Deens

Diamantsutraen
Sutraen om perfekt transparent visdom

1. Engang boede Buddah i Anatapindika-parken, sammen med en gruppe pa 1250
monke. Efter at have taget toj pa, tigget efter mad og spist, spurgte Subhuti meget
respektfuldt Buddha:

2. “Hvilken vej er den rette for en bodhisattva, mand og kvinde som gerne vil opna
oplysning? Hvordan kan man opna at kontrolere sine tanker.”

3. Buddah svarede: “De ma altid huske pa at: ‘gennem mig vil alle levende vaesner
have adgang til at opnd den fuldsteendig betingelseslose frihed, "nirvana’. Dog
stadig, nar dette uendelige antal af levende vaesner er blevet befriet, i sandhed, vil
ikke en eneste faktisk veere blevet befriet — Dette skyldes at vise mennesker ikke
fastholder dem selv i feenomener af form, udtrykt som selvet, personligheden eller
det at have et separat ego. ”

4. “Hvis en bodhisattva giver betingelseslost, vil hendes fortjeneste veere graenseleos”
5. ”En der forstar, at alle former i den materielle verden reelt er falske, kan se
Buddhaen.”

6. Subhuti sperger: “Hojteerede, vil der altid veere mennesker, som tror og forstar
Deres ord?”Buddah svarer: ”Helt sikkert Subhuti, betvivl det ikke! Men vi skal alle
bestraebe pa mere end kun ord. Vi skal ikke haenge fast i ord eller ting. Mine ord er
som en tommerflade, der er bygget til at komme over en flod. S& snart man er
kommet over pa den anden side, skal temmerfladen glemmes, for at rejsen let kan
fortseettes.”

7. “Subhuti, forteel mig: Har jeg opnaet den ultimative viden?.” “Nej, hojteerede, til
syvende og sidst kan sandheden ikke opnas gennem ord eller gennem teenkning”

8. “Subhuti, forteel mig: Nar en person er meget generos og giver meget veek, vil

” ”Ja, hojteerede, meengden af hans
velsignelser vil blive enorme.” Til hvilket Buddhaen svarede: “ja, men hvis en person
forstar det jeg siger og videregiver dette til andre, vil hans verden og rummelighed
blive endnu sterre.”

9. “Subhuti, forteel mig: En der er fuldsteendigt oplyst, vil han sige om sig selv:” “jeg
har opnaet en tilstand af fuldsteendig oplysning.” Subhuti svarer: “Nej, det vil en
sadan person ikke sige, da "fuldsteendig oplysning’ ikke eksisterer. Skulle en person
sige om sig selv ’ jeg er dit eller dat’ sa vil det bare betyde at han stadig besidder en
ide om et separat selv. Alene fordi jeg ikke siger ’ jeg er dit eller dat’ er jeg lykkelig

denne person da opnd mange velsignelser.

og ikke bange for ensomhed.”

10. ”Subhuti, taler jeg sandt nar jeg siger at bodhisattvas ger verden bedre og
smukkere?” ”Nej, hojteerede, ‘bedre’ og 'smukkere” er kun illusioner.” ”Vel talt
Subhuti, bodhisattvas ma befri deres sind fra alle illusioner, al atheengighed og al
vrede. Ydre mere, Subhuti, veer opmeerksom pa at nar du er i selskab med en, der har
opndet den ypperste sandhed, sa skal du opfere dig som om selveste Buddha er til
stede.” ”Sa spurgte Subhuti Buddha: "Hgjteerede hvad skal vi kalde denne viden?”



Buddha svarede: ” Kald den: Diamantsutraen om perfekt transparent visdom. Preecis
som en diamantsav vil denne viden skaere gennem alle antagelser. Selv denne verden
er ikke en verden, det er bare det, den kaldes.”

11. Da Subhuti forstod meningen med denne doktrin, blev han rort til tare, takkede
Buddha og spurgte: “Kan man kalde alle, der ikke leengere betragter feenomener
adskilt, for Buddhaer?”

Hertil svarede Buddha: ”Ja! Hvis personen, nar hun herer denne viden, ikke
begynder at ryste, bliver forskreekket eller bange, kan man sagtens sige at hun har
opnaet en hel del, ydremere skal hun ogsa veere yderst talmodig. Lad mig give dig et
eksempel:

Da, i et tidligere liv, Kong Kali skar i min krop og dissekerede den lem for lem, i
dette gjeblik var jeg fri af mit selv, af en separat individualitet, og jeg havde ikke
leengere folelser som vrede og had. Nar man straeber efter oplysning ber man ikke
lade sindet dvale i konceptuel fastldshed. Ger man det, vil man forblive adskilt fra
essensen. Subhuti, selv denne ultimative sandhed, som jeg her har forklaret, er
hverken sand elle usand. Den som leeser dette, reciterer og forstar dette, vil som
sddan opna greenseles fortjeneste.”

12. ”Ydremere, Subhuti, hvis man, efter at have opnaet og vedholdt denne viden,
stadigveek bliver bagtalt og foragtet, sa er dette den uundgaelige frugt af tidligere
handlinger.”

13. ”Subhuti, modige menneske som gnsker at opna den hgjeste perfekte visdom,
skal beslutte sig for, at onske, at befri alle levende vaesner, men ogsa forsta at nar alle
levende vaesner er befriet, at i sandhed ikke en eneste eksistens er blevet befriet. Der
er forskellige veje, gennem hvilke man kan opna oplysning, og der er ingen
forskellige veje, det er bare det, det kaldes. En bodhisattva som siger: "Jeg skal befri
alle levende veesner’, er ikke en rigtig bodhisattva, fordi i sandhed er der ingen
bodhisattva, det er bare det, det kaldes. Kun bodhisattvaer som er komplet blottet for
enhver forestilling af et separat selv er veerdige til at beere navnet bodhisattva.”

14. ”Subhuti, der er ingen forskellige tilstande a bevidsthed, det er bare det, det
kaldes. Det er umuligt at kende fortiden, det er selv umuligt at kende dette gjeblik og
det er umuligt at kende fremtiden. Man kan kun kalde ting og sager saledes.”

15. “Hvad tror du, Subhuti, kan man genkende Buddhaen gennem hans fysiske
perfekte krop, eller kan Buddhaen blive genkendt gennem en serlig kvalitet?” “Nej,
naermere modsat da, Buddhaen forteeller os at, kvaliteter i sandhed ikke er kvaliteter,
det er bare det, de kaldes.”

16. ”Subhuti, sandheden kan ikke udtrykkes gennem ord, og derfor kan den kun
blive refereret til som at tale sandt.”

17. Subhuti sperger: ”sa, nar man opnar oplysning, har man i sandhed ikke opnaet
noget som helst?” Buddhaen svarer: “Praecis, Subhuti, det er bare det, det kaldes”
18.” Alting er altid tilstede over alt, og det alt, kan modtages gennem at vaere fri for et
individuelt selv og praktisere godgerenhed, selvom at godgerenhed ikke eksisterer,
da godgerenhed jo bare er et ord.”

