Zu den altesten Mahayana-Sutren gehort das Praprafia- oder Mahaprajnaparamita-Sutra
(Grol3es Prajnaparamita-Sutra). Es ist vermutlichdisrnZeitenwende entstanden und besteht
aus einer Sammlung von ca. vierzig z.T. sehr umtadgen Texten. Es gehoért damit zur
Gruppe der sog. Vaipulya-Sutren (‘'umfangreiche eédjir zu der u. a. auch das
Buddhavatamsaka- oder Avatamsaka-Sutra, das Mahapana-Sutra und das Lotos-Sutra
gehdren, um nur die vielleicht Wichtigsten zu nenne

Die bekanntesten und am haufigsten Ubersetztere Bert dem Prajnaparamita-Sutra sind das
Mahaprajnaparamita-Hridaya-Sutra (Herzsutra) ursd\graccheddika-Prajnaparamita-Sutra
(Diamant-Sutra). Das Herz-Sutra, in zwei Fassungéerliefert, ist der kirzeste der
Prajnaparamita-Texte. Er ist gewissermassen dagstidek' des gesamten Korpus und stellt
die ‘transzendente Weisheit' oder 'vollkommene Wédi's(paramita = das, was das andere
Ufer erreicht hat) in konzentriertester Form das.viard in fast allen Schulen des Mahayana-
Buddhismus rezitiert. Besondere Wertschatzungdgiem Text im Zen.

Gleiche Wertschatzung geniel3t auch das Diamang&Satrenfalls ein kirzerer Text (die
Nummer neun) der Prajnaparamita-Gruppe. Die etwakwirdige Zweiteilung des Textes
mit inhaltlicher Wiederholung ist wohl darauf zukiafiihren, dass der Text urspriinglich
einmal in Versen und einmal in Prosa niedergesianavurde.

Gemeinsame Grundhaltung der Prajnaparamita-Texteinsradikaler Skeptizismus, grob

dem abendlandischen Pyrrhonismus vergleichbar. Bmfluss auf Nagarjuna, dessen
Philosophie der Leere (Sunyata) und des mittlereg&¥ (Madhyamaka) wegweisend fur die
Entwicklung des Buddhismus seit dem 2./3. Jahrhdnae Chr. wurde (und der als 14.

indischer Patriarch des Zen gilt), ist unverkennb&rer groRe Kommentar zum

Prajnaparamita-Sutra, das leider nur auf chinedsiberlieferte Mahaprajnaparamita-Shastra,
wird ihm zugeschrieben.

Nicht alle Prajnaparamita-Texte sind - wie die keithier vorliegenden - in ihrer Sanskrit-
Originalfassung Uberliefert, von manchen existierear tibetische oder chinesische
Ubersetzungen. Auch Herzsutra und Diamantsutra evurdhrer Bedeutung entsprechend -
schon sehr frih ins Chinesische Ubersetzt. Die wlthesten (um 400 n.Chr.) und
wichtigsten Ubersetzungen stammen von Kumarajmvaf -diesen Ubersetzungen beruhen die
meisten in China und Japan Kkursierenden Versioned auch einige europaische
Ubersetzungen. Der hier vorliegende Text wurdenfollax Miiller ins Englische libersetzt
und 1894 in den Sacred Books of the East, Band Xd¥ffentlicht. Den Sanskrittext hatte
F. Max Miuller bereits 1881 in den Anecdota Oxongeneroffentlicht. Die erste deutsche
Ubersetzung dieses Sutra (allerdings aus dem $ibetn) ist noch deutlich alter — sie wurde
bereits 1837 von Isaac Jacob Schmidt, einem Mitbetgr der modernen Mongolistik,
Tibetologie und Buddhologie, in Band 4 der Mémoidesl’Académie impériale des sciences
de St. Pétersbourg veroffentlicht.



Vajracchedika
oder
Diamant-Schneider

Verehrung der gesegneten Edlen Transzendenten #iteish

Dies habe ich gehort: Zu einer Zeit weilte der Eolte im Haine Getas bei Sravasti, im
Garten des Erndhrers der Armen, zusammen mit egrefien Gemeinschaft von
zwolfhundertundfinfzig Bettelmonchen, darunter @ietlelgesinnte Bodhisattvas waren.

Dann zur Vormittagszeit legte der von der Welt Geelseine Robe an, nahm seine
Bettelschale und betrat die grof3e Stadt SravastAlmosen zu sammeln. Als dann der von
der Welt Geehrte zur gro3en Stadt Sravasti gegawgenum Almosen zu sammeln, nahm er
sein Mahl zu sich und nach der Rickkehr von seitiande am Nachmittag legte er seine
Bettelschale und seine Robe beiseite, wusch seilfie Faind lie3 sich auf dem fir ihn
reservierten Platz nieder, wobei er die Beine kiesuden Korper aufrecht hielt und seine
Betrachtung auf sich selbst richtete. Da naherieim \sele Bettelmdnche dem Platz, wo der
Ehrwirdige sal3, grufdten seine Ful3e mit ihren Hauptenkreisten ihn dreimal von rechts
und setzten sich ihm zur Seite.

Nun wieder kam der ehrwirdige Subhuti zu diesesa&@mlung und setzte sich. Dann erhob
er sich von seinem Sitz, entbldf3te die rechte $ehdlel? sich auf sein rechtes Knie nieder
und grufdte den von der Welt Geehrten mit seinealtgéén Handen und sprach zu ihm: 'Es
ist wundervoll, o von der Welt Geehrter, es istridie Massen wundervoll, o Sugata, wie die
edelgesinnten Bodhisattvas mit der hochsten Guest3b-Gegangenen, des heiligen und
vollstandig erleuchteten, beschenkt sind. Es istndewoll wie die edelgesinnten
Bodhisattvas in der héchsten Lehre durch den Sa@gmnen, den heiligen und vollstandig
erleuchteten, unterrichtet wurden. Wie also, o genWelt Geehrter, soll der Sohn oder die
Tochter einer guten Familie, nachdem der Pfad dethBattvas betreten ist, sich verhalten;
wie soll er voran schreiten, wie soll er seine Gé@a ztgeln?’

Als der ehrwirdige Subhuti so gesprochen hattegcépder von der Welt Geehrte zu ihm:
‘Gut gesprochen, gut gesprochen, Subhuti! So isBabhuti, so ist es, wie du gesagt hast.
Die edelgesinnten Bodhisattvas wurden vom So-Gegyaerg mit der hdchsten Gunst
beschenkt, die edelgesinnten Bodhisattvas wurdechdien So-Gegangenen in der hdchsten
Lehre unterrichtet. Daher, o Subhuti, hdre und niesndir zu Herzen, gut und tief. Ich werde
dir sagen, wie jemand, der den Pfad der Bodhisatte#reten hat, sich verhalten sollte; wie er
voran schreiten sollte und wie er seine Gedankgelaisollte.” Da antwortete der ehrwtrdige
Subhuti dem von der Welt Geehrten und sprach: &es o von der Welt Geehrter.’



Da sprach der von der Welt Geehrte also zu ihnglickeer, o Subhuti, der hier den Pfad der
Bodhisattvas betreten hat, muss seine Gedankeessaltgn: So viel Wesen es in dieser Welt
des Daseins gibt, zusammengefasst unter dem BelgnifiWesen - sie seien aus einem Ei
geboren oder aus dem Mutterleib, aus Feuchtigkegt@nden oder durch Verwandlung -
geformt oder ohne Form, denkend oder nicht denkedeér weder denkend noch nicht-
denkend; soweit Welten von Dasein bekannt since diese missen von mir in der
vollkommenen Welt der Ausléschung erlost werdend Wiennoch, wenn so unermesslich
viele Wesen erlést wurden, wurde doch kein einzMgsen erloést. Und warum? Wenn, o
Subhuti, ein Bodhisattva dem Gedanken eines Wemdnisige, konnte er nicht Bodhisattva
genannt werden. Und warum? Weil, o Subhuti, niemaimdBodhisattva genannt werden
sollte, fir den der Gedanke eines Wesens, der Reddes Lebens oder der Gedanke einer
Person existiert.’

