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Kapitel VI  [Uberlegungen] hinsichtlich der differenzierenden
Unterscheidung des Selbstes

Die ersten finf Abschnitte dieses Kapitels gehoren thematisch noch zum vorherigen Kapitel.
Erst mit VI. 6 beginnt mit der Ertrterung des 'Kenners des Feldes' (ksetrajiia = datman), dem
eigentlichen Thema dieses Kapitels. Allerdings findet nicht wirklich eine inhaltliche Zasur
statt. In dem nachfolgenden Abschnitt wird nimlich nicht von etwas génzlich anderem
gesprochen, da die zuvor behandelten 36 rattvas nichts anderes als Manifestationen des
allumfassenden hochsten Selbst sind. Doch im Unterschied zu den vorherigen Abschnitten
enthalten die Abschnitte VI. 6 bis VI. 8 eine konkrete Beschreibung des Selbstes, und zwar

des Selbstes in unserem Korper, des jivaiman.

VI. 1

Durch die Vereinigung von Sonne und Mond pulsieren 36 Prinzipien [und] 28 Phasen
(kala) zusammen mit der pranasakti. Im gagana [befinden sich]verschiedene Stiitzen
(dhrti). Auf der Grundlage des Objekts (bimba) des Wissens, [existiert] der Mond in

cinem Teil des Denkorgans. Hier [ist] der vierfache antahkarana.

Die 'Vereinigung von Sonne und Mond' ist ein Thema des hathayoga. Das Wort hatha, so
Brahmananda in seinem Kommentar zu HYP I. I, setze sich zusammen aus den Silben #a und
tha, die u.a. 'Sonne' und 'Mond' bedeuteten. Wie HYP [. [ so erklart auch das Goraksasataka,
daf3 die Vereinigung von Sonne und Mond dem Ziel der sadhand gleichkomme.
Dariiberhinaus, so erfahrt man in GS 74 , entspreche die Sonne dem rajas und S akti, der Mond

dem bindu und Siva:

binduh Siva rajah Saktir bindum indi rajo ravih /

ubhayoh sangamad eva prapyate paramam padam //

"Bindu ist S iva, rajas ist Sakti. bindu ist der Mond, rajas ist die Sonne. Allein durch die

Vereinigung der beiden wird in der Tat der hdchste Zustand erlangt."

‘Sonne' und 'Mond' sind wohl auch hier im ersten Satz dieses Kapitels, als mikrokosmische
Manifestationen von Sakti und Siva aufzufassen. Doch im Gegensatz zu den in GS und HYP
gedullerten Vorstellungen zielt die 'Vereinigung von Sonne und Mond' hier im VD auf ein
anderes Ereignis ab, ndmlich der Entstehung des menschlichen Mikrokosmos. Schdpfung,
hervorgerufen durch die Vereinigung des méannlichen mit dem weiblichen Prinzip, war im VD
mehrfach zu finden: in Kapitel 1 entsteht durch das Zusammentreffen von Siva und Sakzi das
makrokosmische Universum und in Kapitel III durch die sexuelle Vereinigung von Mann und

