VERS 69 - 144 KARTA UND KARMA — DER HANDELNDE UND DIE HANDLUNG KAPITEL 3 Samayaséra

Die verbleibenden sieben padarthas solche wie (punya, papa, usw.) Tugend, Laster, usw.
behandelnd, will der Autor einmal mehr betonen, dass diese sieben padarthas nur die resultierenden
sekundaren padarthas der Wechselwirkung der zwei primaren padarthas, jiva und ajiva sind, welche
schon behandelt sind. Diese zwei erscheinen wieder auf der Buhne in verschiedenen Gestalten als
Agenten und ihre Aktion, Kartd und Karma.

69. So lange wie die jiva oder Seele nicht erkennt, dass die Wesenheiten, atma und Asrava —
Selbst und Karmischer Zufluss — absolut verschieden voneinander sind, so lange wird er ohne
Wissen bleiben und wird sich mit niederen Geflihlen von Zorn, usw. identifizieren.

70. Dies jiva, welches so in Zorn, usw. schwelgt, wird nur einen ansteigenden Zufluss von Karmas
haben und schlussendlich mit Karmischer Bindung enden. So wurde es wahrlich durch den
Alles-Wissenden erklart.

KOMMENTAR

Unwissenheit der Unterscheidung von der wahren Wesensart des Selbst und der anderen fremden
Wesenheiten ist die Wurzel-Ursache der Mihseligkeiten. Das Selbst seine Wesensart vergessend,
stellt sich selbst vor anders zu sein, als was es wirklich ist. Es identifiziert sich selbst mit niederen
Gefluhlserfahrungen, solcher wie, ,Ich bin zornig“. Dieser verdorbene Erfahrungszustand fuhrt zur
Anziehung und Ablagerung von Karmischen Molekiilen im Selbst. Das Selbst verhalt sich, wie eine
durch eine Staubwolke gehende iiber den Kérper mit Ol verschmierte Person. Dunstpartikel gelangen
leicht abgelagert Giber die ganze 6lige Oberflache seines Kérpers. So das Selbst, unwissend tber
seine eigene Wesensart, liefert die nétige Bedingung, um die Karmischen Partikel anzuziehen, welche
wenn angesammelt, sich auf die ganze Wesensart der Seele verbreiten, so die eigentliche spirituelle
Leuchtfahigkeit des Selbst bewolkend. Dies bedeutet Karmische Bindung. Diese Karmische Bindung
in seiner Umkehr erzeugt die samsarischen Zyklen von Geburten und Tode, welches die
unvermeidliche Kariere des unerleuchteten Ego ist. Demzufolge stellt sich das unerleuchtete Ego vor,
selbst der Agent aller Stérungen zu sein, welche in den inneren Reihenfolgen des Bewusstseins und
ausseren Machenschaften von Dingen stattfinden. Somit erscheint das Drama vom getauschten
Selbst in der Gestalt von Karta und seinem Karma, Agent und seiner Handlung.

71. So bald als die absolute Verschiedenheit zwischen Atma und asrva von jiva verstanden wird,
hort Bindung auf zu sein.

KOMMENTAR

Gerade wie das Fehlen von unterscheidendem Wissen die Wurzel-Ursache der Bindung im sarmsara
ist, hat die Erscheinung des wahren Wissens das gegenteilige Resultat von Loslésung von Bindung
und Verschwinden von sarnsara.

72. Wissend, dass die asravas unrein sind, von gegenteiliger Wesensart zum Selbst, und die
Ursache von Elend, enthaltet sich die Seele von ihnen.

KOMMENTAR

Gerade wie Wasser schlammig wird durch Verbindung mit Lehm, werden die &sravas unrein, wegen
Verbindung mit Unreinheiten. Aber die Bhagavan Atma, wegen ihrer ewigen Verbindung mit der
absolut klaren Wesensart von cit oder Intelligenz, ist vollkommen rein. Asravas physische Modi
seiend, sind nicht-intelligent und infolgedessen gegensatzlicher Wesensart. Aber der Lord Atma ist
ewig von der Wesensart von Wissen und infolgedessen unverseucht durch eine fremde Charakteristik.
Asravas, weil sie immer produktiv von unangenehmer Erfahrung sind, bewirken Elend. Aber Bhagavan
Atma, in seinem Zustand von ewiger Wonne, kann nicht der urséchliche Mittler von irgendeiner
anderen Sache sein und viel weniger die Ursache von Elend sein. Infolgedessen ist asrava unrein,
acetana, und die Ursache von Elend, wobei die Atma immer rein, cetana, und die Ursache von ewiger
Wonne ist. Ihre Wesensarten somit grundséatzlich verschieden seiend, enthélt sich die jiva, die das
unterscheidene Wissen besitzt naturlicherweise von den &ravas, solchen wie Zorn, usw. Das somit
zum Verzicht auf die unreinen &svaras fihrende unterscheidende Wissen ist hier betont, denn



andererweise wirde der Jaina Gesichtspunkt ununterscheidbar von der der Samkhyas sein. Gemass
den Samkhyas bildet vivekajfidna, das unterscheidende Wissen, das summum bonum des Lebens.
Aber gemass dem Jaina Gedanken, muss richtiges Wissen notwendigerweise zu richtigem Verhalten
fuhren und nur dann wird es zu moksa oder Befreiung fiihren.

73. Ich bin wirklich jemand, rein, ohne den Sinn von Eignerschaft oder ,mein-Heit* und voll von
vollstandigem Wissen und Wahrnehmung. Fest verbleibend im wahren Bewusstsein von solch
einem Selbst, werde ich alle diese asravas, solche wie Zorn, usw. zur Vernichtung fuhren.

KOMMENTAR

Das reine Selbst versorgt mit unerscheidendem Wissen, verbleibend auf seiner eigenen innigen
Vollkommenheit des Bewusstseins, ist fahig alle jene asravas, fremden psycho-physischen
Charakteristiken mit welchen es sich selbst im empirischen Zustand identifizierte, zu zerstéren. Als
nachstes wird festgestellt, dass die asravas, welche innerlich sind und die Produkte von Bésem sind,
sollte verzichtet werden.

74. Sie kennend, gebunden wie sie zu der Seele sind, unbestandig, dahinschwindend,
ungeschitzt und elend in ihrer Wesensart und auch in Zukunft elend zu sein wie ihre Frucht,
enthalt sich (das Selbst) von ihnen.

KOMMENTAR

Die Verwirklichung des Selbst und das Verschwinden der &sravas sind wechsel-abhangig und
gleichzeitig. Der Augenblick wo das Selbst seine wahre Wesensart verwirklicht, zerstiebt die Wolke
der asravas. Der Augenblick wo diese Wolke der asravas zerstiebt, scheint das Selbst in all seiner
Glorie. Somit sind beide kausal wechsel-abhéngig und die Ereignisse treten gleichzeitig auf.

Adhruva bedeutet unbestandig und ausserst augenblicklich wie ein Aufleuchten eines Blitzes. Die
asravas konnen zu einem Augenblick erscheinen und beim nachsten verschwinden. Diese
Charakteristik wird durch das Wort adhruva, nicht-verharrend, angegeben.

Der Begriff anitya impliziert die Eigenschaft von zu entschwinden wie Temperatur in einem fiebrigen
Patienten, welche variieren kann und schlussendlich véllig verschwinden. Da entgegen diesen
Zuschreibungen der asravas, die $uddha jiva oder das Reine Selbst dhruva, bestandig und dauerhaft
ist, und nitya, unveranderlich und ewig. Gleichermassen sind die asravas, da sie in der Seele durch
fremde Bedingungen erzeugt werden, wirklich asarana oder ungeschiitzt, da sie abhéangig sind von
etwas anderem als sich selbst. Die asravas, solche wie Begehren und Hass, bilden das Elend im
Leben. Sie sind nicht nur elend durch Wesensart, sie tragen mit ihnen die Elend-erzeugende Potenz
durch ihre Verbindung mit samsarischem jjiva, welches das gleiche Elend zu erfahren hat, selbst in
seiner zukinftigen Geburt. Aber die suddha jiva, das Reine Selbst, scheint nicht nur mit seinem
innerlichen Glanz des Wissens, sondern ruht auch in seinem unverausserlichen Zustand von ewiger
Wonne. Sicherlich wird das Selbst, das seine Grossartigkeit und Glorie kennt, nie denken sich mit den
unreinen und elend-erzeugenden asravas zu identifizieren.

75. Das Selbst erzeugt nicht irgendeine Abanderung in Karmischer Materie, noch die nicht-
Karmische Materie. Er, der dies realisiert ist der wirkliche Wisser.*

KOMMENTAR

Ursache oder kérana ist hauptsachliche von zwei Arten: upadéana karana wirkliche Ursache und
ausserlich ursachliche Triebkraft. Demzufolge im Machen eines Topfes ist Lehm die upadana karana
und der Topfer ist nimitta karana. In der gleichen Weise haben beide, Abanderung in karma und
Abé&nderungen in nicht-karma als ihre upadana karana, kausale Substanz, die materiellen Partikel.
Diese Abahnderungen werden durch materielle Partikel wie ein Topf gebaut, der aus Lehm gemacht
ist. Dieses gatha betont deshalb die Tatsache, dass die verschiedenartigen Ab&nderungen der
Karmischen und nicht-Karmischen Materie nicht als das Resultat der urséchlichen Triebkraft, von
Atma, erklart werden kann, welche durch ihre cetana Wesensart nicht die upadana karana der
acetana materiellen Abanderungen sein kann.

! Das engl. Original hat im Nebensatz noch ein ,ist' und im zweiten Satz gehort noch ein t vor das ,his’,
ansonsten ergibt es keinen Sinn. AQ



Als nachstes legt der Autor klar, dass obwohl die Atma Materie wahrnimmt, sie nicht mit dem Objekt
identisch wird.

76. Materielle karmas sind von verschiedenartigen Arten. Wahrend im Ablauf diese zu kennen,
der Wisser weder in ihnen manifestiert, noch sich mit ihnen identifiziert, noch die Erscheinung
der Abéanderungen von fremden Substanzen verursacht.

