusstseins-Element sind sie
dartber hinaus eine Bedingung auf die Weise eines Entscheidenden-Objekt-
Anlasses (Grammana-upanissaya).

In ihrer Fahigkeit als Objekt-Bedingungen verbinden sie sich mit sieben
anderen Bedingungen: Objekt-Vorherrschaft, Grundlage, Entscheidender-
Anlass, Vorher-Entstehung, Nicht-Verbunden-Sein, Anwesenheit, Nicht-Ge-
schwunden-Sein. Wenn die Objekte geistige Phanomene sind oder vergan-
gene oder zukilinftige Phdnomene, kommen nur Objekt-Vorherrschaft und
Entscheidender-Objekt-Anlass hinzu.

§3 (Vorherrschaft)

Neun Antworten angefiihrt, entsprechend denjenigen von §1 (Wurzel).
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(1) In Abhédingigkeit von einem heilsamen Phénomen entsteht ein heil-
sames Phdnomen, bedingt auf die Weise der Vorherrschaft, etc.

In den folgenden Paragraphen wird der Text vollstandig ausgelassen, da er
in jeder Hinsicht demjenigen von §1 entspricht. Es wird jedoch darauf auf-
merksam gemacht, wie jedes Phidnomen, das die in der Uberschrift ange-
flhrte Bedingung reprasentiert, daneben noch in vielfacher anderer Weise
eine Bedingung sein kann.

Objekt-Vorherrschaft (Grammanddhipati) kann auf die in §2 dargestellten
Weisen eine Bedingung sein.

Unter den zusammen-entstehenden (saha-jata) Vorherrschafts-Bedingun-
gen kann Erwagung (vimamsa) eine Bedingung auf zwanzigfache Weise sein,
exakt so wie Unverblendung (s. §1). Absicht (chanda) kann auf siebzehnfa-
che Weise eine Bedingung sein (nicht anwendbar von den 24 Bedingungen
sind: Wurzel, Vorher-Entstehung, Karma, Nahrstoff, Fahigkeit, Vertiefung,
Pfad). Bewusstsein (citta) kann auf neunzehnfache Weise eine Bedingung
sein (nicht anwendbar: Wurzel, Vorher-Entstehung, Karma, Vertiefung,
Pfad). Tatkraft (viriya) kann auf neunzehnfache Weise eine Bedingung sein
(nicht anwendbar: Wurzel, Vorher-Entstehung, Karma, Nahrstoff, Vertie-
fung).

In seiner Fahigkeit als vorherrschender Faktor verbindet sich Erwagung
(vimamsa) ebenso wie Unverblendung (s. §1). Absicht (chanda) verbindet
sich mit acht Bedingungen: Zusammen-Entstehung, Gegenseitigkeit, Grund-
lage, Karma-Wirkung, Verbunden-Sein, Nicht-Verbunden-Sein, Anwesen-
heit, Nicht-Geschwunden-Sein. Tatkraft (viriya) verbindet sich unter Hinzu-
kommen von Fahigkeit und Pfad mit zehn Bedingungen. Bewusstsein (citta)
verbindet sich mit zehn Bedingungen: Zusammen-Entstehung, Gegenseitig-
keit, Grundlage, Karma-Wirkung, Verbunden-Sein, Nicht-Verbunden-Sein,
Anwesenheit, Nicht-Geschwunden-Sein, Fahigkeit, Nahrstoff.

§§ 4, 5 (Angrenzung und Unmittelbarkeit)
Drei Antworten werden angefiihrt, entsprechend denen von §2 (Objekt).

Von den vier geistigen Gruppen, betrachtet als Angrenzungs-Bedingungen,
kann Gefuihl (vedana) auf neunzehnfache Weise eine Bedingung sein (nicht
anwendbar: Wurzel, Vorher-Entstehung, Karma, Nahrstoff, Pfad). — Wahr-
nehmung (safifid) kann auf siebzehnfache Weise eine Bedingung sein (zu-
satzlich nicht anwendbar: Fahigkeit, Vertiefung). — In der Gruppe der Geis-
tesformationen (sankdra) wirken die Wurzeln Gier etc. als Bedingungen wie
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in §1 dargestellt; Absicht (chanda) und Tatkraft (viriya) wie in §3. (Sinnes-
oder Geist-) Eindruck (phassa) kann auf achtzehnfache Weise eine Bedin-
gung sein (nicht anwendbar: Wurzel, Vorher-Entstehung, Karma, Fahigkeit,
Vertiefung, Pfad). — Wille (cetand) in neunzehnfacher Weise (nicht anwend-
bar: Wurzel, Vorher-Entstehung, Fahigkeit, Vertiefung, Pfad). — Gedanken-
fassen (vitakka) auf neunzehnfache Weise (nicht anwendbar: Wurzel, Vor-
her-Entstehung, Karma, Nahrstoff, Fahigkeit). — Diskursives Denken (vicara)
auf achtzehnfache Weise (zuséatzlich nicht anwendbar: Pfad). — Verziickung
(piti) ebenso. — Einspitzigkeit des Geistes, d.i. Konzentration (samadhi), auf
zwanzigfache Weise (nicht anwendbar: Wurzel, Vorher-Entstehung, Karma,
Nahrstoff). — Vertrauen (saddha) auf achtzehnfache Weise (nicht anwend-
bar: Wurzel, Vorher-Entstehung, Karma, Nahrstoff, Vertiefung, Pfad). —
Achtsamkeit (sati) auf neunzehnfache Weise (nicht anwendbar: Wurzel,
Vorher-Entstehung, Karma, Nahrstoff, Vertiefung). — (Geistige) Lebensfahig-
keit (jivitindriya) auf achtzehnfache Weise, ebenso wie Vertrauen. — Scham-
gefiihl und Gewissensscheu (hiri, ottappa) auf siebzehnfache Weise (nicht
anwendbar: Wurzel, Vorher-Entstehung, Karma, Nahrstoff, Vertiefung,
Pfad, Fahigkeit). — Ebenso mit den paarweisen Eigenschaften, wie z.B. Ruhe
der geistigen Faktoren und Ruhe des Bewusstseins etc. — Entschlossenheit
(adhimokkha), Geistiges Aufmerken (manasikara), Gleichmut (tatra-majjha-
ttata), Mitgefiihl (karuna), Mitfreude (mudita) und die drei Enthaltsamkei-
ten (Abstehen von falscher Rede, falschem Handeln und falschem Lebens-
erwerb) auf achtzehnfache Weise (nicht anwendbar: Wurzel, Vorher-Entste-
hung, Karma, Nahrstoff, Vertiefung, Fahigkeit). — Falsche Ansicht (miccha-
ditthi) auf siebzehnfache Weise (nicht anwendbar: Wurzel, Vorher-Entste-
hung, Karma, Karma-Wirkung, Nahrstoff, Vertiefung, Fahigkeit). — Falsches
Handeln, falsche Rede und falscher Lebenserwerb auf neunzehnfache Weise
(nicht anwendbar: Wurzel, Vorher-Entstehung, Karma-Wirkung, Vertiefung,
Fahigkeit). — Mangel an Schamgefihl (ahirika), Mangel an Gewissensscheu
(anottappa), Dinkel (méana), Starrheit (thina), Mattheit (middha) und Auf-
geregtheit (uddhacca) auf sechszehnfache Weise (nicht anwendbar: Wurzel,
Vorher-Entstehung, Karma, Karma-Wirkung, Nahrstoff, Vertiefung, Fahig-
keit, Pfad). — Zweifel (vicikiccha), Neid (issa), Geiz (macchariya) und Ge-
wissensunruhe (kukkucca) auf flinfzehnfache Weise (nicht anwendbar:
Wurzel, Vorherrschaft, Vorher-Entstehung, Karma, Karma-Wirkung, Nahr-
stoff, Fahigkeit, Vertiefung, Pfad). — Bewusstsein (vififiana) auf neunzehn-
fache Weise wie in §3 dargestellt.

In ihrer Eigenschaft als Angrenzungs-Bedingung verbinden sich die obigen
Phanomene nur mit finf Bedingungen: Entscheidender-Anlass, Karma,
Wiederholung, Abwesenheit, Geschwunden-Sein. Der Wille des Pfads der
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Heiligkeit (ariya-magga-cetanad) jedoch fungiert dariiber hinaus auch als
Karma-Bedingung. Vgl. §9.

§6 (Zusammen-Entstehung)
Drei Antworten werden gegeben, entsprechend denen von §2 (Objekt).

Jede der zusammen-entstehenden geistigen Gruppen kann auf mehrfache
Weise eine Bedingung sein, wie in §4 gezeigt. Die vier physischen Elemente
kénnen auf neunfache Weise eine Bedingung sein: Objekt, Objekt-Vorherr-
schaft, Zusammen-Entstehung, Gegenseitigkeit, Grundlage, Entscheiden-
der-Anlass, Vorher-Entstehung, Anwesenheit, Nicht-Geschwunden-Sein; die
physische Geist-Grundlage zusatzlich auf die Weise des Nicht-Verbunden-
Seins.

In ihrer Eigenschaft als Zusammen-Entstehungs-Bedingung verbinden sich
die zusammen-entstehenden Phdnomene mit vierzehn Bedingungen:
Wourzel, Vorherrschaft, Gegenseitigkeit, Grundlage, Karma, Karma-Wirkung,
Nahrstoff, Fahigkeit, Vertiefung, Pfad, Verbunden-Sein, Nicht-Verbunden-
Sein, Anwesenheit, Nicht-Geschwunden-Sein.

§7 (Gegenseitigkeit)
Drei Antworten werden gegeben, entsprechend denjenigen von §2 (Objekt).

Die als Gegenseitigkeit-Bedingung wirkenden Phanomene sind in jeder Hin-
sicht identisch mit denen in §6.

§8 (Grundlage)

Neun Antworten (nicht genannt) entsprechen denen von §6 (Zusammen-
Entstehung).

In ihrer Eigenschaft als Grundlage-Bedingung kdnnen die fiinf Sinnesorgane
und ihre Objekte auf neunfache Weise eine Bedingung sein, als Objekt, Ob-
jekt-Vorherrschaft, Grundlage, Entscheidender-Anlass, Vorher-Entstehung,
Fahigkeit, Nicht-Verbunden-Sein, Anwesenheit, Nicht-Geschwunden-Sein.

Als Grundlage-Bedingung wirkende Phanomene kombinieren sich mit sieb-
zehn Bedingungen (nicht anwendbar: Angrenzung, Unmittelbarkeit, Nach-
her-Entstehung, Wiederholung, Abwesenheit, Geschwunden-Sein).
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§9 (Entscheidender-Anlass)
Neun Antworten (nicht genannt) entsprechen denen von §2 (Objekt).

Entscheidender-Anlass auf die Weise eines Objekts (Grammana-upanissaya)
ist identisch mit Vorherrschaft auf die Weise eines Objekts (Grammana-
adhipati). Entscheidender-Anlass auf die Weise der Angrenzung (anantara-
upanissaya), wenn zu dieser Zeit in solcher Eigenschaft wirksam, verbindet
sich mit sechs weiteren Bedingungen: Angrenzung, Unmittelbarkeit, Karma,
Wiederholung, Abwesenheit, Geschwunden-Sein. Es ist jedoch allein der
den Eintritt in den Pfad der Heiligkeit begleitende Wille (cetana), der hier zu
einer Bedingung auf die Weise von Karma wird; denn nur in diesem Fall ist
Wille unmittelbar von seinem karmischen Resultat gefolgt, der Frucht des
Pfades.

§10 (Vorher-Entstehung)
Drei Antworten werden gegeben, entsprechend denen von §2 (Objekt).

Von den vorher-entstandenen Phdanomenen sind Sehobjekt, Ton, Geruch,
Geschmack und Beriihrung auf sechsfache Weise eine Bedingung: auf die
Weise von Objekt, Objekt-Vorherrschaft, Entscheidender-Anlass, Vorher-
Entstehung, Anwesenheit, Nicht-Geschwunden-Sein. Die anderen vorher-
entstehenden Phdnomene, einschlieflich des bertihrbaren Objekts (= Fes-
tigkeit, Hitze, Bewegung), wurden oben behandelt.

Entscheidender-Anlass auf die Weise von natirlicher Bedingung (pakat-
upanissaya), wenn als Vorher-Entstehung wirkend, ist mit acht Bedingungen
kombiniert: Objekt, Objekt-Vorherrschaft, Grundlage, Entscheidender-An-
lass, Fahigkeit, Nicht-Verbunden-Sein, Anwesenheit, Nicht-Geschwunden-
Sein. Im Fall der Objekt-Vorher-Entstehung treten Grundlage, Fahigkeit und
Nicht-Verbunden-Sein nicht auf.

§11-14 (Nachher-Entstehung, Wiederholung, Karma, Karma-Wirkung)

Die Phanomene, welche die obigen Bedingungen reprasentieren, wurden
bereits in den vorangehenden Paragraphen behandelt.

§11 Keine Antwort und kein Text

Die nachher-entstandenen Phanomene verbinden sich in ihrer Fahigkeit als
Nachher-Entstehung-Bedingung mit drei Bedingungen: Nicht-Verbunden-
Sein, Anwesenheit, Nicht-Geschwunden-Sein.
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§12 Drei Antworten werden gegeben, entsprechend denen von §2 (Objekt)

Die Wiederholung-Bedingung verbindet sich in dieser Eigenschaft mit flinf
Bedingungen: Angrenzung, Unmittelbarkeit, Entscheidender-Anlass, Abwe-
senheit, Geschwunden-Sein.

§13 Neun Antworten (nach der Zusammenfassung), von denen lediglich funf
angefihrt werden (Nr. 1, 9, 17, 24, 31).

Die Karma-Bedingung, wenn in dieser Eigenschaft wirkend, verbindet sich
hinsichtlich der damit verbundenen Zustande mit neun weiteren Bedingun-
gen, namlich Zusammen-Entstehung, Gegenseitigkeit, Grundlage, Karma-
Wirkung, Nahrstoff, Verbunden-Sein, Nicht-Verbunden-Sein, Anwesenheit,
Nicht-Geschwunden-Sein. Hinsichtlich der spater entstehenden Karma-
Wirkung verbindet sie sich mit fiinf Bedingungen: Entscheidender-Anlass,
Angrenzung und Unmittelbarkeit (nur im Fall eines der Uberweltlichen
Pfade), Abwesenheit, Geschwunden-Sein.

§14 Die in ihrer Eigenschaft als Karma-Wirkung tatigen Phanomene kénnen
sich mit vierzehn Bedingungen verbinden: Wurzel, Vorherrschaft, Zusam-
men-Entstehung, Gegenseitigkeit, Grundlage, Karma, Nahrstoff, Fahigkeit,
Vertiefung, Pfad, Verbunden-Sein, Nicht-Verbunden-Sein, Anwesenheit,
Nicht-Geschwunden-Sein.

§15 (Nahrstoff)

Neun Antworten (entsprechend der Zusammenfassung), von denen flinf
entsprechend §13 (Karma) genannt werden.

Von den vier Nahrstoffen kann stoffliche Nahrung auf sechsfache Weise eine
Bedingung sein: als Objekt, Objekt-Vorherrschaft, Entscheidender-Anlass,
Nahrstoff, Anwesenheit, Nicht-Geschwunden-Sein. Beziiglich der anderen
drei Nahrstoffe (Sinneseindruck, Wille, Bewusstsein) siehe §4-5.

In ihrer Eigenschaft als Nahrstoff-Bedingung verbindet sich stoffliche Nah-
rung mit zwei anderen Bedingungen: Anwesenheit, Nicht-Geschwunden-
Sein.

Die anderen drei Phdnomene verbinden sich in ihrer Eigenschaft als Nahr-
stoff-Bedingung je nach den Umstanden mit elf weiteren Bedingungen:
Vorherrschaft, Zusammen-Entstehung, Gegenseitigkeit, Grundlage, Karma,
Karma-Wirkung, Fahigkeit, Verbunden-Sein, Nicht-Verbunden-Sein, Anwe-
senheit, Nicht-Geschwunden-Sein.
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§16 (Fahigkeit)
Neun Antworten (nicht aufgefiihrt), entsprechend denen von §13 (Karma).

Alle Phanomene von hier bis §24 wurden in den vorhergehenden Paragra-
phen behandelt.

Die funf Sinnesorgane verbinden sich in ihrer Eigenschaft als Fahigkeit-
Bedingung mit finf weiteren Bedingungen: Grundlage, Vorher-Entstehung,
Nicht-Verbunden-Sein, Anwesenheit, Nicht-Geschwunden-Sein. Physische
Lebensfahigkeit als Fahigkeits-Bedingung verbindet sich mit zwei weiteren
Bedingungen: Anwesenheit, Nicht-Geschwunden-Sein. Die geistigen Fahig-
keiten (Vibh. V.6, 9-22) verbinden sich in ihrer Eigenschaft als Fahigkeit-
Bedingungen mit dreizehn weiteren Bedingungen: Wurzel, Vorherrschaft,
Zusammen-Entstehung, Gegenseitigkeit, Grundlage, Karma-Wirkung, Nahr-
stoff, Vertiefung, Pfad, Verbunden-Sein, Nicht-Verbunden-Sein, Anwesen-
heit, Nicht-Geschwunden-Sein.

§17 (Vertiefung)
Neun Antworten (nicht aufgefiihrt), entsprechend denen von §1 (Wurzel)

Vertiefung verbindet sich in ihrer Eigenschaft als Vertiefungs-Bedingung den
Umstanden entsprechend mit zehn weiteren Bedingungen: Zusammen-Ent-
stehung, Gegenseitigkeit, Grundlage, Karma-Wirkung, Fahigkeit, Pfad, Ver-
bunden-Sein, Nicht-Verbunden-Sein, Anwesenheit, Nicht-Geschwunden-
Sein.

§18 (Pfad)
Neun Antworten (nicht aufgefiihrt), entsprechend denen von §1 (Wurzel).

Die Ausfiihrungen von §17 treffen auch hier zu, aber mit zwei weiteren Be-
dingungen: Wurzel und Vorherrschaft.

§19 (Verbunden-Sein)
Drei Antworten (nicht aufgefiihrt), entsprechend denen von §2 (Objekt).

