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Kapitel XI Das Wissen vom Selbst

Dieses Kapitel schliel3t inhaltlich an das vorherige an, in dem gesagt wurde, dafd das Wissen
vom Selbst der eigentliche Sinn und Zweck des menschlichen Korpers sei: '‘Durch diesen
Korper sollte man sein Selbst in rechter Weise erkennen'. In XI. 1 und 2 wird das Wesen des
Selbst beschrieben, obwohl es, wie es in XI. 2 heildt, eigentlich 'nicht zu beschreiben
(anmirvacyu)' ist. In den nachfolgenden Abschnitten XI. 3 bis 5 bedient sich der Autor hierfiir
nahezu ausschlief3lich der Sprache der Vergleiche und Metaphern. Das Wissen vom Selbst ist

eines der zentralen Themen des VD.

XI. 1

Von Brahma bis zur Ameise ist letztlich [alles] ein einziges BewubBtsein (caifanya). Dort
existieren keine Kasten und Nicht-Kasten. Kindheit, Jugend, Alter: dies [ist] die Natur
des Korpers (deha). Hunger [und] Durst, diese [gehoren zum] prana. Leid [und]
Verwirrung, diese [gehoren] zum Denken. Alter [und] Tod [gehoren zum] Korper
(Sarira). Wachen, Traumen, Tiefschlaf: in diesen drei Zustinden lebt das Denken. Ein
Teil der Reflexion des Wissensm, dies [ist] turiya. [Was sich] jenseits des Intellekts [und]

dieser Zustiande [befindet], das sollte als das Selbst erkannt werden.

Der erste Satz 'Von Brahmd usw. bis zur Ameise ist letztlich [alles] ein einziges BewuBtsein'
enthilt nicht nur die Essenz des elften Kapitels, sondern auch die monistische Auffassung der
Nathas, dald die Schopfung eine Manifestation oder ein Spiel des hdchsten Bewul¥seins
(caitanya) ist. Dieses Konzept des sphitrti- oder cidvilasa-vada beschreibt A.K. Banerjea so:
"Gorakhnath and the Siddha-Yogi school maintain that the selfexistent, selfshining,
selfperfect, infinite and eternal consciousness, which is the Absolute Reality above time-
space-relativity, reveals itself as a spatio-temporal cosmic system, wherein it originates and
develops and sustains and destroys diverse orders of derivative and finite phenomenal
existences with various kinds of forms and attributes, and a plurality of imperfect and
changing phenomenal consciousnesses embodied in various kinds of physical and vital

524 .
" Der Ausdruck 'von Brahma bis

organisms and playing there parts in this cosmic system.
zur Ameise', im Sinne der Gesamtheit aller Daseinsformen, ist in dhnlicher Form auch in der

Jianesvari zu finden:
JinlX. 221

adi brahma karuni | Sevatim masaka dharuni /

mdajim smasta hem janoni | svariupa majhem //

*2 Jiiana vicardca ist nach S.G. Tulpule (miindlich) als Kompositum aufzufassen.
24 A K. Banerjea, Philosophy of Gorakhndth, S.57.
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"Von zuerst Brahma bis zuletzt die Miicke, erkennen sie in allem meine Gestalt."%

Im weiteren Verlauf dieses Abschnitts werden FEinfliisse und Verinderungen aufgezihlt,
denen Korper und Denken (manas) im Laufe des Lebens ausgesetzt sind. Redewendungen
wie: 'dies [ist] die Natur des Korpers', 'diese [gehOren] zum prana’, 'diese [gehSren] zum
Denken' bringen zum Ausdruck, daf3 der arman von diesen unberiihrt bleibt. Wie der letzte
Satz des Abschnitts vermuten 143, vertritt der Autor des VD die Auffassung, dal3 der amman
sich in einem Zustand jenseits des 'vierten' Zustandes befindet. Auch nach S.G. Tulpules
Auffassung (miindlich) lassen die Sitze . . :in diesen drei Zustdnden lebt das Denken (manas).
Ein Teil der Reflexion des Wissens, dies [ist] turiya. [Was sich] jenseits des Inellekts [und]
dieser Zustiande [befindet], das sollte als das Selbst erkannt werden””° keine andere Deutung
7u, als dald sich der a@man jenseits der vier Zustidnde (jagrti, svapna, susupti, turiyds27
befindet. Auf diese Vorstellung trifft man auch in anderen yoga-Werken, wie z.B. der

Avadhittagita (1. 49b):
atmaiva kevalam sarvam turtyam ca trayam katham //

"Der atman allein [ist] alles. Wie [kOnnten] die drei Zustinde und der vierte [ihm

. 528
zugeschrieben werden]?"