Frau der menschliche Mikrokosmos.
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Aus der Vereinigung von Sonne und Mond entstehen, wie gleich zu Beginn des Abschnitts
erklart wird, 36 tattvas, kosmisch-ontologische Prinzipien oder Kategorien: Durch die
Vereinigung von Sonne und Mond [entstehen] 36 Prinzipien'. Die hier im VD von VI. 2 bis
VI. 5 aufgezihlten 36 rattvas stimmen nur teilweise mit den 36 rattvas des Trika-Systems
tiberein. Von den 36 Prinzipien werden nach VI. 3 dem Mond 15 zugeordnet ('Auf diese
Weise [gibt es] 15 Prinzipien. Sie [existieren] im gagana durch den dadhara des Mondes').
Aufgezahlt werden insgesamt jedoch 20, ndmlich: die finf kleinen Winde, die fiinf [Sinnes]-
Wahrnehmungen  (janivaceni’”) und die dazugehdrigen fiinf Wahrnehmungsorgane
(budhidrivem) und die fiinf feinstofflichen Elemente (zanmatra). Unklar ist daher, ob hier die
[Sinnes]Wahrnehmungen oder die Wahrnehmungsorgane zur Liste der 15 rattvas zu zdhlen
sind. Die Aufzihlung der auf die Sonne entfallenden tattvas beginnt in VI. 3 mit dem Satz 'Die
Sonne existiert in Vereinigung mit dem Atem des Nabels. Dort [befinden sich]...". Da jedoch
nachfolgend bis VL. 5 insgesamt 27 Prinzipien genannt werden, ist auch hier nicht klar, welche
von diesen zu den 21 rartvas der Sonne zu rechnen sind. Die erste der nachfolgenden Tabellen
enthilt alle in VI. 2 bis VI. 5 aufgezihlten rattvas, die zweite Tabelle, zum Vergleich, die 36

tattvas nach dem Trika-System:

1. naga 6. Gehor 11. Horen 16. Laut 21. prana 26. Sprechorgan
2. kiirma 7. Haut 12. Fiihlen 17. Berithrung | 22. apana 27. Hinde

3. krkala 8. Augen 13. Sehen 18. Form 23. vyana 28. Beine

4. devadatta 9. Zunge 14. Schmecken | 19. Geschmack :24. udana 29. Anus

5. dhananjaya  10. Nase 15. Riechen 20. Geruch 25. samana 30. Penis

31. Sprechen 36. manas 40. Wachzust. 44, Unwissenh. 48, sattva

32. Greifen 37. buddhi 41. Traumsttand | 45. Zweifel 49. rajas

33. Gehen 38. ahamkara 42. Tiefschlaf 46. Irrtum 50. tamas

34. Ausscheiden | 39. citta 43. trans. Zust. :47. Vergessen

35, -—---

1. Siva 7. vidya 12. purusa 17. Horsinn/Gehor 22. Sprechvermdg./-organ
2. Sakti 8. raga 13. prakrti 18. Tastsinn/Haut 23. Greifvermogen/Hand
3. sadasiva 9. kala 14. buddhi 19. Sehsinn/Auge 24. Beweg.-vermog./Fuld
4. Svara 10. kala 15. ahamkara 20. Geschmackssinn/Zunge | 25. Ausscheid.ver./Anus
5. Suddhavidya :11. nivati 16. manas 21. Riechsinn/Nase 26. Zeugungsverm./Penis
6. maya

27. Laut 32. Raum

28. Beriihrung 33. Luft

29. Farbe 34. Feuer

30. Geschmack : 35. Wasser

31. Geruch 36. Erde

373 Janiva (f.) bedeutet gemil Panses Index Verborum of Jiianesvari u.a. 'percipience, understanding’. Unter
Beachtung des Kontextes schliel% ich daher, dal3 janiveceni (Genitiv-Instrumental Endung) die Bedeutung 'der
[Sinnes-]Wahrnehmung' hat.
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In welchem Sinne der im zweiten Satz gebrauchte Begriff dhrii (V dhr, 'stiitzen'), 'Stiitze', hier
gebraucht wird, ist nicht ganz klar. Ich vermute jedoch, dafd es sich um etwas dhnliches
handelt, wie die in SSP [I. 10-29, 31 beschriebenen adharas oder Meditationsstiitzen, von
denen es im gesamten Korper 16*™, davon allein im Bereich des Kopfes sieben geben soll.
Auf diese konnten sich die 'im gagana [befindlichen] verschiedenen Stiitzen' beziehen. Nach
Yogakosa Vol. I'” ist sogar candra selbst eines von neun dhyanasthanas. Problematisch ist
auch bimba (bimba), und zwar schon deshalb, weil der Sinn des gesamten Satzes 'Durch die
Unterstiitzung des bimba/Objekts(?) des Wissens, [existiert] der Mond in einem Teil des
Denkorgans' unklar ist, aber auch, weil das Wort bimba selbst hier in ganz unterschiedlichem
Sinn gebraucht wird: Mondscheibe, Sphire, Objekt oder auch Reflexion. Der im letzten Satz
genannte antahkarana (amtaskarana), wortlich 'Innenmacher’, wird ins Deutsche hiufig mit
'Innenorgan’ iibersetzt. Er ist nach allgemeiner Auffassung die Stitte der Emotionen und
Gedanken (Monier Williams) und besteht aus vier Komponenten (‘amtaskarana catustaye'),