V.

‘Und wiederum, o Subhuti, sollte ein BodhisattvankeFreigebigkeit tlben und dabei an
Objekten haften; er sollte keine Freigebigkeit Ubad dabei an irgend etwas haften; er sollte
keine Freigebigkeit iben und dabei an Form haféersolite keine Freigebigkeit tiben und
dabei an den besonderen Eigenschaften von KlangjcBe Geschmack und Berlhrung
haften. Denn so, o Subhuti, sollte ein edelgesinBtalhisattva Freigebigkeit Gben, dass er
nicht einmal an dem Gedanken einer Verursachungthaind warum? Weil das Mal3 des
Verdienstes dieses Bodhisattva, o Subhuti, dergEbagkeit tibt, ohne an irgend etwas zu
haften, nicht einfach zu fassen ist.

Was denkst du, o Subhuti, ist es leicht, das AusdesRaumes des dstlichen Viertels zu
ermessen?’ Subhuti sprach; ‘Wabhrlich nicht, o vemn Welt Geehrter.” Der von der Welt
Geehrte sprach: ‘In gleicher Weise, sag, ist efaeim das Ausmald des Raumes in den
sudlichen, westlichen, nordlichen Quartieren zuemsen; im Nadir und im Zenit, in den
Vierteln und Untervierteln, in allen zehn RichtungeSubhuti sprach; ‘Wabhrlich nicht, o von
der Welt Geehrter.’

Der von der Welt Geehrte sprach: ‘In gleicher Wets&ubhuti, ist das Mal3 des Verdienstes
eines Bodhisattva, der Freigebigkeit tbt, ohnerganid etwas zu haften, nicht einfach zu
fassen. Und so, wabhrlich, sollte jemand, der deadPder Bodhisattvas betreten hat,
Freigebigkeit Uben; ohne dabei auch nur an dem iedeeiner Verursachung zu haften.’

V.

‘Nun, Subhuti, was denkst du: sollte ein So-Gegaegedurch die ihm zugehdrenden
Anzeichen erkannt werden?’ Subhuti sprach; ‘Wahrhacht, o von der Welt Geehrter, ein
So-Gegangener sollte nicht durch die ihm zugeh&enéinzeichen erkannt werden. Und
warum? Weil das, was der So-Gegangene als die augmten Anzeichen der
Verwirklichung gelehrt hat, Nicht-Anzeichen sin®a sprach der So-Gegangene also zu dem
ehrwirdigen Subhuti: * Wo immer es Anzeichen gibt, Falschheit; wo immer es keine
Anzeichen gibt, ist keine Falschheit. Daher soll 8e-Gegangene an Nicht-Anzeichen als
Anzeichen erkannt werden.’



VI.

Danach sprach der ehrwirdige Subhuti also zu demdeo Welt Geehrten: ‘Furwahr, o von
der Welt Geehrter, wird es Wesen in der Zukunftegeln der Endzeit, dem letzten Moment,
den letzten 500 Jahren, wéhrend der Zeit des Zedals Guten Gesetzes, die den wahren
Sinn erfassen werden, wenn genau diese Worte desnSyelehrt werden?’

Der von der Welt Geehrte sprach: ‘Rede nicht sdyh8ti. Es wird einige Wesen in der
Zukunft, in der Endzeit, dem letzten Moment, demten 500 Jahren, wahrend der Zeit des
Zerfalls des Guten Gesetzes geben, die den walmane8assen werden, wenn genau diese
Worte der Sutren gelehrt werden. Und dann, o Subhird es edelgesinnte Bodhisattvas
geben, in der Zukunft, in der Endzeit, dem letament, den letzten 500 Jahren, wahrend
der Zeit des Zerfalls des Guten Gesetzes; es warttesund gute und weise Wesen geben,
die, wenn genau diese Worte der Sutren gelehrtemerden wahren Sinn erfassen werden.
Aber diese edelgesinnten Bodhisattvas, o Subhetiden nicht nur einem Erwachten gedient
haben, und der Vorrat ihres Verdienstes wird siethtnnur unter einem Erwachten
angesammelt haben; im Gegenteil, o Subhuti, digskesinnten Bodhisattvas werden vielen
hunderttausenden Erwachten gedient haben und deat\ibres Verdienstes wird sich unter
vielen hunderttausenden Erwachten angesammelt habdrdiese, wenn genau diese Worte
der Sutren gelehrt werden, werden mit einem Gedankenittelbar Glauben erlangen. Der
So- Gegangene, o Subhuti, kennt sie durch seindretes Wissen; der So-Gegangene, 0
Subhuti, sieht sie durch sein erleuchtetes AugeSdeGegangene, o Subhuti, versteht sie. Sie
alle, o Subhuti, werden einen unermesslichen unbegmenzten Vorrat an Verdienst
erzeugen. Und warum? Weil, o Subhuti, in diesenlgedennten Bodhisattvas nicht der
Gedanke eines Selbst existiert, es existiert mehtGedanke eines Wesens, der Gedanke des
Lebens, der Gedanke einer Person. Noch existierGubhuti, fur diese edelgesinnten
Bodhisattvas der Gedanke von Substanz oder Nidh$t&nz. Noch existiert, o Subhuti,
irgendein Gedanke oder Nicht-Gedanke. Und warum®, WeSubhuti, wenn es fiir diese
edelgesinnten Bodhisattvas den Gedanken von Subgtipe, dann wirden sie an einem
Selbst haften, sie wiirden an einem Wesen haftenwyigiden an Leben haften, sie wirden an
einer Person haften. Und wirde fur sie der Gedawke Nicht-Substanz existieren, selbst
dann wirden sie an einem Selbst haften, wirdearsieinem Wesen haften, wirden sie an
Leben haften, wirden sie an einer Person haftem Warum? Weil, o Subhuti, weder
Substanz noch Nicht-Substanz von einem edelgesinBtalhisattva zu akzeptieren sind.
Daher wurde dieser verborgene Spruch von dem Sestgegen gelehrt: “Von jenen, fur die
die Lehre des Gesetzes ein FloR ist, muss jedd&@ubaufgegeben werden; wieviel mehr die
Nicht-Substanz.”

VII.

Und wieder sprach der von der Welt Geehrte alsdern ehrwirdigen Subhuti: ‘Was denkst
du, o Subhuti, existiert etwas, das der So-Gegangerier dem Namen des hdchsten,
vollkommenen Wissens erfuhr, oder etwas, das d€e&mngene als solches gelehrt hat?’

Nach diesen Worten sprach der ehrwirdige Subhadgizal dem von der Welt Geehrten: ‘Wie
ich, o von der Welt Geehrter, den Sinn der Lehre \den der Welt Verehrten verstehe, so
existiert jenes nicht, das der So-Gegangene umer Mamen des hdchsten, vollkommenen
Wissens erfuhr, noch existiert jenes, das der Sga@gene als solches lehrt. Und warum?
Weil jenes Ding, das der So-Gegangene erfuhr athetd, unbegreiflich und unaussprechlich
ist. Es ist weder ein Ding noch ein Nicht-Ding. Uwdrum [wird dies doch gelehrt]? Weil
jene, die dem Pfad folgen, unvollkommen sind.’



VIII.

Der von der Welt Geehrte sprach: ‘Was denkst dsulohuti, wenn der Sohn oder die Tochter
einer guten Familie dieses Universum von einer idbfillMillionen Welten mit den sieben
Schatzen anfillte und sie als Geschenk dem heiligreh erwachten So-Gegangenen gabe,
wurde dieser Sohn oder diese Tochter aus guterlieaams der Kraft dieser Tat einen grof3en
Vorrat von Verdienst erzeugen?’ Subhuti sprach; aJaon der Welt Geehrter, ja, o Sugata,
dieser Sohn oder diese Tochter aus guter Famili@evdurch die Kraft dieser Tat einen
grof3en Vorrat von Verdienst erzeugen. Und warumi,\Weron der Welt Geehrter, was der
So-Gegangene als Vorrat des Verdienstes gelehrdasatwurde von dem So-Gegangenen als
Nicht-Vorrat von Verdienst gelehrt. Daher lehrt d8p-Gegangene: “Ein Vorrat von
Verdienst, wahrlich ein Vorrat von Verdienst.”

