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Vorwort

Wir miissen das gegenwartige Bediirfnis der menschlichen Gesellschaft erken-
nen. Worin besteht dieses Bediirfnis? Die menschliche Gesellschaft wird nicht mehr
durch geographische Grenzlinien auf bestimmte Linder oder Gemeinden be-
schrankt. Sie ist weitldufiger als im Mittelalter, und die allgemeine Tendenz geht
heute dahin, daB sich die Welt zu einem Staat oder einer Gmllsch@ft zZusammen-
schlieBt. Die Ideale des spirituellen Kommunismus beruhen dem Srimad-Bhaga-
vatam gemaB auf der Einheit der gesamten menschlichen Gesellschaft, ja der gesam-
ten Energie der Lebewesen. GroBe Denker verspiirten den Drang, dies zu einer er-
folgreichen Ideologie zu machen. Das Srimad-Bhdagavatam wird dieses Bediirfnis
der menschlichen Gesellschaft erfiillen. Es beginnt daher mit dem Aphorismus der
Veddnta-Philosophie (janmady asya yatah), um das Ideal einer gemeinsamen Grund-
lage festzulegen.

Die Menschheit ist heute nicht mehr in die Finsternis der Unwissenheit gehiillt.
Weltweit hat sie auf den Gebieten der materiellen Annehmlichkeiten, der Bildung
und der wirtschaftlichen Entwicklung rasche Fortschritte gemacht. Doch irgend
etwas stimmt nicht im sozialen Gefiige der Welt, und so entstehen selbst um unbe-
deutende Sachverhalte groBangelegte Auseinandersetzungen. Es bedarf eines Schliis-
sels, wie die Menschheit auf einer gemeinsamen Grundlage in Frieden, Freundschaft
und Gliick vereint werden kann. Das Srimad-Bhdagavatam wird dieses Bediirfnis er-
fiillen, denn es bietet eine kulturelle Vorlage zur Respiritualisierung der gesamten
Menschheit.

Das Srimad-Bhdgavatam soll auch an Schulen und Universititen gelehrt wer-
den, denn es wurde von dem groBen Gottgeweihten Prahlada Maharaja, der selbst
ein Schiiler war, empfohlen, um das dimonische Gesicht der Gesellschaft zu veran-
dern.

kaumadra dcaret prdajio
dharman bhagavatan iha
durlabham manusam janma
tad apy adhruvam arthadam
(§B. 7.6.1)

Uneinigkeit in der menschlichen Gesellschaft ist darauf zuriickzufiihren, daB es
in einer gottlosen Zivilisation an religiosen Prinzipien mangelt. Die Existenz Gottes
ist eine Tatsache — Er ist der Allmachtige, von dem alles ausgeht, von dem alles er-
halten wird und in den alles zur Ruhe eingeht. Die materialistische Wissenschaft hat
nur sehr unzureichend versucht, den letztlichen Ursprung der Schopfung herauszu-
finden, doch es ist eine Tatsache, daB es einen letztlichen Ursprung alles Bestehenden
gibt. Dieser letztliche Ursprung wird rational und autoritativ im Srimad-Bhdga-
vatam, dem ,,herrlichen Bhagavatam*, erklart.

Die transzendentale Wissenschaft des Srimad-Bhdagavatam hilft uns nicht nur,
den letztlichen Ursprung aller Dinge zu erkennen, sondern auch, unsere Beziehung
zu Ihm und.unsere Pflicht der Vervollkommnung der menschlichen Gesellschaft auf”
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der Grundlage dieser Erkenntnis zu verstehen. Das Srimad-Bhdgavatam ist ein ge-
waltiger Lesestoff in der Sanskritsprache und wird jetzt mit groBer Sorgfalt ins Eng-
lische und andere Sprachen iibertragen. Wenn man das Bhdgavatam einfach auf-
merksam liest, wird man zu einem vollkommenen Gottesverstandnis gelangen, und
dem Leser werden geniigend Kenntnisse vermittelt, daB er sich gegen Angriffe von
Atheisten verteidigen kann. Dariiber hinaus wird er imstande sein, andere dazu zu
bringen, _Gott als konkretes. Prinzip anzuerkennen.

Das Srimad-Bhdagavatam beginnt mit der Definition des letztlichen Ursprungs.
Es ist ein authentischer Kommentar zum Vedanta-siitra vom gleichen Verfasser,
Srila Vyasadeva, und fiihrt den Leser Schritt fiir Schritt, durch neun Cantos, zur
hochsten Stufe der Gotteserkenntnis. Die einzige Vorbedingung zum Studium dieses
bedeutenden Werkes transzendentalen Wissens besteht darin, behutsam Schritt fiir
Schritt vorzugehen und es nicht wie ein gewohnliches Buch planlos zu tberfliegen.
Man soll es also Kapitel fiir Kapitel (eines nach dem anderen) studieren. Der Lese-
stoff ist mit dem Originalsanskrittext, der lateinischen Transliteration, den Synony-
men, der Ubersetzung und Erliuterung so aufgebaut, daB man sicher sein kann, am
Ende der ersten neun Cantos eine gottesbewuBte Seele zu sein.

Der Zehnte Canto unterscheidet sich von den ersten neun, denn er handelt un-
mittelbar von den transzendentalen Taten und Spielen der Hochsten Personlichkeit
Gottes, Sri Krspa. Man wird die Wirkungen des Zehnten Cantos nicht erfahren
konnen, ohne durch die ersten neun Cantos gegangen zu sein. Das Werk besteht
insgesamt aus zwolf in sich abgeschlossenen Cantos, doch jedem ist zu empfehlen,
sie in Kleinen Abschnitten nacheinander zu lesen.

Ich muB meine Schwachen bei der Vorlage des Srimad-Bhagavatam eingestehen,
doch ich hoffe trotzdem, daB es bei den Denkern und Fiihrern der Gesellschaft guten
Anklang finden wird, wobei ich auf folgende Aussage des Srimad-Bhagavatam
(1.5.11) vertraue:

tad-vag-visargo janatagha-viplavo
yasmin prati-slokam abaddhavaty api

namany anantasya yaso 'nkitani yac
chrnvanti gayanti grnanti sadhavah

,»Auf der anderen Seite aber ist Literatur, die voller Beschreibungen der transzen-
dentalen Herrlichkeit des Namens, des Ruhms, der Gestalt und der Spiele des unbe-
grenzten Hochsten Herrn ist, eine transzendentale Schopfung, die zu dem Zweck
entstand, eine Umwalzung im gottlosen Dasein einer irregefiihrten Zivilisation ein-
zuleiten. Selbst wenn solche transzendentalen Schriften UnregelmaBigkeiten auf-
weisen, werden sie von gelduterten, vollig rechtschaffenen Menschen gehort, gesun-
gen und angenommen.*

Om tat sat

A.C. Bhaktivedanta Swami

~
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Einleitung

,,Das Bhagavata Purana ist leuchtend wie die Sonne und ging auf, begleitet von
Religion und Wissen, gleich nachdem Sri Krsna in Sein Reich zuriickgekehrt war.
Menschen, die durch die tiefe Finsternis der Unwissenheit im Zeitalter des Kali die
Orientierung verloren haben, sollen von diesem Purdna Licht empfangen.” (SB.
1.3.43)

Die zeitlose Weisheit Indiens findet ihren Ausdruck in den Veden, uralten Sans-
krittexten, die sich mit allen Bereichen des menschlichen Wissens befas§en. Die ur-
springlich miindlich tuberlieferten Veden wurden zum ersten Mal von Srila Vyasa-
deva, der , literarischen Inkarnation Gottes*, niedergeschrieben. Nachdem Vyasa-
deva die Veden zusammengestellt hatte, falite er ihre Essenz in den als Veddnta-si-
tras bekannten Aphorismen zusammen. Das Srimad-Bhagavatam ist Vyasadevas
Kommentar zu seinen eigenen Veddnta-siitras. Es entstand in der Reifezeit seines
spirituellen Lebens unter der Anleitung Narada Munis, seines spirituellen Meisters.
Das Bhagavatam, das man als ,,die reife Frucht am Baum der vedischen Literatur*
bezeichnet, ist die umfassendste und autoritativste Darstellung vedischen Wissens.

Nachdem Vyasa das Bhdagavatam geschrieben hatte, gab er es in zusammen-
gefaBter Form an seinen Sohn, den Weisen Sukadeva Gosvami, weiter. Sukadeva
Gosvami trug spater das gesamte Bhdgavatam in einer Versammlung gelehrter Hei-
liger, die am Ufer der Ganga bei Hastina-pura (heute Delhi) stattfand, Maharaja
Pariksit vor. Maharaja Pariksit war der damalige Herrscher der Welt und zudem ein
groBer rdjarsi (heiliger Konig). Da ihm mitgeteilt worden war, daB er innerhalb
einer Woche sterben werde, entsagte er seinem gesamten Konigreich und zog sich an
das Ufer der Ganga zuriick, um bis zum Tode zu fasten und spirituelle Erleuchtung
zu empfangen. Das Bhdgavatam beginnt mit Kaiser Pariksits klaren Fragen an Su-
kadeva Gosvami: ,,Du bist der spirituelle Meister grofler Heiliger und Gottgeweih-
ter. Ich mochte dich daher bitten, den fiir alle giiltigen Pfad der Vollkommenheit
aufzuzeigen, vor allem fiir jemand, der kurz vor dem Sterben steht. Bitte laB mich
wissen, was ein Mensch horen, was er chanten, woran er sich erinnern und was er
verehren soll, und auch, was er nicht tun soll. Bitte erklare mir dies alles.*

Sukadeva Gosvamis Antwort auf diese Frage und zahireiche weitere Fragen, die
Maharaja Pariksit stelite und die alles ansprachen — vom Wesen des Selbst bis hin
zum Ursprung des Universums —, fesselten die Aufmerksamkeit der versammelten
Weisen sieben Tage lang bis zum Tod des Konigs. Der Weise Suta Gosvami, der am
Ufer der Ganga zugegen war, als Sukadeva Gosvami das Srimad-Bhdagavatam zum
ersten Mal vortrug, wiederholte es vor einer Versammlung von Weisen im Wald
von Naimisaranya. Diese Weisen, die sich um das spirituelle Wohl der Menschheit
sorgten, waren zusammengekommen, um eine lange, fortlaufende Reihe von Opfern
darzubringen, die dem entwiirdigenden EinfluB3 des Kali-yuga entgegenwirken soll-
ten. Auf die Bitte der Weisen hin, er moge die Essenz der vedischen Weisheit vortra-
gen, wiederholte Suta Gosvami aus dem Gedachtnis alle 18 000 Verse des Srimad-
Bhagavatam, so, wie sie Sukadeva Gosvami zu Maharaja Pariksit gesprochen hatte.

Der Leser des Srimad-Bhdagavatam hort Suta Gosvami die Fragen Maharaja
Pariksits und die Antworten Sukadeva Gosvamis erzahlen. Auch antwortet Siita
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Gosvami manchmal auf Fragen Saunaka Rsis, des Wortfiihrers der in Naimisa-
ranya versammelten Weisen. Man hort daher gleichzeitig zwei Dialogen zu: einem
zwischen Maharaja Pariksit und Sukadeva Gosvami am Ufer der Ganga und einem
anderen in Naimisaranya zwischen Suta Go§vimi und den Weisen unter der Fiih-
rung Saunaka Rsis. Dariiber hinaus erzahlt Sukadeva Gosvami, wahrend er Maha-
raja Pariksit unterweist, von geschichtlichen Ereignissen und schildert lange philo-
sophische Gesprache zwischen solch groBen Seelen wie dem Heiligen Maitrqya und
seinem Schiiler Vidura. Mit diesem Verstindnis von der Geschichte des Srimad-
Bhagavatam wird es dem Leser leichtfallen, der Vielfalt von Dialogen und Begeben-
heiten aus verschiedenen Quellen zu folgen. Da philosophische Weisheit, nicht zeitli-
che Reihenfolge, von entscheidender Bedeutung ist, braucht man nur dem Inhalt des
Srimad-Bhagavatam seine volle Aufmerksamkeit zu schenken, um die tiefgriindige
Botschaft dieses Werkes zu erfassen.

Der Ubersetzer dieser Ausgabe vergleicht das Bhdgavaram mit Kandiszucker —
wo immer man es kostet, wird man es gleichermafen sil und wohlschmeckend fin-
den. Um daher die SiiBe des Bhagavaram zu schmecken, mag.man mit dem Lesen
bei einem beliebigen Band beginnen. Nach einem einfilhrenden Geschmack jedoch
ist der ernsthafte Leser am besten beraten, wenn er zum Ersten Teil des Ersten Can-
tos zuriickgeht und dann das Bhagavatam Band fiir Band in der natiirlichen Reihen-
folge studiert.

Die vorliegende Ausgabe des Srimad-Bhdgavatam ist die erste Ubersetzung die-
ser bedeutenden Schrift, die dem deutschsprachigen Leser in einem breiten Rahmen
zuginglich ist. Diese Ubersetzung sowie auch die ausfiihrlichen Erlduterungen, die
die jeweiligen Verse begleiten, verdanken wir der Fachkenntnis und der Hingabe
von His Divine Grace A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada, dem bedeutendsten
Lehrer indisch-religiosen und -philosophischen Gedankenguts der Gegenwart. Seine
umfassenden Sanskritkenntnisse und seine enge Vertrautheit mit der vedischen Kul-
tur machten es moglich, daB3 dem Srimad-Bhagavatam die ihm gebihrende Stellung
zuerkannt wurde. Das Srimad-Bhagavatam vermag auch dem Leser im Westen in
W issensbereichen wie Geschichte, Literatur, Soziologie, Anthropologie, Psycholo-
gie, Religionswissenschaft, Philosophie usw. befriedigende und schlissige Antwor-
ten zu geben; in erster Linie jedoch bietet es all denjenigen, die nach spiritueller Er-
kenntnis streben, eine einfache und praktische Anleitung, wie man das hochste Ver-
stindnis vom Selbst und von der Absoluten Wahrheit erreichen kann. Dieses viel-
bandige Gesamtwerk, das vom Bhaktivedanta Book Trust veroffentlicht wird und
das auf der ganzen Welt bereits in millionenfacher Auflage vorhanden ist, ver-
spricht, fiir lange Zeit eine bedeutende Stellung im intellektuellen, kulturellen und
spirituellen Leben des modernen Menschen einzunehmen.

Die Herausgeber
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1. Kapitel

Der erste Schritt in der Erkenntnis Gottes

ANRUFUNG

3 A WS TEAW |

*om namo bhagavate vasudevaya

om—o Herr; namah—meine achtungsvollen Ehrerbietungen gelten Dir; bhagava-
te—der Personlichkeit Gottes; vasudevaya—Sri Krsna, dem Sohn Vasudevas.

. UBERSETZUNG

O Herr, o alldurchdringende Personlichkeit Gottes, ich erweise Dir
meine achtungsvollen Ehrerbietungen.

ERLAUTERUNG

Vasudevaya bedeutet ,,dem Sohn Vasudevas, Krsna“. Da man durch das Chan-
ten von Krsnas oder Vasudevas Namen alle guten Ergebnisse von Mildtatigkeiten
und tapasya bekommen kann, erweisen der Verfasser und der Sprecher wie auch
jeder Leser des Srimad-Bhagavatam durch das Chanten des mantra ,,om namo bha-
gavate vdsudevdya" Sri Krsna, dem Hochsten Herrn, dem Speicher aller Freude,
achtungsvolle Ehrerbietungen. Im Ersten Canto des Srimad-Bhagavatam werden
die Schopfungsprinzipien behandelt, und so tragt der Erste Canto den Titel ,,Schop-
fung®.

Im Zweiten Canto wird die kosmische Manifestation nach der Schopfung erklart;
die Planetensysteme zum Beispiel werden als verschiedene Teile des universalen
Korpers des Herrn beschrieben, 'und daher tragt der Zweite Canto den Titel ,,Die
kosmische Manifestation”. In den insgesamt zehn Kapiteln des Zweiten Cantos
werden die Zielsetzung des Srimad-Bhdgavatam und die verschiedenen Charakteri-
stika dieser Zielsetzung dargelegt. Das erste Kapitel beschreibt die Herrlichkeit des
Chantens und behandelt kurz die Meditationsmethode des Neulings, bei der der neue
Gottgeweihte seinen Geist auf die universale Form des Herrn richtet. Im ersten Vers
antwortet Sukadeva Gosvami auf die Fragen Maharaja Pariksits nach den Pflichten
eines Menschen’, der an der Schwelle des Todes steht. Maharaja Pariksit schitzte
sich glicklich, Sukadeva Gosvami empfangen zu diirfen, und er war stolz darauf,
ein Nachkomme Arjunas zu sein, der ein enger Freund Sri Krsnas war. Er selbst
war sehr demiitig und bescheiden, aber dennoch brachte er seine Freude dariber
zum Ausdruck, daB Sri Krsna den Sohnen Pandus, seinen GroB\{étern, vor allem
seinem eigenen GroBvater Arjuna, so giitig gesinnt war. Und weil Sri Krsna mit der
Pandava-Familie stets zufrieden war, schickte Er Sukadeva Gosvami zu Maharaja

1



2 $rimad-Bhagavatam [Canto 2, Kap. 1

Pariksit, als dieser an der Schwelle des Todes stand, um ihm bei der Selbsterkenntnis
zu helfen. Maharaja Pariksit war schon von Kindheit an ein Geweihter Sri Krsnas;
er empfand daher eine natiirliche Zuneigung zu Ihm, und Sukadeva Gosvami spiirte
diese Hingabe. Er begriite deshalb, da Maharaja Pariksit fragte, was seine Pflicht
sei. Als der Konig andeutete, daB3 die Verehrung Sri Krsnas die endgiiltige Aufgabe
jedes Lebewesens sei, lobte Sukadeva Gosvami seine Feststellung und sagte: ,,Weil
du Fragen iiber Krsna stellst, sind deine Fragen hochst riihmenswert.* Die Uberset-
zung des ersten Verses lautet wie folgt.

VERS 1

s II9
FAAY 3 55 FA SwEd I9
ARRIAEFHG : G A=K T 90 ¢

sri-suka uvdca
variyan esa te prasnah
krto loka-hitam nrpa
armavit-sammatah pumsam
srotavyadisu yah parah

sri-Sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; variyan—zu riihmen; esah—all
diese; te—deine; prasnah—Fragen; krtah—von dir gestellt; loka-hitam—fiir alle
Menschen segensreich; nrpa—o Konig; atmavit—der Transzendentalist; sammatah
—gutgeheillen; pumsam—von allen Menschen; srotavya-adisu—beziiglich aller Ar-
ten des Horens; yah—was ist; parah—das Hochste.

UBERSETZUNG

$ri Sukadeva Gosvami sprach: Mein lieber Konig, deine Frage ist riih-
menswert, denn sie ist fiir alle Menschen sehr segensreich. Die Antwort auf
diese Frage ist das Wichtigste, was es zu horen gibt, und wird von allen
Transzendentalisten gutgeheifen.

ERLAUTERUNG

Die Frage allein war schon so wunderbar, daB Sukadeva Gosvami sie als das Be-
ste bezeichnete, was es zu horen gibt. Wenn man einfach solche Fragen stellt und die
Antworten hort, kann man die vollkommene Stufe des Lebens erreichen. Da Sri
Krsna die urspriingliche Hochste Person ist, ist jede Frage uber Ihn urspriinglich
und vollkommen. Sri Caitanya Mahaprabhu sagte, daB3 die hochste Vollkommenheit
des Lebens darin besteht, die Stufe des transzendentalen hingebungsvollen Dienstes
fir Sri Krsna zu erreichen. Weil man durch Fragen und Antworten in bezug auf
Krsna zu dieser transzendentalen Stellung aufsteigt, werden hier Maharaja Pariksits
Fragen tiber die Krsna-Philosophie sehr gerithmt. Maharaja Pariksit wollte seinen
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Geist ohne abzuweichen auf Krsna richten, und dies ist moglich, indem man einfach
iiber die ungewohnlichen Taten und Spiele Sri Krsnas hort. In der Bhagavad-gitd
heiBt es, daB man einfach durch das Verstehen der transzendentalen Natur von
Krsnas Erscheinen, Fortgehen und Handeln nach dem Verlassen des Korpers so-
gleich nach Hause, zuriick zu Gott, gehen kann und nicht mehr in den leidvollen Zu-
stand des materiellen Daseins zuriickzukommen braucht. Es ist daher sehr glick-
verheiBend, stindig iiber Krsna zu horen. Maharaja Pariksit bat also Sukadeva Go-
svami, ihm von Krsnas Taten und Spielen zu erzihlen, damit er seinen Geist auf
Krsna richten konne. Krsnas Taten und Spiele sind nicht verschieden von Ihm
Selbst. Solange man von Seinen Taten und Spielen hort, bleibt man unberiihrt vom
bedingten Leben des materiellen Daseins. Die Geschichten iiber Krsna sind so gliick-
bringend, daB sie den Sprecher, den Horer und den Fragesteller lautern. Sie werden
mit dem Wasser der Ganga verglichen, das zwischen den Zehen Sri Krsnas hervor-
flieBt. Wo immer dieses Wasser hinkommt, lautert es das Land und diejenigen, die
in ihm baden. Ebenso sind Erzahlungen tber Krsna, krsna-katha, so rein, daf3 liber-
all, wo sie gesprochen werden, der Ort, der Horer, der Fragesteller, der Sprecher und
alle anderen, die mit ihnen in Berithrung kommen, geldutert werden.

VERS 2
NAARIT e J0i Jieqd q2ET: |
ATFAMRAGT  JRY YRR 11 2 1)

Srotavyadini rdjendra
nrnam santi sahasrasah

apasyatam atma-tattvam
grhesu grha-medhinam

srotavya-adini—Dinge zum Horen; rdjendra—o Herrscher; nrnam—der mensch-
lichen Gesellschaft; santi—es gibt; sahasrasah—Hunderte und Tausende; apasya-
tam—der Blinden; dtma-tattvam—W issen vom Selbst, von der endgiiltigen Wahr-
heit; grhesu—zu Hause; grha-medhinam—von Menschen, die zu sehr von materiel-
len Dingen in Anspruch genommen sind.

