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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 weitlaufiger als im Mittelalter, und die allgemeine Tendenz geht
heute dahin, daB sich die Welt zu einem Staat oder einer Gesellsch@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-Bhagavatam wird dieses Bediirfnis
der menschlichen Gesellschaft erfiillen. Es beginnt daher mit dem Aphorismus der
Vedanta-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-Bhagavatam wird dieses Bediirfnis er-
fiillen, denn es bietet eine kulturelle Vorlage zur Respiritualisierung der gesamten
Menschheit.

Das Srimad-Bhagavatam soll auch an Schulen und Universitaten 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.

kaumara dcaret prajno
dharman bhagavatan iha
durlabham manusam janma
tad apy adhruvam arthadam
(SB. 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, daB3 es einen letztlichen Ursprung alles Bestehenden
gibt. Dieser letztliche Ursprung wird rational und autoritativ im Srimad-Bhaga-
vatam, dem ,herrlichen Bhagavatam®, erklart.

Die transzendentale Wissenschaft des Srimad-Bhdgavatam hilft uns nicht nur,
den letztlichen Ursprung aller Dinge zu erkennen, sondern auch, unsere Beziehung
zu [hm 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 Bhdagavatam 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, Qott als konkretes Prinzip anzuerkennen.

Das Srimad-Bhagavatam beginnt mit der Definition des letztlichen Ursprungs.
Es ist ein authentischer Kommentar zum Veddnta-siutra 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 fir
Schritt vorzugehen und es nicht wie ein gewohnliches Buch planlos zu tuberfliegen.
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 Erlauterung so aufgebaut, daB man sicher sein kann, am
Ende der ersten neun Cantos eine gottesbewufBte 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 Krsna. 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, dal3 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

ndamdny 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 gelauterten, vollig rechtschaffenen Menschen gehort, gesun-
gen und angenommen.*

Om tat sat

A.C. Bhaktivedanta Swami

L <



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 befassen. Die ur-
spriinglich miindlich iiberlieferten Veden wurden zum ersten Mal von Srila Vyasa-
deva, der , literarischen Inkarnation Gottes*, niedergeschrieben. Nachdem Vyasa-
deva die Veden zusammengestellt hatte, faBte er ihre Essenz in den als Vedanta-si-
tras bekannten Aphorismen zusammen. Das Srimad-Bhdgavatam ist Vyasadevas
Kommentar zu seinen eigenen Veddnta-siutras. 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 rajarsi (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 groBer 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 1aB 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 zahlreiche weitere Fragen, die
Maharaja Pariksit stellte 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 Einflul 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-Bhagavatam hort Suta Gosvami die Fragen Maharaja
Pariksits und die Antworten Sukadeva Gosvamis erzihlen. Auch antwortet Sita
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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 Gosvami 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 Maitreya 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 Bhdgavatam mit Kandiszucker —
wo immer man es kostet, wird man es gleichermaBen si3 und wohlschmeckend fin-
den. Um daher die SiiBe des Bhdgavatam zu schmecken, mag man mit dem Lesen
bei einem beliebigen Band beginnen. Nach einem einfiilhrenden Geschmack jedoch
ist der ernsthafte Leser am besten beraten, wenn er zum Ersten Teil des Ersten Can-
tos zuriickgeht und dann das Bhdgavatam 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 Erlauterungen, 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 méglich, dal dem Srimad-Bhagavatam die ihm gebihrende Stellung
zuerkannt wurde. Das Srimad-Bhagavatam vermag auch dem Leser im Westen in
Wissensbereichen wie Geschichte, Literatur, Soziologie, Anthropologie, Psycholo-
gie, Religionswissenschaft, Philosophie usw. befriedigende und schliissige 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, fur lange Zeit eine bedeutende Stellung im intellektuellen, kulturellen und
spirituellen Leben des modernen Menschen einzunehmen.

Die Herausgeber
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17. Kapitel

Hiranyaksas Sieg iiber alle Richtungen des Universums

VERS 1
A9 3TN

frrarrarerga +fid w ol g |
T ad ~aadea P et 1

maitreya uvaca
nisamyatma-bhuva gitam
karanam sankayojjhitah
tatah sarve nyavartanta
tridivaya divaukasah

maitreyah—der Weise Maitreya; uvdca—sprach; nisamya—als sie horten; atma-
bhuva—von Brahma; gitam—Erklarung; karanam—der Ursache; sarkayd—von
Furcht; ujjhitah—befreit; tatah—dann; sarve—alle; nyavartanta—kehrten zurick; tri-
divdya—zu den himmlischen Planeten; diva-okasah—die Halbgétter (die die hoheren
Planeten bewohnen).

UBERSETZUNG

$ri Maitreya sprach: Die Halbgétter, die Bewohner der hoheren Planeten,
waren von aller Furcht befreit, als sie horten, wie Brahma, der von Visnu ge-
boren wurde, die Ursache der Dunkelheit erklirte. Darauf kehrten sie alle
zu ihren jeweiligen Planeten zuriick.

ERLAUTERUNG

Die Halbgotter, die die hoheren Planeten bewohnen, fiirchten sich ebenfalls sehr
vor Zwischenféillen wie dem hier beschriebenen, namlich der Verfinsterung des
Universums, und so fragten sie Brahma um Rat. Dies deutet darauf hin, daB die Ei-
genschaft der Furcht fiir jedes Lebewesen in der materiellen Welt besteht. Die vier
Haupttitigkeiten des materiellen Daseins sind Essen, Schlafen, Sichfiirchten und
Sichpaaren. Das Furchtelement existiert auch in den Halbgottern. Auf jedem Plane-
ten findet man die gleichen Prinzipien des tierischen Lebens, selbst auf den hoheren
Planetensystemen, auch auf dem Mond, auf der Sonne und auf unserer Erde. War-
um sonst fiirchteten sich auch die Halbgotter vor der Dunkelheit? Die Halbgotter
unterscheiden sich von gewohnlichen Menschen dadurch, daB sie sich an eine Auto-
ritdit wenden, wohingegen die Bewohner der Erde Autoritit ablehnen. Wenn sich
die Menschen nur an die Autoritit wenden wiirden, konnte jede widrige Bedingung
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2 $rimad-Bhagavatam [Canto 3, Kap. 17

im Universum berichtigt werden. Auch Arjuna war auf dem Schlachtfeld von
Kuruksetra verwirrt, aber er wandte sich an die Autoritat, Krsna, und sein Problem
war gelost. Die schliissige Lehre dieses Vorfalls lautet, daB wir durch eine materielle
Bedingung gestort sein mogen, daB aber unser Problem gelost ist, wenn wir uns an
eine Autoritit wenden, die die Angelegenheit tatsachlich erklaren kann. Die Halb-
gotter wandten sich an Brahma, um die Bedeutung der Stoérung herauszufinden, und
nachdem sie ihn gehort hatten, waren sie beruhigt und kehrten friedvoll heim.

VERS 2

Rifg  sdodamueraRaRg |
@ IR At o TEeY TN

ditis tu bhartur adesad
apatya-parisankini

purne varsa-sate sadhvi
putrau prasusuve yamau

ditih—Diti; tu—aber; bhartuh—ihres Gemahls; ddesar—auf die Anweisung;
apatya—von ihren Kindern; parisankini—sich vor dem Unbheil fiirchtend; piurne
—voll; varsa-sate—nach einhundert Jahren; sadhvi—die tugendhafte Frau; putrau—
zwei Sohne; prasusuve—brachte zur Welt; yamau—Zwillinge.

UBERSETZUNG

Die tugendhafte Diti hatte groRe Angst vor dem Unheil, dasdie Kinder in
ihrem Leib fiir die Gotter heraufbeschworen wiirden, und ihr Gemahl sagte
das gleiche voraus. Nach vollen einhundert Jahren Schwangerschaft brachte
sie zwei Zwillingssohne zur Welt.

VERS 3

I TEET  FgarweA |
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utpata bahavas tatra
nipetur jayamanayoh

divi bhuvy antarikse ca
lokasyoru-bhayavahah

utpatah—Storungen in der Natur; bahavah—viele; tatra—dort; nipetuh—traten
auf; jayamanayoh—bei ihrer Geburt; divi—auf den himmlischen Planeten; bhuvi
—auf der Erde; antarikse—im Weltall; ca—und; lokasya—fiir die Welt; uru—groBe;
bhaya-avahah—Furcht verursachend.
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UBERSETZUNG

Bei der Geburt der beiden Dimonen traten auf den himmlischen Plane-
ten, den irdischen Planeten und zwischen ihnen viele Storungen in der
Natur auf, die alle sehr furchterregend und wunderbar waren.

VERS 4
auEe gIRghm @ s |
NI ¥g Faafdeas: 180

sahdcala bhuvas celur
disah sarvah prajajvaluh

solkas casanayah petuh
ketavas carti-hetavah

saha—zusammen mit; acaldah—die Berge; bhuvah—der Erde; celuh—schiittelten;
disah—Richtungen; sarvah—alle; prajajvaluh—lodernd wie Feuer; sa—mit; ulkah
—Meteore; ca—und; asanayah—Blitze; petuh—fielen; ketavah—Kometen; ca—und;
arti-hetavah—die Ursache allen Unbheils.

UBERSETZUNG

An den Bergen auf der Erde kam es zu Erdbeben, und es schien, als breche
iiberall Feuer aus. Viele unheilvolle Planeten, wie Saturn, erschienen zu-
sammen mit Kometen, Meteoren und Blitzen.

ERLAUTERUNG

Wenn auf einem Planeten Storungen in der Natur auftreten, sollte man verste-
hen, daB ein Damon geboren worden sein muB. In der heutigen Zeit nimmt die Zahl
der dimonischen Menschen zu, und daher werden auch die Storungen in der Natur
immer haufiger. Hiertiber besteht kein Zweifel, wie wir den Aussagen des Bhdgava-
tam entnehmen konnen.

VERS 5
T TY: GTER: FINARGE: |
TSIRATAR  Tre: 1| % )

vavau vayuh suduhsparsah
phiit-karan irayan muhuh

unmiulayan naga-patin
vatyaniko rajo-dhvajah

vavau—bliesen; vayuh—die Winde; su-duhsparsah—unangenehm fiir die Beriih-
rung; phit-karan—zischende Gerausche; irayan—von sich gebend; muhuh—immer
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wieder; unmulayan—entwurzelnd; naga-patin—riesige Baume; varyda—Luftwirbel;
anikah—Heere; rajah—Staub; dhvajah—Fahnen.

UBERSETZUNG

Winde bliesen, deren Beriihrung hochst unangenehm war; sie zischten
immer wieder und entwurzelten riesige Biume. Stiirme waren ihre Heer-
scharen und Staubwolken ihre Fahnen.

ERLAUTERUNG

Wenn Storungen in der Natur auftreten, wie Wirbelstiirme, zu starke Hitze oder
zu viel Schneefall, und Baume von Stiirmen entwurzelt werden, mu8 man verste-
hen, daB die dimonische Bevolkerung anwachst und daB es daher auch zu Storun-
gen in der Natur kommt. Es gibt selbst heute noch viele Lander auf der Erde, in de-
nen all diese Storungen auftreten. Dies betrifft die ganze Welt. Die Sonne scheint
nicht genug, standig ist der Himmel von Wolken bedeckt, und es kommt zu Schnee-
fall und starker Kilte. Man kann sicher sein, daB solche Orte von damonischen
Menschen bewohnt werden, die es gewohnt sind, alle Arten von siindhaften Hand-
lungen auszufiihren.

VERS 6

IgEACTFARTIN AT |
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uddhasat-tadid-ambhoda-
ghataya nasta-bhagane
vyomni pravisfa-tamasa
na sma vyadrsyate padam

uddhasat—laut lachend; tadit—Blitz;, ambhoda—der Wolken; ghataya—von
Massen; nasta—verloren; bha-gane—die Leuchtkorper; vyvomni—am Himmel;
pravista—eingehiillt; tamasa—in Dunkelheit; na—nicht; sma vyadrsyate—konnte ge-
sehen werden; padam—irgendein Ort.
UBERSETZUNG

Die Leuchtkérper am Himmel wurden von Wolkenmassen verhiillt, in
denen von Zeit zu Zeit Blitze zuckten, als ob sie lachten. Finsternis regierte
iiberall, und man konnte nichts mehr sehen.

VERS 7
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cukrosa vimana vardhir
udurmih ksubhitodarah

sodapands ca saritas
cuksubhuh suska-pankajah

cukrosa—heulte laut; vimanah—von Elend heimgesucht; vardhih—der Ozean;
udurmih—hohe Wogen; ksubhita—erregt; udarah—die Lebewesen darin; sa-udapa-
ndah—mit dem Trinkwasser der Seen und Brunnen; ca—und; saritah—die Flisse;
cuksubhuh—wurden aufgewihlt; suska—welkten; parikajah—Lotosblumen.

UBERSETZUNG

Der Ozean mit seinen hohen Wogen heulte laut, als ob heimgesucht von
Elend, und unter den Meeresbewohnern entstand ein Aufruhr. Die Fliisse
und Seen wurden ebenfalls aufgewiihlt, und Lotosse wurden welk.

VERS 8

TR e |
ﬁnian fae: gl nen

muhuh paridhayo 'bhiivan
sardhvoh sasi-suryayoh

nirghata ratha-nirhrada
vivarebhyah prajajnire

muhuh—immer wieder; paridhayah—neblige Ringe; abhiivan—erschienen;
sa-rahvoh—wahrend Verfinsterungen; sasi—des Mondes; suryayoh—der Sonne;
nirghdtah—Donnerschlage; ratha-nirhradah—Gerausche wie die ratternder Wagen;
vivarebhyah—aus den Berghohlen; prajajiire—wurden erzeugt.

UBERSETZUNG

Waihrend Sonnen- und Mondfinsternissen erschienen immer wieder
neblige Ringe um Sonne und Mond. Donnerschlige horte man, ohne daf
Wolken da waren, und aus den Berghohlen drangen Gerausche wie die von
ratternden Streitwagen.

FerEgR: N e uw

antar-gramesu mukhato
vamantyo vahnim ulbanam

srgaloluka-tankaraih
pranedur asivam sivah
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antah—im Inneren; gramesu—in den Dorfern; mukhatah—von ihren Maulern;
vamantyah—erbrechend; vahnim—Feuer; ulbanam—furchterregend; srgala—Schaka-
le; ulika—Eulen; tarikaraih—mit ihren Schreien; praneduh—erzeugten ihre jeweili-
gen Schwingungen; asivam—unheilvoll; sivah—die Schakalweibchen.

UBERSETZUNG

Im Inneren der Dorfer heulten Schakalweibchen unheilvoll, speiten star-
kes Feuer aus ihren Mdulern, und Schakale und Eulen schlossen sich ihnen

mit ihren Schreien an.
VERS 10

TR (e |
syga ffaan I aRveaea: 1ol

sangitavad rodanavad
unnamayya Sirodharam

vyamurican vividha vaco
grama-simhas tatas tatah

sangita-vat—wie singend; rodana-vat—wie heulend; unnamayya—erhebend;
sirodharam—den Nacken; vyamurican—auBerten; vividhah—verschiedene; vacah
—Schreie; grama-simhah—die Hunde; ratah tatah—hier und dort.

UBERSETZUNG

lhre Hilse reckend jaulten Hunde hier und dort, manchmal in der Art des
Singens und manchmal in der Art des Heulens.

VERS 11

N FTRY: g GO Ty |
EERE A IR T 12210

khards ca karkasaih ksattah
khurair ghnanto dhara-talam

kharkdra-rabhasa mattah
paryadhavan varuthasah

kharah—Esel; ca—und; karkasai h—hart; ksattah—o Vidura; khuraih—mit ihren
Hufen; ghnantah—schlagend; dhara-talam—die Oberflache der Erde; khah-kara—
iahend; rabhasah—wild beschiftigt mit; martah—von Sinnen; paryadhdvan—liefen
hin und her; varuthasah—in Herden.

UBERSETZUNG

O Vidura, die Esel liefen in Herden umher, wihrend sie die Erde mit ih-
ren harten Hufen schlugen und wild iahten.
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ERLAUTERUNG

Auch Esel fiihlen sich als Rasse sehr achtbar, und wenn sie in Herden in einer so-
genannten freudigen Stimmung umbherlaufen, ist dies als ein schlechtes Zeichen fir
die menschliche Gesellschaft zu verstehen.

VERS 12

WA TR ARREIAT, @ |
NS ¥ 9 TERgEEEE |12R

rudanto rasabha-trasta
nidad udapatan khagah

ghose ‘ranye ca pasavah
sakrn-mitram akurvata

rudantah—kreischend; rasabha—von den Eseln; trastah—erschreckt; nidat—aus
dem Nest; udapatan—flogen auf; khagah—Vogel, ghose—im Kuhstall; aranye—in
den Waldern; ca—und; pasavah—die Rinder; sakrt—Dung; mutram—Urin; akurva-
ta—entleerten.

UBERSETZUNG

Erschreckt durch das lahen der Esel, flogen Vogel kreischend aus ihren
Nestern auf, wihrend Rinder in den Kuhstillen sowie in den Wildern Dung
und Urin ablieRen.

VERS 13
TRISTR=RRAENRL: i |
SRRAteRT g YAty 1230

gavo trasann asrg-dohas
toyadah puya-varsinah

vyarudan deva-lingani
drumah petur vindnilam

gavah—die Kiihe; atrasan—waren verangstigt; asrk—Blut; dohah—gebend; toya-
dah—W olken; puya—Eiter; varsinah—regnend; vyarudan—vergossen Trénen; deva-
lingani—die Bildnisse der Gotter; drumah—die Baume; petuh—stirzten um;
vina—ohne; anilam—einen Windstof3.

UBERSETZUNG

Kiihe, in Angst und Schrecken versetzt, gaben Blut statt Milch; Wolken
lieRen Eiter regnen; die Bildnisse der Gotter in den Tempeln vergossen Tra-
nen, und Biume stiirzten um ohne einen WindstoR.
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VERS 14

TR IR TS A |
citeizen e B G EIEED

grahan punyataman anye
bhaganams capi dipitah

aticerur vakra-gatya
yuyudhus ca parasparam

grahan—Planeten; punya-tamdn—iberaus glickspendende; anye—andere (die un-
heilbringenden Planeten), bha-ganan—Leuchtkorper; ca—und; api—auch; dipitah
—erleuchtend; aticeruh—iiberdeckten; vakra-gatya—riicklaufige Bahnen einschla-
gend; yuyudhuh—kamen in Konflikt; ca—und; parah-param—miteinander.

UBERSETZUNG

Ungliickbringende Planeten, wie Mars und Saturn, leuchteten heller und
iibertrafen die gliickbringenden wie Merkur, Jupiter und Venus sowie eine
Anzahl von Mond-Hausern. Indem die Planeten ihren Bahnen offensichtlich
rickliufig folgten, kamen sie miteinander in Konflikt.

ERLAUTERUNG

Das gesamte Universum bewegt sich unter den drei Erscheinungsweisen der ma-
teriellen Natur. Jene Lebewesen, die sich in Tugend befinden, werden als fromme
Lebensformen bezeichnet — fromme Landstriche, fromme Baume usw. Ahnlich
verhalt es sich mit den Planeten: Viele Planeten gelten als fromm, und andere wer-
den als gottlos angesehen. Saturn und Mars gelten als gottlos. Wenn die frommen
Planeten sehr hell leuchten, ist dies ein gliickverheiBendes Zeichen, doch wenn die
ungliickbringenden Planeten sehr hell leuchten, ist dies kein sehr gutes Zeichen.

VERS 15
YA AERIEHAaE A WS |
FAIAEA W AR Fgeegayg 12ul

drstvanyams ca mahotpatan -
atat-tattva-vidah prajah

brahma-putran rte bhita
menire visva-samplavam

drsfva—gesehen habend; anydn—andere; ca—und; mahd—groBe; utpatan—bose
Vorzeichen; a-ta:-tattva-vidah—das Geheimnis (der unheilvollen Omen) nicht ken-
nend; prajah—Menschen; brahma-putran—die Sohne Brahmas (die vier Kumaras),
rte—auBer ihnen; bhitah—sich fiirchtend; menire—dachten; visva-samplavam—die
Auflosung des Universums.
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UBERSETZUNG

Als die Menschen diese und viele andere Omen sahen, die iible Zeiten
ankiindigen, wurde jeder von Furcht ergriffen, auRer den vier weisen Soh-
nen Brahmas, die wullten, daB Jaya und Vijaya zu Fall gekommen und als
Ditis Sohne geboren worden waren. Alle anderen kannten nicht die Ge-
heimnisse dieser bosen Vorzeichen und dachten, die Auflésung des Univer-
sums stehe bevor.

ERLAUTERUNG

Wie es in der Bhagavad-gita (7.14) heiBt, sind die Gesetze der Natur so streng,
daB es fiir das Lebewesen unmoglich ist, ihre zwingende Macht zu iiberwinden. Es
wird auch erklart, daB nur diejenigen, die Krsna im Krspa-BewuBtsein voll ergeben
sind, gerettet werden konnen. Wir konnen aus der Beschreibung des Srimad-
Bhagavatam lernen, daB es auf die Geburt zweier groBer Damonen zuriickzufiihren
war, daB es so viele Storungen in der Natur gab. Man muB indirekt verstehen, wie
zuvor beschrieben, daB stindige Storungen auf der Erde ein Zeichen dafiir sind, da
damonische Menschen geboren werden oder daB die dimonische Bevolkerung an-
wachst. In friiherer Zeit gab es nur zwei Damonen, die Sohne Ditis, und schon da-
mals gab es so viele Storungen. In der heutigen Zeit, vor allem im Zeitalter des Kali,
sind solche Storungen stiandig sichtbar, was darauf hindeutet, daB die dimonische
Bevolkerung zweifellos angewachsen ist.

Um einen Zuwachs der dimonischen Bevolkerung zu verhindern, hat die vedi-
sche Zivilisation viele Regeln und Regulierungen des sozialen Lebens erlassen, von
denen die wichtigste der garbhadhana-Vorgang zur Zeugung guter Kinder ist. In der
Bhagavad-gita teilte Arjuna Krspa mit, daB die ganze Welt der Holle gleichen
werde, wenn es unerwiinschte Bevolkerung (varna-sarikara) gebe. Die Menschen
sehnen sich nach Frieden auf der Welt, doch gibt es so viele unerwiinschte Kinder,
die ohne den Vorteil der garbhadhdna-Zeremonie geboren wurden, genau wie die
Déamonen, die Diti zur Welt brachte. Diti war so liistern, daB sie ihren Gemahl
zwang, sich mit ihr zu einer ungliickbringenden Zeit zu vereinigen, und folglich
wurden Damonen geboren, um Storungen zu verursachen. Wenn man sich sexuell
betitigt, um Kinder zu zeugen, solite man den Vorgang zur Zeugung guter Kinder
beachten. Wenn sich jeder Haushalter in jeder Familie an das vedische System halt,
gibt es gute Kinder, keine Damonen, und von selbst wird es Frieden auf der Welt ge-
ben. Wenn wir die Regulierungen im Leben fiir gesellschaftlichen Frieden nicht be-
achten, konnen wir keinen Frieden erwarten; vielmehr werden wir den strengen
Reaktionen der Naturgesetze ausgesetzt sein.

VERS 16

TR B SASTHATRATHNL |
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tav adi-daityau sahasa
vyajyamandatma-paurusau
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vavrdhate 'sma-sarena
kayenadri-pati iva

tau—ijene beiden; ddi-daityau—Damonen am Anfang der Schopfung; sahasa
—schnell; vyajyamana—sichtbar; dtma—eigene; paurusau—Kihnheit; vavrdhate
—wuchsen; asma-sarena—stahlgleichen; kdyena—mit Korpern; adri-pati—zwei
groBe Berge; iva—wie.