die am Schlufd von V1. 3 klar und ausfiihrlich definiert werden.

VI. 2

Der kleine Wind [hat] fiinf Manifestationen’ ®: ndga, kiirma, [krkalal, devadatia,
dhanaiijaya. Dies [sind] die fiinf kleinen Winde. Im Gehor das Horen,in der Haut das
Fiihlen, in den Augen das Sehen, in der Zunge das Schmecken, in der Nase das Riechen.
So existieren das Gehor, die Haut, die Augen, die Zunge, die Nase, diese funf, durch die
Verbindung mit der [Sinnes]Wahrnehmung. Deshalb werden sie Wahrnehmungs-

organe genannt.

VL. 3

Und Laut, Beriihrung, Form, Geschmack, Geruch: diese funf Elemente’”” [sind] die
feinstofflichen Elemente.””® Auf diese Weise [gibt es] 15 Prinzipien. Sie [existieren] im
gagana mit der Unterstiitzung des Mondes. Die Sonne existiert in Vereinigung mit dem
Atem’”” des Nabels. Dort [befinden sich] prana, apana, vyana, udana, samana. All diese
fiinf [sind] die groben Winde. Mit dem Sprechorgan das Sprechen, mit den Hinden das
Greifen, mit den FulRen das Gehen, mit dem verborgenen Organ das Ausscheiden von

Kot und Urin. Auf diese Weise existieren Sprechorgan, Hande, Fiil3¢, Anus, Penis, all

37 16 adharas erwihnt auch HYP III. 73 (in der englischen Ubersetzung werden sie als 'vital centers'
bezeichnet).

375 op. cit., S. 54.

376 Sphurana, wortlich 'Schwingung, Pulsieren’, hier im Sinne von 'Manifestation, Hervorbrechen' (siche
Monier Williams).

377 Bhiita kann hier nicht stimmen, es muf3 bhutem (Nom. Plur. n.) lauten.

378 Auch ranmatra ist nicht die korrekte Form, es mul’ tanmatrem (Nom. Plur. n.) lauten.

379 Statt pramana, 'Autoritit’, lies prana.
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diese fiinf, durch die Verbindung mit den Handlungen. Deshalb werden sie
Handlungsorgane genannt. Das Denkorgan (manas) [ist das, was] wiinscht und Zweifel
[hervorbringt].380 Das Kennzeichen des Intellekts (buddhi) ist ein zuerkennendes/er
[Objekt].381 Das Ego (ahamkara) [ist] der Stolz.**? Das [was] lebendig macht, ist das
Bewulitsein (citta). In dieser Weise sollten das Denkorgan, der Intellekt, das Ego, [und]

das BewuBtsein als das vierfiltige Innenorgan verstanden werden.