Die Definition des turiya-Zustands als: "Teil der Reflexion des Wissens' ist nicht unmittelbar
verstandlich. Moglicherweise handelt es sich hier um die Vorstellung, daf3 der ruriva-Zustand
nur aus einem Bruchteil des hochsten Wissens besteht, das htchste Wissen hingegen sich in
einem Zustand noch jenseits des turiva befindet, was man auch aus der Avadhiitagita-Stelle
schlief3en kann. Nach Auffassung einiger tantrischer Traditionen, wie auch der Narhas, gibt es

einen (Bewul3-)Seinszustand jenseits des ruriva-Zustands, den turyatita, 'jenseits der turiya '
SSPV.52a
sthitlasiksmakaranam tisryam tiryatitam iti paiicavasthah kramena laksyante /

"Grober, feinstofflicher, kausaler, vierter, iiber den vierten hinausgehend, [diese] fiinf

Zustande sollten der Reihe nach wahrgenommen werden."

525 Wortlich '"Zuerst Brahma machend, zuletzt [als] Miicke gehalten habend'.

%26 a [ h]ya avasthalm] von der Form her sowohl Genitiv als auch Lokativ Plural sein konnte, ist die wortliche
Ubersetzung entweder 'jenseits des Intellekts [und dieser Zustinde' oder 'jenseits des Intellekts in diesen
Zustdanden'.

2771 den vier Bewuliseinszustinden siche VI. 4.

°%8 Erginzungen in Anlehnung an Svami Cetanandas englische Ubersetzung in der Edition des Advaita
Ashrama.
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In vielen Yoga-Upanisads trifft man auf einen weiteren Terminus fiir den hochsten aller

Bewul¥seinszustiande, namlich unmani (auch unmana, unmand < ud-manas), 'jenseits des

529
Denkens™":

Mandalabrahmanopanisad Il. [2]. 4b

unmanya amanaskam bhavati

"Durch unmani entsteht [der Zustand] ohne Denken."

XL 2

Welches gewohnlichen jivas Existenz™® auf der Grundlage der Sinnesobjekte

[stattfindet], das [ist] das Wissen von den Objekten. Er (jiva) lebt, Neigungen der

Tugend und Untugend wiithrend verschiedener Leben ausfuhrend, das [ist] das Wissen

531

des Vergessens. Diese drei Wissen[-sformen] [sind] nicht ohne Wiinsche.>*> Welche sich
in der Gangart des Selbstes™ bewegen, die sollten als Kenner des Selbstes erkannt
werden.>* Das Selbst [ist] rein, wissend, ewig, nicht zu beschreiben. Es [ist] der Anfang
von allem. Es selbst [ist] ohne Anfang. Alles erzeugt habend, [ist] es selbst unerzeugt. Die
Elemente und die lebenden Wesen durchdrungen habend, [ist] es selbst von nichts
durchdrungen. Alles durchdrungen habend, existiert nur es allein, deshalb ist [es] eines,
dessen Selbst die Welt ist.™* [Obwohl] einer, dessen Selbst die Welt geworden ist, wird er
nicht befleckt536, deshalb [ist es] jenseits der Wellt.

Im letzten Satz dieses Abschnitts ist die Rede von 'drei Wissens[formen]', beschrieben werden
jedoch nur zwei. Entweder ist der Text hier unvollstindig, oder - dies hielt S.G. Tulpule
(miindlich) ebenfalls fiir denkbar - die dritte Wissensform besteht in dem bereits in XI. 1
erwahnten 'Teil der Reflexion des Wissens'. Zu der dritten Wissensform erhélt man hier keine

zusitzliche Information. Die niedrigste Wissensform besteht in der ausschlief3lichen Kenntnis

529 7u unmani-(avastha) sie auch HYP IV. 39; GhS VII. 17; Nadabindopanisad 40, 53; gdndilyopanisad 1. [7].
17.

%30 Asanem wortlich 'zu sein, Sein'.

*31 Sadharana jivam wurde als Kompositum aufgefafy.

532 Ana icharahita ist als ein zusammenhingendes Wort aufzufassen, nimlich anicharakhita (anicharahita), bzw.
als Adjektiv zu jianem anicharahitem.