Die verbundenen Phdanomene verbinden sich in ihrer Eigenschaft als Ver-
bunden-Sein- Bedingung je nach den Umstdnden mit dreizehn weiteren Be-
dingungen: Wurzel, Vorherrschaft, Zusammen-Entstehung, Gegenseitigkeit,
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Grundlage, Karma, Karma-Wirkung, Nahrstoff, Fahigkeit, Vertiefung, Pfad,
Anwesenheit, Nicht-Geschwunden-Sein.

§20 (Nicht-Verbunden-Sein)
Neun Antworten (nicht aufgefiihrt), entsprechend denen von §1 (Wurzel).

Die nicht-verbundenen Phdnomene verbinden sich in ihrer Eigenschaft als
Nicht-Verbunden-Sein-Bedingung je nach den Umstdanden mit siebzehn wei-
teren Bedingungen (nicht anwendbar: Angrenzung, Unmittelbarkeit, Wie-
derholung, Verbunden-Sein, Abwesenheit, Geschwunden-Sein).

§21 (Anwesenheit)

Neun Antworten (nicht aufgefihrt), entsprechend denen von §6 (Zusam-
men-Entstehung).

Die Anwesenheits-Bedingung in ihrer Eigenschaft als solcher verbindet sich
den Umstanden nach mit achtzehn weiteren Bedingungen (nicht anwend-
bar: Angrenzung, Unmittelbarkeit, Wiederholung, Abwesenheit, Geschwun-
den-Sein).

§8§22, 23 (Abwesenheit, Geschwunden-Sein)

Drei Antworten (nicht aufgefiihrt), entsprechend denen von §2 (Objekt).

§24 (Nicht-Geschwunden-Sein)

Neun Antworten (nicht aufgefihrt), entsprechend denen von §21 (Anwe-
senheit).

Im Anschluss hieran werden alle positiven Antworten der 49 Fragen zu
jedem der 24 Paragraphen numerisch aufsummiert, in folgender Weise:

,mit Hinsicht auf Wurzel, neun (Antworten); mit Hinsicht auf Objekt,
drei; mit Hinsicht auf Vorherrschaft, neun; etc. etc.”.

In analoger Weise wird die Nummerierung der Antworten auf die unzahligen
Fragen fortgesetzt mit Hinsicht auf Paare von Bedingungen, Dreiergruppen
von Bedingungen etc. bis hin zur vierundzwanzigfachen Gruppe von Bedin-
gungen. Vgl. den Anfang des Paticca-vara.
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b) negative Methode
§1 (nicht Wurzel)
Zwei Fragen werden bejaht: Nr. 8 und Nr. 15

(8) In Abhdngigkeit von einem unheilsamen Phdnomen kann ein un-
heilsames Phdnomen entstehen, nicht bedingt auf die Weise einer
Wurzel; z.B.: in Abhdngigkeit von durch Zweifelsucht und Ruhelosig-
keit (welche unheilsam und keine Wurzeln sind) begleiteten Gruppen
entsteht von Zweifelsucht und Ruhelosigkeit begleitete Verblendung
(unheilsam).

Die durch Verblendung charakterisierten Bewusstseinsklassen, auf die sich
hier bezogen wird (Tab. 32, 33) haben nur eine zusammen-entstehende
Wourzel, ndmlich Verblendung. Da Verblendung selbst eine Wurzel ist, kann
von ihrer Existenz nicht gesagt werden, dass sie durch eine Wurzel bedingt
ist, welche in ihrer Eigenschaft als Wurzel zusammen-entstehend sein muss.
Also muss das Entstehen von Verblendung anders als durch eine Wurzel be-
dingt sein.

Die Fragen 1-7 sind dem Kommentar zufolge nicht positiv zu beantworten,
da ein heilsames Phdnomen niemals ohne Wurzel entstehen kann, und da
jeder heilsame Zustand wenigstens von zwei Wurzeln, namlich Gierlosigkeit
und Hasslosigkeit, begleitet ist.

(15) In Abhdngigkeit von einem neutralen Phéinomen entsteht da ein
neutrales Phédnomen, nicht bedingt auf die Weise einer Wurzel; z.B.
in Abhdngigkeit von einer (oder drei oder zwei) neutralen, nicht von
einer Wurzel begleiteten (geistigen) Gruppe — entweder karma-ge-
wirkt oder rein funktional — entstehen drei (oder eine oder zwei)
(geistige) Gruppen und (neutrale) geist-gezeugte Korperlichkeit.
Oder, in einem nicht von Wurzeln begleiteten Moment der Empféng-
nis entstehen in Abhdngigkeit von einer (oder drei oder zwei) karma-
gewirkten neutralen Gruppe drei (oder eine oder zwei) Gruppen so-
wie durch aufgespeichertes Karma gezeugte Kérperlichkeit. Oder, in
Abhdngigkeit von der (neutralen) physischen Grundlage (des Geistes)
entstehen die (neutralen) Gruppen. Oder, in Abhéngigkeit von einem
(oder drei oder zwei) physischen Element (Festigkeit, Flussigkeit,
Hitze, Beweglichkeit) entstehen die anderen drei (oder eins oder
zwei) physischen Elemente. Oder, in Abhdngigkeit von den physischen
Elementen entsteht geist-gezeugte Kérperlichkeit sowie abhdngige
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Kérperlichkeit, dufiere Kérperlichkeit, Kérperlichkeit gezeugt durch
Nahrung, gezeugt durch physikalischen Einfluss, etc.

§2 (nicht Objekt)
FUnf Fragen werden positiv beantwortet, ndmlich Nr. 3, 10, 15, 24 und 31.

(3) In Abhdngigkeit von einem heilsamen Phdnomen entsteht ein
neutrales Phdnomen (geist-gezeugte Korperlichkeit), nicht bedingt
auf die Weise eines Objekts. Etc. Etc.

§3 (nicht Vorherrschaft)

Neun Fragen werden positiv beantworte, namlich Nr. 1, 3, 4, 8, 10, 11, 15,
24, 31.

Etc. Etc.

c) positiv-negative Methode

Hier sind die Antworten fir jeden Paragraphen nicht ausfihrlich, sondern
nur numerisch zusammengefasst, wie folgt:

Beziiglich der Wurzel-Bedingung (§1) und nicht Objekt: fiinf (Ant-
worten); (§2) Wurzel-Bedingung und nicht Vorherrschaft: neun; (§3)
Wurzel-Bedingung, nicht Angrenzung: fiinf; etc. ... Dann: Beziiglich
Wurzel-Bedingung und Objekt-Bedingung, nicht Vorherrschaft: drei;
Wurzel-Bedingung und Objekt-Bedingung, nicht Vorher-Entstehung:
drei; Wurzel-Bedingung und Objekt-Bedingung, nicht Nachher-Ent-
stehung: drei; etc. ... Dann: Beziiglich Wurzel-, Objekt- und Vorherr-
schaft-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 die vorangehende.

Beziiglich nicht Wurzel-Bedingung, aber Objekt: zwei; nicht Wurzel-
Bedingung, aber Angrenzung: zwei; nicht Wurzel-Bedingung, aber
Unmittelbarkeit: zwei; etc. etc.
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ii.-iv. Die Kapitel ,zusammen-entstehend”, ,bedingt”, und , unterstiitzt”

Diese Kapitel sind identisch wie (i.), nur dass anstelle des Ausdrucks ,,abhan-
gig von“ (paticca) hier die Ausdriicke ii. ,zusammen-entstehend” (saha-
jata), iii. ,,bedingt durch” (paccaya) und iv. ,unterstitzt durch” (nissaya) ver-
wendet werden.

v. Das Kapitel des ,,gemeinsam-Seins“ (samsattha-vara)
§1 (Wurzel)

Gemeinsam mit einem heilsamen Phdnomen entsteht ein heilsames
Phédnomen, bedingt auf die Weise einer Wurzel. Etc. Etc.

Dieses Kapitel unterscheidet sich in seinen Erklarungen insofern geringfiigig
von den vorhergehenden, als z.B. ein heilsames oder unheilsames Phéno-
men nicht gemeinsam oder verbunden mit einem korperlichen Phanomen
sein kann.

vi. Das Kapitel des ,verbunden-Seins” (sampayutta-vara)

Dieses Kapitel ist identisch mit dem vorangehenden.

vii. Das Kapitel des ,,Untersuchens” (paiiha-vara)

Dieses Kapitel ist in der Tat das erste im Hauptteil unseres Werkes, welches
ausfuhrlichere und konkretere Beispiele fiir die knappen und abstrakten
Aussagen beibringt und so unseren Text etwas lebendiger macht.

Weder in diesem, noch in den vorhergehenden finf Kapiteln findet sich ein
Fragen-Teil wie in Kapitel 1; aber die Reihenfolge der Antworten oder eher
Aussagen entspricht dennoch — mehr oder weniger — der Reihenfolge der in
Kapitel 1 gegebenen 49 Fragen. Die von mir angegebenen Nummern bezie-
hen sich auf den obigen Fragen-Teil.

a) positive Methode
§1 (Wurzel)
Sieben Antworten (aufgerthrt), Nr. 1, 3, 4, 8, 10, 11 und 15.
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(1) Ein heilsames Phdnomen (wie z.B. die Wurzel Gierlosigkeit, Hass-
losigkeit oder Unverblendung) kann fiir ein anderes heilsames Phd-
nomen (die damit verbundenen Gruppen oder eine andere Wurzel)
eine Bedingung auf die Weise einer Wurzel sein. Etc. etc.

Wahrend ein heilsames Phdnomen durch 22 Bedingungen entstehen kann
(nicht anwendbar sind Nachher-Entstehung und Karma-Wirkung), ist es zur
gleichen Zeit fir ein anderes heilsames Phanomen eine Bedingung auf 20-
fache Weise (nicht anwendbar: Vorher-Entstehung, Nachher-Entstehung,
Karma-Wirkung, Nicht-Verbunden-Sein). In dhnlicher Weise verhilt es sich
mit allen anderen Phdanomenen. Um daher in der richtigen Reihenfolge zu
zeigen, wie ein Phdnomen fir ein anderes Phanomen eine Bedingung dar-
stellt, beginnt der Text mit der Wurzel-Bedingung.

§2 (Objekt)

Neun Antworten (angefihrt und vollstandig dargestellt): Nr. 1, 2, 3, 8, 9, 10,
15, 16, 17

(1) Ein heilsames Phdnomen kann fiir ein heilsames Phdnomen eine
Bedingung auf die Weise eines Objekts sein. Dies ist zum Beispiel dann
der Fall, wenn man, nachdem man Almosen gegeben oder die ethi-
schen Regeln auf sich genommen hat, oder die Uposatha-Pflichten
erfiillt hat, an diese (heilsamen) Taten (mit einem heilsamen Geist)
zuriickdenkt. Oder, wenn man (mit einem heilsamen Geist) auf
friihere heilsame Taten zuriickblickt. Oder, wenn man nach Austritt
aus der Vertiefung, diese durchdenkt. Oder, wenn man Einsicht
(vipassati) in die Unbestdndigkeit, etc. beziiglich der heilsamen Phd-
nomene praktiziert...

Das bedeutet, dass ein jedes heilsames Phanomen, indem wir es zum Ge-
genstand unseres Nachdenkens machen, eine Bedingung fiir das Entstehen
eines anderen heilsamen Zustandes werden kann.

(2) Ein heilsames Phdnomen kann fiir ein unheilsames Phdnomen eine
Bedingung auf die Weise eines Objekts sein. Z.B. dann, wenn man,
nachdem man Almosen gegeben hat etc., in dieser Tat schwelgt und
sich daran vergniigt, und dadurch Verlangen, iible Ansichten, Zweifel,
Ruhelosigkeit oder Triibsal entstehen (,beziglich sich selbst oder
gegeniiber anderen”, heit es im Kommentar). Oder, wenn man in
friiher begangenen guten Taten schwelgt und sich daran vergniigt,
und dadurch Verlangen etc. entstehen. Oder, wenn man nach Austritt
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aus der Vertiefung in dieser Erreichung schwelgt und sich daran
erfreut, und dadurch Verlangen entsteht etc. Oder, wenn man be-
dauert, dass die (erlangte) Vertiefung vortiber ist, entsteht Triibsal.

Auf diese Weise kann jede heilsame Tat oder Verwirklichung, indem sie zum
Gegenstand falschen Nachdenkens wird, eine Bedingung fiir die Entstehung
unheilsamer Geisteszusténde sein.

(3) Ein heilsames Phdnomen kann fiir ein neutrales Phénomen eine
Bedingung auf die Weise eines Objekts sein. Zum Beispiel dann, wenn
der Arahat nach Austritt aus dem (heilsamen Zustand genannt)
Arahat-Pfad mit einem karmisch neutralen Geist diesen Pfad riick-
blickend betrachtet...

(8) Ein unheilsames Phdnomen kann fiir ein unheilsames Phénomen
eine Bedingung auf die Weise eines Objekts sein. Zum Beispiel dann,
wenn man sich dem Verlangen (ein unheilsames Phianomen) hingibt
und sich daran erfreut, und dadurch Gier, (ible Ansichten, Zweifel,
Ruhelosigkeit oder Triibsal entstehen. Oder, wenn man sich iiblen An-
sichten hingibt und sich daran erfreut, und dadurch Verlangen etc.
entstehen. Oder, aufgrund von Zweifel kommt es zu (neuem) Zweifel,
oder zu (iblen Ansichten, Ruhelosigkeit oder Triibsal...

(9) Ein unheilsames Phdnomen kann fiir ein heilsames Phénomen eine
Bedingung auf die Weise eines Objekts sein. Zum Beispiel, wenn die
,in héherer Schulung Beflissenen” (sekha) mit einem heilsamen Geist
die (unheilsamen) geistigen Befleckungen durchdenken, welche sie
tiberwunden haben... Oder, wenn man die (heilsame) Einsicht in die
Unbestdndigkeit, etc. von unheilsamen Phénomenen erlangt...

(10) Ein unheilsames Phdnomen kann fiir ein neutrales Phdnomen
eine Bedingung auf die Weise eines Objekts sein. Zum Beispiel, wenn
der Arahat (mit karmisch neutralem Geist) an die von ihm (iberwun-
denen, (unheilsamen) geistigen Befleckungen zuriickdenkt.

(15) Ein neutrales Phdnomen kann fiir ein neutrales Phéinomen eine
Bedingung auf die Weise eines Objekts sein. Zum Beispiel wenn der
Arahat (mit neutralem Geist) auf die (neutrale) Frucht der Arahat-
schaft zuriickblickt oder (iber Nibbana reflektiert... Oder, die (neut-
rale) sichtbare Form ist fiir das (neutrale) Seh-Bewusstsein, Ton fiir
das H6ér-Bewusstsein etc. eine Bedingung auf die Weise eines Objekts.

(16) Ein neutrales Phdnomen kann fiir ein heilsames Phdnomen eine
Bedingung auf die Weise eines Objekts sein. Zum Beispiel, wenn die
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,in héherer Schulung Beflissenen” (mit einem heilsamen Geist) die
(neutrale) Frucht des Pfades bedenken oder liber das Nibbana nach-
sinnen. Oder, Nibbana (neutral) ist fiir die Stufe der Reifung (gotra-
bha), fiir Lauterkeit (vodana) und den Pfad eine Bedingung auf die
Weise eines Objekts. Oder, wenn irgendein Schulungsbeflissener oder
ein Weltling (heilsame) Einsicht in die Unvergdnglichkeit etc. der
(neutralen) fiinf Sinnesobjekte praktiziert ...

(17) Ein neutrales Phénomen kann fiir ein unheilsames Phdnomen
eine Bedingung auf die Weise eines Objekts sein. Zum Beispiel, wenn
sich jemand den fiinf Sinnesorganen hingibt und sich daran erfreut,
oder den fiinf Sinnes-Objekten (neutral), und dadurch Verlangen etc.
entsteht (unheilsam)...

§3 (Vorherrschaft)
Zehn Antworten (angefihrt), Nr. 1, 2, 3, 4, 8, 10, 11, 15, 16, 17

(1) Ein heilsames Phdnomen kann fiir ein heilsames Phdnomen eine
Bedingung auf die Weise von Vorherrschaft sein, d.h. entweder als
Objekt, oder als zusammen-entstehend. Als Objekt (ist dies zum Bei-
spiel der Fall), wenn man, nachdem man (mit heilsamem Geist) Al-
mosen gegeben hat etc. an diesen Vorgang zuriickdenkt, indem man
ihm Vorherrschaft einrdumt. Oder, wenn man seine guten Taten riick-
blickend betrachtet und ihnen grofies Gewicht gibt. Oder, nachdem
man aus der Vertiefung heraustritt, blickt man auf sie zuriick und
rdumt ihr Vorherrschaft ein. ... Als zusammen-entstehend: ein vor-
herrschendes heilsames Phdnomen ist fiir die damit verbundenen (zu-
sammen-entstehenden) Gruppen eine Bedingung auf die Weise der
Vorherrschaft.

(2) Ein heilsames Phdnomen kann fiir ein unheilsames Phdnomen eine
Bedingung auf die Weise der Vorherrschaft sein, d.h. als Objekt. Zum
Beispiel dann, wenn man, nachdem man Almosen gegeben hat etc. in
dieser Tat schwelgt und sich daran erfreut, und ihr so Vorherrschaft
einrdumt, und dabei Verlangen etc. entsteht. ...

(3) Ein heilsames Phdnomen kann fiir ein neutrales Phéinomen eine
Bedingung auf die Weise von Vorherrschaft sein; d.h. entweder als
Objekt, oder als zusammen-entstehend. Als Objekt: Zum Beispiel,
wenn der Arahat nach dem Austritt aus dem Arahat-Pfad auf diesen
Pfad zurtickblickt und ihm Vorherrschaft einrdaumt (vgl. §2, (3)). Als
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zusammen-entstehend: das vorherrschende heilsame Phédnomen ist
fiir die (neutrale) geist-gezeugte Kérperlichkeit eine Bedingung auf
die Weise von Vorherrschaft.

Etc. Etc.