Die unter anderem in diesen zwei Abschnitten aufgelisteten finf Wahrnehmungsorgane
(jiianendriyas) und funf Handlungsorgane (karmendriyas) wurden bereits in IV. 3 und 4, die
10 pranas in 1. 5 behandelt, dort allerdings unsystematischer und unvollstindiger.
Guhyendriya, 'verborgenes Organ', ist hier vermutlich im Sinne von 'Ausscheidungsorgane’
aufzufassen. Im Anschlufd hieran fehlt die Erwdhnung des fiinften indriva, des
Zeugungsorgans. Es wird jedoch im néchsten Satz bei der Aufzdhlung aller funf karmendriyas
genannt: sisnad (Sisna). Die im darauffolgenden Satz nochmals aufgezéhlten fiinf
Handlungsorgane entsprechen der klassischen Vorstellung der paficakarmendrivas, wie sie
auch in Samkhyakarika 26 zu finden sind: vak, pani, pdda, payu, upastha. Auch die
feinstofflichen Elemente wurden bereits ansatzweise in I. 5 und IV. 2 beschrieben. Tanmadaitra,
nur das', ist die Bezeichnung fiir die feinstofflichen Elemente, die, verglichen mit den
mahabhiitas, eine Ebene geringerer Differenziertheit darstellen. Sie bilden die Vorstufe zu den
grobstofflichen Elementen.’® Die hier aufgezdhlten Sabda, sparsa, ripa, rasa und gandha
entsprechen den tanmatras des Samkhya-Systems. Die Termini sparsa (sparisu) und rasa sind
nicht nur in der Liste der tanmatras erwihnt, sondern finden sich auch in der Liste der

Sinnesreize (janiva) (VI. 2).

Der Satz 'Die Sonne existiert in Vereinigung mit dem Atem des Nabels. Dort [befinden sich]
prana, apana, vyana, udana, samana. All diese fuint [sind] die groben Winde' (V1. 3) steht im
Widerspruch zu den in IV. 4 gedulferten Vorstellungen hinsichtlich ihrer Lokalisierung. Dort
wird gesagt, dal3 diese fiinf 'groben Winde' an unterschiedlichen Stellen im Korper ihren Sitz

haben, nach obiger Aussage befinden sie sich jedoch allesamt im Nabel.

Der antahkarana besteht gemifd dem hier dargelegten Konzept aus den vier Komponenten
manas (Denkorgan), buddhi (Intellekt), ahamkara (Ich-Bewul¥sein) und citta (Bewultsein).
Es gibt hinsichtlich der Zusammensetzung des antahkarana auch noch andere Vorstellungen.
Nach Samkhyakarika 33, 35 besteht er z.B. nur aus drei Gliedern: manas, buddhi, ahamkara,

und nach SSS 1. 42 stattdessen aus finf: manas, buddhi, citta, ahamkara und caitanya. Unter

380 Samkalpa und vikalpa sind versuchsweise iibersetzt.

31 Bodhavya laksena wurde als Bahuviihi aufgefa. Die Ubersetzung ist eine wortliche. Man konnte vielleicht
weniger wortlich iibersetzen mit 'Die buddhi ist dasjenige, wodurch [ein Objekt] erkannt wird'.

382 A hamkara wortlich 'Tch-Macher'.

383 Vyasabhasya zu YS I. 45; I1. 19; III. 44, IV. 14 und Samkhyakarika 24-25, 38.
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den vier Komponenten des antahkarana ist citta der am schwersten falbare Begriff. Dies
hingt unter anderem damit zusammen, dal3 citta und manas oftmals synonym verwendet
werden. Bezugnehmend auf Yogakundalyupanisad 1. [1]. 62, 73, 78, YogaSikhopanisad VI.
58,59, 69, 72, 75 und HYP IV. 22 wird citta im Yogakosa Vol. P** definiert als: "every kind
of mental activity - cognitive, affective and conative". Hariharananda Aranya versucht in
seinem Kommentar zu YS [. 7 den Unterschied zwischen citta und manas zu verdeutlichen:
"You see an elephant. The eyes only see a black mass; its other properties are not known by
the eyes. Knowledge about its power of carrying loads, its power of movement .... had been
gathered before by your appropriate sense-organs and retained in the mind (manas). The inner
faculty which combines all these fragments of knowledge after the elephant is seen and
produces the concept that it is an elephant, is ciffa. The feeling of satisfaction or pleasure that
you may have at the sight of the elephant is also an action of ciffa or mind-stuff and is only a