KOMMENTAR

Die Karmischen Abanderungen, welche von verschiedenartigen Arten sind, sind wirklich das Ergebnis
der Manifestationen von Karmischer Materie. Atma oder Selbst kann wegen ihrer cetana Wesensart
nicht in irgendeiner Weise verantwortlich fiir die Karmischen Abanderungen sein. Diese kénnen nicht
als das Ergebnis der Manifestationen des Selbst beschrieben werden. Auch kdénnen sie nicht mit
Selbst identifiziert werden; noch ihre Erscheinungen kdnnen genommen werden, das Ergebnis dieser
urséchlichen Triebkraft des Atma zu sein. Kurz gesagt, das Selbst kann nicht der urséchliche Vertreter
oder karta der verschiedenartigen karmas sein. Demzufolge betont der Autor, dass die Beziehung
zwischen dem Wisser und dem gekannten Objekt ziemlich analog ist zu der Beziehung zwischen dem
Licht und dem beleuchteten Objekt. Das heisst, der Wisser wandelt sich nicht im Ablauf das Objekt zu
kennen, in die Wesensart des gekannten Objekts um. Dies widerlegt die idealistische Theorie iber
Wissen, welche behauptet, dass der Ablauf von zu kennen das gekannte Objekt kreiert.

77. Abanderungen im Selbst (als das Ergebnis von Karmischer Beeinflussung) sind von
verschiedenartigen Arten. Wahrend im Ablauf von sie zu kennen, diese der Wissende weder
sich in ihnen manifestiert, noch sich mit ihnen identifiziert, noch die Erscheinung der
Abé&nderungen von fremder Substanz verursacht.

KOMMENTAR

Die im Bewusstsein des empirischen Selbst erscheinenden Anderungen sind obwohl von den
Karmischen Materialien verschieden, wirklich durch die Karmischen Einfliisse erzeugt, obwohl indirekt.
Infolgedessen kann das Reine Selbst nicht diese psychischen Modi betrachten, die direkten
Manifestationen ihrer eigenen Wesensart zu sein. Sie missen als fremder Einfluss aufgespirt werden
und kdnnen infolgedessen nicht mit der Wesensart des Reinen Selbst identifiziert werden, obwohl es
von ihnen als Objekte des Wissens gewabhr ist.

78. Die (angenehmen und unangenehmen) Frichte von Karmischen Materialien sind wirklich
unendlich. Wahrend im Ablauf dies zu kennen, der Wisser sich weder in ihnen manifestiert,
noch sich mit ihnen identifiziert, noch die Erscheinung dieser Abanderungen der fremden
Substanz bewirkt.

KOMMENTAR

Angenehme und unangenehme Erfahrungen des empirischen Selbst sind wirklich die Friichte von
Karmischem Einfluss, welche in Wesensart materiell ist. Demzufolge den wahren Ursprung der
Frichte von Karma realisierend, kann das Reine Selbst diese nicht sein eigen nennen. Noch kann es
sich selbst mit diesen identifizieren. Hier wird es also betont, dass der Wisser in keiner Weise auf das
gewusste Objekt bezogen ist.

Somit, nach Widerlegung der Doktrin aus dem wirklichen Standpunkt, dass das Atma oder das Selbst
der kausale Vertreter in Bezug auf Ab&nderungen von fremden Dingen sowohl als auch der
verschiedenartigen psychischen Zusténde, geht der Autor eine &hnliche Beziehung mit Hinweis auf
die Materie zu begriinden, dass es auch nicht als ursachliche Vertretung in Bezug auf Ab&nderung in
der cetana Wesenheit, Selbst, stehen kann.

79. In der gleichen Weise manifestiert sich Materie auch in charakteristischen materiellen
Abanderungen. In Wirklichkeit manifestiert es weder in, noch ist identisch mit, noch bewirkt die
Erscheinung von Abénderungen in (jiva) welcher Substanz von fremder Wesensart ist.

KOMMENTAR
Gerade wie das Selbst nicht auf physikalische Abénderungen bezogen werden kann wie die upadana

karana oder substanzielle Ursache, so kann auch Materie nicht bezogen werden auf psychische
Anderungen als ihr upadana karana. Weder ist jiva die Karta von Karmas, noch ist Materie die Karta



von Anderungen in der jiva. Somit kann es keine Identitéat zwischen Selbst und Materie, cetana dravya
und acetana dravya, geben.

Als néachstes wird klargelegt, dass obwohl Selbst und Materie nicht zueinander als materielle Ursache
bezogen sind, immer noch beide als instrumentale Ursache aufeinander bezogen werden kénnen.

80. Als bedungen durch die Abanderungen von jiva, gelangen die materiellen Partikel abgeandert
in Karmas. Gleichermassen bedungen durch die Karmischen Materien, unterzieht sich jiva
auch Abanderungen.

81. Jiva erzeugt nicht Anderungen in den Eigenschaften von Karma, noch tut karma &hnlich in
den Eigenschaften von jiva. Die Abanderungen von jenen zwei, wisset ihr, sind das Ergebnis
von einen den andern als nimitta karana oder instrumentale Ursache zu bedingen.

82. Denn dieser wahrhafte Grund des Selbst ist die substantielle Ursache seiner eigenen
Abé&nderungen (beides, rein und unrein); aber ist nicht die substantielle Ursache von
irgendeiner der Abanderungen von Karmischer Materie.

KOMMENTAR

Wie die Abanderungen von jiva tétig sind als die instrumentale Ursache, werden materielle Partikel
abgeéandert als Karmische Molekile. Gleichermassen wenn die materiellen Partikel tatig sind als
instrumentale Ursache, unterzieht sich jiva Abdnderungen. Somit bedingen die Abanderungen von
jiva und die Abanderungen von Materie indirekt einander. Die Beziehung zwischen den zwei Gruppen
kénnen nicht als eine Sorte von kausaler Identitat interpretiert werden, die gultig bleiben zwischen
einer innewohnenden Ursache und ihrer entsprechenden Wirkung. Infolgedessen ist die Beziehung
zwischen den zwei Gruppen von Abanderungen nicht eine von Karta und Karma, Mittler und
Handlung, denn instrumentale Ursache ist ziemlich verschieden von substantiver Ursache. Gerade
wie Lehm ist die Ursache eines Topfes und kann nicht die Ursache eines Kleides sein, so ist jiva der
kausale Mittler von all diesen Abanderungen und Materie ist der kausale Mittler von all seinen
Abé&nderungen.

83. Somit erzeugt das Selbst aus dem wirklichen Gesichtspunkt nur sein eigenes Selbst.
Wiederum, wisset ihr, dass das Selbst sein eigenes Selbst erfahrt.

KOMMENTAR

Wenn wind Uber die Oberflache von Wasser im Meer blast, werden Wellen auf seiner Oberflache
erzeugt, Wellen zusammengesetzt durch die Erhebung und Fall von Wasser an seiner Oberflache.
Diese Wellen auf der Wasseroberflache, obwohl durch das Blasen von Wind verursacht sind wirklich
Abé&nderungen der Wasseroberflache und sind gewiss nicht von der Luft, welche sie erzeugt. Luft ist
nur das nimitta karana der Wellen, wahrend Wasser das upadana kérana ist. Infolgedessen ist es die
Ozeanoberflache, die sich Abanderungen in der Form von Wellen unterzieht, obwohl indirekt bestimmt
durch das Blasen von Wind. Ahnlicherweise kann Karmische Materie tétig werden als die
instrumentale Ursache und Abanderungen im Selbst erzeugen. Diese Abanderungen, obwohl indirekt
durch Karmische Materien bedingt, sind wirklich das Ergebnis der Manifestation des Selbst, entweder
rein oder empirisch. Das empirische Selbst als eine verkérperte Wesenheit in der Welt von samsara
kann Abanderungen von Erfahrung erleben, angenehm oder unangenehm, je nachdem die
Karmischen Bedingungen gut oder schlecht sind. In anderen Worten ist das Selbst der Mittler, der all
diese Anderungen in seiner eigenen Wesensart erzeugt. Selbst wenn die bestimmenden Karmischen
Materien vollsténdig verschwinden, das Selbst frei zurticklassend um seine wirkliche Glorie und Glanz
zu verwirklichen, ist es das Selbst allein wiederum, das der kausale Vorhergehende des befreiten
Selbst ist. Die folgerichtige Erfahrung von Vergniigen-Schmerz im empirischen Zustand und seiner
ewigen Wonne im befreiten Zustand, sind auch die Manifestationen des Selbst. Somit ist es das
Selbst, das seine eigene Wesensart macht, ob empirisch oder rein, als ein Mittler von Karta und es ist
wiederum sein eigenes Selbst, entweder empirisch oder rein, das durch das Selbst als bhokta oder
Geniesser erlebt wird.

Als néchstes wird der vyavahéra Gesichtspunkt des Selbst als Karta und Bhokta beschrieben.

84. Aber aus dem vyavahéra Gesichtspunkt erzeugt das Selbst verschiedenartige Sorten von
Karmischen Abanderungen in Materie. Gleichermassen erlebt das Selbst die
verschiedenartigen Friichte von Karmischen Materien.



KOMMENTAR

Obwohl der Topf wirklich aus Lehm gemacht ist, ist es in Umgangssprache durch den Topfer gemacht
und wird fur den Zweck um Wasser zu bringen verwendet. Somit figuriert der Topfer als der Mittler im
Machen des Topfers und Geniesser durch Verwendung davon fir verschiedene Zwecke zu machen.
Gleichermassen aus dem vyavahéra Gesichtspunkt, ist das Selbst der Mittler, der die
verschiedenartigen Abanderungen von Karmas aus den verfiigbaren materiellen Atomen erzeugt. Die
Karmischen Abanderungen in der Materie erzeugt habend, werden die hedonistischen Folgen dieses
Karmischen Materials durch das Selbst als Bhokta genossen. Demzufolge wird die Beziehung zu
Karmischen Materien von Kartd und Bhokta, dem Mittler und dem Geniesser, welche vom Selbst aus
dem wirklichen Gesichtspunkt verneint wurde, aus dem vyavahéara Gesichtspunkt wiederholt geltend
gemacht.

Als néchstes widerlegt der Autor dvikriyavada, die Lehre, dass dieselbe Ursache zwei unterschiedliche
Wirkungen erzeugen kann.

85. Wenn das Atma oder Selbst diese Karmischen Materien erzeugt (tétig seiend als upadana
kartd oder substantive Ursache) und die Folgen davon in der gleichen Weise geniesst, wird es
zur Lehre von einer einzigen Ursache zwei verschiedene Wirkungen zu erzeugen fihren,
welche in Konflikt mit dem Jaina Glauben sein wird.

