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M 98 Vasettha Sutta'

So habe ich gehort. Einmal hielt sich der Erhabene bei Icchanangala, im Wald
nahe Icchanangala® auf.

Bei jener Gelegenheit hielt sich eine Anzahl beriihmter, wohlhabender
Brahmanen bei Icchanangala auf, nimlich der Brahmane Canki’, der Brahmane

! Der Text des Sutta Vasettha Sutta findet auch im Sutta Nipata 3.9 und 28

Verse davon finden sich im Dhammapada (Dh 396 423); Verse 62 (Sn 655) auch in Tha 631 -
das zeigt sowohl das Alter als auch die Bedeutung dieses Sutta. Ansonsten gibt es keine
buddhistischen Parallelstellen. Einige Verse haben jedoch Parallelen in Jain Texten.

2 Iccananagala: Ein Brahmanen Dorf in Kosala. Es war die Residenz der "Mahasala"
Brahmanen. Sehr reiche, angesehene und hochgelehrte Brahmanen, unter ihnen Canki,
Tarukkha, Pokkarasati, Janussoni und Todeyya.

Buddhaghosa sagt, dass gelehrte Brahmanen von Kosala, kundig in den Veden, die
Angewohnheit hatten, sich von Zeit zu Zeit in Icchanangala zu treffen (einmal in sechs
Monaten) um die Veden zu rezitieren und ihre Interpretationen zu diskutieren. Diese
Brahmanen trafen sich unter Pokkharasati in Ukkattha wenn sie ihre Kaste bereinigten, und in
Icchanankala um ihre Vedischen Hymnen zu iiberarbeiten.

Nach dem Samyutta Nikaya (S.54.11), verweilte Buddha einmal fiir drei Monate in dem
Dickicht in Icchanangala, in volliger Abgeschiedenheit, nur von einem Monch besucht der
ihm die tigliche Nahrung brachte.

S 54,11: "Wenn euch, ihr Monche, die andersfahrtigen Pilger etwa fragen sollten: "Was war
das, ihr Briider, fiir ein Verweilen, in dem der Asket Gotamo wihrend der Regenzeit am
meisten Verweilte?', so mogt ihr Monche den andersfahrtigen Pilgern auf solche Frage
antworten: In der Einigung bedachtsamer Ein- und Ausatmung hat der Erhabene wéhrend der
Regenzeit am meisten geweilt'....

Wo man da nun, ihr Monche, das rechte Wort anwenden mag: 'Edles Verweilen' oder
brahmisches Verweilen' oder 'Verweilen des Vollendeten', der kdnnte bei der Einigung
bedachtsamer Ein- und Ausatmung so sprechen. Die da, ihr Monche, ibende Monche sind, in
geistiger Unermiidlichkeit den untibertreftlichen Yoga-Frieden zu erreichen trachtend
verweilen, die fiihrt die Einigung bedachtsamer Ein- und Ausatmung, entfaltet und
ausgebildet, zur Triebversiegung. Die da aber, ihr Monche, als Monche Heilige sind,
Triebversiegte, Endiger, die das Werk gewirkt, die Last abgelegt, das Heil sich errungen, die
Daseinsfesseln versiegt haben, die durch vollkommenes hochstes Erkennen erldst sind, die
fiihrt die Einigung bedachtsamer Ein- und Ausatmung, entfaltet und ausgebildet, schon zu
Lebzeiten zu gliicklichem Verweilen in achtsamer Klarbewuf3theit".

3 Canki: Ein "Mahasala" Brahmane wie die anderen Teilnehmer in diesem Sutta, angeschen
fiir seine Weisheit und geschitzt bei Brahmanen Versammlungen - z.B., in Icchanangala und
in Manasakata (D.13). Cank1 lebte in dem Brahmanendorf Opasada, auf einem Landstreifen
gestiftet von dem Konig Pasenadi. Als Buddha nach Opasada kam, besuchte ihn Cankai,
obwohl seine Freunde und Kollegen dagegen protestierten. Die Unterredung ist in der Cankt
Sutta (M.95) iiberliefert.

2



Tarukkha®, der Brahmane Pokkharasati’, der Brahmane Janussoni®, der
Brahmane Todeyya’ und andere beriihmte, wohlhabende Brahmanen.®

Dann, als die brahmanischen Studenten Vasettha und Bharadvaja zu Zwecken
korperlicher Ertiichtigung umher gingen und wanderten, tauchte diese
Diskussion zwischen ihnen auf: "Auf welche Weise ist man ein Brahmane?" Der
brahmanische Student Bharadvaja sagte: "Wenn man auf beiden Seiten von
guter Herkunft ist, von reiner miitterlicher und viterlicher Abstammung’, sicben

* Tarukkha: Lehrer von Bharadvija.

Bharadvaja: Eine Diskussion zwischen und Vasettha ist der Ausgangspunkt fiir das Tevijja
Sutta (D 13). Bharadvaja und Vasettha wollten spéter in den Orden aufgenommen werden und
wurden wéhrend ihrer Probezeit von Buddha mit dem Aggaiina Sutta (D27) belehrt.
Buddhaghosa sagt, dass sie am Ende des Vasettha Sutta den Buddha als ihren lehrer
akzeptierten in den Orden am Ende der Tevijja Sutta eintraten und Arahants wurden wihrend
sie liber die Agganiia Sutta meditierten.

Bharadvaja ist der Clanname einer sehr reichen Brahmanen-Sippe. Etwa zwanzig von ihnen
werden in den Sutten namentlich erwéhnt einige von ihnen traten in den Orden ein und
wurden Arahants. Es gibt einige interessante Begebenheiten mit ihnen — sieche Anhang.

Auch der Thera Pindola gehorte zur uralten Bharadvajagotta, ebenso wie Kapathika. Aus
diesem Clan stammen auch die Autoren der brahmanas.

Vasettha: Buddhaghosa sagt, dass Vasettha der Haupt Schiiler von Pokkharasati war.
Vasettha ist auch der Name eines hochgeachteten Clans (gotta), wahrscheinlich abstammend
von dem Seher Vasettha (Skt. Vasistha). Im Maha Parinibbana Sutta finden wir die Mallas
von Kusinara angesprochen als Vasettha, ebenso die Mallas von Pava (D33).

> Pokkharasati: Er entsandte seinen Schiiler Ambattha um den Buddha zu priifen (D 3). Als er
spater vom schlechten Benehmen seines Schiilers horte suchte er den Buddha auf,
entschuldigte sich, lud den Buddha zum Essen ein, horte eine Lehrrede, nahm Zuflucht und
trat in den Strom ein.

Subha Todeyyaputta (M 99) ist ein weiterer Schiiler von Pokkharasati.

® Janussont: Ein groBer Bewunderer des Buddha. Er scheint gerne andere Lehrer befragt zu
haben was sie von Buddha hielten (M 27). Auch in M 4 ist er der Gespréchspartner des
Buddha und im AN finden sich ebenfalls viele Gespridche mit ihm. Da er in Savatthi wohnte
besuchte er den Buddha hiufig im Jetavana Hain.

"Todeyya: Er war wahrscheinlich der Vater von Subha, der Todeyyaputta genannt wurde.
Subhas Vater war, wie wir wissen, Hofpriester von Pasenadi und, obwohl sehr reich, war er
ein Geizkragen. Nach seinem Tod wurde er in seinem eigenen Haus als Hund wieder geboren,
den Subha sehr liebte. Als Buddha bei Subha zu Besuch war, bellte der Hund und Buddha
tadelte ihn, mit dem Namen Todeyya ansprechend. Subha war sehr gekrénkt aber Buddha
bewies ihm die Identitét, indem er den Hund veranlie3 die vergrabenen Schétze seines Vaters
zu zeigen. Der Hund wurde spiter in der Holle wieder geboren.

Nicht zu verwechseln mit dem im Sutta Nipata genannten Todeyya. Ein Anhdnger von Bavari
der den Buddha aufsucht und befragt und spiter die Arahatschaft erreicht.

¥ K: Ratgeber des Konigs Pasenadi.

? Ohne Vermischung mit anderen Kasten.



Generationen zuriick, unangreifbar und einwandfrei hinsichtlich der Geburt,
dann ist man ein Brahmane."'® Der brahmanische Student Vasettha sagte:
"Wenn man sittsam ist und die Geliibde erfiillt, dann ist man ein Brahmane."
Aber der brahmanische Student Bharadvaja konnte den brahmanischen
Studenten Vasettha nicht iiberzeugen, auch konnte der brahmanische Student
Vasettha den brahmanischen Studenten Bharadvaja nicht tiberzeugen.

Da richtete sich der brahmanische Student Vasettha an den brahmanischen
Studenten Bharadvaja: "Herr, der Monch Gotama, der Sohn der Sakyer, der
einen Sakyer-Klan verlief, um in die Hauslosigkeit zu ziehen, hélt sich bei
Icchanangala, im Wald nahe Icchanangala auf. Nun eilt Meister Gotama ein
guter Ruf voraus, der folgendes besagt: 'Jener Erhabene ist ein Verwirklichter,
ein vollstindig Erleuchteter, vollkommen im wahren Wissen und erhaben im
Verhalten, vollendet, Kenner der Welten, unvergleichlicher Meister
bezahmbarer Menschen, Lehrer himmlischer und menschlicher Wesen, ein
Erwachter, ein Erhabener.! Komm, Bharadvaja, 1a3 uns zum Monch Gotama
hingehen und 1hn in dieser Angelegenheit befragen. Wie er antwortet, so wollen
wir es uns merken."

"Ja, Herr", erwiderte der brahmanische Student Bharadvaja.

Dann gingen die brahmanischen Studenten Vasettha und Bharadvaja zum
Erhabenen und tauschten Gruf3formeln mit thm aus. Nach diesen hoflichen und
freundlichen Worten setzten sie sich seitlich nieder und der brahmanische
Student Vasettha richtete sich folgendermaBen in Versform an den Erhabenen:"'

"Der Anspruch, den wir beide hier Bestitigt (durch den Lehrer),

erheben ist anerkannt - die Kenntnis anerkannt in den drei Veden sind wir
der drei Veden, denn ich bin Schiiler | beide: Ein Schiiler des Pokkharasati
von Pokkharasati, und er steht in der ich, und dieser, des Tarukkha Schiiler
Schulung bei Tarukkha. Vollkommene Kenner der drei Veden,

10 M 84: M 93 D 4: ,,Fiinf sind es, o Gotamo, der Eigenschaften, sagen die Priester, die ein
Priester erworben haben muB, auf da3 er mit Recht <Ich bin ein Priester> von sich aussagen
kann und nicht etwa liigenhaft gesprochen habe: welche fiinf?

Da ist, o Gotamo, ein Priester beiderseits wohlgeboren, vom Vater und von der Mutter aus,
lauter empfangen, bis zum siebenten Ahnherrn hinauf unbefleckt, untadelhaft von Geburt.
Ein Gelehrter ist er, ein Spruchkenner, ein Meister der drei Veden, samt ihrer Auslegung und
Deutung, samt ihrer Laut- und Formenlehre, und ihren Sagen zufiinft, der Gesénge kundig
und ein Erklérer, der die Merkmale eines groBen Weltweisen aufweist.

Schon ist er, hold, liebenswiirdig, mit hochster Anmut begabt, mit heiligem Glanze, heiligem
Lichte, es ist keine geringe Gunst ihn anzublicken.

Tugendrein ist er, Tugendreif, in Tugend reif geworden.

Und er ist weise, ist bedichtig, ist der vorderste oder der nachstfolgende der die Schar zu
lenken Berufenen.*

"' Links KZ — rechts Nyp.



Wir haben volle Meisterschaft
erworben in allem, was die Veda-
Meister lehren; Geschickt in Wortwahl
und in der Grammatik Sind im
Gespréach wir uns'ren Lehrern gleich.
O Gotama, wir sind in Streit geraten,
Beziiglich der Geburt- und
Kastenfrage: Es sagte Bharadvaja,
man sei Brahmin durch die Geburt,'?
doch ich sag', durch die Taten."

O Seher, dies ist also die Debatte.

Da keiner von uns liberzeugen konnte,
dem ander'n nicht den Standpunkt
sichtbar machte, sind wir zu dir
gekommen, dich zu fragen,
Erhabener, der du als Buddha giltst.
So wie die Leute mit erhob'nen
Héanden dem Vollmond sich
zuwenden, voll Verehrung, so
schenken sie dir in der Welt
Verehrung und Huldigung, o Meister
Gotama.

O Gotama, nun stell'n wir dir die
Frage, o Auge, das in dieser Welt
erschienen:'

Ist man Brahmane durch Geburt, durch
Taten? Erklare uns, die wir dies noch
nicht wissen, woran soll'n wir
erkennen den Brahmanen?"

(Der Buddha:)

"Wie man sie einteilt, Wesen die da
leben, das will ich dir jetzt ganz genau
erkldren, gemill der Wahrheit,
Vasettha, nun hore;

sind ebenbiirtig wir den Lehrern. In
Textbeherrschung, der Grammatik, im
Rezitieren auch der heiligen Texte. Da
1st uns nun, Herr Gotama, ein Streit
entstanden tiber die Geburt: Dal} durch
Geburt man Priester sei, sagt
Bharadvaja. Ich aber meine: 'Durch die
Tat!" So wisse darum, o du
Klargedugter! Da wir einander uns
nicht iiberzeugen konnen, sind wir
gekommen, um den Herrn zu fragen,
der als ein Voll-Erwachter so beriihmt.
Gleichwie den Mond, erschienen
wiederum nach dunklen Néachten, die
Menschen huldigend begriilen, so ehrt
man in der Welt Herrn Gotama. Thn,
der als Auge dieser Welt erstanden,
Herrn Gotama befragen wir: Ist durch
Geburt man Priester oder wird man's
durch die Tat? O kiinde uns, die wir's
nicht wissen, wie einen Priester man
erkennt!

DER ERHABENE

So will ich euch der Reihe nach, so
wie es wirklich sich verhilt, erklaren
den Unterschied in der Geburt der
Wesen; denn mannigfach sind ihre

12 Jati: hier fig. ,,hineingeboren in Kaste (Varna) und Klan. Geburt eines Kindes immer:

vijati.

1310 heilsame Wirkensfihrten.

' Mit der Zerstrung des Nicht-Wissens 6ffnet sich die Dhamma-Augen: 1. Physisches Auge
(mamsacakkhu); 2. Gottliches Auge (dibbacakkhu); 3. Weisheits Auge (panndcakkhu);,
4.Budhha Auge (buddhacakkhu); 5. Allsehendes Auge (samantacakkhu).




Denn vielerlei sind Arten der Geburt."”
Zuerst erfahre nun von Gras und
Baumen: Obwohl sie keine
Selbsterkenntnis haben, ist die Geburt
thr kennzeichnendes Merkmal;

Denn vielerlei sind Arten der Geburt.
Nun kommen Motten und die
Schmetterlinge, und weiter durch das
Tierreich bis zur Ameis': Ihr
kennzeichnendes Merkmal die Geburt
ist; denn vielerlei sind Arten der
Geburt.

Dann lern' die Arten derer mit vier
FiiBen, verschiedenartig sind sie,
kleine, grof3e: Ihr kennzeichnendes
Merkmal die Geburt ist; denn vielerlei
sind Arten der Geburt.

Lern' diese, die auf ihren Bauchen
laufen, die Klasse mit dem langen
Riicken, Schlangen: Thr kennzeich-
nendes Merkmal die Geburt ist; denn
vielerlei sind Arten der Geburt.

Und lern' die Fische, die im Wasser
leben, die auf der Unterwasserweide
grasen:Ihr kennzeichnendes Merkmal
die Geburt ist; denn vielerlei sind
Arten der Geburt.

Und Vogel bahnen ihren Weg mit
Fliigeln, wenn sie den weiten
Himmelsraum durchstreifen:Ihr
kennzeichnendes Merkmal die Geburt
1st; denn vielerlei sind Arten der
Geburt."

"Der Unterschied in der Geburt bei
jenen ist ausschlaggebend kennzeich-
nendes Merkmal.

16

Arten.

Ihr erkennt wohl Gréser, Baume, doch
nicht erkennen sie sich selbst. Durch
die Geburt bestimmt ist ihre
Sonderform; denn mannigfach sind
thre Arten.

Dann die Insekten und der
Heuschreck, bis zu den Ameisen
hinab, durch die Geburt bestimmt ist
ihre Sonderform; denn mannigfach
sind ihre Arten.

Auch die als Vierfiier ihr kennt, die
kleinen und die grofen auch, durch die
Geburt bestimmt ist ithre Sonderform;
denn mannigfach sind ihre Arten.
Auch die ihr kennt als auf dem Bauche
kriechend, die lang gestreckten
Schlangen auch, durch die Geburt
bestimmt ist thre Sonderform;
mannigfach sind ihre Arten.

Die Fische auch im Wasser, die ihr
kennt, die in Gewéssern heimisch sind,
Durch die Geburt bestimmt ist ihre
Sonderform; mannigfach sind ihre
Arten.

Die Vogel ferner, die ihr kennt, die,
thre Schwingen brauchend, durch die
Liifte ziehen, durch die Geburt
bestimmt ist thre Sonderform;
mannigfach sind ihre Arten.

Wie einzeln die besondere Form bei
diesen Arten Geburt bestimmt, nicht
gibt es bei den Menschen dies: Durch
die Geburt bestimmte Sonderform!
Nicht an Haaren, nicht am Haupte;
nicht an den Ohren oder an den

!> Nyp: Geburt und Arten: beides Wiedergaben und Bedeutungsnuancen des Pali-Wortes jati.
K: "Was auf Grund seiner Geburt verschieden ist, das wird auch ohne eigene Behauptung und
ohne Belehrung durch Andere unmittelbar als von anderer Artung abweichend wahrge-
nommen. Wenn man nun zum Brahmanen durch Geburt wiirde, so wiirde gleichfalls ohne
eigene Behauptung und ohne dall Belehrung durch Andere nétig ist, unmittelbar der
Unterschied vom Adligen, Biirger oder Diener kenntlich sein. Doch dies ist hier nicht der Fall.

16 .- e—. . . ~~ ~~— 7 e e=
lingam jatimayam tesam, anfiamannd hi jatiyo.




Kein Unterschied in der Geburt bei
Menschen ist ausschlaggebend kenn-
zeichnendes Merkmal.

Nicht beim Haar und nicht beim
Kopfe, nicht bei Ohren oder Augen,
nicht beim Mund oder der Nase, nicht
bei Lippen oder Brauen; nicht bei
Schultern oder Nacken, nicht beim
Bauch oder dem Riicken, nicht beim
Hinterteil, dem Brustkorb, nicht beim
Anus, beim Geschlechtsteil. Nicht bei
Héanden oder FiiBen, nicht bei Fingern
oder Nédgeln, nicht bei Knien oder
Schenkeln, nicht bei Hautfarb', bei der
Stimme: Anders als bei and'ren
Wesen, macht Geburt hier kein
Kennzeichen.

Der Menschenleib, an sich geseh'n,
zeigt keinen wahren Unterschied.Die
Unterscheidung zwischen Menschen,
ist nur sprachliche Bezeichnung."
"Wer von den Menschen sich erndhrt
durch Ackerbau, du solltest wissen,
nennt man Bauer, Vasettha, Brahmane
ist er nicht. Wer von den Menschen
sich erndhrt durch Handwerkskunst,
du solltest wissen, heifit Handwerker,
Vasettha, Brahmane ist er nicht. Wer
von den Menschen sich erndhrt durch
Handelszunft, du solltest wissen, nennt
man Héndler, Vasettha, Brahmane ist
er nicht. Wer von den Menschen sich
erndhrt durch Dienstbarkeit, du solltest
wissen, nennt man Diener, Vasettha,
Brahmane ist er nicht. Wer von den
Menschen sich erndhrt durch Stehlerei,
du solltest wissen, nennt man Rauber,
Vasettha, Brahmane ist er nicht. Wer
von den Menschen sich erndhrt durch
Waffenzunft, du solltest wissen, nennt
man Krieger, Vasettha, Brahmane ist
er nicht. Wer von den Menschen sich
erndhrt durchs Priesteramt, du solltest

Augen; nicht am Munde und nicht an
der Nase; nicht an Lippen, an den
Brauen nicht; nicht am Halse oder an
den Schultern; nicht am Bauch und
nicht am Riicken; nicht am Gesal,
nicht an der Brust, nicht des
Geschlechts; nicht an Hianden oder
Fiilen; nicht an Fingern oder Nageln;
nicht an Ober-, Unterschenkeln; nicht
an Farbe oder Stimme, nicht gibt es
hier, dal}, wie bei andern Arten, durch
die Geburt bestimmt ist ihre Sonder-
form.

Bei Menschen, gleich an Korperbau,
da findet sich Besonderes nicht. Die
Unterscheidung unter Menschen, dem
Zwecke der Benennung dient sie nur.
Wer auch immer unter Menschen
Viehzucht treibend sich ernihrt, da, o
Vasettha, wisse es: ein Bauer ist er,
Priester nicht! Wer auch immer unter
Menschen von Handwerk mancher Art
sich néhrt, da, o Vasettha, wisse es:
Handwerker ist er, Priester nicht! Wer
auch immer unter Menschen Handel
treibend sich ernéhrt, da, o Vasettha,
wisse es: ein Handler ist er, Priester
nicht! Wer auch immer unter
Menschen als dienstbar andern sich
erndhrt, da, o Vasettha, wisse es: ein
Diener ist er, Priester nicht! Wer auch
immer unter Menschen von nicht
Gegebenem sich nicht, da, o Vasettha,
wisse es: ein Rauber ist er, Priester
nicht! Wer auch immer unter
Menschen vom Waffenhandwerk sich
erndhrt, da, o Vasettha, wisse es: ein
Krieger ist er, Priester nicht! Wer auch
immer unter Menschen vom Opferamt
am Hofe sich erndhrt, da, o Vasettha,
wisse es: ein Opferer ist er, Priester
nicht! Wer auch immer unter
Menschen vom Dorfe oder Lande




wissen, nennt man Priester, Vasettha, | Nutzen zieht, Da, o Vasettha, wisse es:
Brahmane ist er nicht. Wer von den ein Konig ist er, Priester nicht!
Menschen Herrschatft iibt in Stadt und
Land, du solltest wissen, nennt man
Konig, Vasettha, Brahmane ist er
nicht."

"Ich nenne einen dann noch nicht Nicht nenne jemand 'Priester' ich auf
Brahmanen, nur wegen Ursprung und | Grund von fleischlicher Geburt.> Als
Familienlinie. Wenn da ein Etwas tief | Uberheblicher nur gilt er, ist weltlich

noch in ihm lauert'’, ist er nur einer, er und mit Besitz beschwert.”® Doch
der recht hoflich redet. Wer frei von wer Besitz-entledigt, frei von Hang,
jedem Etwas nicht mehr haftet:Nur den nenne einen Priester ich.

diesen einen nenne ich Brahmanen.'®

Wer abgeschnitten hat schon alle Wer nach Zerschneiden aller Fesseln

Fesseln,"” nicht mehr erschiittert wird | durch Siichten nicht beunruhigt wird,
von inn'ren Qualen,” Wer haftfrei alle | den Banden wer entgangen, unge-

7M 43: "Gier ist ein Etwas, HaB ist ein Etwas, Verblendung ist ein Etwas. In einem Bhikkhu,
dessen Triebe vernichtet sind, sind diese aufgegeben, an der Wurzel abgeschnitten, einem
Palmenstumpf gleichgemacht, beseitigt, so daB sie kiinftigem Entstehen nicht mehr
unterworfen sind. Von allen Arten der Herzensbefreiung durch Nichtsheit wird die
unerschiitterliche Herzensbefreiung als die beste hervorgehoben. Jene unerschiitterliche
Herzensbefreiung aber ist leer von Gier, leer von Hal3, leer von Verblendung."

' Der Buddha gebrauchte das Wort "Brahmane" des Ofteren als Bezeichnung fiir Arahants.

19 Personlichkeitsglaube (sakkaya-ditthi), Zweifelsucht (vicikiccha), Héngen an Regeln und
Riten (silabbata-paramdasa), Sinnliches Begehren (kama-raga), Groll (vyapada), Begehren
nach Feinkorperlichkeit (ripa-raga), Begehren nach dem Unkorperlichen (aripa-raga),
Diinkel (mana), Aufgeregtheit (uddhacca), Unwissenheit (avijja).

20 Erzittern, verstort werden durch Begehren.
%> Na caham brahmanari briimi yonijam mattisambhavar,

2 Weltlich . . . und besitzbeschwert; beide Begriffe dienen als Wiedergabe des einen Pali-
Begriffs sa-kificano, wtl.: 'einer mit irgendetwas', d.h. ein mit Besitz oder einer weltlichen
Geisteshaltung Behafteter; K: mit dem 'kizicana’ von Gier, Hall und Verblendung. - Als
Gegensatz, in der ndchsten Verszeile: besitz-entledigt (a-kificano).
Sn 176 (HEMAVATA): ,,Den Weisheitstiefen, der verborgenen Sinn erschaut, entledigt, nicht
am Sinnen-Dasein hdngend, erblicket ihn, der génzlich ist befreit, den groen Seher, der auf
Gotter-Pfaden schreitet!*
Entledigt = akificano (wtl. 'nicht irgendetwas'), im Sanskrit: der Arme, Besitzlose. In der
Anwendung dieses Begriffes im Sn lassen sich zwei Bedeutungs-Nuancen erkennen: einer,
der nicht irgendetwas ist und nicht irgend etwas hat. Das erstere besagt, dafl der Heilige, auf
den dieser Begriff angewandt wird, mit nichts identifiziert werden kann, da er jede Ich-
Identifizierung aufgegeben hat. Unsere Wiedergabe mit 'entledigt' deckt beide Bedeutungen.
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Bindung iiberwunden: Nur diesen
einen nenne ich Brahmanen.