19. “Subhuti, selvom at almindelige mennesker taenker, at der er et reelt selv, siger
jeg til dig; at individet ikke er forskelligt fra ikke-individet. Faktisk er almindelige
mennesker i sandhed ikke almindlige mennesker, det er bare det, de kaldes.”



20. “Den der sgger mig som form og lyd har forladt vejen. Denne person vil ved en
fejltagelse ikke genkende Buddhaen”

21. “Subhuti, du skal ikke opmuntre til tanken om at alting vil forga og forsvinde ind
i ingenting. En oplyst person vil ikke pasta dette”

22.” Subhuti, Bodhisattvaer vil ikke veere afhaengige af de taksigelser de modtager
nar de giver”

23. “Her, Subhuti, en Buddha er hverken pa vej mod eller pa vej vaek, det er praecis
derfor en sadan person kaldes for en Buddha”

24. “Subhuti, vid at de mindste bestanddele ikke eksisterer, det er bare det, de kaldes.
Ord kan ikke omfatte universets sande natur.”

25. Buddhaen siger til sidst:

Se: alt er som en falmende stjerne om morgnen,

alt er som et lyn fra en klar himmel,

alt er som bobler i vandet,

alt er som en drem i natten.

Denne sammenfatning af Diamantsutraen er udfort af
Rients Ritskes, grundleegger af Zen.nl i Holland
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Engels

The Diamond Sutra
The sutra of transparent wisdom

1. At one time the Buddha was staying in the park Anata-pindika. He was there
together with a gathering of 1250 monks. After putting on robes, begging for food
and eating, Subhuti addressed the Buddha respectfully:

2. “Which path must Bodhisattvas, motivated men and women who seek for
enlightenment, follow? How can they learn to control their thoughts?”

3. The Buddha replied: “They must always keep in mind: ‘through me all living
beings are destined to obtain the unconditional freedom of nirvana’. And yet, when
this infinite number of living beings has been liberated, in truth not even a single
being has finally been liberated. Since wise people do not attach to the existence of a
self, a personality, an entity or a separate ego.”

4. “If a Bodhisattva has no attachment when he practices compassion, his blessings
will be limitless.”

5. “Someone who understands that all forms in the material world are in fact false
forms, can see Buddha.”
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6. Subhuti asks: “World Honored One, will there always be people who believe and
understand your words?” Buddha replied: “Certainly Subhuti, do not doubt it! But
we must all strive for more than words. We must not cling, neither to words, nor to
things. My words are like a raft, built to cross over a river: once the goal has been
achieved, the raft should be left behind!”

7. “Tell me, Subhuti. Have I attained the ultimate knowledge?” “No, World
Honoured One, in the end, the truth cannot be grasped in words nor can it be
understood by thinking.”

8. “Tell me, Subhuti. When someone is very generous and gives away much, will he
obtain many blessings?” “Yes, World Honored One. His blessings will be enormous.
“ To which the Buddha said: “Indeed, but if a person understands my message and
passes it on to others, his blessings would be even greater.”

9. “Tell me, Subhuti, would someone who has obtained absolute enlightenment, say
about himself: I have attained absolute enlightenment?” Subhuti answers: “No, such
a person would not say that, because ‘absolute enlightenment’ is not something
which exists. If someone would say about himself ‘I am this or that” then this would
mean that he still has the idea of a separate self. Just because I do not say of myself ‘I
am this or that’ I am said to be happy and not afraid of loneliness.

10. “Subhuti, do I speak the truth when I say that Bodhisattvas make the world better
and more beautiful?” “No, World Honored One, better and more beautiful are just
illusions.” “Well spoken, Subhuti. Bodhisattvas must free their mind from all
illusion, all attachment and all resentment. And Subhuti, do realize that when you
are in the company of someone who has attained the utmost truth, you must behave
as if the Buddha was there.” Then Subhuti asked the Buddha: “World Honored One,
how shall we call this teaching?” The Buddha replied: “Call it: The Diamond Sutra of
perfect transparent wisdom. Just like a diamond, this teaching slashes through all
concepts. Even the world is not a world, we only call it this way.”

11. When Subhuti understood the meaning this teaching he was very moved,
thanked the Buddha and asked: “Can one call all people, who have left behind all
kinds of distinctions of phenomena, Buddha’s?” To which the Buddha answered:
“Indeed! If someone on hearing this teaching will not be full of fear, worries or
confusion, one can easily say that he has achieved quite a lot. Besides, one must also
exercise the fulfillment of patience. Let me give you an example. When, in a previous
lite, King Kali cut my body and dismembered my body limb by limb, at that moment
I was free of an idea of self, of a separate individuality and free of feelings, of anger
and hate. When one strives after enlightenment one must not let the mind dwell in
concepts. If one does, one has lost focus of the essence. Subhuti, even this ultimate
truth which I have explained here is neither true nor untrue. The one who reads,
recites and understands this, will thus acquire unlimited blessings."

12.” Furthermore, Subhuti, if, after receiving and upholding this teaching, something
bad happens to someone, then that is the inevitable consequence of previous actions.
By being aware of and carrying this old karma one will be able to reach the
incomparable enlightenment.”

13.“Subhuti, brave people who really wish to attain enlightenment, must be resolved
to bear in mind the wish to liberate all living beings but also, that when all beings



have been liberated, in truth not even a single being has been liberated. There are
different paths through which one can attain enlightenment and there are no
different paths, they are only called this way. A Bodhisattva who says: ‘I shall
liberate all living beings’, is not a real Bodhisattva, because in truth there is no
Bodhisattva, we only call it this way. Only Bodhisattvas who are completely free
from any concepts of a separate self are worthy of being called real Bodhisattvas.”
14.”Subhuti, there are no different modes of consciousness, they are only called this
way. It is impossible to know the past, it is even impossible to know this moment
and it is impossible to know the future. We only call it this way.”

15.”What do you think Subhuti, can the Buddha with his perfect physical body be
recognized or can the Buddha be recognized through a certain characteristic?” “No,
because the Buddha tells us that characteristics are in truth not characteristic s, we
only call them this way.”

16.”Subhuti, the truth cannot be expressed through words and so an exposure about
the truth can only be called ‘the truth’.”

17.Subhuti asks: “So, when achieving enlightenment, in truth one does not achieve
anything at all?” Buddha replied: “Exactly, Subhuti, it is only called enlightenment.”
18.”Everything is always infinitely present and this all can be received by being free
of an individual self and by practicing charity, even though charity does not exist, for
charity we only call it this way.

19.”Subhuti, although ordinary persons think that there is a real individual self, I say
that the individual is not different from the non-individual. As a matter of fact,
ordinary people in truth are not ordinary people, they are only called this way.”
20.”He who seeks me in forms and sounds has wandered off the path. Such a person
would be mistaken, not recognizing the Buddha.”

21.”Subhuti, do not encourage the thought that everything will perish and disappear
into nothingness. An enlightened person would not claim such a thing.”