§4 (Angrenzung)
Sieben Antworten (ausgefihrt), Nr. 1, 3, 8, 10, 15, 16, 17

(1) Ein heilsames Phdnomen kann fiir ein heilsames Phdnomen eine
Bedingung auf die Weise von Angrenzung sein; und zwar ist jede
vorangehende heilsame Gruppe fiir jede nachfolgende heilsame
Gruppe eine Bedingung auf die Weise von Angrenzung. Ebenso ver-
hdlt es sich mit dem Moment der ,Anpassung” (anuloma) fiir den
Moment der ,Reife” (gotrabhi), mit dem Moment der ,,Anpassung”
fiir den Moment der ,Lduterung” (vodana), mit dem Moment der
,Reife” fiir den Moment des ,,Pfades” und mit dem Moment der ,,Léu-
terung” fiir den Moment des Pfades.

(3) Ein heilsames Phdnomen kann fiir ein neutrales Phdnomen eine
Bedingung auf die Weise von Angrenzung sein; und zwar ein heilsa-
mes Phdnomen fiir das Heraustreten (Registrier-Moment) daraus, der
Pfad fiir seine Frucht, Anpassung fiir die Erlangung der Friichte der
Schulung (sekkhaya phalasamapatti), ,,Erléschung” (nirodha) des Be-
wusstseins fiir das Heraustreten daraus, die ,,weder Wahrnehmung
noch nicht-Wahrnehmung”“ genannte Sphdre fiir das Erlangen der
Frucht (der Nicht-Wiederkehr).

Etc. Etc.

§5 (Unmittelbarkeit)

Der Text ist hier ganzlich derselbe wie in §4, auRer dass anstelle von ,,An-
grenzung” hier ,,Unmittelbarkeit” gelesen wird.

§6-24

In diesen Paragraphen findet sich kaum etwas, was nicht bereits in der
Einleitung oder dem ersten Kapitel des Werks erklart wurde.

§ 6  (Zusammen-Entstehung) hat neun Antworten: Nr. 1, 3, 4, 8, 10, 11,
15, 24, 31
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§8§7, 12, 19 (Gegenseitigkeit, Wiederholung, Verbunden-Sein), drei Ant-
worten: Nr. 1, 8, 15

§§ 8, 21, 24 (Grundlage, Vorher-Entstehung, Nicht-Geschwunden-Sein), 13
Antworten: Nr. 1, 3 ,4, 8, 10, 11, 15, 16, 17, 22, 24, 30, 31

§9 (Entscheidender-Anlass), neun Antworten: Nr. 1, 2, 3, 8,9, 10, 15, 16,
17

§ 10 (Vorher-Entstehung), drei Antworten: Nr. 15, 16, 17
§ 11 (Nachher-Entstehung), drei Antworten: Nr. 3, 10, 15

§ 13, 15, 16, 17, 18 (Karma, Nahrstoff, Fahigkeit, Vertiefung, Pfad), sieben
Antworten: Nr. 1, 3, 4, 8, 10, 11, 15

§ 14 (Karma-Wirkung), eine Antwort: Nr. 15
§ 20 (Nicht-Verbunden-Sein), finf Antworten: Nr. 3, 10, 15, 16, 17

§§ 22, 23 (Abwesenheit, Geschwunden-Sein), sieben Antworten: Nr. 1, 3, 8,
10, 15, 16, 17

Zum Schluss der positiven Methode dieses Kapitels werden alle Antworten
numerisch aufsummiert wie bei Kapitel i. Darauf folgt unmittelbar die
Summe der Antworten der negativen, der positiv-negativen und der
negativ-positiven Methode.

2. DIE TRIADE DER GEFUHLE (vedana-ttika)
i. Kapitel des ,,abhingig-Seins“ (paticca-vara)
a) positive Methode

Die 49 die drei Arten von Gefilihlen betreffenden Fragen entsprechen denen
der Triade , karmisch heilsam®; sie sind nicht im Text enthalten. Zur Identifi-
kation der hier bei den Antworten gegebenen Nummern sollte die Liste der
Permutationen weiter oben herangezogen werden. Fiir die Symbole (a), (b)
und (c) in der Liste sollten angenehmes Gefiihl, unangenehmes Gefiihl und
neutrales Gefiihl eingesetzt werden.

§1 (Wurzel)
Drei Antworten, Nr. 1, 8, 15.
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(1) In Abhdngigkeit von einem mit angenehmem Gefiihl verbundenen
Phédnomen entsteht ein mit angenehmem Gefiihl verbundenes Phd-
nomen, bedingt auf die Weise einer Wurzel. Zum Beispiel in Abhén-
gigkeit von einer mit angenehmem Gefiihl verbundenen Gruppe (z.B.
Wahrnehmung) entstehen die zwei anderen (mit angenehmem Ge-
fahl verbundenen) Gruppen (Geistesformationen und Bewusstsein);
ebenso im Moment der Wiedergeburt.

Die Gruppe ,,Geflihl“ ist hier ausgeschlossen, weil sie nicht mit Gefiihl ver-
bunden ist, sondern das Gefiihl selbst bildet.

In den Antworten (8) und (15) ist ,,angenehmes Gefiihl“ durch ,unangeneh-
mes Gefiuhl“ bzw. ,neutrales Gefiihl“ ersetzt.

|u

Jeder der folgenden 23 Paragraphen hat die entsprechenden drei Antwor-
ten, gemal den 23 Modi der Bedingtheit; die Beispiele unterscheiden sich
je nach Kontext.

b) negative Methode
§1 (nicht-Wurzel)

(1) In Abhdngigkeit von einem mit angenehmem Gefiihl verbundenen
Phdnomen entsteht ein mit angenehmem Gefiihl verbundenes Phd-
nomen, nicht bedingt auf die Weise einer Wurzel. Zum Beispiel ent-
stehen in Abhdngigkeit von einer mit angenehmem Gefiihl verbunde-
nen (nicht-Wurzel) Gruppe (z.B. Tab. 38: , Kérper-Bewusstsein“ oder
Tab. 40, 72: ,Geist-Bewusstseins-Element”) zwej (mit angenehmem
Gefuhl verbundene) Gruppen (Wahrnehmung und Geistesformatio-
nen), nicht auf die Weise einer Wurzel bedingt; oder in Abhdngigkeit
von zwei Gruppen entsteht eine.

(8) In Abhdngigkeit von einem mit unangenehmem Gefiihl verbunde-
nen Phdnomen (z.B. Tab. 54: ,Korper-Bewusstsein®) entsteht ein
nicht auf die Weise einer Wurzel bedingtes, mit unangenehmem
Gefiihl verbundenes Phdnomen (die verbleibenden zwei Gruppen).

(15) In Abhdngigkeit von einem mit neutralem Gefiihl verbundenen
Phdnomen (z.B. Tab. 34-37, 39, 41 etc.) entsteht ein nicht auf die
Weise einer Wurzel bedingtes, mit neutralem Gefiihl verbundenes
Phdnomen (die verbleibenden zwei Gruppen).
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c) positiv-negative Methode; d) negativ-positive Methode

Die Aussagen zu diesen beiden Methoden werden numerisch zusammen-
gefasst, wie am Ende der ersten Triade.

Kapitel ii.-vi.

Diese Kapitel werden im Text nur kurz erwdhnt.

Kapitel vii. (pafiha-vara)
§1 (Wurzel)
Drei Antworten: Nr. 1, 8, 15

(1) Ein mit angenehmem Gefiihl (z.B. entweder Gier, oder eine heil-
same Wurzel) verbundenes Phdnomen ist fiir ein mit angenehmem
Gefiihl verbundenes Phdnomen (die verbleibenden zwei Gruppen,
Wahrnehmung und Bewusstsein) eine Bedingung auf die Weise einer
Wurzel; im Moment der Wiedergeburt ist die mit angenehmem Ge-
fiihl verbundene Wurzel (Gierlosigkeit etc.) fiir die damit verbunde-
nen Gruppen eine Bedingung auf die Weise einer Wurzel.

(8) Ein mit unangenehmem Gefiihl verbundenes Phdnomen (die
Wourzel ,Hass”) ist fiir ein mit unangenehmem Gefiihl verbundenes
Phdnomen (die verbleibenden Gruppen) eine Bedingung auf die
Weise einer Wurzel.

(15) Ein mit indifferentem Gefiihl verbundenes Phdnomen (entweder
eine heilsame Wurzel, oder Gier, oder Verblendung) ist fiir ein mit
indifferentem Gefiihl verbundenes Phdnomen (die Gbrigen zwei Grup-
pen) eine Bedingung auf die Weise einer Wurzel.

§2 (Objekt)
Neun Antworten, Nr. 1, 2, 3, 8, 9, 10, 15, 16, 17

(1-2) Ein mit angenehmem Gefiihl verbundenes Phdnomen kann fiir
ein mit angenehmem (oder unangenehmem) Gefiihl verbundenes
Phdnomen eine Bedingung auf die Weise eines Objekts sein. Zum Bei-
spiel, nach dem Geben von Almosen ... etc. mit einem mit angeneh-
mem Gefiihl verbundenen Geist, blickt man mit einem mit freudvol-
lem Gefiihl verbundenen Geist zuriick auf diese Handlung. Oder, es
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kann durch Bedauern (iber einen solchen Akt Gram entstehen (unan-
genehmes Gefihl) ...

(3) Ein mit angenehmem Gefiihl verbundenes Phénomen kann fiir ein
mit indifferentem Gefiihl verbundenes Phdnomen eine Bedingung auf
die Weise eines Objekts sein. Zum Beispiel nach dem Geben von Al-
mosen ... etc. mit einem mit angenehmem Gefiihl verbundenen Geist,
blickt man mit einem mit indifferentem Gefiihl verbundenen Geist zu-
riick auf diese Handlung. ...

(9-10) Ein mit unangenehmem Gefiihl verbundenes Phdnomen kann
fiir ein mit angenehmem (oder indifferentem) Gefiihl verbundenes
Phdnomen eine Bedingung auf die Weise eines Objekts sein. Zum
Beispiel, wenn die Edlen mit einem mit freudvollem (oder indifferen-
tem) Gefiihl verbundenen Geist ihre aufgegebenen Unreinheiten (wie
z.B. Hass) betrachten, welche mit unangenehmem Gefiihl verbunden
waren. ...

(16) Ein mit indifferentem Gefiihl verbundenes Phdnomen kann fiir
ein mit angenehmem Gefiihl verbundenes Phénomen eine Bedingung
auf die Weise eines Objekts sein. Zum Beispiel nach dem Geben von
Almosen ... etc. mit einem mit indifferentem Gefiihl verbundenen
Geist, blickt man mit einem mit freudvollem Gefiihl verbundenen
Geist zuriick auf diese Handlung. ...

Etc. Etc.

Auf diese Weise kann jedes geistige Phdnomen, egal ob es mit angeneh-
mem, unangenehmem oder indifferentem Gefiihl verbunden ist, indem wir
es zum Objekt unseres Nachdenkens machen, eine Bedingung fiir ein mit
angenehmem, unangenehmem oder indifferentem Gefiihl verbundenes
Phanomen werden.

§3 (Vorherrschaft)
Finf Antworten: Nr. 1, 3, 8, 15, 16

(1) Ein mit angenehmem Gefiihl verbundenes Phdnomen kann fiir ein
mit angenehmem Gefiihl verbundenes Phénomen eine Bedingung auf
die Weise der Vorherrschaft sein; d.h. als Objekt oder als zusammen-
entstehend. Als Objekt: Wenn man nach dem Geben von Almosen ...
etc. mit einem mit angenehmem Gefiihl verbundenen Geist, auf diese
Handlung mit einem mit angenehmem Gefiihl verbundenen Geist

203



zurlickblickt und diesem [Vorgang] Vorherrschaft einrédumt. Als zu-
sammen-entstehend: ein vorherrschender, mit angenehmem Gefiihl
verbundener Faktor ist fiir die damit verbundenen Gruppen eine
Bedingung auf die Weise der Vorherrschaft.

Etc. Etc.

§4 (Angrenzung)
Sieben Antworten, Nr. 1, 3, 8, 10, 15, 16, 17

(1) Ein mit angenehmem Gefiihl verbundenes Phdnomen kann fiir ein
mit angenehmem Gefiihl verbundenes Phénomen eine Bedingung auf
die Weise der Angrenzung sein. Zum Beispiel sind alle vorhergehen-
den, mit angenehmem Gefiihl verbundenen Gruppen fiir alle nachfol-
genden, mit angenehmem Gefiihl verbundenen Gruppen eine Bedin-
gung auf die Weise der Angrenzung. Der mit angenehmem Gefiihl
verbundene Moment der Anpassung (anuloma) ist fiir den mit ange-
nehmem Gefiihl verbundenen Moment der Reife (gotrabhd) eine
Bedingung auf die Weise der Angrenzung. Ebenso Anpassung fiir
Lduterung, Reife fiir den Pfad, Lduterung fiir den Pfad, der Pfad-
Moment fiir seine Frucht, die Frucht fiir eine (neue) Frucht, etc.

(3) Ein mit angenehmem Gefiihl verbundenes Phdnomen kann fiir ein
mit indifferentem Gefiihl verbundenes Phdnomen eine Bedingung auf
die Weise der Angrenzung sein. Zum Beispiel ist mit angenehmem
Gefiihl verbundenes Todes-Bewusstsein (d.i. das Bewusstsein im
allerletzten Moment des Todes) fiir das (mit indifferentem Gefiihl
verbundene) Wiedergeburts-Bewusstsein (im Moment der Empfang-
nis) eine Bedingung auf die Weise der Angrenzung. Mit angenehmem
Gefiihl verbundenes Unter-Bewusstsein (bhavanga) (Tab. 42-45) ist
fiir das (mit indifferentem Geflihl verbundene) Aufmerken (des Geis-
tes zu seinem Objekt) eine Bedingung auf die Weise der Angrenzung.
Mit angenehmem Gefiihl verbundenes Kérper-Bewusstsein (Tab. 38)
ist fiir das (mit indifferentem Gefihl verbundene) resultierende
Geist-Element (= Empfangen) eine Bedingung auf die Weise der
Angrenzung. Etc. Etc.

(8), (10) Ein mit unangenehmem (oder indifferentem) Gefiihl ver-
bundenes Phdnomen kann fiir ein mit unangenehmem (oder indiffe-
rentem) Gefiihl verbundenes Phdnomen eine Bedingung auf die
Weise der Angrenzung sein. Zum Beispiel ist jede vorhergehende, mit
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unangenehmem (oder indifferentem) Gefiihl verbundene Gruppe fiir
jede nachfolgende, mit unangenehmem (oder indifferentem) Gefiihl
verbundene Gruppe eine Bedingung auf die Weise der Angrenzung.

Etc. Etc.

Die nachsten Paragraphen (85 - §24) sind ziemlich kurz gehalten, mit Aus-
nahme des Paragraphen lber Entscheidenden-Anlass (§9), der voller Bei-
spiele ist.

Die verbleibenden drei Methoden (negativ etc.) werden in dhnlicher Weise
wie die erste Triade behandelt.

3.-22. DIE TRIADEN ,,KARMA-GEWIRKT“ BIS
»SICHTBAR UND REAKTIONSFAHIG“

Diese verbleibenden zwanzig Triaden (siehe Matika) werden in der gleichen
Weise behandelt wie bei der ersten und zweiten Triade dargestellt.

Il. Entstehung der Dyaden (Duka-Patthana)
[Vol. ll. & IV.]

1. DIE DYADE ,,WURZEL — NICHT WURZEL" (hetu-duka)
i. Kapitel des ,abhingig-Seins” (paticca-vara)
a) positive Methode
§1 (Wurzel)
Neun Fragen (ausgefiihrt), Nr. 1-9

(1) In Abhdngigkeit von einem Wurzel-Phdnomen kann ein Wurzel-
Phdnomen entstehen, bedingt auf die Weise einer Wurzel, z.B. in Ab-
hédngigkeit von Gierlosigkeit: Hasslosigkeit und Unverblendung; in
Abhdngigkeit von Hasslosigkeit: Gierlosigkeit und Unverblendung; in
Abhdingigkeit von Unverblendung: Gierlosigkeit und Hasslosigkeit; in
Abhdingigkeit von Gier: Verblendung; in Abhdngigkeit von Verblen-
dung: Gier; in Abhdngigkeit Hass: Verblendung; in Abhdngigkeit von
Verblendung: Hass.

Gier ist immer verbunden und zusammen-entstehend mit Verblendung.
Ebenso verhilt es sich mit Hass, wahrend Verblendung auch alleine beste-
hen kann. Aber Gier und Hass kdnnen niemals miteinander verbunden sein.
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Darum kann Gier nie von Hass auf die Weise einer Wurzel, d.h. als verbun-
denes Phanomen abhdngen und umgekehrt.

Von den drei heilsamen Wurzeln besteht keine fiir sich alleine. Entweder
sind alle drei vorhanden, oder nur Gierlosigkeit und Hasslosigkeit, welche
immer untrennbar miteinander verbunden sind.

(2) In Abhéngigkeit von einem Wurzel-Phénomen kann ein nicht-Wur-
zel Phdnomen entstehen (die damit verbundenen Gruppen und Kor-
perlichkeit etc.), bedingt auf die Weise einer Wurzel.

(3) In Abhdngigkeit von einem Wurzel-Phénomen kann ein Wurzel-
Phdnomen und ein nicht-Wurzel-Phdnomen entstehen, bedingt auf
die Weise einer Wurzel; z.B. in Abhdngigkeit von Gierlosigkeit ent-
stehen Hasslosigkeit, Unverblendung und die damit verbundenen
Gruppen, sowie geist-gezeugte Kérperlichkeit (nicht-Wurzel).

(4) In Abhdngigkeit von einem nicht-Wurzel-Phdnomen kann ein
nicht-Wurzel-Phdnomen entstehen, bedingt auf die Weise einer Wur-
zel. ... (5) ein Wurzel-Phénomen ... (6) ein Wurzel-Phdnomen und ein
nicht-Wurzel-Phénomen, bedingt auf die Weise einer Wurzel.

(7) In Abhdngigkeit von einem Wurzel-Phdnomen und einem nicht-
Wurzel-Phdnomen kann ein Wurzel-Phdnomen entstehen, bedingt
auf die Weise einer Wurzel ... (8) ein nicht-Wurzel-Phénomen ... (9) ein
Wurzel-Phdnomen und ein nicht-Wurzel-Phdnomen, bedingt auf die
Weise einer Wurzel.

Die Ubrigen 23 Bedingungen werden nur kurz angesprochen.

b) negative Methode
§1 (nicht-Wurzel)
Zwei Antworten, Nr. 4 und Nr. 5.