Wer durchgeschnitten hat jedweden
Riemen, die Ziigel und das Brautband
ganz genauso, wer seine Deichsel
anhob, wer erwachte: Nur diesen einen
nenne ich Brahmanen.

Wer ohne eine Spur von Haf3 erduldet,
Beleidigung, Gewalt, gefesseltwerden,
mit Stirke der Geduld, die wohl
erworben: Nur diesen einen nenne ich
Brahmanen.

Wer niemals aufbraust angefiillt mit
Arger, wer pflichtbewuBt, bescheiden,
voller Tugend, sich selbst besiegt,
tragt seinen letzten Korper: Nur diesen
einen nenne ich Brahmanen.

Wer wie der Regen auf dem
Lotusblatte, dem Senfkorn auf der
Ahlenspitze gleich ist, an
Sinnesfreuden auch kein biflichen
haftet: Nur diesen einen nenne ich
Brahmanen.

Wer hier und jetzt in sich erkennt und
feststellt endgiiltige Vernichtung allen
Leidens, mit abgelegter Biirde, ohne
Haften: Nur diesen einen nenne ich
Brahmanen.

Wer tiefgriindig versteht, wer voller
Weisheit vermag zu unterscheiden
Pfad und Nicht-Pfad, und wer das

fesselt, den nenne einen Priester ich.

Wer Riemen, Stricke, Zaumung und
die Ziigel hat zerschnitten,”” den
Riegelheberzg, den Erwachten, den
nenne einen Priester ich.

Wer, schuldlos, Schméhung, Schlige
und Gefangenschatft ertrigt,
gewappnet stark ist mit Geduld, den
nenne einen Priester ich.

Den Zornesledigen und den
Pflichtentreuen, den Tugendhaften, der
von Aufwallungen frei, ihn den
Bezdahmten, Trager letzten Leibes, den
nenne einen Priester ich.

Wie Wasser nicht am Lotusblatt, wie's
Senfkorn nicht an einer Nadelspitze
haftet, wer derart nicht an Liisten
héngt, den nenne einen Priester ich.

Wer hier schon weil}, dall enden wird
sein Leiden, wer seine Biirde abwarf,
ungefesselt, den nenne einen Priester
ich.

Den Weisheitstiefen, Einsichtsvollen,
des Weges und des Abwegs Kenner,
der hochstes Ziel gewonnen hat, den

Nur in v. 455, wo eine deutliche Beziehung auf
das Wort mit 'unzugehorig' wiedergegeben.

die erste Bedeutung gegeben ist, haben wir

455 (DER ERHABENE): ,,Kein Priester bin ich, auch kein Konigssohn, kein Biirger und
nicht irgend anderer. Der Menge-Menschen Stamm hab' ich durchschaut, unzugehorig geh'

ich, wissend, durch die Welt!

Bei der hier gewihlten allgemeinen Ubersetzung mit 'entledigt' sind stets beide Bedeutungen

mitzudenken, die dann den betreffenden Stellen

ihr volles Gewicht geben werden. Akiricano

ist ein im Sn sehr hiufiges und fiir den Charakter dieses Buches bezeichnendes Attribut des

Buddha und des Heiligen oder Muni.

7 “Riemen (Feindschaft), Stricke (Begehren), Zaumung (Ansichten) und die Ziigel

(Ansichtsneigung).

28 “Thrown off the obstacle’, Nichtwissen als Hindernis.
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allerhochste Ziel erlangt hat:Nur
diesen einen nenne ich Brahmanen.
Von Haushaltsleuten unbeschwert,
genauso von den Gefdhrten, die ihr
Haus verlieBen, wer wandert ohne
Heim und ohne Wiinsche: Nur diesen
einen nenne ich Brahmanen.

Wer niemals mehr erhebt den Stab, die
Waffe, den Lebewesen, schwach und
stark, entgegen, wer nicht mehr totet
und wer nicht 146t toten: Nur diesen
einen nenne ich Brahmanen.

Und keinem Streiter ist er mehr ein
Gegner, ganz friedlich unter den
Gewaltveschrieb'nen, wer nicht mehr
haftet unter allen Haftern: Nur diesen
einen nenne ich Brahmanen.

Wer alle Gier und Hal3 schon abge-
worfen, Einbildung ebenso, und auch
Verachtung, dem Senfkorn auf der
Ahlenspitze gleich ist: Nur diesen
einen nenne ich Brahmanen.

Wer Worte duflert, vollig frei von
Grobheit, voll von Bedeutung, immer
treu der Wahrheit, wer keinem and'ren
jemals Schaden zufiigt: Nur diesen
einen nenne ich Brahmanen.

Wer in der Welt wird niemals an sich
nehmen, was nicht gegeben wurde, sei
es langes, kurzes, ob klein, ob grof3, ob
lieblich oder faulig: Nur diesen einen
nenne ich Brahmanen.

Wer innerlich nicht mehr ist voller
Sehnen, beziiglich dieser Welt und
auch der nachsten, wer ohne Sehnen
lebt und ohne Haften: Nur diesen
einen nenne ich Brahmanen.

Wer sich dem Sinnes-schwelgen nicht
mehr hingibt, frei von Verwirrung ist,
weil er erkannt hat, durch das
Erreichen der todlosen Sphire: Nur
diesen einen nenne ich Brahmanen.
Wer wirklich alle Bindung

nenne einen Priester ich.

Wer beiden sich nicht zugesellt, den
Hausnern nicht und auch nicht den
Hauslosen, den heimatlosen Wanderer,
frei von Wiinschen, den nenne einen
Priester ich.

Wer absteht von Gewalt bei
schwachen und bei starken Wesen,
nicht totet und nicht toten 146t, den
nenne einen Priester ich.

Wer ohne Feindlichkeit ist unter
Feinden, inmitten von Gewalttat
friedlich ist, wer nicht mehr greift, wo
andere gierig raffen, den nenne einen
Priester ich.

Von dem da abgeglitten Gier und HaB,
auch Diinkel und die Heuchelei,

Wie's Senfkorn von der Nadelspitze
fallt, den nenne einen Priester ich.

Milde, belehrende und wahre Worte,
wer nur solche spricht, durch die er
niemanden verletzt, den nenne einen
Priester ich.

Wer da, ob's grof3 ist oder klein, ob
grob, ob fein, ob unschon oder schon,
hier gar nichts nimmt, wenn es ihm
nicht gegeben, den nenne einen
Priester ich.

In dem kein Sehnen mehr sich findet
nach dieser und nach jener Welt, der
frei von Sehnsucht, ungefesselt, den
nenne einen Priester ich.

In dem kein Stichten mehr sich findet,
der wissend sich vom Zweifel 10ste,
der in das Todlose getaucht, den nenne
einen Priester ich.

Wer hier den guten Werken und den
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transzendiert hat, an die Verdienste
und an iible Taten, ist sorgenfrei,
geldutert, ohne Fehler: Nur diesen
einen nenne ich Brahmanen.

Wer rein i1st wie der Mond, der ohne
Flecken, und klar und strahlend ist, in
dessen Geiste Entziicken und das
Werden ganz zerstort sind: Nur diesen
einen nenne ich Brahmanen.'

Wer diesen Sumpf hier hinter sich
gelassen, den Schlamm, Samsara,
jegliche Verblendung, wer {ibersetzte
an das and're Ufer, und meditieren
kann im Reich der Jhanas, wer ohne
Schwanken ist, frei von Verwirrung,
Nibbana hat erreicht durch Nicht-
Anhaften: Nur diesen einen nenne ich
Brahmanen.

Wer aufgegeben sinnliches Vergniigen
und hauslos hier auf dieser Erde
wandert, wenn Sinnesgier und Werden
ganz zerstort sind: Nur diesen einen
nenne ich Brahmanen.

Wer das Begehren auch hat aufge-
geben und hauslos hier auf dieser Erde
wandert, wenn sein Begehr'n und
Werden ganz zerstort sind: Nur diesen
einen nenne ich Brahmanen.

Wer Bande an das Menschsein hier
zuriicklafit, die Bande an die
Himmelswelten abwarf, nicht haftet an
den Banden jeder Sorte: Nur diesen
einen nenne ich Brahmanen.

Er 146t zurtick Verdruf3 und auch Ent-
ziicken, wer kiihl ist, die Verein-
nahmung gelassen, der Held, der alle
Welt hat iberwunden: Nur diesen

schlechten, wer beiden Bindungen
entging, den Kummerlosen, Lauteren
und Reinen, den nenne einen Priester
ich.

Wer ohne Makel, rein 1st wie der
Mond, wer heiter, unerregbar ist, wer
das Ergotzen ganz versiegen liel3, den
nenne einen Priester ich.

Wer dieser Wandelwelt entging, dem
wirren Sumpfgebiet, schwer zu
begehen; wer da erlost, das Andere
Ufer fand; vertiefungsméchtig,
wunsch- und zweifelfrei; wer, ohne
anzuhangen, ist gestillt, den nenne
einen Priester ich.

Wer hier die Liiste aufgegeben und,
hauslos, hat der Welt entsagt, wer das
Geliisten ganz versiegen lie3, den
nenne einen Priester ich.

Wer hier Begehren aufgegeben und,
hauslos, hat der Welt entsagt, wer das
Begehren ganz versiegen lie3, den
nenne einen Priester ich.

Das Menschenjoch wer liefl und auch
dem Gotterjoch entging, von allen
Jochen wer entjocht, den nenne einen
Priester ich.

Wer Lust und Unlust hat verwunden,
erlosungs-kiihl, der Daseinsstiitzen
ledig,”” wer alle Welten iiberwand als
Held, den nenne einen Priester ich.

2L “Nandibhavaparikkhinan -ti parikkhinanandim, parikkhinabhavar. ‘Has destroyed joy in
existence’ has destroyed joy, has destroyed existence.

* Niripadhi

Sn 33 MARA: ,,Es freut an seinen Kindern sich, wem Kinder eigen. Der Herden-Eigner auch
freut sich an seinen Kiihen. Denn, wahrlich, Lebensstiitzen sind des Menschen Freude! Der

hat nicht Freude, wer der Lebensstiitzen ledig!*
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einen nenne ich Brahmanen. Wer Wer génzlich kennt der Wesen

weil}, wie Wesen aus dem Leben Schwinden und ihr Neu Entstehen, den
scheiden, um wieder aufzutauchen, Hanglosen, Gesegneten, Erwachten,
mannigfaltig, ist ohne Greifen, aufge- | den nenne einen Priester ich.

34 DER ERHABENE: ,,Es sorgt um seine Kinder der, dem Kinder eigen. Der Herden-Eigner
auch, er sorgt um seine Kiihe. Denn, wahrlich, Lebensstiitzen sind des Menschen Sorge. Der
hat nicht Sorge, wer der Lebensstiitzen ledig!*

Lebens-Stiitzen (upadhi). In dem von Mara gesprochenen Vers bedeutet es:
Lebensnotwendigkeiten, Besitz u.4.; im folgenden Vers hat es die philosophische Bedeutung
'Daseins-Substrat'. BudDic: upadhi eig. 'Hinzufligung, Unterlage, Substrat', wird gebraucht im
Sinne von Daseinssubstrat. In den Kommentaren werden meistens vier Arten aufgezéhlt: die 5
Haftensgruppen, (khandha), Sinnlichkeit, (kama), befleckende Leidenschaft, (kilesa), Karma
(kamma).

S.12.66: ,,Der Erhabene sprach also: "Da stellt, ihr Bhikkhus, ein Bhikkhu erwégend die
innere Erwiagung an: ,Dieses mannigfaltige verschiedenartige Leiden, das hier in der Welt
entsteht, (ndmlich) Alter und Tod, was hat wohl dieses Leiden zur Ursache, was zum
Ursprung, was zur Herkunft, was zur Entstehung? Was mull denn vorhanden sein, daf3 Alter
und Tod entsteht? Was muf} denn nicht vorhanden sein, da3 Alter und Tod nicht entsteht?'
Erwigend erkennt er also: Dieses mannigfaltige verschiedenartige Leiden, das hier in der
Welt entsteht, (ndmlich) Alter und Tod, es hat dieses Leiden die Substrate zur Ursache, die
Substrate zum Ursprung, die Substrate zur Herkunft, die Substrate zur Entstehung. Wenn ein
Substrat vorhanden ist, entsteht Alter und Tod; wenn kein Substrat vorhanden ist, entsteht
Alter und Tod nicht. Er erkennt Alter und Tod; er erkennt den Ursprung von Alter und Tod; er
erkennt die Authebung von Alter und Tod; und er erkennt auch den geeigneten Weg, der zur
Authebung von Alter und Tod fiihrt. Auf diesem Wege befindlich wird er einer, der der Lehre
gemill wandelt. Ein solcher heif3t, ihr Bhikkhus, ein Bhikkhu, der auf dem Weg ist zur rechten
vollstdndigen Vernichtung des Leidens, zur Aufthebung von Alter und Tod.

Und weiter erwdgend stellt er die innere Erwédgung an: ,Das Substrat aber, was hat es zur
Ursache, was zum Ursprung, was zur Herkunft, was zur Entstehung? Was muf3 denn
vorhanden sein, daf} ein Substrat entsteht? Was muf} denn nicht vorhanden sein, dal3 ein
Substrat nicht entsteht?' Erwagend erkennt er also: Das Substrat hat den Durst zur Ursache,
den Durst zum Ursprung, den Durst zur Herkunft, den Durst zur Entstehung. Wenn der Durst
vorhanden ist, entsteht ein Substrat; wenn kein Durst vorhanden ist, entsteht kein Substrat. Er
erkennt das Substrat; er erkennt den Ursprung des Substrats; er erkennt die Authebung des
Substrats; und er erkennt auch den geeigneten Weg, der zur Authebung des Substrats fiihrt.
Auf diesem Wege befindlich wird er einer, der der Lehre gemall wandelt. Ein solcher heift,
ihr Bhikkhus, ein Bhikkhu, der auf dem Wege ist zur rechten vollstindigen Vernichtung des
Leidens, zur Authebung der Substrate.

Sn 364: ,,Nicht seh' er in den Daseins-Stiitzen einen Kern, (5: Wer in den Daseinsformen
Wesenskern nicht findet, Wie einer, der auf Feigenbdumen Bliiten sucht, Ein solcher Ménch
gibt beide Seiten auf, Wie eine Schlange alte, abgenutzte Haut.) und von den Greifobjekten
wende er den Willen. Dann, unabhingig, nicht von anderen lenkbar, recht wird er als Asket
die Welt durchwandern.*

Sn 728: Bedingt durch Daseins-Stiitzen bilden sich die Leiden. Unwissend wer sich Daseins-
Stiitzen schafft, stets neu gerit in Leid solch Tor. Daher soll, wer erkennt, nicht Daseins-
Stiitzen schaffen, er, der des Leids Geburt und Ursprung sieht.*
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wacht, vollendet: Nur diesen einen
nenne ich Brahmanen.

Von wem man die Bestimmung nicht
kann wissen, die Gotter nicht, nicht
Geister oder Menschen, ein Arahant
mit abgelegten Trieben: Nur diesen
einen nenne ich Brahmanen.

Wer ganz und gar von jedem Etwas
frei 1st, von vorne, hinten oder in der
Mitte,* wer unbehindert ist und nicht
mehr klammert: Nur diesen einen
nenne ich Brahmanen.

Vollkommen ist der Held, der Herden-
fiihrer, der gro3e Seher, der den Sieg
errungen. Er ist gestillt, geldutert und
erwachet: Nur diesen einen nenne ich
Brahmanen.

Wer seine vielen friih'ren Leben seh'n
kann, den Himmel kennt und auch die
Niederwelten, wer die Vernichtung der
Geburt erlangt hat: Nur diesen einen
nenne ich Brahmanen."

"Denn zugeteilt sind Name und
Familie, in dieser Welt als lediglich
Bezeichnung; den Ursprung haben sie
in Konventionen, sie werden zugeteilt

Dessen Fihrte unerkennbar Goéttern,

Himmelswesen oder Menschen, den

Triebversiegten, Heiligen, den nenne
einen Priester ich.

Fiir den es vorher, nachher und im
Jetzt der Mitte nicht irgendetwas (als
sein eigen) gibt, ihn, der entledigt,
ohne Hang, den nenne einen Priester
ich.

Den stiergewaltigen, besten Helden,
den groBBen Seher, Siegesherrn, der
wunschreiz-frei, durchs innere Bad
ging, *°den Erwachten, den nenne
einen Priester ich.

Der frithere Daseinsstitte kennt, den
Himmel und die Abgrundwelten sieht,
der die Versiegung der Geburt
erreicht, den nenne einen Priester ich.

Der festgelegte Name, das
Geschlecht,”' sind nur Bezeichnung
fiir den Weltgebrauch. Wie sie durch
Ubereinkunft sind entstanden, so hat

*2 For whom there is nothing in the past, the future or the present, having nothing and

unattached, that one I say is a brahmin.

3%8n 521: ,.Der abgewaschen alle Ubeltat, innen und auBen, bei der ganzen Welt, der unter
Gottern, Menschen, die begreifbar, [K: begreifbar durch Gedanken des Begehrens und
falscher Ansicht.] Nicht eingeht in Begreifbarkeit, ,Im Bad gereinigt' nennt man ihn.* [Der in
diesem Vers erklarte Begriff Im Bad gereinigt (nhatako) entspricht Skr. snataka, 1t. Capeller:
"ein Brahmane, der seine Lehrzeit beendigt, eig. das SchlufBbad genommen hat." In der
Deutung durch den Buddha hat es den bildlichen Sinn eines, der sich von allem Schlechten
gereinigt und erst damit im hochsten Sinn seine Lehrzeit abgeschlossen hat.]

31 K: Der festgelegte Geschlechts- oder Eigenname, wie Brahmane oder Kshatrya, Bharadvaja
oder Vasettha, sind als Bezeichnungen fiir den Weltgebrauch, d.h. als blo3e konventionelle
Benennung fiir den alltéiglichen Verkehr zu verstehen. Warum? Weil sie durch Ubereinkunft
entstanden sind. Der Eigenname z.B. wird von den Verwandten bei der Geburt gewdhlt.
Wurde der Name nicht so jeweils festgelegt werden, nicht konnte man durch das blof3e
Aussehen von irgend jemandem wissen: "Dieser ist ein Brahmane" oder "Er stammt aus dem

Bharadvaja-Geschlecht".
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nur mancherorten. Denn jenen
Menschen, die davon nichts wissen,
hat falsche Ansicht lang am Herz
gelegen; sie, die davon nichts wissen,
uns verkiinden: 'Man ist Brahmane nur
durch die Geburt.'

Man ist Brahmane nicht durch die
Geburt, noch 1st man Nicht-Brahmane
durch Geburt. Durch seine Taten ist
man ein Brahmane, durch seine Taten
ist man Nicht-Brahmane. Denn
Menschen sind Bauern nur durch ihre
Taten, und Handwerker sind sie nur
durch ihre Tat; und Menschen sind
Héndler nur durch ihre Taten, und
Diener sind sie auch nur durch ihre
Tat. und Menschen sind Rauber nur
durch ihre Taten, und Krieger sind sie
auch nur durch ihre Tat; und
Menschen sind Priester nur durch ihre
Taten, und Koénige sind sie nur durch
ihre Tat."*

man jeweils sie benutzt. Was lange
man als Vorurteil gehegt, die irrige
Ansicht solcher, die nicht wissen, das
kiinden uns solch Unwissende an: 'Ein
Priester ist man durch Geburt!'

Nicht durch Geburt ist man ein
Priester, Nicht-Priester auch wird man
nicht durch Geburt; durch die Tat ist
man ein Priester, Nicht-Priester auch
wird man durch seine Tat. Durch die
Tat ist man ein Bauer, durch die Tat
ein Handwerksmann; durch die Tat ist
man ein Handler, durch die Tat wird
Diener man. Durch die Tat ist man ein
Réuber, durch die Tat ein Krieger
auch; durch die Tat wird man ein
Opferer, auch Konig wird man durch
die Tat.

» A VI1.52: Der Brahmane Janussoni sprach zum Erhabenen also:
»Worauf wohl, Herr Gotama, ist der Sinn der Adeligen gerichtet, wonach trachten sie, was ist

ihre Stiitze, was ihr Verlangen und ihr Ziel?«

»Auf Reichtum, Brahmane, ist der Sinn der Adeligen gerichtet, nach Weisheit trachten sie,
das Heer ist ihre Stiitze, nach Landern steht ihr Verlangen, die Herrschaft ist ihr Ziel.«

»Worauf aber, Herr Gotama, ist der Sinn der Brahmanen gerichtet, wonach trachten sie, was
ist ihre Stiitze, was ihr Verlangen und ihr Ziel?« -
»Auf Reichtum, Brahmane, ist der Sinn der Brahmanen gerichtet, nach Weisheit trachten sie,
die vedischen Spriiche sind ihre Stiitze, nach Opfergaben steht ihr Verlangen, die Brahmawelt
ist ihr Ziel.«
»Worauf aber, Herr Gotama, ist der Sinn der Hausleute gerichtet, wonach trachten sie, was ist
ihre Stiitze, was ihr Verlangen und ihr Ziel?« -
»Auf Reichtum, Brahmane, ist der Sinn der Hausleute gerichtet, nach Weisheit trachten sie,
ihre Berufskenntnisse sind ihre Stiitze, nach Arbeit steht ihr Verlangen, vollbrachte Arbeit ist
ithr Ziel.«
»Worauf aber, Herr Gotama, ist der Sinn des Weibes gerichtet, wonach trachtet es, was ist
seine Stiitze, was sein Verlangen und sein Ziel 7«
»Auf den Mann, Brahmane, ist der Sinn des Weibes gerichtet, nach Schmuck trachtet es, die
Kinder sind seine Stiitze; sein Verlangen geht danach, ohne Nebenweib zu bleiben, das
Herrschen ist sein Ziel.«
»Worauf aber, Herr Gotama, ist der Sinn der Diebe gerichtet, wonach trachten sie, was ist ihre
Stiitze, was ihr Verlangen und ihr Ziel?«
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"Also so sieht der, der wirklich weise
die Handlung, wie's der Wirklichkeit
entspricht, erkennt er, da3 bedingt ist
das Entstehen, geschickt erkennt er
Taten, ihre Friichte. Taten halten diese
Welt am Drehen, Taten wechseln die
Generationen. Lebewesen fesseln sich
mit Taten, wie das Wagenrad mit
Négeln fest ist.

Asketentum, das heilige Leben,
Selbstkontrolle, und innere Ubung -
durch diese Dinge wird man ein
Brahmane, darin das hochste
Brahmanentum liegt. Einer, der
dreifaches Wissen besitzt, friedvoll,
vernichtet ist das Wiederwerden:
Wisse 1hn so nur, als Brahma und
Sakka, Vasettha, fiir jene, die dies
versteh'n."**

So eben sehen die Weisen der
Wirklichkeit gemil3 die Tat
Bedingtheit des Entstehens schauen
sie, als Kundige der Tat und ihrer
Folge. Durch ihre Taten wird die Welt
bewegt, das eigene Tun bestimmt der
Menschheit Lauf; die Tat schafft den
Zusammenhang der Wesen,””

Wie's Rad am Wagen durch den
Achsennagel hingt.

Askese, Reinheitswandel, Sittenzucht
und Selbstbezdhmung, Dies ist es, was
zum Priester macht, dies ist das
hochste Priestertum.
Dreiwissensmaichtig, ruhevollen
Geistes, Beender jeder Wiederkehr ins
Dasein, so, o Vasettha, wisse wohl,
gilt man als Brahma, Sakka denen, die
verstehen.

»Auf das Stehlen, Brahmane, ist der Sinn der Diebe gerichtet, nach einem Versteck trachten
sie, die Waffe ist ihre Stiitze, nach Dunkelheit steht ihr Verlangen und nicht entdeckt zu

werden ist ihr Ziel.«

»Worauf aber, Herr Gotama, ist der Sinn der Asketen gerichtet, wonach trachten sie, was ist

ihre Stiitze, was ihr Verlangen und ihr Ziel?«

»Auf Geduld und Milde, Brahmane, ist der Sinn der Asketen gerichtet, nach Weisheit trachten
sie, die Sittlichkeit ist ihre Stiitze, nach wahrer Armut [@kificarifia, wtl: die Nicht-Etwasheit;
Besitzlosigkeit, innere Ledigung.] steht ihr Verlangen, das Nibbana ist ihr Ziel.«

»Wunderbar, Herr Gotama! Erstaunlich, Herr Gotama! Wahrlich, der Herr Gotama kennt
sowohl die Art der Adeligen, wie auch die Art der Brahmanen, der Hausleute, des Weibes, der
Diebe und auch der Asketen! Vortrefflich, Herr Gotama! Vortrefflich, Herr Gotama! Moge
mich der Herr Gotama als einen Laienjiinger betrachten, der von heute ab zeitlebens Zuflucht

genommen hat.«

**KS: Dhp: 383 Strom halt' tapfer auf, wirf weg die Lust, Brahmane, sieh alles, wie's vergeht,

und schaue das Nirvana!

384 Bist du ans Ziel gelangt, Brahmane, zwiefach gehend (Nach dem Kommentar: auf dem
Wege der Beruhigung und auf dem der Hellsicht gehend; zugleich Anspielung auf die
Bezeichnung der Brahmanen als "Zwiefach Geborene".), dann fallen von dir ab die Fesseln;

du wirst sehend.