reappearence of the feeling of pleasure which you have experienced before."*

VL. 4

Vermittels der Objekte386 nehmen sie die Welt War387, das [ist] der Wachzustand. Er
erschafft wihrend des Schlafs eine nicht existierende Illusion, dies [ist] der
Traumzustand. Er erschafft einen gliicklichen Schlaf, dies [ist] der Tiefschlaf. Er
betrachtet’™ die vorherigen drei Zustiinde, dies [ist] der vierte (transzendente) Zustand.
Derartig [sind] die vier Bewul3tseins-Zustinde. 'Weil3 nicht', das [ist] Unwissenheit. Der
Zweifel verursacht das 'es ist, es ist nicht'. Irrtum™’ [ist] abweichende Sicht.”®
Vergessen [ist, wenn] vergessen wird. Unwissenheit, Zweifel, Irrtum, Vergessen, derartig

[sind] die vier [[Formen des] fehlerhaften Denkens (vikalpa).

Der wohl bekannteste Text, in dem die Theorie der vier Bewul3tseinszustidnde dargelegt wird,
ist die Manditkyopanisad. Dort heildt es, dal} sich der a@man zwar in jedem der vier
Bewul¥seinszustinde ausdriickt - "Eben dieser arman ist vierfach" (Mandiitkya Up. 2) - doch

dafd er sich dem yogi erst ginzlich im vierten Zustand offenbart (Mandikya Up. 7, 12). Die

384 op. cit., S. 55.

38% Hariharananda Aranya, Yoga Philosophy of Patafijali, S. 19.

388 Vikhaye margem wurde als Kompositum aufgefal¥ (vikhayamargem bzw. visayamargem). Die wortliche
Ubersetzung ist 'durch den Weg der Objekte'. mdrge ist im Marathi wie im Sanskrit margena, 'durch,
vermittels'.

387 Nach Panse (Alt-Marathi) und Monier Williams (Sanskrit) wird dr$ya nicht nur im Sinne von 'sichtbares
Objekt' gebraucht (was in diesem Satz nicht in Frage kommt, da das Wort visaya bereits in diesem Sinne
Verwendung findet), sondern auch im Sinne von 'Welt'. Allerdings ist drsyem (drsyem) eine Pluralform, was
hier keinen Sinn ergibt, aber vielleicht phonetische Griinde hat: das y fdrbt das folgende a in Richtung e.

388 Vicaranem bedeutet nach Molesworth u.a. auch 'sorgfiltig betrachten, sorgfiltig observieren'.

389 Vipariyavi ergibt keinen Sinn. Vermutlicht heil¥ es viparyaya, 'Trrtum' (Apte 8.v.).

390 Anarisa < Skt. anyadrsya, 'andere Sichtweise' (Molesworth s.v.) ist hier vermutlich im Sinne von 'norm- und

regelwidrig' zu verstehen.
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Vorstellung des Betrachtens der drei 'gewohnlichen' geistigen Zustinde von der Dimension
des vierten aus findet sich auch in tantrischen Werken, die sich ausfiihrlich mit den vier
Bewul¥seinszustinden ~ befassen. In  seinen  Ausfiihrungen  zu Ss L7
jagratsvapnasusuptabhede turyabhogasambhava, "In den verschiedenen [Zustinden]
Wachzustand, Traumzustand, Tiefschlaf und turiya [ist] die Existenz der Fiille des turiva"
bemerkt J.D. Singh: "The fourth state of consciousness is the everpresent witnessing
consciousness of all the three. Even the three states of waking, dreaming and profound sleep
could not be experienced as three different states without a consciousness, a knower that
knows all the three. That forth state is, then, our real Self."*!

Yogasiitras kennt einen, der tiber den Wahrnehmungen steht:

Auch der Verfasser der

YS1II. 20
drasta drsimatrah Suddho” pi pratyayanupasyah [/

"Der Seher ist der absolute Wahrnehmende. Obwohl er rein ist, beobachtet er die

Konzeptionen [des Geistes]."
Zu einer ausfiihrlichen Darstellung der vier Bewul3tseinszustinde siehe auch Kap. VIIIL. 1.