UBERSETZUNG

Jene beiden Dimonen, die in lingst vergangenen Zeiten erschienen, be-
gannen bald ungewoéhnliche korperliche Merkmale zu zeigen; sie hatten
stahlgleiche Korper, die wie zwei grofle Berge zu wachsen begannen.

ERLAUTERUNG

Es gibt zwei Klassen von Menschen auf der Welt: Die einen bezeichnet man als
Damonen und die anderen als Halbgotter. Die Halbgotter sorgen sich um die spiri-
tuelle Erhebung der menschlichen Gesellschaft, wohingegen es den Damonen um
korperliche und materielle Weiterentwicklung geht. Die beiden von Diti geborenen
Damonen begannen ihre Korper so stark wie Stahlrahmen zu machen, und sie wa-
ren so groB, daB sie den duBeren Himmelsraum zu beriihren schienen. Sie waren
mit kostbarem Geschmeide geschmiickt und dachten, dies sei der Erfolg im Leben.
Es war geplant, da3 Jaya und Vijaya, die beiden Torhiiter aus Vaikuntha, in der ma-
teriellen Welt geboren werden sollten, wo sie durch den Fluch der Weisen die Rol-
len von Damonen spielen sollten, die auf die Hochste Personlichkeit Gottes stets zor-
nig sein wiirden. Als Damonen wurden sie so zornig, daB sie sich nicht um die
Hochste Personlichkeit Gottes, sondern nur um korperliche Annehmlichkeiten und
Weiterentwicklung kiimmerten.

VERS 17
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divi-sprsau hema-kirita-kotibhir
niruddha-kdsthau sphurad-angada-bhujau

gam kampayantau caranaih pade pade
katya sukarncvarkam atitva tasthatuh

divi-sprsau—den Himmel berihrend; hema—golden; kirita—ihrer Helme; koti-
bhih—mit den Kronen; niruddha—blockierten; kdsthau—die Himmelsrichtungen;
sphurat—strahlende; angada—Armreifen; bhujau—an deren Armen; gam—die Erde;
kampayantau—erschiitternd; caranaih—mit ihren FiBen: pade pade—bei jedem
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Schritt; katya—mit ihren Hiiften; su-karicya—mit schongeschmiickten Giirteln; ar-
kam—die Sonne; atitya—ibertreffend; rasthatuh—sie standen.

UBERSETZUNG

lhre Korper wuchsen so hoch, daB sie mit den Spitzen ihrer goldenen
Kronen den Himmel zu kiissen schienen. Sie blockierten nach allen Richtun-
gen die Sicht, und wihrend sie vorwirtsschritten, erzitterte die Erde bei je-
dem Schritt. lhre Arme waren mit strahlenden Armreifen geschmiickt, und
es schien, als wollten sie die Sonne mit ihren Hiiften verdecken, die mit vor-
trefflichen und wundervollen Giirteln umwunden waren.

ERLAUTERUNG

In einer dimonischen Zivilisation sind die Menschen daran interessiert, einen
Korper zu bekommen, der so gebaut ist, daB die Erde erzittert, wenn sie liber die
StraBe gehen, und durch den es scheint, wenn sie aufstehen, als verdeckten sie die
Sonne und die Sicht in die vier Richtungen. Wenn eine Rasse einen starkgebauten
Korper zu haben scheint, wird ihr Land zu den materiell gesehen hochentwickelten
Nationen der Welt gezahit.

VERS 18
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prajapatir nama tayor akarsid
yah prak sva-dehad yamayor ajayata
tam vai hiranyakasipum viduh praja
yam tam hiranyaksam asita sagratah

prajapatih—Kasyapa; nama—namens; tayoh—der beiden; akarsit—gab, yah—wer;
prak—zuerst; sva-dehat—aus seinem Korper; yamayoh—der Zwillinge; ajayata—zur
Welt wurde; tam—ihm; vai—in der Tat; hiranyakasipum—Hiranyakasipu; viduh
—kennen; prajah—Menschen; yam—den; tam—ihn; hiranyaksam—Hiranyaksa;
asuta—gebar; sa—sie (Diti); agratah—zuerst.

UBERSETZUNG

Kadyapa Prajapati, der Schopfer der Lebewesen, gab seinen Zwillingssoh-
nen ihre Namen; den, der zuerst geboren wurde, nannte er Hiranyaksa, und
den, der von Diti zuerst empfangen wurde, nannte er Hiranyakasipu.
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ERLAUTERUNG

Es gibt eine autoritative vedische Schrift, die Pinda-siddhi, in der das wissen-
schaftliche Verstandnis von Schwangerschaft sehr schon beschrieben ist. Es heilit
dort, daB die Mutter zwei Embryos in ihrem SchoB entwickelt, wenn das mannliche
Sekret den MenstruationsfluB im Uterus in zwei aufeinanderfolgenden Tropfen er-
reicht. Sie gebart dann Zwillinge in der umgekehrten Reihenfolge, in der sie empfan-
gen wurden — das Kind, das zuerst empfangen wurde, wird spiter geboren, und das
spater empfangene kommt als erstes zur Welt. Das erste im SchoB empfangene
Kind lebt hinter dem zweiten Kind, und wenn die Geburt stattfindet, erscheint das
zweite Kind zuerst und das erste Kind als zweites. In diesem Fall ist zu verstehen,
daB Hiranyaksa, der als zweites Kind empfangen wurde, zuerst erschien, wohinge-
gen Hiranyakasipu, das Kind, das hinter ihm lag, da es zuerst empfangen wurde, als
zweites zur Welt kam.

VERS 19
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cakre hiranyakasipur
dorbhyam prahma-varena ca

vase sa-palal lokams trin
akuto-mrtyur uddhatah

cakre—machte; hiranyakasipuh—Hiranyakasipu; dorbhyam—durch seine beiden
Arme; brahma-varena—durch die Segnung Brahmas; ca—und; vase—unter seiner
Aufsicht; sa-palain—zusammen mit ihren Beschiitzern; lokan—die Welten;
trin—drei; akutah-mrtyuh—von niemand den Tod fiirchtend; uddhatah—hochmiuitig.

UBERSETZUNG

Das dltere Kind, HiranyakaSipu, fiirchtete von niemand in den drei
Welten den Tod, denn es hatte von Brahma eine Segnung empfangen. Es
war stolz und hochmiitig aufgrund dieser Segnung und war imstande, alle
drei Planetensysteme unter seine Herrschaft zu bringen.

ERLAUTERUNG

Wie in spiateren Kapiteln enthiillt werden wird, nahm Hiranyakasipu schwere
tapasya auf sich, um Brahma zufriedenzustellen und so die Segnung der Unsterb-
lichkeit zu bekommen. Im Grunde ist es selbst Brahma unmoglich, jemand den Se-
gen zu geben, unsterblich zu werden, doch indirekt empfing Hiranyakasipu die Seg-
nung, daB niemand in der materiellen Welt imstande sein werde, ihn zu téten. Mit
anderen Worten: Weil er urspriinglich aus dem Reich von Vaikuntha kam, konnte
er von niemand in der materiellen Welt getotet werden. Der Herr wollte Selbst er-
scheinen, um ihn zu téten. Man mag auf seinen materiellen Fortschritt im Bereich
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des Wissens sehr stolz sein, doch kann man nicht gegen die vier Prinzipien des mate-
riellen Daseins, namlich Geburt, Tod, Alter und Krankheit, gefeit sein. Es war der
Plan des Herrn, die Menschen zu lehren, da selbst Hiranyakasipu, der so machtig
und stark gebaut war, nicht langer leben konnte als ihm bestimmt war. Man mag so
stark und hochmiitig werden wie Hiranyakasipu und alle drei Welten unter seine
Herrschaft bringen, doch besteht keine Moglichkeit, das Leben ewig fortzusetzen
und die eroberte Beute fiir immer zu behalten. So viele Kaiser haben die Macht an
sich gerissen und sind jetzt vergessen; das ist der Lauf der Welt.

VERS 20
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hiranyakso ’'nujas tasya
priyah priti-krd anvaham

gada-panir divam yato
yuyutsur mrgayan ranam

hiranyaksah—Hiranyaksa; anugah—der jingere Bruder; rasya—sein; priyah
—geliebt; priti-krt—bereit zu erfreuen; anu-aham—jeden Tag; gada-panih—mit einer
Streitkeule in der Hand; divam—zu den hoheren Planeten; ydtah—reiste; yuyutsuh
—begierig zu kampfen; mrgayan—suchend; ranam—Gegner.

UBERSETZUNG

Sein jiingerer Bruder, Hiranyaksa, war immer bereit, seinen dlteren Bru-
der durch seine Taten zu erfreuen; er nahm eine Streitkeule auf die Schulter
und reiste kampflustig durch das ganze Universum, um ihn zufriedenzustel-
len.

ERLAUTERUNG

Der damonische Geist zeigt sich darin, daB man alle Familienangehorigen ausbil-
det, die Naturschatze des Universums fiir die eigene Sinnenbefriedigung auszubeu-
ten, wohingegen der gottliche Geist daran zu erkennen ist, daB man alles in den
Dienst des Herrn stellt. Hiranyakasipu war selbst sehr machtig, und er machte sei-
nen jingeren Bruder Hiranyaksa machtig, damit dieser ihm im Kampf gegen jeder-
mann und beim Beherrschen der materiellen Natur solange wie moglich zur Seite
stehe. Wenn moglich, wollte er das Universum ewig regieren. Wir sehen hieran,
wie sich der Geist des dimonischen Lebewesens dufBert.

VERS 21
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tam viksya duhsaha-javam
ranat-kancana-nupuram

vaijayantya sraja justam
amsa-nyasta-mahd-gadam

tam—ihn; viksya—gesehen habend; duhsaha—schwer zu beherrschendes; javam
—Temperament; ranat—klingelnd; karicana—goldene; niupuram—FuBreifen; vaija-
yantyd sraja—mit einer vaijayanti-Girlande; justam—geschmiickt; amsa—auf der
Schulter; nyasta—ruhte; maha-gadam—eine riesige Streitkeule.

UBERSETZUNG

Sein Temperament war schwer zu beherrschen. Goldene FuRreifen klan-
gen an seinen FiiBen; er war mit einer riesigen Girlande geschmiickt, und
seine gewaltige Streitkeule ruhte auf einer seiner Schultern.

VERS 22
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mano-virya-varotsiktam
asrnvam akuto-bhayam

bhita nililvire devas
tarksya-trasta ivahavah

manah-virva—durch geistige und korperliche Starke; vara—durch die Segnung;
utsiktam—stolz; asrmvam—konnte nicht aufgehalten werden; akutah-bhayam—
niemanden fiirchtend; bhirah—angsterfillt; nililvire—versteckten sich; devah—die
Halbgotter; rarksva—Garuda; trastah—Angst habend vor; iva—wie; ahayah—
Schlangen.

UBERSETZUNG

Seine geistige und korperliche Stirke sowie die Segnung, die ihm zuteil
geworden war, hatten ihn stolz gemacht. Er fiirchtete von niemand den Tod,
und niemand vermochte ihn aufzuhalten. Die Gotter wurden daher bei sei-
nem bloBen Anblick von Furcht ergriffen, und sie versteckten sich sogar,
wie Schlangen sich aus Angst vor Garuda verstecken.

ERLAUTERUNG

Die asuras sind im allgemeinen stark gebaut, wie hier beschrieben wird, und da-
her ist ihre geistige Verfassung sehr klar, und ihre Kiihnheit ist ebenfalls
auBergewohnlich. Da Hiranyaksa und Hiranyakasipu die Segnung empfangen hat-
ten, von keinem anderen Lebewesen im Universum getotet zu werden, waren sie
fast unsterblich und fiirchteten sich nicht im geringsten.
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VERS 23
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sa vai tirohitan drstva
mahasa svena daitya-rat

sendran deva-ganan ksiban
apasyan vyanadad bhrsam

sah—er; vai—in der Tat; tirohitan—verschwand; drsfvai—gesehen habend;
mahasa—durch Macht; svena—seine eigene; daitya-rat—das Oberhaupt der Daityas
(Damonen); sa-indran—zusammen mit Indra; deva-ganan—die Halbgotter;
ksiban—berauscht; apasyan—nicht findend; vyanadat—briillte; bhrsam—laut.

UBERSETZUNG

Als das Oberhaupt der Daityas Indra und die anderen Halbgotter, die vor-
mals von Macht berauscht waren, nicht finden konnte und sah, dal sie alle
vor seiner Macht geflohen waren, briillte er laut.

VERS 24
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tato nivrttah kridisyan
gambhiram bhima-nisvanam
vijagahe mahd-sattvo
vardhim matta iva dvipah

tatah—dann; nivrttah—kehrte zurick; kridisyan—um zu spielen; gambhiram
—tief; bhima-nisvanam—ein schreckliches Gerausch von sich gebend; vijagahe
—tauchte; maha-sattvah—das machtige Wesen; vdrdhim—in den Ozean; mattah—
wiitend; iva—wie; dvipah—ein Elefant.

UBERSETZUNG

Als der michtige Dimon, der in seiner Wut einem Elefanten glich, aus
dem himmlischen Konigreich zuriickkehrte, tauchte er zum Vergniigen in
den tiefen Ozean, der fiirchterlich aufbriillte.

VERS 25
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tasmin praviste varunasya sainikd
yado-ganah sanna-dhiyah sasadhvasah

ahanyamana api tasya varcasa
pradharsita durataram pradudruvuh

tasmin praviste—als er in den Ozean einging; varunasya—Varunas; sainikah—die
Verteidigungskrafte; yddah-ganah—die Meerestiere; sanna-dhiyah—niedergeschla-
gen; sa-sadhvasah—vor Angst; ahanyamanah—nicht getroffen; api—sogar; tasya
—sein; varcasai—durch Glanz; pradharsitah—getroffen; dira-taram—weit fort;
pradudruvuh—sie liefen schnell.

UBERSETZUNG

Als er in den Ozean eintauchte, wurden die Meerestiere, die die Heer-
scharen Varunas bildeten, von Angst ergriffen und flohen weit fort. So
zeigte Hiranyaksa seine GroRe, ohne einen Schlag hinnehmen zu miissen.

ERLAUTERUNG

Materialistische Damonen scheinen manchmal sehr machtig zu sein, und man
sieht, daB sie auf der ganzen Welt ihre Oberherrschaft durchsetzen. Auch hier
scheint es, daB Hiranyaksa durch seine dimonische Starke seine Oberhoheit im ge-
samten Universum durchsetzte, und die Halbgotter fiirchteten sich vor seiner unge-
wohnlichen Macht. Nicht nur die Halbgotter im Weltall fiirchteten die Damonen
Hiranyakasipu und Hiranyaksa, sondern auch die Meerestiere im Ozean.

VERS 26
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sa varsa-pugan udadhau maha-balas
caran mahormin chvasaneritan muhuh

maurvyabhijaghne gadaya vibhavarim
asedivams tata purim pracetasah

sah—er; varsa-pugan—viele Jahre lang; udadhau—im Ozean; mahad-balah—
machtig; caran—sich bewegend; maha-urmin—riesige Wellen; svasana—durch den
Wind; iritan—gepeitscht; muhuh—immer wieder; maurvyi—eisern; abhijaghne—er
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schlug; gadaya—mit seiner Streitkeule; vibhdvarim—Vibhavari, dsedivan—
erreichte; tdra—o lieber Vidura; purim—die Hauptstadt; pracetasah—Varunas.

UBERSETZUNG

Als sich der machtige Hiranyaksa viele Jahre lang im Ozean umbher-
bewegte, schlug er mit seiner eisernen Streitkeule immer wieder auf die
gigantischen, windgepeitschten Wellen ein und erreichte so Vibhavari, die
Hauptstadt Varunas.

ERLAUTERUNG

Varuna gilt als die herrschende Gottheit des Wassers, und seine Hauptstadt, die
als Vibhavari bekannt ist, befindet sich im Wasserreich.

VERS 27
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tatropalabhyasura-loka-palakam
yado-gananam rsabham pracetasam

smayan pralabdhum pranipatya nicavaj
jagada me dehy adhirdja samyugam

tatra—dort; upalabhya—erreicht habend; asura-loka—der Bereiche, in denen die
Damonen leben; palakam—der Schirmherr; yadah-gananam—der Wasserlebewe-
sen; rsabham—der Herr; pracetasam—Varuna; smayan—lachelnd; pralabdhum—um
sich lustig zu machen; pranipatya—sich verneigt habend; nica-vat—wie ein Mann
niederer Herkunft; jagdda—er sagte; me—mir; dehi—gib; adhiraja—o groBer Herr;
samyugam—Schlacht.

UBERSETZUNG

Vibhavari ist die Heimat Varunas, des Herrn der Meeresgeschopfe und des
Schirmherrn der niederen Bereiche des Universums, in denen im allgemei-
nen die Dimonen leben. Dort fiel Hiranyaksa Varuna wie ein Mann niederer
Herkunft zu FiiRen, und um sich iiber ihn lustig zu machen, sagte er mit
einem Licheln: ,, Kimpfe mit mir, o Hochster Herr!‘/

ERLAUTERUNG

Der dimonische Mensch fordert andere immer heraus und versucht, sich ihren
Besitz gewaltsam anzueignen. Hier werden diese Merkmale von Hiranyaksa voll
entfaltet, der jemanden zum Kampf herausforderte, der gar nicht kimpfen wollte.
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VERS 28
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tvam loka-palo 'dhipatir brhac-chrava
virvapaho durmada-vira-maninam

vijitva loke 'khila-daitva-danavan
vad rajasiivena puravajat prabho

tvam—du (Varuna); loka-palah—Schirmherr des Planeten; adhipatih—ein Herr-
scher; brhat-sravah—weitberiihmt; virva—die Macht; apahah—verringert; durmada
—der Stolzen; vira-maninam—die sich fir groBe Helden hielten; vijitya—bezwungen
habend; loke—in der Welt; akhila—alle; daitva—die Damonen; ddnavan—die Dana-
vas; vat—woher; rdja-siivena—mit einem Rajasiya-Opfer: pura—vormals; ayvajat
—verehrtest; prablio—o Herr.

UBERSETZUNG

Du bist der Schirmherr einer gesamten Sphire und ein Herrscher, dessen
Ruhm weit verbreitet ist. Nachdem du die Macht hochmiitiger und diinkel-
hafter Krieger gebrochen und alle Daityas und Danavas in der Welt bezwun-
gen hattest, fiihrtest du fiir den Herrn ein Rajasuya-Opfer durch.

VERS 29
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sa evam utsikta-madena vidvisa
drdham pralabdho bhagavan apam patih
rosam samuttham samayan svava dhiva
vvavocad arigopasamam gata vayam

sah—Varuna; evam—so; utsikta—eingebildet; madena—durch Eitelkeit; vidvisa
—von dem Feind; drdham—tief; pralabdhah—verspottet; bhagavan—verehrungs-
wirdig; apam—der Gewaisser; patih—der Herr; rosam—Zorn; samuttham—aufge-
stiegen; samayan—beherrschend; svava dhiva—durch seine Vernunft; vyavocar—er
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antwortete; ariga—o Lieber; upasamam—vom Kriegsgeschehen Abstand nehmend;
gatah—gegangen; vayam—wir.

UBERSETZUNG

So verspottet von einem Feind, dessen Eitelkeit keine Grenzen kannte,
wurde der verehrenswerte Herr der Gewdsser zornig, doch kraft seiner Ver-
nunft vermochte er den Zorn zu unterdriicken, der in ihm aufstieg, und er
antwortete: Mein Lieber, wir haben uns jetzt vom Kriegsgeschehen zuriick-
gezogen, da wir fiir die Schlacht zu alt geworden sind.

ERLAUTERUNG

Wie wir sehen, beschworen kriegsliisterne Materialisten immerzu Kampf herauf,
ohne daB ein Grund dafiir besteht.

VERS 30
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pasyami nanyam purusat puratanad
yah samyuge tvam rana-marga-kovidam
aradhayisyaty asurarsabhehi tam
manasvino yam grnate bhavadrsah

pasyami—ich sehe; na—nicht; anyam—andere; purusar—als die Person; purata-
nar—die Uberaus alte; yah—die; samyuge—in der Schlacht; rvam—fiir dich; rana-
marga—in den Taktiken des Krieges; kovidam—sehr geschickt; aradhayisyati—wird
Zufriedenheit schenken; asura-rsabha—o Oberhaupt der asuras; ihi—nahere dich;
tam—Ihm; manasvinah—Helden; yam—den; grnate—lobpreisen; bhavadrsah—wie
du.
UBERSETZUNG

Du bist so geschickt im Kampf, daB ich niemand anders sehe als die dlte-
ste Person, $ri Visnu, die dir in der Schlacht Zufriedenheit schenken kénnte.
O Oberhaupt der asuras, nihere dich daher Ihm, von dem selbst Helden wie
du lobend sprechen.

ERLAUTERUNG

Aggressive materialistische Krieger werden fiir ihre Absicht, unnodtig den
Weltfrieden zu storen, vom Hochsten Herrn bestraft. Varuna gab daher Hiranyaksa
den Rat, wenn er seinen Kampfgeist befriedigen wolle, sei es das richtige, mit Visnu
Streit zu suchen.
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VERS 31
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tam viram arad abhipadya vismayah
sayisyase vira-saye svabhir vrtah

yas tvad-vidhanam asatam prasantaye
rupani dhatte sad-anugrahecchaya

tam—Ihn; viram—den groBen Helden; drar—schnell; abhipadya—wenn du er-
reichst; vismayah—von Stolz befreit; sayisyase—du wirst dich niederlegen;
virasaye—auf dem Schlachtfeld; svabhih—von Hunden; vrtah—umringt; yah—Er,
der; tvat-vidhanam—wie du; asatam—von ublen Elementen; prasantaye—fir die
Ausrottung; rupani—Formen; dhatte—Er nimmt an; sat—den Tugendhaften;
anugraha—Seine Gnade zu zeigen; icchayd—mit einem Wunsch.

UBERSETZUNG

Varuna fuhr fort: Wenn du zu lhm kommst, wirst du sogleich deines Stol-
zes beraubt werden und dich, umringt von Hunden, auf dem Schlachtfeld
niederlegen, um in ewigen Schlaf zu sinken. Nur um iible Burschen wie dich
auszurotten und den Tugendhaften Seine Gnade zu erweisen, nimmt Er viel-
faltige Inkarnationen an — wie Varaha.

ERLAUTERUNG

Asuras wissen nicht, daB ihre Korper aus den fiinf Elementen der materiellen
Natur bestehen und zum Spielzeug fiir Hunde und Geier werden, wenn sie sterben.
Varuna riet Hiranyaksa, Visnu in dessen Eber-Inkarnation zu begegnen, so dal3 sein
Sehnen nach aggressivem Krieg befriedigt und sein machtiger Korper bezwungen
werden mochte.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 17. Kapitel im Dritten
Canto des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Hiranydksas Sieg iiber alle Richtun-
gen des Universums*'.



18. Kapitel

Die Schlacht zwischen dem Herrn
in der Gestalt eines Ebers
und dem Damon Hiranyaksa

VERS 1
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maitreya uvaca
tad evam akarnya jalesa-bhasitam
maha-mands tad viganayya durmadah
harer viditva gatim anga naradad
rasatalam nirvivise tvaranvitah

maitreyah—der groBe Weise Maitreya; wvdca—sprach; rar—diese; evam—so;
akarnya—horend; jala-isa—von dem Herrscher des Wassers, Varuna; bhasitam
—Worte; maha-manah—stolz; tat—jene Worte; viganayya—wenig Beachtung ge-
schenkt habend; durmadah—hochmiitig; hareh—der Hochsten Personlichkeit Got-
tes; viditva—erfahren habend; garim—den Aufenthaltsort; ariga—o lieber Vidura;
naradat—von Narada; rasatalam—zu den Tiefen des Ozeans; nirvivise—begab sich;
tvard-anvitah—mit groBer Geschwindigkeit.