KOMMENTAR

Wenn aus dem vyavahara Standpunkt wahr zu sein genommen wird, dass das Atma der Mittler und
Geniesser seines eigenen Karmas ist, auch aus dem absoluten Gesichtspunkt wahr zu sein
genommen wird, wird es zu einem metaphysischen Irrtum fiihren. Atma ist ein cetana dravya oder
denkende Substanz, karma-pudgala, karmische Materien, seind als acetana dravya, - nicht-denkende
Substanz. Der Jaina Glaube ist deutlich ein dualistischer. Jiva und pudgala, denkendes Ding und
nicht-denkendes Ding, sind ganzlich verschieden voneinander, unumwandelbar einer zum andern und
vollstandig selbst-unterhaltend. Wenn das Selbst, wie ein Mittler, fahig ist um Ab&anderungen nicht nur
in ihm selbst aber auch in Karmischen Materien zu erzeugen, identisch in der gleichen Weise wie
upadéana karta selbst tétig zu sein, dann muss diesem ursachlichen Mittler eine Potenz zugeschrieben
werden zwei vollstandig verschiedene Wirkungen zu erzeugen und diese Lehre der Ursachlichkeit ist
was dvikriyavada genannt wird — die Lehre, welche durch die Jaina Philosophie widerlegt wird.
Gemass Jaina Metaphysik, kbnnen zwei verschiedene und widerspriichliche Wirkungen nich durch die
gleiche Ursache erzeugt werden, noch, umgekehrt, kann die identisch gleiche Wirkung durch zwei
ganzlich verschiedene Ursachen erzeugt werden. Der Versuch beide, cetana und acetana
Wesenheiten aus der gleichen Ursache abzuleiten, wiirde ergeben die urspriingliche Ursache in sich
selbst entweder cetana oder acetana zu sein. Wenn es mit der acetana Wirkung identifiziert wird, wird
das cetana Selbst aufhdren zu sein. Wenn es mit der cetana Wesenheit identifiziert wird, dann wird
acetana Materie aufhdren zu sein. In jedem Fallwirde es ein metaphysischer Irrtum sein. Die Vedanta
Lehre, welches beides, das Selbst und die dusserlichen Objekte aus der gleichen Quelle von cetana
dravya, Atma oder Brahma, abzuleiten, muss in mayavada enden, welches objektive Wirklichkeit als
unwirklich und illusorisch verwirft.

Umgekehrt der Versuch das Selbst aus der Schaltbewegung von der acetana Materie abzuleiten, wie
die Céarvékas tun, muss die physikalische Welt in ihrer Herrschaft der Realitat entthronen und das
Atma, cetana dravya, als fiktiv und unwirklich abtun. Keine der Schlussfolgerungen ist den Jainas
annehmbar.

Die gleiche Lehre von dvikriyavada wird wiederum mit Griinden verworfen.

86. Weil sie die Abanderungen des Selbst als auch die Abanderungen der Materie, die Wirkungen
des gleichen identischen Atma oder Selbst (betétigend als upadana Ursache) zu sein
machen, werden die Glaubigen in die Lehre der Ursachlichkeit (welche die widerstreitenden
Wirkungen von der gleichen Quelle ableiten) gesagt, von irrtimlichen Glauben zu sein.

Als néchstes beschreibt der Autor die zwei-fache Wesensart von Karma.
1. Dravya-karma von den materiellen Karmischen Partikeln aus der upadana Ursache.
2. Bhava karma von welcher Selbst die upadana Ursache ist.

87. Irriger Glaube ist von zwei Arten. Einer zu jiva oder Seele zugehdrend und der andere zu ajiva
oder nicht-Seele zugehdrend. Gleichermassen sind die folgenden Modi von zwei Arten.
Nichtwissen, nicht-Lehre, Yoga (von Gedanke, Wort und Tat) Tauschung, Zorn, usw.

KOMMENTAR



Die Karmalehre impliziert geméass Jaina Philosophie zwei verschiedene Aspekte. Die
verschiedenartigen Abanderungen von Karmischer Materie bewdlkt die Wesensart der Seele durch
mit ihr verwickelt zu gelangen. Folglich Giber diese Karmische Verwicklung, wird die Seele
beeintrachtigt und manifestiert sich selbst in verschiedenartigen entsprechend der Karmischen
Materien unreinen psychischen Arten. Die Karmischen Materien werden dravya Karmas genannt und
die daraus folgenden psychischen Anderungen, bhava Karmas. Da die Karmas aus materiellen
Partikeln zusammengesetzt sind, sind sie ajiva und acetana, nicht-lebend und nicht-denkend. Da die
bhava Karmas Ab&nderungen im Bewusstseinsein des Selbst sind, gehdren sie zu jiva und cetana,
und infolgedessen lebend und denkend. Diese Unterscheidung zwischen dravya und bhéva wird als
sehr wichtig betrachtet und es wird auf die verschiedenartigen in diesem gathé erzéhlten
Erfahrungsformen angewendet. Demzufolge, mithyatva, welches irrigen Glauben bedeutet, impliziert
nicht lediglich die psychische Téatigkeit, welche in falschen Gedanken resultiert, sondern auch
physische Karmische Bedingungen eines besonderen des irrigen Glaubens im Bewusstsein zu
erzeugenden fahigen Typs. Diese zweiféltige Wesensart ist auch in anderen Modi vorhanden. Somit
haben wir dravya ajfidna und bhava ajfidna, die erstere, sich auf die Karmischen Materien einer
besonderen Art féahig der Stérung des Ablaufs richtiger Erkenntnis zu beziehen, und die letztere, die
sich ergebende im Bewusstsein erzeugte Wirkung. Diese Unterscheidung von dravya Karma und
bhé&va Karma ist gleichermassen auch in den anderen Féllen angewendet zu werden.

Diese zweifaltige Wesensart von Karma sollte nicht mit der Lehre von dvikriyavada verwechselt
werden, welche widerlegt worden ist, obwohl es eine offensichtliche Ahnlichkeit zweischen den zwei
gibt. Karma in der Form von dravya Karma und bhé&va Karma, des materiellen und beziehungsweise
psychischen, kann irrtimlicherweise vermutet werden von zwei verschiedenen Wirkungen derselben
kausalen Substanz, Karma, zu sein. Aber in Wirklichkeit gibt es keine gemeinsame Substanz genannt
Karma, fahig zwei Arten von Karmischer Wirkung zu erzeugen. Ales eine Tatsache hat dravya Karma
Materie als seine upadana Ursache, und bhava Karma hat das Selbst als die upadana Ursache.
Infolgedessen haben die zwei Karmas zwei verschiedene Ursachen. Infolgedessen ist diese
Karmalehre verschieden von der dvikriyavada.

In Bezug auf die Dualitat der Karmas erklart der Autor als nachstes, was auf jiva bezogen ist und was
auf aiva bezogen ist.

88. Von der Wesensart von Karmischer Materie zu sein, irriger Glauben, yoga (von Gedanke,
Wort und Tat), nicht-Lehre, und nicht-Wissen gehdren zu ajiva — nicht-Seele. Von der
Wesensart des Selbst (upayoga) zu sein, nicht-Wissen, nicht-Lehre, irriger Glauben, gehoren
zur Seele.

KOMMENTAR

Wegen dieses zweifaltigen Aspekts, muss jedes durch verschiedene Namen genannt werden, jiva-
mithyatva, wenn der bhava Aspekt betont wird, und ajiva-mithyatva, wenn der dravya Aspekt betont
wird. Gleichermassen sind auch verschiedene Namen auf den Rest der Modi aus den verschiedenen
Aspekten angewendet zu werden.

89. Das Selbst der Wesensart von upayoga (reiner Gedanke und reine Erkenntnis) verbunden mit
Tauschung aus anfangloser Ewigkeit, unterzieht sich drei verschiedener Arten von (falschen)
Abanderungen. Lasst sie verstanden sein, dass diese drei falscher Glaube, falsches Wissen
und falsches Verhalten seien.

KOMMENTAR

Das Selbst bei sich selbst ist vollkommen rein und makellos wie ein klarer Kristall. Aber dieser klare
Kristall wird die Farbe des Objekts annehmen, welches zu seiner Oberflache geheftet wird. Seine
Oberflache wird blau oder griin oder Gelb erscheinen, gemass dem als ein Betel-Blatt, ein
Plantinenblatt oder ein goldenes Blatt angeheftet wird. Der klare Kristall erscheint wegen der
verbundenen Objekte auf verschiedene Arten geférbt. Gleichermassen Ubernimmt das Selbst, in sich
rein und klar, die Charakteristik der (gedanklich) verbundenen Objekte, in diesem Fall, mohaniya
karma. Die Karmische Verbindung ist durch und durch die anfanglose Unendlichkeit der Zeit. Wegen
dieser Verbindung ist die Wesensart des Selbst verfalscht und diese verfalschte Wesensart erscheint
in drei Gestalten, falscher Glaube, falsches Wissen, und falsches Verhalten. Dies muss so lange
weitergehen, wie die gedankliche Verbindung der fremden Materie andauert; wenn die Verkniipfung
der fremden Charakteristiken gebrochen wird, wenn die verfalschten Ab&anderungen verschwinden,



wird das Selbst seine makellose Wesensart zuriickgewinnen und in seiner unverfalschten Reinheit
und Glorie scheinen.

90. Das Selbst von der Wesensart von upayoga, in sich selbst, rein und makellos, wenn durch
diese drei verschiedenen Formen von Karmischen Materien beeinflusst, betatigt sich als
nimitta Ursache, unterzieht sich entsprechend drei verschiedene unreine Abanderungen, fir
welche das Selbst in unreiner Form als upadana (oder substantive Ursache) figuriert.

KOMMENTAR

Das Selbst hat da durch fremde Karmische Materien beeinflusst entsprechende psychische
Abéanderungen, fir welches es die Beziehung des Mittlers oder Karta beibehélt. Die Beziehung von
Karta und Karma bleibt zwischen dem empirischen Selbst und der mit ihm verbundenen unreinen
Erfahrung gultig. Somit betont der Autor wieder einmal, dass die dreiféltigen verfalschten
Abé&nderungen, obwohl durch die Betatigung von Karmischen Materien als nimitta karana gestartet,
immer noch wegen dem empirischen Selbst als upadana karana sind.