Der von der Welt Geehrte sprach: ‘Und wenn, o Stiblder Sohn oder die Tochter einer
guten Familie dieses Universum von einer Millionllidnen Welten mit den sieben Schatzen
anfillte und sie als Geschenk dem heiligen und @nmea So-Gegangenen gabe, und dann ein
Anderer aus dieser Abhandlung des Gesetzes higylitdd einen Vers von vier Zeilen
vollstandig Anderen lehrte und erklarte, der wigasviss durch die Kraft dieser Tat einen
groReren Vorrat unermesslichen und unbegrenztedi&festes erzeugen. Und warum? Weil,
0 Subhuti, das hdchste vollkommene Wissen degbkailund erwachten So-Gegangenen aus
ihr entsteht; die gesegneten Erwachten entstehh die. Und warum? Weil, o Subhuti, als
der So-Gegangene lehrte: “Die Eigenschaften des¢hien, wahrlich, die Eigenschaften des
Erwachten!” wurden sie von ihm als Nicht-Eigensttiafdes Erwachten gelehrt. Daher
werden sie die Eigenschaften des Erwachten [nundugat.’

I X.

‘Nun, was denkst du, o Subhuti, denkt ein in der8tEingetretener auf diese Weise: “Die
Frucht des in den Strom Eintretens habe ich erlah§ubhuti sprach: ‘Wabhrlich nicht, o von
der Welt Geehrter, ein in den Strom Eingetreterskt nicht auf diese Weise: “Die Frucht
des in den Strom Eintretens habe ich erlangt”. Wadum? Weil, o von der Welt Geehrter, er
etwas nicht tatséchlich Existierendes erlangt Daher wird er “in den Strom Eingetretener”
genannt. Er hat keine Form erlangt, noch Klang,hn@eruch, noch Geschmack, noch
Berthrung. Daher wird er “in den Strom Eingetretérgenannt. Wirde, o von der Welt
Geehrter, ein in den Strom Eingetretener auf didsese denken: “Die Frucht des in den
Strom Eintretens habe ich erlangt”, so wiirde eeiaem Selbst haften, er wiirde an einem
Wesen haften, er wiirde an Leben haften, er wiiraenam Person haften.’

Der von der Welt Geehrte sprach: ‘Was denkst duSubhuti, denkt ein einmal
Wiederkehrender auf diese Weise: “Die Frucht demal Wiederkehrens habe ich erlangt™?’
Subhuti sprach: ‘Wabhrlich nicht, o von der Welt Geer, ein einmal Wiederkehrender denkt
nicht auf diese Weise: “Die Frucht des einmal WikdkRrens habe ich erlangt”. Und warum?
Weil er kein individuelles Wesen ist, das den Zndtdes einmal Wiederkehrens erlangt hat.
Darum wird er ein einmal Wiederkehrender genannt.’

Der von der Welt Geehrte sprach: ‘Was denkst du,Sabhuti, denkt ein nicht
Wiederkehrender auf diese Weise: “Die Frucht debtiiederkehrens habe ich erlangt”?’
Subhuti sprach: ‘Wabhrlich nicht, o von der Welt Geer, ein nicht Wiederkehrender denkt
nicht auf diese Weise: “Die Frucht des nicht Wiéearens habe ich erlangt”. Und warum?
Well er kein individuelles Wesen ist, das den Zondtdes nicht Wiederkehrens erlangt hat.
Darum wird er ein nicht Wiederkehrender genannt.’



Der von der Welt Geehrte sprach: ‘Was denkst d6ubhuti, denkt ein Heiliger auf diese
Weise: “Die Frucht der Heiligkeit habe ich erlarijtSubhuti sprach: ‘Wabhrlich nicht, o von
der Welt Geehrter, ein Heiliger denkt nicht aufséiéVeise: “Die Frucht der Heiligkeit habe
ich erlangt”. Und warum? Weil er kein individuelldgesen ist, das ein Heiliger genannt wird.
Daher wird er Heiliger genannt. Und wirde, o von \d&elt Geehrter, ein Heiliger auf diese
Weise denken: “Den Stand eines Heiligen habe ilzmet’, er wiirde an einem Selbst haften,
er wurde an einem Wesen haften, er wirde an Leaken) er wirde an einer Person haften.
Und warum? Ich wurde, o von der Welt Geehrter, gem heiligen und voll erwachten So-
Gegangenen hervorgehoben als der Erste der in @iugerweilenden. Ich, o von der Welt
Geehrter, bin ein Heiliger, frei von Leidenschafnd doch, o von der Welt Geehrter, denke
ich nicht auf diese Weise: “Ich bin ein Heiligezhibin frei von Leidenschaft”. Dachte ich, o
von der Welt Geehrter, auf diese Weise, dass iohSdand eines Heiligen erlangt hatte, dann
hatte der So-Gegangene nicht wahr von mir prophepeiem er sagte: “Subhuti, der Sohn
einer guten Familie, der Erste der in Tugend Veemeien, verweilt nirgendwo, und daher
wird er ein in Tugend Verweilender genannt, wakhliein in Tugend Verweilender.’

X.

Der von der Welt Geehrte sprach: gibt es etwasddaSo-Gegangene von dem So-

Gegangenen Dipankara, dem heiligen und vollstaaigichten, Gbernommen hat?' Subhuti
sprach: "Wahrlich nicht, o von der Welt Geehrtergibt nichts, was der So-Gegangene von
dem So-Gegangenen Dipankara, dem heiligen undt&otigy erwachten, ibernommen hat.’

Der von der Welt Geehrte sprach: 'Wirde, o SubkutiBodhisattva sagen: "Ich werde
zahlreiche Welten erschaffen”, so wirde er die Umhait sprechen. Und warum? Weil, o
Subhuti, als der So-Gegangene lehrte: "zahlreick#aw, wahrlich, zahlreiche Welten",
wurden sie von ihm als NichtWelten gelehrt. Daherden sie zahlreiche Welten [nur]
genannt. Daher, o Subhuti, sollte ein edelgesirBeihisattva auf diese Weise einen
unabhangigen Geist ausbilden, er sollte ausgemideden als ein Geist, der an nichts haftet;
nicht an Form haftet, nicht an Klang, Geruch, Gesatk oder irgend etwas, das berthrt
werden kann.

Nun, o Subhuti, kbnnte zum Beispiel ein Mann eidénper haben, und zwar einen grof3en
Kdrper, so dass seine Grof3e so gewaltig wie dergkadier Berge Sumeru wéare. Denkst du
dann, o Subhuti, dass sein Selbst grol3 ware?' Sudgnach: 'Ja, o von der Welt Geehrter, ja,
0 Sugata, sein Selbst ware grof3. Und warum? Webnader Welt Geehrter, als der So-
Gegangene lehrte: "Das Selbst, wahrlich, das Sehwter es als Nicht-Selbst gelehrt. Daher
wird es Selbst [nur] genannt.’

XI.

Der von der Welt Geehrte sprach: 'Was denkst daylahuti, gébe es so viele Ganges-Flisse,
wie es Sandkdorner im grof3en Fluss Ganges gibt, emidkeren Sandkdrner viele sein?'
Subhuti sprach: 'Diese Ganges-Flisse wéaren wahglieke, sehr viel mehr noch die
Sandkdrner in jenen Ganges-Flissen.' Der von ddt @kehrte sprach: ‘Ich sage dir, o
Subhuti, ich verkiinde dir, wirde eine Frau oderMann so viele Welten, als es Sandkorner
in diesen Ganges-Fliussen gibt, mit den sieben Seh&nfullen und sie als Geschenk dem
heiligen und vollig erwachten So-Gegangenen dabietwas denkst du, o Subhuti, wirde
diese Frau oder dieser Mann durch die Kraft didsgreinen grof3en Vorrat von Verdienst
erzeugen?'