UBERSETZUNG

Maitreya fuhr fort: Der stolze und falschlich hochmiitige Daitya schenkte
den Worten Varunas wenig Beachtung. O lieber Vidura, er erfuhr von Na-
rada, wo Sich die Hochste Personlichkeit Gottes aufhielt, und begab sich ge-
schwind in die Tiefen des Ozeans.

ERLAUTERUNG

Materialistische Kriegstreiber fiirchten sich nicht einmal davor, mit dem mach-
tigsten Feind, der Personlichkeit Gottes, zu kimpfen. Der Damon fiihlte sich sehr
ermutigt, als er von Varuna erfuhr, daB es einen Kampfer gab, der ihm tatsachlich
die Stirn bieten konnte, und er war sehr begierig, die Hochste Personlichkeit Gottes
ausfindig zu machen, um dem Herrn einen Kampf zu liefern, obwohl Varuna vor-
ausgesagt hatte, daB er durch einen Kampf mit Visnu eine Beute fiir Hunde, Scha-

21
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kale und Geier werden wiirde. Da damonische Menschen weniger intelligent sind,
wagen sie es, mit Visnu zu kimpfen, den man als A jita kennt oder jemand, der noch
nie bezwungen wurde.

VERS 2
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dadarsa tatrabhijitam dhara-dharam
pronnivamandvanim agra-damstraya

musnantam aksna sva-ruco 'runa-sriyva
jahasa caho vana-gocaro mrgah

dadarsa—er sah: tatra—dort; abhijitam—den Siegreichen; dhara—die Erde;
dharam—tragend: pronnivamana—aufgehoben worden sein; avanim—die Erde;
agra-damstraya—mit den Spitzen Seiner Hauer; musnantam—der verringerte; aks-
nd—mit Seinen Augen: sva-rucah—Hiranyaksas Pracht; aruna—rotlich; sriva—
strahlend; jahdsa—er lachte; ca—und: aho—oh: vana-gocarah—ein amphibienglei-
ches; mrgah—Tier.

UBERSETZUNG

Da sah er den Herrn, die Allmichtige Personlichkeit Gottes, in Seiner
Eber-Inkarnation, der die Erde aufrecht auf den Enden Seiner Hauer trug
und ihm mit Seinen rétlichen Augen seine Pracht raubte. Der Damon
lachte: Oh, ein amphibiengleiches Tier!

ERLAUTERUNG

In einem vorangegangenen Kapitel haben wir die Inkarnation der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes, Varaha, besprochen. Wahrend Varaha mit Seinen Hauern die
untergetauchte Erde aus den Tiefen des Wassers hochhob, begegnete Thm dieser
groBe Damon, Hiranyaksa, und forderte Ihn heraus, indem er Ihn ein Tier nannte.
Damonen konnen die Inkarnation des Herrn nicht verstehen; sie halten Seine Inkar-
nationen fiir einen Fisch oder einen Eber oder eine Schildkrote, die nur groBe Tiere
sind. Sie miBverstehen den Korper der Hochsten Personlichkeit Gottes, selbst wenn
der Herr als Mensch erscheint, und verspotten Seine Erscheinung. In der Caitanya-
sampradaya hort man manchmal von einer dimonischen falschen Vorstellung in be-
zug auf die Erscheinung Nityananda Prabhus. Nityanandas Korper ist spirituell,
doch damonische Menschen halten den Korper der Hochsten Personlichkeit fiir ma-
teriell; sie glauben, der Herr habe einen Korper wie wir. Avajananti mam mudhah:
Menschen, die keine Intelligenz haben, verspotten die transzendentale Form des
Herrn als materiell.
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VERS 3
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ahainam ehy ajia mahim vimurica no
rasaukasam visva-srjeyam arpita

na svasti yasyasy anaya mameksatah
suradhamasadita-siukarakrte

aha—Hiranyaksa sagte; enam—zum Herrn; ehi—komm und kampfe; ajria—o
Narr; mahim—die Erde; vimurica—gib auf; nah—uns; rasa-okasam—der Bewohner
der unteren Regionen; visva-srja—von dem Schopfer des Universums; iyam—diese
Erde; arpita—anvertraut; na—nicht; svasti—wohlergehend; ydsyasi—Du wirst ge-
hen; anayd—mit dieser; mama iksatah—wahrend ich zusehe; sura-adhama—o Nie-
drigster der Halbgotter; dsadita—angenommen habend; sikara-akrte—die Form
eines Ebers.

UBERSETZUNG

Der Dimon wandte sich an den Herrn: O Bester der Halbgotter, geklei-
det in die Form eines Ebers, hore mich. Diese Erde ist uns anvertraut, den
Bewohnern der unteren Regionen, und Du kannst sie nicht von mir fortneh-
men, ohne von mir verletzt zu werden.

ERLAUTERUNG

In seinem Kommentar zu diesem Vers sagt Sridhara Svami, daB der Damon die
Personlichkeit Gottes in der Form eines Ebers verspotten wollte, Ihn jedoch mit
mehreren Worte verehrte. Zum Beispiel nannte er Ihn vana-gocarah, womit jemand
gemeint ist, der den Wald bewohnt; doch eine andere Bedeutung von vana-gocarah,
ist ,jemand, der auf dem Wasser liegt*. Visnu liegt auf dem Wasser, und so kann
die Hochste Personlichkeit Gottes in dieser Weise gebiihrend angesprochen werden.
Der Damon nannte Ihn auch mrgah, womit er unbeabsichtigt darauf hinwies, da3
groB3e Heilige, Weise und Transzendentalisten nach der Hochsten Personlichkeit su-
chen. Er nannte Ihn auch ajiia. Sridhara Svami sagt, daB jria ,,Wissen" bedeutet,
und es gibt kein Wissen, das der Hochsten Personlichkeit Gottes unbekannt ist. In-
direkt sagte der Damon daher, daB Visnu alles weil3. Er sprach Ihn auch-als surad-
dhama an. Sura bedeutet ,die Halbgotter, und adhama bedeutet ,der Herr aller
Dinge, die es gibt*. Er ist der Herr aller Halbgotter; daher ist Er der Beste aller Halb-
gotter oder Gott. Als der Damon den Ausdruck ,,in meiner Gegenwart* gebrauchte,
war damit eigentlich gemeint ,,trotz meiner Gegenwart bist Du imstande, die Erde
fortzunehmen®. Na svasti yasyasi: ,Solange Du nicht giitigerweise diese Erde aus
unserer Gewalt befreist, kann es fir uns kein Gliick geben.*
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VERS 4
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tvam nah sapatnair abhavaya kim bhrto
Yo madyaya hanty asuran paroksa-jit
tvam yogamaya-balam alpa-paurusam
samsthapya mudha pramrje suhrc-chucah

tvam—Du; nah—uns; sapatnaih—von unseren Feinden; abhavaya—um zu toten;
kim—es ist dieses; bhrtah—erhalten; yah—Er der; maydya—durch Betrug; hanti—
totet; asuran—die Damonen; paroksa-jit—der bezwang, indem Er unsichtbar blieb;
tvam—Du; yogamayad-balam—dessen Starke verwirrende Kraft ist; alpa-paurusam
—dessen Macht gering ist; samsthadpya—nachdem ich getotet habe; mudha—Narr;
pramrje—ich werde ausloschen; suhrt-sucah—das Leid meiner Verwandten.

UBERSETZUNG

Du Halunke, Du bist von unseren Feinden genihrt worden, um uns zu t6-
ten, und Du hast einige Dimonen getotet, indem Du unsichtbar bliebst. O
Narr, Deine Macht ist nur mystisch, und so werde ich heute meine Ver-
wandten beleben, indem ich Dich tote.

ERLAUTERUNG

Der Damon gebrauchte das Wort abhavava. was ,.um zu toten" bedeutet.
Sridhara Svami kommentiert. daB dieses ..toten" . befreien" bedeutet oder mit an-
deren Worten, da3 der Vorgang der wiederholten Geburt und des Todes getétet
wird. Der Herr totet den Vorgang der Geburt und des Todes und bleibt Selbst un-
sichtbar. Die Tatigkeiten der inneren Kraft des Herrn sind unbegreiflich, doch schon
durch eine geringe Entfaltung dieser Kraft kann der Herr uns durch Seine Gnade
von Unwissenheit befreien. Sucah bedeutet ., Leiden*; die Leiden des materiellen Da-
seins konnen vom Herrn durch Seine potentielle Energie der inneren yogamaya aus-
geloscht werden. In den Upanisaden (Svetdsvatara Up. 6.8) heilt es: pardsva saktir
vividhaiva sriivate. Der Herr ist den Augen des gewohnlichen Menschen unsichtbar,
doch Seine Energien wirken auf vielfache Weise. Wenn Damonen in Not sind, den-
ken sie, Gott verstecke Sich und arbeite mittels Seiner mystischen Kraft. Sie denken,
wenn sie Gott finden konnten, konnten sie Ihn toten, weil sie [hn dann sehen. Hi-
ranyaksa dachte so, und er forderte den Herrn heraus: ,,Du hast unserer Sippe unge-
heuren Schaden zugefiigt, indem Du Dich auf die Seite der Halbgotter stelltest, und
Du hast unsere Verwandten auf so viele Weise getotet, indem Du Dich immer ver-
steckt hieltest. Jetzt sehe ich Dich von Angesicht zu Angesicht, und ich werde Dich
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nicht entkommen lassen. Ich werde Dich toten und meine Verwandten vor Deinen
mystischen Missetaten retten.*

Damonen sind nicht nur immer bestrebt, Gott mit Worten und Philosophie zu
toten, sondern sie glauben auch, daB jemand, der materiell-machtig ist, Gott mit ma-
teriell-todlichen Waffen toten kann. Damonen wie Kamsa, Ravana und Hiranyaka-
sipu hielten sich fiir machtig genug, sogar Gott zu toten. Dimonen konnen nicht be-
greifen, daB Gott, durch Seine mannigfaltigen Kréfte, so wunderbar wirken kann,
daB Er iiberall gegenwartig sein und dennoch in Seinem ewigen Reich Goloka
Vrndavana bleiben kann.

VERS 5
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tvayi samsthite gadaya sirna-sirsany
asmad-bhuja-cyutaya ye ca tubhyam

balim haranty rsayo ye ca devah
svayam sarve na bhavisyanty amuldh

tvayi—wenn Du; samsthite—getotet bist; gadayd—durch die Streitkeule; sirna
—zertrimmert; Sirsyani—Schadel; asmat-bhuja—von meiner Hand; cyutaya—
geschleudert; ye—jene, die; ca—und; tubhyam—Dir; balim—Gaben; haranti—bringen
dar; rsayah—Weise; ye—jene, die; ca—und; devan—Halbgotter; svayam—von selbst;
sarve—alle; na—nicht; bhavisyanti—werden existieren; amulah—ohne Wurzeln.

UBERSETZUNG

Der Dimon fuhr fort: Wenn Du tot zu Boden stiirzt, Dein Schidel zer-
trimmert durch die Streitkeule, die meine Arme schleuderten, werden
auch die Halbgotter und Weisen, die Dir im hingebungsvollen Dienst Ga-
ben und Opfer darbringen, wie Biume ohne Wurzeln aufhéren zu existie-
ren.

ERLAUTERUNG

Damonen fiihlen sich sehr gestort, wenn Gottgeweihte den Herrn nach den in
den Schriften vorgeschriebenen Regeln verehren. In den vedischen Schriften wird
den neuen Gottgeweihten geraten, sich in neun Arten des hingebungsvollen Dienstes
zu betitigen, wie den Heiligen Namen Gottes zu horen und zu chanten, sich an Ihn
immer zu erinnern, auf Perlen Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/
Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare zu chanten, den Herrn in der
Form Seiner Bildgestalten-Inkarnation in den Tempeln zu verehren und sich auf
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vielfache Weise im Krsna-BewuBtsein zu beschiftigen, um die Zahl gottlicher Men-
schen zu vermehren, damit auf der Welt vollkommener Friede einkehre. Damonen
mogen solche Tatigkeiten nicht. Sie beneiden Gott und Seine Geweihten immer. Ihre
Propaganda lautet, im Tempel oder in der Kirche keine Verehrung zu betreiben, son-
dern einfach materiellen Fortschritt zu machen, um die Sinne befriedigen zu konnen.
Als der Damon Hiranyaksa den Herrn von Angesicht zu Angesicht sah, wollte er
die Personlichkeit Gottes mit seiner machtigen Streitkeule toten und so ein fiir alle-
mal eine Losung herbeifiihren. Das Beispiel des entwurzelten Baumes, das der Da-
mon hier erwahnt, ist sehr bedeutsam. Gottgeweihte erkennen an, daB Gott die
Waurzel aller Dinge ist. Ihr Beispiel lautet, daBl Gott, ebenso wie der Magen die Ener-
giequelle fir alle Glieder des Korpers ist, die urspriingliche Quelle aller Energie ist,
die in den materiellen und spirituellen Welten manifestiert ist. So wie die Versor-
gung des Magens mit Nahrung der Vorgang ist, alle Korperglieder zufriedenzustel-
len, so ist Krsna-BewuBtsein oder die Entwicklung von Liebe zu Krsna die erhabene
Methode, die Quelle allen Gliicks zufriedenzustellen. Der Damon wollte diese Quelle
entwurzeln, denn wenn die Wurzel — Gott — zerstort ware, wiirden die Tatigkeiten
des Herrn und der Gottgeweihten von selbst aufhoren. Der Damon wiirde iiber eine
solche Lage in der Gesellschaft sehr zufrieden sein. Damonen sind immer bestrebt,
eine gottlose Gesellschaft zu haben, um ihre Sinne befriedigen zu konnen. Sridhara
Svami zufolge bedeutet dieser Vers, daB in dem Augenblick, wenn der Damon von
der Hochsten Personlichkeit Gottes um seine Streitkeule gebracht werden wiirde,
nicht nur die neuen Gottgeweihten, sondern auch die alten, weitblickenden Geweih-
ten des Herrn sehr zufrieden sein wiirden.

VERS 6
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sa tudyamadno 'ri-durukta-tomarair
damstragra-gam gam upalaksya bhitam

todam mrsan niragad ambu-madhyad
grahahatah sa-karenur yathebhah

sah—Er; tudyamanah—verletzt sein; ari—von dem Feind; durukta—durch die be-
leidigenden Worte; tomaraih—durch die Waffen; damstra-agra—auf den Enden Sei-
ner Hauer; gam—sich befindend; gam—die Erde; upalaksya—sehend; bhitam
—erschreckt; todam—den Schmerz; mrsan—ertragend; niragat—Er kam heraus;
ambu-madhyat—aus der Mitte des Wassers; graha—von einem Krokodil;
ahatah—angegriffen; sa-karenuh—zusammen mit einer Elefantenkuh; yatha—wie;
ibhah—ein Elefant.
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UBERSETZUNG

Obwohl der Herr von den pfeilspitzengleichen beleidigenden Worten
des Dimons verletzt worden war, ertrug Er den Schmerz. Als Er aber sah,
daR die Erde auf den Enden Seiner Hauer erschrak, tauchte Er aus dem Was-
ser auf wie ein Elefant mit seiner Begleiterin, der von einem Alligator ange-
griffen wird.

ERLAUTERUNG

Der Mayavadi-Philosoph kann nicht verstehen, daB der Herr Gefiihle hat. Der
Herr ist zufrieden, wenn Ihm jemand ein schones Gebet darbringt, und in dhnlicher
Weise ist Gott unzufrieden, wenn jemand Sein Dasein herabwiirdigt oder IThn mit
Schimpfnamen schmaht. Die Hochste Personlichkeit Gottes wird von den Maya-
vadi-Philosophen, die nahezu Damonen sind, herabgesetzt. Sie sagen, Gott habe
keinen Kopf, keine Form, kein Dasein und keine Beine, keine Hinde und keine an-
deren Korperglieder. Mit anderen Worten: Sie sagen, Er sei tot oder lahm. All diese
falschen Vorstellungen vom Hochsten Herrn sind fiir Ihn eine Quelle der Unzufrie-
denheit; Er ist liber solch atheistische Beschreibungen niemals erfreut. Obwohl der
Herr in diesem Fall unter den durchbohrenden Worten des Damons litt, befreite Er
die Erde zur Zufriedenheit der Halbgotter, die ewig Seine Geweihten sind. Die
SchluBfolgerung lautet, daB Gott ebenso empfindungsfahig ist wie wir. Er ist zufrie-
den, wenn wir Ihm Gebete darbringen, und unzufrieden, wenn wir grobe Worte ge-
gen Thn gebrauchen. Um Seinen Geweihten zu schiitzen, ist Er stets bereit, beleidi-
gende Worte seitens der Atheisten hinzunehmen.

VERS 7
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tam nihsarantam salilad anudruto
hiranya-keso dviradam yatha jhasah

karala-damstro ‘sani-nisvano ’bravid
gata-hriyam kim tv asatam vigarhitam

tam—Er; nihsarantam—herauskommend; salilat—aus dem Wasser; anudrutah
—verfolgte; hiranya-kesah—besall goldenes Haar; dviradam—ein Elefant; yatha
—wie; jhasah—ein Krokodil; karala-damstrah—besaB furchterregende Zahne;
asani-nisvanah—wie Donner briillend; abravit—sagte er; gata-hriyam—fir diejeni-
gen, die schamlos sind; kim—was; tu—in der Tat; asatam—fiir die Elenden; vigarhi-
tam—tadelnswert.
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UBERSETZUNG

Der Dimon, der goldenes Haupthaar und furchterregende ReifRzihne
hatte, begann den Herrn zu jagen, wihrend dieser aus dem Wasser aufstieg,
ebenso wie ein Alligator einen Elefanten jagen wiirde. Wie Donner briil-
lend, sagte er: Schimst Du Dich nicht, vor einem herausfordernden Gegner
davonzulaufen? Aber fiir schamlose Geschopfe gibt es natiirlich nichts Ta-
delnswertes!

ERLAUTERUNG

Als der Herr aus dem Wasser aufstieg und die Erde auf Seine Hauer nahm, um
sie zu retten, verspottete der Damon Thn mit beleidigenden Worten; doch der Herr
kimmerte Sich nicht um ihn, denn Er war Sich Seiner Pflicht sehr bewuBt. Ein
pflichtbewuBter Mensch hat nichts zu befiirchten. In dhnlicher Weise haben diejeni-
gen, die machtig sind, keine Angst, von einem Feind verspottet oder mit unfreundli-
chen Worten bedacht zu werden. Der Herr hatte von niemand etwas zu befiirchten,
jedoch war Er Seinem Feind barmherzig, indem Er ihn nicht beachtete. Obwohl Er
dem Anschein nach vor der Herausforderung floh, duldete Er die spottischen Worte
Hiranyaksas nur, um die Erde vor Schaden zu bewahren.

VERS 8
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sa gam udastat salilasya gocare
vinyasya tasyam adadhat sva-sattvam

abhistuto visva-srja prasunair
apuryamano vibudhaih pasyato ‘reh

sah—der Herr; gam—die Erde; udastar—auf die Oberflache; salilasya—des Was-
sers; gocare—in Seinem Blickfeld; vinyasya—gesetzt habend; rasyam—der Erde;
adadhdt—er gab ein; sva—Seine; sartvam—Existenz; abhistutah—gepriesen; visva-
srja—von Brahma (dem Schopfer des Universums); prasinaih—durch Blumen;
apuryamanah—zufrieden werdend; vibudhaih—von den Halbgottern; pasyatah—
wahrend sie zusahen; areh—der Feind.

UBERSETZUNG

Der Herr setzte die Erde so auf die Wasseroberfliche, daR Er sie noch im
Auge behielt, und iibertrug ihr Seine Energie in der Form der Fihigkeit, auf
dem Wasser zu treiben. Wihrend der Feind dastand und zusah, pries
Brahma, der Schopfer des Universums, den Herrn, und die anderen Halb-
gotter lieRen Blumen auf lhn niederregnen.
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ERLAUTERUNG

Jene, die Damonen sind, konnen nicht verstehen, wie die Hochste Personlichkeit
Gottes die Erde auf dem Wasser treiben lieB; doch fiir die Geweihten des Herrn ist
dies keine sehr verwunderliche Tat. Nicht nur die Erde, sondern viele Millionen Pla-
neten schweben in der Luft, und diese Kraft zu schweben ist ihnen vom Herrn gege-
ben; es gibt keine andere Erklarung. Die Materialisten konnen vielleicht erklaren,
daB die Planeten durch das Gesetz der Schwerkraft schweben, doch das Gesetz der
Schwerkraft wirkt unter der Herrschaft oder Aufsicht des Hochsten Herrn. So lau-
tet die Aussage der Bhagavad-gita, die anhand der Feststellung des Herrn bestatigt,
daB hinter den materiellen Gesetzen oder den Gesetzen der Natur und hinter dem
Wachstum, der Erhaltung, der Erzeugung und Evolution aller Planetensysteme —
hinter allem — die Lenkung des Herrn steht. Die Taten des Herrn konnten nur von
den von Brahma angefiihrten Halbgottern gewiirdigt werden, und als daher diese die
ungewohnliche Kiihnheit des Herrn sahen, der die Erde auf der Wasseroberflache
treiben lieB, liberschiitteten sie Thn zur Wiirdigung Seiner transzendentalen Tat mit
Blumen.

VERS 9
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paranusaktam tapaniyopakal pam
mahad-gadam kancana-citra-damsam

marmany abhiksnam pratudantam duruktaih
pracanda-manyuh prahasams tam babhase

para—von hinten; anusaktam—der sehr nachfolgte; tapaniya-upakalpam—der
eine betrachtliche Menge goldener Schmuckstiicke hatte; maha-gadam—mit einer
groBen Streitkeule; karicana—golden; citra—schon; damsa—Riistung; marmani—
das Innere des Herzens; abhiksnam—standig; pratudantam—durchbohrend;
duruktaih—mit beleidigenden Worten; pracanda—schrecklicher; manyuh—Zorn;
prahasan—lachend; tam—zu ihm; babhase—Er sagte.

UBERSETZUNG

Der Dimon, der einen Schatz an Schmuckstiicken, Armreifen und eine
schone goldene Riistung an seinem Korper trug, jagte den Herrn von hinten
mit einer groRen Streitkeule. Der Herr duldete zunichst seine durchboh-
renden, schmihenden Worte, doch dann brachte Er als Antwort Seinen
schrecklichen Zorn zum Ausdruck.
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ERLAUTERUNG

Der Herr hitte den Damon sogleich, wahrend dieser Ihn mit schmiahenden Wor-
ten beleidigte, strafen konnen, doch duldete Er ihn, um die Halbgotter zu erfreuen
und zu zeigen, daB sie sich vor Ddmonen nicht zu fiirchten brauchten, wahrend sie
ihre Pflicht erfiillten. Seine Duldsamkeit diente hauptsachlich dem Zweck, die Ang-
ste der Halbgotter zu vertreiben, die wissen sollten, da der Herr immer da ist, um
sie zu beschiitzen. Die spottischen Worte des Damons glichen Hundegebell, doch der
Herr kiimmerte Sich nicht darum, denn Er war damit beschiftigt, die Erde aus dem
Wasser zu retten. Materialistische Damonen besitzen immer groBe Mengen Gold in
verschiedenen Formen, und sie denken, eine Menge Gold, korperliche Starke und
Beliebtheit konne sie vor dem Zorn der Hochsten Personlichkeit Gottes retten.

VERS 10
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sri-bhagavan uvdca
satyam vayam bho vana-gocara mrga
yusmad-vidhan mrgaye grama-simhan

na mrtyu-pasaih pratimuktasya vira
vikatthanam tava grhnanty abhadra

sri-bhagavan uvaca—die Hochste Personlichkeit Gottes sprach; satyam—fiir-
wahr; vayam—Wir; bhoh—o; vana-gocarah—im Wald lebend; mrgah—Geschopfe;
yusmat-vidhan—wie du; mrgaye—Ich suche zu tdten; grama-simhan—Hunde;
na—nicht; mrtyu-pasaih—durch die Fesseln des Todes; pratimuktasya—von dem, der
gebunden ist; virah—die Helden; vikatthanam—leichtfertige Worte; tava—deine;
grhnanti—nehmen zur Kenntnis; abhadra—o Ungliickseliger.