533 Wartlich 'in der Gangart [ihrer jeweiligen] Selbste'.

34 Das Relativum je und das Priidikat calati des Relativsatzes stehen im Plural, hingegen das Korrelativum ro,
das Subjekt @mavitu und das Pridikat janava des Hauptsatzes im Singular. Um zu einer sinnvollen Ubersetzung
zu gelangen, wurden Pluralformen verwendet.

3% Visvatmaku (visvatmaka) ist ein in der Jiianesvari hiufig gebrauchter Bezeichnung fiir den arman: Jn Il
177¢; XI. 259b, 615b, 676a; XV. 599a; XVIII. 1793a.

%3¢ [ impe (3. Sing. Priis.) wird hier, der Form nach zwar Aktiv, wie es scheint passivisch verwendet. Auch in
der Janesvari wird limpe mit passivischem Sinn gebraucht wird. Allerdings findet man im VD auch die

Passivform limpije.
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der Objekte durch die Wahrnehmung der Sinne. Diese begrenzte Wahrnehmung bestimmt die
Welt der 'gewdhnlichen jivas'. Bei der Erlauterung der zweiten 'Wissen[-sform]' verdient der
Terminus vasanda (im Text Plural: 'Neigungen') besondere Beachtung, da es sich um einen fiir
den yoga elementaren Begriff handelt. Vasana ist eine latente Neigung oder unterbewul3te
mentale Disposition, die durch ein Ereignis in einem vorangegangenen Leben verursacht
wurde. Nach YS [V. 8-9 hinterlassen die Nachwirkungen einer bestimmten Handlung einen
Eindruck (samskara) im Unterbewul3tsein, der den Empfindungsmustern der Erfahrung, die
aus einer solchen Handlung resultiert, entspricht. Diese Findriicke werden im
Unterbewul3tsein gespeichert und manifestieren sich in einem spiteren Leben. Da dies
fortwihrend geschieht, und nach Mircea Eliade™’ die menschliche Existenz aus einer
ununterbrochenen Entladung von vasanas besteht, wird nicht nur der Charakter, sondern alles
Eigentiimliche eines Individuums durch diese unbewuften Tendenzen bestimmt. Das Leben
auf der Grundlage des "Wissens des Vergessens', wie es hier genannt wird, ist also eine Art
Marionetten-Dasein, bei dem die vasanas die Fiaden darstellen, deren Bewegungen alle

Erfahrungen bestimmen und dadurch dem Individuum kaum Freiheit ermdglichen.

Die Beschreibung des a@man in VD Kapitel XI enthilt eine Aufzihlung von Merkmalen, wie

sie in den Upanisads und auch in der Jianesvari™®, bzw. Bhagavadgita vorkommen:
Jill. 145, 147, 150

ha anadi nityasiddhu | nirupadhi visuddhu /
mhanauni Sastradikim chedu | na ghade yaya/l 145 1/
arjund ha nityu | acalu ha sasvatu /

sarvatra sadoditu | paripigrnu hall 147 1/

ha gunatrayarahitu | vyaktisi atitu /

anddi avikrtu | sarvaripa !/ 150 1/

"Dieser [ist] anfangslos, ewig vollkommen, frei von Beschriankungen, rein. Daher kann er
nicht durch Waffen usw. geschnitten werden.”* (145) Oh Arjuna, dieser [ist] ewig,
unbeweglich, immerwihrend, tiberall und immer vollkommen erfiillt. (147) Dieser [ist] frei
von den drei Qualititen, jenseits der Manifestation, anfangslos, unverindert, allgestaltig.
(150)"

Die Charakterisierung des Selbstes (arman) als avyapaku, wortlich micht durchdringend’
(Monier Williams s.v.), ergibt hier keinen Sinn, da es zuvor auf das Selbst bezogen heif 'die
Elemente und die lebenden Wesen durchdrungen habend' und nachfolgend 'es allein existiert,

alles durchdrungen habend'. Zieht man in Betracht, wie das Selbst zuvor charakterisiert wird

53" M. Eliade, Yoga, S. 49-50.
>3 Eine nahezu identische Beschreibung des d@man findet sich in Anubhavamrta VII. 103-133.

39 Wortlich 'dadurch ereignet sich das Schneiden von diesem durch Waffen usw. nicht',
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(‘Alles erzeugt habend, [ist] es selbst unerzeugt'), so erscheint es nach S.G. Tulpule (miindlich)
moglich, dald vyapaka hier im passivischen Sinne gebraucht wird ('von nichts durchdrungen

. 540
seiend’)”.