22.” Subhuti, Bodhisattvas may not be attached to the blessings they receive from
their charities.”

23.”Listen, Subhuti, a Buddha is neither coming nor going anywhere, that is precisely
why such a person is called a Buddha.”

24.”Subhuti, know that the smallest elements do not exist, they are only called this
way. Words cannot comprise the true nature of the universe.”

25.Finally, Buddha says:

Learn to see that:
everything is like a fading star in the morning,
everything is like a flash of lightening from the blue sky,
everything is like bubbles in water,
everything is like a dream in the night.

This short version of The Diamond Sutra is made by
Rients Ritskes, founder of Zen.nl in The Netherlands.
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Frans

Le Sotitra du Diamant
Le sottra de la parfaite et transparente sagesse

1.Un jour le Bouddha demeurait au parc Anata-pindika. Il s’y trouva avec environ
1250 moines. Apres s’étre vétu, avoir mendié et consommé la nourriture mendiée,
Subhuti demandait respectueusement au Bouddha :

2.« Quel chemin doivent prendre les bodhisattvas, les hommes et femmes motivés
qui cherchent I'illumination ? Comment peuvent-ils apprendre a maitriser leurs
pensées? »

3.Le Bouddha répondit : « IIs doivent toujours garder en téte : “Tous les étres vivants
sont destinés a gagner par moi la liberté absolue du nirvana.” Néanmoins, quand
d’innombrables étres ont été libérés de cette facon, finalement aucun étre n’aura été
libéré. Car les sages ne tiennent pas pour vrai I'existence d"un soi, une personnalité,
une entité, ou un ego distinct. »

4.« Le mérite d'un bodhisattva qui pratique la compassion détachée est
incommensurable. »

5.« Celui qui comprend que toutes les propriétés dans le monde matériel sont des
fausses-propriétés, percoit le Bouddha. »

6.Subhuti demande : « Seigneur, y aura-t-il toujours des hommes qui croient et
comprennent vos paroles? » Bouddha répondit : « SGirement Subhuti, n’en doute pas
! En méme temps nous devons tous tendre a dépasser les mots. Nous ne devons pas
nous accrocher, ni aux mots, ni aux choses. Mes paroles sont comme un radeau,
construit pour traverser une riviere : Quand ce but est atteint, on doit abandonner le
radeau pour voyager plus loin ! »

7.« Dis-moi, Subhuti. Ai-je atteint la sagesse ultime ? »

« Non Seigneur, En fin de compte, la vérité ne peut étre exprimé en paroles et non
plus étre comprise par le penseur. »

8.« Dis-moi, Subhuti. Quand quelqu’un est tres généreux et distribue beaucoup
d’aumones, cela donne-t-il beaucoup de mérite ? »

« Oui, Seigneur, son mérite sera énorme. » A quoi le Bouddha répondit : «
Effectivement, mais si quelqu'un comprend mon message et le transmet a d’autrui,
alors son mérite sera bien plus grand encore. »

9.« Dis-moi, Subhuti. Est-ce que celui qui a atteint I'illumination absolue dirait de lui-
méme : ‘J'ai atteint I'illumination absolue ?” » Subhuti répond : « Non, une telle
personne ne dirait point cela, car ‘I'illumination absolue’ n’est pas une chose qui



existe. Quand quelqu’un dirait de lui-méme ‘je suis comme ci ou comme ¢a’ cela
signifierait qu’il lui reste une image d"un soi distinct. Précisément puisque je ne
déclare pas ‘je suis comme ci ou comme ¢a’ on dit de moi que je suis heureux en ne
craint pas la solitude. »

10.« Subhuti, est-ce que je dis vrai quand je déclare que les bodhisattvas rendent le
monde plus beau et meilleur? » « Non, Seigneur, plus beau et meilleur ne sont que
des illusions. » « Bien parlé Subhuti. Les bodhisattvas doivent libérer leur esprit de
toutes les illusions, tout attachement et toute aversion. Et Subhuti, comprend bien
que lorsque tu es en présence de quelqu’un ayant acquis la vérité ultime, tu dois te
comporter comme étant en présence du Bouddha. » Alors Subhuti demandais le
Bouddha : « Seigneur, comment nous nommerons cette doctrine ? » Le Bouddha
répondit : « Nomme cela : Le Sotitra du Diamant de la parfaite et transparente
sagesse. Comme un diamant, cette notion coupe a travers toutes les idées. Méme le
monde n’est pas monde, mais on ne I'appelle qu’ainsi ! »

11.Quand Subhuti se laissa pénétrer de cette compréhension, il fiit tres ému, remercia
le Bouddha et demanda : « Peut-on appeler Bouddha tous ceux qui ont abandonné
toutes les formes de distinction ? » A cela le Bouddha répondit : « Effectivement ! Si
quelqu’un entend cette doctrine et n’est point rempli de crainte, d’inquiétude ou de
confusion, alors on peut dire qu’il a déja réussi pas mal. Par ailleurs on doit encore
exercer la perfection de la patience. Laisse-moi donner un exemple. Quand, dans une
incarnation précédente, le Roi Kali mutilait mon corps et en ce faisant coupait un a
un les membres de mon corps, alors j’étais libre de la notion d’un soi, d'une
individualité distincte et sans sensation de colere ni de haine. Quand on aspire a
l'illumination, on ne doit pas permettre aux pensées de s’embrouiller dans des
conceptions. Sinon, on s’est égaré de 1'essentiel. Subhuti, méme cette ultime vérité,
que je viens d’expliquer n’est ni vraie ni fausse. Celui qui lit, récite et comprend cela,
acquerra des mérites inconnus. »

12.Par ailleurs Subhuti, s’il devait arriver du mal a celui s’étant approprié cette
sagesse, ce sera inévitablement d a des influences précédentes. En supportant et
percant cet ancien karma, on sera capable d’atteindre l'illumination incomparable. »
13.« Subhuti, les hommes courageux qui veulent vraiment atteindre 'illumination,
doivent garder en téte de vouloir libérer tous les étres vivants et aussi, qu'une fois
tous libérés, en fait personne n’est libéré. Il y a divers chemins qui permettent
d’atteindre I'illumination et et en méme temps ils n’existent pas, on ne les appelle
que divers chemins. Un bodhisattva qui dit : je libérerai tous les étres vivants, n’est
pas un vrai bodhisattva, car en réalité il n'y a rien de tel qu'un bodhisattva, on ne
'appelle qu’ainsi. Des bodhisattvas qui sont exempts de toute notion d"un soi
distinct peuvent étre nommés des vrais bodhisattvas. »

14.« Subhuti, il n'y a pas de différents états de conscience, on ne les appelle qu’ainsi.
Il est impossible de connaitre le passé, il est méme impossible de connaitre le présent
moment et il est impossible de connaitre le futur. On ne peut que nommer ces choses.
»