385 Geht ihn das Diesseits und das Jenseits nichts mehr an, von Furcht und Fesseln frei, der

ist ein heil'ger Mann.

386 Wer wunschlos sich versenkt und seine Pflicht getan, von Fesseln frei, am Ziel, der ist

ein heil'ger Mann.

393 Brahmane wird man nicht durch Haartracht oder Ahnen; nur die in Recht und Wahrheit

leben, sind Brahmanen.
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396 Brahmane ist nicht der, der sich berufen kann, auf Ahnen, eingebildet und ein reicher
Mann; wer arm und wunschlos, den sieh als Brahmanen an!
397 Wer alle Ketten brach und nichts zu fiirchten hat, der Freigeword'ne ist Brahmane in der
Tat.
398 Brahmane ist nur, wer von Bindung frei sich machte, die Kette brach, den Riegel hob und
dann erwachte.
399 Brahmane heif3e, wer unschuldig Schimpf und Strafe ertragt und die Geduld gebraucht als
starke Waffe.
400 Brahmane heille, wer den Zorn hat abgelegt und, wunschlos, sittsam, fest, den letzten
Korper tragt.
401Brahmane heil}t, von dem die Lust abgleitet glatt wie von der Nadel Senf, wie Tau vom
Lotusblatt.
402 Brahmane heif3t, wer hier des Leidens Ende fand, die Last abwarf und alles abschnitt, was
ihn band.
403 Die, weisheitstief und klug, den Weg und Abweg kennen, ans Ziel Gelangte, sie will ich
Brahmanen nennen.
404 Brahmane heifit, wer, heimatlos, Verkehr nicht pflegt, mit Pilgern und mit Volk und
wenig Wiinsche hegt.
405 Brahmane heifit, wer niemals eine Waffe trdgt, ob schwach, ob stark, kein Wesen
schlagen 148t noch schlégt.
406 Brahmane heil}t, wer gegen Feinde sich nicht wehrt, bei Heft'gen ruhig bleibt, bei
Gier'gen nicht begehrt.
407 Brahmane heif3t, bei wem, wie an der Nadel Spitzen kein Senfkorn, so nicht Gier und Hal3
und Stolz bleibt sitzen.
408 Brahmane heilit, wer klug und wahr die Worte setzt und niemals rauh und grob, so dal} er
nicht verletzt.
409 Wer nichts nimmt ungeschenkt, ob kurz, ob lang, ob klein, ob grof3, ob gut, ob schlecht,
der mag Brahmane sein.
410 Wer nicht nach dieser Welt und nicht nach jener trachtet, wunschlos und fesselfrei, sei als
Brahman' erachtet.
411Wer wunschlos, weisheitsstark den Zweifel iiberwand und zum Nirvana kam, sei
Brahmana genannt.
412 Wen nicht Verdienst noch Schuld hier bindet, wer ganz rein und ohne Sorgen lebt, der
mag Brahmane sein.
413 Brahmane heif3t, wer, wie der Mond, so rein und klar ist und alles Strebens nach der Welt
Vergniigen bar ist.
414 Wer ginzlich iiberwand die Wandrung durch die Welten, der sich versenkt und den nicht
Wunsch noch Zweifel quélten, der ganz erloschen ist, mag als Brahmane gelten.
415 Brahmane heif3t, wer hier auf Sinnenlust verzichtet und, heimatlos, den Lust- und
Lebenstrieb vernichtet.
416 Brahmane heif3t, wer hier den Lebensdurst vernichtet und, heimatlos, auf Durst und
Leben ganz verzichtet.
417 Brahmane heil3t, wer sich von aller Bindung trennt, Bindung an Menschen und an Gétter
nicht mehr kennt.
418 Brahmane heif3t, wer frei von Lust und Leid sich hilt, kiihl, ohne Leidenschaft, die Welt
besiegt als Held.
419 Wer Werden und Vergeh'n der Wesen in den Welten kennt, haftensfrei, erwacht, mag als
Brahmane gelten.
420 Der, dessen Weg nicht Gétter, Engel, Menschen kennen, der weltfrei, heilig ist, mag sich
Brahmane nennen.
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Nach diesen Worten sagten die brahmanischen Studenten Vasettha und
Bharadvaja zum Erhabenen: "GroBartig, Meister Gotama! GroBartig, Meister
Gotama! Das Dhamma ist vom Erhabenen auf vielféltige Weise klar gemacht
worden, so als ob er Umgestiirztes aufgerichtet, Verborgenes enthiillt, einem
Verirrten den Weg gezeigt oder in der Dunkelheit eine Lampe gehalten hitte,
damit die Sehenden die Dinge erkennen konnen. Wir nehmen Zuflucht zu
Meister Gotama und zum Dhamma und zur Sangha der Bhikkhus. Moge Meister
Gotama uns von heute an als Laien-Anhénger, die zu ihm lebenslang Zuflucht
genommen haben, annehmen."

421Brahmane heif3t, wer nichts besitzt und nichts vermif3t, auch nichts erhofft, wer arm, doch
ohne Wiinsche ist.

422 Den sieghaft starken Held, den wunschlos groBen Weisen, den voll Erwachten will ich
als Brahmanen preisen.

423 Wer frith're Leben kennt, Himmel und Unterwelten, ein Wissensreicher, der des Daseins
Ende fand, ein ganz vollkomm'ner Mensch mag als Brahmane gelten.*

32 K: Die drei Begriffe Welt, Menschheit und Wesen haben hier die gleiche Bedeutung und
sind nur in der Ausdrucksweise verschieden. Mit dem Begriff 'Welt' wird die Ansicht
zuriickgewiesen, die besagt: 'Es gibt einen Gott (Brahma), einen grof8en Gott und er ist der
Hochste, der Schopfer, der Allméchtige, der Vater der entstandenen und kiinftig entstehenden
Wesen.' Es sind aber viel mehr die Taten (das Wirken, Karma), durch welche diese Welt
bewegt wird, d.h. in ihren verschiedenen Daseinsformen zum Entstehen kommt. Wer sollte da
ihr Schopfer sein? Durch den zweiten Begriff, '"Menschheit', soll zum Ausdruck gebracht
werden, dal3 auch die entstandene Welt eben durch vergangenes und gegenwirtiges Wirken
im Gange bleibt und dementsprechend Freude und Leid erfahrt, niedere und hohe
Lebensformen annimmt und so ihren Fortgang nimmt
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D 13 Tevijja Sutta - Die dreifache Weisheit

(OF:) ,,Da entspann sich zwischen Vasettha und Bharadvaja, wihrend sie
spazieren gehend dahin wandelten, ein Gespréch iiber den rechten und den
falschen Weg.

Der junge Vasettha erklarte: ,,Der einzige gerade und direkte Erlosungsweg, der
den ihm Folgenden zur Vereinigung mit Brahma’” fiihrt, ist der vom Brahmanen
Pokkharasati gewiesene.*

Der junge Bharadvaja aber behauptete: ,,Der einzige gerade und direkte Weg zur
Erlosung, der den ihm Folgenden zur Vereinigung mit Brahma fiihrt, ist der vom
Brahmanen Tarukkha gewiesene.*

Es konnte aber weder der junge Vasettha den jungen Bharadvaja {iberzeugen,
noch auch der junge Bharadvaja den jungen Vasettha.

Da sprach Vasettha zu Bharadvaja: ,,Bharadvaja, da hilt sich ja jener Samana
Gotama aus dem Geschlecht der Sakya’s, der weltfliichtig dem Leben in seiner
Familie entsagt hat, bei Manasakata auf, nordlich davon, in dem Mangowalde
am Flusse Aciravati. Uber diesen verehrlichen Gotama ergeht man sich iiberall
in glinzenden Ruhmesworten der Art: ,Wahrlich, der Erhabene ist der
vollendete vollkommen Erleuchtete, reich an Wissen, wegeskundig, der

33 Wiki: Er ist der ideelle Gott der Schopfung, der als unbewegter Beweger, dem Universellen
zu seiner Bewegung verhalf. Er ist die Zeit und unterliegt dieser. Gemal3 den diversen
Textiiberlieferungen ging Brahma aus dem kosmischen Goldei Hiranyagarbha hervor, das auf
den Wassern des Urozeans schwamm. Aus sich heraus erschuf er seine Tochter Shatarupa
(manchmal gleichgesetzt mit seinen Geféhrtinnen Sarasvati oder Gayatri), die er so sehr
begehrte, dass ihm — um sie allzeit sehen zu konnen — Kopfe in alle vier Himmelsrichtungen
wuchsen und zusitzlich noch ein fiinfter, der ihm, als Strafe fiir den begangenen Inzest, von
Shiva abgeschlagen wurde und aus dem Manu, der Stammvater aller Menschen, hervorging.
Die personale Gottheit Brahma hat ihren existenziellen Ursprung in der Vorstellung des
Brahman, einer gestaltlosen (arupa), eigenschaftslosen (nirguna) und unerkennbaren (acintya)
Entitit. Die Personifizierung dieser nicht greifbaren Macht vollzog sich sprachlich lediglich
durch die Verschiebung des Akzentes und durch den dadurch entstehenden Genuswechsel,
inhaltlich war der Wunsch nach einem omnipotenten Schopfergott, der {iber ein klar
benennbares Bewusstsein und eine definierte duere Form verfiigen musste, ausschlaggebend.
Da der Veda jedoch nichts iiber eine Gottheit mit dem Namen Brahma {iberlieferte, musste
dieser nun mit bereits bestehenden und durch den Veda belegten Gottheiten identifiziert
werden. Hierfiir bot sich ein bis dato namenloser Gott mit dem Titel "Herr der Geschopfe"
(Prajapati) an, der fortan Brahma zugeordnet wurde. Eine weitere Legitimation erfuhr die neu
erschaffene Gottheit Brahma durch die Assoziation mit der bereits bekannten Vorstellung
eines goldenen und unvergénglichen Embryos (hiranyagarbha), der sowohl iiber Leben als
auch tiber den Tod herrschte und gegeniiber anderen Gottheiten weisungsbefugt war. Ferner
galt diese Gottheit als Schopfer der Erde und des Himmels. Diese personifizierte
Schopfergottheit findet im Rigveda vor allem unter den Namen Prajapati und Purusha, in
spateren Zeiten unter den Namen Bhagavan oder Ishvara Erwdhnung. In dieser
Entstehungsgeschichte zeigen sich erstmals Ansdtze monotheistischen Denkens, das sich ab
dieser Zeit als Gegensatz zum monistischen Denken etablierte, sowie die aufkommende
Hierarchisierung der Gétter, nach der Brahma allen anderen Géttern libergeordnet war.
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Pfadvollender, der Welterkenner, der unvergleichliche Menschenerzieher, der
Lehrer von Gottern und Menschen, der erhabene Buddha‘. Komm, Bharadvaja,
lal uns zum Samana Gotama gehen und ihn darum befragen! Was er uns
antwortet, das wollen wir gelten lassen. Der junge Bharadvaja war mit diesem
Vorschlage des jungen Vasettha einverstanden.

Darauf machten sich Vasettha und Bharadvaja auf den Weg zum Erhabenen. Bei
thm angekommen begriif3ten sie sich freundlich mit ihm, tauschten mit ihm die
iiblichen hoflichen Fragen nach dem Befinden u.s.w. und nahmen etwas abseits
Platz. Von seinem Sitze aus sprach der junge Vasettha zum Erhabenen:

, Verehrter Gotama, (wir kommen) in folgender Angelegenheit: ... Dariiber ist
es zu Streit, Uneinigkeit und Meinungsverschiedenheit gekommen.*

,,Vasettha, du hast demnach behauptet: ,Der einzige gerade . . . Bharadvaja aber
hat behauptet: ,Der einzige gerade . . .. Worliber speziell seid ihr denn
verschiedener Ansicht?

,,Uber den (ganzen) rechten und falschen Weg, verehrter Gotama. Verehrter
Gotama, fiihren denn, obwohl die (verschiedenen) Brahmanen verschiedene
Wege lehren—néimlich die Addhariya-, die Tittiriya-, die Chandoka-, die
Chandava-Brahmanen und diejenigen, die den heiligen Wandel fiir die
Hauptsache halten—alle diese Wege die ihnen Folgenden zur Vereinigung mit
Brahma? In der Umgegend eines Dorfes oder einer Stadt gibt es ja viele
verschiedene Wege, und doch laufen in dem Dorfe alle zu sammen. Fiihren in
gleicher Weise, obwohl die verschiedenen Brahmanen verschiedene Wege
lehren—némlich die Addhariya-, Tittiriya-, Chandoka und Chandava-
Brahmanen und diejenigen, die den heiligen Wandel fiir die Hauptsache
halten—alle diese ihre verschiedenen Erlosungswege die ihnen Folgenden zur
Vereinigung mit Brahma hin?*

,,Ob sie hinfiihren, fragst du, Vasettha?“

,Ja, verehrter Gotama, so frage ich.*

,,Hinfiihren, Vasettha?*

,,Ja, verehrter Gotama, hinfiihren.*

,, Wirklich, hinfiihren, Vasettha?*
,,Ja, hinfiilhren, verechrter Gotama
,Wie stellst du dir das denn vor, Vasettha? Gibt es auch nur einen einzigen unter
den dreivedenkundigen Brahmanen, der den Brahma von Angesicht zu
Angesicht gesehen hétte?*

,,Nein, verehrter Gotama.“

,,Oder ist unter den dreivedenkundigen Brahmanen auch nur ein Lehrer, der den
Brahma von Angesicht zu Angesicht gesehen hitte?*

,,Nein, verehrter Gotama.“

,,Oder ein Lehrer eines Lehrers?*

,,Nein, verehrter Gotama.“

,,Oder ein Lehrer eines Lehrers eines Lehrers usw. bis zur siebenten
Lehrerslehrer-Stufe riickwérts gerechnet?“

,,Nein, verehrter Gotama.“

'66
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,Wie denkst du, Vasettha, aber iiber jene vorzeitlichen Seher der
dreivedenkundigen Brahmanen, die Schopfer und Verkiindiger ihrer heiligen
Verse, wie Atthaka, Vamaka, Vamadeva, Vessamitta, Yamataggi, Angirasa,
Bharadvaja, Vasettha, Kassapa, Bhagu, deren Liedertext, wie sie thn ehemals
gesungen, gesagt und ersonnen haben, die dreivedenkundigen Brahmanen der
Gegenwart nur nachsingen und -sprechen, die nur sprechen und lehren, was vor
thnen gesprochen und gelehrt worden ist, haben die gesagt: ,Wir wissen und
haben es selbst mit Augen gesehen, wo Brahma ist, auf welchem Wege man zu
thm kommen kann und in welcher Richtung*?*

,,Nein, verehrter Gotama.*

,,Vasettha, so gibt es denn also, wie du selbst zugestehst, unter den
dreivedenkundigen Brahmanen auch nicht einen Brahmanen, auch nicht einen
Lehrer, auch nicht einen Lehrer eines Lehrers, auch nicht einen Lehrer eines
Lehrers eines Lehrers usw. bis zur siebenten Lehrerslehrer- Stufe riickwirts, der
den Brahma von Angesicht zu Angesicht gesehen hitte. Und auch die
vorzeitlichen Seher der dreivedenkundigen Brahmanen wie Atthaka . . . haben
nie behauptet: ,Wir wissen und haben es mit eigenen Augen gesehen, wo
Brahma ist, auf welchem Wege und in welcher Richtung er zu erreichen ist*.
Unsere heutigen dreivedenkundigen Brahmanen behaupten also: ,Den wir nicht
kennen und nie gesehen haben, zur Vereinigung mit dem weisen wir den Weg
mit den Worten: ,Dies nur ist der gerade und direkte Erlosungsweg, der den ihm
Folgenden zur Vereinigung mit Brahma fiihrt*. Was meinst du, Vasettha,
erweist sich denn da die Behauptung der dreivedenkundigen Brahmanen nicht
als uniiberlegtes Gerede?*

,Allerdings, verehrter Gotama!*

,,Vasettha, daB3 die dreivedenkundigen Brahmanen zur Vereinigung mit dem,
den sie nicht kennen und nie gesehen haben, den Weg weisen konnten: ,Nur
dieses ist der gerade und direkte Erlosungsweg, der den ihm Folgenden zur
Vereinigung mit Brahma fiihrt®, ist ein Unding. Es verhélt sich damit wie mit
einer Reihe von Blinden, die sich aneinander festhalten: der Vorderste sieht
nichts, der in der Mitte Befindliche sieht nichts, und der Letzte sieht auch nichts.
Einer solchen Reihe von Blinden sind jene dreivedenkundigen Brahmanen mit
threm Gerede zu vergleichen: der Vorderste sieht nichts, der in der Mitte
Befindliche sieht nichts, und der Letzte sieht auch nichts. IThre Worte sind
lacherlich, inhaltslos und hohl, es sind bloe Worte und leerer Schall.

,Wie denkst du, Vasettha? Vermogen die dreivedenkundigen Brahmanen, und
ebenso andere gewohnliche Menschen, Sonne und Mond zu sehen, und beten
und lobsingen sie und wenden sich mit gefalteten Hénden verehrend den Stellen
zu, wo sie auf- und wo sie untergehen?*

,,Ja, verehrter Gotama.

,»Was meinst du nun, Vasettha? Was die dreivedenkundigen Brahmanen, wie ja
auch andere, gewohnliche, Menschen, wirklich sehen, Sonne und Mond und die
Stellen, wo beide auf- und untergehen, zu welchen Stellen sie betend und

lobsingend verehrungsvoll mit gefalteten Handen sich hinwenden, vermdgen sie
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den Weg (auch nur) zur Vereinigung (damit,) mit (dieser sichtbaren) Sonne und
(diesem sichtbaren) Monde zu weisen: ,Das allein ist der gerade und direkte
Erlosungsweg, der den ihm Folgenden zur Vereinigung mit Sonne und Mond
fiihrt*?«

,,Nein, verehrter Gotama“.

,Also, Vasettha, nicht einmal zur Vereinigung mit dem, was sie, wie andere
gewOhnliche Menschen, wirklich sehen, mit Sonne und Mond und den Stellen,
wo beide auf- und untergehen ..., vermdgen sie, wie du zugestehst, den Weg zu
weisen: ,. .. Den Brahma aber hat, wie du ebenfalls zugestehst, nicht einmal
irgend jemand von Angesicht zu Angesicht gesehen, weder einer der
dreivedenkundigen Brahmanen, noch einer ihrer Lehrer oder Lehrerslehrer
u.s.w. bis zur siebenten Lehrerslehrer-Stufe riickwérts gerechnet, und keiner
ihrer vorzeitlichen Seher wie Atthaka . . . hat jemals behauptet: ,Wir wissen und
haben es mit eigenen Augen gesehen, wo Brahma ist und auf welchem Wege
und in welcher Richtung er zu erreichen ist‘. Diese dreivedenkundigen
Brahmanen behaupten also (im Grunde): ,Den wir weder kennen noch jemals
gesehen haben, zur Vereinigung mit dem weisen wir den Weg: ,Nur dieses ist
der gerade und direkte Erlosungsweg, der den ihm Folgenden zur Vereinigung
mit Brahma fiihrt‘. Was meinst du, Vasettha, erweist sich bei so bewandten
Umstdnden die Behauptung der dreivedenkundigen Brahmanen nicht als ein
uniiberlegtes Gerede?* **

3 M 100: ,,Aber wie ist das, Meister Gotama, gibt es Devas?"

"Es ist mir bekannt, da3 es der Fall ist, Bharadvaja, da3 es Devas gibt."

"Aber wie ist das zu verstehen, Meister Gotama, da3 du, wenn du gefragt wirst, 'Gibt es
Devas?' antwortest: 'Es ist mir bekannt, dal es der Fall ist, Bharadvaja, da3 es Devas gibt'?"
Wenn das so ist, ist das, was du sagst, nicht leer und falsch?"

" Bharadvaja, wenn man gefragt wird, 'Gibt es Devas?, kann ein Weiser mit Bestimmtheit die
SchluBfolgerung ziehen, da3 es Devas gibt, ob man nun antwortet, 'Es gibt Devas', oder 'Es ist
mir bekannt, daf es der Fall ist, dal es Devas gibt'."

"Aber warum gab Meister Gotama nicht erstere Antwort?"

"Es ist weithin in der Welt anerkannt, daf es Devas gibt, Bharadvaja."

BB sagt, es sei schwierig, der Abfolge von Ideen in dieser Passage zu folgen, und daf3 die
Uberlieferung fehlerhaft sein konnte. MA sagt, Sangarava sei der Meinung gewesen, der
Buddha habe geantwortet, ohne selbst den Wahrheitsgehalt zu kennen. Es kann gut sein, daf3
der Buddha wirklich den Eindruck vermeiden wollte, er gédbe nur Gemeinplétze wieder,
indem er betonte: "Es ist mir bekannt, dal} ...".
HH fiihrt Sangaravas Frage auf Folgendes zuriick: Dieser sei wiahrend des Berichts vom
Kampf des Bodhisatta von seinem Standpunkt, der auf Uberlieferung und Spekulation beruht,
abgegangen, habe die Uberlegenheit des Erfahrungswissens anerkannt und sei nun ins andere
Extrem verfallen. Die Devas, Brahma, Himmel und Hélle aus dem Bericht, “das sei wohl nur
als bildliche Umschreibung und Konzession an naive Gemiiter gemeint ...”
UP: Good Gotama, are there gods?'
“Bharadvaja, it should be known with reasons, whether there are gods.
“Good Gotama, when asked, are there gods, it was said, it should be known with reasons,
whether there are gods. Are not these words useless lies?’
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,ZAllerdings, verehrter Gotama.*

,,aut, Vasettha; daf} die dreivedenkundigen Brahmanen zur Vereinigung mit
dem, den sie nicht kennen und nie gesehen haben, den Weg weisen konnten:
,Nur dieses ist der gerade und direkte Erlosungsweg, der den ihm Folgenden zur
Vereinigung mit Brahma fiihrt®, ist ein Unding.

,Vasettha, es ist geradeso, als wenn jemand sagen wollte: ,Ich liebe die
Schonste in dem und dem Lande . . .

KEN: - Gleichwie etwa, Vasettho, wenn ein Mann also spriche: <Ich habe nach
ihr, die da im ganzen Lande die Schonste ist, Verlangen, habe Sehnsucht nach
thr>; und man fragte ihn: <Lieber Mann, die Schonste des Landes, nach der du
verlangst und dich sehnst, kennst du diese, ob es eine Fiirstin oder eine
Priestertochter, ein Biirgerméddchen oder eine Dienerin ist?>; und er gibe 'Nein'
zur Antwort; und man fragte ihn <Lieber Mann, die Schonste des Landes, nach
der du verlangst und dich sehnst, kennst du diese, weilit du, wie sie heildt, wo sie
herstammt oder hingehort, ob sie von gro3er oder von kleiner oder von mittlerer
Gestalt ist, ob ihre Hautfarbe schwarz oder braun der gelb ist, in welchem Dorf
oder welcher Burg oder welcher Stadt sie zuhause ist?>; und er gidbe 'Nein' zur
Antwort; und man fragte ihn: <Lieber Mann, die du nicht kennst und nicht
siehst, nach der verlangst du, sehnst ich nach thr?>; und er gibe 'Ja' zur Antwort;
was meinst du wohl, Vasettho: hitte nun nicht, bei solcher Bewandtnis, jener

“Bharadvaja, when asked are there gods, whether told there are gods, or told it should be
known with reasons, a wise man should conclude that there are gods.
“Why did good Gotama not declare this to me earlier?'
“Bharadvaja, it is taken for granted, that there are gods in the world.'
KEN: Sagt mir doch, Herr Gotamo: gibt es Gotter?"
"Deutlich merkt man es ja, Bharadvajo, ob es Gotter gibt."
"Wie denn, o Gotamo: auf die Frage 'Gibt es Gotter' antwortest du 'Deutlich merkt man es ja,
Bharadvajo, ob es Gotter gibt'; dann also ist es, 0 Gotamo, blofe Liige?"
"'Gibt es Gotter', wer also, Bharadvajo, gefragt, 'Es gibt Gotter' sagte, und wer 'Deutlich merkt
man es ja' sagte: ein verstdndiger Mann wird da wohl den ndmlichen Schluf3 ziehn, ob es
Gotter gibt."
"Warum aber hat mir Herr Gotamo nicht sogleich Bescheid gegeben?"
"Der Edle ist einig geworden, Bharadvajo, in der Welt, ob es Gotter gibt."
BA: Chalmers translates as “I knew offhand there were gods”, Horner as “certainly ... it is
known to me that there are devas”, Nanamoli as “it is known to me to be the case ... that there
are gods”, Nanajivako: “the statement that there are goods ... is for me established by
experience”. Harvey explains this passage to imply that the Buddha on this occasion “clearly
distinguished between his ‘certain knowledge’ that gods existed and the commonly held belief
that they did”. Marasinghe discusses this passage and suggests it to mean that “in the above
context ... I have found that there are gods”; also Saibaba, who reasons that the way the
answer is formulated suggests that the Buddha ““agreed upon the existence of [the] Buddhist
conception of the devas only”, which “differs from the Vedic conception of gods”.
In der Sanskrit Version beginnt die Diskussion mit der Frage nach den Gottern. Buddha
bestitigt sein Wissen um ihre Existenz, worauthin die Frage nach dem Ursprung dieses
Wissens folgt und Buddha die Geschichte seines Erwachens erzéhlt und sein Wissen dadurch
auf eigene direkte Erkenntnis zuriickfiihrt.
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Mann unbegreifliche Antwort gegeben?» «Freilich, Gotamo, bei solcher
Bewandtnis hitte jener Mann unbegreifliche Antwort gegeben.» -

., Vasettha, ebenso hat, wie du zugestehst, den Brahma noch niemals jemand von
Angesicht zu Angesicht gesehen, weder einer der dreivedenkundigen
Brahmanen, noch . . .