Subhuti sprach: 'Ja, o von der Welt Geehrter, faugata, diese Frau oder dieser Mann wirde
durch die Kraft dieser Tat einen grol3en Vorrat Vendienst erzeugen, unermesslich und
unbegrenzt.' Der von der Welt Geehrte sprach: \wein, o Subhuti, eine Frau oder ein
Mann, nachdem so viele Welten mit den sieben Sehamngefillt wurden, sie als Geschenk
den heiligen und erwachten So-Gegangenen gabesinrahderer Sohn oder eine andere
Tochter aus guter Familie, nachdem sie von diesdiaAdlung des Guten Gesetzes lediglich
einen Vers von vier Zeilen genommen, ihn vollstgminderen lehrten und ihn erklarten,
wabhrlich, die Kraft dieser Tat erzeugte einen gréfé/orrat an Verdienst, unermesslich und
unbegrenzt.'

XI1I.

'‘Dann wiederum, o Subhuti, wére dieser Teil dertWieldem, nachdem von dieser
Abhandlung des Gesetzes lediglich ein Vers von Z&len genommen und gelehrt oder
erklart wurde, wie ein heiliger Schrein fur die gatwWelt der Goétter, Menschen und Geister;
was sollten wir da Uber jene sagen, die diese Adihag des Gesetzes in voller Lange bis
zum Ende lernen, die sie wiederholen, sie verstehdnvollstandig Anderen erklaren? Jene,
0 Subhuti, werden ausgestattet mit dem, was dasst&®Vunder hervorruft. Und an diesem
Ort, o Subhuti, weilt der Lehrer oder die, die Einach dem Anderen den Platz des weisen
Prazeptors einnehmen.

XIII.

Nach diesen Worten sprach der ehrwirdige Subhsti 20 dem von der Welt Geehrten: ' O
von der Welt Geehrter, wie nennt man diese Abhargllles Gesetzes und wie kann ich sie
erlernen?' Da sprach der von der Welt Geehrte alsdem ehrwirdigen Subhuti: 'Diese

Abhandlung des Gesetzes, o Subhuti, wird Vollkomen@reisheit genannt, und du solltest
sie unter diesem Namen erlernen. Und warum? Weulohuti, was der So-Gegangene als
Vollkommene Weisheit gelehrt hat, das wurde vomGegangenen als Nicht-Weisheit

gelehrt. Daher wird es Vollkommene Weisheit [nughgnnt.

Dann, was denkst du, o Subhuti, existiert etwas vda dem So-Gegangenen gelehrt wurde?'
Subhuti sprach: "Wabhrlich nicht, o von der Welt ¢er, es existiert nichts, das vom So-
Gegangenen gelehrt wurde.'

Der von der Welt Geehrte sprach: 'Was denkst dun,darSubhuti, der Staub, der sich in
diesem Universum von einer Million Millionen Weltdimdet, ist das viel?' Subhuti sprach:
‘Ja, 0 von der Welt Geehrter, ja, o Sugata, diSsanb wéare viel. Und warum? Weil, o von
der Welt Geehrter, das, was der So-Gegangene ailg $felehrt hat, das wurde vom So-
Gegangenen als Nicht-Staub gelehrt. Daher wirdtagbS[nur] genannt. Und was der So-
Gegangene als das Universum der Welten gelehrtdaatwurde vom So-Gegangenen als
Nicht-Universum gelehrt. Daher nennt man es [nag dniversum der Welten.'

Der von der Welt Geehrte sprach: 'Was denkst d8ulohuti, wird ein heiliger und vollig
erwachter So-Gegangener an den 32 Merkmalen efKauabhuti sprach: "Wabhrlich nicht, o
von der Welt Geehrter, ein heiliger und vollig eclver So-Gegangener wird nicht an den 32
Merkmalen erkannt. Und warum? Weil das, was deiG8gangene als die 32 Merkmale
gelehrt hat, das wurde vom So-Gegangenen als Niehkmale gelehrt. Daher werden sie die
32 Merkmale [nur] genannt.’



Der von der Welt Geehrte sprach: 'Wenn, o Subleirte Frau oder ein Mann Tag fir Tag
sein Leben opferte, so oft als es Sandkérner img€akluss gibt, und wirde er so sein
Leben so viele Aonen opfern, als es Sandkorner amg8s-Fluss gibt, und wenn ein Anderer,
nachdem er von dieser Abhandlung des Gesetzesmair ¥ers von vier Zeilen genommen,
diesen vollstandig Anderen lehrte und ihn erklawahrlich, dieser wirde durch die Kraft
dieser Tat einen gro3eren Vorrat an Verdienst geeuwnermesslich und unbegrenzt.'

X1V,

Da war der ehrwirdige Subhuti von der Macht dese@es zu Tranen geruhrt, und als er
seine Tranen getrocknet hatte sprach er also zu dWemder Welt Geehrten: ‘Es ist
wundervoll, o von der Welt Geehrter, es ist Uber Massen wundervoll, 0 Sugata, wie
vollstéandig der So-Gegangene diese Lehre vom Gesdthrt hat, zum Nutzen der Wesen,
die den hochsten Pfad betreten haben, die dembe&id betreten haben, der mich, o von der
Welt Geehrter, zum Wissen gefuhrt hat. Wahrlichmaks, o von der Welt Geehrter, habe ich
solch eine Lehre vom Gesetz zuvor vernommen. DRBséhisattvas, o von der Welt
Geehrter, werden mit wundersamen, bewundernswéttéafien ausgestattet werden, wenn
sie dieses Sutra lehren héren und selbst den w&edanken bilden. Und warum? Weil das,
was ein wahrer Gedanke ist, kein wahrer Gedankdmer lehrt der So-Gegangene: “Ein
wahrer Gedanke, wahrlich, ein wahrer Gedanke”.

Es wundert mich nicht, o von der Welt Geehrtersdel diese Abhandlung vom Gesetz , die
gelehrt wurde, annehme und ihr glaube. Und auctedi@esen, o von der Welt Geehrter, die
in der Zukunft existieren werden, in der Endzem, letzten Moment, in den letzten 500
Jahren, wahrend der Zeit des Verfalls des Guteret@es, [und] die diese Abhandlung des
Gesetzes lernen werden, sie im Gedachtnis bewalerten, sie rezitieren, sie verstehen und
sie vollstandig Anderen erklaren werden, sie werdsahrlich mit wundersamen,
bewundernswerten Kraften ausgestattet werden.

Aber, o von der Welt Geehrter, in Ihnen wird nicer Gedanke eines Selbst, irgend ein
Gedanke eines Wesens, eines Lebens oder einenRgstehen noch wird fir sie eine irgend
ein Gedanke oder Nicht-Gedanke existieren. Und m@rWeil, o von der Welt Geehrter, der
Gedanke eines Selbst Nicht-Gedanke ist, und deaitkedeines Wesens, eines Lebens oder
einer Person Nicht-Gedanke ist. Und warum? Weil gksegneten Erwachten von allen
Gedanken befreit sind.’

Nach diesen Worten sprach der von der Welt Geeltstezu dem ehrwirdigen Subhuti: ‘So
ist es, 0 Subhuti, so ist es. Jene Wesen, o Sylthethicht geistig verwirrt, bedngstigt oder
erschreckt waren, als dieses Sutra hier rezitiedrde, werden mit wundersamen,
bewundernswerten Kraften ausgestattet werden. wdm? Weil, o Subhuti, dies durch den
So-Gegangenen gelehrt wurde, als die vollkommendlkdamenheit, die Nicht-
Vollkommenbheit ist. Und, o Subhuti, was als vollkmene Vollkommenheit gelehrt wurde,
wurde auch von zahllosen Erwachten gelehrt. Darumnd wsie die vollkommene
Vollkommenheit genannt.