UBERSETZUNG

O Herrscher, fiir zu sehr von materiellen Dingen beanspruchte Men-
schen, die blind fiir das Wissen von der endgiiltigen Wahrheit sind, gibt es
iiber viele Dinge in der menschlichen Gesellschaft etwas zu horen.

ERLAUTERUNG

In den offenbarten Schriften werden zwei Bezeichnungen fiir das Haushalterle-
ben verwendet. Die eine lautet grhastha und die andere grhamedhi. Unter grhasthas
versteht man diejenigen, die zwar mit Frau und Kindern zusammenleben, aber in
transzendentaler Weise, um die endgiiltige Wahrheit zu erkennen. Grhamedhis hin-
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gegen sind Menschen, die sowohl im weiteren als auch im engeren Sinne nur zum
Wohl ihrer Familienangehorigen leben und deshalb auf andere neidisch sind. Das
Wort medhi bedeutet soviel wie ,,MiBgunst gegeniiber anderen®. Da fiir grhamedhis
Familienangelegenheiten im Vordergrund stehen, ist die natiirliche Folge Neid. Ein
grhamedhi vertragt sich daher nur selten mit einem anderen, und in erweiterter
Form kommt eine Gemeinschaft, Gesellschaft oder Nation nicht mit einer anderen
aus, die ebenfalls nur ihr eigenes Interesse verfolgt. Im Zeitalter des Kali beneiden
alle Haushalter einander, weil sie dem Wissen von der endgiiltigen Wahrheit gegen-
uber blind sind. Sie horen von vielen Dingen, von politischen, wissenschaftlichen,
gesellschaftlichen, wirtschaftlichen und dergleichen mehr, doch weil sie nur iiber
diirftiges Wissen verfiigen, lassen sie die Frage nach den Grundleiden des Lebens,
namlich Geburt, Tod, Alter und Krankheit, unbeachtet. Das menschliche Leben ist
dafiir bestimmt, die Probleme der Geburt, des Todes, des Alters und der Krankheit
zu l6sen, doch getduscht von der materiellen Energie, vergessen die grhamedhis
alles, was mit Selbsterkenntnis zu tun hat. Die endgiiltige Losung der Probleme des
Lebens ist die Riickkehr nach Hause, zu Gott, denn damit, so bestitigt die
Bhagavad-gitd (8.16), sind die Leiden des materiellen Daseins — Geburt, Tod, Alter
und Krankheit — beseitigt.

Die Riickkehr in die Heimat, zu Gott, wird dadurch bewirkt, daB man liber den
Hochsten Herrn, Seinen Namen, Seine Gestalt, Seine Eigenschaften, Seine Spiele,
Sein Zubehor und Seine Mannigfaltigkeit hort. Torichte Menschen wissen dies
nicht. Sie wollen statt dessen etwas liber die Namen, Formen usw. von allen mogli-
chen zeitweiligen Dingen horen; sie wissen nicht, wie sie die Neigung zu horen fiir
den hochsten Nutzen anwenden konnen. Irregefiihrt wie sie sind, verfassen sie sogar
unwahre Schriftwerke liber den Namen, die Form, die Eigenschaften und andere
Aspekte der Absoluten Wahrheit. Man sollte demnach kein grhamedhi werden und
sein Leben nur damit verbringen, andere zu beneiden, sondern man sollte ein wirk-
licher Haushalter werden und im Einklang mit den Anweisungen der Schriften le-
ben.

VERS 3
faen Raa 7= sERm 9 T8 |
AT Snfem WA TR a1 N3

nidraya hriyate naktam
vyavdyena ca va vayah

diva carthehaya rajan
kutumba-bharanena va

nidraya—mit Schlafen; hriyate—verschwendet; naktam—Nacht; vyavayena—Ge-
schlechtslust; ca—auch; vd—entweder; vayah—Lebensdauer; diva—Tage; ca—und;
artha—wirtschaftlicher; thaya—Fortschritt; rajan—o Konig; kutumba—Familienan-
gehorige; bharanena—erhaltend; va—oder.
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UBERSETZUNG

Solch neidische Haushilter verbringen ihr Leben nachts entweder mit
Schlafen oder mit der Befriedigung ihrer Geschlechtslust und tagsiiber ent-
weder mit Geldverdienen oder mit dem Unterhalt der Familienangehori-
gen.

ERLAUTERUNG

Die gegenwartige menschliche Zivilisation beruht in erster Linie auf den Prinzi-
pien des Schlafens und der geschlechtlichen Befriedigung in der Nacht und denen des
Geldverdienens und -ausgebens zur Erhaltung der Familie am Tag. Eine solche
Form der menschlichen Zivilisation wird von der bhagavata-Schule verurteilt.

Da das menschliche Leben eine Verbindung von Materie und spiritueller Seele
ist, zielt das gesamte vedische Wissen darauf ab, die spirituelle Seele aus dem verun-
reinigenden EinfluB der Materie zu befreien. Solches Wissen nennt man drma-
tattva. Allzu materialistische Menschen sind sich dieses Wissens jedoch nicht
bewuBt und fiihlen sich infolgedessen mehr zu wirtschaftlichem Fortschritt hingezo-
gen, um bessere Moglichkeiten zum materiellen Genuf3 zu bekommen. Solche Mate-
rialisten nennt man karmis oder fruchtbringende Arbeiter, und ihnen ist wirtschaft-
licher Fortschritt und das Zusammensein mit Frauen zur geschlechtlichen Betati-
gung unter Regulierungen gestattet. Denjenigen jedoch, die liber den karmis stehen,
das heiBt den jianis, yogis und Gottgeweihten, ist sexueller GenuB3 streng untersagt.
Den karmis fehlt so gut wie jedes Wissen liber atrma-tattva, und so verbringen sie
ihr Leben ohne spirituellen Gewinn. Das menschliche Leben jedoch ist weder fiir
schwere Arbeit um wirtschaftlichen Fortschritts willen noch fiir geschlechtliche Be-
friedigung nach dem Vorbild der Hunde und Schweine bestimmt. Es ist vornehm-
lich dafiir bestimmt, eine Losung fiir die Probleme des materiellen Lebens und die
daraus entstehenden Leiden zu finden. Karmis verschwenden also ihr Kkostbares
menschliches Leben nachts mit Schlafen und sexueller Betatigung und tagsiiber mit
schwerer Arbeit, um reich zu werden und dann zu versuchen, den Standard materia-
listischen Lebens anzuheben. In diesem Vers wird die materialistische Lebensweise
nur kurz umrissen, und im folgenden wird naher erklart, wie torichte Menschen die
besondere Gabe des menschlichen Lebens vergeuden.

VERS 4
WrIFSAICARHaITqay |
A T (A oA 9 e 1w

dehapatya-kalatradisv
atma-sainyesv asatsv api

tesam pramatto nidhanam
pasyann api na pasyati

deha—Korper; apatya—Kinder; kalatra—Frau; adisu—und in allem, was mit ih-
nen verbunden ist; dtma—eigen; sainyesu—kampfende Soldaten; asatsu—fehlbare;
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api—trotzdem; tesam—von ihnen allen; pramarttah—zu sehr verhaftet; nidhanam
—Vernichtung; pasvan—erfahren worden sein; api—obwohl; na—nicht; pasyati—
sehen es.

UBERSETZUNG

Menschen ohne atma-tattva fragen nicht nach den Problemen des Le-
bens, denn sie hingen zu sehr an den fehlbaren Soldaten wie dem Korper,
den Kindern und der Frau. Obwohl sie genug Erfahrung besitzen, sehen sie
ihre unvermeidliche Zerstorung nicht.

ERLAUTERUNG

Die materielle Welt wirdals Welt des Todes bezeichnet. Jedes Lebewesen kampft
um seine Existenz, angefangen mit Brahma, dessen Lebensdauer einige tausend Mil-
lionen Jahre betragt, bis zu den Mikroorganismen, die nur wenige Sekunden leben.
Das Leben ist eine Art Kampf gegen die materielle Natur, die iiber alle Lebewesen
den Tod verhangt. In der menschlichen Lebensform ist das Lebewesen fahig genug,
diesen groflen Kampf ums Dasein zu erkennen, doch weil es zu sehr an Familienan-
gehorigen, Gesellschaft, Land und ahnlichem hangt, mochte es mit Hilfe von kor-
perlicher Kraft, Kindern, Frau, Verwandten usw. die uniiberwindliche materielle
Natur besiegen. Obwohl es in dieser Hinsicht durch vergangene Erfahrung und die
Beispiele der verstorbenen Vorvater bereits genug Erfahrungen besitzt, erkennt es
nicht, daf3 die sogenannten Kampfsoldaten, wie Kinder, Verwandte, Mitglieder der
Gesellschaft und Landsleute, in dem groBen Kampf allesamt zum Scheitern verur-
teilt sind. Wir sollten uns die Tatsache vor Augen halten, dal3 unser Vater oder der
Vater unseres Vaters bereits gestorben ist und daBl uns deshalb ebenfalls der Tod
gewil} ist und daB3 auch unsere Kinder, die zukiinftigen Viter ihrer Kinder, im Laufe
der Zeit sterben werden. Niemand wird den Kampf gegen die materielle Natur tiber-
leben. Die Geschichte der menschlichen Gesellschaft beweist dies eindeutig; trotz-
dem rechnen torichte Menschen damit, da3 sie irgendwann in der Zukunft mit Hilfe
der materiellen Wissenschaft in der Lage sein werden, ewig zu leben. Solch mangel-
haftes Wissen in der menschlichen Gesellschaft ist zweifellos irrefilhrend und hat
seinen Grund einzig und allein darin, daB3 die Menschen von der Beschaffenheit der
lebendigen Seele nichts wissen wollen. Die materielle Welt besteht nur als Traum
aufgrund unserer Verbindung mit ihr: im tbrigen hat die lebendige Seele mit der
materiellen Natur nichts zu tun. Im weiten Meer der materiellen Natur brechen sich
die Wogen der Zeit, und unsere sogenannten Lebensbedingungen gleichen schau-
menden Blaschen, die als korperliches Selbst, Ehepartner, Kinder, Gesellschaft,
Landsleute und dhnliches vor uns erscheinen. Und weil es uns an Wissen vom
Selbst mangelt, fallen wir der Macht der Unwissenheit zum Opfer und vergeuden so
die wertvolle Energie des menschlichen Lebens auf einer vergeblichen Suche nach
dauerhaften Lebensbedingungen, die es in der materiellen Welt nicht gibt.

Unsere Freunde, Verwandten und sogenannten Frauen und Kinder sind nicht
nur zum Scheitern verurteilt, sondern werden zudem selbst vom oberflachlichen
Glanzen des materiellen Daseins verwirrt. Deshalb konnen sie uns nicht retten.
Trotzdem glauben wir immer noch, im Kreise der Familie, der Gesellschaft oder des
Landes sicher zu sein.
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Der gesamte materialistische Fortschritt der menschlichen Gesellschaft gleicht
der Schmiickung eines toten Korpers. Jeder ist ein toter Korper, der nur wenige
Tage hin und her zuckt, und trotzdem verschwenden die Menschen alle Energie
ihres Lebens damit, diesen toten Korper zu schmiicken. Sukadeva Gosvami macht
auf die Pflicht des Menschen aufmerksam, nachdem er zuvor aufgezeigt hat, wie
verwirrtes menschliches Handeln wirklich einzustufen ist. Menschen ohne Wissen
vom arma-tativa sind fehlgeleitet, wohingegen diejenigen, die ihr Leben Gott ge-
weiht und transzendentales Wissen vollkommen in sich aufgenommen haben, nicht
verwirrt sind.

VERS 5

TAERA G WA &R |
AMaeT: Ty wa=adssamay ||« ||

tasmad bhdrata sarvatma
bhagavan isvaro harih

srotavyah kirtitavyas ca
smartavyas cecchatabhavam

tasmat—aus diesem Grund; bhdrata—o Nachkomme Bharatas; sarvarma—die
Uberseele; bhagavdn—die Personlichkeit Gottes; isvarah—der Herrscher; harih—der
Herr, der alle Leiden beseitigt; sroravvah—mul} gehort werden; kirtitavvah—muf3
gepriesen werden; ca—auch; smartavvah—man muB sich erinnern; ca—und; iccha-
ta—von jemandem, der wiinscht; abhavam—Freiheit.

UBERSETZUNG

O Nachfahre Konig Bharatas, wer von allen Leiden frei sein mochte, muf
iiber die Personlichkeit Gottes, die Uberseele, den Beherrscher und den
Retter aus allen Leiden, horen, lhn lobpreisen und sich an lhn erinnern.

~ ERLAUTERUNG

Im vorangegangenen Vers beschrieb Sri Sukadeva Gosvami, wie die torichten,
materiellen Dingen verhafteten Menschen ihre wertvolle Zeit mit der Verbesserung
der materiellen Lebensbedingungen verschwenden, indem sie Schlaf und Ge-
schlechtsleben genieBen, die wirtschaftlichen Verhaltnisse weiterentwickeln und
einen Haufen Verwandter unterhalten, die letztlich dazu verurteilt sind, im Nebel
der Vergessenheit unterzutauchen. Weil sich die lebendige Seele solch materialisti-
schen Tatigkeiten widmet, verstrickt sie sich in den Kreislauf des Gesetzes frucht-
bringender Handlungen. Die Folge ist die Kette von Geburt und Tod in den
8400000 Arten des Lebens, wie den Wasserlebewesen, den Pflanzen, den Kriech-
tieren, den Vogeln, den Saugetieren, den unzivilisierten Menschen und schlieBlich
wieder in der menschlichen Form, die die Moglichkeit bietet, dem Kreislauf der
fruchtbringenden Handlungen zu entkommen. Wenn man aus diesem Teufelskreis
befreit werden will, mufl man aufhoren, als karmi oder GenieBer der eigenen Werke
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zu handeln, seien diese gut oder schlecht. Man soll nichts — Gutes oder Schlechtes —
fiir sich selbst tun, sondern alles fiir den Herrn, den eigentlichen Besitzer alles Beste-
henden. Diese Handlungsweise wird ebenfalls in der Bhagavad-gita (9.27) empfoh-
len, wo der Herr erklart, wie man fiir Ihn tatig sein kann. Deshalb sollte man zu-
nachst iiber den Herrn horen. Wenn man vollendet und aufmerksam gehort hat,
muf} man Seine Werke und Seine Taten lobpreisen. So wird man befahigt, sich stan-
dig an das transzendentale Wesen des Herrn zu erinnern. Uber den Herrn zu horen
und Ihn zu lobpreisen ist mit Seinem transzendentalen Wesen identisch, und wenn
man dies tut, wird man immer mit dem Herrn zusammensein und so von allen Ang-
sten befreit werden. Der Herr ist die Uberseele (Paramatma), die im Herzen aller Le-
bewesen gegenwartig ist, und durch den obenerwahnten Vorgang des Horens und
Preisens ladt Er alle Wesen in Seiner Schopfung ein, mit [hm zusammenzusein. Der
Vorgang, iiber den Herrn zu horen und Ihn zu preisen, kann von jedem, wer auch
immer es sein mag, ausgefiihrt werden und wird alle Tatigkeiten, denen man sich
nach dem Willen der Vorsehung widmet, zum endgiiltigen Erfolg fiithren. Es gibt
vier Klassen von Menschen: die fruchtbringenden Arbeiter, dieempirischen Philoso-
phen, die yoga-Mystiker und schlieBlich die reinen Gottgeweihten. Fiir sie alle gilt
ein und derselbe Vorgang, den gewlnschten Erfolg zu erzielen. Jeder mochte von al-
len Angsten frei sein und wahrend seines Lebens so viel Gliick wie moglich erfah-
ren. Der vollkommene Vorgang, diese Ziele jetzt und hier zu erreichen, wird im
Srimad- Bhdgavatam empfohlen, das von einer solch groBen Autoritit wie Srila Su-
kadeva Gosvami gesprochen wurde. Wenn jemand ilber den Herrn hort und Ihn
lobpreist, werden all seine Téatigkeiten zu spirituellen Tatigkeiten, und alle Vorstel-
lungen materieller Leiden verschwinden.

VERS 6
TAA ATCTERRAT @RI |
SRS 9T gETAR awmeregta: &

etavan sankhya-yogabhyam
sva-dharma-parinisthaya

Jjanma-labhah parah pumsam
ante narayvana-smrtih

etavan—all diese; sankhya—umfassendes Wissen von Materie und spiritueller
Natur; yogabhyam—Wissen um mystische Kraft; sva-dharma—jeweilige Pflicht
nach Tatigkeit; parinisthaya—durch vollkommene Wahrnehmung; janma—Geburt;
labhah—Gewinn; parah—der hochste; pumsam—einer Person; ante—am Ende; na-
rayana—die Personlichkeit Gottes; smrtih—Erinnerung an.

UBERSETZUNG

Die hochste Vollkommenheit des menschlichen Lebens, die entweder
durch vollkommenes Wissen iiber Materie und spirituelle Natur, durch die
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Ausiibung mystischer Krifte oder durch vollkommene Durchfiihrung der
vorgeschriebenen Pflichten erreicht werden kann, besteht darin, sich am
Ende des Lebens an die Personlichkeit Gottes zu erinnern.

ERLAUTERUNG

Narayana ist die transzendentale Personlichkeit Gottes, die jenseits der materiel-
len Schopfung weilt. Alles, was erschaffen, erhalten und am Ende vernichtet wird,
liegt im Bereich des mahat-tattva (des materiellen Prinzips) und ist als materielle
Welt bekannt. Narayana, die Personlichkeit Gottes, befindet Sich nicht im Ein-
fluBbereich dieses mahat-tattva, und daher stehen Sein Name, Seine Gestalt, Seine
Eigenschaften und so fort ebenfalls nicht unter dem Einflu der materiellen Welt.
Durch die Spekulationen der empirischen Philosophie, die Materie von spiritueller
Natur zu unterscheiden sucht, durch die Aneignung mystischer Krafte, die den yogi
letztlich befahigen, jeden Planeten innerhalb und auferhalb des Universums zu er-
reichen, und durch die Erfiillung religioser Pflichten kann man die hochste Voll-
kommenbheit erreichen, vorausgesetzt, dal man imstande ist, auf die Stufe der na-
rayana-smrti oder standigen Erinnerung an die Personlichkeit Gottes zu gelangen.
Dies ist nur durch die Gemeinschaft mit einem reinen Gottgeweihten moglich, der
die transzendentalen Tatigkeiten aller yogis, jidnis und karmis in bezug auf die in
den Schriften festgelegten vorgeschriebenen Pflichten zur letzten Vollkommenheit
filhren kann. Es gibt in der Geschichte viele Beispiele, wie diese spirituelle Vollkom-
menheit erreicht wurde, unter anderem das Beispiel der Sanakadi-Rsis oder der neun
beriihmten Yogendras, die erst vollkommen wurden, als sie im hingebungsvollen
Dienst des Herrn verankert waren. Keiner der Geweihten des Herrn verliel jemals
den Pfad des hingebungsvollen Dienstes und wandte sich einer der Methoden zu, die
von den jranis oder yogis praktiziert werden. Jeder ist bestrebt, seine jeweilige Tatig-
keit zur hochsten Vollkommenbheit zu filhren, und hier wird aufgezeigt, daB diese
Vollkommenheit n@rayana-smrti ist, um die sich jeder mit bestem Vermogen bemii-
hen mul3. Mit anderen Worten, man sollte sein Leben so gestalten, dall man sich
jede Minute des Lebens mehr und mehr an die Personlichkeit Gottes erinnern kann.

VERS 7
TN g TWiAge AR |
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prayena munayo rajan
nivrttd vidhi-sedhatah

nairgunya-stha ramante sma
gundnukathane hareh

prayena—hauptsachlich; munayah—alle Weisen; rdjan—o Konig; nivrttah—
iber den; vidhi—regulierenden Prinzipien; sedhatah—von Einschrankungen; nair-
gunya-sthah—in der Transzendenz verankert; ramante—finden Freude daran; sma
—genau; guna-anukathane—die Herrlichkeit zu beschreiben; hareh—des Herrn.
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UBERSETZUNG

O Konig Pariksit, vornehmlich die groRten Transzendentalisten, die iiber
den regulierenden Prinzipien und Einschrinkungen stehen, finden Freude
daran, die Herrlichkeit des Herrn zu beschreiben.

ERLAUTERUNG

Die groflen Transzendentalisten sind befreite Seelen, und daher sind sie nicht an
regulierende Prinzipien gebunden. Ein Anfanger, der erst noch auf die spirituelle
Ebene erhoben werden mochte, wird von dem spirituellen Meister nach regulieren-
den Prinzipien geleitet. Er gleicht einem Patienten, der unter arztlicher Obhut durch
bestimmte Einschrankungen behandelt wird. Aber auch solchen im Grunde bereits
befreiten Seelen bereitet es Freude, die transzendentalen Taten und Spiele des Herrn
Zu beschreiben. Wie oben festgestellt wurde, sind die Gestalt und die Eigenschaften
Narayanas, Haris, der Personlichkeit Gottes, nicht materiell, da Sich der Herr jen-
seits der materiellen Schopfung befindet. Die groBten Transzendentalisten oder be-
freiten Seelen erkennen Ihn durch ihre fortgeschrittene Verwirklichung transzen-
dentalen Wissens und erfreuen sich daher an Gesprachen tiber die transzendentalen
Eigenschaften der Spiele des Herrn. In der Bhagavad-gita (4.9) erklart die Person-
lichkeit Gottes, daB Ihr Erscheinen, Ihre Taten und Ihre Spiele divyam (transzenden-
tal) sind. Der Durchschnittsmensch, der im Banne der materiellen Energie steht, ist
davon tberzeugt, daBB der Herr wie einer von uns ist, und weigert sich daher, das
transzendentale Wesen Seiner Gestalt, Seines Namens und so fort anzuerkennen.
Der fortgeschrittene Transzendentalist interessiert sich nicht fiir materielle Dinge;
sein Interesse an den Taten und Spielen des Herrn ist daher ein eindeutiger Beweis
dafiir, da3 der Herr nicht einem von uns hier in der materiellen Welt gleicht. In den
vedischen Schriften wird ebenfalls bestatigt, da3 der Herr einer ist, daB Er aber in
der Gemeinschaft Seiner reinen Geweihten in transzendentale Spiele vertieft und zu-
gleich als Uberseele, eine Erweiterung Baladevas, im Herzen aller Lebewesen gegen-
wartig ist. Die hochste Vollkommenbheit transzendentaler Erkenntnis besteht somit
darin, Freude am Horen und Beschreiben der transzendentalen Eigenschaften des
Herrn zu finden, und nicht darin, in Seine unpersonliche Brahman-Existenz einzuge-
hen, wie es der Unpersonlichkeitsanhdnger erstrebt. Wahre transzendentale Freude
erfahrt man bei der Lobpreisung des transzendentalen Herrn, und nicht bei dem Ge-
fiihl, in Seinen unpersonlichen Aspekt eingegangen zu sein. Es gibt jedoch auch
andere, die nicht zu den hochsten Transzendentalisten zahlen, sondern auf einer
niedrigeren Stufe stehen und keine Freude daran finden, die transzendentalen Taten
des Herrn zu beschreiben. Sie sprechen tiber diese nur der Form halber und mit dem
Ziel, in Seine Existenz einzugehen.