,,Oder es ist mit thnen so, Vasettha, als ob jemand auf einem Platze . . .

KEN - Gleichwie etwa, Vasettho, wenn ein Mann auf dem Marktplatz eine
Leiter errichtete um einen Turm zu ersteigen; und man fragte ihn: <Lieber
Mann, da du einen Turm zu ersteigen die Leiter errichtest, weillt du was fiir ein
Turm es ist, ob er nach Osten oder nach Siiden, nach Westen oder nach Norden
zu steht, ob es ein hoher oder ein niederer oder ein mittlerer ist?>; und er gibe
'Nein' zur Antwort; und man fragte ihn: <Lieber Mann, den du nicht kennst und
nicht siehst, um einen solchen Turm zu ersteigen errichtest du die Leiter?>; und
er gibe 'Ja' zur Antwort; was meinst du wohl, Vasettho: hitte nun nicht, bei
solcher Bewandtnis, jener Mann unbegreifliche Antwort gegeben?» «Freilich, o
Gotamo, bei solcher Bewandtnis hétte jener Mann unbegreifliche Antwort
gegeben.»

,Vasettha, ebenso hat den Brahma noch niemals jemand von Angesicht zu
Angesicht gesehen . . .
,,Gut, Vasettha . . .

,Vasettha, (ich will dir) noch ein Gleichnis (sagen: Stelle dir vor,) dieser Fluf3
Aciravati hier sei angeschwollen und bis an den Rand voll, so daB3 Krihen (vom
Uferrande aus) Wasser daraus trinken kdnnten, und es kdme jemand, der am
anderen Ufer etwas zu tun hat, dorthin unterwegs ist und hiniiber mochte, und
wollte sich am diesseitigen Ufer hinstellen und dem jenseitigen zurufen: ,Komm
heriiber, jenseitiges Ufer, komm heriiber, jenseitiges Ufer.* Vasettha, was
meinst du dazu, wiirde sich des Aciravati-Flusses jenseitiges Ufer durch sein
Rufen, Flehen, Bitten und Verlangen wohl bewegen lassen, an’s diesseitige Ufer
zu kommen?*

,,Nein, verehrter Gotama.“

,Es 1st aber ganz dasselbe, Vasettha, wenn die dreivedenkundigen Brahmanen,
indem sie ohne die Eigenschaften dahinleben, die den wahren Brahmanen
ausmachen, und die Eigenschaften annehmen und festhalten, die (den
Brahmanen) zum Nicht-Brahmanen machen, sagen: ,Den Indra rufen wir an,
den Soma, Varuna, Isana, Pajapati, Brahma, Mahiddhi, Yama rufen wir an‘.
Denn, Vasettha, daB3 diese dreivedenkundigen Brahmanen, die das sagen und
dabei dauernd auf die Eigenschaften verzichten, die den wahren Brahmanen
ausmachen, und die annehmen und pflegen, die (den Brahmanen) zum Nicht-
Brahmanen machen, wegen dieses Anrufens, Flehens, Bittens und Verlangens
nach ihrem korperlichen Ende, dem Tode, zur Vereinigung mit Brahma
gelangen, ist doch ausgeschlossen.
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,INoch ein andres Gleichnis (lal mich dir sagen), Vasettha! (Stelle dir vor,) der
FluB Aciravati hier wire angeschwollen und bis oben voll, soda3 die Krdhen
vom Uferrande aus trinken konnten, und es kime dann jemand, der am anderen
Ufer etwas zu tun hat, dorthin unterwegs ist und darum iiber den Flull mochte,
und stdnde am diesseitigen Ufer, die Hinde mit einem soliden Klotz auf den
Riicken gefesselt, was denkst du, Vasettha, wiirde der Betreffende wohl vom
diesseitigen Ufer der Aciravati an’s jenseitige kommen?*

,,Nein, verehrter Gotama.*

,, Vasettha, so heiBBen auch die fiinferlei Sinnengeniisse in des Hohen
Erziehungslehre Klotz (KEN: Kette) und Fessel. Welches sind diese fiinf? Die
vom Auge wahrgenommenen Gestalten, die erwiinscht, beliebt, angenehm,
erfreulich, wollust-weckend und beriickend sind; die vom Ohre
wahrgenommenen Tone, . . .; die von der Nase wahrgenommenen Geriiche . . .;
die von der Zunge wahrgenommenen Geschmacksreizungen . . .; und die vom
Korper wahrgenommenen Beriihrungen, die erwlinscht, beliebt, angenehm,
erfreulich, wollustweckend und beriickend sind. Das sind die fiinferlei
Sinnengentisse, die in des Hohen Erziehungslehre Klotz und Fessel heillen. Dem
GenuB dieser fiinferlei Sinnenfreuden geben die dreivedenkundigen Brahmanen
sich hin, in sie verstrickt, von ithnen betdrt, in ithnen befangen, blind gegen deren
Bedenklichkeit und der Weisheit ermangelnd, die frei macht.

,Dal aber diese dreivedenkundigen Brahmanen, die ohne die Eigenschaften
dahinleben, welche den wahren Brahmanen ausmachen, und die Eigenschaften
annehmen und festhalten, welche den Brahmanen zum Nicht-Brahmanen
machen, und die dem GenuB3 der fiinferlei Sinnenfreuden sich hingeben, in sie
verstrickt, von ihnen betort, in ithnen befangen, blind gegen deren
Bedenklichkeit, und der Weisheit ermangelnd, die frei macht, dal die nach
threm korperlichen Ende, dem Tode, zur Vereinigung mit Brahma gelangten,
das ist ganz ausgeschlossen.

,INoch ein anderes Gleichnis (will ich dir sagen), Vasettha. Stelle dir vor, dieser
FluB3 Aciravati hier sei angeschwollen und bis obenhin voll, sodall Krihen vom
Uferrande aus daraus trinken konnen, und es kime dann jemand, der am anderen
Ufer etwas zu tun hat, dorthin unterwegs ist und iiber den Flull méchte, und der
wollte sich am diesseitigen Ufer, bis liber den Kopf eingewickelt, lang hinlegen,
was denkst du, Vasettha, wiirde der wohl von diesem Ufer an’s andere
kommen?*

,,Nein, verehrter Gotama.“

,,Vasettha, auch des Hohen Erziehungslehre kennt solche hindernden
Einwicklungen, Hemmnisse, Bindungen, Urnstrickungen,35 denn die bekannten
fiinf Hemmnisse konnen so genannt werden. Welches sind diese fiinf? Die
Hemmnisse der Sinnenlust, der Boswilligkeit, der Triagheit und Schlaftheit, der

33 KEN: «Ebenso nun auch, Vasettho, werden da die fiinf Hemmungen (nivarana) im Orden
des Heiligen '"Hemmnisse' genannt, werden 'Hemmungen' genannt, werden 'Zégernisse’'
genannt, werden 'Verwicklungen' genannt:
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{ibertriebenen Angstlichkeit und Unruhe, des Zweifels. Das sind die fiinf
Hemmnisse, die des Hohen Erziehungslehre kennt, die Einwickelungen,
Hemmnisse, Bindungen oder Umstrickungen heiflen konnen. Und von diesen
fiinf Hemmnissen sind die dreivedenkundigen Brahmanen umwickelt, gechemmt,
umwunden, umstrickt. DaB sie, die ohne die Eigenschaften dahinleben, welche
den wahren Brahmanen ausmachen, und die Eigenschaften annehmen und
festhalten, welche einen Brahmanen zum Nicht-Brahmanen machen, von den
fiinf Hemmnissen umwickelt, gechemmt, umwunden und umstrickt, nach dem
korperlichen Ende, dem Tode, zur Vereinigung mit Brahma gelangen sollten,
das ist doch ganz ausgeschlossen.

., Vasettha, was glaubst du aus dem Munde idlterer und alter Bramanen, die deine
Lehrer oder Lehrerslehrer waren, dariiber vernommen zu haben: Hat Brahma
Interesse fiir Haus und Hof, Weib und Kind oder nicht?

,,Nein, verehrter Gotama.*

,Hat er ein gehdssiges Gemiit oder ein friedfertiges?*

,Ein friedfertiges, verehrter Gotama.*

,Ist er boswillig oder gutmiitig?“

,,Gutmiitig, verehrter Gotama.*

,,Ist er reinen oder unreinen Herzens?*

,,Reinen Herzens, verehrter Gotama.*

,,Hat er einen stetigen Willen oder nicht?*

,,Er hat ihn, verehrter Gotama.

,Was meinst du nun aber dazu, Vasettha? Hangen die Brahmanen an Haus und
Hof, Weib und Kind oder nicht?*

,»S1e hingen daran, verehrter Gotama.

,,1ind sie gehdssig oder friedfertig?*

,,Gehidssig®.

,»ind sie boswillig oder gutmiitig?*

,,BOswillig*.

,,unrein oder rein im Herzen?*

,,unrein®.

»Stetigen Willens oder nicht?*

,,unstet im Willen®.

,,Vasettha, so sind also, wie du zugestehst, die dreivedenkundigen Brahmanen
versessen auf Haus und Hof, Weib und Kind, Brahma aber nicht. Paf3t das nun
wohl zusammen: die Besitz und Familie schitzenden dreivedenkundigen
Brahmanen und der besitz- und familienlose Brahma?* , Es pal3t nicht
zusammen, verehrter Gotama.*

,,Gut, Vasettha! Dal also diese Besitz und Familie schitzenden
dreivedenkundigen Brahmanen nach dem korperlichen Ende, dem Tode, zur
Vereinigung mit dem besitz- und familienlosen Brahma gelangen konnten, ist

ausgeschlossen.
,und, Vasettha, die dreivedenkundigen Brahmanen sind deiner Aussage nach
also gehdssig, Brahma aber ist friedfertig . . ., sie sind boswillig, Brahma aber ist
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giitig . . ., sie sind unrein im Herzen, Brahma aber ist rein . . ., sie sind
schwankend im Willen, Brahma ist stetig . . .. Pa3t das nun wohl zusammen: die
unsteten dreivedenkundigen Brahmanen und der stetige Brahma?*

,Nein, das palit nicht zusammen, verehrter Gotama.*

,aut, Vasettha! Dal} also diese unsteten dreivedenkundigen Brahmanen nach
dem korperlichen Ende, dem Tode, zur Vereinigung mit dem stetigen Brahma
gelangen sollten, ist ausgeschlossen. In seiner Ndhe sinken vielmehr die
dreivedenkundigen Brahmanen in sich zusammen und verschwinden ganz, sie
schrumpfen so zu sagen ein. Darum kann das Dreivedenwissen der
dreivedenkundigen Brahmanen ein diirres Land, eine Wiiste, ein Unheil heil3en.*

Darauf sprach der junge Vasettha zum Erhabenen: ,,Verehrter Gotama, ich habe
gehort, der Samana Gotama kenne den Weg zu Brahma, zur Vereinigung mit
thm.*

,»Wie denkst du, Vasettha: liegt nicht Manasakata in der Nihe, unweit von hier?*
,In der Tat, verehrter Gotama, es liegt in der Nédhe, gar nicht weit von hier.*
,Vasettha, wie denkst du nun tiber folgendes? Stelle dir jemanden vor, der in
Manasakata geboren und aufgewachsen und erst jiingst von da weggekommen
ist, und dal man den nach dem Wege fragt, der nach Manasakata fiihrt. Wiirde
derselbe, in Manasakata geboren und aufgewachsen, mit der Antwort auf die
Frage nach dem Wege wohl zogern oder sich bedenken?*

,,Sicher nicht, verehrter Gotama. Denn wenn jener Mensch in Manasakata
geboren und aufgewachsen ist, sind ihm alle Wege bei Manasakata wohl
vertraut.*

,,Und doch, Vasettha, wire es noch eher moglich, dal dieser in Manasakata
geborene und aufgewachsene Mensch mit der Antwort auf die Frage nach dem
Wege, der nach Manasakata fiihrt, zogerte und sich bedichte, als daf3 der
Tathagata mit der Antwort zu zogern oder sich zu bedenken brauchte, wenn man
ithn iiber die Welt des Brahma befragt und iiber den Weg, der dahin fiihrt.
Vasettha, ich kenne Brahma und die Welt des Brahma und den Weg, der zur
Welt des Brahma fiihrt, und auch, wie man wandeln muf}, um in die Welt des
Brahma zu gelangen.*

Darauf sprach der junge Vasettha zum Erhabenen: ,,Verehrter Gotama, ich habe
gehort, dall der Samana Gotama den Weg weist, der zu Brahma, zur
Vereinigung mit ithm, fithrt. Wohlan, mége doch der verehrte Gotama uns diesen
Weg weisen und die Brahmanen emporfiihren.*

,,S50 hore denn, Vasettha, und achte wohl auf das, was ich sagen werde.*

S0 sel es*, sagte der junge Vasettha zustimmend zum Erhabenen.

Der Erhabene aber sprach: ,,Vasettha, was deine Worte anbetriftt, (so kommt es
zunichst darauf an, daB3) ein Tathagata in der Welt ersteht, ...

,Wie, Vasettha, ein kréaftiger Muschelbléser alle vier Himmelsgegenden

miihelos mit dem Schall durchdringt, so bleibt keine Schranke fiir die Entfaltung
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solcher liebevollen Gesinnung, die den Geist (von der Begrenztheit des
Individuums) erlost. Vasettha, das ist der Weg, der zu Brahma, zur Vereinigung
mit ithm, fiihrt. ,,Vasettha, ein solcher Bhikkhu durchdringt auch mit
mitleidsvoller Gesinnung . . .°, mit giitiger Gesinnung . . .‘, mit Gleichmut . . .
.- - . Vasettha, auch das ist der Weg zu Brahma, zur Vereinigung mit ihm.
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M 95 Canki Sutta

... Da dachte der brahmanische Student Kapafihika: "Der Monch Gotama hat
sich mir zugewendet. Angenommen, ich stelle thm eine Frage." Dann sagte er
zum Erhabenen: "Meister Gotama, was die alten brahmanischen Hymnen
angeht, die durch miindliche Uberlieferung und Schriftensammlungen
iiberliefert worden sind, sind die Brahmanen mit Bestimmtheit zu dem Schluf3
gekommen: 'Nur dies ist wahr, alles andere ist falsch.' Was sagt Meister Gotama
dazu?"

"Wie ist das, Bharadvaja, gibt es unter den Brahmanen auch nur einen einzigen
Brahmanen, der sagt: 'Ich weiB3 dies, ich sehe dies: nur dies ist wahr, alles andere
ist falsch'?"

"Nein, Meister Gotama."

... (wie D 13)

Ebenso, Bharadvaja, gleichen die Brahmanen, was ihre Behauptung angeht,
einer Reihe blinder Méanner: der erste sieht nichts, der mittlere sieht nichts, und
der letzte sieht nichts. Was meinst du, Bharadvaja, nachdem das so ist, zeigt es
sich da nicht, daB8 der Glauben der Brahmanen keine Grundlage hat?"*°

"Die Brahmanen ehren dies nicht nur aus Glauben heraus, Meister Gotama. Sie
ehren es auch als eine miindliche Uberlieferung."’

"Bharadvaja, zuerst hast du einen Standpunkt eingenommen, der auf Glauben
beruht, und jetzt sprichst du von miindlicher Uberlieferung. Es gibt fiinf Dinge,
Bharadvaja, die sich hier und jetzt auf zwei verschiedene Weisen zeigen konnen.
Welche fiinf? Glauben (saddha)’®, Billigung (ruci)’, miindliche Uberlieferung

3% Such being the case, the brahmins follow a “blind lineage” (andha, veni) and their faith in
these categorical statements is “rootless [baseless]” (amiilika).

37 “repeated hearing,” that is, the oral tradition (anussava), or, “out of faith in a sacred, holy or
revelational tradition.”

¥ M 100: "Meister Gotama, es gibt einige Monche und Brahmanen, die behaupten, die

Grundlagen des heiligen Lebens zu lehren, nachdem sie hier und jetzt die Kronung und

Vervollkommnung der hoheren Geisteskraft erreicht haben. Wo unter diesen Monchen und

Brahmanen nimmt Meister Gotama seinen Platz ein?"

"Bharadvaja, ich sage, daf} es Unterschiede unter jenen Monchen und Brahmanen, die

behaupten, die Grundlagen des heiligen Lebens zu lehren, nachdem sie hier und jetzt die

Krénung und Vervollkommnung der hoheren Geisteskraft erreicht haben, gibt.

Es gibt einige Ménche und Brahmanen, die auf der Grundlage miindlicher Uberlieferung

behaupten, die Grundlagen des heiligen Lebens zu lehren, nachdem sie hier und jetzt die

Kroénung und Vervollkommnung der hoheren Geisteskraft erreicht haben; von solcher Art

sind die Brahmanen der drei Veden (anussavika).

(PT: Traditionalisten, deren Behauptungen auf gottlicher Offenbarung, miindliche

Uberlieferung und deren Interpretationen beruht.)

Es gibt einige Monche und Brahmanen, die génzlich auf der Grundlage blo3en Glaubens

behaupten, die Grundlagen des heiligen Lebens zu lehren, nachdem sie hier und jetzt die
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(anussava)™, begriindetes Erdenken (akara,parivitakka)*'. und reflektives
Annehmen einer Ansicht (difthi,nijjhana-k, khanti)**. Diese fiinf Dinge konnen
sich hier und jetzt auf zwei verschiedene Weisen zeigen.

Kroénung und Vervollkommnung der hoheren Geisteskraft erreicht haben; von solcher Art
sind die Logiker und Nachforscher (takki vimarsi).

(PT: Metaphysiker, sie glauben etwas und versuchen diesen Glauben dann durch
Spekulationen und Rationalisierungen zu begriinden.)

Es gibt einige Monche und Brahmanen, die, nachdem sie das Dhamma fiir sich selbst
unmittelbar erkannt haben(saman yeva dhammam abhininidaya),, bei Dingen, von denen man
vorher nichts gehort hat, behaupten, die Grundlagen des heiligen Lebens zu lehren, nachdem
sie hier und jetzt die Kronung und Vervollkommnung der hoheren Geisteskraft erreicht
haben."

"Ich, Bharadvaja, bin einer jener Monche und Brahmanen, die, nachdem sie das Dhamma fiir
sich selbst unmittelbar erkannt haben, bei Dingen, von denen man vorher nichts gehort hat,
behaupten, die Grundlagen des heiligen Lebens zu lehren, nachdem sie hier und jetzt die
Kroénung und Vervollkommnung der hoheren Geisteskraft erreicht haben.

3% Uberzeugung aufgrund von persénlichen Vorlieben, - das Gewohnte, das Angenchme, das
den Neigungen Entsprechende.

D 1: Bedingt durch Beriihrung (Phassapaccayavaro)

,Haben da, ihr Mdnche, jene Asketen und Priester ... behauptet ... war es gleichwohl sinnlich
begriindet (abhéngig von Beriihrung, ohne Beriihrung ist eine Empfindung nicht méglich).
... Haben da, ihr Mdnche, jene Asketen und Priester dies und das und dergleichen mehr
behauptet, mancherlei Glaubenslehren ausgebracht, ... werden sie freilich anders als sinnlich
wahrzunehmen unméglich imstande sein.

,Haben da, ihr Monche, jene Asketen und Priester ... dies und das und dergleichen mehr
behauptet, mancherlei Glaubenslehren ausgebracht, ...: so haben alle diese auf die sechs
Sinnesgebiete (Sehen, Horen, Riechen, Schmecken, Ertasten, Denken) gestiitzt und gegriindet
wahrgenommen.

Aus ihrem Wahrnehmen entsteht Diirsten, aus Diirsten entsteht Anhangen, aus Anhangen
entsteht Werden, aus Werden entsteht Gebéren, aus Gebdren geht Altern und Sterben,
Schmerz und Jammer, Leiden, Gram und Verzweiflung hervor.*

(PT: Wir neigen dazu an Mensschen und Dinge zu glauben die wir als angenehm empfinden
oder mit angenehmen verbinden. Dadurch bewegt projezieren wir Charima, Féhigkeiten,
Anziehungskraft und Macht auf diese Menschen, stilisieren sie zu Idolen hoch — Viriya:
Bestes Beispiel der Kriegsverbrecher, Massenmorder und Friedensnobelpreistrager Obama —
und schreiben ihnen Qualitdten zu die wir billigen, fiir wiinschenswert erachten und meist
selber nicht haben.)

* Hiufig verbunden mit Propaganda, Gehirnwische, Gleichschaltung, Dogma,
Autorititshorigkeit.
M 76: "Wiederum, Sandaka, ist da irgendein Lehrer ein Traditionalist, einer, der miindliche
Uberlieferung als die Wahrheit ansieht; er lehrt das Dhamma durch miindliche Uberlieferung,
durch iiberlieferte Legenden, durch das, was in den Schriften iiberliefert wurde. Aber wenn
ein Lehrer ein Traditionalist ist, einer, der miindliche Uberlieferung als die Wahrheit ansieht,
dann ist einiges davon richtig im Gedéchtnis geblieben und einiges ist falsch im Gedachtnis
geblieben, einiges ist wahr und mit einigem verhélt es sich anders."
"Dariiber erwégt ein Weiser so: 'Dieser gute Lehrer ist ein Traditionalist, einer, der miindliche
Uberlieferung als die Wahrheit ansieht; er lehrt das Dhamma durch miindliche Uberlieferung,
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durch iiberlieferte Legenden, durch das, was in den Schriften iiberliefert wurde. Aber wenn
ein Lehrer ein Traditionalist ist, einer, der miindliche Uberlieferung als die Wahrheit ansieht,
dann ist einiges davon richtig im Gedéchtnis geblieben und einiges ist falsch im Gedachtnis
geblieben, einiges ist wahr und mit einigem verhélt es sich anders.' Wenn er also feststellt,
daB dieses heilige Leben ohne Inspiration ist, wendet er sich davon ab und verlaf3t es."

1 Schlussfolgern aufgrund bestimmter Anzeichen, Hinweisen und (triigerischer) Anscheins.
Richtig wire (M 47) nach genauer Priifung auf ,,Zusténde, die durch das Auge und durch das
Ohr erfahrbar sind, folgendermal3en untersuchen: 'Sind im Tathagata irgendwelche befleckte
Geisteszusténde zu finden, die durch das Auge oder durch das Ohr erfahrbar sind, oder
nicht?*“: Beeinflussung durch Ruhm, Selbstbeherrschtheit, Angst, Begierdelosigkeit, sei es
alleine oder in Gesellschaft und Ich-Identifikation. Plus Umsetzung der Lehren.

"Wenn andere diesen Bhikkhu (dann) folgendermafen fragen wiirden: 'Was sind die Griinde
des Ehrwiirdigen und aufgrund welcher Beweise sagt er: >Der Erhabene ist vollstindig
erleuchtet, das Dhamma ist vom Erhabenen gut verkiindet, die Sangha praktiziert gut.<?', so
wiirde dieser Bhikkhu richtigerweise wie folgt antworten: 'Hier, ihr Freunde, habe ich mich
dem Erhabenen gendhert, um das Dhamma zu horen. Der Erhabene lehrte mich das Dhamma
mit seinen immer hoheren Ebenen, mit seinen immer erhabeneren Ebenen, mit seinen dunklen
und hellen Gegenstiicken. Da der Erhabene mich das Dhamma auf solche Weise lehrte, kam
ich durch unmittelbares Erkennen einer bestimmten Lehre in eben diesem Dhamma zu einem
SchluB tiber die Lehren. FolgendermalBien bin ich voll Zuversicht in Bezug auf den Lehrer:
>Der Erhabene ist vollstindig erleuchtet, das Dhamma ist vom Erhabenen gut verkiindet, die
Sangha praktiziert gut.<"'

"Thr Bhikkhus, wenn durch diese Griinde, durch diese Worte, durch diese Ausdrucksweise bei
jemandem Vertrauen in den Tathagata gepflanzt, verwurzelt und gefestigt wurde, so sagt man,
das sein Vertrauen von Griinden gestiitzt, in Schauung verwurzelt, stark sei; es kann von
keinem Monch oder Brahmanen oder Deva oder Mara oder Brahma oder irgend jemandem in
der Welt zerstort werden. Auf diese Weise, ihr Bhikkhus, findet eine Untersuchung des
Tathagata in Einklang mit dem Dhamma statt, und so wird der Tathagata in Einklang mit dem
Dhamma griindlich untersucht.*

2 M 22: ,Ihr Bhikkhus, da lernen einige fehlgeleitete Méanner das Dhamma - Lehrreden,
Gedichte, Darlegungen, Verse, Ausrufe, Spriiche, Geburtsgeschichten, Wunder und
Antworten auf Fragen - aber nachdem sie das Dhamma gelernt haben, ergriinden sie nicht die
Bedeutung jener Lehren mit Weisheit. Weil sie die Bedeutung jener Lehren nicht mit
Weisheit ergriinden (na nijjhanam khamanti), gelangen sie nicht dahin, sie reflektiv
anzunehmen. Stattdessen lernen sie das Dhamma nur, um andere kritisieren zu konnen und
um in Debatten zu gewinnen, und sie erfahren nicht das Gute, um dessen willen sie das
Dhamma gelernt haben. Jene Lehren, die von ihnen falsch ergriffen wurden, tragen lange zu
ihrem Schaden und Leid bei. Warum ist das so? Wegen des falschen Ergreifens jener Lehren."
"Angenommen, ein Mann, der eine Schlange bendtigt, der eine Schlange sucht, der sich auf
die Suche nach einer Schlange macht, sdhe eine groe Schlange und packte sie an ihren
Windungen oder am Schwanz. Sie wiirde sich nach ihm umdrehen und ihn in die Hand oder
den Arm oder eines seiner Glieder beillen, und deswegen wiirde er sich den Tod oder
todliches Leid zuziehen. Warum ist das so? Wegen des falschen Ergreifens jener Schlange. ...
"TIhr Bhikkhus, da lernen einige Manner aus guter Familie das Dhamma - Lehrreden,
Gedichte, Darlegungen, Verse, Ausrufe, Spriiche, Geburtsgeschichten, Wunder und
Antworten auf Fragen - und nachdem sie das Dhamma gelernt haben, ergriinden sie die
Bedeutung jener Lehren mit Weisheit. Weil sie die Bedeutung jener Lehren mit Weisheit
ergriinden, gelangen sie dahin, sie reflektiv anzunehmen. Sie lernen das Dhamma nicht, um
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Etwas mag aus dem Vertrauen heraus vollstindig angenommen werden, und
doch kann es leer, hohl und falsch sein; aber etwas anderes mag nicht aus dem
Vertrauen heraus vollstindig angenommen werden, und doch kann es den
Tatsachen entsprechen, wahr und ohne Fehler sein.