UBERSETZUNG

Die Personlichkeit Gottes sprach: Wir sind fiirwahr Geschopfe des Ur-
walds, und wir suchen nach jagenden Hunden wie dir. Wer aus der Verstrik-
kung des Todes befreit ist, fiirchtet sich nicht vor dem leichtfertigen
Geschwitz, das du von dir gibst, denn du bist von den Gesetzen des Todes
gebunden.

ERLAUTERUNG

Déamonen und atheistische Menschen mogen fortfahren, die Hochste Personlich-
keit Gottes zu beleidigen, doch vergessen sie, daB3 sie den Gesetzen der Geburt und
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des Todes unterworfen sind. Sie denken, man konne aus den Klauen der Geburt und
des Todes befreit werden, indem man einfach die Existenz des Hochsten Herrn her-
absetzt oder Seine strengen Naturgesetze verleugnet. In der Bhagavad-gita heif3t es,
daB man nach Hause, zu Gott, zuriickkehren kann, indem man einfach die transzen-
dentale Natur Gottes versteht. Damonen und atheistische Menschen versuchen je-
doch nicht, die Natur des Hochsten Herrn zu verstehen; sie bleiben daher in der Ver-
strickung von Geburt und Tod gefangen.

VERS 11
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ete vayam nydsa-hard rasaukasam
gata-hriyo gadaya dravitds te
tisthamahe 'thapi katharicid ajau
stheyam kva yamo balinotpadya vairam

ete—=Uns; vayam—Wir; nyasa—der beaufsichtigenden Stellung; harah—Diebe;
rasd-okasam—der Bewohner Rasatalas; gata-hriyah—schamlos; gadayd—von der
Streitkeule; dravitah—verfolgte; te—deiner; tisthamahe—Wir werden bleiben; atha
api—nichtsdestoweniger; katharicit—irgendwie; dgjau—auf dem Schlachtfeld; sthe-
yam—Wir miussen bleiben; kva—wohin; ydmah—konnen Wir gehen; balind—mit
einem machtigen Feind; utpddya—geschaffen habend; vairam—Feindschaft.

UBERSETZUNG

GewilB haben Wir die beaufsichtigende Stellung der Bewohner Rasatalas
gestohlen und haben alle Scham verloren. Obwohl von deiner michtigen
Streitkeule gebissen, werde Ich nichtsdestoweniger eine Zeitlang hier im
Wasser bleiben, denn da Ich Feindschaft geschaffen habe mit einem machti-
gen Feind, habe ich jetzt keinen Ort, den Ich aufsuchen kann.

ERLAUTERUNG

Der Damon hitte wissen sollen, daB Gott von keinem Ort vertrieben werden
kann, da Er alldurchdringend ist. Damonen halten ihre Giiter fiir ihr Eigentum,
doch gehort im Grunde alles der Hochsten Personlichkeit Gottes, die nach Belieben
zu jeder Zeit irgend etwas nehmen kann.
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VERS 12
| U e gaofya
®E AT AR |
S TR SR EEAt
T @i e
tvam pad-rathanam kila yiuthapadhipo
ghatasva no ’svastaya asv anuhah

samsthapya casman pramrjasru svakanam
yah svam pratijiam ndtipiparty asabhyah
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tvam—du; pad-rathanam—von FuBsoldaten; kila—wabhrlich; yiathapa—von den
Fiihrern; adhipah—der Befehlshaber; ghatasva—unternimmt Schritte; nah—Unsere;
asvastaye—fiir die Niederlage; dsu—auf der Stelle; anihah—ohne Uberlegung; sam-
sthapya—getotet habend; ca—und; asman—Uns; pramrja—wische fort; asru—Tra-
nen; svakanam—von deinen Kindern und Anverwandten; yah—er, der; svam—sein;
pratijiam—versprochenes Wort; na—nicht; atipi parti—halt; asabhyah—nicht geeig-
net, in einer Versammlung zu sitzen.

UBERSETZUNG

Du gilst als der Befehlshaber vieler FuRsoldaten. Jetzt kannst du Schritte
unternehmen, Uns niederzuwerfen. La von deinem torichten Gerede ab,
und vertreibe die Sorgen deiner Kinder und Anverwandten, indem du Uns
vernichtest. Jemand mag stolz sein, doch verdient er keinen Sitz in einer
Versammlung, wenn er sein versprochenes Wort nicht halten kann.

ERLAUTERUNG

Ein Damon mag ein tapferer Krieger und der Befehlshaber einer groen Anzahl
von FuBsoldaten sein, doch ist er in Gegenwart der Hochsten Personlichkeit Gottes
machtlos und dem Tode geweiht. Der Herr forderte daher den Damonen heraus,
nicht fortzugehen, sondern sein versprochenes Wort zu halten und Ihn zu toten.

VERS 13
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maitreya uvaca
so 'dhiksipto bhagavata
pralabdhas ca rusa bhrsam
ajaharolbanam krodham
kridyamano ‘hi-rad iva
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maitreyah—der groBe Weise Maitreya; wuvdca—sprach; sah—der Damon;
adhiksiptah—beleidigt worden sein; bhagavata—von der Personlichkeit Gottes; pra-
labdhah—lacherlich gemacht; ca—und; rusa—zornig; bhrsam—sehr; djahara—sam-
melte; ulbanam—groBen; krodham—Zorn; kridyamanah—gespielt sein mit; ahi-
rat—eine groBe Kobra; iva—wie.

UBERSETZUNG

$ri Maitreya sprach: So von der Personlichkeit Gottes herausgefordert,
wurde der Dimon zornig und erregt, und er zitterte vor Wut wie eine ge-
reizte Kobra.

ERLAUTERUNG

Eine Kobra ist vor gewohnlichen Menschen sehr wild, doch vor einem Schlan-
genbeschworer, der mit ihr spielen kann, ist sie ein Spielzeug. In dhnlicher Weise
mag ein Damon in seinem eigenen Reich sehr machtig sein, doch vor dem Herrn ist
er unbedeutend. Der Damon Ravana zeigte vor den Halbgottern ein wildes Gebaren,
doch als er vor Sri Ramacandra stand, zitterte er und betete zu seiner Gottheit Siva,
doch vergebens.

VERS 14

gaTifa: ATt |
AW AN IR TEATRAGRY 1L 811

srjann amarsitah svasan
manyu-pracalitendriyah

asadya tarasa daityo
gadaya nyahanad dharim

srjan—ausstof3end; amarsitah—zornig; svasan—Atemziige; manyu—durch Wut;
pracalita—erregt; indrivah—dessen Sinne; dsddya—angreifend; tarasa—schnell;
daityah—der Damon; gadayd—mit einer Streitkeule; nyahanat—schlug; harim—Sri
Hari.

UBERSETZUNG

Emport zischend, all seine Sinne von Wut geschiittelt, sprang der Dimon
schnell auf den Herrn zu und wollte Ihm mit seiner michtigen Streitkeule
einen Schlag versetzen.

VERS 15
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bhagavams tu gada-vegam
visrstam ripunorasi

avarncayat tirascino
yogarudha ivantakam

bhagavan—der Herr; tu—jedoch; gada-vegam—dem Schlag der Streitkeule;
visrstam—gerichtet; ripuna—von dem Feind; urasi—gegen Seine Brust; avarcayat
—wich aus; tirascinah—zur Seite; yoga-ariudhah—ein vollendeter yogi; iva—wie; an-
takam—dem Tod.
UBERSETZUNG

Indem der Herr jedoch zur Seite trat, wich Er dem machtigen Streitkeu-
lenhieb aus, den der Feind gegen Seine Brust gerichtet hatte, geradeso wie
ein vollendeter yogi dem Tod entgehen wiirde.

ERLAUTERUNG

Es wird hier das Beispiel gegeben, dal3 der vollkommene yogi einem Todesstof3
entgehen kann, obwohl dieser von den Gesetzen der Natur veranlaBt wird. Es nutzt
einem Damon nichts, den transzendentalen Korper des Herrn mit einer machtigen
Streitkeule zu schlagen, da niemand die Macht des Herrn tibertreffen kann. Fortge-
schrittene Transzendentalisten sind von den Gesetzen der Natur befreit, und sogar
ein TodesstoB kann ihnen nichts anhaben. Oberflachlich gesehen mag es erscheinen,
als werde ein yogi von einem todlichen Schlag heimgesucht, doch durch die Gnade
des Herrn kann er viele solche Angriffe fiir den Dienst des Herrn iiberwinden. So
wie der Herr durch Seine unabhingige Kraft existiert, so existieren durch die Gnade
des Herrn die Gottgeweihten ebenfalls fiir Seinen Dienst.

VERS 16
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punar gadam svam addya
bhramayantam abhiksnasah

abhyadhavad dharih kruddhah
samrambhad dasta-dacchadam

punah—wieder; gadam—Streitkeule; svam—seine; dddya—genommen habend;
bhramayantam—im Kreise schwingend; abhiksnasah—wiederholt; abhyadhadvat
—stiirzte sich auf; harih—die Personlichkeit Gottes; kruddhah—zornig; samrambhat
—vor Wut; dasta—gebissen; dacchadam—seine Lippe.

UBERSETZUNG

Der Herr, die Personlichkeit Gottes, entlud jetzt Seinen Zorn und stiirzte
Sich auf den Dimonen, der sich vor Wut auf die Lippen bif, seine Streit-
keule wieder aufnahm und sie wiederholt im Kreise zu schwingen begann.
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VERS 17
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tatas ca gadayaratim
daksinasyam bhruvi prabhuh

djaghne sa tu tam saumya
gadaya kovido 'hanat

tatah—darauf; ca—und; gadayd—mit seiner groBen Streitkeule; ardtim—den
Feind; daksinasyam—an der Rechten; bhruvi—an der Braue; prabhuh—der Herr;
ajaghne—traf; sah—der Herr; tu—aber; tam—die Keule; saumya—o giitiger Vidura;
gadayda—mit seiner Streitkeule; kovidah—geschickt; ahanat—rettete sich.

UBERSETZUNG

Darauf versetzte der Herr dem Feind mit Seiner Streitkeule einen Hieb an
der rechten Seite seiner Braue, doch da der Dimon sehr geschickt im Kampf
war, o giitiger Vidura, schiitzte er sich durch eine Finte mit seiner eigenen
Keule.

VERS 18
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evam gadabhyam gurvibhyam
haryakso harir eva ca
Jjigisaya susamrabdhav
anyonyam abhijaghnatuh
evam—auf diese Weise; gadabhyam—mit ihren Streitkeulen; gurvibhyam
—riesigen; haryaksah—der Damon Haryaksa (Hiranyaksa), harih—Sri Hari; eva

—gewiB; ca—und; jigisaya—mit einem Wunsch nach Sieg; susamrabdhau—zorn-
entbrannt; anyonyam—einander; abhijaghnatuh—sie schlugen.

UBERSETZUNG
Auf diese Weise schlugen der Dimon Haryaksa und die Personlichkeit
Gottes einander mit ihren Streitkeulen, jeder zornentbrannt und seinen ei-
genen Sieg suchend.
ERLAUTERUNG
Haryaksa ist ein anderer Name fir Hiranyaksa, den Damon.
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VERS 19
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tayoh sprdhos tigma-gadahatangayoh
ksatasrava-ghrana-vivrddha-manyvoh

vicitra-margams carator jigisaya
vyabhad ilayam iva susminor mrdhah

tayoh—ihnen; sprdhoh—den beiden Kampfern; tigma—berichtet; gada—durch die
Streitkeulen; ahata—verletzt; arigayoh—ihre Korper; ksata-asrava—aus den Wun-
den sickerndes Blut; ghrana—Geruch; vivrddha—schirte; manyvoh—Zorn; vicitra
—verschiedene Arten; mdrgan—Finten; caratoh—ausfiihrend; jigisaya—mit dem
Wunsch zu gewinnen; vyabhar—sah aus wie; ildyam—um einer Kuh (oder der Erde)
willen; iva—wie; susminoh—zweier Stiere; mrdhah—Zweikampf.

UBERSETZUNG

Es entstand ein scharfer Wettstreit zwischen den beiden Kimpfenden;
beide hatten an ihren Korpern durch die zielgerichteten Hiebe mit ihren
Streitkeulen Wunden davongetragen, und jeder wurde beim Geruch seines
eigenen Blutes immer wiitender. In ihrem Eifer zu gewinnen ersannen sie
alle moglichen Finten, und ihr Wettstreit sah aus wie der Kampf zweier un-
gestiimer Stiere um eine Kuh.

ERLAUTERUNG

Hier wird der Erdplanet als ila bezeichnet. Unsere Erde war vormals als Ilavrta-
varsa bekannt, und als Maharaja Pariksit die Erde regierte, kannte man sie als
Bharata-varsa. Im Grunde ist Bharata-varsa der Name fiir den ganzen Planeten,
aber im Laufe der Zeit wurde Bharata-varsa der Name fiir Indien. So wie Indien
kiirzlich in Pakistan und Hindustan geteilt wurde, so wurde die Erde vormals
llavrta-varsa genannt, doch wurde sie im Laufe der Zeit durch nationale Grenzen
unterteilt. :

VERS 20
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daityasya yajidvayavasya maya-
grhita-varaha-tanor mahatmanah

kauravya mahyam dvisator vimardanam
didrksur agad rsibhir vrtah svarat

daityasya—des Damons; yajria-avayavasya—des Herrn, der Personlichkeit Got-
tes (von dessen Korper yajiia ein Teil ist); mdya—durch Seine Kraft; grhita—wurde
angenommen; vdraha—eines Ebers; tanoh—dessen Form; maha-atmanah—des
Hochsten Herrn; kauravya—o Vidura (Nachfahre Kurus); mahyam—zum Wohl der
Welt; dvisatoh—der beiden Feinde; vimardanam—den Kampf; didrksuh—begierig zu
sehen; agat—kam; rsibhih—von den Weisen; vrtah—begleitet; svarar—Brahma.

UBERSETZUNG

O Nachfahre Kurus, Brahma, der unabhingigste Halbgott des Univer-
sums, kam in Begleitung seines Gefolges herbei, um den schrecklichen
Kampf zu sehen, der um der Welt willen zwischen dem Damon und dem
Herrn, der Hochsten Personlichkeit Gottes, der in der Form eines Ebers er-
schienen war, stattfand.

ERLAUTERUNG

Der Kampf zwischen dem Herrn, der Hochsten Personlichkeit Gottes, und dem
Damon wird mit einem Stierkampf um einer Kuh willen verglichen. Der Erdplanet
wird auch als go oder Kuh bezeichnet. So wie Stiere miteinander kimpfen, um zu
entscheiden, wer sich mit einer Kuh vereinigen darf, so findet ein standiger Kampf
zwischen den Damonen und dem Hochsten Herrn oder Seinem Stellvertreter um die
Oberherrschaft der Erde statt. Hier wird der Herr bezeichnenderweise als yajria-
vayava beschrieben. Man sollte nicht glauben, der Herr habe den Korper eines ge-
wohnlichen Ebers. Er kann jede beliebige Form annehmen, und Er besitzt all diese
Formen ewig. Er ist es, von dem alle anderen Formen ausgegangen sind. Seine
Ebergestalt darf nicht als die Form eines gewohnlichen Schweines verstanden wer-
den; Sein Korper ist im Grunde voll von yajria oder verehrenswerten Gaben. Yajria
(Opfer) werden Visnu dargebracht. Yajria bedeutet der Korper Visnus. Sein Korper
ist nicht materiell, und daher sollte man Ihn nicht fiir einen gewohnlichen Eber hal-
ten.

Brahma wird in diesem Vers als svarat beschrieben. Eigentlich ist volle Unab-
hangigkeit nur dem Hochsten Herrn Selbst vorbehalten, doch als ein winziges Teil
des Hochsten Herrn hat jedes Lebewesen ein winziges MaB an Unabhangigkeit.
Jedes einzelne der Lebewesen in unserem Universum besitzt diese winzige Unabhan-
gigkeit, doch Brahma hat, da er das Oberhaupt aller Lebewesen ist, ein groBeres Po-
tential an Unabhangigkeit als jeder andere. Er ist der Vertreter Krsnas, der Hochsten
Personlichkeit Gottes, und er ist beauftragt worden, sich um die universalen Angele-
genheiten zu kiimmern. Alle anderen Halbgotter arbeiten fiir ihn; deshalb wird er
hier als svarat beschrieben. Er wird stets von groBen Weisen und Transzendentali-
sten begleitet, die alle herbeikamen, um den Stierkampf zwischen dem Damon und
dem Herrn zu sehen.
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VERS 21
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asanna-saundiram apeta-sadhvasam
krta-pratikaram aharva-vikramam

vilaksya daityam bhagavan sahasra-nir
Jjagada naravanam adi-sitkaram

asanna—erreichte; saundiram—Macht; apeta—frei von; sadhvasam—Furcht;
krta—machend; pratikairam—Widerstand; aharya—unaufhaltsam; vikramam—
Macht habend; vilaksya—gesehen habend; daityam—den Damon; bhagavan—der
verehrenswerte Brahma; sahasra-nih—der Fihrer Tausender von Weisen; jagada
—wandte sich an; ndrdvanam—Sri Narayana; dadi—den urspringlichen: sitkaram
—die Gestalt eines Ebers habend.

UBERSETZUNG

Nachdem Brahma, der Fithrer Tausender von Weisen und Transzendenta-
listen, am Kampfplatz angekommen war, sah er den Dimon, der solche
noch nie dagewesene Macht erlangt hatte, da® niemand mit ihm kimpfen
konnte. Brahma wandte sich darauf an Narayana, der zum erstenmal die Ge-
stalt eines Ebers angenommen hatte.

VERS 22-23
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brahmovaca
esa te deva devanam
anghri-miilam upevusam
vipranam saurabheyinam
bhiitanam apy anagasam
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agas-krd bhaya-krd duskrd
asmad-raddha-varo ’surah
anvesann apratiratho
lokan atati kantakah

brahma uvaca—Brahma sprach; esah—dieser Damon; te—Deine; deva—o Herr;
devanam—fir die Halbgotter; anghri-mulam—Deine FiBe; upeyusam—fiir jene, die
erreicht haben; vipranam—fir die brahmanas; saurabheyinam—fir die Kihe; bhuta-
nam—fir gewohnliche Lebewesen; api—auch; andgasam—unschuldig; dgah-krt—ein
Frevler; bhaya-krt—eine Quelle der Furcht;.duskrt—Ubeltater; asmat—von mir;
raddha-varah—eine Segnung bekommen habend; asurah—ein Damon; anvesan—
suchend; apratirathah—keinen geeigneten Gegner habend; /okdan—im ganzen Univer-
sum; atati—er wandert; kantakah—fir jeden ein Nadelstich seiend.

UBERSETZUNG

Brahma sprach: Lieber Herr, dieser Dimon hat sich als ein stindiger
Nadelstich erwiesen, fiir die Halbgotter, die brahmanas, die Kiihe und un-
schuldigen Menschen, die makellos sind und stets davon abhingig, Deine
Lotosfiife zu verehren. Er ist zu einer Quelle der Furcht geworden, da er sie
unnotig verfolgte. Weil er von mir eine Segnung bekam, ist er zu einem
Diamon geworden und wandert nun auf der Suche nach einem geeigneten
Gegner mit dieser niedertrichtigen Absicht durch das ganze Universum.

ERLAUTERUNG

Es gibt zwei Arten von Lebewesen — die einen sind die suras oder Halbgotter,
und die anderen nennt man asuras oder Damonen. Damonen lieben es im allgemei-
nen, Halbgotter zu verehren, und es ist erwiesen, daB sie durch solche Verehrung
groBe Macht fiir ihre Sinnenbefriedigung bekommen. Es hat sich gezeigt, daB durch
solche Damonen den brahmanas, Halbgottern und anderen unschuldigen Lebewesen
Schwierigkeiten erwachsen. Damonen haben die Angewohnheit, bei den Halbgot-
tern, brahmanas und Unschuldigen Fehler zu sehen und folglich fiir sie eine standige
Quelle der Furcht zu sein. Der Damon geht so vor, daB er zunachst von den Halb-
gottern Macht bekommt und diese dann gegen die Halbgétter selbst richtet. Wir ha-
ben das Beispiel eines groBen Geweihten Sivas, der von Siva eine Segnung bekam,
durch die er den Kopf eines jeden, den er mit seiner Hand beriihrte, vom Rumpf
trennen konnte. Sobald ihm diese Segnung gewahrt wurde, wollte der Damon den
Kopf Sivas beriihren. Das ist ihre Art. Die Geweihten der Hochsten Personlichkeit
Gottes jedoch bitten um keine Gunst fiir Sinnenbefriedigung. Sogar wenn ihnen Be-
freiung angeboten wird, lehnen sie diese ab. Sie sind gliicklich, einfach nur im tran-
szendentalen liebenden Dienst des Herrn titig zu sein.

VERS 24
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mainam maydvinam drptam
nirankusam asattamam

akrida balavad deva
yathasivisam utthitam

ma—nicht; enam—ihm; madyd-vinam—geschickt in Zauberkunststiicken;
drptam—eingebildet; nirankusam—selbstgentligend; asar-tamam—hochst verrucht;
akrida—spielte mit; bala-vat—wie ein Kind; deva—o Herr; yatha—wie;
asivisam—eine Schlange; utthitam—aufgescheucht.

UBERSETZUNG

Brahma fuhr fort: Mein lieber Herr, es ist nicht notwendig, mit diesem
schlangengleichen Damon zu spielen, der immer geschickt darin ist, Zau-
berkunststiicke zu ersinnen, und der eingebildet, sich selbst geniigend und
hochst verrucht ist.

ERLAUTERUNG

Niemand ist ungliicklich, wenn eine Schlange getotet wird. Es ist unter Dorfjun-
gen lblich, eine Schlange beim Schwanz zu fangen, mit ihr einige Zeit zu spielen und
sie dann zu toten. In dhnlicher Weise konnte der Herr den Damon sogleich getotet
haben, doch spielte Er mit ihm, ebenso wie ein Kind mit einer Schlange spielt, bevor
es sie totet. Da aber der Damon verruchter und unerwiinschter war als eine
Schlange, gab Brahma zu bedenken, daB3 es nicht notwendig sei, mit ihm zu spielen.
Es war sein Wunsch, daB er sogleich, ohne langes Zogern, getotet werde.

VERS 25
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na yavad esa vardheta
svam velam prapya darunah
svam deva mayam dsthdya
tavaj jahy agham acyuta

na yavat—bevor; esah—dieser Damon; vardheta—anwachsen mag; svdam—seine;
velam—damonische Stunde; prapya—erreicht habend; darunah—fiirchterlich;
svam—deine; deva—o Herr; mayam—innere Kraft; dsthaya—benutzend; rdvar—
sogleich; jahi—tote; agham—den Siindhaften; acyuta—o Unfehlbarer.

UBERSETZUNG

Brahma fuhr fort: Mein lieber Herr, Du bist unfehlbar. Bitte, tote diesen
siindhaften Dimon, bevor die dimonische Stunde naht und er einen weite-
ren fiirchterlichen Angriff wagt, der fiir ihn giinstig ist. Du kannst ihn durch
Deine innere Kraft ohne Zweifel toten.
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VERS 26
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esa ghoratama sandhya
loka-cchambat-kari prabho

upasarpati sarvatman
suranam jayam avaha

esa—diese; ghora-tamd—dunkelste; sandhya—Abendzeit; loka—die Welt;
chambat-kari—zerstorend; prabho—o Herr; upasarpati—naht heran; sarva-adt-
man—o Seele aller Seelen; suranam—den Halbgottern; jayam—Sieg; avaha—bringe.