(4) In Abhdngigkeit von einem nicht-Wurzel-Phdnomen kann ein
nicht-Wurzel-Phdnomen entstehen, nicht bedingt auf die Weise einer
Wurzel ...

(5) In Abhéngigkeit von einem nicht-Wurzel-Phéinomen kann ein Wur-
zel-Phénomen entstehen, nicht bedingt auf die Weise einer Wurzel;
2.B.: In Abhdngigkeit von durch Zweifel und Ruhelosigkeit (nicht-
Wurzel) begleiteten Gruppen entsteht von Zweifel und Ruhelosigkeit
begleitete Verblendung (Wurzel).
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Etc. Etc.

Die Kapitel ii. — vi. werden nur kurz angedeutet.

vii. Kapitel des Untersuchens (pafiha-vara)
a) positive Methode
§1 (Wurzel)
Drei Antworten (ausgefiihrt), Nr. 1-3.

(1) Ein Wurzel-Phdnomen kann fiir ein Wurzel-Phdnomen eine Bedin-
gung auf die Weise einer Wurzel sein; z.B. Gierlosigkeit fiir Hasslosig-
keit und Unverblendung ... (vgl. Kap. i). Gier fiir Verblendung, Hass fiir
Verblendung etc.

(2) Ein Wurzel-Phénomen kann fiir ein nicht-Wurzel-Phdnomen ... (3)
fiir ein Wurzel-Phdnomen und ein nicht-Wurzel-Phdnomen, eine Be-
dingung auf die Weise einer Wurzel sein ...

§2 (Objekt)
Neun Antworten, z.B.:

(3) Ein Wurzel-Phénomen kann fiir ein Wurzel-Phdnomen und ein
nicht-Wurzel-Phdnomen eine Bedingung auf die Weise eines Objekts
sein: durch eine Wurzel (z.B. Gier als Objekt des Nachdenkens) ent-
steht eine Wurzel (z.B. vermehrte Gier) und die damit verbundenen
Gruppen (welche keine Wurzeln sind).

Etc. Etc.

§21 (Anwesenheit)
Neun Fragen (ausgefihrt), z.B.:

(1) Ein Wurzel-Phdnomen kann fiir ein Wurzel-Phdnomen eine Bedin-
gung auf die Weise der Anwesenheit sein; z.B. Gierlosigkeit fiir Hass-
losigkeit und Unverblendung; Gier fiir Verblendung, etc.

(2) Ein Wurzel-Phénomen kann fiir ein nicht-Wurzel-Phdnomen eine
Bedingung auf die Weise der Anwesenheit sein; d.h. entweder als zu-
sammen-entstehend, oder als nachher-entstehend. Z.B. die zusam-
men-entstehenden (z.B. Gier und Verblendung) Wurzeln fiir die damit
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verbundenen Gruppen und die geistgezeugte Kérperlichkeit (nicht-
Wourzel); ... die nachher-entstehenden Wurzeln, fiir diesen vorher-
entstandenen Kérper.

Etc. Etc.

b) negative Methode
§2 (nicht-Objekt) etc.
Neun Fragen (angefiihrt):

Ein Wurzel-Phdnomen kann fiir ein Wurzel-Phdnomen eine Bedin-
gung auf die Weise von nicht-Objekt ... nicht-Zusammen-Entstehung
... nicht-entscheidender-Anlass ... sein.

,Auf die Weise einer nicht-Wurzel” ist nattirlich unmaglich fiir eine Wurzel,
welche als Wurzelbedingung zusammen-entstehend mit dem bedingten
Phanomen sein muss.

Ein Wurzel-Phdnomen kann fiir ein nicht-Wurzel-Phéinomen eine Be-
dingung auf die Weise von nicht-Objekt ... nicht-Zusammen-Entste-
hung ... nicht-entscheidender-Anlass ... nicht-Vorher-Entstehung ...
nicht-Nachher-Entstehung sein.

Etc. Etc.

2. DIE DYADE ,,WURZEL-BESITZEND — NICHT WURZEL-BESITZEND*
(sahetuka-duka)

i. Kapitel des ,,abhangig-Seins“ (paticca-vara)
a) positive Methode
§1 (Wurzel)
Neun Fragen (aufgefiihrt), z.B.:

In Abhéingigkeit von einem wurzel-besitzenden Phédnomen kann ein
wurzel-besitzendes Phdnomen, ... ein nicht wurzel-besitzendes Phd-
nomen (Korperlichkeit) entstehen ...

Etc. Etc.
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b) negative Methode
§1 (nicht-Wurzel)
Zwei Antworten, Nr. 2, 4.

(2) In Abhdngigkeit von einem wurzel-besitzenden Phédnomen (z.B.
von Zweifel begleitete Gruppen) kann ein nicht wurzel-besitzendes
Phdnomen (Verblendung) entstehen, nicht bedingt auf die Weise
einer Wurzel.

Etc. Etc.

Die Kapiteliii. und v. sind ausfihrlich, wahrend ii. und iv. identisch mit i. sind;
und Kapitel vi. mit v.

vii. Kapitel des Untersuchens (Paiiha-vara)
a) positive Methode
§1 (Wurzel)
Sechs Antworten (ausgeftihrt): Nr. 1-6

Ein wurzel-besitzendes Phédnomen kann fiir ein wurzel-besitzendes
Phédnomen eine Bedingung auf die Weise einer Wurzel sein; z.B. die
wurzel-besitzenden Wurzeln (Gier oder Hass, von Verblendung be-
gleitet; Gierlosigkeit, von Hasslosigkeit begleitet etc.) sind fiir die
damit verbundenen Gruppen eine Bedingung auf die Weise einer
Wurzel ...

§2 (Objekt)
Neun Antworten (ausgefiihrt).

Ein wurzel-besitzendes Phénomen kann fiir ein wurzel-besitzendes
Phdnomen eine Bedingung auf die Weise eines Objekts sein; z.B.,
wenn bei der Betrachtung der wurzel-besitzenden Daseins-Gruppen
als unbestdndig, leidvoll und nicht-selbst, Triibsal (begleitet von der
Wurzel Hass) entsteht.

Etc. Etc.
Die verbleibenden Dyaden Nr. 3 — 100 folgen derselben Methode.
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Ill. Entstehung der Dyaden und Triaden kombiniert
(Duka-Tika-Patthana)
[Vol. V.]

Die Permutationen der in den hier folgenden Sektionen llI.-VI. sowie den
grollen Teilen B, C und D angewandten Fragen kdnnen vom Studierenden
leicht herausgearbeitet werden, wenn er den Text vergleicht und die Sym-
bole (a) — (c) fur die Triaden, und (A) und (B) fur die Dyaden verwendet.

1. Die Dyade ,,Wurzel — nicht Wurzel” und die Triade ,heilsam, unheilsam,
neutral” (Hetu-duka-kusala-ttika)

In Abhdngigkeit von einem Wurzel-Phénomen, das heilsam ist, kann,
bedingt auf die Weise einer Wurzel (eines Objekts, etc.) ein Wurzel-
Phdnomen, das heilsam ist, entstehen... ein nicht-Wurzel Phdnomen,
das heilsam ist, entstehen... ein Wurzel-Phénomen, das heilsam ist,
und ein nicht-Wurzel-Phdnomen, das heilsam ist, entstehen.

Neben diesen drei gibt es sechs weitere Permutationen, nach denen die lb-
lichen Kapitel folgen, von denen nur Kapitel vii. ausfihrlich dargestellt ist.
Dann wird erneut eine Serie von sieben Kapiteln mit ,,unheilsamen Phano-
menen“ begonnen. Darauf folgt:

2. Die Dyade ,,Wurzel — nicht Wurzel“ und die Triade der Gefiihle
(Hetu-duka-vedana-ttika)

Auf diese Weise wird die erste Dyade ,,Wurzel — nicht Wurzel” mit allen 22
Triaden kombiniert. Dann wird die zweite Dyade mit den 22 Triaden kombi-
niert, dann die dritte Dyade, dann die vierte Dyade usw., bis schlieRlich alle
100 Dyaden behandelt sind, und wir bei wirklich detaillierter Auffiihrung
2200 solcher Kapitel hatten.

IV. Entstehung der Triaden und Dyaden kombiniert
(Tika-Duka-Patthana)

Dieser Teil gleicht dem Kapitel Ill. nur dass hier die Triaden vor die Dyaden
gestellt sind, z.B.

In Abhdngigkeit von einem heilsamen Phdnomen, das eine Wurzel ist,
kann...
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Nur die Kapitel i. und vii. sind ausfiihrlich dargestellt. Danach folgen alle an-
deren Kapitel der Triaden und Dyaden (in Kombination), die genau denen in
Kapitel Ill entsprechen.

V. Entstehung der Triaden und Triaden kombiniert
(Tika-Tika-Patthana)

Wirden hier tatsachlich alle Triaden mit allen verbleibenden einundzwanzig
Triaden kombiniert werden, wiirde dies 21 Gruppen mit jeweils 21 Kombi-
nationen bedeuten, d.h. insgesamt 441 Kapitel. Tatsachlich ist jedoch nur
die erste Triade vollstandig mit den anderen Triaden kombiniert, und dann
werden diese Kombinationen in umgekehrter Reihenfolge angegeben, so
dass wir lediglich 42 Kapitel haben. Ich fuihre hier nur den Anfang von §1 des
paticca-vara der Kombinationen der ersten Triade an.

1. Die Triade , heilsam, etc.” und die Triade der Gefiihle
(Kusalattika-vedanattika)

i. Kapitel des abhangig-Seins (paticca-vara)
§1 (Wurzel)

In Abhéngigkeit von einem heilsamen (unheilsamen oder neutralen)
Phédnomen verbunden mit angenehmem Gefiihl, kann ein heilsames,
unheilsames oder neutrales Phénomen, verbunden mit angenehmem
Gefiihl entstehen, bedingt auf die Weise einer Wurzel.

Etc. Etc.
Die Kapitel ii. — vi. sind nicht ausgefihrt.

vii. Kapitel des Untersuchens (paiiha-vara)
§1 (Wurzel)

Ein heilsames, mit angenehmem Gefiihl verbundenes Phdnomen
kann fiir ein heilsames, mit angenehmem Gefiihl verbundenes Phd-
nomen eine Bedingung auf die Weise einer Wurzel (eines Objekts, etc.
etc.) sein.

Etc. Etc.

Nach diesem Kapitel folgt erneut ein Kapitel des ,,abhangig-Sein“; zunachst
mit Bezug auf ein unheilsames, dann ein neutrales Phanomen, verbunden
mit unangenehmem Gefihl.
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VI. Entstehung der Dyaden und Dyaden kombiniert
(Duka-Duka-Patthana)

Hier muisste tatsdchlich jede der 100 Dyaden mit allen anderen 99 Dyaden
kombiniert werden, was insgesamt 9900 Kapitel ergeben wiirde; faktisch je-
doch ist das Gesamte auf 48 Kapitel zusammengezogen.

1. Die Dyade ,Wurzel — nicht Wurzel“ und die Dyade ,,Wurzel-verbunden —
nicht Wurzel-verbunden“ (hetu-duka-sahetu-duka)

In Abhdngigkeit von einem Wurzel-verbundenen Wurzel-Phénomen 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 Weise dargestellt.

1. Entstehung der Triaden (Tika-Patthana)

1. Die Triade ,nicht heilsam, nicht unheilsam, nicht neutral”
(na-kusala-ttika)

Nicht heilsam ist entweder unheilsam oder neutral; nicht unheilsam ist ent-
weder heilsam oder neutral; nicht neutral ist entweder heilsam oder un-
heilsam.

i. Kapitel des abhangig-Seins (paticca-vara)
a) positive Methode
1§ (Wurzel)

In Abhdngigkeit von einem nicht-heilsamen Phdnomen kann ein
nicht-heilsames Phénomen entstehen, bedingt auf die Weise einer
Wurzel.

Etc. Etc.
2. Entstehung der Dyaden (Duka-Patthana)

1. Die Dyade ,,nicht Wurzel — nicht nicht-Wurzel“ (Na-hetu-duka)
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In Abhdngigkeit von einem nicht Wurzel-Phdnomen (eine Gruppe)
kann ein nicht nicht-Wurzel Phdnomen (drei Gruppen) entstehen, be-
dingt auf die Weise einer Wurzel, etc.

Etc. Etc.

C. POSITIV-NEGATIVE METHODE
1. Entstehung der Triaden (Tika-Patthana)

1. Die Triade , heilsam etc.” und die Triade ,,nicht heilsam etc.”
(Kusalattike na-kusalattika)

Die erste Triade ist: heilsam, unheilsam, neutral; die zweite Triade: nicht-
heilsam, nicht-unheilsam, nicht-neutral. Das Kapitel beginnt folgender-
malen:

In Abhdngigkeit von einem heilsamen Phédinomen kann ein nicht-heil-
sames Phdnomen entstehen, bedingt auf die Weise einer Wurzel; z.B.:
in Abhdngigkeit von den heilsamen (wurzel-besitzenden) Gruppen
entsteht geist-gezeugte Kérperlichkeit (neutral, und daher nicht heil-
sam).

Etc. Etc.
2. Die Triade der Gefiihle, und die Triade der nicht-Gefiihle
(Vedanattike na-vedanattika)

Die erste Triade lautet: angenehmes, unangenehmes, indifferentes Gefihl;
die zweite Triade: nicht-angenehm (d.h. unangenehm oder indifferent),
nicht-unangenehm (d.h. angenehm oder indifferent), nicht-indifferent (d.h.
angenehm oder unangenehm).

Etc. Etc.

2. Entstehung der Dyaden (Duka-Patthana)

1. Die Dyade ,,Wurzel etc.” und die Dyade ,,nicht Wurzel etc.”
(Hetuduke na-hetuduka)

In Abhdngigkeit von einem Wurzel-Phdnomen entsteht ein nicht-
Wurzel-Phdnomen (geist-gezeugte Korperlichkeit), bedingt auf die
Weise einer Wurzel.
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In Abhéingigkeit von einem Wurzel-Phénomen entsteht ein nicht-
Wurzel-Phdnomen und ein Phéinomen, welches nicht eine nicht-Wur-
zel (d.h. eine Wurzel) ist, bedingt auf die Weise einer Wurzel.

Etc. Etc.

3. Entstehung der Dyaden und Triaden kombiniert
(Duka-Tika-Patthana)

1. Die Dyade ,,Wurzel etc.” kombiniert mit der Triade , heilsam etc.”; und
die Dyade ,nicht-Wurzel etc.” kombiniert mit der Triade , nicht-heilsam
etc.” (Hetuduka-kusalattike nahetuduka-kusalattika)

In Abhdngigkeit von einem Phédnomen, welches eine Wurzel und heil-
sam ist, kann ein Phdnomen entstehen, welches keine Wurzel ist und
nicht heilsam, bedingt auf die Weise einer Wurzel.

Etc. Etc.

4. Die Entstehung der Triaden und Dyaden kombiniert
(Tika-Duka-Patthana)

1. Die Triade ,heilsam etc.” kombiniert mit der Dyade ,,Wurzel etc.“; und
die Triade ,nicht heilsam etc.” kombiniert mit der Dyade ,nicht Wurzel
etc.” (Kusalattika-hetuduke nakusalattika-nahetuduka)

In Abhdngigkeit von einem Phdnomen, welches heilsam und eine
Wurzel ist (Gierlosigkeit etc.), kann ein Phdinomen entstehen, welches
nicht heilsam und keine Wurzel (Kérperlichkeit) ist, bedingt auf die
Weise einer Wurzel.

Etc. Etc.
5. Die Entstehung der Triaden und Triaden kombiniert
(Tika-Tika-Patthana)

1. Die Triade ,heilsam etc.” kombiniert mit der Triade der Gefiihle; und die
Triade ,nicht heilsam etc.“ kombiniert mit der Triade , nicht-Gefiihl etc.”
(Kusalattika-vedanattike nakusalattika-navedanattika)

In Abhdngigkeit von einem heilsamen, mit angenehmem Gefiihl ver-
bundenen Phdnomen kann ein nicht-heilsames, nicht mit angeneh-
mem Gefiihl verbundenes Phdnomen entstehen, bedingt auf die
Weise einer Wurzel.

Etc. Etc.
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6. Entstehung der Dyaden und Dyaden kombiniert
(Duka-Duka-Patthana)

1. Die Dyade ,Wurzel etc.” kombiniert mit der Dyade ,,wurzel-besitzend
etc.”; und die Dyade ,,nicht-Wurzel etc.“ kombiniert mit der Dyade ,,nicht
wurzel-besitzend etc.” (Hetuduka-sahetuduke nahetuduka-nasahetu-
duka)

In Abhdngigkeit von einem Phdnomen, welches eine Wurzel ist und
welches eine Wurzel besitzt, kann ein Phdnomen entstehen (geist-ge-
zeugte Korperlichkeit), welches keine Wurzel ist und keine Wurzel
besitzt, bedingt auf die Weise einer Wurzel.

Etc. Etc.

D. NEGATIV-POSITIVE METHODE
Diese Methode ist im Ganzen eine Umkehrung von Abschnitt C, z.B.:
1. Entstehung der Triaden (Tika-Patthana)

1. Die Triade ,,nicht heilsam etc.” und die Triade , heilsam etc.”
(Na-kusalattike kusalattika)

In Abhdngigkeit von einem nicht-heilsamen Phédnomen kann ein un-
heilsames Phdnomen entstehen, bedingt auf die Weise einer Wurzel.