Das zuletztgenannte Merkmal des Nicht-befleckt-Werdens des arman spiegelt die Auffassung
wider, dal3 die Hervorbringung des Universums fiir den aman keine 'Verunreinigung' im
Sinne einer Degradation bedeutet, da das Universum eine Manifestation des einen, ewig
unverinderlichen Bewul¥tseins ist. Im Anubhavamrta und in der Cangadevapasasti weist

Jhandev immer wieder auf diese ewige Unverinderlichkeit des a@rman hin:
ABhVII. 146

taya atmayacya bhaka | na padeci dusari rekha/

Jjari visva asekha | bharalem ahe 1/

"Die Ubereins‘[immung541 des arman [mit seiner Schopfung] wird nicht begrenzt, [auch] wenn

das gesamte Universum [durch ihn] erfiillt ist.”

CDP 14

bamdhiyaciya modi | bamdha nahoni gulact godi /

tayapari jagaparavadi | samvitti jana //

"In der Zerbrochenheit des [Molasse-]Klumpens [wird] die Sii%e der Molasse im Klumpen
[nicht zerbrochen]. In eben dieser Weise erkenne in der Beschaffenheit der Welt das

Bewul3tsein."”

XL 3
Wird der im Wasser reflektierte Mond im Wasser verunreinigt? In der Bewegung des

32 aber er ist davon verschieden. Ebenso sollte das Selbst

Wassers erscheint er verzerrt
verstanden werden. Wie in einem reinen Kristall die Farben Griin [oder] Gelb ohne eine
Art des Kontakts®” nicht erscheinen, oder ein makelloser Spiegel wie die Reflexion
erscheint, oder der Himmel wie eine nicht existierende Erscheinung wird, ebenso sollte
die sichtbare Welt im Herrn erkannt werden. Eine Blase ist im Wasser entstanden.

Betrachtet man ihren Gang (Lebensspanne) - wieviel Zeit [besteht sie]? Oder eine Welle,

4% Nach A. Debrunner lehrt Pataijali die passive Bedeutung des Nominalsuffix -aka zu Panini 3. 3. 113 fiir
pada-haraka-, "der am Fuld gepackt wird" und gale-copaka-, "der am Hals geschiittelt wird"; siche J.
Wackernagel, Altindische Grammatik (Bd. I, 2), A. Debrunner, Die Nominalsuffixe, S. 145-46. Als weitere
Bedeutungen von vyapaka findet man bei V.S. Apte 'individuell, speziell'.

4 Bhakalbhakha wortlich 'Ubereinkunft, Vereinbarung' (Panse, Molesworth s.v.).

542 Arikha, < Skt. @ + V¥ ris, 'verletzen, zerstoren', bedeutet nach S.G. Tulpule (miindlich) hier 'verzerrt,
entstellt'.

548 Upacdhi bhedavina ist nach S.G. Tulpule (miindlich) als Kompositum aufzufassen.
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[die] sich gerade erhoben hat, erscheint. [Um] schliel3lich unterzugehen dauert es nicht
lange.** Das Zwinkern™* des Auges dauert nicht lange.>** Ebenso dauert es nicht lange,
[bis] die sichtbare Welt verschwindet.”"’ Die Blitter eines Baumes werden abgeworfen,
danach kommen sie wieder hervor. Aber®® genau diese, [so] sagen wir, kommen nicht
[wirklich wieder]. Befindet sich in seinem (des Ruf3¢s) Inneren [noch] eine andere Mine
(aus der noch mehr Rul3 kommt)? Dann kommt er [aus der einen Lampe] hervor. Die
Wasser eines FluBes [sind] nicht ewig, aber in der flie3enden Bewegung549 sollten sie als
ewig verstanden werden. In dieser Weise [ist] die sichtbare Substanz nicht ewig. Thr
Flie3en, das sollte als ewig verstanden werden. Welcher Gewinn ist>? [darin], [wenn

man] das Innere einer Bananenstaude herauslost? Und die Frucht des Blattes™!

[ist] gut,
[wenn] die Ernte reif ist. Betrachtet man ihr (Frucht?)552 Aussehen553, erscheint [sie]
schon. Die Freude des Traumes [ist] nur im Traum schon. Geht man dann [der Freude]
auf den Grund, was ist [da]? In dieser Weise erscheint die Freude des samsdra554 gut, ist

aber am Ende nicht wohlschmeckend. So sollte man durch Wissen verstehen.>*

Wenn [man sagt], der Duft in einer Himmelsblume [sei] ein Gewinn, oder [dal3] der

Sohn einer nicht existierenden Unfruchtbaren die drei Welten genieR3t,™°

54 Wwirtlich iibersetzt lautet dieser Satz 'Am Ende [ihr] Untergehen erreichend baraucht es keine Zeit.'

545 Nimisanimisa bedeutet nach S.G. Tulpule (miindlich) "Zwinkern, Blinzeln'.

%48 Wortlich 'Das Zwinkern des Auges bewegend braucht es keine Zeit.'