91. Was auch immer unreine Abanderungen des Selbst (durch seine eigene reine Wesensart
aufzugeben) zu jenen Abanderungen hervorbringt wird es das Karta oder der Mittler. Diese
unreinen psychischen Abanderungen tétig als instrumentale Ursache tatig werdend, nimmt
Materie aus seiner eigenen Zustimmung die entsprechenden Karmischen Abanderungen an.

KOMMENTAR

Somit wird es betont, dass Atma oder Selbst nur eine instrumentale Ursache, nimitta Karana und nicht
eine substantive Ursache, upadana Kéarana, der verschiedenartigen materiellen Karmas ist.

92. Dieses unwissende Selbst, welches nicht-selbst, Selbst und das Selbst nicht-selbst macht,
wird Karté oder urséchlicher Mittler jener verschiedenartigen Karmas.

KOMMENTAR

Das Selbst, unwissend Uber seine wahre Wesensart, ist unfahig sich selbst von den ausseren
Objekten zu unterscheiden. Es nimmt bereitwillig die Eigenschaften der ausserlichen Objekte ab und
Ubertragt gleichermassen seine eigenen Zuschreibungen den ausserlichen Objekten. Wegen dieser
Austausche der Attribute oder adhyéasa, hangt sich das Selbst die Eigenschaften um, welche wirklich
zu Materie gehéren. Zum Beispiel wird die Temperaturverdnderung der Umgebung von heiss und kalt
zu sein auf es selbst durch einen gewothnlichen Menschen lbertragen, der sagen wird, ich bin heiss
oder ich bin kalt. Gleichermassen die Gefiihle von Zuneigung und Hass sind auf Karmische Materie
bezogene Attribute und doch wird sich das unwissende Ego mit diesen Attributen identifizieren und
sagen, ,ich begehre", ,ich hasse", ,ich bin wiitend“. Somit bildet sich das Selbst durch Unwissenheit
verdorben als das Kartéa oder der Mittler in Bezug auf die verschiedenartigen fremden
Charakteristiken.

93. Dies wissende Selbst, welches nicht nicht-selbst Selbst macht, und das Selbst, nicht-selbst,
wird nicht das Kéarta oder ursachlicher Mittler jener verschiedenartigen Karmas.

KOMMENTAR

Dieses gath& betont die Wichtigkeit von unterscheidendem Wissen. Verwirklichung der wahren
Charakteristiken des Selbst als verschieden von jenen des nicht-selbst, ergeben sich aus dem
Verschwinden von ajfidna. Dies ist identisch mit samyak jfidna oder Richtigem Wissen, und dieses
samyak jfidna oder Richtige Wissen fuhrt zu moksa oder Befreiung des Selbst. In Kirze, ajfidana wird
gesagt, die Ursache von Bindung zu sein, und samyak jiidna die Ursache von moksa.

94. Somit zeigt sich das Selbst, dessen Wesensart upayoga ist, (als durch entsprechende
Karmische pratyayas bedingt) in drei verschiedenen unreinen Gestalten (von falschem
Glauben, falschem Wissen, und falschem Verhalten), erzeugt falsche Identitat (von Selbst mit
unreinen Gefuihlen) solche wie ,Ich bin zornig“. Es wird das upadéana karta oder der
ursachliche Mittler fir jene unreinen Erfahrungen dieses empirischen Ego.



KOMMENTAR

Diese Aussage ist gleichermassen auf andere grobheitlichen Gefiihle wie Stolz, Tauschung, usw.
anwendbar.

95. Demzufolge zeigt sich das Selbst, dessen Wesensart upayoga ist, (als durch entsprechende
Karmische pratyayas) in drei verschiedenen unreinen Formen (von falschem Glauben,
falschem Wissen und falschem Verhalten bedingt), erzeugt falsche Identitét (des Selbst mit
ausserlichen Objekten) solchen wie ,Ich bin dharméastikayk (Bewegungsgrundsatz). Es wird
das upadana karta oder der urséchliche Mittler fur jene unreinen Erfahrungen dieses
empirischen Ego.*

KOMMENTAR

Das Selbst, wegen seiner Unwissenheit, bildet sich ein, identisch mit fremden Charakteristiken zu
sein, welche von zwei Arten sein kénnen, 1. Innerlicht bezogen auf selbsterfahrendes Bewusstsein, 2.
Ausserlich bezogen auf die objektive Welt. Das Selbst, seine reine Wesensart vergessend, kann sich
selbst mit beiden dieser Gruppen identifizieren. Das vorhergehende gatha beschreibt die falsche
Identitéat des Selbst mit der inneren unreinen und anderen psychischen Zustadnden bezogen auf das
selbsterfahrende Bewusstsein. Dieses gatha weist auf die Beziehung des Selbst auf die ausserliche
Welt von Dingen und Personen hin. Die ausserliche Welt gemass Jaina Metaphysik besteht aus
zusatzlich jivas, pudgala, dharma, adharma, dkésa und kéla. Jiva und pudgala, Seele und Materie, die
Haupt Akteure im Drama seiend, ihre verschiedenartigen Allianzen sind schon mit ihren
verschiedenen Aspekten behandelt worden. Infolgedessen verwendet der Autor das Wort dharmadi,
dharma, usw. lediglich um die objektive Welt als unterschieden vom Subjekt oder dem Ego
anzuzeigen. Ein Streifblick auf die Upanisadische Literatur wird eine geniigend grosse Anzahl von
Schilderungen des irrttimlich mit den dusseren Objekten und Personen identifizierenden Selbst liefern.
Dort werden die Atma und die Brahma synonym verwendet und dieses Atma oder Brahma wird mit
&kasa oder Leere/Raum, kala oder Zeit identifiziert. Manchmal kann es mit der Sonne und dem Mond
und dem Rest der bhutas, solche wie Erde, Luft, Feuer und Wasser identifiziert werden. Solch falsche
Identifikationen von Atma mit nicht-Atma war weit verbreitet und in Uberfille in der Upanisadischen
Periode. Offensichtlich ist der Autor an solche metaphysischen Lehren denkend, wenn er vom Selbst
mit dharmadi zu identifizieren spricht. Sankara der Jahrhunderte spater auf dem Feld erscheint,
Ubernimmt exakt eine dhnliche Einstellung und verwirft solche Identifikationen wie Beispiele von
adhyasa’ oder irrigen Austausch von Attributen.

Einen anderen Punkt haben wir hier nicht beachtet, welcher von epistemologischen Interesse ist, ist
die Beziehung des Wissers zum Objekt des Wissens. Gemaéass Jaina Theorie, obwohl das Objekt
bekannt bezogen zum Wisser ist, ist es immer noch véllig unabhéngig und selbst-unterhaltend. Seine
Wesensart kann auf keinen Fall mit ihm vermischt werden. Die idealistischen Systeme in beiden,
Indien und Europa halten aufrecht, dass das Objekt des Wissens nicht nur durch den Mittler bekannt
ist, aber auch durch den wissenden Mittler durch die Handlung des zu wissen aufgebaut wird. Somit
wird das Objekt des Wissens praktisch aus der schépferischen Tatigkeit des wissenden Mittlers
abgeleitet wird. Das wissende Selbst oder Ego wird somit die Fahigkeit gutgeschrieben, die
ausserliche Weilt aus sich selbst im Prozess von zu wissen, zu erzeugen. Solch ein idealistischer
Monismus ist mit Jaina Metaphysik unvereinbar. Wahrscheinlich war der Autor an diese irrige
metaphysische Lehre denkend, als er die falsche Identitat des Selbst mit den dusserlichen Objekten
als untauglich erklarte.

96. Somit nimmt eine Person von tragem Intellekt (bahiratman) fremde Dinge Selbst zu sein und
nimmt durch blosse Unwissenheit das Selbst auch fremde Dinge zu sein.

KOMMENTAR

Das Selbst aus Unwissenheit heraus, noch seine eigene reine Wesensart realisierend, kann sich
selbst entweder mit den unreinen Gefuhlen und Gedanken von innerem Bewusstsein identifizieren
oder mit den ausserlichen Objekten von Wissen. In diesen beiden Fallen figuriert das unwissende
Selbst als der Mittler. Es kann entweder vorstellen, dass Wut, Liebe, Angst, usw, seine eigenen

% Der Begriff Adhyasa wird erstmals durch Amrtacandra, dem Kommentator von Samayasara
verwendet. Dieser Begriff wird nicht in den Upanisaden gefunden, aber wird durch Sarnkara in seiner
Bhésya ilbernommen.



Attribute sind, oder dass die dusseren Dinge solche wie dharma, usw. von seiner eigenen Wesensart
sind. Die Kommentatoren erkléaren diese beiden irrigen Glauben durch Schilderungen. Eine
besessene Person identifiziert sich mit dem ihn besitzenden Geist und verhélt sich genau wie wenn
dieser Geist handelnd ist. Er ist fahig gewisse ausserordentliche Taten auszufiihren, solche wie einen
schweren Stein oder einen schweren Stamm aus Bauholz durch den Einfluss des Geistes zu tragen
und doch denkt er, dass er all diese Taten ausfuhrt. Zorn, Angst, Zuneigung, usw. sind alles Gefihle
wegen fremdem Einfluss und doch nimmt diese eine unwissende Person als seine eigenen zu sein,
gerade wie ein besessenes Individuum sich vorstellt, selbst der Mittler von den durch ihn bewiesenen
ausserordentlichen Kraftakten zu sein. Zweitens, eine Person seine Aufmerksamkeit sehr intensiv auf
ein Gedankenziel konzentrierend, kann im sich selbst mit diesem Objekt zu identifizieren enden.
Wegen der Intensitat der Konzentration auf das Objekt, kann er den Unterschied zwischen dem
Aufmerksamkeit schenkenden Selbst und dem Aufmerksamkeit geschenkten Objekt vergessen. Er
mag in tduschender Freude schreien: ,Ich bin das Objekt", ,Ich bin Mah&mahisa; das grossartige und
machtige Tier (Buffel)* ,Ich bin Garuda, der Konig der Vogel; Ich bin Kamadeva, der Gott der Liebe;
Ich bin Agni, das Feuer (offensichtlich aus Vedischen Mantras genommen).“ Diese falsche
Identifikation des Wissers und des gekannten Objekts als das Resultat von intensiver Konzentration ist
als eine Schilderung gegeben fur unwissende Identifikation des Selbst mit den dusseren Kategorien
solche wie Raum, Zeit, dharma, adharma, usw. Beide dieser Beachtungen von ldentitat werden als
irrig verworfen, da sie zur reinen Wesensart des Selbst fremd sind.