Etc. Etc.
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Anhang:

PATICCA-SAMUPPADA

Die Lehre vom Abhangigen Entstehen
aller Daseinsphdnomene

Einleitung

Keine Lehre des Buddhismus hat zu mehr Missverstandnissen, zu gegensatz-
licheren und abwegigeren Spekulationen und Interpretationen Anlass gege-
ben, als der Paticca-samuppadda, die Lehre vom , Abhdngigen Entstehen”
aller Phanomene des Daseins. Dies gilt insbesondere fiir westliche Gelehrte
und Schriftsteller des Buddhismus, welche allzu oft nicht einmal im Ansatz
das bendtigte Wissen fiir so ein schwieriges Problem besitzen. Kaum dass
sie bruchstiickhafte Kenntnisse der Pali-Sprache oder der buddhistischen
Schriften erworben haben, halten sie sich selbst fiir kompetent genug,
Essays und Abhandlungen Uber diese tiefste und komplizierteste aller Leh-
ren zu verfassen, Uber welche der Buddha selbst gesagt hat: , Tiefgriindig, in
der Tat, Ananda, ist das abhéngige Entstehen, und tiefgriindig erscheint es,
etc.” (Mahanidana-Sutta, Digha-Nikaya). Haufig ohne ein Verstandnis auch
nur der korrekten Bedeutung der bloRen 12 Begriffe des Paticca-Samuppada
grinden sie ihre Erklarungen auf ihre eigene Fantasie und Vorstellung. Somit
kénnen wir ohne zu zégern sagen, dass der Paticca-Samuppada im Westen
bislang noch von niemanden wirklich verstanden worden ist.*®

In der Mehrzahl der Falle wurde versucht, den Paticca-Samuppada als eine
Erklarung des urzeitlichen Anfangs aller Dinge zu prasentieren; und in der
,Unwissenheit” (avijja, Sanskrit avidya) wurde das ursachenlose, erste Prin-
zip gesehen, aus dem heraus sich im Laufe der Zeit alles bewusste und
physische Leben entwickelt hat. Das alles entgegen der wiederholten, aus-
driicklichen Erklarung des Buddha, dass ein absoluter erster Anfang des
Daseins etwas Undenkbares ist (Anamatagga-Samyutta), dass alle derar-
tigen Spekulationen zur geistigen Verwirrung filhren kdnnen (Anguttara-
Nikaya 1V.77), und dass es unmaglich ist sich eine Zeit vorzustellen, zu der

15 [FuBnote im Original] Ich muss jedoch zu meinem Bedauern eingestehen, dass ich folgende
Abhandlungen nicht durchsehen konnte: Oltramare, La formule bouddhique des Douze Causes,
son sens original et son interpretation théologique (1909); De la Vallée Poussin, Théorie des
Douze Causes (1913); Franke, Die Kausalitdtsreihe oder Niddna-Kette, Zeitschrift der deutschen
Morgenlandischen Gesellschaft Nr. 69, S.470 ff. (1915).
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es keine Unwissenheit und kein Verlangen nach Dasein gegeben hétte (ib.
X.61; zitiert in Visuddhi-Magga XVII, und ahnlich im 2. Kapitel des Milinda-
Paiiha).

In der Prajfiaparamita-Lehre finden sich nach Burnouf, Introduction a I’his-
toire du Bouddhisme Indien, S.473, zum Beispiel folgende Worte: , Et 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 I'ignorance.” Und in Kern, Buddhismus
in Indien, lesen 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 ist beeinflusst von vagen Eindriicken
(samkhara) bevor er den Zustand klarer Bewusstheit erreicht hat. Dann er-
scheinen ihm die Phdnomene und die Tatigkeit seiner Sinnes-Organe be-
ginnt, etc.” Und, noch einmal bei Burnouf, in Le Lotus de la Bonne Loi:® ,De
I'ignorance procéda in faculté de las réflexion (sankhara!); de la faculté de
la réflexion procéda la connaissance (vififidna); de la connaissance procéda
I’union de I'esprit et de la matiere (nama-ripa), etc.”.

In jlingeren Zeiten nannten eine Anzahl von Autoren, vorwiegend Deutsche
unter der Filhrung von Dr. Dahlke, den Paticca-Samuppada ein ,,simultanes”
abhangiges Entstehen und gingen sogar so weit zu behaupten, dass ,die
ganze Kette der (12) Bedingungen der Entstehung einen einzigen karmischen
(?) Moment persénlicher Erfahrung (karmisches Erlebnismoment) dar-
stellt“11Y7 Lauft das nicht tatsdchlich auf die sinnlose Behauptung hinaus,
dass Ursache und Wirkung, d.h. der karmische Werdeprozess (X=Il) und der
Wiedergeburt (XI=Ill), Geburt (XI) und Tod (XIl), heilsame und unheilsame
Karmaformationen (Il), die physischen Sinnesorgane (V) und die darauf ba-
sierenden (Bewusstseins-) Eindrticke (VI), dass alle diese Dinge in genau dem
gleichen Moment zusammen entstehen, und dass so das Karma (d.h. die Ta-
ten) der vorherigen Geburt zeitgleich mit ihren Wirkungen (vipaka) in der
anschlieBenden Geburt stattfinden? Nun, ich rdume ein, dass Gleichzeitig-
keit tatsachlich eine wichtige Rolle im Paticca-Samuppada spielt, wie wir
spater sehen werden; aber Gleichzeitigkeit ist nur eine der 24 Bedingungen
(s. Einleitung zu Patthana), welche hier zum Einsatz kommen.

16 Der Lotos des guten Gesetzes”, eine Bezeichnung fiir das Saddharma-pundarika-Satra
(Hokke-kyd), welches v.a. in China, Japan und Tibet eine gewichtige Rolle spielt und hohes
Ansehen genieRt. Ubersetzung z.B. von Margareta von Borsig, Lotos-Sutra, 2009.

7 [FuBnote, Fragezeichen und Ausrufezeichen im Original] Der falsche Gebrauch der Begriffe
,karmisch” und , Karma“ entstand mit den Theosophen. Was diese Begriffe bedeuten, kann aus
den Gliedern I-11l und IX-XI gelernt werden.
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In der Tat scheint sich nicht einer dieser Autoren jemals die Frage gestellt zu
haben, aus welchen irdischen Griinden der Buddha es fiir notwendig erach-
tet haben sollte, eine solche Lehre zu verkiinden. Es war sicherlich nicht blof8
zum Zwecke geistiger Gymnastik! Es geschah um zu zeigen, durch welche
Ursachen und Bedingungen Leiden hervorgerufen wird; jetzt und spater.
Denn der Buddha zeigt im Paticca-Samuppada, dass diese gegenwartige be-
wusste Existenz (Il etc.) mit all ihren N6ten und Leiden durch unsere leben-
bejahenden heilsamen und unheilsamen Bestrebungen, d.h. Karmaforma-
tionen (Il), ausgelibt infolge von Unwissenheit (1), Begehren (VIII) und
Anhaften (IX) im vergangenen Dasein, verursacht ist; und dass unser gegen-
wartiger karmischer Werdeprozess (X) die Ursache ist fiir zuklinftige Wie-
dergeburt (XI) und Leiden; und dass nach der Ausléschung von Unwissenheit
(1), Begehren (VIII) und Anhaften (IX) kein weiteres lebensbekraftigendes
Karma (lI=X) geschaffen wird, und somit keine zukiinftigen Geburten und
Leiden mehr entstehen. Um das zu demonstrieren ist es notwendig — trotz
der vorher erwahnten Interpreten — von 3 aufeinanderfolgenden Leben zu
sprechen, von vergangenem, gegenwartigem und zukiinftigem Dasein. Und
das ist nicht nur ,eine kommentarielle Erklarung”, sondern ist klar und in
unzweideutiger Weise gestlitzt durch kanonische Sutta-Texte, wie z.B. das
Mahanidana-Sutta des Digha-Nikaya, wo es heift:

,Wenn alle Unwissenheit (1) und alles Anhaften (1X) ausgeldscht sind,
werden weder karmisch verdienstvolle, verwerfliche oder unerschiit-
terliche Karmaformationen (1l = X) gezeugt, und so wird kein Bewusst-
sein (Il = XI) in einem neuen Mutterschof8 wiedererstehen.” - Und:
,Wenn kein Bewusstsein in einem MutterschofS erscheint, kénnen
dann Geistigkeit und Kérperlichkeit (IV) entstehen?“

Es soll hier ein fur allemal festgehalten werden, dass der Paticca-Samuppada
nichts anderes ist als die Lehre der Bedingtheit und gegenseitigen Abhangig-
keit all der vielfaltigen Daseinsphanomene und von allem, was geschieht, sei
es in der physischen, sei es in der geistigen Sphare. Er zeigt, wie die Summe
derjenigen Phanomene, welche fir gewdhnlich als ,Ich“, ,Person” etc. be-
zeichnet wird, nicht einfach das Ergebnis blinden Zufalls ist, sondern wie
jedes Phdanomen in diesem Daseins-Prozess vollstandig abhangig ist von
anderen Phanomenen und Bedingungen, so dass mit der Aufhebung derje-
nigen Phanomene, welche die Bedingungen fiir Wiedergeburt und Leiden
bilden, Wiedergeboren-Werden und damit auch samtliches Leiden notge-
drungen aufhéren und zu einem Ende kommen. Und eben das ist der sprin-
gende Punkt und das Ziel der Lehre des Buddha: Befreiung aus dem Kreislauf
der Wiedergeburten mit all seinem Elend und Leiden. Somit dient der
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Paticca-Samuppada dazu, die zweite und dritte Edle Wahrheit beziiglich der
Entstehung und Ausléschung des Leidens zu erlautern (vgl. Anguttara-
Nikaya I11.61), wobei er sie von ihren Fundamenten ab erklart und ihnen eine
feste philosophische Form gibt.

Im Sutta-Pitaka sind es das Nidana-Samyutta des Samyutta-Nikaya (Nid.
Samy.) und das Maha-Nidana-Sutta des Digha-Nikaya (Nid. Sutta), welche
am meisten Details von allen Erklarungen zum Paticca-Samuppada bieten.

Aus dem Abhidhamma-Pitaka sind das Paccayakara-Vibhanga und vor allem
das ganze Patthana (vgl. Kap. VIl) in Erwagung zu ziehen. Im letztgenannten
Werk findet sich jedoch keine ausdriickliche Bezugnahme auf die 12, den
Paticca-Samuppada konstituierenden Glieder, sondern die Phanomene wer-
den hier von einem recht anderen Blickpunkt aus angeordnet, namlich hin-
sichtlich der 24 Bedingungen (s. Kap. VIl Einleitung).

Die detaillierteste und koharenteste, systematische Erlduterung des Paticca-
Samuppada findet sich im Kapitel XVII des Visuddhi-Magga, auf dem zu
einem Grofteil der hier vorliegende Essay basiert, wahrend ich gleichzeitig
Gebrauch von den oben genannten sowie noch anderen kanonischen Quel-
len mache. Ich habe dariiber hinaus die Kommentare zum Abhidhamma und
Visuddhi-Magga herangezogen, und ebenso singhalesische Abhandlungen,
wie z.B. Dharmaratna’s Visesha-vistarartha-sahita-paticca-samuppadaya,
Sattvotpatti-Viniscaya und andere.

Somit sollte diese vollstandig auf authentischen Pali-Texten und Kommen-
taren basierende, kurze Erkldarung des Paticca-Samuppada die tatsachliche
und orthodoxe Sichtweise des urspriinglichen Theravada-Buddhismus wie-
dergeben, und sie kann wohl als die erste wirkliche Erklarung des Paticca-
Samuppada in westlicher Sprache angesehen werden.

Infolge der knappen und pragnanten Ausdrucksweise, welche zugunsten der
Kirze und Genauigkeit oftmals Gbernommen werden musste, mogen einige
der Aussagen auf den ersten Blick etwas unverstandlich erscheinen, aber
wenn man sich einmal daran gewcéhnt hat, wird praktisch alles klar und
selbstverstandlich.

Bevor der Leser jedoch mit dem Studium dieser Abhandlung beginnt,
mochte ich ihn bitten die Einleitung zum Patthdana-Kapitel noch einmal
sorgfaltig zu lesen, und seinem Geist und Gedachtnis die Namen der 24
Bedingungen oder Modalitdten der Abhangigkeit einzupragen, zusammen
mit ihrer vollen Bedeutung.
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Paticca-Samuppada - ,,Entstehen in Abhangigkeit”

-1, Avijja-paccaya sankhara

I.-111. Sankhara-paccaya vififianam

H.-1V. Vififidna-paccaya nama-rapam
IV.-V. Nama-ripa-paccaya salayatam
V.-VI. Salayatana-paccayd phasso
VI.-VIl.  Phassa-paccayad vedand
VII.-VIll.  Vedana-paccaya tanha

VIIl.-IX.  Tanhd-paccayd upadanam

IX.-X. Upadana-paccaya bhavo
X.-XL. bhava-paccaya jati
XL-XII. Jati-paccaya jara-maranam

soka-parideva-dukkha-domanassipaydsa sambhavanti.
Evam-etassa kevalassa dukkha-kkhandhassa samudayo hoti.

Avijjaya tv-eva asesa-viraga-nirodha sankhara-nirodho,
sankhdra-nirodha vififiana-nirodho,

vifiidna-nirodhd nadma-rapa-nirodho,
nama-rapa-nirodhad salayatana-nirodho,
salayatana-nirodhd phassa-nirodho,

phassa-nirodha vedana-nirodho,

vedand-nirodha tanha-nirodho,

tanha-nirodha upadana-nirodho,

upadana-nirodha bhava-nirodho,

bhava-nirodha jati-nirodho,
jati-nirodhad jara-maranam
soka-parideva-dukkha-domanassipdydsa nirujjhanti.

Evam-etassa kevalassa dukkha-kkhandhassa nirodho hoti.

Ubersetzung

.-11. Durch Unwissenheit bedingt sind die Karmaformationen.

[.-111. Durch die Karmaformationen bedingt ist Bewusstsein (in einer
neuen Geburt).

l.-1V. Durch Bewusstsein bedingt sind Geistigkeit und Korperlichkeit.
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IV.-V. Durch Geistigkeit und Korperlichkeit bedingt sind die sechs
Grundlagen.

V.-VI. Durch die sechs Grundlagen bedingt ist Eindruck.
VI.-VIl.  Durch Eindruck bedingt ist Gefuhl.

VII.-VIll.  Durch Gefiihl bedingt ist Begehren.

VIIl.-IX.  Durch Begehren bedingt ist Anhaften.

IX.-X. Durch Anhaften bedingt ist der (karmische und karmisch-
resultierende) Werdeprozess.

X.-XI. Durch den (karmischen) Werdeprozess bedingt ist Wiedergeburt.

XL-XII. Durch Wiedergeburt bedingt ist Alter und Tod,
Sorge, Klage, Schmerz, Kummer und Verzweiflung.

So entsteht diese ganze Masse des Leidens.

Durch das vollstandige Verschwinden und Verléschen von Unwissenheit
werden die Karmaformationen ausgeléscht. Durch die Ausldschung der Kar-
maformationen wird das Bewusstsein ausgeléscht. Durch die Ausléschung
des Bewusstseins werden Geistigkeit und Korperlichkeit ausgeldscht. Durch
die Ausloschung von Geistigkeit und Kérperlichkeit werden die sechs Grund-
lagen ausgeldscht. Durch die Ausléschung der sechs Grundlagen wird der
Eindruck ausgeldscht. Durch die Ausléschung des Eindrucks wird das Gefiihl
ausgeldscht. Durch die Ausléschung des Geflihls wird das Begehren aus-
geloscht. Durch die Ausléschung des Begehrens wird das Anhaften ausge-
|6scht. Durch die Ausléschung des Anhaftens wird der Werdeprozess aus-
geléscht. Durch die Ausléschung des Werdeprozesses wird die Wieder-
geburt ausgeldscht. Durch die Ausléschung der Wiedergeburt werden Alter
und Tod ausgeldscht und auch Sorge, Klage, Schmerz, Kummer und Ver-
zweiflung. So erlischt diese ganze Masse des Leidens.

Im Visuddhi-Magga Kap. XVII wird hervorgehoben und auch begriindet, wa-
rum der Buddha verschiedene Methoden bei der Behandlung des Paticca-
samuppada angewendet hat. Die erste und lbliche Methode fiihrt nachei-
nander vom |. zum XII. Faktor, die zweite vom VII. zum XII. Faktor, die dritte
in rtckwartiger Reihenfolge von Xll. zu I, und die vierte in rlckwartiger
Reihenfolge von VIII. zu I. Tatsachlich jedoch gibt es neben den hier erwdahn-
ten vier Methoden noch einige andere Methoden, die sich im Sutta-Pitaka
finden, z.B. eine vom lll. zum XII. Faktor fiihrende (Nid. Sam. 49) oder eine
vom V. zum VIII. Faktor fihrende (eben dort, 43), wahrend im Vibhanga
Kap.VI. sogar 24 verschiedene Methoden erwahnt werden. Hier sollen ei-
nige Beispiele der oben erwdhnten vier Methoden angefiihrt werden:
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1. Methode (wie zu Beginn dargestellt)
2. Methode:

Und wdhrend des Gutheifiens und der Wertschétzung des Gefiihls
(VII) kommt Lust auf. Aber Lust nach Gefiihl bedeutet Anhaften, und
durch Anhaften bedingt ist der Werdeprozess, durch den Werdepro-
zess bedingt ist Wiedergeburt, und durch Wiedergeburt bedingt sind
Alter und Tod (XIl), Sorge, Klage, Schmerz, Kummer und Verzweiflung.
So entsteht die ganze Masse des Leidens (Nid. Sam.).

3. Methode:

Durch Wiedergeburt bedingt sind Alter und Tod (XIl): so wurde es
verkiindet. Aber sind, Ihr Ménche, Alter und Tod tatsdchlich durch
Wiedergeburt bedingt, oder nicht? Oder wie verhdlt es sich sonst? -
Alter und Tod, oh Erhabener, sind bedingt durch Wiedergeburt. Dieser
Ansicht sind wir. - Durch den Werdeprozess bedingt ist Wiedergeburt:
so wurde es verkiindet. ... Durch Unwissenheit (l) bedingt sind die
Karmaformationen: so wurde es verkiindet. ... (ib.)

4. Methode:

Durch was, Ihr Ménche, sind diese vier Néhrstoffe (stoffliche Nah-
rung, Sinneseindruck, geistiger Wille, Bewusstsein) bedingt, was ist
ihr Ursprung, wodurch werden sie gezeugt, wie entstehen sie? Durch
Verlangen (VIII) bedingt sind diese vier Ndhrstoffe. ... Durch was, lhr
Ménche, ist Verlangen bedingt? ... ist Gefiihl bedingt? ... sind die
Karmaformationen bedingt? Durch Unwissenheit () ...