VERS 8
¥ IWRd AW [ AEEEHAY |
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idam bhagavatam nama
puranam brahma-sammitam
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adhitavan dvaparadau
pitur dvaipdyanad aham

idam—dieses; bhdgavatam—Srimad-Bhagavatam; nama—mit Namen; puranam
—Schriften, die die Veden erganzen; brahma-sammitam—als Essenz der Veden aner-
kannt; adhitavan—studierte; dvapara-adau—am Ende des Dvapara-yuga; pituh
—von meinem Vater; dvaipayanat—Dvaipayana Vyasadeva; aham—ich selbst.

UBERSETZUNG

Am Ende des Dvapara-yuga studierte ich diese erhabene Erginzung der
vedischen Schriften, das Srimad-Bhagavatam, das allen Veden ebenbiirtig
ist, unter der Anleitung meines Vaters, $rila Dvaipayana Vyasadeva.

ERLAUTERUNG

Die Feststellung Srila Sukadeva Gosvamis, daB vornehmlich der Transzenden-
talist auf der hochsten Stufe, der iiber dem Geltungsbereich von Regeln und Ein-
schrankungen steht, sich der Aufgabe zuwendet, liber die Personlichkeit Gottes zu
horen und Sie zu lobpreisen, wird durch sein eigenes Beispiel bestatigt. Sukadeva
Gosvami war eine anerkannte befreite Seele und ein Transzendentalist hochsten
Ranges; alle groBen Weisen, die sich wahrend der letzten sieben Tage Maharaja
Pariksits versammelt hatten, waren sich hierin einig. Er erzahlt hier von sich selbst,
wie er sich zu den transzendentalen Taten und Spielen des Herrn hingezogen fiihlte
und das Srimad-Bhdgavatam unter der Leitung seines beriihmten Vaters Sri Dvai-
payana Vyasadeva studierte. Wie jedes andere wissenschaftliche Werk kann man
das Srimad-Bhagavatam nicht bei sich zuhause mit nichts als seinem eigenen intel-
lektuellen Vermogen studieren. Medizinische Fachbiicher liber Anatomie und Phy-
siologie zum Beispiel sind zwar im Buchhandel erhaltlich, doch niemand kann ein-
fach dadurch, daB er sie daheim durchliest, ein befahigter Arzt werden. Man muf3
vielmehr an einer Universitit aufgenommen werden und diese Biicher unter der An-
leitung eines gelehrten Professors studieren. Ebenso kann man das Srimad-
Bhagavatam, die fortgeschrittene Studie der Wissenschaft von Gott, nur erlernen,
wenn man es zu Fiilen einer verwirklichten Seele wie Srila Vyasadeva studiert. Ob-
wohl quadeva Gosvami vom Tag seiner Geburt an eine befreite Seele war, mufBte
er das Srimad-Bhdgavatam von seinem berihmten Vater, Srila Vyasadeva, erler-
nen, der das Bhagavatam auf Anweisung Sri Narada Munis, einer anderen groBen
Seele, zusammengestellt hatte. Sri Caitanya Mahaprabhu wies einen gelehrten
brahmana an, das Buch Srimad-Bhagavatam von einer Person bhagavata zu lernen.
Das Srimad-Bhagavatam griindet sich auf den transzendentalen Namen, die tran-
szendentale Gestalt, die transzendentalen Eigenschaften, die transzendentalen Spiele,
die transzendentale Umgebung und die transzendentale Mannigfaltigkeit der Hoch-
sten Person, und es wurde von einer Inkarnation der Personlichkeit Gottes, Srila
Vyasadeva, gesprochen. Der Herr fiihrt Seine Spiele immer gemeinsam mit Seinen
reinen Geweihten aus, und so werden in diesem bedeutenden Werk geschichtliche
Ereignisse erwahnt, weil sie mit Krsna verbunden sind. Das Bhagavatam wird als
brahma-sammitam bezeichnet, weil es, ebenso wie die Bhagavad-gita, die Klangver-
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tretung Sri Krsnas ist. Die Bhagavad-gita ist die Klanginkarnation des Herrn, weil
sie vom Hochsten Herrn Selbst gesprochen wurde, und das Srimad-Bhagavatam ist
die Klangvertretung des Herrn, weil es von einer Inkarnation des Herrn gesprochen
wurde, die die Taten und Spiele des Herrn schildert. Wie zu Beginn dieses Buches
gesagt wird, ist es die Essenz des vedischen Wunschbaumes und der natiirliche
Kommentar zu den Brahma-siitras, der hochsten philosophischen Abhandlung tiber
das Brahman. Vyasadeva erschien am Ende des Dvapara-yuga als der Sohn Satya-
vatis, und daher bedeutet das Wort dvdpara-adau oder ,,zu Beginn des Dvapara-
yuga“ in diesem Zusammenhang ,kurz vor den Beginn des Kali-yuga®. Die Logik
dieser Feststellung ist nach Srila Jiva Gosvami vergleichbar damit, da3 man den
Baumwipfel ebenfalls als den Anfang des Baumes bezeichnen kann. Natiirlich ist die
Wurzel der Anfang des Baumes, doch im allgemeinen sieht man zuerst den Wipfel.
So kommt es, daf3 das Ende des Baumes als sein Anfang bezeichnet wird.

VERS 9 ;
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parinisthito 'pi nairgunya
uttama-sloka-lilaya

grhita-ceta rdjarse
akhydnam yad adhitavan

parinisthitah—vollig verwirklicht; api—obwohl; nairgunye—in der Transzen-
denz; uttama—erleuchteter; sloka—Vers; lilaya—zu den Spielen; grhita—sich hinge-
zogen flihlen; cerah—Aufmerksamkeit; rajarse—o heiliger Konig; akhyanam—Dar-
stellung; yar—diese; adhitavan—ich habe studiert.

UBERSETZUNG

O heiliger Konig, ich war zweifellos vollig in der Transzendenz veran-
kert; trotzdem fesselte mich die Schilderung der Spiele des Herrn, der in er-
leuchteten Versen beschrieben wird.

ERLAUTERUNG

Die Absolute Wahrheit wird zunichst durch philosophische Spekulation als un-
personliches Brahman erkannt und dann spéter, durch weitere Fortschritte im tran-
szendentalen Wissen, als Uberseele. Wenn jedoch ein Unpersonlichkeitsphilosoph
durch die Gnade des Herrn von den erhabenen Aussagen des Srimad-Bhagavatam
erleuchtet worden ist, wird auch er zu einem transzendentalen Geweihten der Per-
sonlichkeit Gottes. Solange wir nur iber unser unzuldngliches Wissen verfiigen,
vermogen wir die Vorstellung von der Personlichkeit der Absoluten Wahrheit nicht
in unser Denken einzuordnen, und die personlichen Taten und Spiele des Herrn wer-
den von den weniger intelligenten Unpersonlichkeitsphilosophen abgelehnt; doch lo-
gische Argumente und Beweise, gepaart mit dem transzendentalen Vorgang der An-
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naherung an die Absolute Wahrheit, helfen selbst einem iiberzeugten Unpersonlich-
keitsanhénger, sich zu den personlichen Taten und Spielen des Herrn hingezogen zu
fuhlen. Weltliche Dinge wirken auf eine Personlichkeit wie Sukadeva Gosvami
nicht im geringsten anziehend; doch wenn man einen solchen Gottgeweihten durch
eine bessere Methode liberzeugt, wird er sich gewil} zu den transzendentalen Taten
und Spielen des Herrn hingezogen fiihlen. Der Herr ist transzendental, und ebenso
sind es Seine Taten. Er ist weder untatig noch unpersonlich.

VERS 10
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tad aham te 'bhidhasyami
maha-paurusiko bhavan

yasya sraddadhatam dsu
sydn mukunde matih sati

tat—dieses; aham—ich; te—dir; abhidhasyami—werde vortragen; maha-paurusi-
kah—der aufrichtigste Geweihte Sri Krsnas; bhavan—du selbst; yasya—von wel-
chem; sraddadhatam—von jemandem, der volle Achtung und Aufmerksamkeit
zeigt; dsu—sehr bald; sydt—es wird; mukunde—an den Herrn, der Befreiung ge-
wihrt; matih—Glauben; sari—unerschiitterlichen.

UBERSETZUNG

Eben dieses Srimad-Bhagavatam werde ich dir vortragen, weil du der auf-
richtigste Geweihte $ri Krsnas bist. Wer das Srimad-Bhagavatam mit voller
Aufmerksamkeit und Achtung hort, entwickelt unerschiitterlichen Glauben
an den Hochsten Herrn, der Befreiung gewihrt.

ERLAUTERUNG

Das Srimad-Bhagavatam ist anerkannte vedische Weisheit, und man nennt den
Vorgang, durch den man vedisches Wissen empfangt, avaroha-pantha oder ,,den
Weg, transzendentales Wissen durch die echte Nachfolge spiritueller Meister zu er-
langen*. Will man im materiellen Wissen fortschreiten, sind eigene Fahigkeiten und
Forschungsgabe erforderlich, doch im Bereich spirituellen Wissens ist aller Fort-
schritt mehr oder minder von der Barmherzigkeit des spirituellen Meisters abhan-
gig. Der spirituelle Meister mu3 mit dem Schiiler zufrieden sein; nur dann manife-
stiert sich das Wissen von selbst vor dem Schiiler der spirituellen Wissenschaft.
Man darf dies jedoch nicht als Zauberkunststiick miBverstehen, bei dem der spiri-
tuelle Meister wie ein Magier wirkt und seinem Schiiler spirituelles Wissen einfloft,
als lade er ihn mit elektrischem Strom auf. Der spirituelle Meister erklart dem Schii-
ler vielmehr alles logisch auf der Grundlage der Autoritat des vedischen Wissens.
Der Schiiler kann diese Lehren genaugenommen nicht auf der intellektuellen Ebene
verstehen, sondern nur durch ergebenes Fragen und eine dienende Haltung. Die
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Voraussetzung hierbei ist, dal sowohl der spirituelle Meister als auch der Schiiler
echt sind. Im vorliegenden Fall ist der spirituelle Meister, Sukadeva Gosvami, bereit,
genau das zu wiederholen, was er von seinem beriihmten Vater, Srila Vyasadeva,
gelernt hat, und der Schiiler, Maharaja Pariksit, ist ein groBer Geweihter Sri Krsnas.
Ein Geweihter Sri Krsnas ist jemand, der fest daran glaubt, da3 er mit allen nGtigen
spirituellen Dingen ausgestattet wird, wenn er sein Leben dem Herrn weiht. Diese
Lehre wird vom Herrn Selbst in der Bhagavad-gita verkiindet, in der Er deutlich
sagt, daB3 Er (Sri Krsna) alles ist und dal man zum vollkommensten frommen Men-
schen wird, wenn man sich Ihm allein vollig ergibt. Solch unerschiitterlicher Glaube
an Sri Krsna bereitet uns darauf vor, Schiiler des Srimad-Bhdgavatam zu werden,
und jeder, der das Srimad-Bhagavatam von einem Gottgeweihten wie Sukadeva
Gosvami hort, wird sicherlich, ebenso wie Maharaja Pariksit, am Ende seines Le-
bens Befreiung erlangen. Diejenigen indes, die sich mit dem Vortragen des Srimad-
Bhagavatam ihren Lebensunterhalt verdienen, und die Pseudogottgeweihten, deren
Glauben auf einem einwochigen Horen beruht, unterscheiden sich von Sukadeva
Gosvami und Maharaja Pariksit. Srila Vyasadeva erklirte Sukadeva Gosvami
das Srimad-Bhagavatam vom ,,janmady asya“-Vers an, und genauso erklirte auch
Sukadeva Gosvami dem Konig dieses bedeutende Werk. Sri Krsna wird im Elften
Canto des Srimad-Bhagavatam in Seinem Aspekt als Gottgeweihter, namlich Sri
Caitanya Mahaprabhu, als Mahapurusa beschrieben. Sri Caitanya Mahaprabhu ist
Sri Krsna Selbst in Seinem Aspekt als hingegebener Gottgeweihter, und Er kam auf
die Erde, um den gefallenen Seelen im gegenwartigen Zeitalter des Kali besondere
Segnungen zu erteilen. Es gibt in diesem Zusammenhang zwei Verse, die sich be-
sonders gut eignen, diesem Mahapurusa-Aspekt Sri Krsnas als Gebete dargebracht
zu werden. Sie lauten:

dhyevam sada paribhava-ghnam abhista-dohan
tirthaspadam siva-viririci-nutam saranyam

bhrtyarti-ham pranata-pala bhavabdhi-potam
vande mahapurusa te carandravindam

tvaktva sudustvaja-surepsita-rajva-laksmin
dharmistha-arva-vacasa yad agad aranvam

maya-mrgam davitavepsitam anvadhavad
vande mahapurusa te carandravindam

(§B. 11.5.33-34)

Mit anderen Worten, purusa bedeutet ,.GenieBer”, und mahapurusa bedeutet
,.der hochste GenieBer" oder ,.die Hochste Personlichkeit Gottes, Sri Krsna®. Je-
mand, der es verdient, sich Sri Krsna zu nahern, wird als mahd-paurusika bezeich-
net. Jeder, der das Srimad-Bhdgavaram aufmerksam von einem echten Sprecher
hort, wird mit GewiB3heit ein aufrichtiger Geweihter des Herrn, der als einziger Be-
freiung gewdhren kann. Niemand war ein solch aufmerksamer Zuhorer wie Maha-
raja Pariksit, und niemand war so befahigt wie Sukadeva Gosvami, die Verse des
Srimad-Bhagavatam vorzutragen. Daher wird jeder, der entweder in die FuB3stapfen
des vorbildlichen Sprechers, Sukadeva Gosvami, oder in die des vorbildlichen Zuhé-
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rers, Maharaja Pariksit, tritt, ohne Zweifel wie sie Befreiung erlangen. Maharaja
Pariksit erlangte Befreiung allein durch Horen und Sukadeva Gosvami allein durch
Sprechen. Sprechen und Horen sind zwei von neun hingebungsvollen Tatigkeiten,
und wenn man entschlossen alle oder nur einige dieser neun Grundsitze befolgt,
kann man die absolute Ebene erreichen. Sukadeva Gosvami trug den gesamten Text
des Srimad-Bhagavatam vor, angefangen mit dem , janmddy asya‘-Vers bis zum
letzten Vers im Zwolften Canto, damit Maharaja Pariksit Befreiung erlangen
konnte. Im Padma Purdna heil3t es, daB Gautama Muni dem Maharaja Ambarisa
riet, regelméBig das Srimad-Bhdgavatam zu héren, wie es von Sukadeva Gosvami
vorgetragen wurde, und hier wird bestitigt, dal Maharaja Pariksit das Srimad-
Bhagavatam von Anfang bis Ende horte, wie es von Sukadeva Gosvami gesprochen
wurde. Wer daher wirklich am Bhdgavatam interessiert ist, sollte nicht damit spie-
len, indem er zuweilen einen Abschnitt hier und einen Abschnitt dort liest oder hort,
sondern er mul} den FuBspuren groB3er Konige wie Mah{lré ja Ambarisa und Maha-
raja Pariksit folgen und es von einem echten Vertreter Sukadeva Gosvamis horen.

VERS 11
Qm%ﬁuqm'ﬁmmm& |
N 39 faoffd ARy 12

etan nirvidyamananam
icchatam akuto-bhayam

yoginam nrpa nirnitam
harer namanukirtanam

etat—es ist; nirvidyamananam—von denjenigen, die vollig frei von allen materiel-
len Wiinschen sind; icchatam—von denjenigen, die alle Arten des materiellen Ge-
nusses begehren; akutah-bhayam—frei von allen Zweifeln und Angsten; yogindm
—von allen, die selbstgeniigsam sind; nrpa—o Konig; nirnitam—entschiedene Wahr-
heit; hareh—des Herrn, Sri Krsnas; ndma—Heiliger Name; anu—nach jemandes
Vorbild, immer; kirtanam—Chanten.

UBERSETZUNG

O Konig, das unablissige Chanten des Heiligen Namens nach dem Bei-
spiel groBer Autorititen ist fiir alle der zweifelsfreie und furchtlose Weg
zum Erfolg — auch fiir diejenigen, die von allen materiellen Wiinschen frei
sind, fiir solche, die jeden denkbaren materiellen GenuB begehren, und
selbst fiir diejenigen, die durch transzendentales Wissen in sich selbst zu-
frieden sind.

ERLAUTERUNG

Im vorangegangenen Vers wurde von der dringenden Notwendigkeit gespro-
chen, Zuneigung zu Mukunda zu entwickeln. Es gibt verschiedene Arten von Men-
schen, die auf unterschiedliche Weise nach Erfolg streben. Fiir gewohnlich sind sol-
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che Menschen Materialisten, die materielle Sinnenbefriedigung in vollem Ausmaf(
genieBen wollen. Neben ihnen gibt es die Transzendentalisten, die vollkommenes
Wissen vom Wesen des materiellen Genusses erlangt haben und sich daher von
einer solchen triigerischen Lebensweise fernhalten. Sie sind durch Selbsterkenntnis
gewissermaBen in sich selbst zufrieden. Uber ihnen stehen die Geweihten des Herrn,
die weder danach begehren, die materielle Welt zu genieBen, noch ihr entkommen
wollen. Ihnen geht es um Sri Krsnas Befriedigung. Mit anderen Worten, die Ge-
weihten des Herrn wiinschen nichts flr sich selbst. Wenn der Herr es will, sind die
Gottgeweihten bereit, alle moglichen materiellen Annehmlichkeiten anzunehmen,
und wenn der Herr es nicht will, konnen sie auf alle Arten von Annehmlichkeiten
verzichten — selbst auf Befreiung. Die Gottgeweihten sind auch nicht selbstzufrie-
den, denn sie winschen sich nur, da3 der Herr zufrieden ist. In diesem Vers emp-
fiehlt Sr1 Sukadeva Gosvami das transzendentale Chanten des Heiligen Namens des
Herrn. Durch vergehenloses Chanten und Horen des Heiligen Namens des Herrn
wird man zunachst mit der transzendentalen Gestalt des Herrn vertraut, sodann mit
den Eigenschaften des Herrn und schlieBlich mit der transzendentalen Natur Seiner
Spiele. Im vorliegenden Vers heiB3t es, daB man den Heiligen Namen des Herrn stén-
dig chanten soll, nachdem man ihn von Autoritaten gehort hat. Dies bedeutet, da3
das Horen von Autoritaten die erste Voraussetzung bildet. Durch das Horen des
Heiligen Namens wird man allmahlich auf die Stufe erhoben, auf der man von Sei-
ner Gestalt, Seinen Eigenschaften, Seinen Spielen usw. hort, und nach und nach ent-
wickelt sich das Gefiihl fiir die Notwendigkeit, iiber Seine Herrlichkeit zu chanten.
Dieser Vorgang wird nicht nur denjenigen empfohlen, die hingebungsvollen Dienst
erfolgreich ausiiben wollen, sondern auch denjenigen, die noch materiellen Dingen
verhaftet sind. Srila Sukadeva Gosvami gemalB ist dieser Weg zum Erfolg sicher,
und nicht nur er, sondern auch alle anderen vorangegangenen dcdryas bestatigen
dies. Es besteht daher keine Notwendigkeit, weitere Beweise anzufiihren. Dieser
Vorgang wird nicht nur den fortschreitenden Studenten in den verschiedenen Zwei-
gen ideologischen Erfolges empfohlen, sondern auch denjenigen, die als fruchtbrin-
gende Arbeiter, Philosophen oder Gottgeweihte bereits erfolgreich sind.