Und, o Subhuti, die Vollkommenheit der Ausdauee, €inem So-Gegangenen zukommt, sie
ist auch eine Nicht-Vollkommenheit. Und warum? Wael Subhuti, als der Konig von

Kalinga mir das Fleisch von jedem Glied schnith keinen Gedanken eines Selbst, eines
Wesens, eines Lebens oder einer Person hatteattshvieder Gedanke noch Nicht-Gedanke.
Und warum? Weil ich, o Subhuti, hatte ich zu jedeit den Gedanken eines Selbst gehegt,
auch den Gedanken des Ubelwollens hatte haben miisgdte ich den Gedanken eines



Wesens, oder des Lebens, oder einer Person gdithe, ich auch den Gedanken des
Ubelwollens haben miissen. Und warum? Weil ich, lbh8ti, mich an die vergangenen 500
Geburten erinnere, als ich der Lehrer der Ausdauaer Auch zu dieser Zeit hatte ich keinen
Gedanken eines Selbst, eines Wesens, eines LabeasPerson. Daher, o Subhuti, sollte ein
edelgesinnter Bodhisattva, nachdem er alle Gedaakgalegt hat, seinen Geist zu hdchsten,
vollkommenen Wissen erheben. Er sollte seinen Geililden, dass er nicht haftet an Form,
Klang, Geruch, Geschmack oder Berihrung, an etwastiBmtem, an Nichts oder an
Beliebigem. Und warum? Weil man nicht haftet, wonaan haftet.

Daher lehrt der So-Gegangene: “Freigebigkeit wikchingelibt von einem Bodhisattva, der
dabei an irgend etwas haftet, sie wird nicht geidmt jemandem, der an Form, Klang,
Geruch, Geschmack oder Beriihrung haftet.”

Und wieder, o Subhuti, sollte ein Bodhisattva aolclse Weise zum Nutzen aller Wesen
Freigebigkeit Gben. Und warum? Weil, o Subhuti, @edanke eines Wesens Nicht-Gedanke
ist. Und jene, von denen der So-Gegangene solais\&lesen spricht, wahrlich Nicht-Wesen
sind. Und warum? Weil, o Subhuti, ein So-Gegangetes Wirkliche ausspricht, die
Wahrheit ausspricht, die Dinge ausspricht, wie sied; ein So-Gegangener spricht nicht
Unwabhrheit.

Aber wieder, o Subhuti, welche Doktrin auch immenweinem So-Gegangenen erkannt,
gelehrt und bedacht wurde, es ist weder Wahrheih f@lschheit in ihr. Und wie ein Mann,
der in Dunkelheit eingetreten ist, nichts siehtwsoe ein Bodhisattva einzuschatzen, der in
Objekten versinkt und der in Objekten versunkeme &abe gibt.

Und wieder, o Subhuti, wenn irgend welche Sohner ottichter guter Familien diese
Abhandlung des Gesetzes lernen werden, sie erinrettieren und verstehen werden, und
sie vollstandig Anderen erklaren werden, dieseuloh8ti, kennt der So-Gegangene durch das
Wissen eines Erwachten; sie werden vom So-Geganggesehen, o Subhuti, durch das
Auge eines Erwachten. All diese Wesen, o Subhuérden einen unermesslichen und
unbegrenzten Vorrat an Verdienst erzeugen und bewah

XV.

Und wenn, o Subhuti, eine Frau oder ein Mann desgjems so viele Leben opferte, als
Sandkdrner im Flusse Ganges sind und sie odeteeddd Selbe am Mittag und das Selbe am
Abend und sie auf diese Art ihr Leben opferten leuttdusende von Milliarden Zeitaltern und
wenn jemand Anderes, nachdem er diese AbhandluagGasetzes gehort, sich ihr nicht
entgegenstellen wirde, dann wirde Letzterer durckKigft dieser Tat einen grol3eren Vorrat
an Verdienst erzeugen, unermesslich und unbegrgvias. wirden wir erst dann von dem
sagen, der, nachdem er sie niedergeschrieben,esie,l im Gedéachtnis bewahrte, sie
verstinde und sie vollstandig Anderen erklarte?

Und wieder, o Subhuti, diese Abhandlung des Geseatteunfassbar und unvergleichlich.
Und diese Abhandlung des Gesetzes hat der So-Gagarzgm Nutzen jener gelehrt, die den
hdchsten Pfad betreten haben, den besten Pfadiedaddie diese Abhandlung des Gesetzes
lernen werden, sie im Gedachtnis bewahren werdengzitieren, verstehen und vollstandig
Anderen erklaren werden, der So-Gegangene, o Sulkamnt sie durch das Wissen des
Erwachten, der So-Gegangene, o Subhuti, siehtuisehdlas Auge des Erwachten. All diese
Wesen, o Subhuti, werden mit einem unermesslichemat an Verdienst ausgestattet, sie
werden mit einem unfassbaren, unvergleichlicheermesslichen und unermessenen Vorrat



an Verdienst ausgestattet. All diese Wesen, o Sybherden sich gleichfalls des Erwachens
erinnern, es rezitieren und verstehen. Und warure#t ¢ nicht moglich ist, o Subhuti, dass
diese Abhandlung des Gesetzes von Wesen geringerb&ls gehort wirde, bei solchen, die
an einem Selbst, an Wesen, an Leben und an Perbafften. Es nicht mdglich, o Subhuti,

dass diese Abhandlung des Gesetzes von Wesen getiite, die nicht das Wissen der
Bodhisattvas erlangt haben, oder dass sie sieelerimn Gedachtnis bewahrten, rezitierten
und verstunden. Solch Ding ware nicht moglich.

Und wieder, o Subhuti, jener Teil der Welt, in ddmases Sutra vorliegen wird, wird geehrt
werden durch die gesamte Welt der Gétter, MensdmenDamonen, er wird verehrt werden
und er wird sein wie ein heiliges Mahnmal.

XVI.

Und, o Subhuti, S6hne oder Téchter aus guter Feyulle genau diese Sutren lernen werden,
sie im Gedachtnis bewahren, rezitieren, verstesieh, grindlich zu Herzen nehmen und sie
vollstandig Anderen erklaren, sie werden veractwetden, Uber die Mal3en verachtet. Und

warum? Weil, o Subhuti, was auch immer an bdseerldiese Wesen in einem friheren

Leben begangen haben, Taten, die zu Leiden fihressten, diese Taten jener Wesen
werden dank der Verachtung, die sie erfahren, reaohdie das Gesetz gesehen haben,
vernichtet und sie werden das Wissen der Erwaatiangen.

Ich erinnere mich, o Subhuti, in der Vergangenhait, unzahligen und mehr als unzahligen
Weltaltern, gab es vierundachtzig hunderttausentaktien Erwachte, die dem ehrwirdigen
und vollstéandig erwachten So-Gegangenen Dipankaigieh, denen ich wohl gefiel und
danach nicht missfiel. Und wenn, o Subhuti, diessegneten Erwachten Gefallen an mir
fanden und danach kein Missfallen, und wenn angeitsr Leute in der Endzeit, im letzten
Moment, in den letzten 500 Jahren, wahrend derdgstVerfalls des Guten Gesetzes, genau
diese Sutren lernen werden, sie im Gedachtnis bemalrezitieren, verstehen und sie
vollstandig Anderen erklaren werden, dann, o Supfuitd im Vergleich zu ihrem Vorrat an
Verdienst mein friherer Vorrat an Verdienst nicahdundertsten Teil erreichen, nein, nicht
den tausendsten Teil, nicht den hunderttausendsignnicht den zehnmillionstel Teil, nicht
den hunderttausend milliardstel Teil. Er leidet elednzahl noch Verhaltnis, noch Zahlen,
noch Vergleich, noch Anndherung noch Analogie.

Und wenn, o Subhuti, ich dir den Vorrat an Verdiejgner S6éhne oder Tdchter guter

Familien schilderte, und wie grof3 der Vorrat andienst ist, den diese Sohne oder Tochter
guter Familien erzeugen werden, und hielte darat)y & wirden die Leute abgelenkt und
ihre Gedanken wirden verwirrt.

Und wieder, o Subhuti, da diese vom So-Gegangeméghige Abhandlung des Gesetzes
unfassbar und unvergleichlich ist, so muss vomiluh unfassbarer Lohn erwartet werden.

XVII.