97. Wegen Unwissenheit figuriert das Selbst als der Mittler der verschiedenartigen karmas. So ist
es durch die Wisser der Wirklichkeit erklart. Wer immer diese Wahrheit verwirklicht, gibt alle
ursachliche Vermittlung (bezogen auf fremde Dinge) auf.

KOMMENTAR

Dieses gatha betont, dass es Unwissenheit ist, welches die Ursache ist, das Selbst karta, einen alle
fremden Charakteristiken verursachenden Mittler zu machen und, umgekehrt, es ist Wissen das zur
Vollstandigen Losldsung des Selbst von fremden Téatigkeiten und Attributen fihrt.

Somit aus dem wirklichen Gesichtspunkt, nach Ablehnung, dass das selbst die karta von fremden
Zustanden ist, macht der Autor als nachstes geltend, dass es aus dem vyavahéara Gesichtspunkt so
sein kann.

98. Aus dem vyahvahara Gesichtspunkt konstruiert das Selbst solche ausserlichen Objekte wie
einen Topf, ein Kleid, und einen Wagen. In der gleichen Weise baut er innerhalb sich selbst
die verschiedenartigen Arten von Sinnesorganen, karmische Materien und (kérper-bauende)
nicht-karmische Materien.

KOMMENTAR

In Wirklichkeit konstruiert das Selbst weder irgendwelche ausseren Objekte noch erzeugt es innere
Abéanderungen. Der Glaube, dass es so tut ist verbunden mit dem gewohnlichen Mensch, der aus dem
vyavahara Gesichtspunkt aus so denkt.

99. Wenn das Selbst in Wirklichkeit der Erzeuger (wie upadéana kartd oder substantive Ursache)
von jenen fremden Substanzen wére, dann musste es von der gleichen Wesensart sein; da es
nicht so ist, kann er nicht ihr Autor sein.

KOMMENTAR

Jiva und pudgala, Selbst und Materie sind zwei verschiedene Substanzen, so verschieden in
Wesensart, dass einer nicht vom andern als ein Ergebnis der Manifestationen abgeleitet werden kann.
Wenn die karmische Materie erworben sein kénnte als ein Ergebnis der Manifestationen von jiva,
dann musste es eine vollstandige ldentitat zwischen der entwickelnden Entitat und dem entwickelten
Produkt geben. Da es in diesem Fall nicht so ist, kann die Beziehung von urséchlichen
Manifestationen zwischen jiva und pudgala nicht behauptet werden. Somit wird es abgelehnt, dass
das Selbst die upadéana karta oder substantive Ursache von materiellen Dingen sein kann.

Im nachsten gatha wird es klar dargelegt, dass es nicht einmal die unmittelbare instrumentale Ursache
von materiellen Dingen sein kann.



100. Das Selbst (selbst als eine instrumentale Ursache oder nimitta kartd) macht nicht direkt einen
Topf, noch Kleid, noch andere Dinge; sie werden durch yoga und upayoga (betrieben als nimitta
kartd oder instrumentale Ursache) erzeugt, von welchen es die Ursache ist.

KOMMENTAR

Der Begriff yoga wird verwendet, um korperliche Tétigkeit und upayoga, um mentale Tatigkeit zu
bezeichnen. In einem friheren gath& wurde das Selbst als der Macher eines Topfes, Kleides, usw.
aus dem vyavahéara Gesichtspunkt beschrieben. Selbst diese Haltung wird hier widerlegt. Das Selbst
hat keine direkte Beziehung zum Topf oder dem Kleid. Der Tépfer oder der Weber oder der
Zimmermann, missen ihre Hande benutzen, um einen Topf, ein Kleid, oder einen Wagen zu machen
und mussen von ihrem Geist Verwendung machen, um vor sie auszufiihren, Entwirfe zu konstruieren.
Demzufolge sind die dusseren Objekte das direkte Ergebnis der kdrperlichen und geistigen Téatigkeit
des Machers. Infolgedessen was den Topf oder das Kleid macht ist nicht die spirituelle Entitat des
Selbst. Das Selbst ist direkt auf die kdrperlichen und geistigen Tatigkeiten, yoga und upayoga
bezogen, welche ihrerseits fahig sind, dussere Objekte zu machen, tétig werdend als nimitta karta,
instrumentale Ursache. Demzufolge ist es klargelegt, dass das Selbst nicht einmal die nimitta karta
von ausserlichen Objekten sein kann, ausser durch die Instrumentalitat seines eigenen Kérpers und
Geistes.

101. Diese materiellen Abanderungen, welche jfidnavarana, Wissen-verschleierndes karma
werden, macht das Selbst nicht. Er der dies weiss, ist der Wisser.

KOMMENTAR

Jiédnavarana, das Wissen-verschleiernde karma, wird hier als eine Art von karma genommen. Was
von diesem karma wahr ist, muss im Fall der verbleibenden karmas auch als wahr genommen
werden. Was hier geltend gemacht wird ist, dass das Wissen-verschleiernde karma, jfidnavarana
karma, nur Abanderung von materiellen Partikeln ist, welche dienlich sind, die Struktur von karma
aufzubauen. Solche Materienpartikel werden karma-prayogya-pudgala-paraméanus, die priméaren
Atome passend die karmischen Partikel zu machen, genannt. Demzufolge sind die verschiedenartigen
karmas nur die Abanderungen von Materie von welchen das Selbst, der Wisser, in keinem Fall die
substantive Ursache sein kann. Zum Beispiel kann Milch in Quark, Butter usw. umgewandelt werden.
Die Person, die die Milchprodukttatigkeiten beaufsichtigt, ist nur der Zuschauer der verschiedenartigen
Abé&nderungen von Milch. Gleichermassen ist das Selbst nur ein Zuschauer der verschiedenen
Ablaufe durch welche die materiellen Partikel in karmische Partikel umgewandelt werden. Jemand der
diese materiellen Anderungen und die Wesensart des reinen Selbst kennt, der nur ein Zuschauer
dieser Anderungen ist, ist der wirkliche Jiani, der Wisser par Excellenze.

102.  Von was immer psychischer Einstellung, gut oder schlecht, das Selbst erzeugt wird, ist es
gewiss die (substantive) Ursache. Diese Gesinnung wird sein karma oder Handlung und das
Selbst geniesst die Frichte davon.

KOMMENTAR

Psychische Einstellung oder bhéva ist von drei Arten, Subha bhéva, adubha bhéva, und Suddha
bhava, gute Einstellung, schlechte Einstellung und reine Einstellung jenseits gut und bdse. Die ersten
zwei sind die Charakteristiken des empirischen Selbst, welche abhéngig von karmischer Bindung ist,
und die dritte bezieht sich auf das Selbst in seiner unverfalschten Reinheit. Subha bhéva ist
gedanklich verbunden mit tugendhaftem Verhalten oder punya, und asubha bhéva ist gedanklich
verbunden mit Bose oder papa. Das erstere kann zu Glick fuhren und das letztere zu Elend. Das
dritte jenseits gut und bdse seiend, Ubertrifft das weltliche Vergniigen oder Leid und impliziert ewige
Wonne, Charakteristik des transzendentalen Selbst. Die psychische Gesinnungen beides, gut und
bdse, sind Abanderungen im empirischen Selbst, gemass seiner ethischen Wesensart. Ob das Selbst
gut oder bdse sei, kann es nur in entsprechenden psychischen Einstellungen manifestieren und hat
nichts mit karmischen materiellen Abanderungen zu tun.

Der Autor erklart als nachstes den Grund warum das Selbst nicht der kausale Mittler erzeugender
Abé&nderungen in fremden Dingen sein kann.

103. Was immer die wesentliche Eigenschaft einer besonderen Substanz sei, kann es nicht auf
eine andere Substanz einer unterschiedlichen Wesensart tbertragen werden. Somit nicht-



Ubertragbar seiend, wie kann die Eigenschaft einer Substanz sich als die Eigenschaft einer
andern Substanz manifestieren?

KOMMENTAR

Jaina Metaphysik erkennt verschiedenartige dravyas oder Substanzen jede mit ihren eigenen gunas
oder Eigenschaften. Somit hat jiva, das Selbst, seine besondere Eigenschaft von cetana, und pudgala
oder Materie seine eigene Eigenschaft acetana. Die erstere ist bewusst und die letztere ist nicht-
bewusst. Gleichermassen mit den anderen dravyas. Da die Eigenschaft einer Substanz das Ergebnis
der Manifestationen der eigentlichen Wesensart dieser Substanz ist, kann weder die Eigenschaft noch
die Substanz voneinander getrennt werden. Da die dravya und seine guna so untrennbar vereinigt
sind, kann die guna von einer dravya nicht zu einer anderen dravya tbertragen werden. Somit sind die
gunas nicht-tibertragbar und die dravyas sind nicht-umwandelbar. Demzufolge kann das cetana
dravya, das Selbst, sich nicht als acetana dravya oder Materie manifestieren. Umgekehrt kann sich
Materie nicht als Selbst manifestieren.

104. Das Selbst beeinflusst die Substanz oder die Zuschreibungen von karma nicht, welche von
materieller Wesensart sind. Somit unféhig der Beeinflussung dieser zwei (Aspekte) von karmas zu
sein, wie kann es ihr upadana karta (substantiver ursachlicher Mittler) sein.

KOMMENTAR

Der Lehm aus welchem ein Topf gemacht wird, hat seine unterschiedliche Eigenschaft. Der Topfer,
indem er den Topf macht, macht von dieser Substanz mit seiner eigenen Eigenschaft Gebrauch.
Indem er den Topf macht, kann nicht von ihm gesagt werden sich in der Topfform zu manifestieren. Er
ist nicht die karta in diesem Sinne, obwohl er den Topf macht. Er, eine bewusste spirituelle Wesenheit
seiend, kann in keiner Weise acetana materieller Topf werden. Gleichermassen das Selbst, eine
cetana Wesenheit seiend, kann sich nicht in karmischen Formen materieller Wesensart manifestieren.
Er ist nicht die kart oder der urséchliche, jene karmas produzierende Mittler. Dies widerlegt indirekt
die metaphysische Lehre, welches das Ganze des physikalischen Universums als eine Manifestation
von Paramatma oder Brahma, der durch Wesensart eine reine cetana dravya ist.