Srila Jiva Gosvami lehrt, daB man den Heiligen Namen des Herrn laut und, wie
im Padma Purana empfohlen, ohne Vergehen chanten soll. Man kann sich von den
Auswirkungen aller Stinden befreien, wenn man sich dem Herrn ergibt. Man kann
alle Vergehen gegen die LotosfiiBe des Herrn ausloschen, wenn man Zuflucht bei
Seinem Heiligen Namen sucht; doch man kann sich nicht schiitzen, wenn man sich
eines Vergehens gegen die FiiBe des Heiligen Namens schuldig macht. Im Padma
Purdna wird erwahnt, daB3 es zehn solcher Vergehen gibt. Das erste Vergehen be-
steht darin, die groBen Gottgeweihten zu schmahen, die die Herrlichkeit des Herrn
verkiinden oder verkiindet haben. Das zweite Vergehen besteht darin, weltliche Un-
terschiede bei den Heiligen Namen zu sehen. Der Herr ist der Besitzer aller Univer-
sen, und daher mag Er an verschiedenen Orten unter verschiedenen Namen bekannt
sein, doch das schmalert in keiner Weise Seine Vollkommenbheit. Jeder Name, der
sich auf den Hochsten Herrn bezieht, ist so heilig wie alle anderen, denn sie bezeich-
nen alle den Herrn. Solch Heilige Namen sind ebenso machtig wie der Herr, und so
gibt es fiir niemanden in der Schopfung einen Hinderungsgrund, den Herrn mit dem
jeweiligen Namen zu preisen, unter dem Er an dem betreffenden Ort bekannt ist.
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Alle Heiligen Namen sind gliickspendend, doch man darf sie nicht als in materieller
Hinsicht niitzlich miBverstehen. Das dritte Vergehen besteht darin, die Anweisun-
gen des bevollmachtigten dcarya oder spirituellen Meisters zu miBachten. Das vierte
Vergehen ist die Herabwiirdigung der Schriften oder des vedischen Wissens. Das
fiinfte Vergehen besteht darin, den Heiligen Namen des Herrn nach weltlichen Ge-
sichtspunkten zu definieren. Der Heilige Name des Herrn ist mit dem Herrn Selbst
identisch, und man sollte verstehen, daB der Heilige Name des Herrn nicht von Ihm
verschieden ist. Das sechste Vergehen besteht darin, den Heiligen Namen auszule-
gen. Der Herr und Sein Heiliger Name sind keine bloBe Einbildung. Manche Men-
schen mit nur dirftigem Wissen glauben, der Herr sei nur eine Einbildung des Ihn
Verehrenden und Sein Heiliger Name existiere deshalb ebenfalls nur in der Vorstel-
lung. Wer den Namen des Herrn mit dieser Auffassung chantet, kann niemals den
gewiinschten Erfolg beim Chanten des Heiligen Namens erlangen. Das siebte Verge-
hen besteht darin, im Vertrauen auf die lauternde Kraft des Heiligen Namens ab-
sichtlich Siinden zu begehen. In den Schriften heiBt es, daB man durch das Chanten
des Heiligen Namens des Herrn von den Auswirkungen aller siindhaften Handlun-
gen befreit werden kann. Wer jedoch diese transzendentale Methode fiir sich aus-
nutzt und weitere Siinden begeht, in der Erwartung, durch das Chanten des Heiligen
Namens die Reaktionen auf seine Siinden aufzuheben, begeht das gro3te Vergehen
gegen die Fiile des Heiligen Namens. Ein solcher Frevler kann sich durch keine der
empfohlenen Lauterungsmethoden reinigen. Mit anderen Worten, man mag zwar
ein Siinder sein, bevor man den Heiligen Namen chantet, doch nachdem man beim
Heiligen Namen des Herrn Zuflucht gesucht hat und gegen alle siindhaften Reaktio-
nen geschiitzt ist, mufl man es sorgsam vermeiden, weitere Stinden zu begehen und
dann zu hoffen, durch das Chanten des Heiligen Namens beschiitzt zu werden. Das
achte Vergehen besteht darin, den Heiligen Namen des Herrn und das Chanten die-
ses Namens einer materiell segensreichen Tatigkeit gleichzusetzen. Es gibt verschie-
dene Arten frommer Handlungen, durch die man einen materiellen Nutzen be-
kommt, doch der Heilige Name und das Chanten dieses Namens sind keine bloBen
heiligen Dienste. Natiirlich ist der Heilige Name auch ein heiliger Dienst, doch er
darf niemals fiir solche Zwecke mif3braucht werden. Da der Heilige Name und der
Herr identisch sind, sollte man nicht versuchen, den Heiligen Namen der Mensch-
heit dienstbar zu machen. Entscheidend hierbei ist, da der Hochste Herr der hoch-
ste GenieBer ist. Er ist niemandes Diener oder Lieferant, und weil der Heilige Name
mit dem Herrn identisch ist, sollte man nicht versuchen, ihn sich zum Diener zu ma-
chen.

Das neunte Vergehen besteht darin, Menschen, die nicht daran interessiert sind,
den Heiligen Namen zu chanten, iiber die transzendentale Natur des Heiligen Na-
mens zu unterrichten. Wenn man eine unwillige Zuhorerschaft belehrt, gilt dies als
ein Vergehen gegen die FiiBe des Heiligen Namens. Das zehnte Vergehen besteht
darin, das Interesse am Heiligen Namen des Herrn zu verlieren, obwohl man bereits
von der transzendentalen Natur des Heiligen Namens gehort hat. Der Chantende
kann die Wirkung des Heiligen Namens daran erkennen, daB3 er von falschem Ich-
gefiihl befreit wird. Falsches Ichgefiihl bedeutet, sich selbst fiir den GenieBer der
Welt zu halten und zu denken, alles in der Welt sei allein fiir den eigenen GenuB3 be-
stimmt. Die gesamte materielle Welt bewegt sich unter dem EinfluB3 der falschen
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Ichgefiihle ,,ich* und ,,mein". Das Chanten des Heiligen Namens bewirkt ]edoch
mit Sicherheit, da} man von dieser Fehlauffassung frei wird.

VERS 12
ff mwe Tgin AR |
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kim pramattasya bahubhih
paroksair hayanair iha

varam muhirtam viditam
ghatate sreyase yatah

kim—was ist; pramattasya—des Verwirrten; bahubhih—durch viele; paroksaih
—unerfahrene; hdvanaih—Jahre; iha—in der Welt; vardm—besser; muhiirtam
—ein Augenblick; viditam—bewuBt; ghatate—man kann sich bemiihen um; sreyase
—beziiglich des hochsten Interesses: vatah—dadurch.

UBERSETZUNG

Welchen Wert hat ein langes Leben, das verschwendet wird, weil man
aus den vielen Jahren in dieser Welt keine Lehren zieht? Besser ist nur ein
Augenblick bei vollem BewuRtsein, denn er gibt den AnstoR dafiir, nach
dem hochsten Eigeninteresse zu forschen.

ERLAUTERUNG

Srila Sukadeva Gosvami unterrichtete Maharaja Pariksit dariiber, wie wichtig es
fiir jeden fortschrittlichen Menschen ist, den Heiligen Namen des Herrn zu chanten.
Um den Konig zu ermutigen, der nur noch sieben Tage zu leben hatte, versicherte
Srila Sukadeva Gosvami ihm, daB es nutzlos sei, Hunderte von Jahren zu leben,
ohne von den Problemen des Lebens zu wissen — es sei besser, so sagte er, nur einen
Augenblick lang in vollem BewufBtsein liber das hochste Eigeninteresse zu leben.
Das hochste Eigeninteresse im Leben ist ewig, voller Wissen und voller Gliickselig-
keit. Diejenigen, die von dem aufleren Glanz der materiellen Energie verwirrt sind
und ein Leben nach dem Motto ,,IB, trink und sei frohlich* filhren, indem sie den
tierischen Neigungen nachgeben, verschwenden ihr Leben nur, wahrend die wert-
vollen Jahre unmerklich verrinnen. Wir sollten mit vollkommenem BewuBtsein
wissen, dal3 das menschliche Leben der bedingten Seele nur gegeben wird, damit sie
spirituellen Erfolg erreichen kann, und der leichteste und wirkungsvollste Vorgang,
dieses Ziel zu erreichen, besteht darin, den Heiligen Namen des Herrn zu chanten.
Im letzten Vers wurde dieser Punkt bis zu einem gewissen Grade erortert, und wir
werden jetzt weiter liber die verschiedenen Arten von Vergehen gegen die Fiifle des
Heiligen Namens erleuchtet. Srila Jiva Gosvami Prabhu hat viele Stellen aus den au-
thentischen Schriften zitiert und so mit Geschick seine Aussagen liber die Vergehen
gegen die FiiBe des Heiligen Namens bekraftigt. Anhand des Visnu-yamala Tantra
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beweist Srila Jiva Gosvami, daB man einfach durch das Chanten des Heiligen Na-
mens von den Reaktionen auf alle Stiinden befreit werden kann. Er zitiert weiter aus
dem Markandeya Purdna und erklart, daB man es vermeiden soll, einen Geweihten
des Herrn zu verleumden oder anderen zuzuhoren, die einen Gottgeweihten herab-
wiirdigen. Ein Gottgeweihter sollte versuchen, dem Verleumder Einhalt zu gebie-
ten, indem er ihm die Zunge herausschneidet, und wenn er dies nicht vermag, sollte
er lieber Selbstmord begehen, statt die Schmahung eines anderen Gottgeweihten
mitanzuhoren. Die SchluBfolgerung lautet, da man die Verleumdung eines Gottge-
weihten weder mitanhoren noch zulassen darf. Was die Unterscheidung des Heili-
gen Namens von den Namen der Halbgotter betrifft, so geben uns die offenbarten
Schriften (Bg. 10.41) zu verstehen, daB alle auBergewohnlich michtigen Wesen
nichts als Teile Sri Krsnas, des hochsten Energieursprungs, sind. AuBer dem Herrn
Selbst befindet sich jeder in einer untergebenen Stellung. Niemand ist vom Herrn
unabhangig. Weil niemand ebenso méachtig ist wie die Energie des Hochsten Herrn
oder sie sogar ibertrifft, kann niemandes Name so machtig sein wie der des Herrn.
Durch das Chanten Seines Heiligen Namens ist es moglich, sich die Energie aus al-
len Quellen gleichzeitig zu erschlieBen. Niemand sollte daher den erhabenen Heiligen
Namen des Herrn einem anderen Namen gleichsetzen. Brahma, Siva oder jeder
andere machtige Halbgott konnen niemals Visnu, dem Hochsten Herrn, gleichkom-
men. Durch den michtigen Heiligen Namen des Herrn kann man unzweifelhaft von
den siindhaften Reaktionen befreit werden, doch jemand, der diese transzendentale
Kraft des Heiligen Namens fiir seine niedrigen Absichten miBbrauchen will, ist der
schindlichste aller Menschen. Solche Menschen werden niemals vom Herrn oder
einem Seiner Vertreter entschuldigt. Man sollte daher sein Leben dazu gebrauchen,
den Herrn mit allen Mitteln und ohne jedes Vergehen zu ruhmpreisen. Schon ein
Augenblick eines so genutzten Lebens ist unvergleichlich viel wertvoller als ein lan-
ges Leben in Unwissenheit wie das der Baume und anderer Lebewesen, die fiir Tau-
sende von Jahren leben, ohne spirituelle Fortschritte zu machen.

VERS 13
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khatvango nama rajarsir
jAatveyattam ihayusah

muhirtat sarvam utsrjya
gatavan abhayam harim

khatvangah—Konig Khatvanga; nama—Name; raja-rsih—heiliger Konig; jriatva
—durch Wissen; iyartam—Dauer; iha—in dieser Welt; ayusah—seines Lebens; mu-
hirtat—innerhalb nur eines Augenblicks; sarvam—alles; utsrjya—liegenlassen; gata-
van—hatte sich unterzogen; abhayam—vollig sicher; harim—der Personlichkeit Got-
tes.
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UBERSETZUNG

Als der heilige Konig Maharaja Khatvanga erfuhr, daB er nur noch einen
Augenblick zu leben habe, machte er sich sogleich von allen materiellen Ta-
tigkeiten frei und suchte bei der hiochsten Sicherheit, der Personlichkeit
Gottes, Zuflucht.

ERLAUTERUNG

Ein voll verantwortungsbewulBBter Mensch sollte sich stets der vornehmsten
Pflicht seiner gegenwartigen menschlichen Lebensform bewuBt sein. Die Tatigkei-
ten, die dazu dienen, die unmittelbaren Bedurfnisse des materiellen Lebens zu befrie-
digen, sind nicht alles. Stets sollte man an seine Pflicht denken, im nachsten Leben
die bestmogliche Stellung zu erreichen. Das menschliche Leben ist dafiir bestimmt,
diese wichtigste Pflicht zu erfiillen. Maharaja Khatvanga wird in diesem Vers als
heiliger Konig bezeichnet, weil er trotz seiner Verantwortung als Staatsfiihrer die
vornehmste Pflicht des Lebens nicht vergal3. Das gleiche gilt auch fiir andere heilige
Konige (rdjarsis) wie Maharaja Yudhisthira und Maharaja Pariksit. Sie waren vor-
bildliche Personlichkeiten, weil sie stets darauf bedacht waren, ihre erste Pflicht zu
erfiillen. Maharaja Khatvanga wurde von den Halbgottern auf den himmlischen Pla-
neten gebeten, gegen die Damonen zu kampfen, und als Konig focht er die Schlach-
ten zur vollsten Zufriedenheit der Halbgotter. Weil die Halbgotter mit ihm voll zu-
frieden waren, wollten sie ihn mit materiellem Genuf3 segnen; aber Maharaja Khat-
vanga, der sich seiner hochsten Pflicht immer vollig bewuBt war, fragte die Halbgot-
ter, wie lange er noch zu leben habe. Hier zeigt sich, dal3 ihm nicht so sehr daran lag,
eine materielle Segnung von ihnen zu bekommen, als vielmehr daran, sich auf das
nachste Leben vorzubereiten. Als der Konig von den Halbgottern erfuhr, da3 er nur
noch einen Augenblick zu leben habe, verlieB er sogleich das himmlische Konig-
reich, wo hochster materieller Genuf3 immer in Fiille zu finden ist, und suchte bei
seiner Riickkehr auf die Erde bei der allschiitzenden Personlichkeit Gottes letzte Zu-
flucht. Seine Bemiihung war erfolgreich, und er erlangte Befreiung. Obwohl sich der
heilige Konig nur einen Augenblick lang bemiihte, war er erfolgreich, denn er
vergall niemals seine vornehmste Pflicht. Mit diesem Beispiel wurde Maharaja
Pariksit von dem groBen Sukadeva Gosvami ermutigt, seiner ersten Pflicht nach-
zukommen, obwohl er nur noch sieben Tage zu leben hatte, und von der Herrlich-
keit des Herrn in Form des Srimad-Bhagavatam zu horen. Durch den Willen des
Herrn kam Maharaja Pariksit mit der groBen Personlichkeit Sukadeva Gosvami zu-
sammen, und der von diesem hinterlassene Schatz an spirituellem Erfolg wird auf
wundervolle Weise im Srimad-Bhdgavatam beschrieben.

VERS 14
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tavapy etarhi kauravya
saptaham jivitavadhih
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upakalpaya tat sarvam
tavad yat samparayikam

tava—dein; api—auch; etarhi—deshalb; kauravya—in der Familie der Kurus ge-
boren; saptaham—sieben Tage; jivita—Lebensdauer; avadhih—bis zur Grenze von;
upakalpaya—sorge dafiir, daB sie durchgefiihrt werden; rar—diejenigen; sarvam
—alle; ravat—solange; yat—die sind; samparayikam—Rituale fir das niachste Leben.

UBERSETZUNG

O Maharaja Pariksit, deine Lebensdauer ist auf sieben verbleibende Tage
beschrinkt; doch wihrend dieser Zeit kannst du durchaus alle Rituale
durchfilhren, die notwendig sind, das Beste aus deinem nichsten Leben zu
machen.

ERLAUTERUNG

Nachdem Sukadeva Gosvami von Mahara ja Khatvanga erzahlt hatte, der sich in-
nerhalb sehr kurzer Zeit auf sein nachstes Leben vorbereitet hatte, ermutigte er
Maharaja Pariksit, indem er ihm sagte, daB3 er noch sieben Tage zur Verfiigung habe
und die Zeit sehr leicht nutzen konne, sich auf das nachste Leben vorzubereiten. In-
direkt forderte der Gosvami Maharaja Pariksit auf, wahrend der letzten sieben Tage
seines Lebens bei der Klangvertretung des Herrn Zuflucht zu suchen und sich be-
freien zu lassen. Jeder kann sich also am besten auf das néichste Leben vorbereiten,
wenn er einfach nur das Srimad-Bhdagavatam hort, wie es Sukadeva Gosvami
Maharaja Pariksit vortrug. Es sind dazu zwar keine formellen Rituale notwendig,
doch es gibt einige giinstige Vorbedingungen, die man, wie im Folgenden erklart
wird, erfiillen sollte.

. VERS 15
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anta-kale tu purusa
dgate gata-sadhvasah
chindyad asanga-sastrena
sprham dehe 'nu ye ca tam

anta-kale—auf der letzten Stufe des Lebens; ru—aber; purusah—eine Person; dga-
te—erreicht habend; gata-sadhvasah—ohne Angst vor dem Tod; chindydt—mul ab-
schneiden; asariga—Loslosung; sastrena—durch die Waffe der; sprham—alle Wiin-
sche; dehe—beziiglich des materiellen Korpers; anu—zugehorig; ye—all das; ca—
auch; tam—sie.



22 $rimad-Bhagavatam [Canto 2, Kap. 1

UBERSETZUNG

Auf der letzten Stufe des Lebens soll man kiihn genug sein, keine Angst
vor dem Tod zu bekommen. Vielmehr muB man jegliche Anhaftung an den
materiellen Korper samt allem Dazugeho6renden und allen Wiinschen auf-
geben.

ERLAUTERUNG

Die Torheit des groben Materialismus besteht darin, daB3 sich die Menschen fiir
einen ewigen Aufenthalt in der materiellen Welt einrichten wollen, obwohl es eine
unumstoBliche Tatsache ist, daB man alles aufgeben mul}, was von wertvoller
menschlicher Energie geschaffen wurde. Grofle Staatsmanner, Wissenschaftler,
Philosophen und andere, die in Wirklichkeit Narren sind — ohne jede Kenntnis von
der spirituellen Seele —, glauben, dieses nur wenige Jahre dauernde Leben sei das ein
und alles und nach dem Tod gebe es nichts mehr. Solch diirftiges Wissen, das selbst
die sogenannten gebildeten Kreise der Welt vertreten, totet die Vitalitat der mensch-
lichen Energie, und das erschreckende Ergebnis ist schmerzlich spiirbar. Trotzdem
kiimmern sich die torichten Materialisten nicht darum, was in ihrem nachsten Le-
ben geschehen wird. Die erste Anweisung in der Bhagavad-gita lautet, da3 man er-
kennen muB, daB3 die Identitat des individuellen Lebewesens selbst nach dem Ende
des gegenwartigen Korpers, der nur ein dufleres Gewand ist, nicht verlorengeht.
Ebenso, wie man ein altes Kleid wechselt, wechselt das Lebewesen seinen Korper,
und diesen Korperwechsel bezeichnet man als Tod. Der Tod ist daher der Vorgang
des Korperwechsels am Ende des Lebens. Ein intelligenter Mensch muf3 hierauf
vorbereitet sein und versuchen, im nachsten Leben den bestmoglichen Korper zu be-
kommen. Der beste Korper ist ein spiritueller Korper, der von denjenigen erreicht
wird, die in das Konigreich Gottes oder das Reich des Brahmans zurtlickkehren. Im
2. Kapitel des vorliegenden Cantos wird dieses Thema ausfiihrlich erortert, doch
was den Wechsel des Korpers betrifft, so mufl man sich schon jetzt auf das néachste
Leben vorbereiten. Torichte Menschen messen jedoch dem gegenwartigen, voriiber-
gehenden Leben mehr Bedeutung bei, und daher richten die torichten Fiihrer ihre
Aufmerksamkeit bloB auf den Korper und die korperlichen Beziehungen. Die kor-
perlichen Beziehungen richten sich nicht nur auf unseren eigenen Korper, sondern
auch auf unsere Angehorigen, die Frau, die Kinder, die Gesellschaft, das Land und
viele andere Dinge, die am Ende des Lebens vergehen. Nach dem Tod vergiB3t man
alle gegenwartigen korperlichen Beziehungen. Dies erfahren wir schon jetzt bis zu
einem gewissen Grade, namlich nachts, wenn wir uns schlafenlegen. Wahrend des
Schlafes vergessen wir alles, was mit unserem Korper und den korperlichen Bezie-
hungen zu tun hat, obwohl dieses Vergessen ein voriibergehender Zustand ist, der
nur einige Stunden anhalt. Ebenso ist der Tod nichts anderes als einige Monate
Schlaf, um einen neuen korperlichen Kafig zu entwickeln, den wir je nach unseren
Wiinschen von den Gesetzen der Natur bekommen. Man braucht also nur seine
Wiinsche wahrend der Existenz des gegenwartigen Korpers zu verandern, und dazu
ist es notwendig, sich schon jetzt zu schulen. Mit dieser Schulung kann man auf je-
der Lebensstufe und selbst wenige Sekunden vor dem Tod beginnen, doch es ist all-
gemein Ublich, da man diese Ausbildung schon sehr friih, im Lebensstand des
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brahmacarya, erhalt und von dort aus allmahlich zur grhastha-, vanaprastha- und
sannyasa-Stufe fortschreitet. Die Einrichtung, in der diese Schulung durchgefiihrt
wird, bezeichnet man als varpasrama-dharma oder das System des sandtana-
dharma, welches das beste Verfahren zur Vervollkommnung des menschlichen Le-
bens ist. Es ist deshalb notwendig, daB man die Anhaftung an familidres, gesell-
schaftliches und politisches Leben spatestens im Alter von fiinfzig Jahren aufgibt,
wenn nicht schon friiher, und dann kann die Schulung im vanaprastha- und im san-
nyasa-asrama zur Vorbereitung auf das nachste Leben beginnen. Torichte Materia-
listen, die vorgeben, Fiihrer der Allgemeinheit zu sein, halten an ihren Familienbin-
dungen fest, ohne zu versuchen, die Beziehung abzubrechen, und fallen so den Na-
turgesetzen zum Opfer und bekommen je nach ihrem Tun erneut einen grobstoff-
lichen Korper. Solch torichte Fithrer mogen zwar von der Allgemeinheit am Ende
des Lebens geehrt werden, doch dies bedeutet nicht, daB3 sie damit gegen die Natur-
gesetze gefeit sind, die jeden einzelnen fest an Hianden und FiiBen binden. Es ist da-
her das beste, wenn jeder freiwillig alle Familienverbindungen aufgibt, indem er
seine Anhaftung an Familie, Gesellschaft, Land und alles damit Verbundene auf den
hingebungsvollen Dienst des Herrn libertragt. In diesem Vers wird gesagt, da3 man
alle familiare Anhaftung aufgeben soll. Dazu muB3 man die Moglichkeit bekommen,
bessere Wiinsche zu entwickeln, denn sonst kann man die krankhaften Wiinsche
nicht aufgeben. Wiinsche sind eine Begleiterscheinung des Lebewesens. Das Lebe-
wesen ist ewig, und daher sind seine Wiinsche, die nur natiirlich sind, ebenfalls
ewig. Aus diesem Grunde kann man nicht aufhoren, sich etwas zu wiinschen; doch
das Ziel der Wiinsche kann geandert werden. Man muB3 den Wunsch entwickeln,
nach Hause, zu Gott, zuriickzukehren; dann werden in dem Male, wie man hinge-
bungsvollen Dienst entwickelt, die Wiinsche nach materiellem Gewinn, materieller
Ehre und materieller Beliebtheit von selbst nachlassen. Das Lebewesen ist zum Die-
nen bestimmt, und seine Wiinsche sammeln sich um diese dienende Haltung. Ange-
fangen mit dem Oberhaupt des Staates bis hinunter zum unbedeutenden Bettler auf
der Strale, leistet jeder seinen Mitmenschen irgendeine Art von Dienst. Die Voll-
kommenheit dieser dienenden Haltung kann nur erreicht werden, wenn man den
Wunsch zu dienen vom Materiellen auf das Spirituelle oder von Satan auf Gott
ubertragt.