Wiederum mag etwas vollstindig gebilligt werden, und doch kann es leer, hohl
und falsch sein; aber etwas anderes mag nicht vollstindig gebilligt werden, und
doch kann es den Tatsachen entsprechen, wahr und ohne Fehler sein.
Wiederum mag etwas vollstindig Bestandteil miindlicher Uberlieferung sein,
und doch kann es leer, hohl und falsch sein; aber etwas anderes mag nicht
vollstindig Bestandteil miindlicher Uberlieferung sein, und doch kann es den
Tatsachen entsprechen, wahr und ohne Fehler sein.

Wiederum mag etwas gut erdacht sein, und doch kann es leer, hohl und falsch
sein; aber etwas anderes mag nicht gut erdacht sein, und doch kann es den
Tatsachen entsprechen, wahr und ohne Fehler sein.

Wiederum mag liber etwas gut reflektiert worden sein, und doch kann es leer,
hohl und falsch sein; aber {iber etwas anderes mag nicht gut reflektiert worden
sein, und doch kann es den Tatsachen entsprechen, wahr und ohne Fehler sein.
Unter diesen Umstidnden ist es fiir einen Weisen, der die Wahrheit aufrecht
erhalten will, nicht angemessen, mit Bestimmtheit zu dem Schlufl zu kommen:
'Nur dies ist wahr, alles andere ist falsch."*

"Aber, Meister Gotama, wie gibt es dann ein Aufrechterhalten der Wahrheit?
Wie erhédlt man die Wahrheit aufrecht? Wir fragen Meister Gotama nach dem
Aufrechterhalten der Wahrheit."

andere kritisieren zu konnen und um in Debatten zu gewinnen, und sie erfahren das Gute, um
dessen willen sie das Dhamma gelernt haben. Jene Lehren, die von ihnen richtig ergriffen
wurden, tragen lange zu ihrem Wohlergehen und Gliick bei. Warum ist das so? Wegen des
richtigen Ergreifens jener Lehren."

Daher, ihr Bhikkhus, wenn ihr die Bedeutung meiner Erklarungen versteht, behaltet sie
dementsprechend im Gedéchtnis; und wenn ihr die Bedeutung meiner Erkldrungen nicht
versteht, dann fragt entweder mich dariiber oder jene Bhikkhus, die klar erkennen."

YA I1, 66: ,,Aus diesem Grunde eben, Kalamer, haben wir es gesagt: Geht, Kalamer, nicht
nach Horensagen, nicht nach Uberlieferungen, nicht nach Tagesmeinungen, nicht nach der
Autoritdt heiliger Schriften, nicht nach bloBen Vernunftgriinden und logischen Schliissen,
nicht nach erdachten Theorien und bevorzugten Meinungen, nicht nach dem Eindruck
personlicher Vorziige, nicht nach der Autoritét eines Meisters! Wenn ihr aber, Kalamer, selber
erkennt: 'Diese Dinge sind unheilsam, sind verwerflich, werden von Versténdigen
getadelt,und, wenn ausgefiihrt und unternommen, fiithren sie zu Unheil und Leiden', dann, o
Kalamer, moget ihr sie aufgeben.
Geht, Kalamer, nicht nach Horensagen, ... nicht nach der Autoritét eines Meisters! Wenn ihr
aber, Kalamer, selber erkennt: 'Diese Dinge sind heilsam, sind untadelig, werden von den
Verstiandigen gepriesen, und, wenn ausgefiihrt und unternommen, fiihren sie zu Segen und
Wohl', dann, Kalamer, moget ihr sie euch zu eigen machen.*
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"Wenn ein Mann Vertrauen besitzt, Bharadvaja, so erhélt er die Wahrheit
aufrecht, wenn er sagt: 'Ich vertraue auf das'; aber er kommt noch nicht mit
Bestimmtheit zu dem Schlul}: 'Nur dies ist wahr, alles andere ist falsch.' Auf
diese Weise, Bharadvaja, gibt es ein Aufrechterhalten der Wahrheit; auf diese
Weise erhilt er die Wahrheit aufrecht; auf diese Weise beschreiben wir das
Aufrechterhalten der Wahrheit. Aber noch gibt es da kein Erwachen zur
Wabhrheit."

"Wenn ein Mann etwas billigt, Bharadvaja, so erhélt er die Wahrheit aufrecht,
wenn er sagt: 'Ich billige das'; aber er kommt noch nicht mit Bestimmtheit zu
dem Schluf}: "Nur dies ist wahr, alles andere ist falsch.' Auch auf diese Weise,
Bharadvaja, gibt es dann ein Aufrechterhalten der Wahrheit; auf diese Weise
erhilt er die Wahrheit aufrecht; auf diese Weise beschreiben wir das
Aufrechterhalten der Wahrheit. Aber noch gibt es da kein Erwachen zur
Wahrheit."

"Wenn ein Mann eine miindliche Uberlieferung empfingt, Bharadvaja, so erhilt
er die Wahrheit aufrecht, wenn er sagt: "Meine miindliche Uberlieferung ist so';
aber er kommt noch nicht mit Bestimmtheit zu dem Schluf3: 'Nur dies ist wahr,
alles andere ist falsch.' Auch auf diese Weise, Bharadvaja, gibt es dann ein
Aufrechterhalten der Wahrheit; auf diese Weise erhilt er die Wahrheit aufrecht;
auf diese Weise beschreiben wir das Aufrechterhalten der Wahrheit. Aber noch
gibt es da kein Erwachen zur Wahrheit."

"Wenn ein Mann zu einem Schlufl kommt, der auf begriindetem Erdenken
beruht, Bharadvaja, so erhilt er die Wahrheit aufrecht, wenn er sagt: 'Ich habe
das erdacht'; aber er kommt noch nicht mit Bestimmtheit zu dem Schluf}3: 'Nur
dies ist wahr, alles andere ist falsch.' Auch auf diese Weise, Bharadvaja, gibt es
dann ein Aufrechterhalten der Wahrheit; auf diese Weise erhilt er die Wahrheit
aufrecht; auf diese Weise beschreiben wir das Aufrechterhalten der Wahrheit.
Aber noch gibt es da kein Erwachen zur Wahrheit."

"Wenn ein Mann reflektives Annehmen einer Ansicht erlangt, Bharadvaja, so
erhélt er die Wahrheit aufrecht, wenn er sagt: 'Ich habe diese Ansicht reflektiv
angenommen'; aber er kommt noch nicht mit Bestimmtheit zu dem Schluf3: "Nur
dies ist wahr, alles andere ist falsch.' Auch auf diese Weise, Bharadvaja, gibt es
dann ein Aufrechterhalten der Wahrheit; auf diese Weise erhilt er die Wahrheit
aufrecht; auf diese Weise beschreiben wir das Aufrechterhalten der Wahrheit.
Aber noch gibt es da kein Erwachen zur Wahrheit."*

M 102: "Darin, ihr Bhikkhus, was jene Monche und Brahmanen anbelangt, die eine
Lehrmeinung und Ansicht, wie diese, vertreten: 'Das Selbst und die Welt sind ...: nur dies ist
wabhr, alles andere ist falsch', dal} sie abgesehen von Vertrauen, abgesehen von Billigung,
abgesehen von miindlicher Uberlieferung, abgesehen von begriindendem Erdenken,
abgesehen von reflektivem Ubernehmen einer Ansicht, irgendeine reine und klare personliche
Kenntnis dieser Dinge haben - das ist unmoglich. Da sie keine reine und klare personliche
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Kenntnis haben, wird sogar das bloB3e bruchstiickhafte Wissen, das jene guten Ménche und
Brahmanen hinsichtlich ihrer Ansicht erkennen lassen, als Anhaftung ihrerseits verkiindet.*

S 12, 68: ,,Einstmals verweilten der ehrwiirdige Musila und der ehrwiirdige Savittha und der
ehrwiirdige Narada und der ehrwiirdige Ananda in Kosambi im Ghositarama.

Da sprach der ehrwiirdige Savittha zu dem ehrwiirdigen Musila also: "AuBler dem Glauben,
verehrter Musila, auBBer dem Wohlgefallen, auler dem wiederholten Horen, aufler dem
Erwigen der Methode und auBer der Fahigkeit der geistigen Versenkung in die rechte
Anschauung - besitzt (aulerdem) der ehrwiirdige Musila noch die personliche Erkenntnis: aus
der Geburt als Ursache entsteht Alter und Tod?"

"AuBer dem Glauben, verehrter Savittha, auBer dem Wohlgefallen, auBer dem wiederholten
Horen, auBBer dem Erwédgen der Methode und auB3er der Fahigkeit der geistigen Versenkung in
die rechte Anschauung erkenne ich dies und sehe ich dies: aus der Geburt als Ursache
entstehen Alter und Tod."

"AuBer dem Glauben, verehrter Musila, ... besitzt (auerdem) der ehrwiirdige Musila noch
die personliche Erkenntnis: aus dem Werden als Ursache entsteht die Geburt ... aus dem
Nichtwissen als Ursache entstehen die Gestaltungen?"

"AuBler dem Glauben, verchrter Savittha, ... erkenne ich dies und sehe ich dies: aus dem
Werden als Ursache entsteht die Geburt ... aus dem Nichtwissen als Ursache entstehen die
Gestaltungen."

,»2AuBer dem Glauben verehrter Musila, ... besitzt (auBerdem) der ehrwiirdige Musila noch die
personliche Erkenntnis: aus der Aufhebung der Geburt folgt Authebung von Alter und Tod?"
"AuBer dem Glauben, verehrter Savittha, ... erkenne ich dies und sehe ich dies: aus der
Aufthebung der Geburt folgt Authebung von Alter und Tod."

"AuBer dem Glauben, verehrter Savittha, ... erkenne ich dies und sehe ich dies: aus der
Authebung des Werdens folgt Aufhebung der Geburt ... aus der Authebung des Nichtwissens
folgt Authebung der Gestaltungen."

"AuBer dem Glauben, verehrter Musila, ... besitzt (auerdem) der ehrwiirdige Musila noch
die personliche Erkenntnis: Authebung des Werdens ist das Nirvana?"
"AuBer dem Glauben, verehrter Savittha, ... erkenne ich dies und sehe ich dies: Aufthebung
des Werdens ist das Nirvana."
"Dann ist also der ehrwiirdige Musila ein Arahant, bei dem die weltlichen Einfliisse vernichtet
sind."
Auf dieses Wort hin schwieg der ehrwiirdige Musila stille.
Da nun sprach der ehrwiirdige Narada zu dem ehrwiirdigen Savittha also: "Gerne mochte ich,
verehrter Savittha, diese Frage gestellt bekommen. Frage mich diese Frage, ich werde dir
diese Frage beantworten."
"Es soll der ehrwiirdige Narada diese Frage gestellt bekommen. Ich frage den ehrwiirdigen
Narada diese Frage, und es soll mir der ehrwiirdige Narada diese Frage beantworten."
"AuBer dem Glauben, verehrter Narada, usw. usw. . . .
Es wird nun das ganze Gesprdch bis wiederholt mit dem Unterschied, dafs der Name des
Narada an Stelle des Namens des Musila eingesetzt wird.
Authebung des Werdens ist das Nirvana."
"Dann ist also der ehrwiirdige Narada ein Arahant, bei dem die weltlichen Einfliisse
aufgehoben sind."
"Aufhebung des Werdens ist das Nirvana: das habe ich ja, Verehrter, der Wirklichkeit geméal3
in richtiger Erkenntnis wohl gesehen; aber ich bin kein Arahant, bei dem die weltlichen
Einfliisse vernichtet sind.
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"Auf jene Weise, Meister Gotama, gibt es ein Aufrechterhalten der Wahrheit;
auf jene Weise erhilt man die Wahrheit aufrecht; auf jene Weise erkennen wir
das Aufrechterhalten der Wahrheit an. Aber auf welche Weise gibt es ein
Erwachen zur Wahrheit? Auf welche Weise erwacht man zur Wahrheit? Wir
fragen Meister Gotama nach dem Erwachen zur Wahrheit."

"Bharadvaja, da mag ein Bhikkhu in Abhédngigkeit von einem gewissen Dorf
oder einer gewissen Stadt leben. Dann geht ein Haushélter oder Sohn eines
Haushilters zu ithm hin und untersucht ihn in Hinsicht auf drei Arten von
Geisteszustdanden: in Hinsicht auf Geisteszustinde, die auf Gier beruhen, in
Hinsicht auf Geisteszustinde, die auf Hal} beruhen, und in Hinsicht auf
Geisteszustinde, die auf Verblendung beruhen: 'Gibt es in diesem Ehrwiirdigen
irgendwelche Geisteszustinde, die auf Gier beruhen, so dal er mit einem Geist,
der von jenen Zustdnden besessen ist, sagen konnte, >Ich weil<, wahrend er
nicht weil}, und >ich sehe<, wihrend er nicht sieht, oder daf} er andere dazu
dringen konnte, auf eine Weise zu handeln, daf es lange zu ihrem Schaden und
Leid gereichen wiirde?' Wahrend er ihn untersucht, wird ithm klar: 'In diesem
Ehrwiirdigen gibt es keine derartigen Geisteszustinde, die auf Gier beruhen. Das
korperliche Verhalten und das sprachliche Verhalten dieses Ehrwiirdigen ist
nicht das von einem, der unter dem Einfluf} von Gier steht. Und das Dhamma,
das dieser Ehrwiirdige lehrt, ist tiefgriindig, schwer zu sehen und schwer zu
verstehen, friedvoll und erhaben, durch blofes Nachdenken nicht zu erlangen,
subtil, von den Weisen selbst zu erfahren. Und es ist schwer fiir einen, der unter
dem Einflull von Gier steht, dieses Dhamma zu lehren."

"Wenn er ihn untersucht hat und gesehen hat, dal er von Geisteszustidnden, die
auf Gier beruhen, geldutert ist, dann untersucht er ihn als ndchstes in Hinsicht
auf Geisteszustiande, die auf Hal} beruhen ... Wenn er thn untersucht hat und
gesehen hat, dal} er von Geisteszustidnden, die auf Hal3 beruhen, geldutert ist,
dann untersucht er ihn als nachstes in Hinsicht auf Geisteszustinde, die auf
Verblendung beruhen ... Wenn er ithn untersucht hat und gesehen hat, dal3 er
von Geisteszustinden, die auf Verblendung beruhen, geldutert ist, dann setzt er

Gerade so, Verehrter, wie wenn da am Wege durch eine Wildnis ein Brunnen wire. Es wire
da aber kein Wasserkrug mit einem Seil. Und es kime da ein Mann herbei, von Hitze gequilt,
von Hitze erschopft, ermiidet, lechzend, durstig. Der erblickte den Brunnen, und er wiisste
auch es ist Wasser drinnen; aber er vermdchte es doch nicht mit dem Korper zu beriihren.
Ganz ebenso, Verehrter, habe ich, dal Authebung des Werdens Nirvana ist, der Wirklichkeit
gemal in richtiger Erkenntnis wohl gesehen; aber ich bin kein Arahant, bei dem die
weltlichen Einfliisse vernichtet sind."
Auf dieses Wort hin sprach der ehrwiirdige Ananda zu dem ehrwiirdigen Savittha also:
"Wenn du dieser Anschauung bist, verehrter Savittha, was sagst du dann zu dem ehrwiirdigen
Narada?"
"Da ich dieser Anschauung bin, verehrter Ananda, so sage ich zu dem ehrwiirdigen Narada,
nichts als nur Schones, als nur Gutes."
(FN: Savittha ist also gleichfalls der Anschauung, dafl Narada trotz seiner Erkenntnis noch
nicht die Stufe der Arahant erreicht hat. Er will ihm daraus aber keinen Vorwurf machen,
sondern ihm freundlich zusprechen, damit er in seinem Streben nicht erlahme.)
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sein Vertrauen in ihn; voll Vertrauen besucht er ihn und erweist ihm Respekt;
nachdem er thm Respekt erwiesen hat, hort er genau zu; wenn er genau zuhort,
hort er das Dhamma; wenn er das Dhamma gehort hat, merkt er es sich und
untersucht die Bedeutung der Lehren, die er sich gemerkt hat; wenn er ihre
Bedeutung untersucht, erlangt er ein reflektives Annehmen dieser Lehren; wenn
er ein reflektives Annehmen dieser Lehren erlangt hat, tritt Eifer hervor; wenn
Eifer hervorgetreten ist, wendet er seinen Willen an; wenn er seinen Willen
angewendet hat, priift er genau; wenn er genau gepriift hat, bemiiht er sich;
wenn er sich entschlossen bemiiht, verwirklicht er mit dem Korper die
letztendliche Wahrheit und sieht sie, indem er sie mit Weisheit durchdringt. Auf
diese Weise, Bharadvaja, gibt es ein Erwachen zur Wahrheit; auf diese Weise
erwacht man zur Wahrheit; auf diese Weise beschreiben wir das Erwachen zur
Wahrheit.*> Aber noch gibt es da kein endgiiltiges Erlangen der Wahrheit."
"Auf jene Weise, Meister Gotama, gibt es ein Erwachen zur Wahrheit; auf jene
Weise erwacht man zur Wahrheit; auf jene Weise erkennen wir das Erwachen
zur Wahrheit an. Aber auf welche Weise gibt es ein endgiiltiges Erlangen der
Wahrheit? Auf welche Weise erlangt man endgiiltig die Wahrheit? Wir fragen
Meister Gotama nach dem endgiiltigen Erlangen der Wahrheit."

"Das endgiiltige Erlangen der Wahrheit, Bharadvaja, liegt in der Wiederholung,
Entwicklung und Entfaltung eben jener Dinge. Auf diese Weise, Bharadvaja,
gibt es das endgiiltige Erlangen der Wahrheit; auf diese Weise erlangt man
endgiiltig die Wahrheit; auf diese Weise beschreiben wir das endgiiltige
Erlangen der Wahrheit."

"Auf jene Weise, Meister Gotama, gibt es das endgiiltige Erlangen der
Wabhrheit; auf jene Weise erlangt man endgiiltigdie Wahrheit; auf jene Weise
erkennen wir das endgiiltige Erlangen der Wahrheit an. Aber was, Meister

43S 41, 8: "Glaubst du, Hausvater, dem Asketen Gotamo: 'Es gibt eine Einigung ohne
Erwédgen und Sinnen, es gibt eine Auflosung von Erwigen und Sinnen'?"
"Nicht gehe ich hierin, Herr, nach Glauben an den Erhabenen: 'Es gibt eine Einigung ohne
Erwédgen und Sinnen, es gibt eine Auflosung von Erwdgen und Sinnen"".
Nach diesen Worten blickte Nigantha Nataputto auf seine Schar und sagte: "Mdgen die
Verehrten sehen, wie ehrlich dieser Citto der Hausvater ist, wie er ohne Heimtiicke und
Heuchelei ist! Wer da meinen sollte, man konne Erwagen und Sinnen auflosen, der wiirde
meinen, man kdnne den Wind mit einem Netz fangen oder man kénne den Gangesstrom mit
der eigenen Faust anhalten".
"Was meinst du wohl, Herr, was ist vorziiglicher: Erkenntnis oder Vertrauen?"
"Im Vergleich zu Vertrauen ist Erkenntnis vorziiglicher, Hausvater".
"Ich nun, Herr, verweile ganz nach Wunsch, fern von Begierden und unheilsamen Dingen, in
erwiagendem, sinnendem, einsamkeitgeborenem Verziickungswohl, in der Weihe der ersten
... der zweiten ... der dritten Schauung ... in der Weihe der vierten Schauung. Der ich so
erkenne, Herr, der ich so sehe, brauche nicht nach dem Glauben an irgendeinen Asketen oder
Brahmanen zu gehen: 'Es gibt eine Einigung ohne Erwidgen und Sinnen, es gibt eine
Auflosung von Erwégen und Sinnen"'.
Nach diesen Worten blickte der Freie Bruder Nataputto auf seine Schar und sagte: "Mogen
die Verehrten sehen, wie unehrlich dieser Citto der Hausvater ist, wie heimtiickisch und
heuchlerisch er ist".
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Gotama, ist am hilfreichsten fiir das endgiiltige Erlangen der Wahrheit? Wir
fragen Meister Gotama nach der Sache, die am hilfreichsten fiir das endgiiltige
Erlangen der Wahrheit ist."

"Bemiihen (padhdna) ist am hilfreichsten fiir das endgiiltige Erlangen der
Wahrheit, Bharadvaja. Wenn man sich nicht bemiiht, wird man die Wahrheit
nicht endgiiltig erlangen; aber weil man sich bemiiht, erlangt man die Wahrheit
endgiiltig. Deshalb ist Bemiihen am hilfreichsten flir das endgiiltige Erlangen
der Wahrheit."

"Aber was, Meister Gotama, ist am hilfreichsten fiir das Bemiihen? Wir fragen
Meister Gotama nach der Sache, die am hilfreichsten fiir das Bemiihen ist."
"Genaues Priifen** ist am hilfreichsten fiir das Bemiihen, Bharadvaja. Wenn man
nicht genau priift, wird man sich nicht bemiihen; aber weil man genau priift,
bemiiht man sich. Deshalb ist genaues Priifen am hilfreichsten fiir das
Bemiihen."

"Aber was, Meister Gotama, ist am hilfreichsten fiir genaues Priifen? Wir fragen
Meister Gotama nach der Sache, die am hilfreichsten fiir genaues Priifen ist ist."
"Die Anwendung des Willens" ist am hilfreichsten fiir genaues Priifen,
Bharadvaja. Wenn man seinen Willen nicht anwendet, wird man nicht genau
prifen; aber weil man seinen Willen anwendet, priift man genau. Deshalb ist die
Anwendung des Willens am hilfreichsten flir das Bemiihen."

"Aber was, Meister Gotama, ist am hilfreichsten fiir die Anwendung des
Willens? Wir fragen Meister Gotama nach der Sache, die am hilfreichsten fiir
die Anwendung des Willens ist."

"Eifer® ist am hilfreichsten fiir die Anwendung des Willens, Bharadvaja. Wenn
man keinen Eifer hervorbringt, wird man seinen Willen nicht anwenden; aber
weil man Eifer hervorbringt, wendet man seinen Willen an. Deshalb ist Eifer am
hilfreichsten fiir die Anwendung des Willens."

"Aber was, Meister Gotama, ist am hilfreichsten fiir den Eifer? Wir fragen
Meister Gotama nach der Sache, die am hilfreichsten fiir den Eifer ist."

"Ein reflektives Annehmen der Lehren® ist am hilfreichsten fiir den Eifer,
Bharadvaja. Wenn man kein reflektives Annehmen der Lehren erlangt, wird
kein Eifer hervortreten; aber weil man ein reflektives Annehmen der Lehren

* PT: “Weighing [balancing the practice] (fulana) — BB: “Scrutiny is most helpful for striving
— TB: "Contemplating is most helpful for exertion — KS: Das Abwégen.

47 PT: “Exertion (ussaha) — BB: Application of the will — TB: Being willing — UP: struggling
— KS: Das Sich-heranwagen — KEN: geltenlassen

* PT: Desire [will-power] (chanda) — BB: Zeal — TB: Desire — UP: interest — KS: Das
Billigen —

* PT: “Reflective acceptance of teachings (dhamma,nijjhana,khanti) — TB: Coming to an
agreement through pondering dhammas - UP: rightful speculation — KS: Die Hinneigung —
KEN: billigen

36



erlangt, tritt Eifer hervor. Deshalb ist ein reflektives Annehmen der Lehren am
hilfreichsten fiir den Eifer."

"Aber was, Meister Gotama, ist am hilfreichsten fiir ein reflektives Annehmen
der Lehren? Wir fragen Meister Gotama nach der Sache, die am hilfreichsten fiir
ein reflektives Annehmen der Lehren ist."

"Untersuchen der Bedeutung™ ist am hilfreichsten fiir ein reflektives Annehmen
der Lehren, Bharadvaja. Wenn man ihre Bedeutung nicht untersucht, wird man
kein reflektives Annehmen der Lehren erlangen; aber weil man ihre Bedeutung
untersucht, erlangt man ein reflektives Annehmen der Lehren. Deshalb ist
Untersuchen der Bedeutung am hilfreichsten fiir ein reflektives Annehmen der
Lehren."