UBERSETZUNG

Mein Herr, der dunkle Abend, der die Welt umhiillt, naht rasch. Da du
die Seele aller Seelen bist, tote ihn giitigerweise, und erringe fiir die Halb-
gotter einen Sieg.

VERS 27
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adhunaiso 'bhijin nama
yogo mauhurtiko hy agat

sivaya nas tvam suhrdam
asu nistara dustaram

adhund—jetzt; esah—dieser; abhijit nama—sgenannt abhijit; yogah—glickver-
heiBende; mauhiirtikah—Augenblick; hi—in der Tat; agdr—er war fast verstrichen;
sivaya—fir das Wohl; nah—unser; tvam—Du; suhrdam—deiner Freunde; asu
—schnell; nistara—vernichte; dustaram—den schrecklichen Feind.
UBERSETZUNG

Die als abhijit bekannte gliickverheiBende Zeit, die so giinstig ist fiir Sieg,
begann am Mittag und ist bereits fast verstrichen; daher entledige Dich, im
Interesse Deiner Freunde, bitte rasch dieses schrecklichen Feindes.

VERS 28
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distya tvam vihitam mrtyum
ayam asaditah svayam

vikramyainam mrdhe hatva
lokan adhehi sarmani

distya—durch Gliick; tvam—zu Dir; vihitam—bestimmt; mrtyum—Tod; ayam
—dieser Damon; dsdditah—ist gekommen; svayam—aus eigenem Antrieb;
vikramya—Deine Kraft entfaltend; enam—ihn; mrdhe—im Zweikampf; hatva—
totend; lokan—die Welten; adhehi—tauche ein; sarmani—in Frieden.

UBERSETZUNG

Dieser Dimon ist zum Gliick aus eigenem Antrieb zu Dir gekommen, da
sein Tod von Dir bereits vorherbestimmt war; tote ihn daher auf Deine Art
in diesem Zweikampf, und schenke den Welten Frieden.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 18. Kapitel im Dritten
Canto des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Die Schlacht zwischen dem Herrn in
der Gestalt eines Ebers und dem Ddmon Hiranyaksa®'.



19. Kapitel

Die Vernichtung des Dimons Hiranyaksa

VERS 1
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maitreya uvaca

avadhdrya viriricasya
nirvyalikamrtam vacah
prahasya prema-garbhena
tad apangena so 'grahit

maitreyah uvaca—Maitreya sprach; avadharya—nachdem Er gehort hatte; virin-
casya—Brahmas; nirvyalika—frei von allen siindhaften Absichten; amrtam—nektar-
gleichen; vacah—W orte; prahasya—herzlich lachend; prema-garbhena—liebevoll; tat
—jene Worte; aparigena—mit einem Blick; sah—die Hochste Personlichkeit Gottes;
agrahit—nahm an.

UBERSETZUNG

$ri Maitreya sprach: Als der Herr die Worte Brahmas, des Schopfers,
horte, die frei von allen siindhaften Absichten und siiB wie Nektar waren,
lachte der Herr herzlich und nahm sein Gebet mit einem liebevollen Blick
an.

ERLAUTERUNG

Das Wort nirvyalika ist sehr bedeutsam. Die Gebete der Halbgotter oder Ge-
weihten des Herrn sind frei von allen siindhaften Absichten, wahrend die Gebete der
Damonen immer voll siindhafter Absichten sind. Der Damon Hiranyaksa wurde
machtig, weil er von Brahma eine Segnung bekommen hatte, und nachdem er diese
Segnung empfangen hatte, wurde er aufgrund seiner siindhaften Absichten zu einer
Storung. Die Gebete Brahmas und anderer Halbgotter sind mit den Gebeten der Da-
monen nicht zu vergleichen. Ihre Absicht ist es, den Hochsten Herrn zu erfreuen;
deshalb lachelte der Herr und nahm das Gebet, den Damon zu toten, an. Damonen,
die niemals Interesse daran zeigen, den Herrn, die Hochste Personlichkeit Gottes, zu
ruhmpreisen, weil sie keine Kenntnis von Ihm haben, wenden sich an die Halbgot-
ter, und in der Bhagavad-gitd wird dies verurteilt. Menschen, die sich an die Halb-
gotter wenden und fiir Fortschritt bei siindhaften Tatigkeiten beten, gelten als aller
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Intelligenz beraubt. Damonen haben alle Intelligenz verloren, weil sie nicht wissen,
was eigentlich ihr Selbstinteresse ist. Sogar wenn sie vom Herrn, von der Hochsten
Personlichkeit Gottes, Kenntnis haben, sind sie nicht geneigt, sich an lhn zu wen-
den; es ist nicht moglich, daB sie ihre ersehnten Segnungen vom Hochsten Herrn be-
kommen, weil ihre Absichten immer siindhaft sind. Es heiBt, daB die Rauber in
Bengalen die Gottin Kali zu verehren pflegten, damit ihre siindhaften Wiinsche, das
Eigentum anderer zu pliindern, in Erfiillung gehen mochten, doch gingen sie nie-
mals zu einem Visnu-Tempel, weil ihre Gebete an Visnu wahrscheinlich nicht er-
folgreich gewesen waren. Folglich sind die Gebete der Halbgotter oder Geweihten
der Hochsten Personlichkeit Gottes immer frei von jeder Spur siindhafter Absich-
ten.

VERS 2
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tatah sapatnam mukhatas
carantam akuto-bhayam

Jjaghanotpatya gadaya
hanav asuram aksajah

tatah—darauf; sapatnam—den Feind, mukhatah—vor lhm; carantam—stolzie-
rend; akutah-bhayam—furchtlos; jaghana—schlug; utpatya—nachdem Er aufge-
sprungen war; gadayd—mit Seiner groBen Streitkeule; hanau—gegen die Wange;
asuram—den Damon; aksa-jah—der Herr, der aus der Nasenoffnung Brahmas gebo-
ren wurde.

UBERSETZUNG

Der Herr, der aus der Nasenoffnung Brahmas erschienen war, sprang
nach vorn und zielte mit Seiner Streitkeule auf die Wange Seines Feindes,
des Hiranyaksa-Diamons, der furchtlos vor lhm umherstolzierte.

VERS 3
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sd hatd tena gadaya
vihata bhagavat-karat
vighurnitapatad reje
tad adbhutam ivabhavat

sa—diese Streitkeule; hata—geschlagen; tena—von Hiranyaksa; gadaya—mit sei-
ner Streitkeule; vihata—glitt; bhagavat—der Hochsten Personlichkeit Gottes; karat



Vers 5] Die Vernichtung des Damons Hiranyaksa 45

—aus der Hand; vighurnita—wirbelnd; apatat—fiel hinab; reje—leuchtete; rar—
dieses; adbhutam—wunderbar; iva—in der Tat; abhavar—war.

UBERSETZUNG

Jedoch getroffen von der Streitkeule des Dimons, glitt dem Herrn die ei-
gene Keule aus der Hand und war prachtvoll anzuschauen, als sie wirbelnd
hinabfiel. Dies war wunderbar, da die Streitkeule herrlich leuchtete.

VERS 4

q JZ FeuAraisy 4 T fAugey |
AT & 79 99 Tl s e

sa tada labdha-tirtho 'pi
na babadhe nirayudham
manayan sa mrdhe dharmam
visvaksenam prakopayan

sah—dieser Hiranyaksa; tada—darauf; labdha-tirthah—sich ihm eine hervorra-
gende Gelegenheit bot; api—obwohl; na—nicht; babadhe—griff an; nirayudham
—keine Waffe habend; manayan—achtend; sah—Hiranyaksa; mrdhe—in der
Schlacht; dharmam—die Regeln des Kampfes; visvaksenam—die Hochste Personlich-
keit Gottes; prakopayan—zornig machend.

UBERSETZUNG

Obwohl sich dem Damon eine vorziigliche Gelegenheit bot, seinem un-
bewaffneten Feind ungehindert einen Schlag zu versetzen, achtete er das
Gesetz des Einzelkampfes und schiirte so den Zorn des Hochsten Herrn.

VERS 5
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gadayam apaviddhayam
haha-kare vinirgate

manayam asa tad-dharmam
sunabham casmarad vibhuh

gadayam—als Seine Streitkeule; apaviddhayam—fiel; hdha-kare—ein Angst-
schrei; vinirgate—ertonte; manayam dasa—anerkannte; tar—Hiranyaksas; dharmam
—Rechtschaffenheit; sunabham—das Sudarsana-cakra; ca—und; asmarat—erinnerte
Sich: vibhuh—die Hochste Personlichkeit Gottes.
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UBERSETZUNG

Als Seine Streitkeule zu Boden fiel und ein Angstschrei aus der zu-
schauenden Menge der Gotter und rsis ertonte, anerkannte der Herr, die
Personlichkeit Gottes, die Liebe zur Rechtschaffenheit, die der Dimon ge-
zeigt hatte, und rief daher nach Seinem Sudarsana-Diskus.

VERS 6
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tam vyagra-cakram diti-putradhamena
sva-parsada-mukhyena visajjamanam

citra vdaco 'tad-vidam khe-caranam
tatra smasan svasti te ‘'mum jahiti

tam—zur Personlichkeit Gottes; vyagra—sich drehend; cakram—dessen Diskus;
diti-putra—ein Sohn Ditis; adhamena—iibler; sva-parsada—Seiner Gefahrten; mu-
khyena—mit dem Oberhaupt; visajjamanam—spielend; citrah—verschiedene; vacah
—Ausdriicke; a-rat-vidam—von denen, die nicht wulten; khe-caranam—am Him-
mel fliegend; tarra—dort; sma dsan—stellte sich ein; svasti—Glick; re—fiur Dich;
amum—ihn; jahi—bitte tote; iti—so.

UBERSETZUNG

Als sich der Diskus in den Hinden des Herrn zu drehen begann und der
Herr auf Tuchfiihlung mit dem besten Seiner Vaikuntha-Diener kimpfte,
der als Hiranyaksa, ein schindlicher Sohn Ditis, geboren worden war, ka-
men aus allen Richtungen seltsame Ausspriiche, die von denen stammten,
die von Flugzeugen aus Zeuge waren. Sie hatten keine Kenntnis von der
Wirklichkeit des Herrn und schrien daher: ,,Moge Sieg mit Dir sein! Bitte
erledige ihn. Spiel nicht linger mit ihm.”

VERS 7
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sa tam nisamyadtta-ratharigam agrato
vyavasthitam padma-palasa-locanam
vilokya camarsa-pariplutendriyo
rusa sva-danta-cchadam ddasac chvasan

sah—dieser Damon; ram—die Hochste Personlichkeit Gottes; nisamya—als er
sah; arta-rathangam—mit dem Sudarsana-Diskus bewaffnet; agratah—vor sich;
vyavasthitam—aufgestellt; padma—Lotosblume; palasa—Bliiten; locanam—Augen;
vilokya—nachdem er gesehen hatte; ca—und; amarsa—von Verachtung; paripluta—
uberwaltigt; indrivah—seine Sinne; rusa—mit groBem HaB; sva-danta-chadam
—seine Lippe: ddasat—biB3: svasan—zischend.

UBERSETZUNG

Als der Dimon den Herrn, die Personlichkeit Gottes, der Augen wie Lo-
tosbliiten hatte, mit Seinem Sudar§ana-Diskus vor sich stehen sah, wurden
seine Sinne von Verachtung iiberwiltigt. Er begann wie eine Schlange zu
zischen und bifl sich mit groRem HaR auf die Lippen.

VERS 8
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karala-damstras caksurbhyam
saricaksano dahann iva
abhiplutya sva-gadaya
hato ’sity ahanad dharim

karala—furchterregende; damstrah—Reif3zahne habend; caksurbhyam—mit bei-
den Augen; saricaksanah—starrend; dahan—verbrennend; iva—als ob; abhiplutya
—angreifend; sva-gadaya—mit seiner Streitkeule; harah—besiegt; asi—Du bist;
iti—so; ahanat—schlug; harim—nach Hari.

UBERSETZUNG

Der Dimon, der furchterregende ReifRzihne hatte, starrte den Herrn, die
Personlichkeit Gottes, an, als wolle er Ihn verbrennen, und indem er in die
Luft sprang, zielte er mit seiner Streitkeule nach Ihm und schrie zur glei-
chen Zeit: ,,Du bist geschlagen!/

VERS 9
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pada savyena tam sadho
bhagavan yajna-sukarah

lilaya misatah satroh
praharad vata-ramhasam

padda—mit Seinem FuB; savyena—linken; tam—diese Streitkeule; sadho—o Vi-
dura; bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; yajria-siukarah—in Seiner
Wildeber-Gestalt, der GenieBer aller Opfer; lilaya—spielerisch; misatah—betrach-
tend; satroh—Seines Feindes (Hiranyaksa); praharat—schlug nieder; vata-ramha-
sam—die Gewalt eines Sturmes habend.

UBERSETZUNG

O heiliger Vidura, wiahrend der Herr in Seiner Wildeber-Gestalt, der
Genieler aller Opferdarbringungen, Seinen Feind betrachtete, schlug Er
spielerisch die Streitkeule mit Seinem linken FuR nieder, obwohl sie mit der
Gewalt eines Sturmes auf lhn zukam.

VERS 10
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aha cayudham dadhatsva
ghatasva tvam jigisasi

ity uktah sa tada bhuyas
tadayan vyanadad bhrsam

aha—Er sagte; ca—und; ayudham—Waffe; adhatsva—nimm auf; ghatasva—ver-
suche; tvam—du; jigisasi—bist begierig zu besiegen; iti—so; uktah—herausgefordert;
sah—Hiranyaksa; tada—zu der Zeit; bhiyah—wieder; tadayan—schlagend; vyana-
dat—briillte; bhrsam—laut.

UBERSETZUNG

Der Herr sagte darauf: ,Nimm deine Waffe auf und versuche noch ein-
mal, begierig wie du bist, Mich zu besiegen.’’ Mit diesen Worten herausge-
fordert, zielte der Dimon mit seiner Streitkeule nach dem Herrn und
briillte noch einmal laut auf.

VERS 11
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tam sa apatatim viksya
bhagavan samavasthitah

jagraha lilaya praptam
garutman iva pannagim

tam—diese Streitkeule; sah—Er; dapatatim—fliegend auf; viksya—nachdem er gese-
hen hatte; bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; samavasthitah—stand fest;
Jjagraha—ergriff; lilaya—leicht; praptam—in Seine Gegenwart kommend; garutmadn
—Garuda; iva—wie; pannagim—eine Schlange.

UBERSETZUNG

Als der Herr die Streitkeule auf Sich zufliegen sah, stellte Er Sich fest
dorthin, wo Er war, und ergriff sie mit der gleichen Leichtigkeit, mit der Ga-
ruda, der Konig der Vogel, eine Schlange ergreifen wiirde.

VERS 12
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sva-pauruse pratihate
hata-mano mahasurah

naicchad gadam diyamanam
harina vigata-prabhah

sva-pauruse—seine Kiihnheit; pratihate—enttauscht; hara—zerstort, manah—
Stolz, mahd-asurah—der groBe Damon; na aicchat—winschte nicht (zu nehmen);
gadam—die Streitkeule; diyamanam—angeboten; harina—von Hari; vigata-prabhah
—im Glanz vermindert.

UBERSETZUNG

In seiner Kiithnheit enttiuscht, fiihlte sich der groRe Dimon gedemiitigt
und aus der Fassung gebracht. Er war nicht gewillt, die Streitkeule zuriick-
zunehmen, als sie ihm von der Personlichkeit Gottes angeboten wurde.

VERS 13
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jagraha tri-sikham sulam
jvalaj-jvalana-lolupam
yajnaya dhrta-rupaya
viprayabhicaran yatha
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Jjagraha—nahm auf; tri-sikham—dreispitzig; sulam—Dreizack; jva-lat—flam-
mend; jvalana—Feuer; lolupam—rauberisch; yajiiaya—gegen den GenieBer aller Op-
fer; dhrta-ripaya—in der Form Varahas; vipraya—gegen einen brahmana; abhica-
ran—boswillig handelnd; yatha—wie.

UBERSETZUNG

Er nahm jetzt einen Dreizack auf, der so rauberisch war wie ein flammen-
des Feuer, und schleuderte ihn dem Herrn, dem GenieRer aller Opfer, ent-
gegen, geradeso wie man tapasya mit boswilliger Absicht gegen einen heili-
gen brahmana benutzen wiirde.

VERS 14
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tad ojasa daitya-maha-bhatadrpitam
cakasad antah-kha udirna-didhiti
cakrena ciccheda nisata-nemina
harir yatha tarksya-patatram ujjhitam

tat—dieser Dreizack; ojasa—mit all seiner Stirke; daitya—unter den Damonen;
maha-bhata—von dem machtigen Kampfer; arpitam—geschleudert; cakdsat—leuch-
tend; antah-khe—in der Mitte des Himmels; udirna—vergroBerte; didhiti—Leucht-
kraft; cakrena—durch den Diskus; ciccheda—Er schnitt in Stiicke; nisara—gescharft;
nemind—Kante; harih—Indra; yatha—wie; tarksya—Garudas; patatram—den Fliigel;
ujjhitam—trennte ab.

UBERSETZUNG

Von dem michtigen Dimon mit aller Kraft geschleudert, leuchtete der
fliegende Dreizack hell am Himmel. Der Herr, die Personlichkeit Gottes,
schnitt ihn mit Seinem Diskus, der eine scharfe Kante hatte, in Stiicke, gera-
deso wie Indra den Fliigel Garudas abtrennte.

ERLAUTERUNG

Das Beispiel, das hier von Garuda und Indra gegeben wird, ist in folgendem Zu-
sammenhang zu verstehen. Einmal entriB Garuda, der Trager des Herrn, den Han-
den der Halbgotter im Himmel einen Topf Nektar, um seine Mutter Vinata aus der
Gewalt seiner Stiefmutter Kadru, der Mutter der Schlangen, zu befreien. Als Indra,
der Konig des Himmels, davon erfuhr, schleuderte er seinen Blitz auf Garuda. Mit
der Absicht, die Unfehlbarkeit der Waffe Indras zu achten, lieB Garuda, obwohl un-
besiegbar, da er der Trager des Herrn ist, einen Seiner Fliigel fallen, der von dem
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Blitz in Stiicke geschmettert wurde. Die Bewohner hoherer Planeten sind so feinfiih-
lig, daB sie sogar beim Kampfen die Regeln und Vorschriften der Zuvorkommen-
heit achten. In diesem Falle wollte Garuda Indra Achtung erweisen, und da er
wulBte, dal Indras Waffe etwas zerstoren muf3, opferte er seinen Fliigel.

VERS 15
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vrkne sva-sule bahudharina hareh
pratyetya vistirnam uro vibhutimat

pravrddha-rosah sa kathora-mustina
nadan prahrtyantaradhiyatdsurah

vrkne—zerschnitten; sva-sule—sein Dreizack; bahudha—in viele Stiicke; arina
—von dem Sudarsana-cakra; hareh—der Hochsten Personlichkeit Gottes; pratyetya
—nachdem er weiter vorwartsgeschritten war; vistirnam—breite; urah—Brust; vi-
bhuti-mat—das Reich der Gliicksgottin; pravrddha—verstarkt worden sein; rosah
—Zorn; sah—Hiranyaksa; kathora—hart; mustina—mit seiner Faust; nadan—briil-
lend; prahrtya—nachdem er geschlagen hatte; antaradhiyata—verschwand; asurah
—der Damon.

UBERSETZUNG

Der Dimon geriet aufRer sich vor Zorn, als sein Dreizack von dem Diskus
der Personlichkeit Gottes in Stiicke geschnitten wurde. Er stiirmte daher auf
den Herrn zu, und indem er laut schrie, schlug er mit seiner harten Faust ge-
gen die breite Brust des Herrn, die das Zeichen S$rivatsa trug. Dann ver-
schwand er aulRer Sichtweite.

ERLAUTERUNG

Srivatsa, eine Locke weiBen Haares auf der Brust des Herrn, ist ein besonderes
Merkmal, das Ihn als die Hochste Personlichkeit Gottes auszeichnet. Auf Vaikun-
tha-loka und auf Goloka Vrndavana haben die Bewohner genau die gleiche Form
wie die Personlichkeit Gottes, doch dieses Srivatsa-Zeichen auf der Brust des Herrn
unterscheidet IThn von allen anderen.

VERS 16
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tenettham ahatah ksattar
bhagavan adi-siikarah

nakampata manak kvapi
sraja hata iva dvipah

tena—von Hiranyaksa; ittham—so; ahatah—geschlagen; ksattah—o Vidura; bha-
gavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; ddisitkarah—der erste Wildeber: na
akampata—empfand keine Erschitterung; mandk—auch nur leicht; kva api—
irgendwo: sraja—von einer Blumengirlande; hatah—geschlagen: iva—wie; dvipah
—ein Elefant.

UBERSETZUNG

O Vidura, als der Herr, der als der erste Wildeber erschienen war, auf
diese Weise von dem Diamon geschlagen wurde, empfand Er in keinem Teil
Seines Korpers auch nur die geringste Erschiitterung, ebenso wie ein Elefant
nichts verspiirt, wenn er mit einer Blumengirlande geschlagen wird.

ERLAUTERUNG

Wie zuvor erklart wurde, war der Damon urspringlich ein Diener des Herrn in
Vaikuntha, doch auf irgendeine Weise war er zu einem Damon geworden. Sein
Kampf mit dem Hochsten Herrn war fiir seine Befreiung bestimmt. Der Herr genof3
es, daB Sein transzendentaler Korper geschlagen wurde, ebenso wie es einem er-
wachsenen Vater Freude bereitet, mit seinem Kind zu kimpfen. Manchmal macht
sich ein Vater den SpaB3, mit seinem kleinen Kind einen Scheinkampf auszufechten,
und in ahnlicher Weise empfand der Herr die Schlage Hiranyaksas auf Seinem Kor-
per wie Blumen, die lhm zur Verehrung geopfert wurden. Mit anderen Worten: Der
Herr hatte den Wunsch zu kampfen, um Seine transzendentale Gliickseligkeit zu ge-
nieBen; deshalb erfreute Er Sich an dem Angriff.

VERS 17
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athorudhdsrjan mayam
yoga-mayesvare harau

vam vilokya prajas trasta
menire 'syopasamyamam

atha—darauf; urudha—auf vielerlei Weise; asrjat—wandte er an, mdayam—Zau-
bertricks: yoga-madyad-isvare—der Herr yogamadyads; harau—gegen Hari; yam—der;
vilokya—nachdem sie gesehen hatten; prajagh—die Menschen; trastah—angsterfiillt;
menire—dachten; asya—dieses Universums; upasamyamam—die Auflosung.
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UBERSETZUNG

Der Dimon jedoch ersann viele Zaubertricks gegen die Personlichkeit
Gottes, die der Herr yogamayas ist. Bei diesem Anblick wurden die Men-
schen von Angst erfiillt und dachten, die Auflosung des Universums stehe
bevor.

ERLAUTERUNG

Der Kampfgenuf3 des Hochsten Herrn mit Seinem Geweihten, der zu einem Da-
mon geworden war, erschien schwer genug, die Auflosung des Universums zur
Folge zu haben. Das ist die GroBe der Hochsten Personlichkeit Gottes; wenn der
Herr nur Seinen kleinen Finger riihrt, scheint dies in den Augen der Bewohner des
Universums eine groBe und gefahrliche Bewegung zu sein.

VERS 18
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pravavur vayavas candas
tamah pamsavam airayan

digbhyo nipetur gravanah
ksepanaih prahita iva

pravavuh—bliesen; vayavah—W inde; candah—firchterliche; tamah—Dunkelheit;
pamsavam—verursacht durch Staub; airayan—breitete sich aus; digbhyah—aus jeder
Richtung; nipetuh—kamen hernieder; gravanah—Steine; ksepanaih—aus Maschinen-
gewehren; prahitah—gefeuert; iva—als ob.