15.« Que penses-tu Subhuti, est-ce que I’on peut observer le Buddha et son corps
parfait ou peut-on observer le Buddha grace a une qualité quelconque ? » « Non,



puisque le Buddha enseigne que les qualités en réalité ne sont pas des qualités, on ne
les appelle qu’ainsi. »

16.« Subhuti, la vérité ne peut étre exprimée en paroles et donc un exposé sur la
vérité n’est que nommé ainsi. »

17.Subhuti demande : « Donc en atteignant I'illumination, rien du tout n’est atteint ?
» Bouddha répondit : « Exactement, Subhuti, on ne I'appelle qu’illumination. »

18.« Tout est toujours présent de fagon indivisible et tout cela est obtenu en étant
libre d"un soi personnel et en réalisant des actes généreux, méme si les actes
généreux n’existent pas, puisque on ne les appelle qu’ainsi. »

19.« Subhuti, bien que les hommes communs pensent que I'individu existe, je déclare
que l'individu ne differe pas du non-individu. Par ailleurs, les hommes communs ne
sont en réalité pas des hommes communs, on ne les appelle qu’ainsi. »

20.« Celui qui me cherche parmi les formes ou les sons s’est égaré du chemin. Le
Bouddha ne peut reconnaitre une telle personne. »

21.« Subhuti, n’encourage pas 'idée que tout périra et disparaitra dans le néant. Un
illuminé ne prétendra rien de tel. »

22.« Subhuti, les bodhisattvas ne doivent pas étre attachés a la récompense qu’on leur
donne pour leur mérite. »

23.« Ecoute Subhuti, un bouddha ne vient ni ne va, c’est pourquoi une telle personne
est nommeée bouddha. »

24.« Subhuti, sache que les particules minimes en réalité n’existent pas, on ne les
appelle qu’ainsi. Les mots ne peuvent contenir la nature véritable de 'univers. »
25.Pour finir le Bouddha dit :

Apprend a reconnaitre que:

Tout est comme une étoile se dissipant au matin

Tout est comme un éclair dans un ciel dégagé

Tout est comme des bulles dans I'eau

Tout est comme un réve dans la nuit.

Résumé rédigé par Rients Ritskes.
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Duits

Das Diamant-Sutra
Das Sutra der transparenten Weisheit
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1. Einst besuchte der Buddha den Park Anata-pindika. Er war dort zusammen mit
einer Gruppe von 1250 Monchen. Nachdem die Roben angelegt wurden, nach
Lebensmitteln gebettelt und gegessen wurde, sprach Subhuti voller Respekt zum
Buddha:

2. "Welchem Pfad sollten Bodhisattvas, motivierte Menschen, die nach Erleuchtung
suchen, folgen? Wie konnen sie lernen, ihre Gedanken zu kontrollieren? "

3. Der Buddha antwortete: "Sie miissen immer daran denken: 'durch mich sind alle
Lebewesen dazu bestimmt, die bedingungslose Freiheit des Nirvanas zu erhalten".
Und doch, wenn diese unendlich vielen Lebewesen befreit wurden, ist in Wahrheit
schlussendlich nicht einmal ein einziges Wesen befreit worden; fiir weise Menschen
besteht die Existenz eines Selbst, einer Personlichkeit, eines Wesens oder eines
separaten Egos nicht."

4. "Wenn ein Bodhisattva an nichts gebunden ist, wenn er Mitgefiihl {ibt, wird sein
Segen grenzenlos sein."

5. "Jemand, der versteht, dass alle Formen in der materiellen Welt unwahr sind und
falsch, kann den Buddha sehen."

6. Subhuti fragt: "Weltverehrter, wird es immer Leute geben, die Ihren Worten
Glauben schenken und sie verstehen?" Buddha antwortete: "Sicher Subhuti, zweifle
nicht daran! Aber wir alle miissen nach mehr als nur Worten streben. Wir diirfen uns
weder an Worten noch an Dingen festklammern. Meine Worte sind wie ein Flof3
gebaut, das einen Fluss {iberquert: sobald das Ziel erreicht wurde, sollte das Flof3
zuriickgelassen werden, um die Reise fortzusetzen.

7. "Sag mir, Subhuti. Habe ich das ultimative Wissen erreicht? "' Nein, Weltverehrter,
am Ende kann die Wahrheit nicht in Worte gefasst werden, noch kann sie durch
Denken allein verstanden werden. "

8. "Sag mir, Subhuti. Wenn jemand sehr grofiziigig ist und viel gibt, wird er einen
grofien Segen erhalten?" "Ja, Weltverehrter. Sein Segen wird grof3 sein." Worauf der
Buddha sagte: "In der Tat, aber wenn eine Person meine Botschaft versteht und sie
anderen weitergibt, wiirde sein Segen sogar noch grofier sein.”

9. "Sag mir, Subhuti. Wiirde jemand, der absolute Erleuchtung erlangt hat, iiber sich
selbst sagen: Ich habe absolute Erleuchtung erlangt?" Subhuti antwortet: "Nein, eine
solche Person wiirde so etwas nicht sagen, da 'absolute Erleuchtung' etwas ist, das
nicht existiert. Wenn jemand {iber sich selbst sagen wiirde: 'Ich bin dies oder jenes',
dann wiirde dies bedeuten, dass er immer noch die Idee eines eigenen Selbst
verfolgt. Nur weil ich nicht von mir selbst sage: 'Ich bin dies oder jenes' wird mir
nachgesagt, dass ich gliicklich bin und keine Angst vor der Einsamkeit habe.

10. “Subhuti, sage ich die Wahrheit, wenn ich sage, dass Bodhisattvas die Welt besser
und schoner machen?” “Nein, Weltverehrter, besser und schoner sind nur
[lusionen.” “Gut gesprochen, Subhuti. Bodhisattvas miissen ihren Geist von aller
Illusion, jeglicher Bindung und allem Groll befreien. Und Subhuti, denke daran, dass,
wenn du in der Gesellschaft von jemandem bist, der die hochste Wahrheit erlangt
hat, du so tun musst, als ob der Buddha dort wéare”. Dann fragte Subhuti den
Buddha: “Weltverehrter, wie sollen wir diese Lehre nennen?” Der Buddha
antwortete: “Nenne es: Das Diamant-Sutra der perfekten, transparenten Weisheit.



Genau wie ein Diamant, schneidet diese Lehre durch alle Konzepte. Auch die Welt
ist keine Welt, man nennt sie nur so.”

11. Als Subhuti die Bedeutung dieser Lehre verstand war er sehr bewegt, dankte
dem Buddha und fragte: “Kann man alle Menschen, die alle Arten der
Unterscheidungen von Phanomenen hinter sich gelassen haben, Buddha nennen?”
Worauf der Buddha antwortete: "In der Tat! Wenn jemand nach dem anhoren dieser
Lehre nicht voller Angst, Sorgen oder Verwirrung ist, kann man wohl sagen, dass er
sehr viel erreicht hat. Auflerdem muss man sich auch in der Erfiillung von Geduld
tiben. Lass mich dir ein Beispiel geben. Als, in einem fritheren Leben, Kénig Kali
meinen Korper verstiimmelt und Glied fiir Glied zerstiickelt hat, so war ich in
diesem Moment frei von derVorstellung eines Selbst, einer separaten Individualitat
und frei von Gefiihlen von Wut und Hass. Wenn man nach Erleuchtung strebt, darf
man seinen Geist nicht in Konzepten wohnen lassen. Wenn man dies tut, hat man
den Schwerpunkt des Wesentlichen verloren. Subhuti, auch diese letzte Wahrheit,
die ich hier erklart habe, ist weder wahr noch falsch. Derjenige, der dies liest, rezitiert
und versteht, wird damit unbegrenzten Segen erhalten.”