4T Wartlich 'Die sichtbare Welt verschwindend braucht es keine Zeit.'

548 Nach S.G. Tulpule (miindlich) bedeutet an dieser Stelle puna, 'aber'. Punu (Skt. punar), 'aber, dennoch’'
(OMR ethymol. Glossar s.v.).

>4 pravaha bedeutet zwar wortlich 'Fluf, Stromung' Lt sich an dieser Stelle jedoch treffender mit 'flicRende
Bewegung' iibersetzen, um den Gegensatz zwischen dem Temporiren (‘die Wasser eines FlufRes') und dem
Ewigen (‘Fluf3, Stromung'’) zu verdeutlichen.

508 G. Tulpule (miindlich) vermutete, daf3 es hier statt vase (3. Pers. Sing. Pris. von vasanem, 'leben, wohnen')
ase (3. Pers. Sing. Pris. von asanem, 'sein, existieren’) heifden muf3.

5! Statt panicyem (kombinierte Kasusendung Lokativ -7 und Genitiv -cyem) lies panicem.

52 Da tyacad eine Maskulin-Endung hat, ist nicht klar worauf sich dieses Possessivum bezieht. Moglicherweise
mul3es, bezogen auf phala, Frucht', stattdessen rvacem heil3en.

553 Nach S.G. Tulpule (miindlich) wird vodau (vodava?) an dieser Stelle im Sinne von 'Aussehen, Hul¥ere
Struktur' verwendet. Bei Panse finden sich unter vodava nur Bedeutungen wie '(mask.) Aufnahme, (fem.)
Autoritit, Kraft, etc’, die an dieser Stelle keinen Sinn ergeben. Auch in VD XVII. 1 ist das Wort vodauci
(vodava + emph. Partikel ci) nach S.G. Tulpule (miindlich) im Sinne von 'Erscheinungsbild, Ausschen’
aufzufassen.

%54 Samvasaricem sukha wortlich 'die Freude im und des samsara’'.

5% Obwohl sich dieser Satz in der Edition Kulkarnis am Ende von XI. 3 befindet, passt er eher zu den
nachfolgenden Illustrationen von XI. 4.

%56 Bhogi wurde hier als 3. Pers. Sing. von bhoganem iibersetzt, konnte von der Form her auch 'durch Genuf3

charakterisiert, Genielender' bedeuten.
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XL 4

[oder] das Horn fiir™’ einen Hasen ist spitz, wie dieses Reden falsch [ist], ebenso ist die
sichtbare Welt als falsch wahrnehmbar, [obwohl sie>*®] existiert. In einer Fata Morgana
[gibt es] kein Wasser, aber fur die Gazelle existiert die falsche Vorstellung von Wasser.
Die Nichtexistenz einer Blumengirlande genie(t man aufgrund dieser
(fatamorganahaften) Erscheinung. Wie die Wahrnehmung von Silber anstelle
Perlmutter falsch [ist], ebenso ist die sichtbare Welt falsch, aber sie ist sichtbar. Der
vielformige samsara [existiert] in dieser Weise™ in der Tat fiir denjenigen®®’, dem keine
Kenntnis in bezug auf sich selbst [ist]. Dies [ist] Zucker. Sobald man [ihn] als aus fuinf
[Elementen] bestehend®®! bezeichnet, wird er, den Geschmack der SiiRe verlierend,
scharf? Diese Zuckerrohrpflanze sieht gekrimmt aus, aber ihr Saft verliert die
Annehmlichkeit™ der SiilRe nicht. In dieser Weise existiert keine Verkriimmung im Saft.
Oder, dieser Moschus sieht schwarz aus, aber [etwas] wie die kostliche Qualitiit seines

Duftes [ist] aul3ergewohnlich. So grol3 [ist] der Balanceakt®®

der Schopfung. Wer den
erkennt, durch welchen [er] in Bewegung ist, der wird in diesem samsara durch Freude

und Leid nicht befleckt,

XI5
wie das Blatt eines Lotos, [der, obwohl] im Wasser befindlich, unbefleckt ist.>** Das
Resultat dieses Lebens und der Hingabe und des Handelns, das [ist] in der Tat das, was

das Wissen vom Selbst [ist].