VL. 5
[Wer] niemandem Bises tut [ist] sattva-artig. [Wer] Zufriedenheit geniel3t [ist] rajas-

artig. [Wer] gewaltsam392

handelt [ist] famas-artig. Derartig [sind] diese drei gunas:
sattva, rajas, tamas. Die 16 Phasen des Mondes™ sind von Kalter Energie.””* Die 12
Phasen der Sonne sind von heiBer Energie. Derartig sind die 28 Phasen. All die
vorherigen Prinzipien [sind] 36. Durch die Gruppe der [Sinnes-]Jorgane, zusammen mit

395
4

den auf diese Weise 6 [zdhlenden], lebt den Korper erhaltend’”® derjenige zufrieden,

den man jiva nennt.

Mit diesem Abschnitt ist die Darstellung der 36 tarrvas abgeschlossen. Es beginnt die

Erorterung des eigentlichen Themas dieses Kapitels, die des arman. Hierflr wird ein Begriff

391y D, Singh, givasﬁlras, S. 39.

392Himsem (himsa fem., 'Gewallt, Zerstorung'; Panse s.v.) konnte (allerdings ohne Schluf3nasal) der Form nach
Instrumental- oder Lokativ-Singular sein (GOM § 142; OMR § 42a,d - fiir den eher seltenen Fall eines auf -¢
lautenden a-Femininums im Lok. Sing. findet sich bei Tulpule das Beispiel gurukrpe, 'in d. Gnade des gurus').
An dieser Stelle erscheint es mir sinnvoll, vom Instrumental ausgehend, himsem adverbiell aufzufassen.

393 Camdraciya, wortl. 'des Mondes', diese Genitivendung besteht aus Genitivendung -@ und deklinierter
Genitivpostposition (ciya) (OMR 842c¢, 43d; GOM § 103, 108).

394 Aufgrund der Endung -a fasse ich sitavirya als Bahuvrihi zu so/d kaja auf. Fiir den nachfolgenden Satz gilt
das Gleiche.

39°Die Zahl 64 ergibt sich hier aus 36 tattvas plus 28 kalds.

3%Samvaranem = savaranem, 'erhalten, aufrechterhalten' (Panse s.v.).
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verwendet, der aus der Bhagavadgita bekannt ist: 'Kenner des Feldes' (ksetrajnu):
Bhg XII1. 1

idam Sariram kaunteya ksetram ity abhidhiyate |

etad yo vetti tam prahuh ksetrajiia iti tadvidah //

"Dieser Korper, oh Sohn der Kunti, wird das Feld genannt. Und ihn, der dieses kennt, nennen

die dies Wissenden den Kenner des Feldes."

VI. 6

Die Sinne erfahren den GenuB an den Sinnesobjekten auf der Grundlage®’ des K orpers.
Der die Befriedigungen mit den Sinnen Empfangende, das [ist] der Kenner des Feldes.
[Wenn] unter den Sinnen ein oder zwei Sinne mangelhaft werden, dann geht die
Fortbewegung des Korpers weiter. Aber wenn der Individualitiitssinn®® des Kenners des
Feldes weggeht, wird fiir den verbleibenden Korper® iiberhaupt nichts getan. Wie die
anderen Tiiren aufhoren zu fliel3en, sobald man die [Haupt]Offnung des Wassertanks

zudriickt*®

, ebenso [hort] mit den Sinnen der Korper [auf zu leben], [sobald] mit dem
Kenner des Feldes die Sinne [weggehen]. Wie sich Eisen mit Hilfe eines Magnets*"' auf
natiirliche Weise zu bewegen beginnt, [so ist] das wunschlose®” Selbst das MaRgebliche
dieser ganzen Ansammlung. Wie sich die Menschen zur Nachtzeit ihrer eigenen
Vorstellungen gemiR*™ zu verhalten beginnen - gibt die Lampe [etwa] Anweisung,

[indem] sie sagt 'Verhaltet Euch so'? - ebenso sollte das eigene Selbst verstanden werden.