12. "Dartiber hinaus, Subhuti, wenn, nach dem Empfang und dem Aufrechterhalten
dieser Lehre, jemandem etwas Schlimmes passiert, dann ist dies die unvermeidliche
Folge vorangegangener Handlungen. Sich dessen bewusst zu sein und dieses alte
Karma zu tragen, wird einem die unvergleichliche Erleuchtung zu Teil werden
lassen."

13. "Subhuti, mutige Menschen, die wirklich Erleuchtung erlangen wollen, miissen
entschlossen genug sein alle Lebewesen zu erlosen, aber auch zu wissen, dass, wenn
alle Wesen befreit wurden, in Wahrheit nicht ein einziges Wesen befreit wurde. Es
gibt verschiedene Wege, durch die man Erleuchtung erlangen kann, und doch gibt es
keine unterschiedlichen Wege, sie werden nur so genannt. Ein Bodhisattva, der sagt:
'Ich werde alle Lebewesen befreien', ist kein echter Bodhisattva, denn in Wahrheit
gibt es keine Bodhisattvas, man nennt es nur so. Nur Bodhisattvas, die vollig frei von
Konzepten eines getrennten Selbst sind, sind es wiirdig echte Bodhisattvas genannt
zu werden.”

14. “Subhuti, es gibt keine unterschiedlichen Modi des Bewusstseins, sie werden nur
so genannt. Es ist unmoglich, die Vergangenheit zu kennen, es ist sogar unmdoglich,
diesen Moment zu kennen, und es ist unmoglich die Zukunft zu kennen. Wir nennen
es nur so.”

15. “Was denkst du, Subhuti? Kann der Buddha mit seinem perfekten Korper
erkannt werden oder kann der Buddha durch eine bestimmte Eigenschaft erkannt
werden?” “Nein, denn der Buddha sagt uns, dass Merkmale in Wahrheit keine
Merkmale sind, sie werden nur so genannt.”

16. “Subhuti, die Wahrheit kann nicht in Worten ausgedriickt werden und somit
kann die Enthiillung einer Wahrheit nur 'die Wahrheit' genannt werden.”
17.Subhuti fragt: "Wenn man also die Erleuchtung erlangt, hat man in Wahrheit
tiberhaupt nichts erlangt?” Buddha antwortete: “Genau, Subhuti, es wird nur
Erleuchtung genannt”



18. “Alles ist immer unteilbar vorhanden und dies alles kann erreicht werden, indem
man frei von einem individuellen Selbst ist und durch das Ausiiben von
Nachstenliebe. Auch Nachstenliebe besteht nicht, sie wird nur so genannt.

19. "Subhuti, obwohl gewohnliche Menschen denken, dass es ein echtes individuelles
Selbst gibt, sage ich, dass das Individuum sich nicht von dem Nicht-Individuum
unterscheidet. In der Tat sind gewdhnliche Menschen in Wahrheit keine
gewohnlichen Menschen, sie werden nur so genannt. "

20. “Wer mich in Formen und Klangen sucht hat sich vom Weg abgewandt. Eine
solche Person kann den Buddha nicht erkennen.”

21. “Subhuti, fordere nicht den Gedanken, dass alles vergehen und im Nichts
verschwinden wird. Ein Erleuchteter wiirde so etwas nicht behaupten.”

22. “Subhuti, Bodhisattvas sollten sich nicht an den Segen festklammern, den sie
durch Nachstenliebe erworben haben.”

23. “Lausche meinen Worten, Subhuti. Weder kommt noch geht ein Buddha
irgendwohin. Das ist genau der Grund, warum er als Buddha bezeichnet wird.”

24. “Subhuti, wisse, dass die kleinsten Elemente nicht existieren. Sie werden nur so
genannt. Worte konnen die wahre Natur des Universums nicht umfassen.”
25.Zuguterletzt, sagt Buddha: Lerne, folgendes zu erkennen:

Alles ist wie ein verblassender Stern in der Friih,
Alles ist wie ein Lichtblitz aus heiterem Himmel,
Alles ist wie Luftblasen im Wasser,
Alles ist wie ein Traum in der Nacht.
Diese Kurzfassung des Diamant-Sutra wurde erstellt von
Rients Ritskes, Griinder Zen.nl in Niederlande
Herangezogene Quellen:
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Spaans

El Diamante Sutra

El Sutra de sabiduria transparente
1. En cierta época Buda se quedaba en el parque Anata-pindika. El estaba alli reunido
con una multitud de 1250 monjes. Después de poner sus tinicas, pidié comida y
comid, Subhuti dirigié a Buda con respeto:
2. “Que camino es mejor Bodhisattvas, hombres motivados y mujeres que buscan por
la aclaracién, seguirdn? Como puede ellos aprender a controlar sus pensamientos?”
3. E1 Buda contesto: “Siempre deben tener presente: ‘a través de mi todos los seres
vivos estan destinadas para obtener la libertad incondicional de nirvana’. Y sin
embargo, cuando este niumero infinito de seres vivos ha sido liberado, en verdad ni
siquiera un solo ser finalmente ha sido liberado. “Ya que la gente sabia no adjunta a
la existencia de mi, una personalidad, una entidad o un ego separado.”
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5. “Alguien que entiende que todas las formas en el mundo material son formas
falsas de hecho, puede ver a Buda.”

6. Subhuti pregunta: “Honrado por el Mundo, ;siempre habra gente que cree y
entiende sus palabras?” Buda contesto: “iSeguramente Subhuti, no dude de ello! Pero
debemos esforzarnos todos para mas que palabras. No debemos agarrarnos, ni de
palabras, ni de cosas. Mis palabras se parecen a una balsa, construida para atravesar
un rio: una vez que el objetivo ha sido alcanzado, la balsa deberia ser olvidada!”

7. “Digame, Subhuti. Has alcanzado el tltimo conocimiento?” “No, Honrado por el
Mundo, al final, la verdad no puede ser captado en palabras ni puede ser entendido
por el pensamiento.”

8. “Digame, Subhuti. Cuando alguien es muy generoso y regala mucho, obtendra
muchas bendiciones?” “Si, Honrado por el Mundo. Sus bendicidénes serdn enormes.
“" Al cual Buda dijo: " De verdad, pero si una persona entiende mi mensaje y pasa
sobre otros, sus bendiciones seria ain mayor.”