UBERSETZUNG

Schreckliche Winde begannen aus allen Richtungen zu wehen und ver-
breiteten Dunkelheit, die von Staub und Hagelstirmen begleitet wurde.
Steine kamen in Salven aus jeder Richtung, wie aus Maschinengewehren ge-
feuert.
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dvaur nasta-bhaganabhraughaih
sa-vidyut-stanayitnubhih

varsadbhih piuya-kesasrg-
vin-mutrasthini casakrt
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dyauh—der Himmel; nasta—verschwunden; bha-gana—lLeuchtkorper; abhra
—von Wolken; oghai h—durch Massen; sa—begleitet von; vidyut—Blitz; stanayitnu-
bhih—und Donner; varsadbhi h—regnend; puya—Eiter; kesa—Haare; asrk—Blut; vit
—Kot; miutra—Urin; asthini—Knochen; ca—und; asakrt—wieder und immer wieder.

UBERSETZUNG

Die Leuchtkorper im Weltraum verschwanden, da Wolkenberge den
Himmel bedeckten, die von Blitz und Donner begleitet wurden. Vom Him-
mel regnete es Eiter, Haare, Blut, Kot, Urin und Knochen.

VERS 20
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girayah pratyadrsyanta
nandyudha-muco 'nagha

dig-vasaso yatudhanyah
sulinyo mukta-murdhajah

girayah—Berge; pratyadrsyanta—erschienen; nanda—verschiedene; dyudha—
Waffen; mucah—hervorbringend; anagha—o sindloser Vidura; dik-vasasah—
nackte; ydtudhanyah—Damoninnen; sulinyah—mit Dreizacken bewaffnet; mukta
—lose hangend; mirdhajah—Haar.
UBERSETZUNG
O siindloser Vidura, Berge brachten Waffen verschiedener Arten hervor,

und nackte Dimoninnen, die mit Dreizacken bewaffnet waren, erschienen
mit lose herabhingendem Haar.

VERS 21
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bahubhir yaksa-raksobhih
patty-asva-ratha-kunjaraih
atatayibhir utsrsta
himsra vdco ’tivaisasah

bahubhih—von vielen; yaksa-raksobhih—Yaksas und Raksasas; parti—zu FuB3
marschierend; asva—auf Pferden; ratha—auf Streitwagen; kusjaraih—oder auch
Elefanten; atatayibhih—Rohlinge; utsrstah—wurden ausgesprochen; himsrah—grau-
same; vacah—Worte; ati-vaisasah—morderische.
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UBERSETZUNG

Grausame und wilde Schlachtrufe horte man von Scharen roher Yaksas
und Raksasas, die entweder zu FuR marschierten oder auf Pferden und Ele-
fanten ritten und in Streitwagen fuhren.

VERS 22
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praduskrtanam mayanam
dasurinam vinasayat

sudarsandstram bhagavan
prayunkta dayitam tri-pat

praduskrtanam—entfaltete;, mdyanam—die magischen Krafte, dsurinam—von
dem Damon entfaltet; vindsayat—mit dem Wunsch zu zerstoren; sudarsana-astram
—die Sudarsana-Waffe; bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; prayunkta
—warf; dayitam—die geliebte; tri-pat—der GenieBer aller Opfer.

UBERSETZUNG

Der Herr, der personliche GenieRRer aller Opfer, setzte jetzt Seinen
geliebten Sudarfana ein, der imstande war, die magischen Krifte, die der
Dimon entfaltete, zu zerstéren.

ERLAUTERUNG

Sogar beriihmte yogis und Damonen konnen manchmal durch ihre mystische
Kraft groBe magische Kunststiicke zeigen, doch in der Gegenwart des Sudarsana-ca-
kra, wenn es namlich vom Herrn losgelassen wird, werden alle magischen Spiele-
reien dieser Art aufgelost. Der Streit zwischen Durvasa Muni und Maharaja Am-
barisa ist ein praktisches Beispiel hierfiir. Durvasa Muni wollte viele Zauberkunst-
stiicke zeigen, doch als das Sudarsana-cakra erschien, fiirchtete sich Durvasa und
floh zu verschiedenen Planeten, um sich zu schiitzen. Der Herr wird hier als tri-pat
beschrieben, was bedeutet, daB Er der GenieBer von drei Arten von Opfern ist. In
der Bhagavad-gita (5.29) bestitigt der Herr, daB Er der NutznieBer und Geniefer al-
ler Opfer, BuBen und Enthaltungen ist. Der Herr ist der GenieBer von drei Arten
von yajiia. Wie in der Bhagavad-gita weiter beschrieben wird, gibt es Opfer von Gii-
tern, Opfer der Meditation und Opfer philosophischer Spekulation. Jene, die die
Pfade des jriana, yoga und karma beschreiten, miissen alle letztlich zum Hochsten
Herrn kommen, denn vdsudevah sarvam iti, der Hochste Herr ist der letztliche Ge-
nieBer aller Dinge. Das ist die Vollkommenbheit aller Opfer.
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VERS 23
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tada diteh samabhavat
sahasa hrdi vepathuh

smarantya bhartur adesam
standc casrk prasusruve

tada—in diesem Augenblick; diteh—Diti; samabhavat—ereignete sich; sahasa
—plotzlich; hrdi—im Herzen; vepathuh—ein Schauder; smarantyah—sich erinnernd
an; bhartuh—ihres Ehemanns, Kasyapa; ddesam—die Worte; standt—aus ihrer
Brust; ca—und; asrk—Blut; prasusruve—floB3.

UBERSETZUNG

In diesem Augenblick lief plotzlich ein Schauder durch das Herz Ditis,
der Mutter Hiranyaksas. Sie erinnerte sich an die Worte ihres Ehemanns
Kasyapa, und Blut floR aus ihren Briisten.

ERLAUTERUNG

In Hiranyaksas letztem Augenblick erinnerte sich seine Mutter Diti an das, was
ihr Ehemann gesagt hatte. Obwohl ihre Sohne Damonen sein wiirden, wiirden sie
den Vorteil haben, von der Hochsten Personlichkeit Gottes Selbst getotet zu werden.
Sie erinnerte sich an diese Worte durch die Gnade des Herrn, und so flo3 Blut statt
Milch aus ihren Briisten. Es gibt viele Beispiele dafiir, da dann, wenn eine Mutter
von Zuneigung zu ihren Sohnen bewegt wird, Milch aus ihren Briisten flieBt. Im
Falle der Mutter des Damons jedoch konnte sich das Blut nicht in Milch umwan-
deln, sondern floB aus ihren Briisten so, wie es war. Blut wandelt sich in Milch um.
Milch zu trinken ist gliickverheiBend, doch Blut zu trinken ist unheilvoll, obwohl
beides ein und dasselbe ist. Dasselbe gilt auch fiir Kuhmilch.

VERS 24
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vinastasu sva-mayasu
bhuyas cavrajya kesavam

rusopaguhamadno ‘'mum
dadrse 'vasthitam bahih

vinastasu—als sie auseinandergetrieben waren; sva-mayasu—seine magischen
Krafte; bhuyah—wieder; ca—und; dvrajya—nachdem er in die Gegend gekommen
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war; kesavam—die Hochste Personlichkeit Gottes; rusdi—voller Wut; upagihama-
nah—umarmend; amum—den Herrn; dadrse—sah; avasthitam—stehend; bahih—
auflerhalb.

UBERSETZUNG

Als der Dimon seine magischen Krifte auseinandergetrieben sah, kam er
erneut vor Kesava, die Personlichkeit Gottes, und versuchte voller Wut, lhn
mit seinen Armen zu umschlieBen, um lhn zu erdriicken. Aber zu seiner
Verwunderung fand er, daR der Herr auRerhalb des Kreises seiner Arme
stand.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers wird der Herr als Kesava angesprochen, weil Er am Anfang der
Schopfung den Damon Kesi totete. Kesava ist ebenfalls ein Name Krsnas. Krsna ist
der Ursprung aller Inkarnationen, und es wird in der Brahma-samhita bestatigt, daB
Govinda, die Hochste Personlichkeit Gottes, die Ursache aller Ursachen, gleichzeitig
in Seinen verschiedenen Inkarnationen und Erweiterungen existiert. Der Versuch
des Damons, die Hochste Personlichkeit Gottes zu messen, ist bedeutsam. Der Da-
mon wollte den Herrn mit seinen Armen umschlieBen in dem Glauben, er konne
mit seinen begrenzten Armen den Absoluten durch materielle Kraft fangen. Er
wuflte nicht, daf3 Gott der GroBte der GroBen und der Kleinste der Kleinen ist. Nie-
mand kann den Hochsten Herrn einfangen, noch kann man Ihn unter seine Herr-
schaft bringen. Der damonische Mensch aber versucht immer, die Lange und Breite
des Hochsten Herrn zu messen. Durch Seine unbegreifliche Kraft kann der Herr die
universale Form werden, wie in der Bhagavad-gita erklart wird, und zugleich kann
er in einem Kastchen Seiner Geweihten als ihre verehrenswerte Bildgestalt weilen.
Es gibt viele Gottgeweihte, die eine Statue des Herrn in einem Kastchen aufbewah-
ren und sie mit sich tiberallhin tragen; jeden Morgen verehren sie den Herrn in dem
Kastchen. Der Hochste Herr, Kesava, oder die Hochste Personlichkeit Gottes,
Krsna, wird nicht durch irgendeine Messung nach unserer Rechnung gebunden. Er
kann in jeder geeigneten Form bei Seinem Geweihten bleiben, und doch kann man
sich Ihm durch noch so viele dimonische Tatigkeiten nicht nahern.

VERS 25
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tam mustibhir vinighnantam
vajra-sarair adhoksajah

karena karna-miile 'han
vatha tvastram marut-patih

tam—Hiranyaksa; mustibhih—mit seinen Fausten; vinighnantam—schlagend;
vajra-sdraih—so hart wie ein Blitz; adhoksajah—Sri Adhoksaja; karena—mit der
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Hand; karna-mile—gegen die Ohrwurzel; ahan—schlug; yatha—wie; tvastram—den
Damon Vrtra (den Sohn Tvastas); marut-patih—Indra (der Herr der Maruts).

UBERSETZUNG

Der Dimon begann jetzt, mit seinen harten Fiusten auf den Herrn einzu-
schlagen, doch $ri Adhoksaja versetzte ihm einen kleinen Schlag gegen die
Ohrwurzel, geradeso wie Indra, der Herr der Maruts, den Damon Vrtra
schlug.

ERLAUTERUNG

Der Herr wird hier als adhoksaja oder jenseits der Reichweite aller materiellen
Berechnung erklart. Aksaja bedeutet ,,die Messung unserer Sinne*, und adhoksaja
bedeutet ,,das, was jenseits der Messung unserer Sinne liegt*.

VERS 26
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sa ahato visva-jita hy avajnaya
paribhramad-gatra udasta-locanah

visirna-bahv-anghri-siroruho ‘patad
yatha nagendro lulito nabhasvata

sah—er; ahatah—geschlagen worden sein; visva-jita—von der Hochsten Person-
lichkeit Gottes; hi—obwohl; avajiayd—unbekimmert; paribhramat—sich drehend;
gatrah—Korper; udasta—sprangen heraus; locanah—Augen; visirna—gebrochene;
bahu—Arme; arnghri—Beine; sirah-ruhah—Haare; apatatr—fiel nieder; yatha—wie;
naga-indrah—ein gigantischer Baum; /ulitah—entwurzelt; nabhasvata—durch den
Wind.

UBERSETZUNG

Obwohl vom Herrn, dem Bezwinger eines jeden, mit unbekiimmerter
Gelassenheit geschlagen, begann sich der Korper des Dimons zu drehen.
Seine Augipfel sprangen aus ihren Hohlen. Mit gebrochenen Armen und
Beinen und wirrem Haupthaar stiirzte er tot zu Boden — wie ein giganti-
scher Baum, der vom Wind entwurzelt wurde.

ERLAUTERUNG

Es nimmt den Herrn nicht einmal einen Augenblick in Anspruch, einen machti-
gen Damon, selbst Hiranyaksa, zu toten. Er hatte ihn schon lange vorher toten kon-
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nen, doch gestattete Er ihm, das volle AusmalB seiner magischen Kiinste zu entfal-
ten. Man mag zur Kenntnis nehmen, da man durch Zauberkiinste, durch wissen-
schaftlichen Fortschritt des Wissens oder durch materielle Macht der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes nicht ebenbiirtig werden kann. Es geniigt, daB der Herr nur ein
Zeichen gibt, um all unsere Versuche zunichte zu machen. Seine unbegreifliche
Macht, wie wir sie hier entfaltet sehen, ist so stark, da der Damon trotz all seiner
damonischen Finten vom Herrn mit nur einem einzigen Schlag getitet wurde, als
der Herr dies wiinschte.

VERS 27
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ksitau sayanam tam akuntha-varcasam
karala-damstram paridasta-dacchadam
ajadayo viksya sasamsur dgatd
aho imam ko nu labheta samsthitim

ksitau—auf dem Boden; sayanam—liegend; tam—Hiranyaksa; akuntha—noch
nicht vergangen; varcasam—Glanz; karala—furchterregende; damstram—Zahne;
paridasta—beilend; dat-chadam—Lippe; aja-ddayah—Brahma wund andere;
viksya—gesehen habend; sasamsuh—sagten bewundernd; dgatah—trafen ein;
aho—oh; imam—dieser; kah—jemand; nu—in der Tat; /abheta—konnte begegnen;
samsthitim—Tod.

UBERSETZUNG

Aja[Brahma] und andere kamen herbei, um den am Boden liegenden Di-
mon mit den furchterregenden ReiRzihnen zu sehen. Wihrend er sich auf
die Lippen bi}, war der Glanz seines Gesichtes noch nicht geschwunden,
und Brahma sagte bewundernd: Oh, wer konnte einem solch gesegneten
Tod begegnen?

ERLAUTERUNG

Obwohl der Damon tot war, war sein korperlicher Glanz noch nicht geschwun-
den. Das ist sehr merkwiirdig, denn wenn ein Mensch oder Tier tot ist, wird der
Korper sogleich bleich, der Glanz schwindet allmahlich und Verwesung tritt ein.
Aber hier sehen wir, daB Hiranyaksas korperlicher Glanz, obwohl der Damon tot
dalag, noch nicht geschwunden war, weil der Herr, das Hochste Spirituelle Wesen,
seinen Korper beriihrte. Der Glanz des Korpers bleibt nur so lange erhalten, wie die
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spirituelle Seele gegenwartig ist. Obwohl die Seele des Damons den Korper verlassen
hatte, beriihrte die Hochste Spirituelle Seele den Korper, und daher verblaBte sein
korperlicher Glanz nicht. Die individuelle Seele ist von der Hochsten Personlichkeit
Gottes verschieden. Jemand, der die Hochste Personlichkeit Gottes sieht, wenn er
seinen Korper verlaBt, ist zweifellos sehr vom Gliick begiinstigt, und daher priesen
Personlichkeiten wie Brahma und andere Halbgotter den Tod des Damons.

VERS 28
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yam yogino yoga-samdadhina raho
dhyadyanti lingad asato mumuksaya
tasyaisa daitya-rsabhah padahato
mukham prapasyams tanum utsasarja ha

yam—den; yoginah—die yogis; yoga-samadhina—in mystischer Trance; rahah—in
Abgeschiedenheit,; dhydyanti—meditieren tber; lingdar—von dem Korper; asatah—
unwirklich; mumuksayd—Freiheit anstrebend; tasya—von Ihm; esah—dieser; daitya
—Sohn Ditis; rsabhah—das Kronjuwel; pada—durch einen FuB}; ahatah—geschlagen;
mukham—Gesicht; prapasyan—wéhrend er betrachtete; tanum—den Korper; utsa-
sarja—er gab auf; ha—in der Tat.

UBERSETZUNG

Brahma fuhr fort: Er wurde getroffen von einem Vorderfull des Herrn,
iiber den yogis, die nach Freiheit von ihrem unwirklichen materiellen Kor-
per streben, in Abgeschiedenheit in mystischer Trance meditieren. Wih-
rend er das Antlitz des Herrn betrachtete, streifte dieses Kronjuwel der
Sohne Ditis seine korperliche Hiille ab.

ERLAUTERUNG

Der Vorgang des yoga wird in diesem Vers des Srimad-Bhdgavatam sehr Klar
beschrieben. Es heif3t hier, daB das letztliche Ziel der yogis und Mystiker, die sich in
Meditation iiben, darin besteht, vom materiellen Korper frei zu werden. Deshalb
meditieren sie an abgeschiedenen Orten, um yogische Trance zu erreichen. Yoga
muB an einem einsamen Ort praktiziert werden, und nicht in der Offentlichkeit oder
als Zurschaustellung auf einer Biihne, wie es heute von vielen sogenannten yogis ge-
macht wird. Wirklicher yoga zielt darauf hin, einen vom materiellen Korper zu be-
freien. Yoga-Praxis ist nicht dazu gedacht, den Korper fit und jung zu halten. Solche
Werbeversprechungen im Namen sogenannten yogas werden von keiner maf-
geblichen Methode gebilligt. Besonders hervorgehoben wird in diesem Vers das
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Wort yam, ,,iber den*, durch das angedeutet wird, da Meditation auf die Person-
lichkeit Gottes gerichtet sein soll. Selbst wenn man seinen Geist auf die Wildeber-
Form des Herrn richtet, ist das yoga. Wie in der Bhagavad-gita bestitigt wird, ist je-
mand, der seinen Geist stindig in Meditation auf den Herrn, die Personlichkeit Got-
tes, in einer Seiner mannigfaltigen Formen richtet, der erstklassige yogi, und er kann
sehr leicht in Trance geraten, indem er einfach iiber die Form des Herrn meditiert.
Wenn man imstande ist, solche Meditation tiber die Form des Herrn auch zur Zeit
des Todes fortzusetzen, ist man von seiner sterblichen Hiille befreit und wird ins
Reich Gottes erhoben. Diese Gelegenheit wurde dem Damon vom Herrn gegeben,
und daher waren Brahma und andere Halbgotter erstaunt. Wir sehen also, da3 die
Vollkommenheit der yoga-Praxis sogar von einem Damon erreicht werden kann —
auch wenn dieser vom Herrn nur getreten wird.

VERS 29
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etau tau parsaddav asya
sapad yatav asad-gatim
punah katipayaih sthanam
prapatsyete ha janmabhih

etau—diese beiden; rau—beide; parsadau—personliche Diener; asya—der Person-
lichkeit Gottes; sapar—weil sie verflucht worden waren; yarau—sind gegangen; asat-
gatim—um in einer dimonischen Familie geboren zu werden; punah—wieder; kati-
payaih—ein paar; sthanam—eigenen Ort; prapatsyete—werden zuriickbekommen;
ha—in der Tat; janmabhih—nach Geburten.

UBERSETZUNG

Da diese beiden personlichen Diener des Hochsten Herrn verflucht wor-
den waren, war es ihnen bestimmt, in dimonischen Familien geboren zu
werden. Nach einigen solchen Geburten werden sie in ihre urspriinglichen
Stellungen zuriickkehren.

VERS 30
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deva ucuh
namo namas te 'khila-yajia-tantave
sthitau grhitamala-sattva-miurtaye
distyd hato 'yam jagatam aruntudas
tvat-pada-bhaktya vayam isa nirvrtah

devah—die Halbgotter; ucuh—sagten; namah—Ehrerbietungen; namah—Ehrer-
bietungen; te—Dir; akhila-yajia-tantave—dem GenieBer aller Opfer; sthitau—zum
Zweck der Erhaltung; grhita—nahmst an; amala—reine; sattva—Tugend; murtaye
—Form; distya—zum Glick; hatah—erschlagen; ayam—diesen; jagatam—den drei
Welten; aruntudah—Leid bringend; tvat-pada—Deinen FiBen; bhaktya—mit Hin-
gabe; vayam—wir; isa—o Herr; nirvrtah—haben Gliick erlangt.

UBERSETZUNG

Die Halbgotter wandten sich an den Herrn: Alle Ehrerbietungen Dir, o
GenieRer aller Opfer! Du hast die Form eines Wildebers angenommen, in
reiner Tugend, um die Welt zu erhalten. Zu unserem Gliick ist dieser Dd-
mon, der fiir die Welten eine Plage war, von Dir erschlagen worden, und
auch wir, o Herr, sind jetzt, in Hingabe an Deine LotosfiiBe, beruhigt.

ERLAUTERUNG

Die materielle Welt besteht aus drei Erscheinungsweisen — Tugend, Leiden-
schaft und Unwissenheit —, wahrend die spirituelle Welt nur aus reiner Tugend be-
steht. Es heiB3t hier, daf3 die Form des Herrn reine Tugend ist, was bedeutet, daB sie
nicht materiell ist. In der materiellen Welt gibt es keine reine Tugend. Im Bhagava-
tam wird der Zustand reiner Tugend als sattvam visuddham bezeichnet. Visuddham
bedeutet ,,rein“. In reiner Tugend gibt es keine Verunreinigung durch die beiden nie-
deren Eigenschaften Leidenschaft und Unwissenheit. Die Form des Wildebers, in
der der Herr erschien, ist daher nicht aus der materiellen Welt. Es gibt viele Formen
des Herrn, doch keine von ihnen gehort zu den materiellen Eigenschaften. Sol-
che Formen sind nicht verschieden von der Visnu-Form, und Visnu ist der GenieBer
aller Opfer.

Die in den Veden empfohlenen Opfer sind dafiir bestimmt, die Hochste Person-
lichkeit Gottes zu erfreuen. In Unwissenheit nur versuchen Menschen, viele andere
Hilfskrafte des Herrn zufriedenzustellen, doch der eigentliche Sinn des Lebens be-
steht darin, den Hochsten Herrn, Visnu, zu erfreuen. Alle Opfer sind dafiir be-
stimmt, den Hochsten Herrn zu erfreuen. Jene Lebewesen, die dies sehr genau wis-
sen, werden als Halbgotter, gottlich oder fast Gott bezeichnet. Da das Lebewesen ein
winziges Teil des Hochsten Herrn ist, ist es seine Pflicht, dem Herrn zu dienen und
Ihn zu erfreuen. Die Halbgotter sind der Personlichkeit Gottes alle sehr zugetan, und
nur zu ihrer Freude wurde der Damon getotet, der fiir die Welt eine Quelle der Sto-
rung war. Ein gelautertes Leben ist dafiir gedacht, den Herrn zu erfreuen, und alle
Opfer, die man in einem gelauterten Leben darbringt, werden als Krsna-BewubBtsein
bezeichnet. Dieses Krsna-BewuBtsein wird durch hingebungsvollen Dienst entwik-
kelt, wie hier klar erwahnt ist.



Vers 31] Die Vernichtung des Dimons Hiranyaksa 63

VERS 31
939 399
Lc| e
q i g |
010 S ¢ I | e o f
gwifeq:  geRerIRaighn 13210

maitreya uvaca
evam hiranyaksam asahya-vikramam
sa sadayitva harir dadi-sukarah
Jjagama lokam svam akhanditotsavam
samiditah puskara-vistaradibhih

maitreyah uvaca—Sri Maitreya sprach; evam—so; hiranydksam—Hiranyaksa;
asahya-vikramam—sehr machtig; sah—der Herr; sadayitvai—nachdem Er getotet
hatte; harih—Hari, die Hochste Personlichkeit Gottes; ddi-sukarah—der Ursprung
der Wildeberart; jagama—kehrte zuriick; /okam—in Sein Reich; svam—eigenes;
akhandita—ununterbrochenes; utsavam—Fest; samiditah—gepriesen werdend;
puskara-vistara—Lotossitz (von Brahma, dessen Sitz ein Lotos ist); ddibhih—und
den anderen.