Zu dieser Zeit sprach der ehrwirdige Subhuti alsdem von der Welt Geehrten: 'Wie sollte
eine Person, nachdem sie den Pfad der Bodhisatetasten, sich verhalten; wie soll sie
voran schreiten, wie soll sie ihre Gedanken zigdb#® von der Welt Geehrte sprach: 'Er,
der den Pfad der Bodhisattvas betreten hat, sedliee Gedanken so bilden: Alle Wesen
muassen durch mich in der vollkommenen Welt der dshung erlést werden; und doch,
nachdem ich so alle Wesen erl6st habe, wird dooh\Wesen erldst sein. Und warum? Weil,



o Subhuti, wenn ein Bodhisattva irgendeinen Gedanken Wesen hegte, er nicht ein
Bodhisattva genannt werden konnte, und so weiten @edanken eines Lebens bis zum
Gedanken einer Person; hatte er einen solchen &enlagkdnnte er nicht Bodhisattva genannt
werden. Und warum? Weil, o Subhuti, es nichts @égchen gibt fir jemanden, der den Pfad
der Bodhisattvas betreten hat.

Was denkst du, o Subhuti, gibt es etwas, das d&e&fmngene in Bezug auf das hochste
vollkommene Wissen von dem So-Gegangenen Diparikeenommen hat?' Darauf sprach
der ehrwirdige Subhuti so zu dem von der Welt GeahrSo weit ich, o von der Welt
Geehrter, den Sinn der Lehre des von der Welt Gaelverstehe, gibt nichts, das der So-
Gegangene in Bezug auf das héchste vollkommeneewissen dem heiligen und véllig
erwachten So-Gegangenen Dipankara tbernommenDwtuf sprach der von der Welt
Geehrte also zu dem ehrwirdigen Subhuti: 'So istSabhuti, so ist es. Es gibt nichts, o
Subhuti, was von dem So-Gegangenen in Bezug aulfid@zsste vollkommene Wissen vom
heiligen und vollstandig erwachten So-Gegangengparikara Ubernommen wurde. Und
wenn, o Subhuti, etwas vom So-Gegangenen Ubernonwoeden wére, hétte der So-
Gegangene Dipankara nicht von mir prophezeit, inéersagte: "Du, o Knabe, wirst in der
Zukunft der heilige und vollstandig erwachte So-&@w®gene, genannt Shakyamuni, sein."
Deswegen, o Subhuti, gibt es nichts, das in Bemfiglas hochste vollkommene Wissen von
dem heiligen und vollstdndig erwachten So-Gegangeéieernommen wurde, daher wurde
ich prophezeit von dem So-Gegangenen Dipankararadagte: "Du, o Knabe, wirst in der
Zukunft der heilige und vollstandig erwachte So-&&gene, genannt Shakyamuni, sein.”

Und warum, o Subhuti, der Name So-Gegangener? Zidieet wahre Soheit. Und warum
So-Gegangener, o Subhuti? Es bezeichnet, dass bine&che ist. Und warum So-
Gegangener, o Subhuti? Es bezeichnet die Vernighallar Eigenschaften. Und warum So-
Gegangener, o Subhuti? Es bezeichnet Einen, dee kae auch immer geartete Ursache hat.
Und warum dies? Weil, o Subhuti, Nicht-Ursache ldshste Ziel ist. Und wer auch immer,
0 Subhuti, sagte, dass der heilige und vollig ehteacSo-Gegangene das hochste
vollkommene Wissen erfuhr, der sprache eine Unwaihiimd wirde mich verleumden, o
Subhuti, mit einer Unwahrheit, die er erlernt Hdhd warum? Weil es nichts dergleichen
gibt, o Subhuti, das der So-Gegangene in Bezugdasf hdchste vollkommene Wissen
erfahren hat. Und darin, o Subhuti, was der So-Gggree erfahren und gelehrt hat, liegt
weder Wahrheit noch Falschheit. Daher lehrt delG8gangene: "Alle Dinge sind Erwachte
Dinge." Und warum? Weil, o Subhuti, was der So-®Gggae als alle Dinge gelehrt hat, das
wurde als Nicht-Dinge gelehrt; und daher werdea Bihge Erwachte Dinge [nur] genannt.

Nun, o Subhuti, ein Mann kann einen Kérper habad,es mag ein grol3er Korper sein.' Der
ehrwirdige Subhuti sprach: 'Dieser Mann, von denSdeGegangene gesprochen hat als von
einem Mann mit einem Korper, mit einem grof3en Kgrgen ihm, o von der Welt Geehrter,
sprach der So-Gegangene als jemandem ohne Konmkedaher wird er ein Mann mit einem
Korper und mit einem grof3en Korper [nur] genannt.'

Der von der Welt Geehrte sprach: 'So ist es, o Gifbland wenn ein Bodhisattva sprache:
"Ich werde alle Wesen erlosen”, sollte er nichtBadhisattva genannt werden. Und warum?
Gibt es etwas, o Subhuti, das Bodhisattva genamd?izSubhuti sprach: 'Wabhrlich nicht, o

von der Welt Geehrter, es gibt nichts, das ein Bxadtva genannt wird." Der von der Welt

Geehrte sprach: 'Jene, von denen als Wesen gesproalrde, wahrlich Wesen, o Subhuti,
von denen sprach der So-Gegangene als Nicht-Wesehdaher werden sie Wesen [nur]
genannt. Daher spricht der So-Gegangene: "Alle Wesed ohne Selbst, alle Wesen sind
ohne Leben, ohne Wesenheit, ohne eine Personlichkei



Wairde, o Subhuti, ein Bodhisattva sagen: "Zahleeielten werde ich erschaffen”, wirde er
etwas Unwahres sagen. Und warum? Weil das, woverzattlreichen Welten gesprochen
wurde, wahrlich zahlreichen Welten, o Subhuti, whesen wurde vom So-Gegangenen als
Nicht-Welten gesprochen, und daher werden sie eighke Welten [nur] genannt. Ein
Bodhisattva, o Subhuti, der glaubt, dass alle Diogee Selbst, dass alle Dinge ohne ein
Selbst sind, dieser hat Glauben, er wird von denligha und voéllig erwachten So-
Gegangenen ein edelgesinnter Bodhisattva genannt.

XVIII.

Der von der Welt Geehrte sprach: 'Was denkst dbulshuti, besitzt der So-Gegangene das
korperliche Auge?' Subhuti sprach: 'So ist es, 0 ger Welt Geehrter, der So-Gegangene
besitzt das korperliche Auge.' Der von der Welt I@eesprach: 'Was denkst du, o Subhuti,
besitzt der So-Gegangene das himmlische Auge?'UBiufjtrach: 'So ist es, o von der Welt
Geehrter, der So-Gegangene besitzt das himmlisalge.ADer von der Welt Geehrte sprach:
'Was denkst du, o Subhuti, besitzt der So-Gegandasduge des Wissens?' Subhuti sprach:
'So ist es, 0 von der Welt Geehrter, der So-Geganbpesitzt das Auge des Wissens.' Der von
der Welt Geehrte sprach: 'Was denkst du, o Subbesifzt der So-Gegangene das Auge des
Gesetzes?' Subhuti sprach: 'So ist es, o von ddrGéehrter, der So-Gegangene besitzt das
Auge des Gesetzes.' Der von der Welt Geehrte spiéfels denkst du, o Subhuti, besitzt der
So-Gegangene das Auge des Erwachten?' Subhuthsf{fsadist es, o von der Welt Geehrter,
der So-Gegangene besitzt das Auge des Erwachten.’

Der von der Welt Geehrte sprach: 'Was denkst d8ulohuti, so viele Sandkdrner hier im
grof3en Fluss Ganges sind - hat sie der So-GegamafeSandkorner gelehrt? Subhuti sprach:
'So ist es, 0 von der Welt Geehrter, der So-Geganpat sie als Sandkérner gelehrt.' Der von
der Welt Geehrte sprach: 'Was denkst du, o Subgdlie es so viele Ganges-Flisse, als es
Sandkorner im grof3en Fluss Ganges gibt; und, galso eviele Welten, als Sandkdrner in
diesen sind, wirden dies viele Welten sein?' Sulbdprach: 'So ist es, o von der Welt
Geehrter, so ist es, 0 Sugata, viele Welten wéaiesn'der von der Welt Geehrte sprach: 'So
viele Wesen es in all diesen Welten gibt, ich kedigemannigfaltigen Gedankengénge von
ihnen allen. Und warum? Weil, was als Gedankengagg&ehrt wurde, wabhrlich
Gedankengéange, o Subhuti, das wurde von den SorGegen als Nicht-Gedankengéange
gelehrt, und daher wird es Gedankengang [nur] gan&md warum? Weil, o Subhuti, ein
vergangener Gedanke nicht wahrgenommen wird, eikUrdtiger Gedanke nicht
wahrgenommen wird, und der gegenwartige Gedanke wiahrgenommen wird.'