"Aber was, Meister Gotama, ist am hilfreichsten fiir das Untersuchen der
Bedeutung? Wir fragen Meister Gotama nach der Sache, die am hilfreichsten fiir
das Untersuchen der Bedeutung ist."

"Sich die Lehren zu merken®', ist am hilfreichsten fiir das Untersuchen der
Bedeutung, Bharadvaja. Wenn man sich eine Lehre nicht merkt, wird man ihre
Bedeutung nicht untersuchen; aber weil man sich eine Lehre merkt, untersucht
man ihre Bedeutung. Deshalb ist es am hilfreichsten fiir das Untersuchen der
Bedeutung, wenn man sich die Lehren merkt."

"Aber was, Meister Gotama, ist am hilfreichsten, um sich die Lehren zu
merken? Wir fragen Meister Gotama nach der Sache, die am hilfreichsten ist,
um sich die Lehren zu merken."

"Das Dhamma zu hdren’, ist am hilfreichsten, um sich die Lehren zu merken,
Bharadvaja. Wenn man das Dhamma nicht hort, wird man sich die Lehren nicht
merken; aber weil man das Dhamma hort, merkt man sich die Lehren. Deshalb
das Horen des Dhamma am hilfreichsten, um sich die Lehren zu merken."
"Aber was, Meister Gotama, ist am hilfreichsten, um das Dhamma zu horen?
Wir fragen Meister Gotama nach der Sache, die am hilfreichsten ist, um das
Dhamma zu horen."

"Genau zuzuhoren™ ist am hilfreichsten, um das Dhamma zu héren, Bharadvaja.
Wenn man nicht genau zuhort, wird man das Dhamma nicht héren; aber weil
man genau zuhort, hort man das Dhamma. Deshalb das genaues Zuhoren am
hilfreichsten, um das Dhamma zu horen."

0 PT: “Investigating the meaning (atth upaparikkha) — BB: Examination of the meaning —
TB: Penetrating the meaning — KEN: daf3 die Sétze Einsicht gewdhren

> PT: Remembering the teachings (dhamma,dhdrana) — KEN: die Sitze behalten
>2 PT: Listening to the teachings (dhamma-s,savana)
>3 PT: Lending the ear (sotdvadhana) — KS: Das Gehdrschenken
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"Aber was, Meister Gotama, ist am hilfreichsten, um genau zuzuhéren? Wir
fragen Meister Gotama nach der Sache, die am hilfreichsten ist, um genau
zuzuhoren."

"Respekt zu erweisen’* ist am hilfreichsten, um genau zuzuhéren, Bharadvaja.
Wenn man Respekt nicht erweist, wird man nicht genau zuhoren; aber weil man
Respekt erweist, hort man genau zu. Deshalb am hilfreichsten, Respekt zu
erweisen, um genau zuzuhdren."

"Aber was, Meister Gotama, ist am hilfreichsten, um Respekt zu erweisen? Wir
fragen Meister Gotama nach der Sache, die am hilfreichsten ist, um Respekt zu
erweisen."

"(Den Lehrer) zu besuchen™ ist am hilfreichsten, um Respekt zu erweisen,
Bharadvaja. Wenn man (den Lehrer) nicht besucht, wird man ihm Respekt nicht
erweisen; aber weil man (den Lehrer) besucht, erweist man ihm Respekt.
Deshalb am hilfreichsten, (den Lehrer) zu besuchen, um ihm Respekt zu
erweisen."

"Aber was, Meister Gotama, ist am hilfreichsten, um (den Lehrer) zu besuchen?
Wir fragen Meister Gotama nach der Sache, die am hilfreichsten ist, um (den
Lehrer) zu besuchen."

"Vertrauen (saddha) ist am hilfreichsten, um (den Lehrer) zu besuchen,
Bharadvaja. Wenn Vertrauen (in den Lehrer) nicht entsteht, wird man ihn nicht
besuchen; aber weil Vertrauen (in den Lehrer) entsteht, besucht man ihn.
Deshalb ist Vertrauen am hilfreichsten, um (den Lehrer) zu besuchen."

"Wir haben Meister Gotama {liber das Aufrechterhalten der Wahrheit befragt,
und Meister Gotama hat iiber das Aufrechterhalten der Wahrheit geantwortet;
wir billigen jene Antwort und nehmen sie an, und somit sind wir
zufriedengestellt. Wir haben Meister Gotama {iber das Erwachen zur Wahrheit
befragt, und Meister Gotama hat tiber das Erwachen zur Wahrheit geantwortet;
wir billigen jene Antwort und nehmen sie an, und somit sind wir
zufriedengestellt. Wir haben Meister Gotama iiber das endgiiltige Erlangen der
Wahrheit befragt, und Meister Gotama hat liber das endgiiltige Erlangen der
Wahrheit geantwortet; wir billigen jene Antwort und nehmen sie an, und somit
sind wir zufriedengestellt. Wir haben Meister Gotama {iber die Sache, die am
hilfreichsten fiir das endgiiltige Erlangen der Wahrheit ist, befragt, und Meister
Gotama hat iiber die Sache, die am hilfreichsten fiir das endgiiltige Erlangen der
Wahrheit ist, geantwortet; wir billigen jene Antwort und nehmen sie an, und
somit sind wir zufriedengestellt. Woriiber wir auch immer Meister Gotama
befragt haben, das hat er uns beantwortet; wir billigen jene Antwort und nehmen
sie an, und somit sind wir zufriedengestellt. Frither, Meister Gotama, pflegten
wir zu denken: 'Wer sind diese kahlkopfigen Mdnche schon, diese

>* PT: Respectfully drawing near (payiripasana) — TB: Growing close — UP: associating —
KS: Die Verehrung — KEN: zugesellen

> PT: Approaching (upasankamana) (the teacher) — BB: Visiting — KS: Das Nihertreten
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dunkelhdutigen, niedrigen Abkdmmlinge, geboren aus den Fiilen des Ahnen,
daB sie das Dhamma erkennen konnten?' Aber Meister Gotama hat in der Tat in
mir die Liebe zu den Monchen erweckt, Vertrauen in die Monche, Ehrfurcht vor
den Monchen."

"GroBartig, Meister Gotama! GroBartig, Meister Gotama! Das Dhamma ist vom
Erhabenen auf vielfaltige Weise klar gemacht worden, so als ob er Umgestiirztes
aufgerichtet, Verborgenes enthiillt, einem Verirrten den Weg gezeigt oder in der
Dunkelheit eine Lampe gehalten hétte, damit die Sehenden die Dinge erkennen
konnen. Ich nehme Zuflucht zu Meister Gotama und zum Dhamma und zur
Sangha der Bhikkhus. Moge Meister Gotama mich von heute an als Laien-
Anhénger, der zu ithm lebenslang Zuflucht genommen hat, annehmen."
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D 4 Sonadanda Sutta

M/T: DAS HAB' ICH GHORT. Zu einer Zeit wanderte der Erhabene in
Bengalen von Ort zu Ort und kam, von vielen Monchen begleitet, mit einer
Schar von fiinthundert Ménchen, in die Ndhe von Campa. Bei Campa weilte nun
der Erhabene, am Gestade des Gaggara-Sees.

Um diese Zeit aber lebte Sonadando der Priester zu Campa, das, gar heiter
anzuschauen, mit Weide-, Wald- und Wasserplédtzen, mit Kornkammern, mit
koniglichem Reichtum begabt, vom Magadher Konig Seniyo Bimbisaro als
Konigsgabe den Priestern zu eigen gegeben war ...

Damals nun waren gegen fiinthundert Priester aus verschiedenen Landen in
Campa zusammengekommen, irgendeine Angelegenheit zu verhandeln. Als
diese Priester da horten, daf3 Sonadando der Priester den Asketen Gotamo
besuchen gehn wolle, begaben sie sich alsbald zu Sonadando dem Priester und
sprachen also zu ithm: «Ist es wahr, wie man sagt, dall Herr Sonadando den
Asketen Gotamo besuchen gehn will?»

«Gewil}, ihr Herren, auch ich denke den Asketen Gotamo zu besuchen.»

«Nicht Herr Sonadando darf den Asketen Gotamo besuchen gehn; nicht geziemt
es Herrn Sonadando den Asketen Gotamo zu besuchen. Wenn da Herr
Sonadando den Asketen Gotamo besuchen ginge, wiirde der Ruhm des Herrn
Sonadando abnehmen, der Ruhm des Asketen Gotamo zunehmen. Weil aber der
Ruhm des Herrn Sonadando abnehmen und der Ruhm des Asketen Gotamo
zunehmen wiirde, so geziemt es eben insofern nicht Herrn Sonadando den
Asketen Gotamo zu besuchen dem Asketen Gotamo vielmehr geziemt es Herrn
Sonadando zu besuchen. Denn Herr Sonadando ist beiderseit wohlgeboren, vom
Vater und von der Mutter aus, lauter empfangen, bis zum siebenten Ahnherrn
hinauf unbefleckt, untadelhaft von Geburt. Denn Herr Sonadando ist reich, mit
Geld und Gut michtig begabt. Denn Herr Sonadando ist ein Gelehrter, ein
Spruchkenner, ein Meister der drei Veden, samt ihrer Auslegung und Deutung,
samt ihrer Laut- und Formenlehre, und ihren Sagen zufiinft, der Gesénge kundig
und ein Erklérer, der die Merkmale eines groBen Weltweisen aufweist. Denn
Herr Sonadando ist schon, hold, liebenswiirdig, mit hochster Anmut begabt, mit
heiligem Glanze, heiligem Lichte, es ist keine geringe Gunst ithn anzublicken.
Denn Herr Sonadando ist tugendrein, tugendreif, in Tugend reif geworden. Denn
Herr Sonadando spricht angemessen, redet angemessen, seine Rede ist hoflich,
deutlich, nicht stammelnd, tauglich den Sinn darzulegen. Denn Herr Sonadando
ist vieler Meister und Altmeister und 1aBt eine Schar von dreihundert Schiilern
die Spriiche bei sich erlernen, und gar zahlreich kommen sie noch herbei aus
mancherlei Gegenden, mancherlei Reichen, die Jiinglinge, um bei Herrn
Sonadando spruchbegierig die Spriiche sich eifrig anzueignen. Denn Herr
Sonadando ist alt und greis, hochbetagt, dem Ende nahe, am Ziel angelangt: der
Asket Gotamo aber ist noch jung, ist erst vor kurzem hinausgezogen. Denn Herr
Sonadando wird vom Magadher Konig Seniyo Bimbisaro wertgehalten,
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hochgeschitzt, geachtet, geehrt und ausgezeichnet. Denn Herr Sonadando wird
von Pokkharasati dem Priester wertgehalten, hochgeschétzt, geachtet, geehrt und
ausgezeichnet. Denn Herr Sonadando lebt zu Campa, das, gar heiter
anzuschauen, mit Weide-, Wald- und Wasserplédtzen, mit Kornkammern, mit
koniglichem Reichtum begabt, vom Magadher Konig Seniyo Bimbisaro als
Konigsgabe den Priestern zu eigen gegeben ist. Weil aber Herr Sonadando zu
Campa lebt, das, gar heiter anzuschauen, mit Weide-, Wald- und Wasserplétzen,
mit Kornkammern, mit koéniglichem Reichtum begabt, vom Magadher Konig
Seniyo Bimbisaro als Konigsgabe den Priestern zu eigen gegeben ist, so geziemt
es eben insofern nicht Herrn Sonadando den Asketen Gotamo zu besuchen: dem
Asketen Gotamo vielmehr geziemt es Herrn Sonadando zu besuchen.»

Auf diese Worte wandte sich Sonadando der Priester also an jene Priester:
«Wohlan denn, ihr Herren, so hort auch von mir, aus welchem und welchem
Grunde es vielmehr uns geziemt den Herrn Gotamo zu besuchen, und es nicht
dem Herrn Gotamo geziemt uns zu besuchen.

Der Asket Gotamo, ihr Herren, ist ja beiderseits wohlgeboren, vom Vater und
von der Mutter aus, lauter empfangen, bis zum siebenten Ahnherrn hinauf
unbefleckt, untadelhaft von Geburt. Weil aber, ihr Herren, der Asket Gotamo
beiderseits wohlgeboren ist, vom Vater und von der Mutter aus, lauter
empfangen, bis zum siebenten Ahnherrn hinauf unbefleckt, untadelhaft von
Geburt, so geziemt es eben insofern nicht dem Herrn Gotamo uns zu besuchen,
sondern uns geziemt es den Herrn Gotamo zu besuchen.

Der Asket Gotamo, ihr Herren, hat ja einen grolen Verwandtenkreis verlassen
und ist hinausgezogen. Der Asket Gotamo, ihr Herren, hat ja reichlichem Gold
und Geschmeide pilgernd entsagt, so heimlich vergrabenem wie offen
aufgestelltem.

Der Asket Gotamo, ihr Herren, ist ja, noch in frischer Bliite, glinzend
dunkelhaarig, im Genusse gliicklicher Jugend, im ersten Mannesalter aus dem
Hause in die Hauslosigkeit gezogen.

Der Asket Gotamo, ihr Herren, ist ja gegen den Wunsch seiner weinenden,
klagenden Eltern, mit geschorenem Haar und Barte, mit fahlem Gewande
bekleidet, aus dem Hause in die Hauslosigkeit gezogen. Der Asket Gotamo, ihr
Herren, ist ja schon, hold, liebenswiirdig, mit hochster Anmut begabt, mit
heiligem Glanze, heiligem Lichte, es ist keine geringe Gunst ithn anzublicken.
Der Asket Gotamo, ihr Herren, ist ja tugendrein, von herrlicher Tugend,
gediegener Tugend, in gediegener Tugend erfahren.

Der Asket Gotamo, ihr Herren, spricht ja angemessen, redet angemessen, seine
Rede ist hoflich, deutlich, nicht stammelnd, tauglich den Sinn darzulegen.

Der Asket Gotamo, ihr Herren, ist ja vieler Meister und Altmeister.

Der Asket Gotamo, ihr Herren, hat ja Wunschbegier versiegt, ist frei von
Unfrieden.

Der Asket Gotamo, ihr Herren, lehrt ja eigene Tat und eigenes Handeln, schiitzt
den heilsuchenden Menschen kein Boses vor.
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Der Asket Gotamo, ihr Herren, ist ja aus hohem Hause hinausgezogen, aus
unabhéngigem Herrscherhause.

Der Asket Gotamo, ihr Herren, ist ja aus reichem Hause hinausgezogen, mit
Geld und Gut méchtig begabtem.

Zum Asketen Gotamo, ihr Herren, kommen sie ja iber Lander und Reiche her
Fragen zu stellen.

Beim Asketen Gotamo, ihr Herren, haben ja viele tausend Gottheiten zeitlebens
Zuflucht genommen.

Den Asketen Gotamo, ihr Herren, begriiit man ja allenthalben mit dem frohen
Ruhmesrufe, so zwar: <Das ist der Erhabene, Heilige, vollkommen Erwachte,
der Wissens- und Wandelsbewihrte, der Willkommene, der Welt Kenner, der
unvergleichliche Leiter der Médnnerherde, der Meister der Gotter und Menschen,
der Erwachte der Erhabene.>

Der Asket Gotamo, ihr Herren, ist ja mit den zweiunddreiBig Merkmalen eines
groflen Mannes begabt.

Der Asket Gotamo, ihr Herren, hei3t ja einen jeden willkommen, als Freund, als
Ermunterer, ohne finstere Miene, mit offenem Antlitz, er spricht uns
zuvorkommend an.

Der Asket Gotamo, ihr Herren, wird von den vier Stinden wertgehalten,
hochgeschitzt, geachtet, geehrt und ausgezeichnet.

Dem Asketen Gotamo, ihr Herren, sind gar viele Menschen frohlich zugetan.
Bei welchem Dorfe oder welcher Burg auch da, ihr Herren, der Asket Gotamo
Aufenthalt genommen, da mogen die wilden Tiere den Menschen nichts
anhaben.

Der Asket Gotamo, ihr Herren, hat ja zahlreiche Jiinger und Anhénger um sich,
ist das Haupt einer Schule, wird als vornehmster der volkstiimlichen
Bahnbrecher angesehen. Wenn aber wohl, ihr Herren, gar manche Asketen und
Priester auf diese oder auf jene Weise beriihmt werden, so ist der Asket Gotamo
durchaus nicht auf solche Art beriihmt geworden vielmehr durch die héchste
Bewidhrung in Wissen und Wandel ist der Asket Gotamo berithmt geworden.
Beim Asketen Gotamo, ihr Herren, hat ja Konig Pasenadi Kosalo mit seinen
Kindern und Frauen, mit seinem Gesinde und Gefolge zeitlebens Zuflucht
genommen. Beim Asketen Gotamo, ihr Herren, hat ja Pokkharasati der Priester
mit seinen Kindern und Frauen, mit seinem Gesinde und Gefolge zeitlebens
Zuflucht genommen.

Der Asket Gotamo, ihr Herren, wird ja vom Magadher Knig Seniyo Bimbisaro
wertgehalten, hochgeschitzt, geachtet, geehrt und ausgezeichnet.

Der Asket Gotamo, ihr Herren, wird ja von Konig Pasenadi Kosalo
wertgehalten, hochgeschitzt, geachtet, geehrt und ausgezeichnet.

Der Asket Gotamo, ihr Herren, wird ja von Pokkharasati dem Priester
wertgehalten, hochgeschitzt, geachtet, geehrt und ausgezeichnet.

Der Asket Gotamo, ihr Herren, ist ja bei Campa angekommen, weilt in der Nihe
der Stadt, am Gestade des Gaggara-Sees. Wer aber auch immer von Asketen und

Priestern in unser Landgebiet kommt ist unser Gast. Und einen Gast miissen wir
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werthalten, hochschétzen, achten, ehren und auszeichnen. Weil nun, ihr Herren,
der Asket Gotamo bei Campa angekommen ist, in der Ndhe der Stadt weilt, am
Gestade des Gaggara-Sees, so ist der Asket Gotamo unser Gast: und der Gast ist
von uns wertzuhalten, hochzuschétzen, zu achten, zu ehren und auszuzeichnen.
Auch insofern geziemt es nicht dem Herrn Gotamo uns zu besuchen, sondern
uns eben geziemt es den Herrn Gotamo zu besuchen. Soviel weil} ich, ihr
Herren, vom Preis des Herrn Gotamo; doch ist der Preis des Herrn Gotamo nicht
soviel: unermeBlich ist ja der Preis des Herrn Gotamo.»

Da nahm denn der Erhabene im Geiste den Geist und Gedanken Sonadando des
Priesters wahr und sagte sich: <Hin- und hergezerrt wird dieser Priester
Sonadando von seinem Gemiite; wie, wenn ich nun Sonadando dem Priester auf
seinem Wissensgebiete iiber die drei Veden eine Frage stellte?>

So wandte sich nun der Erhabene an Sonadando den Priester mit diesen Worten:
«Wieviel doch, Priester, der Eigenschaften, sagen die Priester, muf} ein Priester
erworben haben, auf da3 er mit Recht <Ich bin ein Priester> von sich aussagen
kann und nicht etwa liigenhaft gesprochen habe?»

Jetzt gedachte nun Sonadando der Priester bei sich: <Was wir so innig
erwiinscht hatten, erhofft hatten, ersehnt hatten, erfleht hatten - o dal3 mir doch
der Asket Gotamo auf meinem Wissensgebiete iiber die drei Veden eine Frage
stellen mochte, und ich ihn dann durch die Beantwortung der Frage befriedigen
konnte - da stellt mir nun der Asket Gotamo auf meinem Wissensgebiete liber
die drei Veden eine Frage, und ich kann ihn nun wirklich durch meine Antwort
auf die Frage befriedigen!>

Und Sonadando der Priester richtete sich empor, blickte liber die Versammlung
hin und sprach nun also zum Erhabenen: «Fiinf sind es, Gotamo, der
Eigenschaften, sagen die Priester, die ein Priester erworben haben mul3, auf daf3
er mit Recht <Ich bin ein Priester> von sich aussagen kann und nicht etwa
liigenhaft gesprochen habe: welche fiinf?

Da ist, Gotamo, ein Priester beiderseits wohlgeboren, vom Vater und von der
Mutter aus, lauter empfangen, bis zum siebenten Ahnherrn hinauf unbefleckt,
untadelhaft von Geburt.

Ein Gelehrter ist er, ein Spruchkenner, ein Meister der drei Veden, samt ihrer
Auslegung und Deutung, samt ihrer Laut- und Formenlehre, und ihren Sagen
zuflinft, der Gesdnge kundig und ein Erklérer, der die Merkmale eines grof3en
Weltweisen aufweist.

Schon ist er, hold, liebenswiirdig, mit hochster Anmut begabt, mit heiligem
Glanze, heiligem Lichte, es ist keine geringe Gunst ithn anzublicken.
Tugendrein ist er, Tugendreif, in Tugend reif geworden.

Und er ist weise, ist beddchtig, ist der vorderste oder der néchstfolgende der die
Schar zu lenken Berufenen.

Das sind, Gotamo, die fiinf Eigenschaften, sagen die Priester, die ein Priester
erworben haben muf}, auf dal3 er mit Recht <Ich bin ein Priester> von sich

aussagen kann und nicht etwa liigenhaft gesprochen habe.»
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«Darf man aber wohl, Priester, von diesen fiinf Eigenschaften eine ausnehmen
und den mit vier Eigenschaften Begabten noch Priester heillen, auf daf3 er mit
Recht <Ich bin ein Priester> von sich aussagen kann und nicht etwa liigenhaft
gesprochen habe?»

«Man darf es, Gotamo. Wir wollen eben, Gotamo, von diesen fiinf
Eigenschaften die Schonheit ausnehmen: was wird es auch auf Schonheit
ankommen?

Sofern nur, Gotamo, ein Priester beiderseits wohlgeboren ist, ... und er weise,
bedéchtig ist, der vorderste oder der néchstfolgende der die Schar zu lenken
Berufenen: ...

«Darf man aber wohl, Priester, von diesen vier Eigenschaften eine ausnehmen

«Man darf es, Gotamo. Wir wollen eben, Gotamo, von diesen vier
Eigenschaften die Spriiche ausnehmen: was wird es auch auf Spriiche
ankommen? Sofern nur, Gotamo, ein Priester beiderseits wohlgeboren ist, ...
und er weise, bedichtig ist, der vorderste oder der nichstfolgende der die Schar
zu lenken Berufenen: ...

« Darf man aber wohl, Priester, von diesen drei Eigenschaften eine ausnehmen

«Man darf es, Gotamo. Wir wollen eben, Gotamo, von diesen drei
Eigenschaften die Geburt ausnehmen: was wird es auch auf Geburt ankommen?
Sofern nur, Gotamo, ein Priester tugendrein ist, Tugendreif, in Tugend reif
geworden; und er weise, bedédchtig ist, der vorderste oder der ndchstfolgende der
die Schar zu lenken Berufenen: das sind, Gotamo, die zwei Eigenschaften, sagen
die Priester, die ein Priester erworben haben muf}, auf dafl er mit Recht <Ich bin
ein Priester> von sich aussagen kann und nicht etwa liigenhaft gesprochen
habe.»

Auf diese Worte hin wandten sich die Priester dort also an Sonadando den
Priester: «Nicht sollte Herr Sonadando so etwas gesagt haben, nicht sollte Herr
Sonadando so etwas gesagt haben: es gibt ja Herr Sonadando die Schonheit
preis, gibt die Spriiche preis, gibt die Geburt preis - ganz und gar hat ja Herr
Sonadando sich dem Worte des Asketen Gotamo angeschlossen!»

Und Sonadando der Priester wandte sich nun also an die Priester dort: «Nicht
sollten die Herren so etwas gesagt haben, ..: ich gebe, ihr Herren, weder die
Schonheit, noch die Spriiche, noch die Geburt preis.»

Nun war gerade damals der Sohn einer Schwester von Sonadando dem Priester,
der junge Angako, wie er hief3, in der Versammlung dort anwesend. Da wandte
sich denn Sonadando der Priester an jene Priester und sagte: «Kennen wohl die
Herren den jungen Angako hier, unseren Neffen?»

«Gewil3, Herr!»

«Angako nun, ihr Herren, der junge Priester, ist schon, hold, liebenswiirdig, mit

hochster Anmut begabt, mit heiligem Glanze, heiligem Lichte, es ist keine
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geringe Gunst ihn anzublicken, es gibt in dieser Versammlung nicht
seinesgleichen an Schonheit, den Asketen Gotamo ausgenommen. Angako nun,
ihr Herren, der junge Priester, ist ein Gelehrter, ein Spruchkenner, ein Meister
der drei Veden, samt ihrer Auslegung und Deutung, samt ihrer Laut- und
Formenlehre, und ihren Sagen zufiinft, der Gesdnge kundig und ein Erklarer, der
die Merkmale eines groBBen Weltweisen aufweist; ich hab' ihn die Spriiche
gelehrt. Angako nun, ihr Herren, der junge Priester, ist beiderseit wohlgeboren,
vom Vater und von der Mutter aus, lauter empfangen, bis zum siebenten
Ahnherrn hinauf unbefleckt, untadelhaft von Geburt; ich kenne seine Eltern.
Angako nun, ihr Herren, der junge Priester, konnte aber Lebendiges umbringen,
konnte aber Nichtgegebenes nehmen, konnte aber der Frau eines anderen
beiwohnen, konnte aber Liige reden, konnte aber Berauschendes trinken: was
mochte da wohl, ihr Herren, die Schonheit frommen, was die Spriiche, was die
Geburt? Sofern nur, ihr Herren, ein Priester tugendrein ist, tugendreif, in Tugend
reif geworden; und er weise, bedichtig ist, der vorderste oder der niachstfolgende
der die Schar zu lenken Berufenen: das sind, ihr Herren, die zwei Eigenschaften,
sagen die Priester, die ein Priester erworben haben mul3, auf daf er mit Recht
<Ich bin ein Priester> von sich aussagen kann und nicht etwa liigenhaft
gesprochen habe.»