I-11. DURCH UNWISSENHEIT BEDINGT SIND DIE KARMAFORMATIONEN

L,Unwissenheit” (avijja) wird im Sutta-Pitaka erklart als ein Nicht-Verstehen
der Vier Edlen Wahrheiten hinsichtlich der Leidhaftigkeit des Daseins, seiner
Entstehung, seiner Aufhebung und dem zur Aufhebung fiihrenden Pfad; und
im Abhidhamma-Pitaka dartber hinaus als ein Nicht-Verstehen der vergan-
genen, zukiinftigen sowie der vergangenen und zukinftigen Existenz, und
als ein Nicht-Verstehen des abhadngigen Entstehens aller Phdnomene des
Daseins.

Mit ,Karmaformationen” (sankhdra) sind die Wiedergeburt erzeugenden,
heilsamen und unheilsamen Willensregungen (cetana) gemeint, die sich in
korperlichen, sprachlichen oder geistigen Handlungen (kamma, Sanskrit
karma) niederschlagen. Sowohl in den Lehrreden als auch im Abhidhamma
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werden sie meistens klassifiziert als: 1. verdienstvoll (pufifiabhisarkhara),
als solche entweder der Sinnessphare (1-8) oder den finf Vertiefungen der
feinkorperlichen Sphéare (9-13) zugehoérend; 2. nicht-verdienstvoll (a-
pufiiidbhisankhara), nur der Sinnessphare angehorend (22-33); 3. uner-
schutterlich (anefijabhisankhara), den vier Vertiefungen der unkorperlichen
Sphare zugehorend (14-17). Von diesen sind 1 & 3 weltlich heilsam (lokiya-
kusala), wahrend 2 unheilsam ist (akusala). Karmisch neutrale (avyakata)
und heilsame Gberweltliche Zustande (lokuttara-kusala) kommen hier nicht
in Betracht, da sie keine Karmaformationen sind, d.h. keine Wiedergeburts-
Bedingungen.

(Verdienstvolle Karmaformationen) — Unwissenheit kann fiir verdienstvolle
Karmaformationen eine Bedingung auf (a) die Weise eines Objekts sein
(@rammana, s. Patthana, Einleitung §2), oder (b) auf die Weise eines Ent-
scheidenden-Anlasses (upanissaya, s. Patthana, Einleitung §9).

a) Wenn wir zum Beispiel unsere eigene Unwissenheit oder die eines ande-
ren als Gegenstand der Kontemplation heranziehen und sie z.B. als etwas
Schadliches betrachten, schaffen wir dadurch karmisch heilsame Willensre-
gungen, d.h. verdienstvolle Karmaformationen. In diesem Fall ist Unwissen-
heit fur diese verdienstvollen Karmaformationen — welche der Sinnessphare
zugehorig sind — eine Bedingung, indem sie das Objekt (Grammana) unserer
Meditation ist.

Oder, wenn wir mit Jhana-Sehkraft (in der feinkorperlichen Sphéare) Unwis-
senheit im Geist einer anderen Person erkennen, sind die zu dieser Zeit
geschaffenen verdienstvollen Karmaformationen in der feinkorperlichen
Sphére abhdngig von der Unwissenheit als ihrem Objekt.

b) Aber wenn wir, um Unwissenheit zu Gberwinden, darauf angewiesen sind
verdienstvolle Handlungen auszufiihren und Selbst-Kontrolle zu praktizieren
— welche der Sinnessphare zugehorig sind — oder die Vertiefungen der fein-
korperlichen Sphdre zu erlangen, dann sind in diesem Fall alle dadurch
erzeugten verdienstvollen Karmaformationen von der Unwissenheit als
Entscheidendem-Anlass abhangig (upanissaya).

(Nicht-verdienstvolle Karmaformationen) — Wenn durch Denken an einen
Zustand der Unwissenheit jedoch Gier oder andere unheilvolle Phanomene
aufsteigen, dann sind diese nicht-verdienstvollen Karmaformationen von
Unwissenheit abhdngig, bedingt durch Unwissenheit auf die Weise eines
Objekts (Grammana).
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Oder, wenn wir diesem Zustand der Unwissenheit als Objekt grofe Aufmerk-
samkeit zukommen lassen, unseren Geist darauf konzentrieren und ihn auf
gierige Weise genieflen, dann ist Unwissenheit fur diese nicht-verdienstvol-
len Karmaformationen eine Bedingung auf die Weise eines Vorherrschen-
den Objekts (Grammandadhipati, s. Patthana, Einleitung §3) und auf die
Weise eines Entscheidenden-Anlasses durch ein Objekt (Grammanipa-
nissaya, s. Patthana, Einleitung §9 (1)).

Oder, wenn man geblendet und angetrieben von Unwissenheit zu Verbre-
chen verfihrt wird oder zu irgendwelchen anderen nicht verdienstvollen
Karmaformationen, dann sind diese nicht-verdienstvollen Karmaforma-
tionen von Unwissenheit als ihrem Entscheidenden-Anlass (upanissaya)
bedingt.

Die mit jedem unmittelbar vorangehenden Impulsiv-Moment verbundene
Unwissenheit ist fiir die nicht-verdienstvollen Karmaformationen jedes un-
mittelbar folgenden Impulsiv-Moments (javana, s. Vibh. ) eine Bedingung
auf die Weise der Angrenzung (anantara), Unmittelbarkeit (samantara), auf
die Weise eines Entscheidenden-Anlasses der Angrenzung (anantara-Gpa-
nissaya), auf die Weise der Wiederholung (asevana), der Abwesenheit
(natthi) und des Geschwunden-Seins (vigata).

Im exakten Moment der Ausfiihrung einer nicht-verdienstvollen Karmafor-
mation ist Unwissenheit flir die damit verbundene, nicht-verdienstvolle Kar-
maformation eine Bedingung auf die Weise von Wurzel (hetu), Zusammen-
Entstehung (saha-jata), Gegenseitigkeit (afifiamafifia), Grundlage (nissaya),
Verbunden-Sein (sampayutta), Anwesenheit (atthi) und Nicht-Geschwun-
den-Sein (avigata).

(Unerschiitterliche Karmaformationen) — Fiir die unerschiitterlichen Kar-
maformationen kann Unwissenheit nur auf die Weise eines Entscheiden-
den-Anlasses (upanissaya) eine Bedingung sein. Wenn wir ndmlich zum
Zwecke der Uberwindung von Unwissenheit die vier Vertiefungen der un-
korperlichen Sphére erzeugen, dann sind diese unerschiitterlichen Karma-
formationen der formfreien Sphare von Unwissenheit als ihrem Entschei-
denden-Anlass abhangig.

Ich mochte an dieser Stelle die Aufmerksamkeit darauf lenken, dass Unwis-
senheit, obgleich eine offensichtliche Bedingung, keineswegs die einzige
Bedingung fiir die Karmaformationen ist; und so verhilt es sich auch in allen
anderen Fallen. Denn alle bedingt entstehenden Phanomene des Paticca-
Samuppada sind noch von vielen anderen Bedingungen als der in der Formel
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genannten abhangig, und alle sind in vielfaltiger Weise aufeinander bezogen
und gegenseitig voneinander abhangig.

11-111. DURCH DIE KARMAFORMATIONEN BEDINGT IST BEWUSSTSEIN

Hier sind mit , Bewusstsein” (vififidna) nur diejenigen Klassen des Be-
wusstseins gemeint, welche Ergebnisse (vipaka) der heilsamen oder unheil-
samen Karmaformationen aus friiheren Existenzen sind (34-65), namlich:
Seh-, Hor-, Riech-, Schmeck- und Korperbewusstsein (d.h. Sehwahrneh-
mung, Horwahrnehmung etc.) mit entweder erfreulichen oder unerfreu-
lichen Objekten, je nachdem ob sie die Wirkungen heilsamen (34-38) oder
unheilsamen (50-54) Karmas sind. Weiterhin das Empfangende (sampa-
ticchana) ,Geist-Element” (mano-dhatu) — das die Sinnesobjekte rezipiert
und entweder die Wirkung heilsamen (39) oder unheilsamen (55) Karmas
ist. Weiterhin das Untersuchende (santirana) und Registrierende (tad-
arammana), nicht von heilsamen Wurzeln begleitete, ,Geist-Bewusstseins-
Element” (mano-vififidna-dhatu), welches als Wirkung heilsamer Karma-
formation entweder von Freude (40) oder Indifferenz (41) begleitet ist, und
als Wirkung unheilsamer Karmaformation von Indifferenz (56). Weiterhin
jene 8 karma-gewirkten, von den heilsamen Wurzeln Gierlosigkeit und Hass-
losigkeit begleiteten, erhabenen Zustande des Registrier-, Wiedergeburt-,
Sterbe- und Unterbewusstseins, entweder mit Wissen verbunden oder
nicht, von Freude oder Indifferenz begleitet, vorbereitet oder nicht (42-49).
Weiterhin das karma-gewirkte Bewusstsein der feinkdrperlichen und unkor-
perlichen Sphére (57-65) infolge der in einem fritheren Dasein praktizierten
Vertiefungen.

Die Karmaformationen sind nun fiir alle obigen karma-gewirkten Klassen
des Bewusstseins, also auch fir das Wiedergeburts-Bewusstsein (patisan-
dhi-vifinana) eine Bedingung auf die Weise von Karma, und somit ebenfalls
auf die Weise eines Entscheidenden-Anlasses (upanissaya). Denn im Tika-
Patthana heilt es: ,Heilsames und unheilsames Karma ist fiir seine Wirkun-
gen eine Bedingung auf die Weise eines Entscheidenden-Anlass.”

Wiedergeburts-Bewusstsein entsteht im unmittelbaren Moment der Em-
pfangnis.

Im Sutta heillt es:
,Wenn alles (l) Nicht-Wissen und Haften ausgelGscht ist, werden
weder karmisch verdienstvolle noch nicht-verdienstvolle noch uner-
schiitterliche (Il) Karmaformationen (sankhara) erzeugt, und somit
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wird kein (1) Bewusstsein (vififiana) erneut im Schof3 einer neuen
Mutter entstehen.” (Nid. Samy. 41)

111-1V. DURCH BEWUSSTSEIN BEDINGT SIND GEISTIGES UND KORPERLICHKEIT

,Denn wenn kein Bewusstsein im Schof$ einer Mutter erscheint, wer-
den in diesem Fall (IV) Geistiges und Kérperlichkeit entstehen?“ (Nid.
Sutta)

,,S0 wie zwei Biindel von Schilfrohr gegenseitig aneinander lehnen, so
sind Geistiges und Kérperlichkeit abhdngig von Bewusstsein.” (Nid.
Sutta 67)

,Geistiges” (naGma) bezieht sich hier nur auf drei der geistigen Gruppen, d.h.
karma-gewirkte Geflihle, Wahrnehmung und — mit Ausnahme von Tabelle
42-49 — einige wenige allgemeine Geistesformationen, denn die vierte
Gruppe, die Bewusstseins-Gruppe, ist hier bereits als eine Bedingung der
Geistigkeit angefihrt.

Abgesehen vom Paticca-Samuppada ist Geistigkeit eine Bezeichnung fiir alle
vier geistigen Gruppen.

,Korperlichkeit” (riipa) besteht aus den vier priméaren physischen Elemen-
ten — Festigkeit, Fllssigkeit, Hitze, Bewegung — und allen daraus abgeleite-
ten korperlichen Phdnomenen. (Dafir s. Vibh. I1)

Im Sutta heilt es:

Gefiihl, Wahrnehmung, Wille, Eindruck und Aufmerksamkeit werden
(in diesem Zusammenhang) , Geistiges” genannt. Die vier primdren
physischen Elemente und die daraus abgeleitete Kérperlichkeit wer-
den ,Kérperlichkeit” genannt. (Majjhima-Nikaya 9)

Die oben erwdhnten Phanomene zusammen mit Sammlung und geistiger
Vitalitat sind diejenigen 7 primaren allgemeinen Qualitaten, welche in je-
dem Bewusstsein vorkommen, und die einzigen der flinf Klassen des Sinnes-
bewusstseins (vgl. Tab. 34-38).

Die 5 Gruppen, d.h. die 4 geistigen Gruppen und die Kérperlichkeits-Gruppe,
sind im Visuddhi-Magga XIV genau erklart.

(Bewusstsein und Geistiges) — Die karma-gewirkten Klassen des Bewusst-
seins sind fur die gleichzeitig entstehenden drei geistigen Gruppen — wah-
rend der Lebensdauer, sowohl wie zum Zeitpunkt der Wiedergeburt etc. —
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eine Bedingung auf die Weise der Zusammen-Entstehung (saha-jata), Ge-
genseitigkeit (afiiamarifia), Grundlage (nissaya), Verbunden-Sein (sampa-
yutta), Fahigkeit (indriya, Geist-Fahigkeit), Anwesenheit (atthi) und Nicht-
Geschwunden-Sein (avigata).

(Bewusstsein und Kérperlichkeit) — Bewusstsein ist flr die sechs physischen
Sinnesorgane nur im Moment ihres Entstehens eine Bedingung auf die
Weise der Zusammen-Entstehung, Karma-Wirkung (vipaka), N&hrstoff
(ahara), Fahigkeit, Unverbunden-Sein (vippayutta), Anwesenheit, Nicht-Ge-
schwunden-Sein und Gegenseitigkeit. Flr die verbleibenden kérperlichen
Phanomene ist es auf dieselben Weisen eine Bedingung, mit Ausnahme von
Gegenseitigkeit.

Es gibt noch viele weiter Weisen, in denen karma-gewirktes Bewusstsein
eine Bedingung fir die zahlreichen korperlichen und geistigen Phanomene
ist.

IV-V. DURCH GEISTIGES UND KORPERLICHES BEDINGT SIND DIE 6 GRUNDLAGEN

Die ,,sechs Grundlagen” (dyatana) ist eine Bezeichnung fiir die finf physi-
schen Sinnesorgane (Augen-, Ohren-, Nasen-, Zungen- und Koérper-Sensitivi-
tat) und die ,Geist-Grundlage” (manayatana); letzteres ist ein Sammelbe-
griff fir die verschiedenen Klassen des Bewusstseins (vgl. Vibh. IIl).

,Geistiges” (ndma) bezieht sich wieder auf die oben genannten drei karma-
gewirkten geistigen Gruppen, wahrend ,Kérperliches” (rapa) sich in diesem
Fall auf die vier primdren physischen Elemente, die sechs physischen Organe
und die physische Lebensfahigkeit bezieht.

Das physische Organ bzw. der Sitz des Geistes darf nicht mit der Geist-
Grundlage verwechselt werden.

(Geistiges und Geist-Grundlage) — Im Moment der Empfangnis sowie wah-
rend der Lebensdauer sind die drei geistigen Gruppen fir die Geist-Grund-
lage (Bewusstsein) eine Bedingung auf mindestens sieben Weisen, namlich
durch Zusammen-Entstehung, Gegenseitigkeit, Grundlage (nissaya), Ver-
bunden-Sein, Karma-Wirkung, Anwesenheit und Nicht-Geschwunden-Sein;
einige geistige Phanomene (z.B. Gierlosigkeit etc.) auch auf die Weise einer
Wurzel (hetu); einige (z.B. geistiger Wille und Geistes-Eindruck) auf die
Weise eines Nahrstoffs (ahara).

Die verdienstvollen und nicht verdienstvollen geistigen Phanomene — wel-
che hier jedoch nicht in Betracht kommen — sind fiir die Geist-Grundlage
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eine Bedingung auf dieselben Weisen, mit Ausnahme von Karma-Wirkung.
Einige sind eine Bedingung auf die Weise einer Wurzel (z.B. Gier, Hass etc.),
einige auf die Weise eines Nahrstoffs.

(Geistiges und die fiinf physischen Sinnesorgan-Grundlagen) — Karmisch
gewirkte, von den fiinf Sinnesorganen abhéangige geistige Phdnomene (d.h.
diejenigen geistigen Phanomene, die mit Seh-Bewusstsein, Hor-Bewusstsein
etc. verbunden sind), sind wahrend der Lebens-Dauer fiir die finf physi-
schen Sinnesorgan-Grundlagen eine Bedingung auf die Weise der Nachher-
Entstehung (paccha-jata), Unverbunden-Sein, Anwesenheit und Nicht-Ge-
schwunden-Sein.

(Korperliches und Geist-Grundlage) — Das physische Organ des Geistes ist
zum Zeitpunkt der Empfangnis fiir die Geist-Grundlage eine Bedingung auf
die Weise der Zusammen-Entstehung, Gegenseitigkeit, Grundlage, Unver-
bunden-Sein, Anwesenheit und Nicht-Geschwunden-Sein.

Der Geist wirkt namlich im Embryo vom ersten Moment der Empfangnis an.
Daher entsteht nur bei der Empfangnis das physische Organ des Geistes
»gleichzeitig” mit dem Bewusstsein, beide flireinander Bedingungen darstel-
lend, wahrend das physische Organ des Geistes eine Grundlage fiir das Be-
wusstsein durch seine Anwesenheit und sein Nicht-Geschwunden-Sein ist.

(Korperliches und die fiinf physischen Sinnesorgan-Grundlagen) — Die vier
primaren physischen Elemente sind fiir jede der finf physischen Sinnesor-
gan-Grundlagen (Augen, Ohren etc.) — aber nur fiir den Moment, wenn sie
erstmalig ins Dasein treten — eine Bedingung auf die Weise der Zusammen-
Entstehung, Anwesenheit und Nicht-Geschwunden-Sein.

Von den fiinf empfindungsfahigen Organen erscheint korperliche Sensitivi-
tat zuerst im menschlichen Embryo, wahrend die anderen Organe spater
entstehen.

Wahrend der Lebensdauer sind die vier Elemente fir die finf Sinnesorgane
eine Bedingung auf die Weise einer Grundlage (nissaya), von Anwesenheit
und Nicht-Geschwunden-Sein.

Physische Lebensfahigkeit ist wahrend der Lebensdauer und auch zum Zeit-
punkt der Empfangnis fur die fiinf physischen Sinnesorgane eine Bedingung
auf die Weise der Anwesenheit, des Nicht-Geschwunden-Seins und der Fa-
higkeit.

Mit anderen Worten, die flinf Sinnesorgane sind zu jeder Zeit abhangig von
der Anwesenheit der physischen Lebensfahigkeit.
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Stoffliche Nahrung ist fur die funf Sinnesorgane eine Bedingung auf die
Weise von Anwesenheit, Nicht-Geschwunden-Sein und Nahrstoff.