XIX.

'Was denkst du, o Subhuti, wenn ein Sohn oderBaclter aus guter Familie dieses
Universum von einer Million Millionen Welten mit desieben Schatzen anflillte und sie
heiligen und vollig erwachten Erwachten als Gesklggibe, wiirde dieser Sohn oder diese
Tochter aus guter Familie durch die Kraft dieseréiaen grof3en Vorrat von Verdienst
erzeugen?' Subhuti sprach: 'Ja, einen groRenvddeder Welt Geehrte sprach: 'So ist es, 0
Subhuti, so ist es; dieser Sohn oder diese Toeteguter Familie wirde durch die Kraft
dieser Tat einen grol3en Vorrat von Verdienst ergepgnermesslich und unbegrenzt. Und
warum? Weil, was als Vorrat von Verdienst gelehutae, wahrlich als Vorrat von Verdienst,
0 Subhuti, dies wurde vom So-Gegangenen als Nichta¥ von Verdienst gelehrt, und daher
wird es Vorrat von Verdienst [nur] genannt. WenneSubhuti, einen Vorrat von Verdienst
gabe, hatte der So-Gegangene nicht gelehrt: "Ema¥gon Verdienst, wahrlich, ein Vorrat
von Verdienst!™



XX.

'Was denkst du dann, o Subhuti, wird ein So-Gegagrgan der Gestalt seines sichtbaren
Kdrpers erkannt?' Subhuti sprach: 'Wahrlich niabitivon der Welt Geehrter, ein So-

Gegangener wird nicht an der Gestalt seines sidnbiddrpers erkannt. Und warum? Weil,

was gelehrt wurde, o von der Welt Geehrter, alsGbstalt des sichtbaren Korpers, wahrlich
die Gestalt des sichtbaren Koérpers, das wurde vor@&angenen als Nicht-Gestalt Gestalt
des sichtbaren Korpers gelehrt, und daher wirdiesGestalt des sichtbaren Koérpers [nur]
genannt.’'

Der von der Welt Geehrte sprach: 'Was denkst dBulshuti, sollte ein So-Gegangener am
Vorhandensein von Anzeichen erkannt werden?' Sukpuach: 'Wahrlich nicht, o von der

Welt Geehrter, ein So-Gegangener wird nicht am ®odensein von Anzeichen erkannt. Und
warum? Weil, was der So-Gegangene als das Vorhaagtemon Anzeichen gelehrt hat, von
dem So-Gegangenen als Nicht-Vorhandensein von Aneeigelehrt wurde, und daher wird
es das Vorhandensein von Anzeichen [nur] genannt.

XXI.

Der von der Welt Geehrte sprach: 'Was denkst d8ulohuti, denkt der So-Gegangene auf
diese Weise: Ich habe das Gesetz gelehrt?' Sugbrach: Wahrlich nicht, o von der Welt
Geehrter, denkt der So-Gegangene auf diese Welsbabe das Gesetz gelehrt.’

Der von der Welt Geehrte sprach: 'Wenn ein Manesagirde, der So-Gegangene hatte das
Gesetz gelehrt, wirde er Unwahres sprechen; erentardh verleumden mit Unwahrheit, die
er gelernt hat. Und warum? Weil, o Subhuti, gesagl: die Lehre des Gesetzes, wahrlich
die Lehre des Gesetzes. O Subhuti, es gibt nialter dlem Namen der Lehre des Gesetzes,
das wahrgenommen werden kann.'

Danach sprach der ehrwirdige Subhuti also zu derdegmngenen: 'Furwahr, o von der
Welt Geehrter, wird es irgendwelche Wesen in dekudit, in der Endzeit, im letzten
Moment, in den letzten 500 Jahren, wahrend derdésitVerfalls des Guten Gesetzes geben,
die, wenn sie genau diese Gesetze horen, sie glaubseden?' Der von der Welt Geehrte
sprach: 'Dies, o Subhuti, sind weder Wesen nochtNAdesen. Und warum? Weil, o Subhuti,
jene, die als Wesen, wahrlich als Wesen, gelehrden sie wurden vom So-Gegangenen als
Nicht-Wesen gelehrt, und daher werden sie Wesen lamannt.

XXII.

Was denkst du dann, o Subhuti, gibt es etwas, @laSaGegangene in Form des hochsten
vollkommenen Wissens erkannt hat?' Der ehrwirdigeh8ti sprach: 'Wahrlich nicht, o von
der Welt Geehrter, es gibt nichts, o von der WelelBter, das der So-Gegangene in Form des
hdchsten vollkommenen Wissens erkannt hat." DerdemnWelt Geehrte sprach: 'So ist es,
Subhuti, so ist es. Nicht das Geringste wird damnk oder wahrgenommen, daher wird es
das hdchste vollkommene Wissen genannt.



XXII,

Auch, o Subhuti, ist dort alles gleich, es gibtneelnterscheidung dort, und daher wird es
das hochste vollkommene Wissen genannt. Frei viimssGdrei von Wesen, frei von Leben,
frei von Personlichkeit, dieses héchste vollkomm@fssen ist stets das gleiche und wird auf
diese Art in allen guten Dingen erkannt. Und wariiéll, was als gute Dinge gelehrt wurde,
wabhrlich gute Dinge, o Subhuti, sie wurden als Midinge von dem So-Gegangenen gelehrt,
und daher werden sie gute Dinge [nur] genannt.

XXIV.

Und wenn, o Subhuti, eine Frau oder ein Mann vom sieben Schatzen so viele Berge
anhaufte, als es den Berg Sumeru, den Koénig degeBam Universum einer Million
Millionen Welten gabe uns sie als Geschenk heiliged vollkommen erwachten So-
Gegangenen gabe; und wenn ein Sohn oder eine Taageguter Familie, nachdem er oder
sie von dieser Abhandlung des Gesetzes, diesesZeandenten Weisheit, nur einen Vers von
vier Zeilen genommen hétte, ihn Anderen lehrte ndanSubhuti, erreichte - verglichen mit
diesem Vorrat an Verdienst - der vorherige Vormat\vardienst nicht den hundertsten Tell,
nein, nicht den tausendsten Teil, nicht den hutalgsendsten Teil, nicht den zehnmillionstel
Teil, nicht den hunderttausend milliardstel Teil.I&det weder Anzahl noch Verhaltnis, noch
Zahlen, noch Vergleich, noch Annaherung noch Analog

XXV.

Was denkst du dann, o Subhuti, denkt ein So-Gegangauf diese Weise: Ich habe Wesen
befreit? So solltest du nicht denken, o Subhutid Wwarum? Weil es kein Wesen gibt, o

Subhuti, das durch den So-Gegangenen befreit widd. wenn es ein Wesen gabe, o
Subhuti, das durch den So-Gegangenen befreit waaen wirde der So-Gegangene an
einem Selbst haften, an einem Wesen haften, annLleatten, an einer Person haften. Und
was das Haften an einem Selbst genannt wird, o 8iltas wird vom So-Gegangenen als
Nicht-Glaube gelehrt. Und dies wird von Kindern untvissenden Personen gelernt; und die
als Kinder und unwissende Personen gelehrt wurdegubhuti, wurden von dem So-

Gegangenen als Nicht-Personen gelehrt und dahedewesie Kinder und unwissende

Personen [nur] genannt.

XXVI.