105.  Wenn es wahrgenommen wird, dass wéhrend das Selbst als der Grund verbleibt, erscheinen
die Abanderungen von karmischer Bindung (als Folgerung), wird es bildlich gesagt, dass die
karmas durch das Selbst erzeugt werden.

KOMMENTAR

Die Gegenwart des Selbst ist lediglich eine nimitta Bedingung, welches in den karmischen Materien
die verschiedenartigen Abanderungen von karma, solches wie jiidnavaraniya, darsandvaniya, usw.
erzeugt. Diese Beziehung beachtend, beschreibt der Volksgeist durch eine Bildersprache, dass das
Selbst die karta ist, oder der Mittler jener karmischen Ab&nderungen. Die Kommentatoren geben eine
Schilderung. Die Gegenwart der Sonne in einer besonderen Stellung in Bezug auf Wolken, kann in
der Regenbogenbildung resultieren. Dieser Regenbogen wird mit den Wolken gedanklich verbunden,
obwohl seine Erscheinung Folgeerscheinung der in einer besonderen Stellung verbleibenden Sonne
ist. Gleichermassen resultiert die Gegenwart des Selbst in Abanderung von mehreren karmas aus der
darin vorhandenen karmischen Materien. In beiden fallen ist die kausale Vermittlung nur bildlich wahr.
Der Autor betont denselben Punkt durch Zitieren einer populéaren Schilderung,

106.  Wenn ein Krieg durch Krieger gewagt wird, sagen gewohnlich Leute aus dem praktischen
Gesichtspunkt, dass der Konig in einen Krieg beschaftigt ist. Gleichermassen jfidnavaraniya, usw.
wird gesagt durch die jiva oder Selbst erzeugt zu werden.

KOMMENTATOR

Karmas wie jfidnavaraniya sind das Ergebnis der Betatigungen von karmischen Materien. Das Selbst
oder atma ist nicht direkt fur diese Betatigungen verantwortlich und doch wird von ihm gesprochen als
der diese karmas erzeugende kausale Mittler. Diese Aussage ist rein aus dem praktischen Standpunkt
und sollte infolgedessen nicht aus dem absoluten Gesichtspunkt genommen werden, wahr zu sein.
Der praktische Gesichtspunkt wird durch ein Gleichnis erklart, welches naheliegend ist.



107.  Aus dem praktischen Gesichtspunkt wird festgestellt, dass das Selbst Aussere Formen
erzeugt, bindet, verursacht zu verandern und (karmische) Materie aufhauft.

KOMMENTAR

Utpéadayati impliziert die verschiedenen Anordnungen von verschiedenen Arten von karmischer
Materie, bestehend aus den zu solchen Anordnungen passenden materiellen Partikel.

Karoti impliziert die aussere Gestaltung dieser Arten in verschiedener Intensitat.

Badhmati impliziert die Dauer der Bindung und ihre Fahigkeit Vergniigen-Schmerz Erfahrung zu
erzeugen festzustellen.

Parinamayti impliziert Abanderungen in ihrer Wesensart in welcher sie Wirkungen erscheinen und
erzeugen mogen oder verwelkt gelangen, nach die Ergebnisse produziert zu haben.

Grhnati impliziert den Ablauf der Anziehung, durch welchen die karmischen Materien angehauft
werden, so wie um das Ganze des Selbst zu fillen. Das Selbst, selbst rein seiend, wird nicht fur
irgendeine dieser Betatigungen verantwortlich, und doch wird es, nur aus dem praktischen
Gesichtspunkt, diesen Tatigkeiten zugeschrieben.

108.  Wie ein Kdnig aus dem praktischen Gesichtspunkt gesagt wird, der Erzeuger von Laster oder
Tugend (in seinen Untertanen) zu sein, so wird auch aus dem praktischen Gesichtspunkt, von
dem Selbst gesagt, der Erzeuger von karmischen Materien und ihren Eigenschaften zu sein.

KOMMENTAR

Punya oder papa, Tugend oder Laster, werden betrachtet unterschiedliche materielle Abanderungen
von karmischer Materie zu sein. Obwohl sie den normalen Charakteristiken des Individuums
entsprechen, kdnnen sie immer noch nicht betrachtet werden, durch das Selbst erzeugt zu sein, da
das Selbst eine cetana Wesenheit seiend, nicht acetana karmische materielle Formen erzeugen kann.
Wenn von ihm als einem kausalen Mittler gesprochen wird, es nur metaphorisch wahr ist.

109. Die allgemeinen karmischen Bedingungen, pratyayas, sind urspriinglich vier in Anzahl. Sie
werden gesagt, die unmittelbaren karmische Bindung hervorbringenden Mittler zu sein. Diese
mussen verstanden sein, falscher Glaube, nicht-Lehre, grobheitliche Geflihle, und yoga oder
psycho-physischer Struktur zu sein, die Tatigkeit von Gedanke, Wort und Tat bedingend.

110. Von diesen pratyayas, sind dreizehn weitere Unterteilungen von sekundéaren (auf asravas
basierenden) Bedingungen erwahnt, welche die verschiedenartigen gupasthanas (stufen von
spiritueller Entwicklung) sind, beginnend mit mithyadrsti oder falscher Glaubiger, und endend mit
sayogi kevali (das perfekte Wesen, immer noch mit yoga oder psycho-physischer), die Tatigkeit
von Gedanke, Wort und Tat bedingender (Struktur).

111. Diese Stufen (hervorgebracht durch uttara pratyayas oder stellvertretenden Bedingungen)
sind wirklich acetana, nicht-bewusst, weil sie dur die Manifestation von materiellen karmas
hervorgebracht werden; wenn sie wirklich die unmittelbare die karmas erzeugenden kausalen
Bedingungen sind, dann kann das Selbst ihre Friichte nicht geniessen.

112.  Weil diese gunasthanas genannten Bedingungen karmas erzeugen, ist deshalb das Selbst
nicht ihr Autor. Nur die gunasthanas genannten Bedingungen erzeugen die karmas.

KOMMENTAR

Die Bedingungen, welche Bindung hervorbringen sind von zwei Arten: mdlapratyaya oder
urspringliche Bedingungen, und uttarapratyaya oder sekundére Bedingungen. Die erstere ist von vier
Sorten und die letztere von dreizehn, wie oben aufgezahlt. Die pratyayas oder Bedingungen sind
materiell in Wesensart, und infolgedessen acetana, nicht-bewusst. Sie sind hauptsachlich fir die
verschiedenartigen karmischen Abanderungen verantwortlich. Infolgedessen bilden sie die karta der
verschiedenartigen karmas, und nicht das Selbst. Somit das Selbst, in keiner Weise der kausale
Mittler der karmas seiend, kann nicht als von dem bhokta, oder dem Geniesser davon gesprochen
werden. Somit werden diese pratyayas gesagt, die unmittelbare Ursache der karmischen
Abanderungen zu sein. Obwohl das reine Selbst in keiner Weise fur diese karmischen Abénderungen
verantwortlich ist, kann vom unreinen Selbst im samsara gesagt werden, der ferne ursachliche Mittler



dieser karmas zu sein. Somit ist aus dem absoluten Gesichtspunkt das reine Selbst weder kartd noch
bhokta, weder der Darsteller noch der Geniesser, wobei das unreine empirische Selbst beides ist,
karta und bhokta, der Tuende und der Geniesser. Somit wird hier das Samkhya Konzept von purusa
widerlegt, dass es nur der Geniesser und nicht der Tuende von karmas ist, widerlegt. Er, der die
karmas erlebt, muss auch sein Mittler sein. Wenn er nicht der eine ist, kann er nicht der andere sein.
In seiner wahren Wesensart hat das Selbst keine von beiden Aspekten, aber in seiner unreinen Form
hat es beide der Aspekte.

Als n&chstes sagt der Autor aus, dass jiva und pratyayas, das Selbst und karmische Bedingungen
nicht absolut identisch sind.

113.  Wenn Zorn nicht-unterschiedlich vom Selbst ist, genau wie upayoga, dann muss es in der
Identitat des Selbst mit dem nicht-selbst resultieren.

114.  Wenn die pratyayas oder die karmischen Bedingungen, karmas (karmische Abanderungen)
und nicht-karmas (Kdrper bildende materielle Partikel) mit dem Selbst (in einer
uneigenschaftlichen Form) identifiziert werden, wird es zu der irrigen Schlussfolgerung fuhren,
dass was auch immer Selbst ist, ist in Wirklichkeit nicht-selbst.

115.  Und wenn (du Ubereinstimmst, dass) Zorn eine Sache ist und das bewusste Selbst eine véllig
verschiedene ist, dann missen wie Zorn, die pratyayas (oder Bedingungen), karmas (karmische
Abanderungen), und nicht-karmas (Kdrper-bauende materielle Partikel) auch zugegeben werden,
verschieden (vom bewussten Selbst) zu sein.

KOMMENTAR

Das wesentliche Attribut des Selbst ist upayoga, erkennende Aktivitat. Diese wesentliche Eigenschaft
ist deshalb untrennbar vom atmé oder dem Selbst. Aber dieses Selbst verliert seine Wesensart, wenn
es in gedanklicher Verbindung mit der acetana Materie im sanisara ist. Als ein Ergebnis dieser
Kombination, erscheinen mehrere psycho-physikalische Abanderungen. Zorn ist eine solche
Abé&nderung. Da es das Ergebnis von gedanklicher Verbindung mit Materie ist, wird es gesagt, die
Zuschreibungen seines Ursprungs von nicht-bewusst zu sein, beizubehalten. Diese nicht-bewusste
Erfahrung der Gefiihle von Zorn muss véllig verschieden vom reinen durch upayoga charakterisierten
Selbst sein. Ohne diese grundlegende Verschiedenheit zu bemerken, wenn Zorn oder krodha zur
privilegierten Stellung von upayoga erhoben wird, und als ein wesentliches Attribut des Selbst
betrachtet wird, dann wird das Selbst mit einem acetana Attribut ausgestattet werden und
grundlegende Unterscheidung zwischen jiva und ajiva wird entschwinden und mit diesem wird jiva
selbst verschwinden. Um solch eine stérende Schlussfolgerung der Verleugnung der Existenz des
Selbst insgesamt zu vermeiden, wenn du festhaltst, dass krodha oder Zorn génzlich unterschiedlich
von jiva ist, dann musst du bestandig eine ahnliche Einstellung aufrechterhalten in Bezug auf die
anderen materiellen Abanderungen, solchen wie pratyayas, karmas und nicht-karmas, da es keinen
Unterschied in Wesensart zwischen diesen und krodha gibt. Wenn krodha und pratyaya absolut
verschieden vom Selbst sind, dann kdnnte es keine Mdglichkeit von gedanklicher Verbindung des
Selbst mit upadhis geben. Deshalb betont der Autor hier, dass die karmischen upéadhis und der dabei
erzeugten unreinen psychischen Zustande nur teilweise (und nicht absolut) verschieden vom Selbst
sind.