Anders ausgedriickt, die finf Sinnesorgane kdnnen nur bestehen solange
stoffliche Nahrung vorhanden ist.

(Korperlichkeit und Geist-Grundlage) — Die fiinf physischen Sinnesorgane
sind wahrend der Lebensdauer fiir die fiinf Arten von Sinnes-Bewusstsein
wie Seh-Bewusstsein usw. eine Bedingung auf die Weise von Grundlage,
Vorher-Entstehung (pure-jata), Fahigkeit, Unverbunden-Sein, Anwesenheit
und Nicht-Geschwunden-Sein.

Anders gesagt, diese fuinf Arten von Sinnesbewusstsein kdnnen nicht entste-
hen ohne das Vorher-Entstehen, die Anwesenheit und die Fahigkeiten der
funf physischen Sinnesorgane als Grundlage.

Das physische Organ des Geistes ist wahrend der Lebensdauer fiir die Geist-
Grundlage (Bewusstsein) eine Bedingung auf die Weise von Grundlage, Vor-
her-Entstehung, Unverbunden-Sein, Anwesenheit und Nicht-Geschwunden-
Sein.

Mit anderen Worten, Bewusstsein hiangt wahrend der Lebensdauer von der
Grundlage, Vorher-Entstehung und Anwesenheit des physischen Organs des
Geistes ab.

V-VI. DURCH DIE SECHS GRUNDLAGEN BEDINGT IST EINDRUCK

Die sechs Arten von ,Eindruck” (phassa) sind: Seh-Eindruck, Hor-Eindruck,
Riech-Eindruck, Schmeck-Eindruck, Koérper-Eindruck und Geist-Eindruck,
welche hier entweder die Wirkungen von heilsamem oder unheilsamem
Karma sind. Sie sind mit allen obigen Arten von karma-gewirktem Bewusst-
sein verbunden (Tab. 34-65).

(Die funf physischen Sinnesorgan-Grundlagen und die fiinf Sinnesein-
driicke) — Die funf Sinnesorgan-Grundlagen (Augen-Sensitivitat etc.) sind flr
die damit korrespondierenden fiinf Arten von Sinneseindriicken (verbunden
mit Seh-Bewusstsein etc.) eine Bedingung auf die Weise einer Grundlage,
von Vorher-Entstehung, Fahigkeit, Unverbunden-Sein, Anwesenheit und
Nicht-Geschwunden-Sein.

Hier soll daran erinnert werden, dass die finf physischen Sinnesorgane in
den 20 Fahigkeiten enthalten sind (s. Patthana, Einleitung §16), und dass die
funffachen Sinneseindriicke (die mit dem Sinnesbewusstsein verbunden
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sind) nicht stattfinden kénnen, wenn die physischen Sinnesorgane nicht be-
reits entstanden sind, oder wenn sie nach ihrem Entstehen schon wieder
verschwunden sind.

(Geist-Grundlage und die fiinf Sinneseindriicke) — Die funf Klassen des
Sinnes-Bewusstseins (enthalten in der Geist-Grundlage) sind fir die damit
verbundenen fiinf karma-gewirkten Sinneseindriicke zu jeder Zeit eine Be-
dingung auf die Weise von Zusammen-Entstehung, Gegenseitigkeit, Grund-
lage, Karma-Wirkung, Nahrstoff, Fahigkeit, Verbunden-Sein, Anwesenheit
und Nicht-Geschwunden-Sein.

Auch hier miissen wir uns daran erinnern, dass Bewusstsein und seine geis-
tigen Begleitfaktoren, also auch Eindruck, alle gleichzeitig entstehen, sich
gegenseitig bedingen und untrennbar miteinander verbunden sind; und
dass die funf Arten des Sinnes-Bewusstseins Karma-Wirkungen sind und als
Nahrung (s. Patthana, Einleitung §15), und Fahigkeit betrachtet werden.

(Die fiinf materiellen Sinnesobjekt-Grundlagen und die fiinf Sinnesein-
driicke) — Die funf duReren Sinnesobjekt-Grundlagen (wie Sehobjekt, Ton
etc.) sind fir die entsprechenden finf Sinneseindriicke (Seh-Eindruck etc.)
eine Bedingung auf die Weise von Objekt, Vorher-Entstehung (pure-jata),
Anwesenheit und Nicht-Geschwunden-Sein.

Das bedeutet, dass, wenn die fiinf physischen Objekte noch nicht erschienen
wadren oder wenn sie nach ihrem Erscheinen wieder verschwunden waéren,
kein entsprechender Sinneseindruck entstehen wiirde.

(Die sechs Objekt-Grundlagen und der Geist-Eindruck) — Die sechs Objekte,
d.h. die fiinf materiellen Objekte und das Geist-Objekt (s. Vibh. II), sind fir
den Geist-Eindruck eine Bedingung lediglich auf die Weise eines Objekts.

VI-VII. DURCH EINDRUCK BEDINGT IST GEFUHL

Es gibt sechs Arten von Gefiihl (vedana), entstehend aus Seh-Eindruck, Hor-
Eindruck, Riech-Eindruck, Schmeck-Eindruck, Korper-Eindruck und Geist-
Eindruck. Mit jeder Art von Bewusstsein ist untrennbar Gefiihl verbunden.
Hier kommen jedoch nur die karmisch gewirkten Gefiihle in Betracht, d.h.
solche Gefiihle, die mit den oben erwahnten Klassen karma-gewirkten
Bewusstseins und karma-gewirkter Eindriicke verbunden sind.

(Die fuinf Sinneseindriicke und die fiinf Gefiihle) — Die finf Sinneseindriicke
(Seh-Eindruck etc.) sind fir die damit korrespondierenden fuinf Arten von
Gefiihl (durch Seh-Eindruck entstanden etc.) eine Bedingung auf achtfache
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Weise, ndamlich als Zusammen-Entstehung, Gegenseitigkeit, Grundlage,
Karma-Wirkung, Nahrstoff, Verbunden-Sein, Anwesenheit und Nicht-Ge-
schwunden-Sein.

Auch hier muss der Leser sich daran erinnern, dass alle geistigen Phdnomene
in ein und demselben Bewusstseinsmoment, also auch die obigen Sinnes-
eindriicke und die entsprechenden fiinf Arten von Gefiihl, notwendiger-
weise voneinander abhédngen durch ihr gemeinsames Entstehen, ihre Anwe-
senheit, ihr Verbunden-Sein etc.

(Die fiinf Sinneseindriicke und das Rezeptiv-Bewusstsein etc.) — Die flinf
Sinneseindricke sind fur die mit dem Rezeptiv-Bewusstsein (39, 55), Prif-
Bewusstsein (40, 41, 56) und Registrier-Bewusstsein (40-49, 56) verbunde-
nen Gefiihle eine Bedingung lediglich auf die Weise von Entscheidendem-
Anlass (upanissaya).

Die fuinf Sinneseindriicke sind ndmlich nur verbunden mit Seh-Bewusstsein
etc., und gehen diesen anderen Bewusstseinsklassen voran. Fir das Rezep-
tiv-Bewusstsein sind sie jedoch auch noch eine Bedingung auf die Weise von
Angrenzung (anantara) und Unmittelbarkeit (samanantara).

(Geist-Eindruck und Registrier-Bewusstsein) — Geist-Eindruck ist fur die
gleichzeitig entstehenden karma-gewirkten Gefiihle, die mit dem Registrier-
Bewusstsein verbunden sind (40-49, 56), eine Bedingung auf die obigen acht
Weisen.

(Geist-Eindruck und Empfangnis etc.) — Flir diejenigen karma-gewirkten Ge-
fiihle, welche in allen drei Sphéaren zur Zeit der Empfangnis, im Unterbe-
wusstsein und zum Zeitpunkt des Todes (41-49, 56-65) entstehen, sowie flr
diejenigen Gefiihle, welche zusammen mit dem Registrier-Bewusstsein auf-
kommen (40-49, 56): fir all diese bildet der Geist-Eindruck, verbunden mit
dem , Aufmerken am Geisttor” (mano-dvaravajjana) — welches allerdings
nicht karma-gewirkt, sondern rein funktional (kriya) ist — eine Bedingung auf
die Weise von Entscheidendem-Anlass (upanissaya).

VII-VIIl. DURCH GEFUHL BEDINGT IST BEGEHREN

Hinsichtlich der sechs Objekte gibt es sechs Arten von Begehren (tanha),
namlich Begehren nach Sehobjekten, Ténen, Gerlichen, Geschmack, Kérper-
empfindungen und Geistobjekten.

Wenn mit Bezug auf eines dieser Objekte Begehren mit dem Verlangen nach
sinnlichem Vergniligen aufkommt, wird es ,sinnliches Begehren” (kama-
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tanha) genannt. Wenn es mit dem Glauben an die Bestandigkeit personli-
cher Existenz verbunden ist, wird es ,Begehren nach Dasein“ (bhava-tanha)
genannt. Wenn es mit dem Glauben an die Ausléschung der persénlichen
Existenz verbunden ist, wird es ,Begehren nach Selbst-Vernichtung” (vi-
bhava-tanha) genannt.

Jedes mit irgendeinem karmisch gewirkten Bewusstsein verbundene Gefiihl
ist fur Begehren eine Bedingung nur auf die Weise von Entscheidendem-An-
lass (upanissaya), egal ob das Geflihl angenehm, unangenehm oder indiffe-
rent ist. Denn sogar schmerzhaftes Gefilihl kann eine Bedingung fiir Begeh-
ren sein, denn durch schmerzhaftes Gefiihl bedingt kénnen das Verlangen
und Begehren nach Gliick entstehen.

VIII-IX. DURCH BEGEHREN BEDINGT IST ANHAFTEN

Die vier Arten von Anhaften (upadana) sind: 1. Sinnliches Anhaften (kam-
tpadana), 2. Anhaften an falschen Ansichten (ditthdpadana), 3. Anhaften an
Regeln und Riten (silabbatipddana), 4. Anhaften am Personlichkeits-Glau-
ben (atta-vadiapadana).

Sinnliches Begehren (kama-tanha) ist fur sinnliches Anhaften (kamipadana)
eine Bedingung auf die Weise von Entscheidendem-Anlass. Begehren (tan-
ha) ist fur die gleichzeitig entstehenden anderen drei Arten von Anhaften
eine Bedingung auf die Weise von Zusammen-Entstehung, Gegenseitigkeit,
Grundlage, Verbunden-Sein, Anwesenheit, Nicht-Geschwunden-Sein und
Wourzel (Gier); fur das nicht gleichzeitig entstehende Anhaften jedoch ist es
nur eine Bedingung auf die Weise von Entscheidendem-Anlass.

IX-X. DURCH ANHAFTEN BEDINGT IST DER WERDEPROZESS

Der ,Werdeprozess“ (bhava) ist von zweifacher Art:

1. ,Karma-Prozess” (kamma-bhava), d.h. die aktive Seite des Daseins, und

2. ,Wiedergeburts-Prozess” (upapatti-bhava), d.h. die passive (reaktive),
karma-gewirkte Seite des Daseins.

(1) Der Karma-Prozess (kamma-bhava) besteht aus Wiedergeburt erzeu-
genden Willensregungen (cetand) und den damit verbundenen Phianome-
nen, welche alle zusammengenommen als Karma oder Handlung (kamma)
gelten. Wie es im Vibhanga heit:
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,Was ist zu dieser Gelegenheit der Karma-Prozess? — Es sind die ver-
dienstvollen, nicht verdienstvollen und unerschiitterlichen Karmafor-
mationen (s. I-I1.). Dies wird der Karma-Prozess genannt. Dariiber hin-
aus wird alles zu Wiedergeburt flihrende Handeln als Karma-Prozess
bezeichnet.”

Somit ist ,,Karma-Prozess” ein Sammelbegriff fiir Wiedergeburt erzeugende
Willensregungen (cetand) und alle damit verbundenen geistigen Phano-
mene, wahrend das zweite Glied der Formel [des Abhdngigen Entstehens],
die Karmaformationen (sarikhdara), dem Patisambhida-Magga (Nanakatha
Nr. 4) zufolge nur die Wiedergeburt erzeugenden Willensakte bezeichnet.

Ubrigens, da von den Willensregungen (cetand) hiufig als dem dominie-
renden und aktiven Faktor unter all den verschiedenen, zur Gruppe der
,sankhara“ (Geistesformationen) gehérenden Phdnomenen, gesprochen
wird, wére es nicht sehr verkehrt — mit Ausnahme fiir die karmisch neutralen
Zustande — diese als ,,Gruppe der Karmaformationen” zu bezeichnen. Es ist
tatsdchlich diese Gruppe welche das Karma und den Charakter ausmacht.

(2) Der Wiedergeburts-Prozess (upapatti-bhava) besteht kurz gesagt aus
den karma-gewirkten (vipaka) Gruppen des Daseins. Im Vibhanga VI. heiBt
es:

,Was ist bei dieser Gelegenheit der Wiedergeburts-Prozess? — Das ist
der Werdeprozess in der Sinnessphdre, in der feinkGrperlichen Sphdre,
in der unkérperlichen Sphdre, in der Wahrnehmungs-Sphére, in der
Nicht-Wahrnehmungs-Sphdre, in der Weder-Wahrnehmung-noch-
nicht-Wahrnehmungs-Sphdre, in der ein-Gruppen-Sphdre (d.h. der
Unbewussten Wesen, die nur eine Gruppe, namlich die Kérperlich-
keits-Gruppe besitzen, wobei eine Wiedergeburt in dieser Sphare
durch die Erlangung der vierten Vertiefung verursacht ist), in der vier-
Gruppen-Sphdre (unkorperliche Sphare), in der fiinf-Gruppen-Sphdre
(Sinnessphare und feinkorperliche Sphare): dies wird Wiedergeburts-
Werdeprozess genannt.”

Angetrieben durch sinnliches Anhaften (kamipdadana) schafft man einen
verdienstvollen oder nicht verdienstvollen Karma-Prozess, welcher zu einer
Wiedergeburt in der entsprechenden Sphare fihrt. Oder man kénnte, ange-
trieben durch sinnliches Haften an Freude und Gliick (welche man in der
feinkérperlichen oder unkérperlichen Sphare zu finden hofft), die Vertie-
fungen der feinkorperlichen und unkoérperlichen Sphare praktizieren und
infolge dessen in einer dieser hoheren Spharen wiedergeboren werden. In
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einem solchen Fall ware sinnliches Anhaften die Bedingung fir jenen ver-
dienstvollen Karma-Prozess, der zu einer Wiedergeburt in diesen Spharen
fihrt.

Oder man kann, angetrieben von ,Anhaften an falschen Ansichten”
(ditthapadana), z.B. dem Glauben, dass das Ich Ausldschung in einer der drei
Spharen erlangt, einen Karma-Prozess schaffen, der Wiedergeburt in dieser
speziellen Sphare bewirkt. In diesem Fall ist Anhaften an falschen Ansichten
eine Bedingung fiir jenen Karma-Prozess, der Wiedergeburt in einer dieser
drei Spharen bewirkt.

Auf die gleiche Weise kann ,Anhaften an Regeln und Riten“ (silabbat-
tpadana) und , Anhaften am Personlichkeits-Glauben” (atta-vadipadana)
eine Bedingung fiir einen solchen Karma-Prozess sein, der eine Wiederge-
burt in einer dieser drei Spharen bewirkt.

Flr das Dasein in der feinkdrperlichen und der unkérperlichen Sphére, sowie
fiir den heilsamen Karma- und Wiedergeburt-Prozess in der Sinnessphére ist
dieses vierfache Anhaften eine Bedingung nur auf die Weise von Entschei-
dendem-Anlass (upanissaya).

Im sinnlichen Dasein [der Sinnessphare] sind diese vier Arten des Anhaftens
far den gleichzeitig entstehenden, unheilsamen Karma-Prozess eine Bedin-
gung auf die Weise von Zusammen-Entstehung, Gegenseitigkeit, Grundlage,
Verbunden-Sein, Anwesenheit, Nicht-Geschwunden-Sein und Wurzel (Gier);
aber fir den nicht gleichzeitig entstehenden Karma-Prozess sind sie eine
Bedingung nur auf die Weise von Entscheidendem-Anlass.

X-XI. DURCH DEN WERDEPROZESS BEDINGT IST WIEDERGEBURT

,Geburt” (jati) wird hier als die Manifestation der fiinf Daseins-Gruppen
(Korperlichkeit, Gefiihl, Wahrnehmung, Geistesformationen, Bewusstsein)
bei der Empfangnis erklart, welche in der Menschen-Welt im MutterschoR
stattfindet.

Der Ausdruck ,,Werdeprozess” (bhava) ist in diesem Zusammenhang, d.h. als
Bedingung der Wiedergeburt, als ,Karma-Werdeprozess” (kamma-bhava)
zu verstehen.

Dieser Karma-Prozess ist fiir die Wiedergeburt eine Bedingung auf die Weise
von Karma und somit auch auf die Weise von entscheidendem-Anlass (s. Il-
).
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Auf die Frage, wie man wissen kann, ob der Karma-Prozess tatsachlich die
Bedingung der Wiedergeburt ist, wird im Visuddhi-Magga XVII folgende
Antwort gegeben:

Weil, auch wenn die dufSeren Bedingungen absolut identisch sein mé-
gen, kann immer noch ein Unterschied bei den Lebewesen hinsichtlich
ihrer Eigenheiten gesehen werden, ob sie Schurken sind oder edel etc.
Sogar wenn die dufSeren Bedingungen wie Sperma und Blut von Vater
und Mutter dieselben sind, kbnnen noch immer diese Unterschiede
wahrgenommen werden, selbst bei Zwillingen. Diese Unterschiede
kdnnen nicht ursachenlos sein, da sie jederzeit und bei allen Lebewe-
sen vorhanden sind.*® Sie kénnen keine andere Ursache haben als den
Karma-Prozess. Und weil in der eigenen Lebenskontinuitdt solcher
wiedergeborenen Wesen keine andere Ursache gefunden werden
kann, miissen diese Unterschiede eine Folge des Karma-Prozesses
sein. Karma (Handlung) ist ndmlich die Ursache fiir die Unterschiede
zwischen den Wesen, hinsichtlich hohen und niedrigen Stands etc. Da-
rum hat der Buddha gesagt: ,,Karma trennt die Wesen in Vornehme
und Geringe.“ (Majjhima-Nikdaya, Nr. 135). In diesem Sinne sollten wir
verstehen, dass der Prozess des Daseins [der Karma-Prozess] die Be-
dingung fiir die Wiedergeburt ist.