9. “Digame, Subhuti, alguien quien habia obtenido la aclaracion absoluta, diga sobre:
¢He logrado la aclaraciéon absoluta? " Subhuti contesta: " No, tal persona no diria que,
porque ' la aclaracion absoluta ' no es algo que existe? Si alguien dijera sobre €l ' soy
esto o que ' entonces esto significaria que €l todavia tiene la idea de un separado.
Solamente porque no digo de mi ' soy esto o que ', como se dice, estoy feliz y no con
miedo de la soledad.

10. “Subhuti, hablo la verdad cuando digo que Bodhisattvas hace el mundo mejor y
mas hermoso?” “No, Honrado por el Mundo, mejor y mas hermoso son solamente
ilusiones.” “Bien hablado, Subhuti. Bodhisattvas debe liberar su mente de toda la
ilusidn, todo el accesorio y todo el resentimiento. Y Subhuti, realmente comprenda
que cuando usted estd en la empresa de alguien que ha logrado la verdad extrema,
usted debe comportarse como si Buda estaba alli do.” Entonces Subhuti preguntoé a
Buda: “Honrado por el Mundo, como van a nosotros llamar esta ensefianza? “Buda
contesto: “Llamada ello: El Diamante Sutra de sabiduria perfecta transparente. Justo
como un diamante, esta ensefianza reduce por todos los conceptos. Incluso el mundo
no es un mundo, solo le llamamos este camino.”

11. Cuando Subhuti entendi6 el significado esta ensefianza él muy fue movido,
agradeci6 a Buda y preguntd: “Puede una llamada llamar a toda la gente, que ha
olvidado todas las clases de las distinciones de fendmenos, Buda puede llamar a toda
la gente, que ha olvidado todas las clases de las distinciones de fenémenos, Buda?”
Al cual Buda contestd: “De verdad! Si alguien escucha esta ensefianza no sera lleno
de miedo, preocupaciones o confusion, facilmente puede decir que €l ha alcanzado
bastante. Ademads, también hay que ejercer el cumplimiento de paciencia. Déjeme
darle un ejemplo. Cuando, en una vida anterior, el Rey Kali corta mi cuerpo y
desmembré mi miembro de cuerpo por el miembro, en aquel momento yo era sin
una idea de mi, de una individualidad separada y sin sentimientos, de colera y odio.
Cuando uno se esfuerza después de la aclaracion no hay que dejar a la mente morar
en conceptos. Si uno hace, uno ha perdido el foco esencial. Subhuti, ain esta verdad
ultima que he explicado aqui es, ni verdadera, ni falsa. El que lee, recita y entiende
esto, asi adquirird bendiciones ilimitadas."



12. "Ademas, Subhuti, si, después del encubrimiento y el mantenimiento de esta
ensefnanza, algo mal pasa a alguien, entonces que es la consecuencia inevitable de
acciones anteriores”. Por ser consciente de y llevando a este viejo karma uno sera
capaz de alcanzar la aclaracion incomparable.”

13.”Subhuti, la gente valiente que realmente desea lograr la aclaracion, debe ser
resuelta para tener en cuenta el deseo de liberar todas las criaturas vivas, pero
también, esto cuando todos los seres han sido liberados, de verdad no atin un ser
solo ha sido liberado. Ahi diferentes caminos por los cuales puede lograr la
aclaracion y no hay ningunos caminos diferentes, solo les llaman este camino. Solo
Bodhisattvas quien es completamente libre de cualquier concepto de un separado
mio son digno de haber llamado a verdadero.”

14.”Subhuti, no hay ningunos modos diferentes de conocimiento, sélo les llaman este
camino. Es imposible conoce el pasado Subhuti, es ain imposible conocer este
momento y es imposible conocer el futuro. Sélo le llamamos este camino.”

15.” Que hace usted piensa Subhuti, puede Buda con su cuerpo perfecto fisico ser
reconocido o puede Buda ser reconocido por una cierta caracteristica?” “No, porque
Buda nos dice que las caracteristicas no son de verdad las caracteristica, solo les
llamamos este camino.”

16.“Subhuti, la verdad no puede ser expresada por palabras y entonces sélo pueden
llamar una exposicion sobre la verdad ' la verdad’.”

17. Subhuti pregunta: ;" Tan, alcanzando la aclaracion, de verdad uno no alcanza
nada en absoluto? "Buda contesto " Subhuti pregunta: ;" Tan, alcanzando la
aclaracion, de verdad uno no alcanza nada en absoluto? " Buda contesto: "
Exactamente, Subhuti, sélo le llaman la aclaracion.”

18.” Todo es siempre infinitamente presente y este todos pueden ser recibidos por el
ser sin un individuo y por practicando la caridad, aun cuando la caridad no exista,
para la caridad sélo le llamamos este camino.

19. “Subhuti, aunque personas ordinarias piensen que hay un verdadero individuo
mi, digo que el individuo no es diferente del no individuo. En realidad, la gente
ordinaria de verdad no es la gente ordinaria, sélo les llaman este camino.”

20.” E1 que me busca en formas y sonidos ha vagado del camino. Tal persona
confundiria, no reconociendo a Buda.”

21.” Subhuti, no anime el pensamiento que todo fallecerd y desaparecerd en la nada
Subhuti, Una persona iluminada no reclamaria tal cosa.”

22.” Subhuti, Bodhisattvas no puede ser conectado a las bendiciénes que ellos reciben
de su organizacion benéfica.”

23.” Escuche, Subhuti, Buda ni viene, ni yendo en ninguna parte, que es con precision
por qué llaman Buda a tal persona, es con precision por qué llaman Buda a tal
persona.”

24.” Subhuti, sepa que los elementos mds pequenios no existen, sdlo les llaman este
camino. Las palabras no pueden comprender la naturaleza verdadera del universo.”
25. Finalmente, Buda dice: aprenda a ver esto:

todo se parece a una estrella que se descolora por la mafana,

todo se parece a un destello de aligeramiento del cielo azul,

todo se parece a burbujas en el agua,



todo se parece a un suefio por la noche.