VERS 16
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grhat pravrajito dhirah
punya-tirtha-jalaplutah

Sucau vivikta asino
vidhivat kalpitasane

grhat—von zuhause; pravrajitah—fortgegangen sein; dhirah—selbstbeherrscht;
punya—fromm,; tirtha—heiliger Ort; jala-aplutah—reingewaschen; sucau—gesau-
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bert; vivikte—einsam; dsinah—sitzend; vidhivat—Regulierungen gemaf; kalplta—
getan sein; dasane—auf einem Sitzplatz.

UBERSETZUNG

Man soll sein Heim verlassen und sich in Selbstbeherrschung iiben. An
einem heiligen Ort soll man regelmiRig baden und sich an einem vor-
schriftsmdfig geweihten einsamen Ort niedersetzen.

ERLAUTERUNG

Um sich auf ein besseres nachstes Leben vorbereiten zu konnen, muf3 man sein
sogenanntes Zuhause verlassen. Die Einrichtung des varnasrama-dharma oder sa-
ndtana-dharma schreibt vor, sich nach dem fiinfzigsten Lebensjahr so bald als mog-
lich von Familienbelastungen freizumachen. Die Grundlage unserer modernen Zivi-
lisation bildet ein gemiitliches Familienleben mit einem moglichst hohen Lebens-
standard, und daher hofft jeder, nachdem er in den Ruhestand getreten ist, ein be-
quemes Leben in einem gut eingerichteten Heim inmitten netter Frauen und Kinder
zu fiihren, und denkt nicht im Traum daran, ein solch gemiitliches Zuhause zu ver-
lassen. Hohe Regierungsbeamte und Minister halten bis zum Tod an ihren begehrten
Posten fest, und die hausliche Behaglichkeit je zu verlassen ware das letzte, wor-
an sie dachten oder was sie sich wiinschten. Von ihren Wahnvorstellungen gebun-
den, schmieden materialistische Menschen vielerlei Plane fiir ein noch angenehme-
res Leben, bis plotzlich der grausame Tod gnadenlos zuschlagt und den groflen Pla-
neschmieder gegen seinen Willen fortzerrt und ihn zwingt, den gegenwartigen Kor-
per gegen einen anderen einzutauschen. Ein solcher Planeschmieder wird auf diese
Weise gezwungen, den Friichten seiner Arbeit entsprechend einen anderen Korper
in einer der 8 400 000 Arten des Lebens anzunehmen. Im nachsten Leben bekom-
men Menschen, die zu sehr den Annehmlichkeiten des Familienlebens verhaftet wa-
ren, wegen der vielen Vergehen, die sie sich wahrend ihres langen siindhaften Le-
bens zuschulden kommen lieBen, fir gewohnlich eine niedrigere Lebensform. So
verschwenden sie die gesamte Energie des menschlichen Lebens. Um vor der Gefahr
gerettet zu werden, die menschliche Form des Lebens zu vergeuden und an unwirk-
lichen Dingen zu haften, muBl man sich spatestens im Alter von fiinfzig Jahren,
wenn nicht schon frither, auf den Tod einstellen. Es gilt der Grundsatz, dafl man
sich bewuf3t sein muf}, da3 der Tod immer droht — auch schon vor dem fiinfzigsten
Lebensjahr — und dal3 man sich daher bereits jetzt auf ein besseres nachstes Leben
vorbereiten sollte. Die Einrichtung des sandtana-dharma ist so beschaffen, dafl man
fir ein besseres nachstes Leben geschult wird, ohne daf3 die menschliche Form des
Lebens vergeudet wird. Die heiligen Orte tiberall auf der Welt sind fir den Aufent-
halt derer bestimmt, die zuriickgezogen leben und sich auf ein besseres nachste: Le-
ben vorbereiten. Intelligente Menschen miissen sich am Ende ihres Lebens — ge-
nauer gesagt, wenn sie fiinfzig Jahre alt geworden sind — an einen solchen Ort bege-
ben und ein Leben der spirituellen Erneuerung fiihren, um sich von aller Anhaftung
an die Familie zu befreien, die als die Fessel des materiellen Lebens gilt. Es wird
empfohlen, das Zuhause zu verlassen, damit man sich von materieller Anhaftung
10sen kann, denn wer bis zum Tod am Familienleben festhalt, kann sich nicht von
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materieller Anhaftung befreien, und solange man noch an materiellen Dingen haftet,
kann man spirituelle Freiheit nicht verstehen. Man sollte jedoch nicht selbstzufrie-
den werden, nur weil man sein Heim verlassen oder sich entweder rechtmafig oder
unrechtmaBig ein zweites Zuhause an einem heiligen Ort geschaffen hat. Viele Man-
ner verlassen ihre Heimat und begeben sich an heilige Orte; doch durch schlechten
Umgang und unerlaubte Beziehungen zum anderen Geschlecht werden sie wieder zu
Familienvatern. Die tauschende Energie der Materie ist so stark, daB man auf jeder
Stufe des Lebens, ja sogar nachdem man sein gliickliches Heim verlassen hat, der
Gefahr ausgesetzt ist, unter den EinfluB3 der Illusion zu geraten. Deshalb ist es unbe-
dingt notwendig, daf3 man durch ein zolibatares Leben Selbstbeherrschung iibt, ohne
das geringste Verlangen nach sexueller Befriedigung zu haben. Dem Geschlechts-
trieb nachzugeben wird fiir einen Mann, der die Bedingungen seines Daseins verbes-
sern will, als selbstmorderisch oder noch schlimmer angesehen. Getrennt von der
Familie zu leben bedeutet daher, fahig zu werden, alle sinnlichen Wiinsche, insbe-
sondere die geschlechtlichen Begierden, zu beherrschen. Hierzu sollte man einen
Sitzplatz haben, der vorschriftsmaBig geweiht ist und aus Stroh, dem Fell eines Rehs
und einer Matte besteht, und wahrend man darauf sitzt, sollte man den Heiligen Na-
men des Herrn ohne Vergehen chanten, wie oben beschrieben wurde. Dieser Vor-
gang hat das Ziel, den Geist von aller materiellen Betatigung fortzuziehen und auf
die Lotosfiile des Herrn zu richten. Diese einfache Methode geniigt, um zur hoch-
sten Stufe spirituellen Erfolges aufzusteigen.

VERS 17
TR ¢ Pragemad oo |
T TSR SERAEER 1129l

abhyasen manasa suddham
trivrd-brahmaksaram param

mano yacchej jita-svdso
brahma-bijam avismaran

abhyaset—iibe dich darin; manasd—durch den Geist; suddham—heilig; tri-vrt
—zusammengesetzt aus den drei; brahma-aksaram—transzendentalen Buchstaben;
param—die hochsten; manah—Geist; yacchet—beherrsche; jita-svasah—durch das
Regulieren der Atemluft; brahma—absolut; bijam—Same; avismaran—ohne verges-
sen zu sein.

UBERSETZUNG

Wenn du in dieser Haltung sitzt, bringe den Geist dazu, sich an die drei
transzendentalen Buchstaben [a-u-m] zu erinnern, und beherrsche ihn, in-
dem du die Atmung regulierst, damit du den transzendentalen Samen nicht
vergifit.
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ERLAUTERUNG

Orikdra, der pranava, ist der Same der transzendentalen Erkenntnis, und er setzt
sich aus den drei transzendentalen Buchstaben a-u-m zusammen. Wenn man ihn in
Verbindung mit dem Atemvorgang in Gedanken chantet, was zwar ein transzenden-
taler, aber mechanischer Weg ist, in Trance zu geraten, kann man den auf materielle
Dinge gerichteten Geist unter seine Herrschaft bringen. Dieser Vorgang wurde nach
den Erfahrungen groBer Mystiker festgelegt. Er ist eine Methode, die Angewohn-
heiten des Geistes zu andern. Der Geist darf nicht abgetotet werden. Man kann den
Geist oder die Wiinsche nicht abstellen; aber um den Wunsch zu entwickeln, fiir die
spirituelle Erkenntnis tatig zu werden, mu3 man die Qualitat dessen verandern, mit
dem der Geist sich beschaftigt. Der Geist ist der Mittelpunkt der aktiven Sinnesor-
gane, und wenn daher die Qualitit des Denkens, Fiihlens und Wollens verandert
wird, werden sich naturgemalB auch die Tatigkeiten der Sinneswerkzeuge éndern.
Omkara ist der Same allen transzendentalen Klanges, und nur transzendentaler
Klang kann die gewiinschte Veranderung des Geistes und der Sinne herbeifiihren.
Selbst ein Geistesgestorter kann durch die Behandlung mit transzendentalem Klang
geheilt werden. In der Bhagavad-gita (10.25) wird der pranava (omkara) als die un-
mittelbare wortliche Vertretung der Hochsten Absoluten Wahrheit erwahnt. Wer
nicht sogleich den Heiligen Namen des Herrn zu chanten vermag, wie es zuvor
empfohlen wurde, kann zumindest ohne weiteres den pranava (omkara) chanten.
Der omkara ist eine Form der Anrede und bedeutet soviel wie ,,0 Herr*, wohinge-
gen om hari om ,,0 Herr, Hochste Personlichkeit Gottes* bedeutet. Wie wir bereits
erklart haben, ist der Heilige Name des Herrn mit dem Herrn Selbst identisch.
Ebenso verhilt es sich mit dem omkdra. Menschen, die aufgrund ihrer unvollkom-
menen Sinne unfahig sind, die personliche Gestalt oder den Namen des Herrn zu er-
kennen (mit anderen Worten die Anfanger), werden durch den mechanischen Vor-
gang der Atemregulierung und der gleichzeitigen gedanklichen Wiederholung des
pranava(omkadra) in der Praxis der Selbsterkenntnis geschult. Wie wir bereits mehr-
fach zum Ausdruck brachten, konnen der transzendentale Name, die transzenden-
tale Gestalt, die transzendentalen Eigenschaften, die transzendentalen Spiele usw.
der Personlichkeit Gottes unmoglich mittels unserer gegenwartigen, materiellen
Sinne verstanden werden. Es ist daher notwendig, daB3 der Geist, das Zentrum der
sinnlichen Tatigkeiten, die transzendentale Erkenntnis auslost. Was die Gottgeweih-
ten betrifft, so richten sie ihren Geist unmittelbar auf die Person der Absoluten
Wahrheit. Wer jedoch auBlerstande ist, die personlichen Merkmale des Absoluten zu
verstehen, wird mit Hilfe des hier beschriebenen unpersonlichen Vorganges darin
ausgebildet, den Geist zu schulen, um weitere Fortschritte zu machen.

VERS 18
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nivacched visayebhyo 'ksan
manasa buddhi-sarathih
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manah karmabhir aksiptam
subharthe dharayed dhiya

niyacchet—ziehe zuriick; visayebhyah—von den Tatigkeiten der Sinne; aksan—
die Sinne; manasa—kraft des Geistes; buddhi—Intelligenz; sarathih—Fahrer; ma-
nah—der Geist; karmabhih—durch fruchtbringende Arbeit; dksiptam—versunken
sein in; subha-arthe—fiir den Herrn; dhdrayet—halte aufrecht; dhiya—in vollem
BewuBtsein.

UBERSETZUNG

Wenn du den Geist in dem MaBe, wie er zunehmend spiritualisiert wird,
von den Titigkeiten der Sinne zuriickziehst, werden die Sinne durch die In-
telligenz beherrscht sein. Der Geist, der bis dahin zu sehr von materiellen
Titigkeiten beansprucht wurde, kann so in den Dienst der Personlichkeit
Gottes gestellt werden und in vollem transzendentalen BewuBtsein gefe-
stigt werden.

ERLAUTERUNG

Der erste Vorgang, den Geist zu spiritualisieren, indem man mechanisch den
pranava (omkdra) chantet und gleichzeitig das Atmungssystem beherrscht, wird
technisch als der mystische oder yogische Vorgang des prandyama bezeichnet, wo-
mit die vollige Beherrschung der Atemluft gemeint ist. Das endgiiltige Ziel dieser
pranayama-Methode besteht darin, in Trance gefestigt zu werden. Diese Stufe tragt
die technische Bezeichnung samadhi. Die Erfahrung hat jedoch gezeigt, daB der
Geist, der materiellen Dingen verhaftet ist, selbst auf der samadhi-Stufe nicht zu be-
herrschen ist. Der groBe Mystiker Visvamitra Muni beispielsweise wurde, obwohl
er sich auf der Stufe des samadhi befand, ein Opfer der Sinne und verkehrte mit Me-
naka. Wir finden diesen Vorfall in der Geschichtsschreibung aufgezeichnet. Auch
wenn der Geist in der Gegenwart aufhort, an sinnliche Tatigkeiten zu denken, erin-
nert er sich aus dem Unterbewuf3tsein an vergangene sinnliche Tétigkpiten und halt
uns so davon ab, mit voller Kraft nach Selbsterkenntnis zu streben. Sukadeva Go-
svami empfiehlt daher als nachste Sicherheitsvorkehrung, den Geist vollkommen
auf den Dienst der Personlichkeit Gottes zu richten. Auch Sri Krsna, die Hochste
Personlichkeit Gottes, empfiehlt diesen unmittelbaren Vorgang in der Bhagavad-
gita (6.47). Wenn der Geist auf diese Weise spirituell gereinigt ist, sollte man sich
sogleich durch die verschiedenen hingebungsvollen Tatigkeiten des Horens, Chan-
tens usw. im transzendentalen liebevollen Dienst des Herrn betatigen. Selbst fir den
gestorten Geist ist dies der sicherste Weg zum Erfolg, wenn er unter richtiger Fiih-
rung beschritten wird.

VERS 19
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tatraikavayavam dhyayed
avyucchinnena cetasa

mano nirvisayam yuktva
tatah kificana na smaret

padam tat paramam visnor
mano yatra prasidati

tatra—danach; eka—eines nach dem anderen; avayavam—Glieder des Korpers;
dhyayet—sollte gerichtet werden auf; avyucchinnena—ohne von der ganzen Gestalt
abgelenkt zu werden; cetasa—durch den Geist; manah—der Geist; nirvisayam—ohne
von den Sinnesobjekten verunreinigt zu sein; yuktvd—angepaft sein; tatah—danach;
kificana—irgend etwas; na—nicht; smaret—denken an; padam—Personlichkeit; tat
—das; paramam—Hochste; visnoh—Visnus; manah—der Geist; yatra—worauf;
prasidati—kommt in Einklang mit.

UBERSETZUNG *

Danach solltest du iiber die Glieder Visnus meditieren — eines nach dem
anderen —, ohne dabei Seine ganze Gestalt zu vergessen. So wird dein Geist
frei von allen Gedanken an Sinnesobjekte. Es sollte nichts anderes geben,
woran man denken konnte. Weil die Hochste Personlichkeit Gottes, Visnu,
die endgiiltige Wahrheit ist, kommt der Geist nur in lhr vollkommen zur
Ruhe.

ERLAUTERUNG

Torichte Menschen, die von der dufleren Energie Visnus verwirrt sind, wissen
nicht, daB das endgiiltige Ziel der stdndigen Suche nach Gliick darin besteht, direkt
mit Sri Visnu, der Personlichkeit Gottes, in Beriihrung zu kommen. Das visnu-
tartva sind die unbegrenzt vielen verschiedenen transzendentalen Formen der Per-
sonlichkeit Gottes; die hochste oder urspriingliche Form des visnu-tattva ist Go-
vinda, Sri Krsna, die hochste Ursache aller Ursachen. Denken an Visnu oder Medi-
tation uber die transzendentale Gestalt Visnus, insbesondere tiber Sri Krsna, ist da-
her die endgiiltige SchluBfolgerung im Thema Meditation. Diese Meditation kann
bei den LotosfiiBen des Herrn beginnen, doch man sollte nicht die ganze Gestalt des
Herrn vergessen oder seine Gedanken von ihr abschweifen lassen; auf diese Weise
sollte man sich darin iiben, nacheinander an die verschiedenen Teile Seines transzen-
dentalen Korpers zu denken. In diesem Vers wird eindeutig versichert, dal3 der
Hochste Herr nicht unpersonlich ist. Er ist eine Person, doch Sein Korper unter-
scheidet sich von den Korpern bedingter Personen, wie wir es sind. Andernfalls
hatte Sukadeva Gosvami nicht empfohlen, mit der Meditation beim pranava (omkad-
ra) zu beginnen und dann bis zu den Gliedern des personlichen Korpers von Visnu
aufzusteigen, um vollendete spirituelle Vollkommenbheit zu erreichen. Die Vereh-
rung der Bildgestalten Visnus in den bedeutenden Tempeln Indiens ist daher keine
Gotzenverehrung, wie Menschen mit geringem Wissen behaupten, sondern sie
macht solche Tempel zu spirituellen Zentren der Meditation iiber die transzenden-
talen GliedmaBen Visnus. Durch die unbegreifliche Kraft des Herrn ist die im Tem-
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pel verehrte Bildgestalt Visnus mit Sri Visnu identisch. Die Meditation iiber die
GliedmaBen Visnus im Tempel, die fiir die Neulinge bestimmt ist und in den iiber-
lieferten Schriften empfohlen wird, ist eine unkomplizierte Meditationsmoglichkeit
fir Menschen, die sich nicht an einem einzigen Ort regungslos niedersetzen und
dann ihren Geist auf den pranava omkara oder die Glieder Visnus richten konnen,
wie Sukadeva Gosvami, die groBBe Autoritdt, in diesem Vers empfiehlt. Der Durch-
schnittsmensch kann durch Meditation iiber die Gestalt Visnus im Tempel mehr ge-
winnen als durch Meditation iiber den omkara, die spirituelle Buchstabenkombina-
tion a-u-m, die im vorletzten Verserlautert wurde. Es besteht kein Unterschied zwi-
schen omkdra und den Formen Visnus; doch Menschen, die mit der Wissenschaft
der Absoluten Wahrheit nicht vertraut sind, versuchen, Zwietracht zu siaen, indem
sie zwischen den Formen Visnus und dem omkdra unterscheiden. In diesem Vers
wird erklart, daB die Gestalt Visnus das endgiiltige Ziel der Meditation darstellt und
daB es daher besser ist, den Geist auf die Formen Visnus zu richten als auf den un-
personlichen omkara, da letzteres schwieriger ist.

VERS 20
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rajas-tamobhyam aksiptam
vimidham mana atmanah

yacched dharanaya dhiro
hanti ya tat-krtam malam

rajah—durch die Erscheinungsweise der Leidenschaft; ramobhydm—ebenso wie
durch die Erscheinungsweise der Unwissenheit; aksipram—aufgewihlt; vimidham
—verwirrt; manah—der Geist; dtmanah—der eigene; yacchet—berichtige es; dhara-
naya—durch die Auffassung (von Visnu); dhirah—der Beruhigte; hanti—zerstort;
ya—all diese; tat-krtam—von ihnen geschaffen; malam—unreinen Dinge.

UBERSETZUNG

Der Geist wird stindig durch die Erscheinungsweise der Leidenschaft auf-
gewiihlt und durch die Erscheinungsweise der Unwissenheit verwirrt. Man
kann dies jedoch berichtigen, indem man eine Beziehung zu Visnu herstellt
und so friedvoll wird, indem man die von den Erscheinungsweisen geschaf-
fenen unreinen Dinge aus dem Geist entfernt.

ERLAUTERUNG

Menschen, die sich im allgemeinen von den Erscheinungsweisen der Leiden-
schaft und Unwissenheit leiten lassen, konnen keine echten Anwarter fir eine Stel-
lung auf der transzendentalen Stufe der Gotteserkenntnis sein. Nur Menschen, die
sich von der Erscheinungsweise der Tugend fiihren lassen, konnen die hochste
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Wabhrheit erkennen. Die Auswirkungen der Erscheinungsweisen der Leidenschaft
und Unwissenheit zeigen sich in einem libermaBigen Verlangen nach Reichtum und
Frauen. Und diejenigen, die zu sehr nach Reichtum und Frauen begehren, konnen
ihre Neigungen nur berichtigen, wenn sie sich standig an Visnu in Seinem machti-
gen unpersonlichen Aspekt erinnern. Fiir gewohnlich werden Unpersonlichkeitsphi-
losophen oder Monisten von den Erscheinungsweisen der Leidenschaft und Unwis-
senheit beeinfluBt. Sie halten sich fiir befreite Seelen, doch sie wissen nichts vom
transzendentalen personlichen Aspekt der Absoluten Wahrheit. Im Grunde ist ihr
Herz unrein, weil sie keinerlei Wissen tliber den personlichen Aspekt des Absoluten
besitzen. In der Bhagavad-gita heilt es, daB sich ein Philosoph der Unpersonlich-
keitslehre nach vielen Hunderten von Geburten der Personlichkeit Gottes ergibt.
Um diese Voraussetzung zur Erkenntnis Gottes in Seinem personlichen Aspekt zu
erwerben, wird dem Novizen der Unpersonlichkeitslehre durch die Philosophie des
Pantheismus die Moglichkeit geboten zu erkennen, dal3 alle Dinge eine Beziehung
zum Herrn haben.

Pantheismus in seiner hoheren Form erlaubt es dem Schiiler nicht, eine unper-
sonliche Vorstellung von der Absoluten Wahrheit zu entwickeln; vielmehr wird die
Auffassung von der Absoluten Wahrheit auch in den Bereich der sogenannten mate-
riellen Energie getragen. Alles von der materiellen Energie Geschaffene kann durch
eine dienende Haltung, die der wesentliche Teil der lebendigen Energie ist, mit dem
Absoluten verbunden werden. Der reine Geweihte des Herrn kennt die Kunst, durch
seine dienende Haltung alle Dinge in ihr spirituelles Dasein zu verwandeln, und nur
auf diese hingebungsvolle Weise kann die Theorie des Pantheismus vervollkommnet
werden.