«Darf man aber wohl, Priester, von diesen zwei Eigenschaften eine ausnehmen
und den mit einer Eigenschaft Begabten noch Priester heif3en, auf daf3 er mit
Recht <Ich bin ein Priester> von sich aussagen kann und nicht etwa liigenhaft
gesprochen habe?»

«Das wohl nicht, Gotamo: von Tugend umflossen ist ja, Gotamo, die Weisheit,
von Weisheit umflossen die Tugend; wo Tugend ist, da ist Weisheit: wo
Weisheit ist, da ist Tugend. Dem Tiichtigen kommt Weisheit zu, dem Weisen
kommt Tugend zu; Tugend und Weisheit wird ja doch in der Welt als das
Hochste bezeichnet. Gleichwie etwa, Gotamo, eine Hand die andere wascht,
oder ein Ful} den anderen wischt: ebenso ist auch, Gotamo, die Weisheit von
Tugend umflossen, die Tugend von Weisheit umflossen; wo Tugend ist, da ist
Weisheit: wo Weisheit ist, da ist Tugend. Dem Tiichtigen kommt Weisheit zu,
dem Weisen kommt Tugend zu; Tugend und Weisheit wird ja doch in der Welt
als das Hochste bezeichnet.»

«So ist es, Priester, so ist es, Priester: von Tugend umflossen ist freilich,
Priester, die Weisheit, von Weisheit umflossen die Tugend; ... Was ist das aber,
Priester, fiir eine Tugend, und was fiir eine Weisheit ist das?»

«Insofern sind wir zu Ende nun, Gotamo, mit unserer Angabe: gut aber wér' es,
wenn eben Herr Gotamo den Sinn dieser Worte authellen wollte.»

«Wohlan denn, Priester, so hore und achte wohl auf meine Rede.»

«Gewil, Herr!» sagte da Sonadando der Priester zum Erhabenen aufmerksam.

Der Erhabene sprach also: «Da erscheint, Priester, der Vollendete in der Welt,
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Diese Lehre hort ein Hausvater ... Also Pilger geworden bleibt er in reiner
Zucht richtig geziigelt, lauter im Handel und Wandel: vor geringstem Fehl auf
der Hut kampft er beharrlich weiter, Schritt um Schritt; in Taten und Worten
heilsam beflissen lebt er rein, ist tiichtig in Tugend, hiitet die Tore der Sinne,
gewappnet mit klarem BewuBtsein, zufrieden. Das aber ist da nun, Priester,
Tugend. — ... So gewinnt er, gar fern von Begierden, fern von unheilsamen
Dingen, in sinnend gedenkender ruhegeborener seliger Verziickung, die Weihe
der ersten Schauung. ... die Weihe der vierten Schauung. Das aber ist da nun,
Priester, Tugend. Das also ist eben, Priester, Tugend.

... <Im Erlosten ist die Erlosung>, diese Erkenntnis ihm aufgeht, <Versiegt ist
die Geburt, vollendet das Asketentum, gewirkt das Werk, nicht mehr ist diese
Welt>, er verstanden hat, so gilt ihm das eben als Weisheit. Das also ist eben,
Priester, Weisheit.»

«Vortrefflich, Gotamo, vortrefflich, ... als Anhinger soll mich Herr Gotamo
betrachten, von heute an zeitlebens getreu. Und moge mir Herr Gotamo die Bitte
gewidhren, morgen mit den Monchen bei mir zu speisen!»

Nachdem nun der Erhabene gespeist und das Mahl beendet hatte, nahm
Sonadando der Priester einen von den niederen Stiihlen zur Hand und setzte sich
zur Seite hin. Zur Seite sitzend wandte sich da Sonadando der Priester an den
Erhabenen und sagte: «Bin ich da wieder einmal, Gotamo, in einer
Versammlung anwesend, und ich wiirde mich von meinem Sitze erheben um
Herrn Gotamo zu begriilen, so wiirde mich deswegen meine Umgebung
verurteilen. Wen aber diese Leute erst verurteilen, dessen Ansehen auch mag
von ithm weichen: wessen Ansehen aber erst gewichen ist, von dem wird auch
der Wohlstand bald weichen: durch Ansehen erlangt haben wir ja unseren
Wohlstand. Bin ich da wieder einmal, Gotamo, in einer Versammlung
anwesend, und ich werde mich verbeugen, so moge Herr Gotamo dies fiir ein
Erheben vom Sitze hinnehmen. Bin ich da wieder einmal, Gotamo, in einer
Versammlung anwesend, und ich werde die Kopfbedeckung liipfen, so moge
Herr Gotamo dies fiir ein ZuftiBenlegen meines Hauptes hinnehmen. Trifft es
sich aber, Gotamo, dal} ich im Wagen dahinfahre, und ich wiirde vom Wagen
herabsteigen um Herrn Gotamo zu begriilen, so wiirde mich deswegen meine
Umgebung verurteilen. Wen aber diese Leute erst verurteilen, dessen Ansehen
auch mag von thm weichen: wessen Ansehen aber erst gewichen ist, von dem
wird auch der Wohlstand bald weichen: durch Ansehen erlangt haben wir ja
unseren Wohlstand. Trifft es sich also, Gotamo, da3 ich im Wagen dahinfahre,
und ich werde den Gertenstab emporheben, so mége Herr Gotamo dies fiir ein
Herabsteigen vom Wagen hinnehmen. Und trifft es sich wieder, Gotamo, daf3
ich im Wagen dahinfahre, und ich werde den Schirm herabsenken, so mége Herr
Gotamo dies flr ein ZufiiBenlegen meines Hauptes hinnehmen.»
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D 3 Ambattha Sutta

Da ging der Jiingling Ambattha leise zu der Behausung mit der geschlossenen
Tiir, trat in den Vorbau ein, rdusperte sich und klopfte an den Tiirriegel. Der
Erhabene 6ffnete die Tiir und der Jiingling Ambattha trat ein. Die anderen
Jiinglinge setzten sich beiseite nieder, nachdem sie eingetreten waren, den
Erhabenen begrii3t hatten und freund—liche Worte gewechselt hatten. Der
Jiingling Ambattha hat beim Gehen mit dem sitzenden Erhabenen einige
freundliche Worte gewechselt und auch beim Stehen hat er mit dem sitzenden
Erhabenen einige freundliche Worte gewechselt.

Da hat der Erhabene dem Jiingling Ambattha Folgendes gesagt: "Wenn man mit
den alten und betagten Lehrern und Lehrerslehrern der Brahmanen ein Gespréich
fiihrt, tut man das gehend und stehend, wie du es jetzt mit mir tust, der ich sitze
und mit dir einige freundliche Worte wechsle?"

"Natiirlich nicht, Herr Gotama. Fiir einen Brahmanen, Herr Gotama, ist es
angemessen mit einem gehenden Brahmanen gehend zu sprechen. Fiir einen
Brahmanen, Herr Gotama, ist es angemessen mit einem sitzenden Brahmanen
sitzend zu sprechen. Fiir einen Brahmanen, Herr Gotama, ist es angemessen mit
einem liegenden Brahmanen liegend zu sprechen. Mit denen aber, Herr Gotama,
den Kahlkdpfigen, den minderen Asketen, den Untergeordneten, den Triiben,
den Minderwertigen, mit denen rede ich, wie mit dem Herrn Gotama jetzt™.

"Aus einem bestimmten Grund, Ambattha, bist du hierher gekommen, auf den
Zweck fiir den du gekommen bist, solltest du jetzt deinen Geist ausrichten. Der
Jiingling Ambattha hat das (religiose Leben) noch nicht zu Ende gefiihrt, denkt
aber er habe es zu Ende gefiihrt, gerade weil er es noch nicht zu Ende gefiihrt
hat (denkt er so)*.

Dann war der Jingling Ambattha, angesprochen auf sein noch nicht zu Ende
gefiihrtes (religidses Leben), verdrgert und betriibt und hat den Erhabenen
beschimpft, hat den Erhabenen gescholten, hat vom Erhabenen abfillig
gesprochen - (denkend): ‘Der Asket, mein Freund Gotama, kann aber sehr bose
sein’, sagte er: "Das Sakya-Geschlecht, Freund Gotama, ist jahzornig, das
Sakya-Geschlecht, Freund Gotama, ist schroff, das Sakya-Geschlecht, Freund
Gotama ist sehr empfindlich, das Sakya-Geschlecht, Freund Gotama, ist
ungebindigt. Niedertrachtig achtet, wiirdigt, schitzt, ehrt, respektiert das Sakya-
Geschlecht die Brahmanen nicht. Dies aber, Freund Gotama, ist unpassend, ist
unangebracht, dass diese Sakyas die Brahmanen nicht achten, wiirdigen,
schitzen, ehren, respektieren®. So hatte der Jiingling Ambattha diese erste Rede
gehalten in der er die Sakyas als gering darstellte.

"Bist du, Ambattha, von den Sakyas unrecht behandelt worden?"
"Eines Tages, Freund Gotama, bin ich wegen irgendeiner Angelegenheit fiir
meinen Lehrer, den Brahmanen Pokkharasati, nach Kapilavatthu gegangen, dort
bin ich zur Versammlungshalle gegangen. Zu jener Zeit hatten sich viele
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Sakyas, viele Sakya-Jiinglinge in der Versammlungshalle auf hohen Sitzen
niedergesetzt. Gegenseitig haben sie sich mit den Fingern geneckt, haben
gescherzt und gespielt, und ich meinte zu glauben, dass sie sich liber mich lustig
gemacht haben. Sie haben mich nicht zum Sitzen eingeladen. Dies aber, Freund
Gotama, ist unpassend, ist unangebracht, dass diese Sakyas die Brahmanen nicht
achten, wiirdigen, schitzen, ehren, respektieren®. So hatte der Jiingling
Ambattha diese zweite Rede gehalten in der er die Sakyas als gering darstellte.

"Sogar Wachteln, Ambattha, mégen in ihrem Nest singen, wie sie wollen.
Dieses Kapilavatthu ist den Sakyas zu eigen, Ambattha. Es lohnt sich nicht,
Ambattha, sich iiber dies geringe Nachldssigkeit zu drgern®.

"Vier, Freund Gotama, der Kasten gibt es, die Fiirsten , die Brahmanen , die
Biirger , die Diener. Von diesen vier Kasten, sind drei Kasten, die Fiirsten, die
vessa und die Diener in erster Linie dazu da, den Brahmanen untergeben zu sein.
Dies aber, Freund Gotama, ist unpassend, ist unangebracht, dass die Sakyas die
Brahmanen nicht achten, wiirdigen, schitzen, ehren, respektieren®.

. Dann sprach der Erhabene den Jiingling Ambattha an: "Was meinst du,
Ambattha, wenn ein junger Mann aus der Fiirstenkaste und eine junge Frau aus
der Brahmanenkaste zusammenkommen wiirden und danach ein Kind entstiinde,
erhilt dieses Kind von einem Fiirsten und einer Brahmanenfrau Sitz und Wasser
von den Brahmanen ?"

"Es erhilt es, Freund Gotama*“.

"Wiirden die Brahmanen bei einem Totenritual, einem Milchreisopfer, einem
Opfer, einem Gastmahl mit ihm Essen?"

"Sie wiirden mit ihm essen, Freund Gotama*“.

"Wiirden die Brahmanen fiir ihn die Mantras rezitieren?"

"Sie wiirden es, Freund Gotama*“.

"Wiirden sie ihre Frauen vor thm verbergen oder nicht?"

"Sie wiirden es nicht, Freund Gotama“.

"Wiirden die Fiirsten ihm eine Fiirstenweihe geben?"

"Das nicht, Freund Gotama*“.

"Warum nicht?"

"Von miitterlicher Seite, Freund Gotama, ist es nicht (als Fiirst) geboren®.

"Was meinst du, Ambattha, wenn ein junger Mann aus der Brahmanenkaste und
eine junge Frau aus der Fiirstenkaste zusammenkommen wiirden und danach ein
Kind entstiinde, erhilt dieses Kind von einem Brahmanen und einer Fiirstin Sitz
und Wasser von den Brahmanenn ..."Wiirden die Fiirsten ihm eine
Fiirstenweihe geben?"

"Das nicht, Freund Gotama*“.

"Warum nicht?"

"Von viterlicher Seite, Freund Gotama, ist es nicht (als Fiirst) geboren®.
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"Also, Ambattha, wiirde man Mutter mit der Mutter vergleichen, oder Vater mit
Vater vergleichen , so sind die Fiirsten die hoheren, die Brahmanen die
niedrigeren. Was meinst du, Ambattha, wenn die Brahmanen einen Brahmanen
aus irgendeinem Anlass (als Strafe) kahlgeschoren haben, mit Asche beschmutzt
haben und aus dem Land und aus der Stadt ausgewiesen haben, erhilt dieser
Brahmane Sitz und Wasser von den Brahmanen?"

"Er erhélt es nicht, Freund Gotama®.

"Wiirden die Brahmanen bei einem Totenritual, einem Milchreisopfer, einem
Opfer, einem Gastmahl mit ihm Essen?"

"Sie wiirden nicht mit ihm essen, Freund Gotama“.

"Wiirden die Brahmanen fiir ihn die Mantras rezitieren?"

"Sie wiirden es nicht, Freund Gotama“.

"Wiirden sie ihre Frauen vor thm verbergen oder nicht?"

"Sie wiirden es Freund Gotama“.

Was meinst du, Ambattha, wenn die Flirsten einen Flirsten aus irgendeinem
Anlass (als Strafe) kahlgeschoren haben und mit Asche beschmutzt haben und
aus dem Land und aus der Stadt ausgewiesen haben, erhilt dieser Fiirst Sitz und
Wasser von den Brahmanen?"

"Er erhilt es, Freund Gotama®.

... "Wiirden sie ihre Frauen vor thm verbergen oder nicht?"

"Sie wiirden es nicht, Freund Gotama“.

"In dieser Hinsicht, Ambattha, selbst wenn der Fiirst die grof3te Erniedrigung
erfahrt, indem die Fiirsten ihn kahlgeschoren haben und mit Asche beschmutzt
haben und aus dem Land und aus der Stadt ausgewiesen haben, selbst dann,
wenn der Fiirst die grofite Erniedrigung erfahrt, sind die Fiirsten die hoheren, die
Brahmanen die niedrigeren.

Von dem Brahma Sanan-kumara, Ambattha, wurde dieser Vers gesagt:

Die Fiirsten sind die besten, was die Sippe angeht,

Der mit Wissen und Handeln Versehene ist der Beste von Gottern und
Menschen.

Dieser Vers vom Brahma Sanan-kumara, Ambattha, ist gut gesagt, nicht
schlecht gesagt, ist gut ausgesprochen, nicht schlecht ausgesprochen, ist mit
Nutzen gesagt, nicht nutzlos, dem wurde von mir zugestimmt. Auch ich,
Ambattha, sage:

Die Fiirsten sind die besten, was die Sippe angeht,

Der mit Wissen und Handeln Versehene ist der Beste von Gottern und
Menschen®.

"Was ist denn, Freund Gotama, Handeln was ist denn Wissen?"

"Wenn man vollkommen versehen ist mit uniibertrefflichem Wissen und
Handeln spricht man nicht von Geburt, spricht man nicht von Sippe, spricht man
nicht vom Vergleichen: 'Du bist so bedeutend wie ich, du bist nicht so bedeutend
wie ich'. Nur wo, Ambattha, um die Hand angehalten wird, wo gefreit wird, wo
um die Hand angehalten und gefreit wird, da gibt es: 'Du bist so bedeutend wie

ich, du bist nicht so bedeutend wie ich’.
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Wer, Ambattha, von der Lehre von der Geburt, von der Sippe, vom Vergleichen
oder vom um die Hand anhalten und Freien gefesselt ist, weit entfernt ist der
vom uniibertrefflichen Wissen und Handeln. Wer aber, Ambattha die Lehre von
der Geburt, von der Sippe, vom Vergleichen, vom um die Hand anhalten und
Freien aufgegeben hat, der hat das uniibertreffliche Wissen und Handeln
verwirklicht®.

,»Welches, Freund Gotama, ist jenes Handeln, jenes Wissen?*

[ab hier beginnt der sog. Tathdgatagang wie in DN 2/40-97]

,Was meinst du, Ambattha, folgst du und dein Lehrer diesem uniibertrefflichen
Wissen und Handeln nach?*

,,Nein, Herr Gotama, das ist nicht so. Wer bin ich und mein Lehrer, Herr
Gotama, und was ist das uniibertreffliche Wissen und Handeln. Weit weg bin ich
und mein Lehrer, Herr Gotama, von diesem untibertrefflichen Wissen und
Handeln®.

Gesagt wurde (aber) dieses, Ambattha, von dem Brahmanen, deinem Lehrer
Pokkharasati: ‘Wer sind die Kahlkdpfigen, die minderen Asketen, die
Untergeordneten, die Triiben, die Minderwertigen und was sind die Gespriache
der Brahmanen, die die drei Wissen haben’. So geht ihm selbst etwas verloren
indem er (diesem uniibertrefflichen Wissen und Handeln) nicht nachfolgt. Sieh,
Ambattha, wie dein Lehrer, der Brahmane Pokkharasati, fehlgegangen ist.

Der Brahmane Pokkharasati genieB3t die vom Konig gegebenen Geschenke. Der
Konig von Kosala, Pasenadi, gibt ihm aber kein Treffen von Angesicht zu
Angesicht. Wenn er mit ihm spricht, spricht er durch einen Vorhang mit ihm. >
Wenn aber, Ambafttha, er eine reine Spende iibergeben wiirde, warum wiirde der
Konig von Kosala, Pasenadi, sie nicht von Angesicht zu Angesicht ibergeben?
Sieh, Ambattha, wie dein Lehrer, der Brahmane Pokkharasati, fehlgegangen ist.
Was meinst du, Ambattha? Wenn der Konig von Kosala, Pasenadi, auf dem
Nacken des Elefanten, auf dem Riicken des Pferdes, auf dem Wagen, zusammen
mit den Heerflihrern und dem Hofstaat sitzen wiirde und mit ihnen {iber
verschiedene Angelegenheiten sprechen wiirde. Dann ginge er von dort fort und
wiirde sich irgendwo beiseite hinsetzen und ein sudda oder ein Diener der
suddhas wiirde kommen. Der, wenn er dort steht (wo vorher der Konig sal3),
spricht dieselbe Rede wie der Konig: ‘So sagte der Konig von Kosala,
Pasenadi’. Spricht er dann Worte eines Konigs, hort der die Gespréiche des
Konigs, ist jener jetzt ein Konig oder ein K&nigsminister?*

So ist es nicht, Freund Gotama®.

%% Der K6nig sitzt bei der Rechtsprechung, umgeben von seinen Riten und Priestern,

verhiillten Hauptes auf dem Richterstuhl um unversucht von irgendwie triigender Miene sein

Urteil zu féllen. Er zeigt also insofern dem beratenden Priester kein vollkommenes Vertrauen.
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,,Genauso bist du, Ambattha: Diejenigen die die Vorgénger der Brahmanen
waren, als das sind: Atthaka, Vamaka, Vamadeva, Vessamitta, Yamataggi,
Angirasa, Bharadvaja, Vasettha, Kassapa, Bhagu, die Seher, die Verfasser der
Mantras, die Bewahrer der Mantras, die sie gesungen, vorgetragen,
zusammengestellt haben, denen haben die jetzigen Brahmanen diese alten
Mantras nachgesungen, nachgesprochen, das Gesagte nachgesagt, das Gelehrte
nachgelehrt: Diese Mantras lerne ich mit meinem Lehrer von jenen’. Nicht ist es
moglich, dass du davon ein Seher wirst oder die Stufe eines Sehers erreichst.
Was denkst du, Ambattha, hast du von den alten und betagten Lehrern und
Lehrerslehrern der Brahmanen gehort? Diejenigen, die die Vorgéinger der
Brahmanen waren, als das sind: Afthaka, ... das Gelehrte nachgelehrt haben.
Sind diese gut gebadet, gut gesalbt gewesen, haben sie Haar und Bart gepflegt,
Blumengirlanden und Schmuckstiicke angelegt, sich weill bekleidet, waren sie
versehen mit den fiinf Sinnesgeniissen und gingen darin auf, wie du jetzt mit
deinem Lehrer?*

,,50 1st es nicht, Freund Gotama®.

,Haben sie ausgelesenen gekochten Reis mit verschiedenen Sof3en, mit
verschiedenen Beilagen genossen, so wie du jetzt mit deinem Lehrer 7

,,50 1st es nicht, Freund Gotama®.

,Haben sie sich mit Frauen umgeben, die nur leicht bekleidet waren , so wie du
jetzt mit deinem Lehrer ?7*

,,50 ist es nicht, Freund Gotama“.

,Fuhren sie mit Stutengespannen deren Schweif geflochten oder
zusammengebunden waren umbher, sie mit langen Stocken antreibend, so wie du
jetzt mit deinem Lehrer ?7*

,,50 ist es nicht, Freund Gotama*.

,,Haben sie die Stadte beim Bau hoher Stadtmauern und tiefer Griaben unterstiitzt
und lieBen sie sich von lange Schwerter tragenden Miannern schiitzen so wie du
jetzt mit deinem Lehrer 7

,,50 1st es nicht, Freund Gotama®.

.50 bist du, Ambattha kein Seher noch hat dein Lehrer die Stufe eines Sehers
erreicht. Wenn jemand, Ambattha, Zweifel und Verwirrung hat, soll er mich
fragen, ich werde sie mit einer Erkldarung beseitigen®.

Dann hat der Jiingling Ambattha das gesamte Gesprach mit dem Erhabenen dem
Brahmanen Pokkharasati erzihlt.

Nachdem das gesagt war, hat der Brahmane Pokkharasati dem Jiingling
Ambattha Folgendes gesagt: ,,Was bist du nur fiir ein winziger Gelehrter, ein
winziger Wissenschaftler, ein winziger Kundiger der drei Veden. Wenn ein
Mensch, so sagt man, mein lieber Herr, sich in dieser Weise verhélt, dann wird
er, wenn der Korper zerbricht, nach dem Tode im Ungliick, in schlechter
Existenz, im Abgrund, in der Holle erscheinen. Weil du, Ambattha, den Herrn
Gotama in dieser Weise verletzend angesprochen hast, hat der wiirdige Gotama

uns mit einem offenen Wort antworten miissen. ... . Verdargert und unerfreut
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hat er den Jiingling Ambattha mit einem FuBtritt fortgejagt, und er wiinschte
sofort zum Erhabenen zu gehen um ihn zu sehen.

Da hat der Erhabene das gesamte Gesprach mit dem Jiingling Ambattha dem
Brahmanen Pokkharasati erzahlt. Nachdem das gesagt war, sagte der Brahmane
Pokkharasati dem Erhabenen Folgendes: ,,Ein Tor, Freund Gotama, ist der
Jingling Ambattha. Verzeihen moge der Freund Gotama dem Jiingling
Ambattha®.

,Wohlergehen, Brahmane, moge es dem Jiingling Ambattha®.

Als der Erhabene wusste, dass der Brahmane Pokkharasati im Gemiit
zugénglich, sanft, frei von Hindernissen, froh, hell war, da hat er dies verkiindet,
nidmlich die zusammengefasste Lehre der Buddhas: Vom Leid, seiner
Entstehung, seiner Uberwindung, den Weg dazu. Genauso, wie ein sauberer
fleckenloser Stoff gut Farbe annehmen wiirde, so ging dem Brahmanen
Pokkharasati dort auf dem Sitz das reine klare Auge der Wahrheit auf: Wenn
irgendwas als seine Eigenschaft das Entstehen hat, alles das hat als eine
Eigenschaft das Vergehen.

52



M 99 Subha Sutta

... "Meister Gotama, die Brahmanen sagen: 'Der Haushélter verwirklicht den
wahren Weg, das Dhamma, das heilsam ist. Derjenige, der in die Hauslosigkeit
gezogen ist, verwirklicht den wahren Weg, das Dhamma, das heilsam ist, nicht.'
Was sagt Meister Gotama dazu?"

"In diesem Fall, Student, bin ich einer, der spricht, nachdem er analysiert hat;
ich spreche nicht einseitig. Ich lobe nicht den falschen Weg der Praxis, weder
bei Haushéltern, noch bei jenen, die in die Hauslosigkeit gezogen sind; denn, sei
es ein Haushdlter oder einer, der in die Hauslosigkeit gezogen ist, jemand, der
den falschen Weg der Praxis eingeschlagen hat, verwirklicht den wahren Weg,
das Dhamma, das heilsam ist, nicht, aufgrund der Tatsache, da3 er den falschen
Weg der Praxis eingeschlagen hat. Ich lobe den richtigen Weg der Praxis,
sowohl bei Haushiltern, als auch bei jenen, die in die Hauslosigkeit gezogen
sind; denn, sei es ein Haushélter oder einer, der in die Hauslosigkeit gezogen ist,
jemand, der den richtigen Weg der Praxis eingeschlagen hat, verwirklicht den
wahren Weg, das Dhamma, das heilsam ist, aufgrund der Tatsache, daf3 er den
richtigen Weg der Praxis eingeschlagen hat."