Esta version corta de Diamante Sutra es hecha por

Rients Ritskes, primavera 2014. Fuentes consultadas:

* De Diamant Sutra, A.F. Price, Uitg. Ankh Hermes 1977

* De Diamantslijper, Michael Roach, Uitg. BRES 2000

* Diamond Sutra, http://www.diamond-sutra.com

* De Diamond Sutra, Red Pine, Publishers Group West, 2001

Russisch

Aamasnas Cyrpa

CyTpa sABHOI MyApOCTH
1. Ognaxxaw byaaa crosia B mapke AHatanmaauka. Bmecre ¢ HuMm 611210 1250
MoHaxoB. [Tocae Toro, Kak OHI O4eAM PsIChI, IOMOAMBIINUCE O Inite U 1oes, CyOxyTu
C yBaxkeHUeM oOparnacs K byaae:
2. "Kakoro niytu boaucaTTBl, KOTOpble MOTUBMPYIOT MY>KUMH VM XKEHIIVH Ha ITOMCK
AYXOBHOTO IIPOCBelIlleHIs], 40AXKHBI IpuepKuBaTbcsa? Kak OHM MOTYT Hay4MThCs
KOHTPOAMPOBaTh CBOU MbICAN?"
3. byaaa orsetna: "OHu Bceraa 404KHBI IOMHUTD O CAeAYIOIeM: 'uepe3 MeHsI Bce
KMBBIE CyIIleCTBa IIPU3BaHbI 10Ay4JaTh aDCOAIOTHYIO cBOOOAY HUpBaHbI'. OAHaKO,
KOIJa TaKOe HeCMeTHOe YJICAO JKMBBIX CYIIeCTB OCBOOOKA€HO, Ha CaMOM Jele HU
OAHO CYIIIeCTBO He ObL10 0CBOOOXKAeHO. T.K. MyApble 4104V He ITPUOOIIAIOTCS K
CYIeCTBOBaHMIO COOCTBEHHOIO "5, AMIHOCTY, 0OBEKTUBHO CyIIeCTBYIOLIEeMY 1A
OTAeAbHOMY 910."
4. "Ecan BoaucaTTBa He MMeeT IpUOOIeHNs TP IIPaKTUKe CpaBHEHIs], ero
6aarocaosenns OyAyT OesrpaHUIHBIMIL"
5. "Te, KTO MOHMMaIOT, 4TO Bce (POPMBI B MaTepraaAbHOM Mupe PpaKTIIeCKN
SBASIIOTCA AOKHBIMU (pOpMaMU, MOIYT BuAeTs byaay."
6. CyOxytu cripammsaet: "I'ocrioauH, OyAyT A A10AM, KOTOpbIe OyAyT BEpUTh U
IIOHMMaTh TBou caoBa?" byasa orsetna: "Onpeaesenno, CyOXyTy, He COMHeBalics B
sToM! Ho MBI Bce 404°KHBI OOpOTHCS 3a 0OABIIIEe, YeM IIPOCTO CA0Ba. MBI HE 40AKHEI
Aep>KaTbCsl HU 3a CA0Ba, HM 3a Belu. M1 cA0Ba KaK MOCT, IOCTPOEHHBII A5 TOTO,
94TOOBI IIePeITH peKy: IT0CAe TOTO, KaK I1eAb AOCTUTHYTa, MOCT 40AXeH OCTaBaThCs
mozaau!"
7. "Cxaxxmu mue, Cyoxytn. Jdoctur am 1 adbcoarotHeix 3Hanui?" "Her, 'ocnoaus, B
KOHIIe IIpaBAy HeBO3MOXKHO 3aKAIOUUTD B CA0Ba MAY IIOHATH MBILILAE€HNEeM."
8. "Cxaxu mue, CyOxyTtu. Korga 4ea0Bek odeHs Iiedp 1 MHOTOe OTJaeT, I1oAydaeT AN
CTOABKO >kKe MHoro 01arocaosennit?” "Ja, 'ocnoaus. Ero 6aarocaosenns 0yayt
HecueTHbIMH. "Ha uTto Byasa ckasaa: "besycaoBHO,HO ecan yea0BeK HOHMMaET Moe
IocJaaHue U epejaeT ero APyIruM A1044AM, ero 61arocaoseHus OyayT ere ooaspie.”
9. "Cxaxu mHe, CyOXyTH, CMOKeT AU 4eA0BeK, KOTOPBI A0CTUT aDCOAIOTHOTO
IIpOCBelleHNs, cka3aThb o cede: S goctur adbcoaroTHoro mpocsemtenu:A?" CyoxyTu
orBevaeT: "HeT, Takol1 4ea10BeK He CKa’kKeT TaKOI'O IIOTOMY, 4TO "abCcoAI0THOe
IIpocBelieHNe" - HeMaTepuaabHO. Ecan yesoBek ropopurt mpo ceds " 1o nan to",
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HTO O3HayYaeT, YTO y Hero Bce ellle ecThb 14esl 0TAeAbHOro ceds. ITpocTo moroMy uto s
He TOBOpIO Ipo ceOs1 "4 9To mam 10", 51 cuacTAMUB 1 He OHOIOCh OAVTHOUECTBa.

10. "Cy0OxyTn, roBopio am s mpaBAy, KOra ropopio, uto boaucaTTBhl geaaior Mup
Ayuiite u 6oaee kpacuseiM?" "Het, ['ocioans, ayuine u 601ee KpacUBbIil - 9TO
TOABKO nAA103un." Xopoio ckazaHo, CydoxyTn. boaucaTTsbl 401KHBI OCBOOOANTD
CBOII YM OT BCeX UAAIO3UI, BCceX IIpUBsA3aHHOCTeN 1 Bcex 00ua. IV, CyoxyTn, moimu,
4TO KOT4a Tl B KOMIIaHIM YeA0BeKa, KOTOPbI AOCTUT BBLICIIIEN CTeIleH! IIpaBAbl, ThI
AOZAXeH BecTu ceds Tak, ecan O0v1 byasa 6614 3aece.” Toraa CyOxytu cripocua byaay:
"TocioauH, Kak MbI 40AKHBI Ha3blBaTh Takoe yueHne?" byaaa orsetna: "HaspisaiiTe
ero: AaMasHas cyTpa 1uaeaabHoIl siBHOM Myapoctu. Kak 1 aamas, 9To yueHne
IIpoOMBaeTCs yepes Bce KOHIIENTHI. Ja’ke MUP He SBASIETCS MUPOM, MBI ITPOCTO
Ha3bIBaeM €ero Tak."

11. Korga Cy0OxyTu MoH:1A 3Ha4eHUe STOrO YYeH!sI, OH OblA OYeHb B3BOAHOBaH,
6aarogapen byaae n ckazaa: "MoskeT A1 OAMH YeA0BeK CO3BaTh BCeX AI0Ael],
KOTOpBIe OCTaBIAN I103aAV BCe TUIIBI OTAN4NI ¢peHoMeHa, byasa?" Ha uto byaaa
orBeTnA: "besycaosno! Ecan yeaoBek BO BpeMs ydeHUs He OyAeT HallOAHEeH CTpaxoM,
HepeXXMBaHUSIMI AU 3aMeIllaTeAbCTBOM, MOJKHO C A€TKOCTBIO CKa3aTh, YTO OH
Aoctur MHororo. Kpome Toro, 4ea0Bek Tak>ke 40AKeH TpeHUpOBaTh TepIleHNe.
ITosBoab aaTh TeOe Takoi nnpuMep. Koraa s mpormaoit >xusHu kopoas Kaan nopesaa
Moe Te/0 I paciAeHNA MOe TeA0 Ha KOHEYHOCTH, B TOT MOMEHT s OblA CBOOOAEH OT
UAe CBOero 51, OTA@AbHOM AMYHOCTY, U OBLA CBOOOAEH OT UYBCTB, 310CTU I
HeHaBucTu. Korga ogus cTpeMuThest A00UTHCS TPOCBEIeHNs], OH He A40AKeH
IIO3BOASITh MBICAAM IIOCEAUTLCS B KOHIeNINAX. EcAr 9TO MpomcxoAuT, 4eA0BeK
TepsieT KOHIIeHTpauuio Ha raaBHOM. CyOxyTH, dake Takast aOCOAIOTHas IIpaBAa,
KOTOPYIO 51 UCIIbITaA, He sIBAseTCsA HU IPpaBAoil HU A0XKbIO. TOT, KTO unTaer,
AeKAaMHUpyeT U IIOHUMaeT 5TO, IOAy4UT HeorpaHMIeHHble 0.1aroc10BeHusL."