VERS 21
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vasyam sandharyamandavam
vogino bhakti-laksanah

asu sampadyate yoga
asrayam bhadram iksatah

vasyam—durch solch systematisches Sicherinnern; sandharvamanayam—und so
fest daran gewohnt; voginah—die Mystiker; bhakti-laksanah—in der Methode der
Hingabe geiibt; asu—sehr bald; sampadyate—hat Erfolg; vogah—Verbindung durch
den hingebungsvollen Dienst; dsravam—unter dem Schutz des; bhadram—der all-
gute; iksatah—dies sehend.

UBERSETZUNG

O Konig, durch diese Methode des Sicherinnerns und durch die feste Ge-
wohnheit, die allgute, personliche Seite des Herrn zu sehen, kann man sehr
bald hingebungsvollen Dienst fiir den Herrn unter Seinem unmittelbaren
Schutz erreichen.
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ERLAUTERUNG

Nur mit Hilfe einer hingebungsvollen Haltung kénnen mystische Ubungen zum
Erfolg gefiihrt werden. Pantheismus oder die Methode, die Gegenwart des Allmach-
tigen iiberall zu spiiren, ist eine Art Schulung des Geistes, um ihn an die Vorstellung
der Hingabe zu gewohnen, und es ist diese hingegebene Haltung des Mystikers, die
den erfolgreichen Abschluf3 seiner Bemithungen ermoglicht. Auf diese Stufe des Er-
folges wird man indes nicht ohne eine Spur hingebungsvollen Dienstes erhoben. Die
durch eine solch pantheistische Sicht geschaffene hingebungsvolle Stimmung ent-
wickelt sich spater zu hingebungsvollem Dienst, und das ist der einzige Nutzen, den
der Unpersonlichkeitsphilosoph aus einer solchen Sicht zieht. In der Bhagavad-gita
(12.5) wird bestitigt, daB der unpersonliche Pfad der Selbstverwirklichung be-
schwerlicher ist, da er indirekt zum Ziel fiihrt, wenngleich der Unpersonlichkeits-
philosoph nach langer Zeit ebenfalls den personlichen Aspekt des Herrn erkennt.

VERS 22
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rajovaca
yatha sandharyate brahman
dhdrana yatra sammata
yadrsi va hared asu
purusasya mano-malam

raja uvaca—der mit Gliick gesegnete Konig sprach; yatha—wie es ist; sandhdrya-
te—die Vorstellung wird gemacht; brahman—o brahmana; dharana—Auffassung;
yatra—wo und wie; sammata—zusammengefallt; yadrsi—der Weg, durch den; va
—entweder, oder; haret—herausgezogen; dasu—ohne Verzogerung; purusasya—ei-
ner Person; manah—des Geistes; malam—unreine Dinge.

UBERSETZUNG

Der mit Gliick gesegnete Konig Pariksit fuhr fort: O brahmana, bitte er-
klire mir im einzelnen, wie und worauf der Geist gerichtet werden muf
und wie die Betrachtungsweise gefestigt werden kann, so daR die unreinen
Dinge im Geist eines Menschen entfernt werden konnen.

ERLAUTERUNG

Die unreinen Dinge im Herzen einer bedingten Seele sind die Ursache all ihrer
Schwierigkeiten. Eine bedingte Seele wird von mannigfaltigen Leiden des materiel-
len Daseins umringt, doch aus grober Unwissenheit ist sie nicht imstande, diese Lei-
den zu beseitigen, die von unreinen Dingen im Herzen herriihren. welche sich dort
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wahrend ihres langen Gefdngnislebens in der materiellen Welt angesammelt haben.
Die eigentliche Bestimmung der Seele ist es, dem Willen des Hochsten Herrn zu die-
nen, doch wegen der unreinen Dinge im Herzen zieht sie es vor, ihren ersonnenen
Wiinschen zu dienen. Diese Wiinsche indes schaffen statt inneren Frieden nur neue
Probleme und binden die Seele somit an den Kreislauf der sich wiederholenden Ge-
burten und Tode. Diese unreinen Dinge in Form von fruchtbringender Arbeit und
empirischer Philosophie konnen nur durch Gemeinschaft mit dem Hochsten Herrn
beseitigt werden. Da der Herr allmachtig ist, kann Er Seine Gemeinschaft durch
Seine unvorstellbaren Energien anbieten. Menschen, die unfahig sind, ihren Glau-
ben in den personlichen Aspekt des Absoluten zu setzen, wird die Moglichkeit gebo-
ten, mit Seiner virat-riipa, Seinem kosmischen, unpersonlichen Aspekt, zusammen-
zusein. Der kosmische, unpersonliche Aspekt des Herrn ist ein Aspekt Seiner unbe-
grenzten Energien. Weil der Méachtige und die Macht identisch sind, kann sogar die
Vorstellung Seines unpersonlichen, kosmischen Aspektes der bedingten Seele hel-
fen, mit Ihm auf mittelbare Weise zusammenzukommen und so nach und nach auf
die Stufe einer personlichen Beziehung erhoben zu werden. « .

Maharaja Pariksit war bereits unmittelbar mit dem personlichen Aspekt Sri
Krsnas verbunden, und daher war es fiir ihn eigentlich nicht notwendig, Sukadeva
Gosvami zu fragen, wo und wie der Geist auf die unpersonliche virar-riipa des
Herrn zu richten sei. Trotzdem bat er um eine ausfiihrliche Beschreibung dieses The-
mas, um denjenigen zu helfen, die unfahig sind, sich den transzendentalen personli-
chen Aspekt des Herrn als Form der Ewigkeit, des Wissens und der Gliickseligkeit
vorzustellen. Nichtgottgeweihte konnen sich den personlichen Aspekt des Herrn
nicht vorstellen. Aufgrund ihres geringen Wissens empfinden sie gegen die personli-
che Gestalt des Herrn, wie Rama oder Krsna, starke Abneigung. Ihr Verstandnis
von der Macht des Herrn ist sehr beschrankt. In der Bhagavad-gita (9.11) erklart
der Herr Selbst, daB Menschen mit beschranktem Wissen die Hochste Personlich-
keit Gottes verspotten, weil sie Ihn fiir einen gewohnlichen Menschen halten. Solche
Menschen kennen die unvorstellbare Macht des Herrn nicht. Durch Seine unvor-
stellbare Macht kann Er in der menschlichen Gesellschaft oder jeder anderen Gesell-
schaft von Lebewesen erscheinen und dennoch der gleiche allmachtige Herr bleiben,
ohne im geringsten von Seiner transzendentalen Stellung abzuweichen. Um also
Menschen zu helfen, die nicht imstande sind, den Herrn in Seiner personlichen ewi-
gen Gestalt anzuerkennen, fragte Maharaja Pariksit Sukadeva Gosvami, wie man
den Geist am Anfang auf den Hochsten richten konne, und der Gosvami antwortete
ihm ausfiihrlich wie folgt.
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sri-suka uvdca
Jitdasano jita-svaso
Jjita-sango jitendriyah
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sthiile bhagavato ripe
manah sandharayed dhiya

sri-sukah uvaca—Sukadeva Gosvami sprach; jita-asanah—beherrschte Sitzstel-
lung; jita-svasah—beherrschte Atmung; jita-sarigah—beherrscher Umgang; jita-in-
driyah—beherrschte Sinne; sthiile—in der groben Materie; bhagavatah—auf die Per-
sonlichkeit Gottes; riipe—in dem Aspekt des; manah—den Geist; sandharayet—man
muB richten; dhiya—kraft der Intelligenz.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami antwortete: Man sollte seine Sitzstellung beherrschen,
die Atmung durch die yoga-Methode des pranayama regulieren und so den
Geist und die Sinne unter Kontrolle bringen. Mit Hilfe der Intelligenz sollte
man dann den Geist auf die grobmateriellen Energien des Herrn [die virat-
rapa] richten.

ERLAUTERUNG

Der in Gedanken an materielle Dinge versunkene Geist der bedingten Seele er-
laubt es ihr nicht, die Grenzen der korperlichen Auffassung vom Selbst zu iiber-
schreiten, und deshalb wird das fiir den Zweck der Meditation bestimmte yoga-
System, den Geist auf den Hochsten zu richten sowie die Sitzstellungen und den At-
mungsvorgang zu beherrschen, vorgeschrieben, um den Charakter des groben Mate-
rialisten umzuformen. Solange solche Materialisten nicht imstande sind, ihren mit
materiellen Gedanken beschiftigten Geist zu lautern, ist es ihnen unmaoglich, sich
auf Gedanken zu konzentrieren, die auf die Transzendenz gerichtet sind. Um dies zu
bewerkstelligen, kann man seinen Geist auf den grobmateriellen oder duleren
Aspekt des Herrn richten. Die verschiedenen Teile der gigantischen Form des Herrn
werden in den folgenden Versen beschrieben. Die Materialisten sind sehr bestrebt,
als Ergebnis der oben beschriebenen Beherrschungsmethode mystische Krafte zu er-
langen; doch das eigentliche Ziel der Regulierung des yoga besteht darin, die ange-
sammelten Unreinheiten wie Lust, Zorn, Habsucht und alle anderen materiellen
Verunreinigungen zu beseitigen, Wenn sich der yoga-Mystiker jedoch von den Be-
gleiterscheinungen der mystischen Beherrschung ablenken 1af3t, ist sein Bemiihen
um den Erfolg im yoga ein Fehlschlag, denn das endgiiltige Ziel ist die Erkenntnis
Gottes. Einem solchen Menschen wird daher empfohlen, seinen grobmaterialisti-
schen Geist mit Hilfe einer anderen Auffassung zu beherrschen und somit die Macht
des Herrn zu erkennen. Wenn er versteht, daB die Krafte des Herrn Instrumente
sind, durch die sich die Transzendenz manifestiert, tut er den nachsten Schritt von
selbst und kann so allmahlich die Stufe der vollkommenen Erkenntnis erreichen.

VERS 24

friwee st wfigy adfiway |
T I e qd w0 W99 /G R



34 $rimad-Bhagavatam [Canto 2, Kap. 1

visesas tasya deho 'yam
sthavisthas ca sthaviyasam
yatredam vyajyate visvam
bhutam bhavyam bhavac ca sat

visesah—personlich; tasya—Sein; dehah—Korper; ayam—dieses; sthavisthah—
grobstofflich, materiell; ca—und; sthaviyasam—aller Materie; yatra—worin; idam
—all diese phanomenalen; vyajyate—wird erfahren; visvam—Universum; bhitam
—Vergangenheit; bhavyam—Zukunft; bhavar—Gegenwart; ca—und; sar—sich erge-
bend.

UBERSETZUNG

Diese gigantische Manifestation der phinomenalen materiellen Welt als
Ganzes ist der personliche Korper der Absoluten Wahrheit, in welchem der
universale Ablauf von Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft der materiel-
len Zeit erfahren wird. *

ERLAUTERUNG

Alles Existierende, sei es materiell oder spirituell, ist nichts anderes als die Erwei-
terung der Energie der Hochsten Personlichkeit Gottes, und wie in der Bhagavad-
gita (13.13) gesagt wird, sind die transzendentalen Augen, Kopfe und anderen Glie-
der des Herrn uiberall vertreten. Er kann von iiberallher sehen, horen, berihren oder
Sich manifestieren, denn Er ist iberall als die Uberseele aller winzigen Seelen
gegenwartig, wenngleich Er auch Sein eigenes Reich in der absoluten Welt hat. Un-
sere relative Welt ist ebenfalls Seine phanomenale Reprasentation, weil sie nichts
anderes ist als die Erweiterung Seiner transzendentalen Energie. Obwohl Er Sich in
Seinem Reich aufhalt, ist Seine Energie tiberall vertreten, so, wie die Sonne an einem
bestimmten Ort steht und gleichzeitig liberall verbreitet ist. Und weil die Strahlen
der Sonne nicht von der Sonne verschieden sind, werden sie als Erweiterungen des
Sonnenplaneten angesehen. Im Visnu Purdna (1.22.52) heiBt es, daB das Hochste
Spirituelle Wesen, die Personlichkeit Gottes, Sich durch Seine mannigfaltige Ener-
gie uiberallhin verbreitet, so, wie Feuer seine Strahlen und seine Wirme von einem
Ort ausstrahlt. Die phdanomenale Manifestation des gigantischen Universums ist nur
ein Teil Seines virat-Korpers. Weniger intelligente Menschen konnen sich die tran-
szendentale, vollig spirituelle Gestalt des Herrn nicht vorstellen, doch sie werden
von Seinen vielfachen Energien in Erstaunen versetzt, ebenso, wie Eingeborene vor
Verwunderung wie gebannt sind, wenn sie einen Blitz, einen hohen Berg oder einen
gewaltig wuchernden Banyanbaum sehen, oder wie sie den Tiger und den Elefanten
fiir ihre tiberlegene Kraft und Stdrke riihmen. Auch asuras konnen die Existenz des
Herrn nicht erkennen, obwohl der Herr in den tberlieferten Schriften lebendig be-
schrieben wird, obwohl Er erscheint und Seine auBergewohnliche Starke und Macht
entfaltet und obwohl Er von groBen Gelehrten und Heiligen, wie in der Vergangen-
heit von Vyasadeva, Narada, Asita und Devala, in der Bhagavad-gita von Arjuna
sowie in neuerer Zeit von dcdryas wie Sankara, Ramanu ja, Madhva und Sri Krsna
Caitanya, als die Hochste Personlichkeit Gottes anerkannt wurde. Die asuras erken-
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nen keinen der eindeutigen Beweise aus den tiberlieferten Schriften an, und ebenso
horen sie nicht auf die Autoritdt der groBen dcaryas. Sie wollen unmittelbar mit ei-
genen Augen sehen. Sie mogen daher den gewaltigen Korper des Herrn als viradt se-
hen, der ihrer Herausforderung begegnen wird, und da sie es gewohnt sind, einer
iberlegenen materiellen Kraft, wie der eines Tigers, Elefanten oder Blitzes, zu huldi-
gen, konnen sie der virdg-ripa Achtung erweisen. Sri Krsna entfaltete auf Ar junas
Bitte hin Seine virds-ripa fir die asuras. Ein reiner Gottgeweihter, der es nicht ge-
wohnt ist, eine solche gigantische, weltliche Form des Herrn zu betrachten, benotigt
zu diesem Zweck eine besondere Sicht, und so wurde Arjuna vom Herrn mit éiner
solchen begabt, damit er in Seine virdt-ripa sehen konnte, die im Elften Kapitel der
Bhagavad-gita beschrieben wird. Diese virdt-riipa manifestierte der Herr aus einem
besonderen Grund, und zwar nicht zu Arjunas Nutzen, sondern fiir jene unintelli-
genten Menschen, die jeden hergelaufenen Betriiger als Inkarnation des Herrn aner-
kennen und so die Allgemeinheit in die Irre fiihren. Ihnen wird hier der Hinweis ge-
geben, diese billige Inkarnation zu bitten, ihre virdt-ripa zu zeigen und sich so als
Inkarnation auszuweisen. Die virat-riipa-Manifestation ist eine Herausforderung an
die Atheisten und zugleich eine Segnung fiir die asuras, die auf diese Weise an den
Herrn als virdt denken und so allmahlich die unreinen Dinge aus ihrem Herzen ent-
fernen konnen, um die Voraussetzungen zu erfiillen, schon in naher Zukunft die
transzendentale Gestalt des Herrn zu sehen. Dies ist eine Gunstbezeigung des all-
barmherzigen Herrn gegeniiber den Atheisten und groben Materialisten.

VERS 25 y
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anda-kose sarire 'smin
saptavarana-samyute

vairdjah puruso yo 'sau
bhagavan dharandsrayah

anda-kose—innerhalb der universalen Schale; sarire—in dem Korper der; asmin
—diese; sapta—siebenfach; avarana—Umhiillungen; sanmyute—so getan worden
sein; vairdjah—die gigantische universale; purusah—Form des Herrn; yah—diese;
asau—Er; bhagavan—die Personlichkeit Gottes, dharana—Auffassung; dsrayah-
—Ziel der.

UBERSETZUNG

Die gigantische universale Form der Personlichkeit Gottes innerhalb des
Korpers der universalen Schale, die von sieben materiellen Elementen be-
deckt wird, ist der Gegenstand der virat-Auffassung.
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ERLAUTERUNG

Der Herr hat viele verschiedene Formen gleichzeitig, und sie alle sind mit der ur-
spriinglichen Urquellgestalt Sri Krsnas identisch. In der Bhagavad-gita wurde be-
wiesen, daB die urspriingliche, transzendentale, ewige Form des Herrn SriKrsnaist,
die Absolute Personlichkeit Gottes, der Sich jedoch durch Seine unbegreifliche in-
nere Energie, atma-maya, in viele andere Formen und Inkarnationen gleichzeitig er-
weitern kann, ohne Seine volle Kraft einzubiiBen. Er ist vollendet, und obwohl un-
zahlige vollendete Formen von Ihm ausgehen, bleibt Er dennoch vollendet, ohne
etwas zu verlieren. So beschaffen ist Seine spirituelle, innere Energie. Im Elften Ka-
pitel der Bhagavad-gita manifestierte Sri Krsna, die Personlichkeit Gottes, Seine vi-
rat-riipa, um die weniger intelligenten Menschen, die sich nicht vorstellen konnen,
daB3 der Herr Seiner Erscheinung nach einem Menschen gleicht, davon zu liberzeu-
gen, daB Er tatsiachlich die Macht besitzt, die erforderlich ist, Seinem Anspruch ge-
recht zu werden, die Hochste Absolute Person zu sein, die keinen Rivalen kennt und
der niemand liberlegen ist. Materialisten konnen zwar, wenn auch nur sehr unvoll-
kommen, lber das gewaltige Universum nachdenken, in dem unzihlige Planeten
von der GroBle der Sonne schweben, doch sehen konnen sie nur den gewolbten Him-
mel tber ihren Kopfen; sie wissen nicht, daB dieses Universum — ebenso wie Hun-
derttausende von anderen Universen — von sieben Schalen aus den materiellen Ele-
menten (1) Wasser, (2) Feuer, (3) Luft, (4) Himmel, (5) Ego, (6) Noumenon und (7)
materielle Natur umhiillt wird und wie ein riesiger aufgepumpter Fuf3ball auf dem
Wasser des Ozeans der Ursachen treibt, in dem der Herr als Maha-Visnu liegt. Die
Universen gehen alle in Samenform aus dem Atem Maha-Visnus hervor, der nur
ein Teil einer Teilerweiterung des Herrn ist, und alle Universen, die jeweils von
einem Brahma beherrscht werden, vergehen wieder, wenn Maha-Visnu Seinen ge-
waltigen Atem einzieht. So werden die materiellen Welten durch den hochsten Wil-
len des Herrn erschaffen und vernichtet. Der arme, torichte Materialist kann sich
also vorstellen, wie unwissend er handelt, wenn er — nur aufgrund der Behauptung
eines sterblichen Menschen — ein unbedeutendes Geschopf fiir eine mit Krsna rivali-
sierende Inkarnation halt. Die virat-riipa wurde vom Herrn insbesondere deshalb
entfaltet, damit solch torichte Menschen lernen, dal man jemanden nur dann als In-
karnation Gottes anerkennen kann, wenn er imstande ist, die gleiche virar-riipa wie
Sri Krsna zu manifestieren. Der materialistische Mensch sollte in seinem eigenen In-
teresse seinen Geist auf das virdt, die gigantische Form des Herrn, richten, wie es
von Sukadeva Gosvami empfohlen wurde. Er muB jedoch wachsam sein, sich nicht
von Heuchlern in die Irre fiihren zu lassen, die behaupten, mit Krsna identisch zu
sein, aber nicht wie Er zu handeln vermogen bzw. nicht die virdt-riipa entfalten kon-
nen, welche das gesamte Universum beinhaltet.

VERS 26
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patalam etasya hi pada-milam
pathanti parsni-prapade rasatalam

mahatalam visva-srjo 'tha gul phau
talatalam vai purusasya janghe

patalam—die Planeten im untersten Teil des Universums; etasya—von Seinen;
hi—genau; pada-milam—FuBsohlen; pathanti—sie studieren es; parsni—der FuB-
knochel; prapade—die Zehen; rasdtalam—die Planeten namens Rasatala; maha-
talam—die Planeten namens Mahatala; visva-srjah—des Schopfers des Universums;
atha—so; gulphau—die Waden; talatalam—die Planeten namens Talatala; vai—wie
sie sind; purusasya—der gigantischen Person; jarighe—die Schienbeine.

UBERSETZUNG

Menschen, die sie [die virat-ripal erkannt haben, sind durch ihre Studien
zu dem SchluR gekommen, daB die als Patala bekannten Planeten den un-
teren Teil der FilRe des universalen Herrn bilden und daR die FuBknochel
und FuBsohlen die Rasitala-Planeten sind. Die Waden sind die Mahatala-
Planeten, und die Talatala-Planeten bilden Seine Schienbeine.

ERLAUTERUNG

AuBerhalb des Korpers der Hochsten Personlichkeit Gottes besitzt der manife-
stierte Kosmos keine Wirklichkeit. Alles in der manifestierten Welt ruht auf Ihm,
wie in der Bhagavad-gita (9.4) bestatigt wird, was jedoch nicht bedeutet, daB3 alles,
was der Materialist sieht, die Hochste Personlichkeit ist. Die Vorstellung der univer-
salen Form des Herrn bietet dem Materialisten eine Moglichkeit, an den Hochsten
Herrn zu denken, doch der Materialist muB sich dariiber im klaren sein, daB seine
Betrachtungsweise der materiellen Welt in der Haltung des Beherrschenwollens
nichts mit Gotteserkenntnis zu tun hat. Die materialistische Sicht, die Reichtiimer
der Natur auszubeuten, ist auf die tiuschende Kraft der auBBeren Energie des Herrn
zuriickzufiihren; wenn man daher die Hochste Wahrheit erkennen mochte, indem
man sich die universale Form des Herrn vorstellt, muB man Dienstbereitschaft
entwickeln. Solange man nicht wieder eine dienende Haltung einnimmt, wird die vi-
rar-Erkenntnis sehr wenig niitzen. In keiner Seiner Formen ist der transzendentale
Herr jemals ein Teil der materiellen Schopfung. Er bewahrt unter allen Umstianden
Seine Identitat als Hochstes Spirituelles Wesen und wird niemals von den drei mate-
riellen Erscheinungsweisen beriihrt, denn alles Materielle ist verunreinigt. Der Herr
existiert immer durch Seine innere Energie.