Dass in diesem immer und immer sich wiederholenden Prozess der Wieder-
geburt im absoluten Sinne kein Selbst, keine Ich-ldentitdt auBerhalb dieser
bedingt entstehenden und vergehenden Phdanomene zu finden ist, diese
Wahrheit wird vom Buddha mit den Worten ausgedriickt:

Zu glauben, dass der Téter einer Handlung derselbe ist wie derjenige,
welcher die Auswirkungen dieser Tat (im ndchsten Leben) erféhrt: das
ist das eine Extrem. Zu glauben, dass der Tdter einer Handlung und
derjenige, welche die Auswirkungen erfdhrt, zwei verschiedene Per-
sonen sind: das ist das andere Extrem. Diese beiden Extreme hat der
Vollendete vermieden und gelehrt, dass die Wahrheit in der Mitte von
beiden liegt, ndmlich: Durch Unwissenheit bedingt sind die Karmafor-
mationen, durch die Karmaformationen bedingt ist Bewusstsein, ...
etc. Durch Wiedergeburt bedingt sind Alter und Tod, Sorge, Klage,
Schmerz, Kummer und Verzweiflung. (Nid. Samy. Nr. 46)

18 Der Satz lautet im Englischen: , This difference cannot be without a cause, as it can be noticed
at any time, and in any being.” Die Originalstelle im Visuddhi-Magga jedoch lautet: ,Solche
Eigentimlichkeiten sind nicht ohne Grund, denn nicht zu allen Zeiten und nicht bei allen Wesen
sind diese anzutreffen.”
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Nicht findet man der Taten Tater,
Kein Wesen, das die Wirkung trifft,

Nur leere Dinge zieh'n vorlber:

Wer so erkennt, hat rechten Blick.

Da gibt es weder Gott noch Brahma,

Der dieses Lebensrad erschuf:
Nur leere Dinge zieh'n voriber
Durch viele Ursachen bedingt.

(Visuddhi-Magga, XIX)

XI-XII. DURCH (WIEDER)GEBURT BEDINGT SIND ALTER UND TOD

Wo es keine Wiedergeburt gibt, gibt es auch kein Altern und keinen Tod,
keine Sorgen, Klagen, Schmerzen, Kummer und Verzweiflung. Aber wenn es
Geburt gibt, dann gibt es auch Altern, Tod etc. Somit ist (Wieder-)Geburt fiir
Alter, Tod etc. eine Bedingung auf die Weise eines Entscheidenden-

Anlasses.

Die folgende Ubersicht zeigt auf einen Blick die Abhingigkeits-Beziehungen

zwischen drei aufeinanderfolgenden Existenzen:

Vergangenheit

1. Unwissenheit (avijja)
2. Karmaformationen
(sankhara)

Karma-Prozess
(kamma-bhava)

3. Bewusstsein (vififidna)

4. Geistiges & Korperliches
(na@ma-rapa)

5. Sechs Grundlagen (ayatana)

6. Eindruck (phassa)

Wiedergeburts-
Prozess
(upapatti-bhava)

(jara-marana)

Gegenwart
7. Geflihl (vedana)
8. Begehren (tanha)
_ - Karma-Prozess
9. Anhaften (upadana) (kamma-bhava)
10. Werde-Prozess (bhava)
11. (Wieder-)Geburt (jati) Wiedergeburts-
Zukunft 12. Alter und Tod Prozess

(upapatti-bhava)
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1-2 sind identisch mit 8-10, da jede dieser beiden Gruppen den karmischen
Werde-Prozess reprasentiert und die fuinf karmischen Ursachen der Wieder-
geburt enthalt, namlich: 1. Unwissenheit, 2. Karmaformationen (Wieder-
geburt-erzeugende Willensregungen), 8. Begehren, 9. Anhaften und 10.
Karma-Prozess (avijja, sankhdra, tanha, upadana, kamma-bhava).

Auf dieselbe Weise sind 3-7 identisch mit 11-12, da jede dieser beiden
Gruppen den Wiedergeburts-Prozess reprasentiert und die finf Karma-Wir-
kungen enthalt, ndmlich: 3. Bewusstsein (Wiedergeburt etc.), 4. Geistiges &
Korperliches (Empfangnis), 5. die sechs Grundlagen, 6. Eindruck, 7. Gefihl
(viAfidna, ndma-riapa, Gyatana, phassa, vedana). (Patisambhidd, Nanakath3,
Nr.4).

Flinf Ursachen liegen in der Vergangenbheit,
flinf Friichte finden sich im gegenwdirtigen Dasein,
fiinf Ursachen schaffen wir jetzt,
fiinf Friichte werden wir in zukiinftigem Dasein ernten.
(zitiert aus Visuddhi-Magga, XVII)

Im Nid. Samy. Nr. 34 werden 77 Arten des Wissens beziiglich des Paticca-
samuppada angefihrt. Sie bilden 11 Gruppen entsprechend den 11 Satzen
der Formel, jede mit 7 Arten von Wissen. Da alle 11 Gruppen in jeder
Hinsicht analog sind, fiihre ich hier nur die erste Gruppe der 7 Arten von
Wissen an, namlich:

(1) Dass durch Unwissenheit die Karmaformationen bedingt sind

(2) Dass es, wenn es keine Unwissenheit gibt, auch keine
Karmaformationen gibt

(3) Dass die Karmaformationen auch in der Vergangenheit durch
Unwissenheit bedingt waren

(4) Dass es, wenn es keine Unwissenheit gegeben hatte, auch keine
Karmaformationen gegeben hatte

(5) Dass auch in der Zukunft Karmaformationen durch Unwissenheit
bedingt sein werden

(6) Dass es, wenn es keine Unwissenheit geben wird, auch keine
Karmaformationen mehr geben wird

(7) Dass selbst das eigene Wissen von der Bestandigkeit dieses
Gesetzes dem Verfall, Verschwinden, Dahinscheiden und Ende
unterworfen ist.
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Ziele

Abhidhamma-Forderverein e.V.

http://www.verein.abhidhamma.de

E-Mail: verein@abhidhamma.de

Ziel des Vereins ist es, die Philosophie und Psychologie des Buddhismus
(Theravada-Abhidhamma) in Theorie und Praxis im deutschsprachigen
Raum bekannt zu machen, zu fordern und zu vertiefen.

Dieses Ziel wird verwirklicht insbesondere durch:

1.

Ubersetzungen der Abhidhamma-Originalwerke, der klassischen
Kommentare und von neuzeitlichen Blichern und Texten in die
deutsche Sprache

Verfassung neuer Schriften und Prasentationen direkt in deutscher
Sprache, Publikationen als Print-Medien oder elektronisch
aufbereitet

Pflege und Ausbau von Abhidhamma-Websites, derzeit
www.abhidhamma.de

Auskunft- und Kontaktstelle fiir Fragen zum Abhidhamma

Pflege des wissenschaftlichen Austausches mit Abhidhamma-
Lehrern und -Organisationen

Organisation von Abhidhamma-Kursen, -Vortragen und Meditations-
Veranstaltungen (Retreats) auf der Grundlage des Abhidhamma
sowie deren Bewerbung

Gewinnung von qualifizierten Abhidhamma-Lehrern, z.B. auch aus
Myanmar, als Referenten fiir Veranstaltungen in Deutschland

Finanzielle Unterstltzung oder Auszeichnung von Personen, die sich
fir den Abhidhamma in Deutschland engagieren, mit nachweislich
qualifizierter Ausbildung und mehrjahrigen Erfahrungen im
Abhidhamma

. Unterstiitzung von Organisationen, Vereinen oder Stiftungen, die

den Abhidhamma unterstitzen.
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Projekte

Der Abhidhamma-Forderverein unterstitzt bereits laufende Projekte.
Dazu gehoren:

1.

No vk wbn

Kurse zum Abhidhamma:
e Kurse mit Ayya Agganyani in Deutschland
e Kurse mit Sayadaw Dr. Nandamalabhivamsa in Myanmar

Aufsdtze und Charts bzw. Tabellen Gber Abhidhamma
Druck eigener Publikationen

Nachdruck vergriffener Abhidhamma-Biicher

Die deutsche Web-Seite http://www.abhidhamma.de
Die englische Web-Seite http://www.abhidhamma.com

Online-Version Abhidhammatta-sangaha von Nyanatiloka mit neuen
Tabellen und Grafiken

Bereits erschienen (dhamma-dana)

Handbuch der Buddhistischen Philosophie
(Abhidhammattha-Sangaha) von Acariya Anuruddha, iibersetzt und
erlautert von Nyanatiloka Mahathera (2. Auflage, 2014)

Dhammasangani — Das Kompendium der Dingwelt
Das erste Buch des Abhidhamma-Pitaka aus dem Pali Gibersetzt von
Nyanaponika Mahathera (2017)

Patthana - Bedingungszusammenhange
(Paccayaniddesa & Kusalattika-Pafihavara), aus dem Pali libersetzt
und kommentiert von Agganyani (2. Auflage, 2018)

Abhidhamma, die buddhistische Philosophie, Psychologie und
Erfahrungslehre, Agganyani (2., erweiterte Neuauflage 2017)

Kamma at death and rebirth
Dr. Nandamalabhivamsa (Englisch, 2016)

FuBpfade durch die wilden Nebel des Berges der lllusion
Die Praxis der Einsichtsmeditation im Licht der elementaren
buddhistischen Metaphysik (Abhidhamma), Bhante Sujiva,
Deutsche Ubersetzung von Josef Wilgen (2018)

242



e Consciousness enlarged
a course on citta, given by the Venerable U Thittila (Englisch, 2018)

e Bedingte Entstehung (Paticcasamuppada)
Nyanatiloka Mahathera (2018)

e Dhamma-Theorie. Die phdnomenologische Philosophie des Pali-
Buddhismus, Prof. Dr. Y. Karunadasa. Aus dem Englischen tbersetzt
von Wolfgang Neufing. (2020)

Abhidhamma Webseiten

http://www.abhidhamma.de
http://www.abhidhamma.com (Englisch)

http://www.verein.abhidhamma.de

Spenden

Wenn Sie diese Arbeit unterstiitzen wollen, kdnnen Sie auf das folgende
Konto des gemeinnitzigen Abhidhamma-Férdervereins e.V. spenden.

Bankverbindung des Abhidhamma-Fordervereins e.V.:

Abhidhamma-Forderverein e.V.
GLS-Bank Miinchen

IBAN: DE85 4306 0967 8221 2145 00
BIC: GENO DE M 1 GLS
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(1) BEWUSSTSEINS-GRUPPE (in der Gruppierung des Visuddhi-Magga)

Spharen Karmisch-heilsam (kusala) (Imp.) Karmisch-unheilsam (akusala) (Imp.) Karmisch-neutral (avyakata)
a) Karmisch-gewirkt (vipaka) b) funktionell (kiriya)
Sinnes- (Imp.) fir 1 bis 8 (Imp.) fur 22 bis 33 Wirkung heils. Karmas (mit angenehmem Objekt) 70. Geist-Element (Aufm.5Pf.)
sphare 1. freud., mit Wissen, unvorbereitet in Gier (lobha) wurzelnd 34.-38. Seh-, Hor-, Riech-, Schmeck-, wohlig. Kérperbew. (paficadvaravajjana citta)
2. freud., mit Wissen, vorbereitet 22. freud., mit Ansicht, unvorbereitet 39. Geist-Element: mano-dhatu (Rez.) 71. Geistbewusst.element (Festst., Aufm.GPf.)
3. freud., ohne Wissen, unvorbereitet 23. freud., mit Ansicht, vorbereitet 40. freudiges Geistbewusstseins-Element:
4. freud., ohne Wissen, vorbereitet 24. freud., ohne Ansicht, unvorbereitet manoviffidana-dhatu (Pr., Reg.)
5. indiff., mit Wissen, unvorbereitet 25. freud., ohne Ansicht, vorbereitet 41. indiff. Geistbew. Element (Pr., Reg. W., U., T) (Imp.) fir 72 — 80 (bloR im Arahat)
6. indiff., mit Wissen, vorbereitet 26. indiff., mit Ansicht ,unvorbereitet 72. freud. Geistbewusstseinselement
7. indiff., ohne Wissen, unvorbereitet 27. indiff., mit Ansicht, vorbereitet 42. - 49. analog 1 bis 8 jedoch mit (W., U., T., Reg.) (Imp.) 73.-80. analog 1-8
8. indiff., ohne Wissen, vorbereitet 28. indiff., ohne Ansicht, unvorbereitet 42. freud., mit Wissen, unvorbereitet 73. freud., mit Wissen, unvorbereitet
29. indiff., ohne Ansicht, vorbereitet 43. freud., mit Wissen, vorbereitet 74. freud., mit Wissen, vorbereitet
44, freud., ohne Wissen, unvorbereitet 75. freud., ohne Wissen, unvorbereitet
in Hass (dosa) wurzelnd 45, freud., ohne Wissen, vorbereitet 76. freud., ohne Wissen, vorbereitet
30. traurig, mit Groll unvorbereitet 46. indiff., mit Wissen, unvorbereitet 77. indiff., mit Wissen, unvorbereitet
31. traurig, mit Groll, vorbereitet 47. indiff., mit Wissen, vorbereitet 78. indiff., mit Wissen, vorbereitet
48. indiff., ohne Wissen, unvorbereitet 79. indiff., ohne Wissen, unvorbereitet
in Verblendung (moha) wurzelnd 49. indiff., ohne Wissen, vorbereitet 80. indiff., ohne Wissen, vorbereitet
32. indiff., mit Zweifel
33. indiff., mit Aufgeregtheit Wirkung unheils. Karmas (mit unangenehmem Objekt)
50.-54. Seh-, Hor-, Riech-, Schmeck-, wehes Kérperbew.
55. Geist-Element: mano-dhatu (Rez.)
56. Geistbewusstseins-Element (Pr., Reg, W., U., T.)
Fein- (Imp.) fr 9 bis 13 (W., U, T.)fur 57 bis 61 (Imp.) fur 81 bis 85. (bloR im Arahat)
korper- 9. Gedankenfassung, Diskursives Denken, 57. Gedankenfassung, Diskursives Denken, 81. Gedankenfassung, Diskursives Denken,
liche Verziickung, Freude, Sammlung Verziickung, Freude, Sammlung Verziickung, Freude, Sammlung
Sphire 10. Diskursives Denken, Verziickung, 58. Diskursives Denken, Verziickung, 82. Diskursives Denken, Verziickung,
(Vertie- Freude, Sammlung - Freude, Sammlung Freude, Sammlung
fungen) 11. Verziickung, Freude, Sammlung 59. Verzlickung, Freude, Sammlung 83. Verziickung, Freude, Sammlung
12. Freude, Sammlung 60. Freude, Sammlung 84. Freude, Sammlung
13. Gleichmut, Sammlung 61. Gleichmut, Sammlung 85. Gleichmut, Sammlung
Unkorper- (Imp.) far 14 bis 17 (W., U, T.) fir 62 bis 65 (Imp.) fur 86 bis 89 (bloR im Arahat)
liche 14. Raumunendlichkeit 62. Raumunendlichkeit 86. Raumunendlichkeit
Sphére 15. Bewusstseinsunendlichkeit - 63. Bewusstseinsunendlichkeit 87. Bewusstseinsunendlichkeit
16. Nichtsheitgebiet 64. Nichtsheitgebiet 88. Nichtsheitgebiet
17. Weder-Wahrnehmung-Noch- 65. Weder-Wahrnehmung-Noch- 89. Weder-Wahrnehmung-Noch-
Nichtwahrnehmungsgebiet Nichtwahrnehmungsgebiet Nichtwahrnehmungsgebiet
Uber- (Imp.) fiir 18 bis 21 (Imp.) fiir 66 bis 69
weltlich 18. Pfadmoment des Stromeintritts* - 66. Fruchtmoment des Stromeintritts * -

19. Pfadmoment des Einmalwiederkehr*
20. Pfadmoment der Niewiederkehr*
21. Pfadmoment der Arahatschaft*

67. Fruchtmoment der Eimalwiederkehr *
68. Fruchtmoment der Niewiederkehr *
69. Fruchtmoment der Arahatschaft *

Abkiirzungen fiir Funktionen:
Abkirzungen fur Funktionen: W.:im Wiedergeburtsmoment (patisandhi); U.: im Unterbewusstsein (bhavanga); T.: im Todesmoment (cuti); Aufm.: aufmerkend (avajjana); Rez.: rezipierend (sampaticchana); Pr.: prifend (santirana),
Festst.: feststellend (votthapana), Imp.: Impulsion oder Handlungsimpuls (javana), Reg.: registrierend (tad-arammana), 5Pf.: an der Funfsinnespforte, GPf.: an der Geistpforte
FuBnote: * hier gibt es statt 1 Klasse 5 Klassen (121-Klassifikation des Bewusstseins), wenn die Uberweltliche Stufe iber Vertiefung erlangt wird.




Noch immer aktuell, uniibertroffen und aduRerst
nutzlich fir Abhidhamma-Liebhaber, -Interessenten
und -Studenten:

Dieses kleine Werk ,Fihrer durch den Abhidham-
ma-Pitaka“ des Ehrw. Nanatiloka aus dem Jahr
1938, hier (riick-)libersetzt ins Deutsche.

Die sieben umfangreichen Original-Biicher des tief-
griindigen Abhidhamma-Pitaka des Pali-Kanons zu
studieren, zu verstehen und wirklich Nutzen fiir die
eigene Praxis zur Einsicht und Befreiung daraus zu
ziehen, ist ausgesprochen zeitaufwandig und
schwierig, erscheint den meisten als zu trocken, nur
scholastisch oder gar abstrus und so geben sie auf.
Leider. Denn ...

»+- Wenn nun ein Student das wundersame Labyrin-
th des Abhidhamma betritt, wird er in diesem Buch
einen freundlichen und gut informierten Fiihrer
finden.” (C. A. Pereira)