Als nachstes legt der Autor klar, welche Absurditéat sich ergeben wiirde vom Aufrechtzuerhalten, dass
pratyayas, uns. Absolut verschieden von jiva sind.

116.  Wenn Materie, in der Form von karmas nicht auf seine Ubereinstimmung mit dem Selbst
gebunden wird, noch von sich in Modi von karma entwickelt, dann wird es unveranderlich,

117.  Wenn die urspringlichen karmischen Molekile sich nicht selbst in verschiedenartigen
karmischen Modi (gedanklich mit jiva verbunden) verwandelt, dann wird es zur nicht-Existenz von
samsara fuhren, wie im Fall des Samkhya Systems.

118.  Wenn du aufrechterhaltst, dass es das Selbst ist, das die primaren karmischen Molekdile in
verschiedenartige karmische Modi umwandelt, wie ist es dann fur das Selbst, das eine cetana
Wesenheit ist, moglich, Umwandlung in einem Ding zu bewirken, welches durch wesensart nicht-
umwandelbar ist.



119. Dann folgt es, dass Materie auf seine eigene Ubereinstimmung sich selbst in
verschiedenartige Modi von karmas umwandelt. Infolgedessen ist es falsch aufrechtzuerhalten,
dass jiva dies Umwandlung in karmische Modi bewirkt.

120. Die primaren karmischen Molekile, welche sich Umwandlung wie verschiedenartige
karmische Modi unterziehen, sind in Wirklichkeit materiell in Wesensart. Wisset ihr, dann, dass
karmischen Abanderungen, solche wie jidnavaraniya Wissen-verschleiernden karmas, usw.,
auch von ahnlicher Wesensart sind.

KOMMENTAR

Sanmsara oder greifbares Leben impliziert verkorperte Lebensart des Selbst. Diese verkorperte
Existenz des empirischen Selbst ist urspriinglich wegen der gedanklichen Verbindung mit karmischer
Materie. Diese gedankliche Verbindung mit karmischer Materie ist durch die Kariere des empirischen
Selbst vorhanden. Diese karmische Materie, welche mit dem Selbst durch sein samsarisches Leben
hindurch, ist aus winzigen materiellen Partikeln gemacht. Diese winzigen materiellen Partikel missen
verschiedenartige Arten von materiellen Aggregaten (Ansammlungen) oder Arten von karma bilden.
Diese verschiedenartigen Arten oder Modi von karma gelangen unauflésbar gebunden mit der
Wesensart des Selbst, und diese innige gedankliche Verbindung von Selbst mit Materie, wird
karmische Bindung genannt. Diese zwei Ablaufe von karmische Ansammlungen aus urspriinglichen
karmischen Molekilen, und diese Ansammlungen sich selbst mit dem Selbst bindend, zu bilden, sind
vollig das Ergebnis der Manifestation von karmischen Molekilen. Wenn diese Neigung von Materie
sich in karmischen Modi zu manifestieren verweigert wird, dann wird es keine karmas geben. Wenn es
keine karmas gibt, gibt es keine karmische Bindung, und wenn es keine karmische Bindung gibt, muss
das Selbst rein und unverschmutzt bleiben, wie im Fall von der purusa in der Samkhya Philosophie.
Wenn das Selbst vollstandig rein in sich bleibt, gibt es keine Mdglichkeit fur seine verkdrperte Existenz
und keinen Geltungsbereich fur samsara. Dies ist absurd, da es gegensatzlich zu unerer Erfahrung ist.
Wenn um diese stérende Schlussfolgerung zu vermeiden, es behauptet wird, dass das Selbst durch
seine eigene eigentliche Potenz, die Umwandlung von karma Arten aus urspringlichen materiellen
Molekiilen erzeugt und sich zu diesen Arten auf eigene Ubereinstimmung bindet, dann fiihrt dies zu
einer gleichen unmdglichen Haltung. Materie selbst unmdéglich von Umwandlung seiend, kann nicht
gezwungen gemacht werden, sich Umwandlung durch irgendeinen fremden Einfluss zu unterziehen.
Infolgedessen muss es aufrechterhalten werden, dass Materie durch Wesensart fahig von
Umwandlung ist und es ist dieser Ablauf von Umwandlung, welche sich Materie unterzieht, das in der
Bildung von verschiedenartigen Arten von Karmas, solche wie jidnavaraniya resultiert.

Demnach um den Samkhya Gesichtspunkt zu widerlegen wird die Neigung sich zu manifestieren von
Materie vorausgesetzt. Gleichermassen wird dem gleichen Attribut gesagt wahr des Selbst zu sein in
den folgenden géathas.

121. Wenn gemass unserer Ansicht das Selbst durch sich selbst nicht mit karmas gebunden wird
und nicht gefuihlsméssige Abanderungen solchen wie Zorn, usw. hat, dann muss es durch
Wesensart nicht-manifestierend bleiben.

Das nachste gatha sagt, was falsch ist, wenn das Selbst unféhig der Manifestation bleibt.

122.  Wenn das Selbst sich nicht auf eigene Ubereinstimmung gefiihlsméassigen Abanderungen
solchen wie Zorn unterzieht, dann wird empirisches Leben oder samsara aufhéren zu sein. Dies
wirde in der Samkhya Sicht resultieren.

123.  Wenn du aufrechterhdltst, dass es karmische Materie ist, durch seine eigene Potenz, das im
Selbst geflihlsmassige Abanderungen solche wie Zorn bewirkt, wie ist es dann fur Materie moglich
irgendeine Abanderungen im Selbst zu erzeugen, welches von Wesensart unfahig der
Manifestation ist.

124. Wenn es dein Glaube ist, dass sich das Selbst, ohne irgendeinen ausseren Einfluss,
gefuihlsméssige Abanderungen solchen wie Zorn unterzieht, dann oh Schuler! deine Aussage,
.karmische Materie von Zorn erzeugt im Selbst die Geflhlsbewegung von Zorn*“, wird falsch.

125.  Das Selbst in gedanklicher Verbindung mit karmischer materieller Bedingung von Zorn, hat
das Gefluihl von Zorn, von Stolz, hat das Gefuhl von Stolz; von Tauschung, hat das Geftihl von
Tauschung; von Geiz/Gier, hat das Gefluhl von Geiz/Gier.



KOMMENTAR

Das im Fall von Materie beschaftigte Argument, dass es fahig der Abanderung ist, wird im Fall von jiva
wiederholt. Wenn das Selbst durch sich selbst unfahig von karmischer Bindung ist und unféhig von
gefiihlsmassiger Abanderung von Zorn ist, muss es rein und unwechselbar wie das Samkhya purusa
bleiben. Infolgedessen gibt es keinen Geltungsbereich fiir samsara. Um diese Schlussfolgerung zu
vermeiden, wenn Materie Potenz zugesprochen wird gefihlsméassige Abanderungen im Selbst zu
bewirken, dann wird dieses Problem unbeantwortet bleiben. Wie kann Materie in irgendeiner Weise
Anderung in einer fremden Wesenheit, dem Selbst, erzeugen, welches genommen ist, unveranderbar
in Wesensart zu sein. Infolgedessen muss es angenommen werden, dass das Selbst fahig des
Unterziehens geflihlsmassiger Abanderungen ist, wenn beeinflusst durch als nimitta Bedingung tétig
gewordene karmische Materien.

126. In was immer fir ein Modus das Selbst sich selbst manifestiert, ist es der upadana karta
substantielle Mittler dieses Modus. Wenn der manifestierende Agent das Selbst mit dem richtigen
Wissen ist, dann wird der entsprechende Modus auch von derselben Wesensart sein, d.h.
richtiges Wissen. Wenn das manifestierende Selbst von falschem Wissen ist, wird der
entsprechende Modus in diesem Fall falsches Wissen sein.

KOMMENTAR

Wenn das Selbst unfahig von Manifestation ist, dann ist es nicht méglich von weder reinen noch
unreinen psychischen Abanderungen zu sprechen.

127. Das Selbst, unwissend seiner wahren Wesensart, manifestiert sich in der Form von falschem
Wissen und durch dieses falsche Wissen macht es karmas. Aber das Selbst, gewahr seiner
wahren Wesensart, hat die Manifestation von richtigem Wissen und wegen dieses richtigen
Wissens macht es nicht irgendwelche karmas.

KOMMENTAR

Demzufolge ist es offensichtlich gemacht, dass das Selbst, das unwissend seiner wahren Wesensart
ist, sich mit fremden Objekten und Charakteristiken identifiziert. Wegen dieser irrigen Identifikation
oder adhyasa, entwickelt es verschiedenartige unreine Gesinnungen, welche schliesslich in
karmischer Bindung enden. Aber das Selbst mit richtigem Wissen realisiert seine Wesensart vollig
unterschiedlich von fremden Dingen und Zuschreibungen zu sein und hat infolgedessen nie unreine
psychische Erfahrung. Somit in sich rein bleibend, ndhern sich ihm karmas nicht und infolgedessen
(resultiert) keine karmische Bindung fiir es. Es verbleibt rein und vollkommen unberiihrt durch
karmas. Kurz gesagt, falsches Wissen macht das Selbst im samsara wandern, wobei richtiges Wissen
zu moksa fihrt.

128.  Wenn richtiges Wissen allein den Modus oder Gesinnung von richtigem Wissen erzeugen
kann, dann folgt es, dass jede Manifestation des Selbst seine wahre Wesensart kennend, von der
Wesensart von richtigem Wissen sein muss.

129.  Wenn falsches Wissen allein den Modus oder Gesinnung von falschem Wissen erzeugen
kann, dann folgt es, dass jede Manifestation des Selbst unwissend Uber seine wahre Wesensart,
von der Wesensart von falschem Wissen sein muss.