Das Universum wird in vierzehn Planetensysteme unterteilt. Sieben davon —
Bhir, Bhuvar, Svar, Mahar, Janas, Tapas und Satya — liegen, eines liber dem ande-
ren, im oberen Teil des Universums. Die anderen sieben, mit Namen Atala, Vitala,
Sutala, Talatala, Mahatala, Rasatala und Patala, liegen eines unter dem anderen im
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unteren Teil. In diesem- Vers beginnt die Beschreibung von unten, denn es gehort zu
einer hingebungsvollen Haltung, bei einer Beschreibung der Gestalt des Herrn mit
Seinen FiiBen zu beginnen. Sukadeva Gosvami ist ein anerkannter Geweihter des
Herrn, und wie wir sehen, geht er bei seiner Beschreibung genau richtig vor.

VERS 27
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dve januni sutalam visva-murter
uru-dvayam vitalam catalam ca

mahitalam taj-jaghanam mahipate
nabhastalam ndabhi-saro grnanti

dve—zwei; januni—Knie; sutalam—das Planetensystem namens Sutala; visva-
murteh—der universalen Form; tru-dvayam—zwei Oberschenkel; vitalam—das Pla-
netensystem namens Vitala; ca—auch; atalam—die Planeten namens Atala; ca
—und; mahitalam—das Planetensystem namens Mahitala; rat—von ihren; jagha-
nam—die Hiiften; mahipate—o Konig; nabhastalam—Weltraum; nabhi-sarah—Na-
belmulde; grnanti—sie sehen es so.

UBERSETZUNG

Die Knie der universalen Form sind das Planetensystem mit Namen Su-
tala, und die beiden Schenkel sind das Vitala- und das Atala-Planetensystem.
Die Hiiften sind Mahitala, und das Weltall ist Seine Nabelmulde.

VERS 28
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urah-sthalam jyotir-anikam asya
griva mahar vadanam vai jano 'sya

tapo vardtim vidur ddi-pumsah
satyam tu Sirsani sahasra-sirsnah
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urah—hoch; sthalam—Ort (die Brust); jyotih-anikam—die leuchtenden Planeten;
asya—von lhm; griva—der Hals; mahah—das Planetensystem tiber den leuchtenden
Himmelskorpern; vadanam—Mund; vai—genau; janah—das Planetensystem iiber
Mahar; asya—von Ihm; tapah—das Planetensystem iiber Janas; varatim—Stirn; vi-
duh—ist bekannt; adi—die urspriingliche; pumsah—Personlichkeit; saryam—das
hochste Planetensystem; tu—aber; sirsani—der Kopf; sahasra—tausend; sirsnah
—jemand mit Kopfen.

UBERSETZUNG

Die Brust der Urspriinglichen Personlichkeit dieser gigantischen Form ist
das leuchtende Planetensystem; lhr Hals sind die Mahar-Planeten; lhr Mund
sind die Janas-Planeten, und lhre Stirn ist das Tapas-Planetensystem. Das
hochste Planetensystem, bekannt als Satyaloka, ist das Haupt der Person, die
tausend Kopfe hat.

ERLAUTERUNG

Die strahlenden Himmelskorper, wie die Sonne und der Mond, befinden sich
etwa in der Mitte des Universums, und daher sind sie als die Brust der urspringli-
chen gigantischen Form des Herrn bekannt. Uber diesen leuchtenden Planeten, die
auch als die himmlischen Wohnstitten der Halbgotter, der Aufsichtsbeamten des
Universums, gelten, liegen die Planetensysteme Mahar, Janas und Tapas, und noch
weiter oben das Planetensystem Satyaloka, auf dem Visnu, Brahma und Siva, die
hochsten Lenker der materiellen Erscheinungsweisen, residieren. Den Visnu, von
dem hier gesprochen wird, kennt man als Ksirodakasayi Visnu, und Er wirkt als
Uberseele in jedem Lebewesen. Es gibt unzihlige Universen, die auf dem Meer der
Ursachen treiben, und in jedem von ihnen befindet sich die Reprasentation der virat-
Form des Herrn zusammen mit unzihligen Sonnen, Monden, himmlischen Halb-
gottern, Brahmas, Visnus und Sivas. Wie es in der Bhagavad-gita (10.42) heiBt, exi-
stieren sie alle in nur einem Teil der unbegreiflichen Energie Sri Krsnas.

VERS 29
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indradayo bahava ahur usrah

karnau disah srotram amusya sabdah
ndsatya-dasrau paramasya nase

ghrano 'sya gandho mukham agnir iddhah

indra-adayah—Halbgotter, angefiihrt von Indra, dem Konig des Himmels; baha-
vah—Arme; ahuh—werden bezeichnet als; usrah—die Halbgotter; karnau—die Oh-
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ren; disah—die vier Richtungen; srotram—der Gehorsinn; amusya—des Herrn; sab-
dah—Klang; ndsatya-dasrau—die Halbgotter, die als die Asvini-kumaras bekannt
sind; paramasya—des Hochsten; nase—Nasenoffnungen; ghranah—Geruchssinn;
asya—von Ihm; gandhah—Duft; mukham—Mund; agnih—Feuer; iddhah—lodernd.

UBERSETZUNG

Seine Arme sind die Halbgotter unter der Fithrung Indras; die zehn Him-
melsrichtungen sind Seine Ohren, und physikalischer Klang ist Sein Gehor-
sinn. Seine Nasendffnungen sind die beiden Aévini-kumaras, und materiel-
ler Duft ist Sein Geruchssinn. Sein Mund ist das lodernde Feuer.

ERLAUTERUNG

Die Beschreibung der gigantischen Form der Hochsten Personlichkeit Gottes im
Elften Kapitel der Bhagavad-gita wird an dieser Stelle des Srimad-Bhagavatam wei-
tergefithrt. Die Schilderung in der Bhagavad-gitd(11.30) lautet wie folgt: ,,0 Visnu,
ich sehe, wie Du alle Menschen mit Deinen flammenden Miindern verschlingst und
das Universum mit Deinen unermefBlichen Strahlen erfiillst. Indem Du die Welten
versengst, bist du offenbar.* Das Srimad-Bhagavatam ist die weiterfiihrende Studie
fir den Schiiler der Bhagavad-gita. Beide Werke behandeln die Wissenschaft von
Krsna, der Absoluten Wahrheit, und hiangen daher eng zusammen.

Es hei3t, die Vorstellung des virdt-purusa, der gigantischen Form des Hochsten
Herrn, umfasse sowohl die herrschenden Halbgotter als auch die beherrschten Lebe-
wesen. Selbst der winzigste Korperteil eines Lebewesens wird von den ermachtigten
Hilfskraften des Herrn beherrscht. Da die Halbgotter ebenfalls zur gigantischen
Form des Herrn gehoren, befriedigt die Verehrung des Herrn — ob in Sqiner gewal-
tigen materiellen Form oder Seiner ewigen transzendentalen Gestalt als Sri Krsna —
sowohl die Halbgotter als auch alle anderen winzigen Bestandteile, so, wie das Be-
wassern der Wurzel eines Baumes alle anderen Teile ebenfalls mit Energie versorgt.
Folglich wird auch ein Materialist durch die Verehrung der universalen gigantischen
Form des Herrn auf den richtigen Pfad gebracht. Warum soll man Gefahr laufen, ir-
regeleitet zu werden, indem man sich zur Erfiillung seiner Wiinsche an verschiedene
Halbgotter wendet. Die wirkliche Wesenbheit ist der Herr; alle anderen Wesen sind
Einbildung, denn alles ist in Ihm allein enthalten.

VERS 30
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dyaur aksini caksur abhat patangah
paksmani visnor ahani ubhe ca
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tad-bhri-vijrmbhah paramesthi-dhisnyam
apo 'sya tali rasa eva jihva

dyauh—die Sphare des Weltalls; aksini—die Augapfel; caksuh—der Augen (Sin-
ne); abhiit—es wurde; patarigah—die Sonne; paksmdni—Augenlider; visnoh—Sri
Visnus, der Personlichkeit Gottes; ahani—Tag und Nacht; ubhe—beide; ca—und;
tat—Seine; bhrii— Augenbrauen; vijrmbhah—Bewegungen; paramesthi—das hochste
Wesen (Brahma); dhisnyam—Amt; apah—Varuna, der Herr des Wassers; asya
—Sein; talui—Gaumen; rasah—Saft; eva—gewil; jihva—die Zunge.

UBERSETZUNG

Die Sphire des Weltalls bildet Seine Augenhohlen, und Sein Augapfel ist
die Sonne als Sehkraft. Seine Augenlider sind sowohl Tag als auch Nacht,
und in den Bewegungen Seiner Augenbrauen residieren Brahma und ihnli-
che hohe Personlichkeiten. Sein Gaumen ist der Herr des Wassers, Varuna,
und der Saft oder die Essenz aller Dinge ist Seine Zunge.

ERLAUTERUNG

Dem ,,gesunden Menschenverstand* erscheint die Beschreibung in diesem Vers
in gewisser Weise widerspriichlich, denn manchmal ist die Sonne als Augapfel be-
schrieben worden und manchmal als die Sphare des Weltalls. Doch in den Anwei-
sungen der sdstras ist kein Platz fiir ,,gesunden Menschenverstand*. Wir miissen
die Beschreibungen der sastras annehmen und uns mehr auf die Form der virad¢-
ripa konzentrieren als auf den gesunden Menschenverstand. Gesunder Menschen-
verstand ist immer unvollkommen, wohingegen die Beschreibung in den sdstras im-
mer vollkommen und vollstindig ist. Wenn es scheint, als stimme etwas nicht tiber-
ein, so ist dies auf unsere Unvollkommenheit zuriickzufiihren, nicht auf die sastras.
Das ist die Methode, sich vedischer Weisheit zu nahern.

VERS 31
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chandamsy anantasya Siro grnanti
damstra yamah sneha-kala dvijani

haso janonmada-kari ca maya
duranta-sargo yad-aparnga-moksah

chandamsi—die vedischen Hymnen; anantasya—des Hochsten; sirah—das GroB3-
hirn; grnanti—sie sagen; damstrah—die Kiefer; yamah—Yamaraja, der Herr der



42 $rimad-Bhagavatam [Canto 2, Kap. 1

Siinder; sneha-kalah—die Kunst der Zuneigung; dvijani—die Zahnreihe; hasah—
Lacheln; jana-unmadda-kari—die liberaus verlockende; ca—auch; mdyg—illusio-
nierende Energie; duranta—uniiberwindlich; sargah—die materielle Schopfung; yat-
apanga—dessen Blick; moksah—werfen tiber.

UBERSETZUNG

Sie sagen, die vedischen Hymnen seien das GroRhirn des Herrn und
Seine Kiefer seien Yama, der Gott des Todes, der die Siinder bestraft; die
Kunst der Zuneigung seien Seine Zahnreihen und die iiberaus verlockende,
tauschende materielle Energie sei Sein Licheln. Das weite Meer der mate-
riellen Schopfung, so sagen sie, sei nichts anderes als der Blick, den der
Herr iiber uns wirft.

ERLAUTERUNG

Wie uns die vedischen Quellen versichern, entsteht die materielle Schopfung
durch einen Blick, den der Herr iiber die materielle Energie wirft, die in diesem Vers
als ,,die Uiberaus verlockende tauschende Energie* beschrieben wird. Die bedingten
Seelen, die von der materiellen Manifestation verlockt werden, sollten wissen, dal3
die voriibergehende materielle Schopfung nur eine Nachahmung der Wirklichkeit
ist und daB diejenigen, die sich von solch verlockenden Blicken des Herrn betéren
lassen, der Aufsicht Yamarajas, des Herrschers tiber die Siinder, anvertraut werden.
Wenn der Herr lachelt, tut Er dies voller Zuneigung und laBt dabei Seine Zahne
sichtbar werden. Ein intelligenter Mensch, der diese Wahrheiten tiber den Herrn
begreifen kann, wird zu einer Ihm vollig ergebenen Seele.

VERS 32
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vridottaraustho 'dhara eva lobho

dharmah stano 'dharma-patho 'syva prstham
kas tasva medhram vrsanau ca mitrau

kuksih samudra giravo ‘sthi-sanghah

vrida—Bescheidenheit; uttara—obere; ostha—Lippe; adharah—Kinn; eva—ge-
wiB; lobhah—Verlangen; dharmah—Religiositat; stanah—Brust, adharma—Irreli-
giositat; pathah—Weg; asva—Sein; prstham—Ricken; kah—Brahma; rasya—Sein;
medhram—Glied; vrsanau—Hoden; ca—auch; mitrau—die Mitra-varunas; kuksih—
Hiifte; samudrah—die Meere; giravah—die Hiigel; asthi—Knochen; sarighah—Hau-
fen.
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UBERSETZUNG

Bescheidenheit ist der obere Teil Seiner Lippen; Verlangen ist Sein Kinn;
Religiositdt ist die Brust des Herrn und Irreligiositat Sein Riicken. Brahmaji,
der alle Lebewesen in der materiellen Welt zeugt, ist Sein Glied, und die
Mitra-varunas sind Seine beiden Hoden. Das Meer ist Seine Leibesmitte,
und die Hiigel und Berge sind Haufen Seiner Knochen.

ERLAUTERUNG

Der Hochste Herr ist nicht unpersonlich, wie weniger intelligente Denker glau-
ben. Vielmehr ist Er die Hochste Person, wie alle maf3geblichen vedischen Schriften
bestatigen. Seine Personlichkeit ist jedoch verschieden von dem, was wir wahrneh-
men konnen. Es heiBt hier, daB Brahma als Sein Glied wirkt und die Mitra-varunas
als Seine beiden Hoden. Dies bedeutet, da Er als Person vollendet ist und alle Kor-
perorgane besitzt, die jedoch von anderer Art und mit andersgearteten Kraften aus-
gestattet sind. Wenn der Herr daher als unpersonlich beschrieben wird, sollte man
verstehen, daB Seine Personlichkeit nicht gerade die Art von Personlichkeit ist, die
wir im Bereich unserer unvollkommenen Spekulationen finden. Man kann indes
den Herrn sogar verehren, wenn man die Hiigel und Berge oder das Meer und den
Himmel als verschiedene Teile des gigantischen Korpers des Herrn, des virdt-pu-
rusa, sieht. Die virat-ripa, die Sri Krsna Arjuna offenbarte, ist eine Herausforde-
rung an die Unglaubigen.

VERS 33
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nadyo ’'sya nadyo 'tha tanu-ruhdni
mahi-ruha visva-tanor nrpendra

ananta-viryah svasitam matarisva
gatir vayah karma guna-pravahah

nadyah—die Flisse; asya—von Ihm; nddyah—Venen; atha—und danach; rani-
ruhani—Haare auf dem Korper; mahi-ruhah—die Pflanzen und Baume; visva-ta-
noh—der universalen Form; nrpa-indra—o Konig; ananta-viryah—der allmachtigen;
Svasitam—Atmung; madtarisvi—Luft; gatih—Bewegung; vayah—vorbeiziehende
Zeitalter; karma—Tatigkeit; guna-pravahah—Reaktionen der drei Erscheinungs-
weisen der Natur.

UBERSETZUNG

O Konig, die Fliisse sind die Venen des gigantischen Korpers; die Biume
sind die Haare Seines Korpers, und die allmichtige Luft ist Sein Atem. Die
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vorbeiziehenden Zeitalter sind Seine Bewegungen, und Seine Titigkeiten
sind die Reaktionen der drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur.

ERLAUTERUNG

Der Herr, die Personlichkeit Gottes, ist kein toter Stein, und Er ist auch nicht un-
tatig, wie manche philosophischen Schulen in ihrer Geistesarmut annehmen. Er be-
wegt Sich mit dem Fortschreiten der Zeit und weil3 daher neben Seinen gegenwarti-
gen Tétigkeiten alles iiber Vergangenheit und Zukunft. Nichts ist lhm unbekannt.
Die bedingten Seelen werden von den Reaktionen der Erscheinungsweisen der mate-
riellen Natur getrieben, welche die Tatigkeiten des Herrn sind. Wie es in der
Bhagavad-gita (7.12) heiBt, wirken die Erscheinungsweisen der Natur nur unter
Seiner Fiihrung, und daher finden keine Vorgange der Natur zufillig oder automa-
tisch statt. Die Kraft hinter diesen Vorgéangen ist die Oberaufsicht des Herrn, und
deshalb ist der Herr niemals untitig, wie viele irrtiimlich annehmen. Die Veden er-
klaren, daB3 der Hochste Herr personlich nichts zu tun hat, wie es bei hohergestellten
Personlichkeiten immer der Fall ist, sondern daB alles nach Seiner Weisung ge-
schieht. Man sagt, daB sich nicht einmal ein Grashalm ohne Seine Einwilligung be-
wegt. In der Brahma-sambhita (5.48) wird beschrieben, daB alle Universen mit ihren
Oberhauptern (den Brahmas) nur fiir die Dauer eines Seiner Atemziige existieren.
Das gleiche wird in diesem Vers bestatigt. Die Luft, kraft deren die Universen und
die Planeten in den Universen bestehen, ist nur ein geringer Teil des Atems des un-
anfechtbaren virat-purusa. Selbst wenn man also die Fliisse, die Baume, die Luft
und die vorbeiziehenden Zeitalter studiert, kann man sich von der Personlichkeit
Gottes einen Begriff machen, ohne von der Vorstellung irregefiihrt zu werden, der
Herr sei formlos. In der Bhagavad-gita (12.5) heiBt es, daB diejenigen, die sich sehr
zur formlosen Auffassung von der Hochsten Wahrheit hingezogen fiihlen, groBere
Schwierigkeiten haben als diejenigen, die sich intelligenterweise die personliche Ge-
stalt vorstellen konnen.

VERS 34
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isasya kesan vidur ambuvdhan

vasas tu sandhyam kuru-varya bhiumnah
avyaktam ahur hrdayam manas ca

sa candramah sarva-vikara-kosah

isasya—des hochsten Herrschers; kesan—Haupthaar; viduh—mogest du von mir
wissen; ambu-vahan—die Wolken, die Wasser tragen; vasah tu—das Gewand; san-
dhyam—Tages- und Nachtende; kuru-varya—o bester der Kurus; bhiumnah—des
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Allméchtigen; avyaktam—die urerste Ursache der materiellen Schopfung; dhuh—es
wird gesagt; hrdayam—Intelligenz; manah ca—und der Geist; sah—Er; candramah
—der Mond; sarva-vikara-kosah—der Speicher allen Wandels.

UBERSETZUNG

O bester unter den Kurus [Pariksit], die wassertragenden Wolken sind
Sein Haupthaar; das Ende der Tage und Nichte ist Sein Gewand, und die
hochste Ursache der materiellen Schopfung ist Seine Intelligenz. Sein Geist
ist der Mond, der Speicher aller Wandlungen.

VERS 35
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vijiana-saktim mahim amananti
sarvdatmano ’ntah-karanam giritram

asvasvatary-ustra-gaja nakhani
sarve mrgah pasavah sroni-dese

vijiiana-saktim—BewuBtsein; mahim—Prinzip der Materie; amananti—sie nen-
nen es so; sarva-dtmanah—des Allgegenwartigen; antah-karanam—Ego; giritram
—Rudra (Siva); asva—Pferd; asvatari—Maultier; ustra—Kamel; gajdh—Elefant;
nakhani—Nagel; sarve—alle anderen; mrgah—Hirsche; pasavah—VierfiBler; sroni-
dese—in der Giirtelgegend.
UBERSETZUNG

Das Prinzip der Materie [mahat-tattva] ist das BewuRtsein des allgegen-
wirtigen Herrn, wie uns Kenner versichern, und Rudradeva ist Sein Ich.
Pferd, Maultier, Kamel und Elefant sind Seine Nigel, und die wilden Tiere
und alle VierfiiBler befinden sich in der Giirtelgegend des Herrn.

VERS 36
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vayamsi tad-vyakaranam vicitram
manur manisa manujo nivasah

gandharva-vidyadhara-carandpsarah
svara-smrtir asuranika-viryah

vayamsi—mannigfaltige Vogelarten; tat-vyakaranam—die Vokabeln; vicitram—
Kunstlerisch; manuh—der Vater der Menschheit; manisa—Gedanken; manujah
—Menschheit (die Sohne Manus); nivasah—Wohnort; gandharva—die mensch-
lichen Wesen namens Gandharvas; vidyadhara—die Vidyadharas; carana—die Ca-
ranas; apsarah—die Engel; svara—musikalischer Rhythmus; smrtih—Erinnerung;
asura-anika—die damonischen Soldaten; viryah—Tapferkeit.

UBERSETZUNG

Die mannigfachen Vogelarten sind ein Zeichen Seines meisterhaften
Kunstsinns; Manu, der Vater der Menschheit, ist das Sinnbild Seiner mafge-
benden Intelligenz, und die Menschheit ist Sein Aufenthaltsort. Die himmli-
schen Menschenrassen, wie die Gandharvas, Vidyadharas, Caranas und die
Engel, reprisentieren Seinen musikalischen Rhythmus, und die dimoni-
schen Soldaten sind Sinnbilder Seiner wunderbaren Tapferkeit.

ERLAUTERUNG

Das asthetische Empfinden des Herrn zeigt sich in der kiinstlerischen und far-
benprachtigen Schopfung einer Vielfalt von Vogeln wie den Pfauen, Papageien,
Kuckucken und anderen. Die himmlischen Menschenarten, wie die Gandharvas und
Vidyadharas, konnen so herrlich singen, daB selbst die Halbgotter im Himmel be-
tort werden. Der Rhythmus ihrer Musik reprasentiert das musikalische Empfinden
des Herrn.