Was denkst du dann, o Subhuti, wird der So-Gegangenden 32 Merkmalen erkannt?'
Subhuti sprach: 'Wahrlich nicht, o von der Welt éer. So weit ich den Sinn der Lehre des
von der Welt Geehrten verstehe, wird der So-Gegangeht an den 32 Merkmalen erkannt.’
Der von der Welt Geehrte sprach: 'Gut, gut, o Stipka ist es Subhuti; es ist, wie du sagst;
ein So-Gegangener wird nicht an den 32 Merkmalkarart. Und warum? O Subhuti, kdnnte
der So-Gegangene an den 32 Merkmalen erkannt wedim ware auch ein Welten

regierender Konig ein So-Gegangener; daher wird SmsGegangener nicht an den 32
Merkmalen erkannt.'

Der ehrwirdige Subhuti sprach also zum von der \@ekhrten: 'Wie ich den Sinn der Lehre
des von der Welt Verehrten verstehe, wird ein SgaBgener nicht an den 32 Merkmalen
erkannt.' Da, in diesem Moment, lehrte der von \dkelt Geehrte diese beiden Verse: Die
mich durch Form sahen und die mich durch Klangdmjrsie muhten sich vergeblich, werden



mich nicht sehen. Ein Erwachter wird durch das @eseannt, denn die Herrscher haben
den Gesetzeskorper, und die Natur des Gesetzesrkemnverstanden werden, noch kann
man sie verstandlich machen.

XXVII.

Was denkst du dann, o Subhuti, hat der So-Gegangettels seiner 32 Merkmale das
hdchste vollkommene Wissen erkannt? Du solltestislot denken, o Subhuti. Und warum?
Weil, o Subhuti, der So-Gegangene das hdchsteoralikene Wissen nicht mittels seiner 32
Merkmale erkennen wirde. Genau so wenig solltéergiend jemand, o Subhuti, sagen, dass
Zerstorung oder Vernichtung auch nur eines Dingesjgnen, die den Pfad der Bodhisattvas
betreten haben, verkiindet wird.

XXVIII,

Und wenn, o Subhuti, ein Sohn oder eine Tochtegater Familie so viele Welten, als es
Sandkorner im Fluss Ganges gibt, mit den sieberiit3eh anfiullen und sie als Geschenk
heiligen und voéllig erwachten So-Gegangenen dagbistirde; und wenn ein Bodhisattva
Ausdauer erlangte in Dingen, die ungeschaffen umtkdSelbst sind, dann wirde letzterer
durch die Kraft dessen einen grof3eren Vorrat vondiéast erzeugen, unermesslich und
unbegrenzt. Aber, o Subhuti, ein edelgesinnter Baditva sollte keinen Vorrat von Verdienst
ansammeln.’

Der ehrwirdige Subhuti sprach: 'Sollte, o von dezlt\Wseehrter, ein Bodhisattva keinen
Vorrat von Verdienst ansammeln?' Der von der Welel@te sprach: 'Er sollte angesammelt
werden, o Subhuti; er sollte nicht angesammelt eerdind daher wird gesagt: Er sollte
angesammelt werden.

XXIX.

Und wieder, o Subhuti, wenn jemand sagen wirdeSdeGegangene geht oder kommt, oder
steht, oder sitzt, oder liegt, jener, o Subhutirsteht nicht den Sinn meiner Lehre. Und
warum? Weil das Wort So-Gegangener jemanden bewmicder nirgendwo hin geht und

nirgendwo herkommt; und daher wird er der So-Gegaagyenannt, heilig und vollstandig

erwacht.

XXX.

Und wieder, o Subhuti, wenn ein Sohn oder eine fervchus guter Familie so viele Welten
nahme, als es Staubkorner in diesem Universum &ilkon Millionen Welten gibt und sie
zu so feinem Staub, als er es mit unermesslicrimk&konnte, zermahlen wirde, wie das,
was man eine Unzahl kleinster Atome nennt, denksbdSubhuti, ware dies eine Unzahl von
vielen Atomen?' Subhuti sprach: ‘Ja, o von der VBdehrter, ja, Sugata, das wére eine
Unzahl von vielen Atomen. Und warum? Weil, o vomn d&elt Geehrter, wenn es eine Unzahl
vieler Atome ware, es der von der Welt Geehrtetreaie Unzahl von vielen Atomen nennen
wurde. Und warum? Weil, was der So-Gegangene aés l@nzahl vieler Atome gelehrt hat,
das wurde vom So-Gegangenen als Nicht-Unzahl vomAnh gelehrt, und daher wird es eine
Unzahl von vielen Atomen [nur] genannt. Und was 8erGegangene als das Universum
einer Million Millionen Welten gelehrt hat, das wigr vom So-Gegangenen als Nicht-
Universum von Welten gelehrt, und daher wird es dasrersum einer Million Millionen



Welten [nur] genannt. Und warum? Weil, o von derld@eehrter, gabe es ein Universum
von Welten, dann wirde ein Haften an Materie eatisti; und was vom So-Gegangenen als
Haften an Materie gelehrt wurde, das wurde vom $ga@genen als Nicht-Haften gelehrt;
und deswegen wird es Haften an Materie [nur] genaber von der Welt Geehrte sprach:
'Und ein Haften an Materie selbst, o Subhuti, aussprechlich und unausdriickbar, es ist
weder ein Ding noch Nicht-Ding, und dies wissend€nund unwissende Personen.’

XXXI.

Und warum? Weil, o Subhuti, wenn ein Mann sagendejidass Haften an einem Selbst,
Haften an einem Wesen, Haften an Leben, Haften eanORlichkeit vom So-Gegangenen
gelehrt wurde, wirde er die Wahrheit sagen?' Sulsprach: "Wahrlich nicht, o von der Welt

Geehrter, wahrlich nicht, Sugata; er wirde niclet Wiahrheit sagen. Und warum? Weil, o
von der Welt Geehrter, was vom So-Gegangenen digrHan ein Selbst gelehrt wurde, das
wurde vom So-Gegangenen als Nicht-Haften gelehd;deswegen wird es Haften an einem
Selbst [nur] genannt.'

Der von der Welt Geehrte sprach: 'So also, o Sujdalten von einem, der den Pfad der
Bodhisattvas betreten hat, alle Dinge wahrgenommenden, betrachtet werden, und
geglaubt werden. Und auf diese Weise sollen siegestommen werden, betrachtet werden,
geglaubt werden, dass ein Mann weder an der Ansioks Dinges haften sollte noch an der
Ansicht eines Nicht-Dinges. Und warum? Weil, indemsagte: "Die Ansicht eines Dinges,
wabhrlich, die Ansicht eines Dinges”, der So-Gegaeges als Nicht-Ansicht eines Dinges
gelehrt hat.

XXXII.

Und, o Subhuti, wenn ein edelgesinnter Bodhisativarmessliche und zahllose Universen
von Welten mit den sieben Schatzen fillte und lsi€&s@schenk heiligen und véllig erwachten
So-Gegangenen gébe; und wenn ein Sohn oder eifgefasner guten Familie, nachdem er
oder sie von dieser Abhandlung des Gesetzes, dieseszendenten Weisheit, nur einen Vers
von vier Zeilen genommen hatte, ihn Anderen lehite, wiederholte, ihn verstinde und

Anderen vollstandig erklarte, dann wuirde letztatarch die Kraft dessen einen grol3eren
Vorrat von Verdienst erzeugen, unermesslich uncegrénzt. Und wie sollte er ihn erklaren?

Wie der Himmel:
Sterne, Dunkelheit, eine Lampe, ein Trugbild, Teine Blase.
Ein Traum, ein Blitz und eine Wolke - so sollterr die Welt betrachten.
So sollte er erklaren; daher wird gesagt: Er seltidaren.’

So sprach der von der Welt Geehrte in Verziickurey.Akere Subhuti und die Monche, die
Nonnen, die treuen Laienanhanger - Ma&nner und FRrawed ebenso die Bodhisattvas, die
ganze Welt der Gotter, Menschen, Damonen und @gepsiesen die Lehre des von der Welt
Geehrten.

So endet der Diamant-Schneider, die gesegnete Zaadente Weisheit.