UBERSETZUNG

$ri Maitreya fuhr fort: Nachdem Hari, der Héchste Herr, der Ursprung der
Wildeberart, so Hiranyaksa, den schrecklichsten Dimon, getitet hatte,
kehrte Er in Sein Reich zuriick, wo immer ein ununterbrochenes Fest statt-
findet. Der Herr wurde von allen Halbgéttern, angefiihrt von Brahma, ge-
priesen.

ERLAUTERUNG

Hier wird vom Herrn als dem Ursprung der Wildeberart gesprochen. Wie es im
Veddnta-siitra (1.1.2) heiBt, ist die Absolute Wahrheit der Ursprung aller Dinge.
Deshalb ist zu verstehen, daB alle 8 400 000 Arten von Korperformen ihren Ur-
sprung im Herrn haben, der immer ddi oder der Anfang ist. In der Bhagavad-gita
spricht Arjuna den Herrn als ddyam oder den Urspriinglichen an. In édhnlicher
Weise wird der Herr in der Brahma-sambhita als adi-purusam, die urspriingliche
Person, angesprochen. Ja, in der Bhagavad-gita (10.8) erklart der Herr Selbst: mat-
tah sarvam pravartate. ,,Von Mir geht alles aus.*

In der hier beschriebenen Situation nahm der Herr die Form eines Wildebers an,
um den Damon Hiranyaksa zu toten und die Erde aus dem Garbha-Ozean herauszu-
heben. So wurde Er ddi-sikara, der urspriingliche Eber. In der materiellen Welt gilt
ein Eber oder ein Schwein als hochst abscheulich, doch der ddi-sukara, die Hochste
Personlichkeit Gottes, wurde nicht wie ein gewohnlicher Eber behandelt. Selbst
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Brahma und die anderen Halbgotter priesen den Herrn in der Form eines Ebers.

Dieser Vers bestatigt die Aussage der Bhagavad-gita, daB der Herr aus Seinem
transzendentalen Reich so erscheint, wie Er ist, um die Schurken zu toten und die
Gottgeweihten zu retten. Indem Er den Damon Hiranyaksa totete, erfiilite Er Sein
Versprechen, die Damonen zu toten und die von Brahma angefiihrten Halbgotter
immer zu beschiitzen. Die Feststellung, daBB der Herr in Sein Reich zuriickkehrte,
deutet an, daB Er Seine besondere transzendentale Residenz hat. Da Er alle Energien
in Sich birgt, ist Er trotz Seines Aufenthalts in Goloka Vrndavana alldurchdringend,
ebenso wie die Sonne durch ihre Strahlen im ganzen Universum gegenwartig ist, ob-
wohl sie sich an einem bestimmten Ort im Universum befindet.

Obschon also der Herr Sein bestimmtes Reich hat, in dem Er residiert, ist Er all-
durchdringend. Die Unpersonlichkeitsphilosophen anerkennen einen Aspekt des
Herrn, den alldurchdringenden Aspekt, doch konnen sie nicht Seine lokalisierte Si-
tuation in Seinem transzendentalen Reich verstehen, wo Er immer véllig in tran-
szendentale Spiele vertieft ist. Besondere Erwahnung findet in diesem Vers das
Wort akhanditotsavam. Utsava bedeutet ,,Freude”. Wann immer ein Fest gefeiert
wird, um Freude auszudriicken, bezeichnet man es als utsava. Utsava, der Ausdruck
vollstandigen Gliicks, ist immer gegenwartig auf den Vaikuntha-lokas, dem Reich
des Herrn, der sogar fiir Halbgotter wie Brahma, ganz zu schweigen von anderen,
weniger wichtigen Wesen, wie Menschen, verehrenswert ist.

Der Herr steigt aus Seinem Reich in diese Welt hinab, und deshalb bezeichnet
man Ihn als avatdra, was bedeutet ,,jemand, der hinabsteigt*. Zuweilen findet man
das Verstandnis, daB sich das Wort avatdra auf eine Inkarnation bezieht, die eine
materielle Form aus Fleisch und Knochen annimmt, doch eigentlich bezieht sich
avatara auf jemand, der aus hoheren Regionen herabsteigt. Das Reich des Herrn
liegt weit liber dem materiellen Himmel, und Er steigt von dieser hoheren Stellung
herab; folglich bezeichnet man lhn als avatdra.

VERS 32

T IIEwEAE 9 g3
FAAARE goA  I(eaq |
TN W SERIEE
WY AeARETEa: 13RI

maya yathanuktam avadi te hareh
krtavatarasya sumitra cestitam

yatha hiranyaksa udara-vikramo
maha-mrdhe kridanavan nirakrtah

mayd—von mir; yathd—wie; anuktam—erzahlt; avddi—wurde erklart; re—dir;
hareh—der Hochsten Personlichkeit Gottes; krta-avatarasya—die eine Inkarnation
annahm; sumitra—o lieber Vidura; cestitam—die Tatigkeiten; yatha—wie; hiran-
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yaksah—Hiranyaksa; uddra—sehr ausgedehnte Macht; vikramah—Starke; maha-
mrdhe—in einem groBen Kampf; kridana-vat—wie ein Spielzeug; nirakrtah—wurde
getotet.

UBERSETZUNG

Maitreya fuhr fort: Mein lieber Vidura, ich habe dir erklirt, wie die Per-
sonlichkeit Gottes als die erste Wildeber-Inkarnation herabkam und in
einem grofRen Kampf einen Dimon von noch nie dagewesener Stirke to-
tete, als wire er nur ein Spielzeug. Dies ist von mir so erzihlt worden, wie
ich es von meinem vorangegangenen spirituellen Meister gehort habe.

ERLAUTERUNG

Hier erklart der Weise Maitreya, da3 er den Vorfall der Vernichtung Hiranyak-
sas durch die Hochste Personlichkeit Gottes unverandert erzahlt hat; er hat weder ir-
gendetwas erfunden noch etwas hinzugefiigt, sondern das erklart, was er von seinem
spirituellen Meister gehort hat. Damit erkannte er also das System der parampara
oder das System, die transzendentale Botschaft in der Schiilernachfolge zu empfan-
gen, als echt an. Die Aussage eines dcarya oder Lehrers kann keine Giiltigkeit ha-
ben, wenn sie nicht durch diesen echten Vorgang des Horens von einem spirituellen
Meister empfangen wurde. Es heif3t hier auch, da3 der Damon Hiranyaksa, obwohl
unbegrenzt an Starke, fiir den Herrn nur wie eine Puppe war. Ein Kind zerbricht so
viele Puppen, ohne sich wirklich anstrengen zu miissen. In dhnlicher Weise bereitet
es dem Herrn keinerlei Schwierigkeit, einen solchen Damon zu toten, obwohl ein
Damon in den Augen eines gewohnlichen Menschen in der materiellen Welt sehr
machtig und auBBergewohnlich sein mag. Der Herr kann Millionen von Damonen
mit der gleichen Leichtigkeit toten, mit der ein Kind Puppen im Spiel zerbricht.

VERS 33
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suta uvaca
iti kausaravakhyatam
asrutya bhagavat-katham
ksattanandam param lebhe
maha-bhagavato dvija

sutah—Suta Gosvami; uvdca—sprach; iti—so; kausdrava—von Maitreya (dem
Sohn Kusarus); akhyaram—erzahlt; dsrutya—gehort habend; bhagavat-katham—die
Erzahlung tiber den Herrn; ksarta—Vidura; anandam—Gliickseligkeit; param—tran-
szendentale; lebhe—erreichte; maha-bhagavatah—der groBe Gottgeweihte; dvija—
0 brahmana (Saunaka).



66 $rimad-Bhagavatam [Canto 3, Kap. 19

UBERSETZUNG

$ri Suta Gosvami fuhr fort: Mein lieber brahmana — Ksatta [Vidura), der
groRe Geweihte des Herrn, erlangte transzendentale Gliickseligkeit, als er
die Schilderung der transzendentalen Spiele des Herrn aus der autoritativen
Quelle des Weisen Kausarava [Maitreya] horte, und er war sehr erfreut.

ERLAUTERUNG

Wenn jemand durch das Horen von den transzendentalen Spielen des Herrn
transzendentale Freude erfahren mochte, mul3 er, wie hier erklart ist, aus der autori-
tativen Quelle horen. Maitreya horte die Erzahung von seinem echten spirituellen
Meister, und Vidura horte ebenfalls, und zwar von Maitreya. Man wird eine Autori-
tat, indem man einfach das prasentiert, was man von seinem spirituellen Meister ge-
hort hat, und jemand, der keinen echten spirituellen Meister annimmt, kann keine
Autoritat sein. Das wird hier eindeutig erklairt. Wenn man transzendentale Freude
erfahren mochte, mu3 man jemand finden, der eine Autoritat ist. Im Bhagavatam
heiBt es auch, daB man einfach dadurch, da3 man aus einer autoritativen Quelle mit
dem Ohr und dem Herzen hort, die Spiele des Herrn kosten kann — auf andere
Weise ist es nicht moglich. Sanatana Gosvami hat daher besonders davor gewarnt,
irgend etwas iiber die Personlichkeit des Herrn von den Lippen eines Nichtgottge-
weihten zu horen. Nichtgottgeweihte werden mit Schlangen verglichen; ebenso wie
Milch durch die Beriihrung einer Schlange vergiftet wird, so wird die Erzahlung von
den Spielen des Herrn, obschon so rein wie Milch, zu Gift, wenn sie von schlangen-
gleichen Nichtgottgeweihten verabreicht wird. Nicht nur, daB sie keinerlei transzen-
dentale Freude bringt, sondern sie ist auch gefahrlich. Sri Caitanya Mahaprabhu hat
die Warnung ausgesprochen, da3 man keine Beschreibung der Spiele des Herrn von
der Mayavada- oder Unpersonlichkeits-Schule horen solite. Er hat klar gesagt:
mayavadi-bhdasya sunile haya sarva ndsa. Wenn jemand hort, wie die Mayavadis die
Spiele des Herrn auslegen, oder wie sie die Bhagavad-gitd, das Srimad-Bhdgavatam
oder irgendeine andere vedische Schrift interpretieren, ist er der Verdammnis ge-
weiht. Wenn man einmal mit den Unpersonlichkeitsphilosophen verkehrt, kann
man die personliche Erscheinung des Herrn und Seine transzendentalen Spiele nie-
mals verstehen.

Suta Gosvami sprach zu den von Saunaka angefiithrten Weisen, und daher redete
er sie in diesem Vers als dvija, zweimalgeboren, an. Die in Naimisaranya versam-
melten Weisen, die von Suta Gosvami das Srimad-Bhagavatam horten, waren alle
brahmanas, aber die Qualifikation eines brahmana zu erwerben, ist noch nicht alles.
Nur zweimalgeboren zu sein ist nicht die Vollkommenheit. Vollkommenheit wird
erreicht, wenn man von den Spielen und Taten des Herrn aus einer echten Quelle
hort.

VERS 34
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anyesam punya-slokanam
uddama-yasasam satam

upasrutya bhaven modah
Srivatsankasya kim punah

anyesam—von anderen; punya-slokanam—von frommem Ruf; udama-yasasam
—deren Ruhm iiberall verbreitet ist; satam—von den Gottgeweihten; upasrutya
—durch Horen; bhavet—mag entstehen; modah—Freude; srivatsa-arnkasya—vom
Herrn, der das Zeichen Srivatsa tragt; kim punah—ganz zu schweigen von.

UBERSETZUNG

Ganz zu schweigen vom Horen der Spiele des Herrn, dessen Brust mit
Srivatsa gezeichnet ist — Menschen mégen transzendentale Freude sogar er-
fahren, wenn sie von den Werken und Taten der Gottgeweihten horen,
deren Ruhm unsterblich ist.

ERLAUTERUNG

Bhagavatam bedeutet wortlich ,,die Spiele des Herrn und der Geweihten des
Herrn“. Zum Beispiel gibt es Spiele Sri Krsnas und Erzihlungen von Gottgeweihten
wie Prahlada, Dhruva und Maharaja Ambarisa. Beide Arten von Spielen beziehen
sich auf die Hochste Personlichkeit Gottes, denn auch die Spiele der Gottgeweihten
sind mit dem Herrn verbunden. Das Mahabharata beispielsweise, die Geschichte der
Pandavas und ihrer Taten, ist heilig, weil die Pandavas zur Hochsten Personlichkeit
Gottes eine direkte Beziehung hatten.

VERS 35
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yo gajendram jhasa-grastam
dhyayantam caranambujam

krosantinam karenunam
krcchrato 'mocayad drutam

yah—Er, der; gaja-indram—den Konig der Elefanten; jhasa—einem Alligator;
grastam—angegriffen von; dhydyantam—meditierend tber; carana—FiBle; ambujam
—Lotos; krosantinam—wahrend sie weinten; kareniinam—die weiblichen Elefanten;
krcchratah—aus der Gefahr; amocayat—befreite; drutam—schnell.

UBERSETZUNG

Die Personlichkeit Gottes befreite den Konig der Elefanten, der von
einem Alligator angegriffen wurde und der iiber die LotosfiiRe des Herrn
meditierte. Wihrend dieser Zeit klagten die Elefantenweibchen, die ihn be-
gleiteten, und der Herr rettete sie vor der drohenden Gefahr.
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ERLAUTERUNG

Das Beispiel des Elefanten in Gefahr, der vom Hochsten Herrn gerettet wurde,
wird hier aus einem besonderen Grund erwahnt, namlich um zu zeigen, da3 man
sich, selbst wenn man ein Tier ist, der Hochsten Personlichkeit Gottes in hinge-
bungsvollem Dienst nahern kann, wahrend sich nicht einmal ein Halbgott der Hoch-
sten Person nahern kann, wenn er kein Gottgeweihter ist.

VERS 36
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tam sukharadhyam rjubhir
ananya-saranair nrbhih

krtajriah ko na seveta
duraradhyam asadhubhih

tam—Ilhn; sukha—leicht; arddhvam—verehrt; rjubhih—von den Bescheidenen;
ananva—keine anderen: saranaih—die Zuflucht suchen: nrbhih—von Menschen;
krta-jriah—dankbare Seele; kah—was; na—nicht; severa—wiirde Dienst leisten; dura-
radhvam—unmoglich zu verehren: asadhubhih—von den Nichtgottgeweihten.

UBERSETZUNG

Welche dankbare Seele wiirde ihren liebevollen Dienst nicht einem
solch groBen Herrn wie der Personlichkeit Gottes darbringen? Der Herr
kann von makellosen Geweihten, die sich ausschlieBlich lhm zuwenden, um
Schutz zu bekommen, sehr leicht erfreut werden, wenngleich der nicht
rechtschaffene Mensch es schwer hat, lhn zu vers6hnen.

ERLAUTERUNG

Jedes Lebewesen, besonders Angehorige der menschlichen Rasse, muB3 fiir die
Segnungen, die ihm durch die Gnade des Hochsten Herrn zuteil werden, dankbar
sein. Jeder mit einem einfachen Herzen der Dankbarkeit muf3 daher Krsna-bewuf3t
sein und dem Herrn hingebungsvollen Dienst darbringen. Diejenigen, die im
Grunde Diebe und Rauber sind, erkennen nicht an oder geben nicht zu, da3 der
Hochste Herr ihnen Segnungen gewahrt, und sie konnen Ihm keinen hingebungs-
vollen Dienst darbringen. Undankbare Menschen sind jene, die nicht begreifen, wie-
viel Nutzen sie durch die Filigung des Herrn gewinnen. Sie genieflen den Sonnen-
schein und das Mondlicht, und sie bekommen kostenlos Wasser, aber trotzdem sind
sie nicht dankbar, sondern genief3en einfach weiter diese Gaben des Herrn. Deshalb
muf3 man sie als Diebe und Rauber bezeichnen.
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vo vai hiranyaksa-vadham mahadbhutam
vikriditam kdrana-siukaratmanah

srnoti gayaty anumodate 'rjasa
vimucyate brahma-vadhad api dvijah

yah—derjenige, der; vai—in der Tat; hiranyaksa-vadham—von der Vernichtung
Hiranyaksas; mahd-adbhutam—hochst wunderbares; vikriditam—Spiel; karana
—aus Griinden wie dem Herausheben der Erde aus dem Ozean; sikara—in der
Form eines Wildebers erscheinend; armanah—der Hochsten Personlichkeit Gottes;
srnoti—hort; gdyati—chantet; anumodate—erfreut sein; arnjasa—sogleich; vimucyate
—wird befreit; brahma-vadhat—von der Siinde, einen brahmana getotet zu haben;
api—sogar; dvijah—o brahmanas.

UBERSETZUNG

O brahmanas, jeder, der die wunderbare Erzihlung von der Vernichtung
des Hiranyaksa-Dimons durch den Herrn, der als der erste Wildeber er-
schien, um die Welt zu retten, hort, chantet oder Freude an ihr findet, ist
sogleich von den Folgen siindhafter Handlungen, sogar der Siinde, einen
brahmana getotet zu haben, befreit.

ERLAUTERUNG

Da Sich der Herr, die Personlichkeit Gottes, in der absoluten Stellung befindet,
besteht zwischen Seinen Spielen und Seiner Personlichkeit kein Unterschied. Jeder,
der von den Spielen des Herrn hort, hat mit ]hm unmittelbar Gemeinschaft, und je-
mand, der unmittelbar mit dem Herrn Gemeinschaft hat, ist zweifellos von allen
sindhaften Tatigkeiten befreit, sogar der Siinde, einen brahmana getotet zu haben,
was als die siindvollste Handlung in der materiellen Welt gilt. Man sollte sehr begie-
rig sein, uber die Taten des Herrn aus der echten Quelle, das heif3t von einem reinen
Gottgeweihten, zu horen. Wenn man der Erzahlung einfach Gehor schenkt und die
Herrlichkeit des Herrn anerkennt, ist man qualifiziert. Die Unpersonlichkeitsphilo-
sophen konnen die Taten des Herrn nicht verstehen. Sie denken, alle Seine Tatigkei-
ten seien maya; deshalb werden sie Mayavadis genannt. Da fiir sie alles madya ist,
sind diese Erzahlungen nicht fur sie bestimmt. Viele Unpersonlichkeitsanhénger ha-
ben eine Abneigung dagegen, das Srimad-Bhdgavatam zu horen, wenngleich viele
von ihnen in jingster Zeit Interesse daran entwickeln, um Geld zu machen. Im
Grunde aber haben sie keinen Glauben. Im Gegenteil, sie beschreiben es in ihrer ei-
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genen Weise. Wir sollten daher von den Mayavadis nicht héren. Wir haben von
Siita Gosvami oder Maitreya zu horen, die die Erzahlungen tatsachlich so prasentie-
ren, wie sie sind; nur dann konnen wir die Spiele des Herrn richtig kosten. Andern-
falls werden die Wirkungen auf eine novizenhafte Zuhorerschaft vergiftend sein.

VERS 38
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etan mahd-punyam alam pavitram
dhanyam yasasyam padam dyur-asisam

pranendriyanam yudhi saurya-vardhanam
ndrdayano ‘nte gatir anga srnvatam

etat—diese Erzahlung; maha-punyam—groBes Verdienst bescherend; alam—sehr;
pavitram—nheilig; dhanyam—Reichtum bescherend; yasasyam—Ruhm bescherend;
padam—das Behiltnis; dyuh—von Langlebigkeit; asisam—von den Objekten der ei-
genen Wiinsche; prdna—der Lebensorgane; indriyanam—der Handlungsorgane;
yudhi—auf dem Schlachtfeld; saurya—die Starke; vardhanam—vermehrend; naraya-
nah—Sri Narayapa; ante—am Ende des Lebens; gatih—Zuflucht; ariga—o lieber
Saunaka; srnvatam—von denen, die zuhéren.

UBERSETZUNG

Diese iiberaus heilige Erzihlung beschert uns Verdienst, Reichtum, Ruhm
und ein langes Leben, alle von auRergewohnlicher Natur, sowie alles, was
wir uns wiinschen. Auf dem Schlachtfeld verhilft sie zu Stirke in den Le-
bens- und Handlungsorganen. Jemand, der diese Erzihlung im letzten Au-
genblick seines Lebens hort, wird zum hochsten Reich des Herrn gebracht, o
lieber Saunaka.

ERLAUTERUNG

Gottgeweihte fiihlen sich im allgemeinen zu den Erzahlungen von den Spielen
des Herrn hingezogen, und obwohl sie sich keine Enthaltungen oder Meditation auf-
erlegen, wird schon dieser Vorgang des aufmerksamen Horens tiber die Spiele des
Herrn ihnen unzahlige Vorteile bescheren wie Reichtum, Ruhm, ein langes Leben
und andere wiinschenswerte Lebenszielee. Wenn man fortfahrt, das Srimad-
Bhagavatam zu horen, das voller Erzahlungen von den Spielen des Herrn ist, wird
man am Ende des Lebens mit Sicherheit zum ewigen, transzendentalen Reich des
Herrn erhoben. So haben Horer sowohl letztlich als auch solange sie sich in der ma-
teriellen Welt aufhalten, einen Nutzen. Das ist das erhabene Ergebnis der Betatigung
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im hingebungsvollen Dienst. Hingebungsvoller Dienst beginnt damit, daB man sich
ein wenig Zeit nimmt und aus der richtigen Quelle das Srimad-Bhdgavatam hort.
Sri Caitanya Mahaprabhu empfahl fiinf Dinge im hingebungsvollen Dienst, namlich
den Geweihten des Herrn zu dienen, Hare Krsna zu chanten, das Srimad-Bhaga-
vatam zu horen, die Bildgestalt des Herrn zu verehren und an einem Pilgerort zu le-
ben. Wenn man einfach nur diesen fiinf Tatigkeiten nachgeht, kann man aus dem
elenden Zustand materiellen Lebens befreit werden.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 19. Kapitel im Dritten
Canto des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: , Die Vernichtung des Ddmons Hiran-

ydksa“.






20. Kapitel

Ein Gesprach zwischen Maitreya und Vidura

VERS 1
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Saunaka uvdca
mahim pratistham adhyasya
saute svayambhuvo manuh
kany anvatisthad dvarani
margayavara-janmanam

Saunakah—Saunaka; uvaca—sprach; mahim—die Erde; pratistham—gesetzt;
adhyasya—gerettet habend; saute—o Suta Gosvami; svdyambhuvah—Svayambhuva;
manuh—Manu; kani—was; anvatisthat—fihrte aus; dvdrani—Wege; margdya—
herauszukommen; avara—spater; janmanam—von jenen, die noch geboren werden
miissen.

UBERSETZUNG

$ri Saunaka fragte: O Suta Gosvami, was tat Svayambhuva Manu, nach-
dem die Erde wieder in ihre Bahn gebracht worden war, um jenen Men-
schen, die spiter geboren werden wiirden, den Pfad der Befreiung zu zei-
gen?

ERLAUTERUNG

Der Herr erschien als die erste Wildeber-Inkarnation wahrend der Zeit Sva-
yambhuva Manus, wohingegen das gegenwartige Zeitalter in der Amtszeit Vaivas-
vata Manus liegt. Die Amtszeit jedes Manu wahrt zweiundsiebzigmal den Zyklus
der vier Zeitalter, und ein Zyklus dieser Zeitalter entspricht 4 320 000 Sonnenjah-
ren. Somit dauert also die Regierungszeit eines Manu 4 320 000 x 72 Sonnenjahre.
In jeder Amtszeit eines Manu finden viele Veranderungen statt, und innerhalb eines
Tages im Leben Brahmas gibt es vierzehn Manus. Aus diesem Vers hier ist zu ver-
stehen, daB Manu in Schriften Regeln niederlegt, damit die bedingten Seelen, die in
die materielle Welt kommen, um materiellen GenuB3 zu erfahren, Erlosung erlangen
konnen. Der Herr ist so giitig, daB jeder Seele, die in dieser materiellen Welt ge-
nieBen mochte, alle Moglichkeiten zum Genul3 geboten werden und zugleich der
Pfad der Erlosung gezeigt wird. Saunaka Rsi fragte daher Sita Gosvami: ,,Was tat
Svayambhuva Manu, nachdem die Erde wieder in ihre Bahn gebracht worden war?*

73



74 $rimad-Bhagavatam [Canto 3, Kap. 20

VERS 2
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ksatta maha-bhagavatah
krsnasyaikantikah suhrt

yas tatyajagrajam krsne
sapatyam aghavan iti

ksatta—Vidura; maha-bhagavatah—ein groBer Geweihter des Herrn; krsnasya
—Sri Krsnas; ekantikah—unverfilschter Geweihter; suhrt—enger Freund; yah—
jemand, der; tatydja—aufgab; agra-jam—seinen alteren Bruder (Konig Dhrtarastra);
krsne—Krsna gegeniiber; sa-apatyam—zusammen mit seinen einhundert Sohnen;
agha-van—Frevler; iti—so.