Die Abschnitte XI. 3 und 4, sowie zur Hailfte Abschnitt XI. 5, bestehen ausschliefllich aus
Vergleichen und Metaphern, die in Kapitel 1.7.2 ('Vergleiche und Metaphern im VD')

557 Statt des Dativ (saseyast) wiirde man hier Genitiv erwarten.

558 Vergleiche weiter unten im Abschnitt: faisa drsyaprapaiicu latikaci : para disataya, 'Ebenso ist die sichtbare
Welt falsch, aber sie ist sichtbar.’

> Yaisd = aisa.

*00 Statt tya lies taya (Dat. Sing).

*%! Der Gebrauch des Begriffs paiicadhara, "bestehend aus fiinf', ist an dieser Stelle vermutlich nicht zufillig.
Zum einen 4% sich der vorliegende Satz so interpretieren, dald eine neue Bezeichnung die Sache, die sie
bezeichnet, nicht verindert. Zum anderen aber ist pamcadhara nach Molesworth auch eine scherzhafte
Bezeichnung fiir die fiinf Strome, aus Augen, Nase und Mund, hervorgerufen durch den Genulfd von etwas
Scharfem. Pamcadhara konnte daher auch iibersetzt werden mit 'durch den fiinf Strome sind'.

%62 Soye fehlerhatt fiir soya.

°%3 Nach S.G. Tulpule (miindlich) bedeutet adhdla, "Balanceakt'. Adhdla konnte ich in keinem der mir zur
Verfiigung stehenden Worterbiicher finden; siehe hierzu auch Kapitel 1.7.2.

*%4 Die Trennung zwischen XI. 4 und XI. 5 ergibt an dieser Stelle keinen Sinn. Der erste Satz von XI. 5 gehort

noch zum letzten Satz von XI. 4



Kapitel XI: Das Wissen vom Selbst 209

ausfiihrlich diskutiert sind. Mit Hilfe dieser Bilder wird in XI. 3 die Natur des @man und die
Natur der Welt, wie auch das Verhiltnis der beiden zueinander erliutert. Die Kernaussagen
sind grof¥enteils mit dem identisch, was bereits zuvor iiber den amman gesagt wurde: er ist
ewig, unverdnderlich, frei, rein, und die Welt des samsara eine vergangliche Illusion. Die
zweite Hilfte von XI. 4 handelt nochmals vom d@man als dem Substrat der Schopfung. Das
schon in XI. 2 bei der Beschreibung des aiman verwendete Bild des Nicht-befleckt-Werdens
im samsara wird in XI. 4 und 5 auch auf denjenigen angewendet, der das Wissen vom Selbst
(@tmajiiana) hat. Das Lotosblatt, das im Sumpf wichst, an dem jedoch nichts haften bleibt, ist

ein altes Bild fiir den Kenner des Absoluten:
Chandogyopanisad 1V. [14]. 3
... yathd puskarapalasa apo na slisyante, evam evamvidi papam karma na Slisyata iti,...

"Wie Wasser dem Lotusblatt nicht anhaftet, so haftet [einem der] dies (brahman) kennt

schlechtes karma nicht an."

Bhagavadgita V. 10

brahmany dadhaya karmani | sangam tyaktva karoti yah /

lipyate na sa papena | padmapattram ivambhasa //

"Wer seine Werke vollbringt, indem er sie auf das brahman richtet und das Anhaften [an
irdischen Dingen] fahren 1403, der wird vom Ubel nicht befleckt, wie das Lotusblatt vom

Wasser."

Auch im Kolophon findet sich das Motiv des Nicht-verhaftet-Seins wieder:

Amaranatha beschreibt mit den Worten Sri Gorakhanathas, im Zuge der Uberlegung

zum Selbst, das Wissen vom Selbst, im samsara befindlich, vom samsara verschieden.

Kathayemti samsarim asauni samsaravegalem ist wohl ein Einschub, der syntaktisch nicht in
den Satz paf¥. Aufgrund der Neutrum-Endung von -vegalem konnte der Satz sich auf
armajiiana beziehen, doch ergibt ein "Wissen vom Selbst, das sich im samsara befindet, [doch]
vom samsara verschieden [ist]' keinen Sinn. Nach S.G. Tulpule (miindlich) kdnnte gemeint
sein, dal® man durch dieses Wissen, obwohl man sich im samsara befindet, von ihm

verschieden ist.