"Meister Gotama, die Brahmanen schreiben fiinf Dinge fiir das Ausiiben
verdienstvoller Taten, fiir die Verwirklichung des Heilsamen vor."

"Wenn es dir nichts ausmacht, Student, lege dieser Versammlung bitte die fiinf
Dinge dar, die die Brahmanen fiir das Ausiiben verdienstvoller Taten, fiir die
Verwirklichung des Heilsamen vorschreiben."

"Es macht mir nichts aus, Meister Gotama, wenn so Ehrwiirdige wie du selbst
und andere (in der Versammlung) sitzen."

"Dann lege sie dar, Student."

"Meister Gotama, Wahrhaftigkeit ist das erste Ding, das die Brahmanen fiir das
Ausiiben verdienstvoller Taten, fiir die Verwirklichung des Heilsamen
vorschreiben. Askese ist das zweite Ding, das die Brahmanen fiir das Ausiiben
verdienstvoller Taten, fiir die Verwirklichung des Heilsamen vorschreiben.
Sexuelle Enthaltsamkeit ist das dritte Ding, das die Brahmanen fiir das Ausiiben
verdienstvoller Taten, flir die Verwirklichung des Heilsamen vorschreiben.
Studium ist das vierte Ding, das die Brahmanen fiir das Ausiiben verdienstvoller
Taten, fiir die Verwirklichung des Heilsamen vorschreiben. GroBziigigkeit ist
das fiinfte Ding, das die Brahmanen fiir das Ausiiben verdienstvoller Taten, fiir
die Verwirklichung des Heilsamen vorschreiben. Dies sind die fiinf Dinge, die
die Brahmanen fiir das Ausiiben verdienstvoller Taten, flir die Verwirklichung
des Heilsamen vorschreiben. Was sagt Meister Gotama dazu?"

"Wie ist das, Student, gibt es unter den Brahmanen auch nur einen einzigen
Brahmanen, der sagt: 'Ich verkiinde das Ergebnis dieser fiinf Dinge, nachdem
ich es selbst mit hoherer Geisteskraft verwirklicht habe'?"

"Nein, Meister Gotama."
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"Wie ist das, Student, gibt es unter den Brahmanen auch nur einen einzigen
Lehrer oder auch nur einen einzigen Lehrer eines Lehrers, zuriick bis zur siebten
Generation von Lehrern, der sagt: 'Ich verkiinde das Ergebnis dieser fiinf Dinge,
nachdem ich es selbst mit hoherer Geisteskraft verwirklicht habe'?"

"Nein, Meister Gotama."

"Wie ist das, Student, die alten brahmanischen Seher, die Erschaffer der
Hymnen, die Komponisten der Hymnen, deren alte Hymnen, die friither
gechantet, vorgetragen und gesammelt wurden, die Brahmanen heutzutage
immer noch chanten und nachsprechen, wobei sie nachsprechen, was gesagt
wurde und rezitieren, was rezitiert wurde - das heil3t, Atthaka, Vamaka,
Vamadeva, Vessamitta, Yamataggi, Angirasa, Bharadvaja, Vasettha, Kassapa
und Bhagu - sagten etwa diese alten brahmanischen Seher: 'Ich verkiinde das
Ergebnis dieser fiinf Dinge, nachdem ich es selbst mit hoherer Geisteskraft
verwirklicht habe'?"

"Nein, Meister Gotama."

"Also, Student, es scheint, als gébe es unter den Brahmanen nicht einen einzigen
Brahmanen, der sagt: 'Ich verkiinde das Ergebnis dieser fiinf Dinge, nachdem
ich es selbst mit hoherer Geisteskraft verwirklicht habe'. ... nicht einmal diese
alten brahmanischen Seher sagten: 'Ich verkiinde das Ergebnis dieser flinf
Dinge, nachdem ich es selbst mit hoherer Geisteskraft verwirklicht habe'.
Angenommen es gibe eine Reihe blinder Minner, jeder in Beriihrung mit dem
nachsten: der erste sieht nichts, der mittlere sieht nichts, und der letzte sieht
nichts. Ebenso, Student, gleichen die Brahmanen, was ihre Behauptung angeht,
einer Reihe blinder Méanner: der erste sieht nichts, der mittlere sieht nichts, und
der letzte sieht nichts."

Nach diesen Worten war der brahmanische Student Subha wiitend und
ungehalten iiber das Gleichnis von der Reihe blinder Ménner, und er schméhte
den Erhabenen, sprach herabsetzende Worte und schimpfte: "Der Monch
Gotama wird verdorben sein." Dann sagte er zum Erhabenen: "Meister Gotama,
der Brahmane Pokkharasati aus dem Klan der Upamanina, Herr iiber den
Subhaga Hain sagt: 'Einige Monche und Brahmanen hier behaupten,
iibermenschliche Zustinde erreicht zu haben, Klarheit des Wissens und der
Schauung, die der Edlen wiirdig ist. Aber was sie sagen, erweist sich als
lacherlich; es erweist sich als blof3es Gerede, leer und hohl. Denn wie konnte ein
Mensch einen tibermenschlichen Zustand, Klarheit des Wissens und der
Schauung, die der Edlen wiirdig ist, kennen, sehen, verwirklichen oder ausiiben?
Das ist unmoglich."

"Wie ist das, Student, versteht der Brahmane Pokkharasati das Herz aller
Monche und Brahmanen, nachdem er sie mit seinem eigenen Herzen umfaf3t
hat?"

"Meister Gotama, der Brahmane Pokkharasati versteht nicht einmal das Herz
seiner Sklavin Punnika, indem er sie mit seinem eigenen Herzen umfafit, also
wie konnte er auf solche Art das Herz aller Monche und Brahmanen erkennen?"
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"Student, angenommen, da wére ein blindgeborener Mann, der dunkle und helle
Formen nicht sehen konnte, der blaue, gelbe, rote oder rosafarbene Formen nicht
sehen konnte, der nicht sehen konnte, was eben und was uneben ist, der die
Sterne oder die Sonne und den Mond nicht sehen konnte. Er konnte vielleicht
sagen: 'Es gibt keine dunklen und hellen Formen, und keinen, der dunkle und
helle Formen sieht; es gibt keine blauen, gelben, roten oder rosafarbenen
Formen, und keinen, der blaue, gelbe, rote oder rosafarbene Formen sieht; es
gibt nichts, was eben und uneben ist, und keinen, der irgendetwas ebenes und
unebenes sieht; es gibt keine Sterne und keine Sonne und keinen Mond, und
keinen, der Sterne und die Sonne und den Mond sieht. Ich kenne diese nicht, ich
sehe diese nicht, deshalb gibt es sie nicht.'! Wenn er so spriche, Student, wiirde
er dann zu Recht sprechen?"

"Nein, Meister Gotama. Es gibt dunkle und helle Formen, und jene, die dunkle
und helle Formen sehen; es gibt blaue, gelbe, rote oder rosafarbene Formen, und
jene, die blaue, gelbe, rote oder rosafarbene Formen sehen; es gibt, was eben
und uneben ist, und jene, die sehen, was eben und uneben ist; es gibt Sterne und
die Sonne und den Mond, und jene, die Sterne und die Sonne und den Mond
sehen. Wenn er sagte: 'Ich kenne diese nicht, ich sehe diese nicht, deshalb gibt
es sie nicht', wiirde er nicht zu Recht sprechen."

"Ebenso, Student, ist der Brahmane Pokkharasati blind und ohne Schauung. Dal3
er einen iibermenschlichen Zustand, Klarheit des Wissens und der Schauung, die
der Edlen wiirdig ist, kennen, sehen, verwirklichen oder ausiiben konnte - das ist
unmoglich. Was meinst du, Student? Was ist besser fiir jene wohlhabenden
Brahmanen aus Kosala, wie zum Beispiel den Brahmanen Canki, den
Brahmanen Tarukkha, den Brahmanen Pokkharasati, den Brahmanen Janussoni,
oder deinen Vater, den Brahmanen Todeyya - daf} die Erkldrungen, die sie
abgeben, mit weltlichen Konventionen iibereinstimmen, oder daf} sie weltliche
Konventionen aul3er Acht lassen?"

"Dal} sie mit weltlichen Konventionen iibereinstimmen, Meister Gotama."

"Was ist besser fiir sie: da3 die Erklarungen, die sie abgeben, durchdacht sind
oder gedankenlos?"

"Durchdacht, Meister Gotama."

"Was ist besser fiir sie: daB} sie ihre Erkldrungen nach Erwidgung oder ohne
Erwigung abgeben?"

"Nach Erwéigung, Meister Gotama."

"Was ist besser fiir sie: da3 die Erkldrungen, die sie abgeben, heilbringend sind
oder unheilbringend?"

"Heilbringend, Meister Gotama."

"Was meinst du, Student? Wenn das so ist, stimmte die Erkldrungen, die vom
Brahmanen Pokkharasati abgegeben wurde, mit weltlichen Konventionen
iiberein oder lief3 sie weltliche Konventionen aul3er Acht?"

"Sie liefl weltliche Konventionen auller Acht, Meister Gotama."
..."Unheilbringend, Meister Gotama."
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"Es gibt diese fiinf Hindernisse, Student. Was sind die fiinf? Das Hindernis der
Sinnesbegierde, das Hindernis des Ubelwollens, das Hindernis von Trigheit und
Mattheit, das Hindernis von Rastlosigkeit und Gewissensunruhe, und das
Hindernis des Zweifels. Dies sind die fiinf Hindernisse. Der Brahmane
Pokkharasati wird von diesen fiinf Hindernissen beeintrachtigt, gehemmt,
aufgehalten und eingehiillt. Dal} er einen iibermenschlichen Zustand, Klarheit
des Wissens und der Schauung, die der Edlen wiirdig ist, kennen, sehen,
verwirklichen oder ausiiben konnte - das ist unmoglich."

"Nun gibt es diese flinf Stringe sinnlichen Vergniigens, Student. Was sind die
fiinf? Formen, die mit dem Auge erfahrbar sind, die erwiinscht, begehrt,
angenehm und liebenswert sind, die mit Sinnesgier verbunden sind und
Begierde hervorrufen. ... Beriihrungsobjekte, die mit dem Korper erfahrbar sind,
die erwiinscht, begehrt, angenehm und liebenswert sind, die mit Sinnesgier
verbunden sind und Begierde hervorrufen. Dies sind die fiinf Strdnge sinnlichen
Vergniigens. Der Brahmane Pokkharasati ist in diese fiinf Strange sinnlichen
Vergniigens verstrickt, in sie vernarrt und ithnen auf das dullerste ergeben; er
genief3t sie, ohne die Gefahr in ihnen zu sehen, oder zu verstehen, wie man
thnen entkommt. Dal} er einen iibermenschlichen Zustand, Klarheit des Wissens
und der Schauung, die der Edlen wiirdig ist, kennen, sehen, verwirklichen oder
ausiiben konnte - das ist unmoglich."

"Was meinst du, Student? Welches dieser beiden Feuer wiirde eine bessere
Flamme, bessere Farbe und besseren Glanz haben - ein Feuer, das in
Abhiéngigkeit von Brennstoff, wie zum Beispiel Gras und Holz, brennen wiirde,
oder ein Feuer, das unabhéngig von Brennstoff, wie zum Beispiel Gras und
Holz, brennen wiirde?"

"Wenn es moglich wire, Meister Gotama, da3 ein Feuer unabhéngig von
Brennstoff, wie zum Beispiel Gras und Holz, brennen kdnnte, wiirde jenes Feuer
eine bessere Flamme, bessere Farbe und besseren Glanz haben."

"Es ist unmoglich, Student, es kann nicht geschehen, daf3 ein Feuer unabhéngig
von Brennstoff, wie zum Beispiel Gras und Holz, brennen konnte, auller durch
die Ausiibung libernatiirlicher Kriafte. Wie das Feuer, das in Abhingigkeit von
Brennstoff, wie zum Beispiel Gras und Holz, brennt, sage ich, ist die
Verziickung, die von den fiinf Stringen sinnlichen Vergniigens abhingt. Wie das
Feuer, das unabhingig von Brennstoff, wie zum Beispiel Gras und Holz, brennt,
sage ich, ist die Verziickung, die von sinnlichen Vergniigen abgetrennt ist,
abgetrennt von unheilsamen Geisteszustinden. Und was, Student, ist jene
Verziickung, die von sinnlichen Vergniigen abgetrennt ist, abgetrennt von
unheilsamen Geisteszustinden? Ganz abgeschieden von Sinnesvergniigen,
abgeschieden von unheilsamen Geisteszustinden, tritt da ein Bhikkhu in die
erste Vertiefung ein, die von anfianglicher und anhaltender Hinwendung des
Geistes begleitet ist, und verweilt darin, mit Verziickung und Gliickseligkeit, die
aus der Abgeschiedenheit entstanden sind. Dies ist eine Art der Verziickung, die
von sinnlichen Vergniigen abgetrennt ist, abgetrennt von unheilsamen

Geisteszustanden. Wiederum, mit der Stillung der anfanglichen und anhaltenden
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Hinwendung des Geistes (zum Meditationsobjekt) tritt ein Bhikkhu in die zweite
Vertiefung ein, die innere Beruhigung und Einheit des Herzens enthéilt, ohne
anfangliche und anhaltende Hinwendung des Geistes, und verweilt darin, mit
Verziickung und Gliickseligkeit, die aus der Konzentration entstanden sind.
Auch dies ist eine Art der Verziickung, die von sinnlichen Vergniigen abgetrennt
ist, abgetrennt von unheilsamen Geisteszustanden.

Von diesen fiinf Dingen, Student, die die Brahmanen fiir das Ausiiben
verdienstvoller Taten, fiir die Verwirklichung des Heilsamen vorschreiben,
welches von den fiinf schreiben sie als das am meisten fruchtbringende fiir das
Ausiiben verdienstvoller Taten, fiir die Verwirklichung des Heilsamen vor?"
"Von diesen fiinf Dingen, Meister Gotama, die die Brahmanen fiir das Ausiiben
verdienstvoller Taten, fiir die Verwirklichung des Heilsamen vorschreiben,
schreiben sie Grof3zligigkeit als das am meisten fruchtbringende fiir das
Ausiiben verdienstvoller Taten, fiir die Verwirklichung des Heilsamen vor."
"Was meinst du, Student? Da koénnte ein Brahmane eine gro3e Opferzeremonie
abhalten, und zwei andere Brahmanen wiirden dort hingehen, mit dem
Gedanken, an jener grolen Opferzeremonie teilzunehmen. Einer von den
Brahmanen wiirde denken: 'Ach, daB3 ich doch nur den besten Sitzplatz, das
beste Wasser, die beste Almosenspeise im Speisesaal bekommen moge; daf3
kein anderer Brahmane den besten Sitzplatz, das beste Wasser, die beste
Almosenspeise im Speisesaal bekommen moge!' Und es ist mdglich, dall ein
anderer Brahmane, nicht jener Brahmane den besten Sitzplatz, das beste Wasser,
die beste Almosenspeise in der Almosenhalle bekommt. Wenn jener erste
Brahmane dariiber nachdenkt, konnte er wiitend und ungehalten werden. Welche
Art von Ergebnis beschreiben die Brahmanen fiir dies?"

"Meister Gotama, Brahmanen geben Geschenke nicht auf solche Art, indem sie
denken: 'Sollen die anderen wegen dieser Sache wiitend und ungehalten werden.'
Stattdessen geben sie Geschenke mit Mitgefiihl als Beweggrund."

"Nachdem das so ist, Student, ist dies nicht die sechste Grundlage der
Brahmanen fiir das Ausiiben verdienstvoller Taten, das heif3t, der Beweggrund
des Mitgefiihls?"

"Nachdem das so ist, Meister Gotama, ist dies die sechste Grundlage der
Brahmanen fiir das Ausiliben verdienstvoller Taten, das heif3t, der Beweggrund
des Mitgefiihls."

"Jene fiinf Dinge, Student, die die Brahmanen fiir das Ausiiben verdienstvoller
Taten, fiir die Verwirklichung des Heilsamen vorschreiben - wo siehst du jene
fiinf Dinge oft, be1 Haushaltern oder bei jenen, die in die Hauslosigkeit gezogen
sind?"

"Jene fiinf Dinge, Meister Gotama, die die Brahmanen fiir das Ausiiben
verdienstvoller Taten, fiir die Verwirklichung des Heilsamen vorschreiben, sehe
ich oft bei jenen, die in die Hauslosigkeit gezogen sind, selten bei Haushéltern.
Denn der Haushilter hat ein gro3es Mal3 an Betriebsamkeit, gro3e Funktionen,
grofle Verpflichtungen und grofle Unternehmungen: er spricht nicht stindig und
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ausnahmslos die Wahrheit, praktiziert nicht stindig und ausnahmslos Askese,
hilt nicht stindig und ausnahmslos sexuelle Enthaltsamkeit ein, beschiftigt sich
nicht stindig und ausnahmslos mit dem Studium und iibt sich nicht stindig und
ausnahmslos Grofziigigkeit. Aber ein Hausloser hat ein geringes Mal3 an
Betriebsamkeit, geringe Funktionen, geringe Verpflichtungen und geringe
Unternehmungen: er spricht stindig und ausnahmslos die Wahrheit, praktiziert
stindig und ausnahmslos Askese, hilt stindig und ausnahmslos sexuelle
Enthaltsamkeit ein, beschiftigt sich stdndig und ausnahmslos mit dem Studium
und tibt sich stdndig und ausnahmslos GroBziigigkeit. Daher sehe ich jene fiinf
Dinge, die die Brahmanen fiir das Ausiiben verdienstvoller Taten, fiir die
Verwirklichung des Heilsamen vorschreiben, oft bei jenen, die in die
Hauslosigkeit gezogen sind, selten bei Haushéltern."

"Jene fiinf Dinge, Student, die die Brahmanen fiir das Ausiiben verdienstvoller
Taten, fiir die Verwirklichung des Heilsamen vorschreiben, nenne ich
Hilfsmittel des Geistes, das heift, fiir die Entfaltung eines Geistes, der ohne
Feindseligkeit und ohne Ubelwollen ist. Student, da ist ein Bhikkhu einer, der
die Wahrheit spricht. Indem er denkt: 'Ich bin einer, der die Wahrheit spricht',
erlangt er Inspiration in der Bedeutung, er erlangt Inspiration im Dhamma, er
erlangt Freude in Verbindung mit dem Dhamma. Jene Freude in Verbindung mit
dem Heilsamen ist es, die ich ein Hilfsmittel des Geistes nenne. Student, da ist
ein Bhikkhu ein Asket. Indem er denkt: 'Ich bin ein Asket', erlangt er Inspiration
in der Bedeutung, er erlangt Inspiration im Dhamma, er erlangt Freude in
Verbindung mit dem Dhamma. Jene Freude in Verbindung mit dem Heilsamen
ist es, die ich ein Hilfsmittel des Geistes nenne. Student, da ist ein Bhikkhu
einer, der sich in sexueller Enthaltsamkeit {ibt. Indem er denkt: 'Ich bin einer, der
sich in sexueller Enthaltsamkeit {ibt', erlangt er Inspiration in der Bedeutung, er
erlangt Inspiration im Dhamma, er erlangt Freude in Verbindung mit dem
Dhamma. Jene Freude in Verbindung mit dem Heilsamen ist es, die ich ein
Hilfsmittel des Geistes nenne. Student, da ist ein Bhikkhu einer, der sich mit
dem Studium beschéftigt. Indem er denkt: 'Ich bin einer, der sich mit dem
Studium beschéftigt', erlangt er Inspiration in der Bedeutung, er erlangt
Inspiration im Dhamma, er erlangt Freude in Verbindung mit dem Dhamma.
Jene Freude in Verbindung mit dem Heilsamen ist es, die ich ein Hilfsmittel des
Geistes nenne. Student, da ist ein Bhikkhu einer, der sich in GroBziigigkeit iibt.
Indem er denkt: 'Ich bin einer, der sich in GroBziigigkeit {ibt', erlangt er
Inspiration in der Bedeutung, er erlangt Inspiration im Dhamma, er erlangt
Freude in Verbindung mit dem Dhamma. Jene Freude in Verbindung mit dem
Heilsamen ist es, die ich ein Hilfsmittel des Geistes nenne. Jene fiinf Dinge, die
die Brahmanen fiir das Ausiiben verdienstvoller Taten, flir die Verwirklichung
des Heilsamen vorschreiben, nenne ich Hilfsmittel des Geistes, das heif3t, fiir die
Entfaltung eines Geistes, der ohne Feindseligkeit und ohne Ubelwollen ist."
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M 92 Sela Sutta

,Bei jener Gelegenheit hielt sich der Brahmane Sela bei Apana auf. Er war ein
Meister der drei Veden mit ihrem Wortschatz, der Liturgie, Klanglehre und
Abstammungslehre, und der Uberlieferungsgeschichte als fiinftem; gebildet in
Sprachkunde und Grammatik, war er vollkommen in Naturphilosophie und den
Merkmalen eines Gro3en Mannes bewandert, und er lehrte dreihundert
brahmanische Studenten das Rezitieren der Hymnen.

Zu der Zeit war der Filzhaarasket Keniya voll Hingabe zum Brahmanen Sela.
Da gelangte der Brahmane Sela, wihrend er zum Zwecke korperlicher
Ertiichtigung umherging und umherwanderte, zur Einsiedelei des
Filzhaarasketen Keniya. Dort sah er einige, die Feuerstellen gruben, einige, die
Holz hackten, einige, die Geschirr spiilten, einige, die Wasserkriige
bereitstellten, einige, die Sitzgelegenheiten vorbereiteten, wahrend der
Filzhaarasket Keniya selbst einen Pavillon errichtete.

Als er dies sah, fragte er den Filzhaarasketen Keniya: "Was ist los, will Meister
Keniya eine Hochzeit oder eine Brautfeier veranstalten? Oder gibt es ein gro3es
Opfer? Oder ist Konig Seniya Bimbisara von Magadha zusammen mit groflem
Gefolge fiir morgen zum Essen eingeladen worden?"

"Ich werde keine Hochzeit oder Brautfeier veranstalten, Meister Sela, auch ist
Konig Seniya Bimbisara von Magadha nicht zusammen mit groem Gefolge fiir
morgen zum Essen eingeladen worden, aber ich plane ein grofles Opfer. Der
Monch Gotama, der Sohn der Sakyer, der einen Sakyer-Klan verlief3, um in die
Hauslosigkeit zu ziehen, ist im Lande der Anguttaraper umhergewandert,
zusammen mit einer groBen Sangha von Bhikkhus, zusammen mit
zwolfhundertfiinfzig Bhikkhus, und er ist nach Apana gekommen. Nun eilt
Meister Gotama ein guter Ruf voraus, der folgendes besagt: 'Jener Erhabene ist
ein Verwirklichter, ein vollstindig Erleuchteter, vollkommen im wahren Wissen
und erhaben im Verhalten, vollendet, Kenner der Welten, unvergleichlicher
Meister bezihmbarer Menschen, Lehrer himmlischer und menschlicher Wesen,
ein Erwachter, ein Erhabener.' Er ist von mir zur morgigen Mahlzeit eingeladen
worden, zusammen mit der Sangha der Bhikkhus."

"Sagtest du 'Buddha', Keniya?"

"Ich sagte 'Buddha', Sela."

"Sagtest du 'Buddha', Keniya?"

"Ich sagte 'Buddha', Sela."

Da fiel dem Brahmanen Sela ein: "Es ist schwer, selbst diesem Wort 'Buddha' in
der Welt zu begegnen. Nun sind die zweiunddreiBig Merkmale eines GroB3en
Mannes in unseren Hymnen tiberliefert worden, und der Grof3e Mann, der mit
thnen ausgestattet ist, hat nur zwei mogliche Bestimmungen, keine anderen.
Wenn er das Leben zu Hause fiihrt, wird er ein Universalherrscher, ein
rechtschaffener Konig, der dem Dhamma gemil regiert, ein Herrscher iiber die
vier Himmelsrichtungen, tiberall siegreich, der seinem Land Stabilitdt verliechen
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hat und die sieben Kostbarkeiten besitzt: das kostbare Rad, den kostbaren
Elefanten, das kostbare Pferd, das kostbare Juwel, die kostbare Frau, den
kostbaren Verwalter, und den kostbaren Berater als siebte. Seine Kinder, deren
Zahl eintausend Uberschreitet, sind tapfer und heldenhaft und zermalmen die
Heere der anderen; iiber diese von Meeren begrenzte Erde herrscht er ohne Rute,
ohne Waffe, mit den Mitteln des Dhamma. Aber wenn er vom Leben zu Hause
fort in die Hauslosigkeit zieht, wird er ein Verwirklichter, ein vollstindig
Erleuchteter, der den Schleier in der Welt beiseitezieht."

"Mein guter Keniya, wo hélt sich Meister Gotama, der Verwirklichte, der
vollstindig Erleuchtete jetzt auf?"

Nach diesen Worten streckte der Filzhaarasket Keniya den rechten Arm aus und
sagte: "Dort, wo der Hain jene griine Linie bildet, Meister Sela."

Dann ging der Brahmane Sela zusammen mit drethundert brahmanischen
Studenten zum Erhabenen. Dort richtete er sich an die brahmanischen
Studenten: "Kommt leise mit, meine Herren, tretet vorsichtig auf; denn es ist
schwierig, sich jenen Erhabenen zu nihern, sie ziehen allein umher, wie Lowen.

(13
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