Wie kann Er also unpersonlich sein? Sein musikalischer Geschmack, Sein kiinst-
lerischer Sinn und Seine mafBgebende, unfehlbare Intelligenz sind verschiedene
Merkmale Seiner erhabenen Personlichkeit. Die Manu-samhita ist das maBgebliche
Gesetzbuch fiir die Menschheit, und jedem Menschen wird empfohlen, diesem be-
deutenden Buch iiber Gesellschaftsfragen zu folgen. Die menschliche Gesellschaft ist
der Wohnort des Herrn. Dies bedeutet, daBl der Mensch zur Gotteserkenntnis und
Gemeinschaft mit Gott bestimmt ist. Das gegenwartige Leben ist eine Moglichkeit
fir die bedingte Seele, ihr ewiges GottesbewuBtsein wiederzubeleben und so die
Mission des Lebens zu erflillen. Maharaja Prahlada ist der echte Vertreter des Herrn
in der Familie der asuras. Kein Lebewesen ist vom gigantischen Korper des Herrn
getrennt. Jedem obliegt eine bestimmte Pflicht in Beziehung zum hochsten Korper.
Wenn diese Pflicht, die allen Lebewesen vorgeschrieben ist, nicht erfiillt wird, ist
dies die Ursache fur Zwietracht unter ihnen; doch wenn sie die Beziehung zum
Hochsten Herrn wiederherstellen, herrscht vollkommene Eintracht unter allen Le-
bewesen, selbst unter den wilden Tieren und in der menschlichen Gesellschaft. Diese
lebendige Eintracht offenbarte Sri Caitanya Mahaprabhu im Dschungel von Ma-
dhya Pradesch, wo selbst die Tiger, die Elefanten und viele andere wilde Tiere bei
der Lobpreisung des Herrn in vollkommener Weise zusammenwirkten. Das ist der
Weg zu Frieden und Freundschaft auf der ganzen Welt.

~
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VERS 37
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brahmananam ksatra-bhujo mahatma
vid drur anghri-srita-krsna-varnah

nanabhidhabhijya-ganopapanno
dravyatmakah karma vitana-yogah

brahma—die brahmanas, ananam—das Gesicht; ksatra—die ksatriyas; bhujah
—die Arme; mahatma—des virdt-purusa; vit—die vaisyas; tiruh—die Oberschenkel;
anghri-srita—unter dem Schutz Seiner FiBe; krsna-varnah—die sudras, nana—
vielfaltig; abhidha—durch Namen; abhijya-gana—die Halbgoétter; upapannah—iiber-
nommen worden sein; dravya-dtmakah—mit geeigneten Gaben; karma—Tatigkei-
ten; vitana-yogah—OQOpferdarbringungen.

UBERSETZUNG

Das Gesicht des virat-purusa sind die brahmanas; Seine Arme sind die
ksatriyas; Seine Oberschenkel sind die vai§yas, und die $§udras stehen unter
dem Schutz Seiner FiiRe. Die verehrungswiirdigen Halbgotter unterstehen
Ihm ebenfalls, und es ist die Pflicht eines jeden, mit geeigneten Giitern Op-
fer darzubringen, um den Herrn zu erfreuen.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers wird praktisch Monotheismus empfohlen. Die vedischen Schrif-
ten erwahnen zwar, da3 man den vielen verschiedenen Halbgéttern Opfer darbrin-
gen soll, doch dieser Vers weist darauf hin, daB3 all die verschiedenen Halbgétter in
der Gestalt der Hochsten Personlichkeit Gottes enthalten sind; sie sind nur winzige
Bestandteile des urspriinglichen Ganzen. In dhnlicher Weise sind auch die Einteilun-
gen der menschlichen Gesellschaft, namlich die brahmanas oder die intelligente
Klasse, die ksatriyas oder die Verwalter, die vaisyas oder die kaufméannische Ge-
meinde und die sidras oder die Arbeiterklasse, im Korper des Hochsten Herrn ent-
halten. Es wird deshalb empfohlen, daB jeder mit geeigneten Giitern Opfer dar-
bringt, um den Hochsten Herrn zu erfreuen. Fiir gewohnlich werden Opfer mit ge-
Klarter Butter und Getreide dargebracht, doch mit dem Fortschritt der Zeit erzeugte
die menschliche Gesellschaft eine Vielzahl von Giitern, indem sie Grundstoffe um-
wandelte, die ihr von Gottes materieller Natur zur Verfiligung gestellt wurden. Die
menschliche Gesellschaft mul3 daher lernen, nicht nur mit geklarter Butter, sondern
auch mit anderen hergestellten Giitern Opfer zur Verbreitung der Herrlichkeit des
Herrn darzubringen. Das wird die Gesellschaft zur Vollkommenbheit fithren. Die in-
telligenten Menschen oder brahmanas konnen Anweisungen fiir solche Opfer geben,
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nachdem sie die vorangegangenen dcdryas zu Rate gezogen haben; die Verwalter
sollten alle Mittel zur Durchfiihrung solcher Opfer bereitstellen; die vaisyas, die Ge-
meinde der Kaufleute, sollten die von ihnen hergestellten Giiter fiir das Opfer zur
Verfliigung stellen, und die siudra-Klasse sollte durch korperliche Arbeit zur erfolg-
reichen Durchfiihrung des Opfers beitragen. Auf diese Weise kann durch die Zu-
sammenarbeit aller Klassen von Menschen das fiir dieses Zeitalter empfohlene Op-
fer, namlich das Opfer des gemeinsamen Chantens der Heiligen Namen des Herrn,
zum Wohl aller Menschen auf der Welt vollzogen werden.

VERS 38
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iyan asav isvara-vigrahasya
yah sannivesah kathito maya te
sandhdryate 'smin vapusi sthavisthe
manah sva-buddhya na yato 'sti kincit

iyan—all diese; asau—dieser; isvara—Hochster Herr; vigrahasya—der Form;
yah—was auch immer; sannivesah—wie sie sich befinden; karhitah—erklart,; maya
—von mir; te—dir; sandhdryate—man mag richten; asmin—auf diese; vapusi—Form
des virat, sthavisthe—in der groben; manah—Geist; sva-buddhya—durch die Intelli-
genz; na—nicht; yatah—auller IThm; asti—es gibt; kiricit—etwas anderes.

UBERSETZUNG

Ich habe dir hiermit die grobmaterielle gigantische Gestalt der Person-
lichkeit Gottes erklirt. Wer sich ernsthaft wiinscht, befreit zu werden, rich-
tet seinen Geist auf diese Form des Herrn, denn es gibt nichts Hoheres in
der materiellen Welt.

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita (9.10) hat die Hochste Personlichkeit Gottes erklart, daB3
die materielle Natur nur einer Ihrer beauftragten Helfer ist. Sie ist eine der vielen
Energien des Herrn und wirkt allein nach Seiner Weisung. Als der hochste tran-
szendentale Herr wirft Er einfach einen Blick iiber das materielle Prinzip, worauf die
Materie in Bewegung gerit und die daraus erfolgenden Aktionen eine nach der ande-
ren durch sechs Arten allmahlicher Wandlung manifestiert. Die gesamte materielle
Schopfung bewegt sich auf diese Weise und erscheint und verschwindet so im Lauf
der Zeit.

Weniger intelligente Menschen, die nur tber geringes Wissen verfiigen, konnen



Vers 39] Der erste Schritt in der Erkenntnis Gottes 49

sich nicht mit dem Gedanken anfreunden, daB Sri Krsna unbegreifliche Kraft be-
sitzt, durch die Er wie ein gewohnlicher Mensch erscheint (Bg. 9.11). Sein Erschei-
nen in der materiellen Welt als einer der Unsrigen ist ein Zeichen Seiner grundlosen
Barmherzigkeit gegentiber den gefallenen Seelen. Er steht zu allen materiellen Vor-
stellungen in transzendentaler Stellung; trotzdem kommt Er aufgrund Seiner gren-
zenlosen Barmherzigkeit gegeniiber Seinen reinen Geweihten zu uns herab und ma-
nifestiert Sich als die Personlichkeit Gottes. Materialistische Philosophen und Wis-
senschaftler richten ihr Augenmerk zu sehr auf die Atomenergie und die gigantische
Manifestation der universalen Form, und so erweisen sie dem dufleren, phanomena-
len Aspekt der materiellen Manifestation ernsthafter ihre Achtung als dem noume-
nalen Prinzip der spirituellen Existenz. Die transzendentale Gestalt des Herrn liegt
jenseits der Reichweite solch materialistischer Aktivitaten, und es ist sehr schwer,
sich vorzustellen, daBB Sich der Herr an einem Ort befindet und gleichzeitig all-
durchdringend sein kann, denn die materialistischen Philosophen und Wissenschaft-
ler betrachten alles auf der Grundlage ihrer eigenen Erfahrungen. Weil sie unfahig
sind, den personlichen Aspekt des Herrn anzuerkennen, ist der Herr so giitig, den
virdr-Aspekt Seiner transzendentalen Gestalt zu zeigen, den Srila Sukadeva Gosvami
hier lebendig beschrieben hat. Er kommt zu dem SchluB3, daB es nichts Hoheres gibt
als diesen gigantischen Aspekt des Herrn. Kein materialistischer gedankenvoller
Mensch kann mit seinen Uberlegungen iiber diese Vorstellung von der gigantischen
Form hinausgehen. Der Geist der materialistischen Menschen ist unstet und wan-
dert stindig von einem Aspekt zum nachsten. Es wird daher geraten, an den Herrn
zu denken, indem man an irgendeinen der Teile Seines gigantischen Korpers denkt,
und nur mit Hilfe der Intelligenz kann man bei jeder beliebigen Manifestation der
materiellen Welt — wie dem Wald, dem Hiigel, dem Meer, dem Menschen, dem
Tier, dem Halbgott, dem Vogel, dem Saugetier oder irgend etwas anderem — an Ihn
denken. Jede Manifestation in der materiellen Welt ist ein Teil des Korpers der gi-
gantischen Form, und so kann der flackernde Geist leicht auf den Herrn, und nichts
anderes, festgelegt werden. Dieser Vorgang, seine Aufmerksamkeit auf die verschie-
denen Korperteile des Herrn zu lenken, wird nach und nach die dimonische Heraus-
forderung der Gottlosigkeit abschwachen und eine allmahliche Entwicklung des
hingebungsvollen Dienstes bewirken. Da alles ein winziger Bestandteil des vollstan-
digen Ganzen ist, wird der Neuling Schritt fir Schritt die Bedeutung der Hymnen
der fsopanisad erkennen, in denen es heiBt, daB der Hochste Herr iiberall gegenwir-
tig ist, und so die Kunst erlernen, sich keine Vergehen gegen den Korper des Herrn
zuschulden kommen zu lassen. Solche Gottzugewandtheit wird den Stolz mindern,
der uns die Existenz Gottes in Frage stellen 1aBt, und so kann man lernen, allem
Achtung zu erweisen, da alle Dinge Bestandteile des hochsten Korpers sind.

VERS 39
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sa sarva-dhi-vrtty-anubhita-sarva
arma yatha svapna-janeksitaikah
tam satyam ananda-nidhim bhajeta
nanyatra sajjed yata atma-patah

sah—Er, die Hochste Person; sarva-dhi-vrtti—der Vorgang der Erkenntnis
durch alle Arten von Intelligenz; anubhiita—wissend; sarve—jeder; dtmda—Uber-
seele; yathd—soviel wie; svapna-jana—ein Mensch, der trdumt; iksita—gesehen
von; ekah—ein und derselbe; tam—Ihn; satyam—die Hochste Wahrheit; dnanda-
nidhim—das Meer der Gliickseligkeit; bhajeta—man muBl verehren; na—niemals;
anyatra—irgend etwas anderes; sajjet—angehaftet sein; yatah—wodurch; dtma-pa-
tah—eigene Erniedrigung. 2

UBERSETZUNG

Man sollte seinen Geist auf den Herrn, die Héchste Personlichkeit Gottes,
richten, der allein Sich in zahllose Manifestationen verbreitet, ebenso, wie
gewohnliche Menschen im Traum Tausende von Manifestationen schaffen.
Man muB seinen Geist auf Ihn lenken, die einzige, allgliickselige Absolute
Wahrheit. Andernfalls wird man in die Irre gehen und seine eigene Ernied-
rigung herbeifiihren.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers weist der groBe Gosvami, Srila Sukadeva, auf den Vorgang des
hingebungsvollen Dienstes hin. Er versucht uns klarzumachen, da3 wir unsere Auf-
merksamkeit, statt sie auf verschiedene Zweige der Selbsterkenntnis abschweifen zu
lassen, auf die Hochste Personlichkeit Gottes als das hochste Ziel der Erkenntnis,
Verehrung und Hingabe richten sollen. Selbsterkenntnis bedeutet, wie zu allen Zei-
ten, dem materiellen Existenzkampf um des ewigen Lebens willen den Krieg zu er-
klaren, und daher wird der yogi oder Gottgeweihte durch die triigerische Gnade der
aufleren Energie vielen Verlockungen ausgesetzt, die selbst einen groBen Kiampfer
wieder in die Gefangenschaft der materiellen Existenz verstricken konnen. Ein yogi
kann hinsichtlich materieller Errungenschaften wunderbare Erfolge erzielen, wie
zum Beispiel anima oder laghima, die es ihm erlauben, kleiner als das Kleinste oder
leichter als das Leichteste zu werden, oder man mag, im alltaglicheren Sinne, mate-
rielle Segnungen in Form von Reichtum und Frauen bekommen. Es wird jedoch vor
solchen Verlockungen gewarnt, denn erneut in solch triigerische Freuden verstrickt
zu werden bedeutet die Erniedrigung des Selbst und damit weitere Gefangenschaft in
der materiellen Welt. Dieser Warnung zufolge sollte man nur seiner wachsamen In-
telligenz folgen.

Der Hochste Herr ist einer, und Seine Erweiterungen sind vielfaltig. Er ist daher
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die Uberseele aller Dinge. Wenn ein Mensch etwas sieht, sollte er wissen, daB sein
Sehen sekundar und daB3 das Sehen des Herrn primar ist. Man kann nichts sehen,
ohne daB der Herr es zuerst gesehen hat. So lautet die Lehre der Vedenund der Upa-
nisaden. Was immer wir also sehen oder tun — die Uberseele allen Sehens und Han-
delns ist der Herr. Dieses Verstandnis des gleichzeitigen Eins- und Verschiedenseins
der individuellen Seele und der Uberseele wurde von Sri Caitanya Mahaprabhu als
die Philosophie des acintya-bhedabheda-tattva gelehrt. Die virat-riipa oder der gi-
gantische Aspekt des Hochsten Herrn umfaf3t alles in der materiellen Welt Manife-
stierte, und daher ist das virds oder der gigantische Aspekt des Herrn die Uberseele
aller lebendigen und nichtlebendigen Wesenheiten. Die virdt-ripa ist jedoch auch
die Manifestation Narayanas oder Visnus, und wenn man weiter in diese Richtung
geht, wird man feststellen, daB Sri Krsna die hochste Uberseele allen Seins ist. Des-
halb lautet die SchluBfolgerung, daB man unverziiglich und ausschlieBlich ein Ver-
ehrer Sri Krsnas oder, in diesem Falle, Seiner vollstandigen Erweiterung Narayana
werden sollte. In den vedischen Hymnen heif3t es unmiBverstindlich, daB Narayana
am Anfang einen Blick auf die Materie warf und so die Schopfung bewirkte. Vor der
Schopfung gab es weder Brahma noch Siva, von anderen Lebewesen ganz zu
schweigen. Sripada Sankaracarya hat dies ohne Zweifel zugestanden, daB Sich nam-
lich Narayana jenseits der materiellen Schopfung befindet und daB alle anderen in-
nerhalb der materiellen Schopfung leben. Die gesamte materielle Schopfung ist da-
her gleichzeitig eins mit und verschieden von Narayana, und dies unterstiitzt die
acintya-bhedabheda-tattva-Philosophie Sri Caitanya Mahaprabhus. Da die gesamte
materielle Schopfung eine Erweiterung der ,,Blickkraft* Narayanas ist, ist sie nicht
verschieden von Ihm. Doch weil sie andererseits die Auswirkung Seiner duBeren
Energie (bahirariga-maya) ist und sich von der inneren Energie (atma-mdya) unter-
scheidet, ist sie zur selben Zeit verschieden von Ihm. Das in diesem Vers angefiihrte
Beispiel vom Traumenden ist sehr schon. Der Traumende erschafft in seinem
Traum viele Dinge und wird dann selbst zum verstrickten Beobachter seines Trau-
mes, und er wird auch von den Folgen betroffen. In dhnlicher Weise ist die mate-
rielle Welt eine traumahnliche Schopfung des Herrn; doch Er, als die transzenden-
tale Uberseele, wird durch die Auswirkungen dieser trauméhnlichen Schopfung we-
der verstrickt noch beeinflult. Er behdlt immer Seine transzendentale Stellung bei,
doch Er ist — im essentiellen -Sinne — alles, und nichts existiert getrennt von Ihm.
Als Teil von Ihm sollte man sich daher ohne jede Abweichung allein auf Ihn kon-
zentrieren; sonst ist es sicher, daB man von den Kraften der materiellen Schopfung,
einer nach der anderen, iiberwaltigt wird. In der Bhagavad-gita (9.7) wird dies wie
folgt bestitigt:

sarva-bhitani kaunteya
prakrtim yanti mamikam

kalpa-ksaye punas tani
kalpadau visrjamy aham

,;O Sohn Kuntis, am Ende des Zeitalters geht jede materielle Manifestation in
Meine Natur ein, und am Anfang des nachsten Zeitalters erschaffe Ich durch Meine
Kraft erneut.*

Das menschliche Leben ist jedoch eine Moglichkeit, aus dieser Wiederholung
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von Schopfung und Vernichtung herauszukommen. Wenn man es richtig nutzt,
kann man der duBleren Energie des Herrn entkommen und in Seine innere Energie
gelangen.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 1. Kapitel im Zweiten Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,Der erste Schritt in der Erkenntnis Gottes"".



2. Kapitel

Der Herr im Herzen

VERS 1
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sri-suka uvaca
evam pura dhdaranayatma-yonir
nastam smrtim pratyavarudhya tustat
tatha sasarjedam amogha-drstir
yathdpyayat prag vyavasaya-buddhih

aq

sri-sukah uvdca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; evam—genau in der gleichen
Weise; pura—vor der Manifestation des Kosmos; dharanayd—durch solch eine Vor-
stellung; arma-yonih—Brahmajis; nastam—verlorene; smrtim—Erinnerung; pratya-
varudhya—indem er wieder zu BewufBtsein kam; tustatr—weil er den Herrn zufrie-
denstellte; ratha—danach; sasarja—erschuf er; idam—die materielle Welt; amogha-
drstih—jemand, der zu klarer Sicht gekommen ist; yathd—wie; apyayat—geschaffen;
prak—wie vorher; vyavasdya—sichere; buddhih—Intelligenz.

UBERSETZUNG

$ri Sukadeva Gosvami sprach: Einst, noch vor der Manifestation des Kos-
mos, meditierte Brahma iiber die virat-rapa und gewann so sein verlorenes
BewulBtsein zuriick, weil er den Herrn zufriedenstellte. Auf diese Weise war
er fihig, die Schopfung so wiederzuerrichten, wie sie zuvor gewesen war.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers wird am Beispiel Sri Brahmajis die VergeBlichkeit des Lebewe-
sens deutlich.

Brahmaiji ist die Inkarnation einer der weltlichen Eigenschaften des Herrn. In sei-
ner Eigenschaft als Inkarnation der leidenschaftlichen Erscheinungsweise der mate-
riellen Natur hat ihn der Herr dazu ermachtigt, die wunderbare materielle Mani-
festation zu erschaffen. Und doch, weil er eines der zahlreichen Lebewesen ist, neigt
er dazu, die Kunst seiner schopferischen Energie zu vergessen. Diese VergeBlichkeit
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des Lebewesens, — angefangen mit Brahma, bis hinab zur niedrigsten, unbedeuten-
den Ameise — ist eine Neigung, der durch Meditation lber die viras-ripa des Herrn
entgegengewirkt werden kann. Diese Moglichkeit bietet die menschliche Form des
Lebens, und wenn ein Mensch der Anweisung des Srimad-Bhagavatam folgt und
beginnt, Uber die virdt-ripa zu meditieren, konnen die Wiederbelebung seines rei-
nen BewuBtseins und das Entgegenwirken der Neigung, seine ewige Beziehung zum
Herrn zu vergessen, gleichzeitig folgen. Und sobald diese VergeBlichkeit beseitigt ist,
folgt sogleich, wie hier und in der Bhagavad-gita (2.41) bestatigt wird, seine vyava-
saya-buddhi. Dieses sichere Wissen des Lebewesens fiihrt zum liebevollen Dienst
fir den Herrn, den das Lebewesen braucht. Das Konigreich Gottes ist unbegrenzt,
und deshalb ist die Anzahl der helfenden Hande des Herrn ebenfalls unbegrenzt. Die
Bhagavad-gita(13.13) bestitigt, daB der Herr Seine Hande, Beine, Augen und Miin-
der in jeder Ecke und in jedem Winkel Seiner Schopfung hat. Dies bedeutet, daB3 die
Erweiterungen in Form der unterschiedlichen winzigen Bestandteile, das heil3t der
Jjivas oder Lebewesen, die helfenden Hande des Herrn sind und daB3 es ihnen allen be-
stimmt ist, [hm in bestimmter Weise zu dienen. Die bedingte Seele — selbst in der
Stellung eines Brahma — vergiB3t dies aufgrund des Einflusses der tauschenden ma-
teriellen Energie, die aus falschem Egoismus hervorgeht. Dieser falsche Egoismus
kann bekampft werden, indem man GottesbewufBtsein erweckt. Befreiung bedeutet,
aus dem Schlummer des Vergessens zu erwachen und im wirklichen, liebevollen
Dienst des Herrn tatig zu werden, wie im Falle Brahmas beispielhaft deutlich wird.
Der Dienst Brahmas ist ein Beispiel des Dienstes im befreiten Zustand, der sich von
den mit Fehlern und VergeBlichkeit behafteten sogenannten altruistischen Diensten
unterscheidet. Befreiung bedeutet nicht Untétigkeit, sondern Dienst ohne mensch-
liche Fehler.
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sabdasya hi brahmana esa pantha
yan 