VI.7

Zusammen mit dem Spiegel des Wassers weicht das zweite Bild. [Wie] wenn ein Spiegel
zerbricht [und] das sichtbar gewordene Gesicht falsch wird, ebenso [erkennt man]
durch die Gnade des wahren guru [und] durch eigene Erfahrung die sichtbare Welt als

illusorisch [und] falsch. [Was] die Bezeichnung jiva trigt, [ist] eine Illusion. Diese [sind]

397 Dehdaceni adharem, wortlich 'durch die Grundlage des Korpers', im Sinne von 'mit dem Korper als
Grundlage fiir die sinnliche Erfahrung'.

398 Ahamkrti, nach Panse 'Vorstellung der Individualitit', muf3 vermutlich als Synonym zu ahamkara (Ich-Sinn)
aufgefal} werden.

399 Asataya dehdcem, wortlich 'des verbleibenden Korpers', wurde hier als Genitivus Subjectivus iibersetzt.

4% Dharita (dharita) Part. Pris. von dharanem, blockieren, zudriicken' (S.G. Tulpule miindlich).

O Bhramaka mani (wurde als Kompositum aufgefalt) ist vermutlich eine Variante von bhramaka, "Magnet'
(Panse s.v.).

“92Die doppelte Negation bei an-icharahita ist iiberflissig. Entweder muR es an-ichd oder ichdrahita heilfen. In
beiden Fillen ist die Bedeutung 'wunschlos, frei von Wiinschen'.

403 A puleni vicarem (Instr. Sing.) wortlich 'durch ihre eigenen Vorstellungen'.
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die Erkenntnisse. Der Eingeborene, Ewige [und] giinzlich Befreite sollte auf spontane

Weise/von selbst erkannt werden.

VL. 8

Er [ist] nicht klein4°4[n0ch] grob, [hat] weder Form [noch] Gestalt, [ist] nicht mit Farbe

405

[noch] ohne Farbe™, [ist] weder innen noch auBen. [Er ist] alldurchdringend. Ohne

einen Zweiten seiend, ist er ein Einziger.

In Vergleichen und Metaphern, die in Kapitel 1.7.2 diskutiert sind, wird hier erklért, daf3 der
arman eines jeden Menschen innerster gottlicher Wesenskern ist, das sich im Zentrum aller
Handlungen befindliche hochste Prinzip. Bis dahin folgt das VD dem aiman-Konzept, wie
man es beispielsweise auch aus der Bhagavadgita kennt. Doch in VI. 7 erfolgt eine Aussage,
die ich, wie bereits im Zusammenhang mit der Besprechung des Kapitels II angedeutet, fiir
eine der grundlegendsten hinsichtlich des jiva-Konzepts des VD halte: '[Was] die Bezeichnung
Jiva tragt, [ist] eine Illusion’. Wie alles in dieser 'sichtbaren Welt', so ist auch das, was der
unwissende Mensch fiir sein individuelles Bewul3tsein hilt (jivarman), in Wirklichkeit nichts
anderes als das alldurchdringende Bewuldsein (paramarman), das eigenschaftslose und

einzige Prinzip in dieser Welt.

Amaranitha beschreibt mit den Worten Sri Goraksanathas, im Zuge der Uberlegung
zum Selbst, [Uberlegungen] hinsichtlich der differenzierenden Unterscheidung des
Selbstes.

404 S ana fehlerhaft fiir sana.
405 Varnu na savarnu ergibt keinen Sinn. Nach S.G. Tulpule (miindlich) ist hier vermutlich nicht savarnu (sa-
varna, 'eine bestimmte Farbe/Kaste betreffend, bzw. einer solchen angehorend; Monier Williams s.v.), zu lesen,

sondern avarnu, 'ohne Farbe'.