Der gleiche Punkt wird durch eine Schilderung betont.

130. und 131: Aus Gold nur kdnnen goldene Schmuckstiicke wie Ohrringe usw. erzeugt werden
und von Eisen kénnen nur eiserne, Ketten usw., erzeugt werden. In der gleichen Weise, alle
Abanderungen des wissenden Selbst, missen von der Wesensart von richtigem Wissen sein,
wobei die verschiedenartigen Abanderungen des Selbst unwissend liber seine wahre Wesensart
von der Wesensart von falschem Wissen sein wirde.

Die verschiedenartigen Aba&nderungen des unreinen Selbst werden als nachstes beschrieben.

132.  his 136. Wisset ihr, dass wenn es im Selbst Wissen von Dingen gibt, die nicht wirklich sind, ist
es wegen der Tatigkeit von nicht-Wissen (sich einmischende karmische Materien mit richtigem
Wissen); Abwesenheit von Glaube in das Wirkliche ist wegen der Betatigung von mithyatva



karma; unreine erkennende Téatigkeit im Selbst ist wegen dem Aufkommen von kasaya (Seele-
beschmutzende karmas), nicht-Lehre® im Selbst ist wegen dem Aufkommen von Verhalten
verdrehendem karma; die Neigung zu handeln durch Gedanke, Wort, und Tat ist wegen dem
Aufkommen von yoga (oder der psycho-physischen Struktur). Wisset ihr, dass alles das getan
werden sollte gut ist und alles das aufgegeben werden sollte schlecht ist. So bedingt durch die
urspringlichen karmischen Materien, sind die acht Arten von karmisch psychischen Gesinnungen
solche wie jfidnavaraniya (Wissen-verschleiernd). Und somit, wenn die acht zum Selbst
gebundenen Arten von karmischen Materien beginnen tatig zu werden, da kommen im Selbst
entsprechende psychische Einstellungen auf, von welchen das Selbst der kausale Mittler ist.

KOMMENTAR

Somit wird es wieder einmal betont, dass die verschiedenartigen psychischen Abanderungen im
Selbst durch nicht-zu-wissen®, und dass diese unreinen Abanderungen nur losgeworden werden
kdnnen durch wahres Wissen.

Als néchstes wird es aus dem wirklichen Gesichtspunkt gesagt, dass die verschiedenartigen
Manifestationen des Selbst ganzlich verschieden von jenen von materiellen karmas sind.

137. und 138. Wenn Anhaftung/Zuneigung und andere Gefluihle wirklich durch das Selbst und die
karmas co-operierenden zusammen als upadana urséchliche Bedingungen erzeugt werden, dann
wird beides, das Selbst und die karmische Materie, féahig sein in der Form des psychischen Modus
von Anhaftung/Zuneigung zu erscheinen. Wenn das Selbst sich manifestierend durch sich selbst
fahig ist um Anhaftung/Zuneigung und andere psychische Ab&nderungen zu erzeugen, dass muss
es folgen, dass selbst das reine Selbst ohne den Einfluss von karmischen Materien féhig sein
muss sich in unreinen Formen von psychischen Modi solche wie Anhaftung/Zuneigung zu
manifestieren.

KOMMENTAR

Im ersten Fall, wenn beide, jiva und karma, cooperieren, um den psychischen Modus von
Anhaftung/Zuneigung zu erzeugen, beide als upadana karana tatig werdend, dann, Gbereinstimmend
mit dem Grundsatz der Identitat von Ursache und Wirkung, muss selbst karmische Materie, welches
mit jiva kooperiert, angenommen wurden, psychisch in Wesensart zu sein, weil das erzeugte
Ergebnis, Anhaftung/Zuneigung, psychisch ist. Somit wird Materie eine cetana Wesenheit werden,
welches unwahr ist. Wenn um tber diese Schwierigkeit zu gelangen, das Selbst angenommen wird
die psychischen Ab&anderungen einer unreinen Wesensart ohne jeden fremden Einfluss zu erzeugen,
dann muss diese Neigung selbst im reinen Selbst vorhanden sein. Das heisst, da die Wesensart des
Selbst in einer latenten Form die Neigung enthélt, unreine psychische Abanderungen zu erzeugen,
kann es nicht solch Ding genannt reines Selbst geben. Dies bedeutet vollstandige Verleugnung der
Méglichkeit von moksa.

139. und 140. Wenn dravya karmische Modi wirklich durch Materie in Kooperation mit jiva als
upadéana Bedingung erzeugt werden, dann wird beides, Materie und Selbst, dravya karmas
(Materie) werden. Wenn Materie sich durch sich selbst manifestierend fahig von Erzeugung
karmischer Modi ohne den Einfluss von Selbst ist, dann mussen alle Materien wie solche fahig
sein sich als karmische Modi zu manifestieren.

KOMMENTAR
Hier wird im ersten Fall jiva (eine der kooperierenden Ursachen) acetana dravya werden, weil die

Wirkung (dravyo karma) acetana ist. Im zweiten Fall missen alle Materien als solche féahig sein, sich
als karmische Modi zu manifestieren. Beide Schlussfolgerungen sind unmdéglich.

8 Eigentlich nicht-Disziplin. Da in der Umgangssprache der heutigen Welt Disziplin mit Gehorsam,
Punktlichkeit, Hoflichkeit gegentber der Welt (gerade gliltigen Gesetze / gerade glltigen
Moralvorstellung / und der gerade gultigen Normen im Berufsleben) assoziiert (gedanklich verbunden)
wird, benutze ich als Ubersetzung Lehre, obwohl Disziplin eigentlich nichts anderes heisst, um so
deutlich den Bezug zu der Lehre des Jina (Mahavira) zu unterstreichen, welche Richtiges Glauben,
Richtiges Wissen, Richtiges Verhalten ist (nachzulesen was dies genau beinhaltet in Tattvarthadigama
Sdtra, Akaranga Satra, Sutrakritanga Sitra, UttaradhyayasQtra usw.). AQ

* Engl. nescience; etymologisch von Latein ne — nicht + scire — zu wissen



141.  Aus dem vyavahara Gesichtspunkt wird es gesagt, dass karmas binden und in Kontakt mit
dem Selbst sind; aber aus dem reinen (absoluten) Gesichtspunkt, weder binden karmas, noch
sind sie in Kontakt mit dem Selbst. Somit aus den verschiedenen Gesichtspunkten wird das Selbst
gesagt, entweder gebunden oder frei zu sein gemass wie es mit upadhis gedanklich verbunden
oder frei von ihnen ist.

Nach festzustellen, dass Bindung und Freiheit vom Selbst geméss den verschiedenen
Gesichtspunkten ausgesagt sind, legt der Autor als nachstes klar, dass samayaséra, oder
Ego-in-sich-selbst, jenseits der Gesichtspunkte ist.

142. Dass das Selbst mit karmas gebunden ist und dass es nicht mit karmas gebunden ist, sind
aus verschiedenen Gesichtspunkten gemachte Feststellungen.
Aber das Wesentliche des Selbst Ubertrifft diese Aspekte. So wird es gesagt.
Als néchstes beschreibt der Autor die Wesensart des ubersinnlichen Selbst.

143. Es st das Selbst, dessen Aufmerksamkeit inwérts auf sich selbst gerichtet ist, das wirklich die
zwei Wesensarten, rein und unrein, kennt, welche durch die zwei Gesichtspunkte (wirklich und
praktisch) beschrieben sind. Aber das Utbersinnliche Selbst, das jenseits dieser Gesichtspunkte ist,
erfasst sie nicht.

KOMMENTAR

Jaina Metaphysik erkennt drei Arten von Selbst — bahiradtm4, antaratméa und paraméatma — das aussere
Selbst, das innere Selbst und das Ubersinnliche Selbst, der Reihe nach. Die erste Art des Selbst
identifiziert sich aus Unwissenheit mit dem Korper und anderen ausseren Objekten; gewiss eine
Gesinnung die aufgegeben werden sollte; die zweite Art erkennt sicherlich, dass seine Wesensart
ganz verschieden von materiellen Objekten, einschliesslich des Kdrpers ist. Dieses unterscheidende
Wissen fuhrt zu weiteren Untersuchungen tUber die Wesensart des Selbst. Nachforschungen in die
Wesensart von jeder Wirklichkeit wird, gemass Jaina Philosophie, aus verschiedenen nayas oder
Gesichtspunkten unternommen. Demzufolge wird das Studium Uber die wahre Wesensart des Selbst
durch den antaratman, das innere Selbst, unternommen, dessen Aufmerksamkeit auf seine eigene
Wesensart konzentriert wird. Die so erforschte Wesensart des Selbst erscheint entweder in Bindung
oder frei von Bindung. Beide diese Beschreibungen sind aus den beziiglichen Gesichtspunkten von
antaratman, dessen alleiniges Ziel ist, die Wesensart des Selbst durch srutajiidna oder schriftliches
Wissen zu entdecken. Im dritten Fall haben diese zwei bezlglichen Aspekte keine Bedeutung.
Paramatma svarQpa bezieht sich auf das Vollkommene Selbst, dessen Status das Ergebnis von
Selbstverwirklichung durch tapas oder yoga ist. Natrlich ist deshalb dieses Ubersinnliche Selbst
ziemlich jenseits der beziglichen Aspekte und stellt die héchste Wesensart von Wirklichkeit dar,
welche Ziel von allen sein sollte.

144. Dass das Selbst wirklich durch Richtige Wahrnehmung und Richtiges Wissen charakterisiert
wird ist eine Annahme (von jenen gemacht, die die verschiedenen Gesichtspunkte ibernehmen)
und was alle Gesichtspunkte Uberschreitet wird gesagt, samayasara zu sein.

KOMMENTAR

Der Begriff samayasara bedeutet die wesentliche Wesensart des Selbst. Diese Absolute
Schlussendliche Einheit ist Ubersinnlich in Wesensart. Infolgedessen hat die verschiedenartige auf
verschiedenen Gesichtspunkten basierende Benennung keine Bedeutung in diesem Zustand.

Die zwei Charaktere, jiva und ajiva, welche auf der Bihne als Kartd und Karma erscheinen, jeder
seine wahre Wesensart realisierend, treten von der Bihne ab.

Somit endet der Zweite Akt.