12. "Boaee Toro, CyOxyTn, ecan rocae rnoaydeHus U yTBep>KAeHus 4aHHOTO Y4eHMNs,
C KeM-TO CAy4aeTCs YTO-TO I110X0€e, DTO SBAsSETCA HeM30eKHBIM I10CAeACTBIe
npeapiAymumx Aevicrsuii. [ToMust o u caeayio sToin gpesHel KapMe, KaXkKAbI MOXKeT
AOCTIYDb HECPaBHEHHOTO ITPOCBeIeHms."

13. "CyOxyTH, cMeable 410411, KOTOpbIe AeICTBUTEABHO XOTST AOCTUYD IIPOCBEIleHIs,
AOAXKHBI IPUHATD pellleHle O >KeAaHU OCBOOOANTD BCeX SKMBBIX CYILIeCTB, HO TaKXKe
0 TOM, 4TO, KOT4a Bce >KMBBIe CyIIlecTBa OCBODOXKAEHBI, 10 IIpaBAe HI OAHO M3 HUX He
Ob110 0cBOOOKAeHO. CylllecTBYIOT pa3dHble 40OPOTH, 10 KOTOPBIM KaKABI MOKeT
AOCTIYb IIPOCBEIeHNs U HeT APYTUX ITyTell, OHM TOAbKO Ha3bIBaIOTCs AOPOTOIA.
BoaucarrBa, KOTOpBII TOBOPUT: " 104KE€H OCBOOOANUTD BCeX SKMUBBIX CYIIECTB" - DTO
He HacTosIuIl bogucarrsa T.K. Ha caMoM Jeae boaycaTTBbl HET, MBI IIPOCTO
HasblBaeM ero Tak. EauHcTBeHHBIe boAmcaTTBbI, KOTOpPbIe IOAHOCTBIO CBOOOAHBI OT
AIOOBIX KOHIIEIITOB CBOETO 51, AOCTOVMHEBI Ha3bIBaThCsl boancarrBamu.”

14. "CyOxyTH, He cyllecTByeT pa3HBIX BUAOB CO3HAHNsI, OHM TOABKO TaK Ha3bIBAIOTCSI.
HeBo3MO>kHO 3HaTh IPOIILA0€, Aa’Ke HEBO3MOXKHO 3HATh HACTOAIINIT MOMEHT I
HEBO3MOJKHO 3HaTb OyAayliiee. MBI TOABKO Ha3blBaeM X Tak."

15. "Cy0OxyTH, KaK Thl AyMaelllb, MOXKeT A1 byaaa co ceouM naeaabHbIM PU3UIECKIM
TeA0M, OBITh IIPU3HAH AN MOXeT Au Byaaa ObITh Ipu3HaH yepes olipeJeleHHbIe



xapakrepuctuku?" "Her, T.x. Byaaa rosoput Ham, 4TO Ha caMOM geae,
XapaKTepUCTUKU He SBASIOTCS XapaKTepUCTUKaMU, MBI TOABKO MX TaK Ha3blBaeM."
16. "CyOxyTn, nnpasaa He MOeT OBITh BbhIpakeHa CA0BaMU ¥ [IODTOMY BhIpaskeHue O
IIpaBAe MOXeT ObITh Ha3BaHO TOABKO "IIpasga’.”

17. Cybxytu ctipammsaert: "Vl Tak, gocTuras npocBelleHns, Ha CaMOM Je/e 4e10BeK
He gocturaeT Hu4ero?" byasa orsetna: "Touno, CyOXyTu, 9TO TOABKO Ha3bIBAeTCs
IpocselieHne."

18. "Bce Bceraa Oe3rpaHMYHO MPUCYTCTBYET M HTO BCe MOXKET OBITh IOAY4eHO TOABKO,
ecAM yeA0BeK OCBOOOAUTCS O COOCTBEHHOTO s 1 HauHeT IIPaKTUKOBaTh
04aroTBOPUTEABHOCTD, JakKe ecAu 01aroTBOPUTEABHOCTD He CYIIeCTBYeT, M MBI
TOABKO Ha3blBaeM 0.1aroTBOPUTEABHOCTD TaK.

19. "Cy0OxyTn, XOTs1 OOBIYHBIE AI0AM AYMAIOT, 4TO CYIIIeCTBYeT COOCTBeHHOe s, 51
TOBOPIO, YTO ANMYHOE He OTAMYaeTcs OT He-AnuHoro. Ha camoM aeae, oObruHbIe 21041
- TO He OOBIYHBIE AI0AY, OHM IIPOCTO TaK Ha3bIBaIOTCA."

20. "Tort, kxTO MIIeT MeHs B popMax U 3ByKaX, yXOAUT ¢ MyTH. Takoil uea10BeK
COBepIINUT OMOKY, He y3HaB byaay."

21. "Cy0OxyTu, He IIOAAep>KMBall MBICAB O TOM, UTO BCe ITIOTMOHET U ICIe3HeT B
mycrory. IIpocBertieHHBIN YeA0BeK HMKOTa TaKOTO He CKaXKeT."

22. " Cybxytu, boaucaTTssl He OyAyT IpUAep>KMUBAThC 61aroCA0BEeHU, TOAYIeHHBIX
OT X 6AaroTBOPUTEABHOCTIAL.'

23. "Caymaii, Cyoxytu, byasa HuKyAa He IpUXOAUT U HUKyAa He YXOAUT, HO TO
MMEHHO TO, [I0YeMy TaKOll 4eA10BeK HasbpiBaeTcsa byaa0ii."

24. "CyOxyTu, IOMHM, 4TO HaIMeHbIIIJe DA1eMeHThI He CyIIIeCTBYIOT, OHI TOABKO TaK
HasbIBalOTCsA. CA0Ba HE MOTYT COCTaBASITh A€VICTBUTEABHYIO IIPUPOAY BCeA€HHOIL."
25. Hakonern, byaaa ckasaa: yanch BUA€Th, 4TO:

BCe, KaK 3aTyxaloIlas 36e34a yTpoM,

BCe, KaK BCIIBIIIIKA MOAHNN Ha CUHEM HeDe,

BCe, KaK ITy3BIpU B BOJE,

BCe, KaK COH HOYbIO.

DTO KOpOTKasA Bepcus AAMa3HON CyTpPhl, II0ATOTOBAEHHAs
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