UBERSETZUNG

Saunaka Rsi fragte nach Vidura, der ein groBer Geweihter und Freund $ri
Krsnas war und der die Gemeinschaft seines dlteren Bruders aufgab, weil
dieser, zusammen mit seinen S6hnen, mit List gegen die Wiinsche des
Herrn arbeitete.

ERLAUTERUNG

Das hier angesprochene Geschehen war das folgende: Vidura verlieB die Obhut
seines alteren Bruders Dhrtarastra, reiste liberallhin zu heiligen Orten und begegnete
Maitreya in Hardwar. Saunaka Rsi fragt hier nach den Gesprichsthemen zwischen
Maitreya Rsi und Vidura. Viduras Qualifikation lag darin, daB er nicht nur ein
Freund des Herrn, sondern auch ein groBer Geweihter war. Als Krsna versuchte,
den Krieg zu verhindern und das MiBverstandnis zwischen den Vettern zu bereini-
gen, weigerten sie sich, Seinen Ratschlag anzunehmen; deshalb war Ksatta oder Vi-
dura mit ihnen unzufrieden und verlieB den Palast. Als Gottgeweihter zeigte Vidura
durch sein Beispiel, daB jeder Ort, an dem Krsna nicht geehrt wird, fiir Menschen
zum Wohnen ungeeignet ist. Ein Gottgeweihter mag tolerant sein, wenn es um
seine eigenen Interessen geht, doch sollte er nicht tolerant sein, wenn sich jemand
dem Herrn oder dem Geweihten des Herrn gegeniiber schlecht betragt. Hier ist das
Wort aghavan sehr bedeutsam, denn es deutet an, daB3 die Kauravas, Dhrtarastras
Sohne, den Krieg verloren, weil sie dadurch, daB sie die Unterweisungen Krsnas
miBachteten, siindhaft wurden.

VERS 3
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dvaipdyanad anavaro
mahitve tasya dehajah

sarvdatmand sritah krsnam
tat-params capy anuvratah

dvaipdyanat—von Vyasadeva; anavarah—in keiner Weise geringer; mahitve—in
GroBe; rasya—seines (Vyasas); deha-jah—von seinem Korper geboren; sarva-atma-
nd—mit ganzem Herzen; sritah—suchte Zuflucht; krsnam—Sri Krsna; tar-pardn
—jene, die Inm hingegeben sind; ca—und; api—auch; anuvratah—folgte.

UBERSETZUNG

Vidura war von dem Korper Vedavyasas geboren und war nicht geringer
als er. Folglich nahm er die Lotosfiie Krsnas mit ganzem Herzen an und
hing an Seinen Geweihten.

ERLAUTERUNG

Uber Vidura wissen wir, daB er von einer sudra-Mutter zur Welt gebracht
wurde, daB aber sein leiblicher Vater Vyasadeva war; folglich stand er Vyasadeva in
nichts nach. Da er von einem bedeutenden Vater gezeugt worden war, der als eine
Inkarnation Narayanas galt und der alle vedischen Schriften verfaBt hatte, war Vi-
dura ebenfalls eine groBe Personlichkeit. Er nahm Krsna als seinen verehrenswerten
Herrn an und folgte Seinen Unterweisungen mit ganzem Herzen.

VERS 4
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kim anvaprcchan maitreyam
virajas tirtha-sevayd

upagamya kusavarta
dsinam tattva-vittamam

kim—was; anvaprcchat—fragte; maitreyam—von dem Weisen Maitreya; virajah
—Vidura, der ohne materielle Verunreinigung war; tirtha-sevaya—indem er heilige
Orte besuchte; upagamya—traf; kusavarte—in Kusavarta (Haridvara oder Hardwar),
asinam—der befolgte; tartva-vit-tamam—den besten Kenner der Wissenschaft vom
spirituellen Leben.

UBERSETZUNG

Vidura wurde von aller Leidenschaft gereinigt, als er heilige Orte berei-
ste, und schlieBlich erreichte er Hardwar, wo er dem groRRen Weisen be-
gegnete, der die Wissenschaft vom spirituellen Leben kannte, und er be-
fragte ihn. Saunaka Rsi erkundigte sich daher: Was fragte Vidura Maitreya
noch?
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ERLAUTERUNG

Hier beziehen sich die Worter virajas tirtha-sevaya auf Vidura, der durch seine
Reise zu Pilgerstitten von aller Verunreinigung vollig gereinigt wurde. In Indien
gibt es Hunderte von heiligen Pilgerstatten, von denen Prayaga, Hardwar, Vrnda-
vana und Ramesvaram als die hauptsachlichen gelten. Nachdem Vidura sein Heim
verlassen hatte, das voller Politik und Diplomatie war, wollte er sich durch eine
Reise zu allen heiligen Orten reinigen, die so beschaffen sind, daB jeder, der dort hin-
geht, wie von selbst gereinigt wird. Dies trifft vor allem auf Vrndavana zu; jeder
kann dort hingehen, und selbst wenn er siindhaft ist, wird er sogleich mit einer At-
mosphare spirituellen Lebens in Beriihrung kommen und wie von selbst die Namen
Krsnas und Radhas chanten. Das haben wir tatsachlich gesehen und erlebt. Es ist in
den sastras empfohlen, daB man, nachdem man sich vom aktiven Leben zuriickge-
zogen hat und in den Lebensstand des vanaprastha (der Zuriickgezogenheit) einge-
treten ist, iberallhin zu Pilgerorten reisen sollte, um sich zu lautern. Vidura erfiillte
diese Pflicht in vollendeter Form, und schlieBlich erreichte er Kusavarta oder Hard-
war, wo der Weise Maitreya sal3.

Ein anderer wichtiger Punkt ist, daB man heilige Orte nicht nur besuchen soll,
um dort zu baden, sondern vor allem, um groBe Weise wie Maitreya aufzusuchen
und von ihnen Unterweisungen zu empfangen. Wenn man das nicht tut, ist das Rei-
sen zu Pilgerorten nur Zeitverschwendung. Narottama dasa Thakura, ein grof3er
acarya der Vaisnava-Gemeinde, hat uns fiir die gegenwartige Zeit verboten, solche
Pilgerorte zu besuchen, weil sich in diesem Zeitalter die Zeiten so geandert haben,
daB man einen falschen Eindruck bekommen mag, wenn man das Verhalten der
heutigen Bewohner dieser Pilgerstatten sieht. Er hat empfohlen, seinen Geist auf
Govinda zu richten, statt die Miihe auf sich zu nehmen, zu solchen Platzen zu reisen
— das wird einem helfen. Seinen Geist auf Govinda an jedem beliebigen Ort zu rich-
ten, ist natiirlich ein Pfad fiir spirituell sehr fortgeschrittene Menschen, nicht fiir ge-
wohnliche. Fiir gewohnliche Menschen mag es immer noch von Vorteil sein, heilige
Orte wie Prayaga, Mathura, Vrndavana und Hardwar zu besuchen.

Es ist in diesem Vers empfohlen, jemand zu finden, der die Wissenschaft von
Gott kennt, das heiBt jemand, der ein tattva-vit ist. Tattva-vit bedeutet , jemand, der
die Absolute Wahrheit kennt*. Es gibt viele Pseudo-Transzendentalisten, sogar an
Pilgerorten. Solche Menschen gibt es immer, und man mul} intelligent genug sein,
tatsachlich jemand zu finden, an den man sich wenden kann; dann wird man bei
dem Versuch, durch eine Reise zu verschiedenen heiligen Orten Fortschritte zu ma-
chen, erfolgreich sein. Man muf3 von aller Verunreinigung befTeit sein und zugleich
jemand finden, der die Wissenschaft von Krsna kennt. Krsna hilft dem Aufrichti-
gen. Wie es im Caitanya-caritamrta heil3t: guru-krsna-prasade. Durch die Barm-
herzigkeit des spirituellen Meisters und Krsnas gelangt man auf den Pfad der Erlo-
sung, das heiBt erlangt man hingebungsvollen Dienst. Wenn man aufrichtig nach
spiritueller Erlosung sucht, gibt einem Krsna, der im Herzen eines jeden weilt, die
Intelligenz, einen geeigneten spirituellen Meister zu finden. Durch die Gnade eines
spirituellen Meisters wie Maitreya bekommt man die richtige Unterweisung und
schreitet in seinem spirituellen Leben vorwarts.
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VERS 5
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tayoh samvadatoh suta
pravrtta hy amalah kathah

dapo ganga ivagha-ghnir
hareh padambujasrayah

tayoh—wahrend die beiden (Maitreya und Vidura); samvadatoh—sich unterhiel-
ten; suta—o Suta; pravritah—kamen auf; hi—gewi; amalah—makellose; kathah—
Erzidhlungen; dpah—Wasser; gangah—des Flusses Ganga; iva—wie; agha-
ghnih—alle Siinden tilgend; hareh—des Herrn; pada-ambuja—die LotosfiiBe; asra-
yah—Zuflucht nehmend.

UBERSETZUNG

Saunaka erkundigte sich nach dem Gesprich zwischen Vidura und Mai-
treya: Es miissen viele Erzihlungen von den makellosen Spielen des Herrn
vorgetragen worden sein. Das Horen solcher Erzihlungen ist genau wie ein
Bad im Wasser der Ganga, denn es kann einen von allen siindhaften Reaktio-
nen befreien.

ERLAUTERUNG

Das Wasser der Ganga ist gereinigt, weil es von den LotosfiiBen des Herrn flieBt.
In dhnlicher Weise ist die Bhagavad-gita so gut wie das Wasser der Ganga, weil sie
vom Mund des Hochsten Herrn gesprochen ist. So ist es mit jedem Gesprachsthema
uber die Spiele des Herrn oder die Merkmale Seiner transzendentalen Taten. Der
Herr ist absolut; deshalb besteht kein Unterschied zwischen Seinen Worten, Seinen
SchweiBtropfen oder Seinen Spielen. Das Wasser der Ganga, die Erzahlungen von
Seinen Spielen und die von Ihm gesprochenen Worte befinden sich alle auf der abso-
luten Ebene, und bei einem von diesen Zuflucht zu suchen, ist gleichermaBen gut.
Srila Ruipa Gosvami hat gelehrt, daB sich alles in Beziehung zu Krsna auf der tran-
szendentalen Ebene befindet. Wenn wir also alle unsere Tatigkeiten in Beziehung zu
Krsna setzen konnen, stehen wir nicht auf der materiellen Ebene, sondern immer
auf der spirituellen Ebene.

VERS 6
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ta nah kirtaya bhadram te
kirtanyodara-karmanah

rasajriah ko nu trpyeta
hari-lilamrtam piban
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tah—diese Gesprache; nah—uns; kirtaya—erzihle; bhadram te—moge dir alles
Gute widerfahren; kirtanya—sollten gechantet werden; uddara—weitherzige; karma-
nah—Tatigkeiten; rasa-jriah—ein Gottgeweihter, der Wohlgeschmacker zu schatzen
weiB; kah—der; nu—in der Tat; trpyeta—wiirde sich zufrieden fiihlen; hari-lila-
amrtam—den Nektar der Spiele des Herrn; piban—trinkend.

UBERSETZUNG

O Suta Gosvami, alles Gliick sei mit dir! Bitte erzihle von den Taten des
Herrn, die alle weitherzig und rithmenswert sind. Welcher Gottgeweihte
kann durch das Horen der nektargleichen Spiele des Herrn gesittigt sein?

ERLAUTERUNG

Die Erzahlung von den Spielen des Herrn, die immer auf der transzendentalen
Ebene stattfinden, sollte von Gottgeweihten mit aller Achtung empfangen werden.
Diejenigen, die sich tatsachlich auf der transzendentalen Ebene befinden, fiihlen sich
durch das Horen der fortlaufenden Erzahlungen von den Spielen des Herrn niemals
gesattigt. Wenn zum Beispiel eine selbstverwirklichte Seele die Bhagavad-gita liest,
wird sie sich niemals gesittigt fiihlen. Die Erzahlungen der Bhagavad-gita und des
Srimad-Bhdgavatam mogen Tausende und Abertausende von Malen gelesen wer-
den, und trotzdem, ohne Zweifel, wird der Gottgeweihte neue Aspekte des Beschrie-
benen mit Genul3 kosten.

VERS 7
EEEE 8 WA RTEA: |
AAANATARACER A 19 ||

evam ugrasravah prsta
rsibhir naimisayanaih

bhagavaty arpitadhyatmas
tan aha sruyatam iti

evam—so; ugrasravah—Suta Gosvami; prstah—gefragt; rsibhih—von den Wei-
sen; naimisa-ayanaih—die im Wald von Naimisa versammelt waren; bhagavati
—dem Herrn; arpita—geweiht; adhyatmah—seinen Geist; tan—zu ihnen; dha—sagte;
sruyatam—hore nur; iti—so.

UBERSETZUNG

Als der Sohn Romaharsanas, Suta Gosvami, dessen GeiSt bei den tran-
szendentalen Spielen des Herrn weilte, von den groRen Weisen in Naimisa-
ranya gebeten wurde zu sprechen, sagte er: Hort bitte, was ich jetzt vortra-
gen werde.
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VERS 8
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suta uvava
harer dhrta-kroda-tonah sva-mayaya
nisamya gor uddharanam rasatalat
lilam hiranyaksam avajriaya hatam
sanjata-harso munim aha bharatah

sutah uvdca—Suta sprach; hareh—des Herrn; dhrta—der angenommen hatte;
kroda—eines Wildebers; tanoh—Korper; sva-mayaya—durch Seine gottliche Kraft;
nisamya—gehort habend; goh—der Erde; uddharanam—das Hochheben; rasatalat
—vom Grund des Ozeans; /ilam—spielerisches Vergniigen; hiranyaksam—den Da-
mon Hiranyaksa; avajiayd—lassig; hatam—totete; sanjata-harsah—von Freude
uberwaltigt; munim—zu dem Weisen (Maitreya); dha—sagte; bhdratah—Vidura.

UBERSETZUNG

Suta Gosvami fuhr fort: Vidura, der Nachkomme Bharatas, war begliickt,
die Geschichte des Herrn zu horen, der, nachdem Er durch Seine gottliche
Kraft die Form eines Wildebers angenommen hatte, Sich das spielerische
Vergniigen machte, die Erde vom Grund des Ozeans hochzuheben und mit
lassiger Gebarde den Dimon Hiranyaksa zu toten. Vidura sprach darauf zu
dem Weisen wie folgt.

ERLAUTERUNG

Es heiBt hier, daB der Herr die Form eines Wildebers aus eigener Kraft annahm.
Seine Form ist nicht mit der einer bedingten Seele zu vergleichen. Eine bedingte
Seele ist gezwungen, durch die hohere Autoritdt der materiellen Gesetze eine be-
stimmte Art von Korper anzunehmen, doch hier wird klar gesagt, daB der Herr
nicht durch die auBere Kraft gezwungen war, die Form eines Wildebers anzuneh-
men. In der Bhagavad-gita ist die gleiche Tatsache bestitigt: Wenn der Herr auf die
Erde herabsteigt, nimmt Er durch Seine innere Kraft eine Form an. Die Form des
Herrn kann daher niemals aus materieller Energie bestehen. Die Mayavada-Ver-
sion, daB dann, wenn das Brahman eine Form annimmt, diese Form von mayad an-
genommen wird, ist nicht akzeptabel, weil madya, obwohl stirker als die bedingte
Seele, nicht starker ist als die Hochste Personlichkeit Gottes; sie untersteht der Herr-
schaft des Hochsten Gottes, wie in der Bhagavad-gita bestitigt wird. Mdya steht un-
ter Seiner Oberaufsicht; mdya kann den Herrn nicht tiberwaltigen. Die Mayavada-
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Idee, daB3 das Lebewesen die Hochste Absolute Wahrheit ist, a3t sich nicht halten,
da maya nicht so groB3 sein kann, daB sie den Hochsten bedecken konnte. Diese
Kraft, zu bedecken, mag auf das Brahman-Teilchen wirken, nicht aber auf das
Hochste Brahman.

VERS 9
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vidura uvdca
prajapati-patih srstva
praja-sarge prajapatin
kim drabhata me brahman
prabriuhy avyakta-marga-vit

vidurah uvaca—Vidura sprach; prajapati-patih—Brahma; srstva—nachdem er ge-
schaffen hatte; praja-sarge—fir den Zweck, Lebewesen zu schaffen; prajapatin—die
Prajapatis; kim—was. drabhata—begann; me—mir: brahman—o heiliger Weiser;
prabrihi—sage: avvakta-marga-vit—Kenner von dem, was wir nicht kennen.

UBERSETZUNG

Vidura sprach: Da du von Dingen weift, die uns unbegreiflich sind, sage
mir, o heiliger Weiser, was tat Brahma, um Lebewesen zu erschaffen, nach-
dem er die Prajapatis, die Vorfahren der Lebewesen, geschaffen hatte?

ERLAUTERUNG

Bedeutsam ist hier das Wort avyvakta-marga-vit, ,jemand, der das kennt, was
jenseits unseres Vorstellungsvermogens liegt*. Um Dinge zu kennen, die jenseits
unserer Wahrnehmung liegen, miissen wir von einer hoheren Autoritat in der Linie
einer Schiilernachfolge lernen. Schon zu wissen, wer unser Vater ist, liegt jenseits
unserer Wahrnehmung. Hierfiir ist die Mutter die Autoritat. In ahnlicher Weise
miissen wir alles jenseits unseres Begriffsvermogens von einer Autoritat lernen, die
tatsachlich Wissen hat. Der erste avyakta-marga-vit, das heiBt die erste Autoritat,
ist Brahma, und die nachste Autoritat in der Schiilernachfolge ist Narada. Maitreya
Rsi gehort ebenfalls zu dieser Schiilernachfolge und ist daher auch ein avyakta-
marga-vit. Jeder in einer echten Schiilernachfolge ist ein avvakta-madrga-vit, eine
Personlichkeit, die das kennt, was jenseits gewohnlicher Wahrnehmung liegt.

VERS 10
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ye maricy-adayo viprd
yas tu svayambhuvo manuh
te vai brahmana adesat
katham etad abhdvayan

ye—jene; marici-ddayah—groBen Weisen unter der Fihrung Maricis; viprah
—brahmanas; yah—die; tu—in der Tat, svayambhuva manuh—und Svayambhuva
Manu; te—sie; vai—in der Tat; brahmanah—Brahmas; ddesat—auf die Anweisung
hin; katham—wie; etatr—dieses Universum; abhavayan—brachten hervor.

UBERSETZUNG

Vidura fragte: Wie nahmen die Prajapatis [Urviter der Lebewesen wie
Marici und Svayambhuva Manu] Brahmas Weisung gemiR die Schépfung
vor, und wie schufen sie dieses manifestierte Universum?

VERS 11
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sa-dvitivah kim asrjan
svatantra uta karmasu

aho svit samhatah sarva
idam sma samakalpayan

sa-dvitiyah—mit ihren Frauen; kim—ob; asrjan—erschufen; sva-tantrah—unab-
hangig bleibend; uta—oder; karmasu—in ihren Handlungen; dho svit—oder sonst;
samhatah—gemeinsam; sarve—alle Prajapatis; idam—dieses; samakalpayan—er-
zeugten.
UBERSETZUNG

Brachten sie die Schopfung in Verbindung mit ihren jeweiligen Frauen
hervor, blieben sie in ihrem Handeln unabhingig, oder erschufen sie alle
gemeinsam?

VERS 12
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maitreya uvaca
daivena durvitarkyena
parenanimisena ca
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jata-ksobhad bhagavato
mahan asid guna-trayat

maitreyah uvaca—Maitreya sprach; daivena—durch hohere Fiigung, bekannt als
Schicksal; durvitarkyena—jenseits empirischer Spekulation; parena—durch Maha-
Visnu; animisena—durch die Kraft der ewigen Zeit; ca—und; jata-ksobhat—das
Gleichgewicht wurde gestort; bhagavatah—der Personlichkeit Gottes; mahan—die
gesamten materiellen Elemente (das mahat-tattva); dsit—wurden erzeugt; guna-
trayat—aus den drei Erscheinungsweisen der Natur.

UBERSETZUNG

Maitreya sprach: Als das Gleichgewicht der Verbindung der drei Erschei-
nungsweisen der Natur durch die ungesehene Titigkeit des Lebewesens,
durch Maha-Visnu und durch die Macht der Zeit in Bewegung gesetzt
wurde, wurden die gesamten materiellen Elemente erzeugt.

ERLAUTERUNG

Die Ursache der materiellen Schopfung ist hier sehr lebendig beschrieben. Die
erste Ursache ist daiva oder das Schicksal der bedingten Seele. Die materielle Schop-
fung besteht fir die bedingte Seele, die ein falscher Herr werden wollte, um die
Sinne zu genieBen. Man kann nicht zuriickverfolgen, wann die bedingte Seele zum
ersten Mal den Wunsch hatte, iiber die materielle Natur zu herrschen, aber in der
vedischen Literatur finden wir immer, daB die materielle Schopfung fiir den Sinnen-
genuB der bedingten Seele bestimmt ist. Es gibt einen schonen Vers, in dem es heilt,
daB der Kern des Sinnengenusses der bedingten Seele darin besteht, daB sie, sobald
sie ihre vornehmste Pflicht, nimlich dem Herrn zu dienen, vergift, eine Atmo-
sphire des Sinnengenusses schafft, die man mdyad nennt; das ist die Ursache der ma-
teriellen Schopfung.

Ein anderes Wort, das hier gebraucht wird, ist durvitarkyena. Niemand kann
dariiber streiten, wann und wie die bedingte Seele den Wunsch nach SinnengenuB3
entwickelte, aber die Ursache ist da. Die materielle Natur ist eine Atmosphare, die
ausschlieBlich fiir den SinnengenuB3 der bedingten Seele bestimmt ist, und sie ist von
der Personlichkeit Gottes geschaffen worden. Es ist hier erwahnt, daB die materielle
Natur oder prakrti am Anfang der Schopfung von Visnu, der Personlichkeit Gottes,
in Bewegung gesetzt wird. Es sind drei Visnus erwahnt. Einer ist Maha-Visnu; ein
anderer ist Garbhodakasayi Visnu, und der dritte ist Ksirodakasayi Visnu. Im ersten
Canto des Srimad-Bhagavatam werden alle drei Visnus erortert, und auch hier ist
erwahnt, daB Visnu die Ursache der Schopfung ist. Aus der Bhagavad-gita lernen
wir ebenfalls, daB prakrti unter Krsnas oder Visnus Blick der Oberaufsicht zu wir-
ken beginnt und immer noch wirkt, daB aber die Hochste Personlichkeit Gottes un-
wandelbar ist. Man sollte nicht irrtiimlich denken, daB Sich die Hochste Personlich-
keit Gottes in die materielle kosmische Manifestation umgewandelt hat, nur weil die
Schopfung von Ihr ausgeht. Der Herr existiert immer in Seiner personlichen Form,
und die kosmische Manifestation kommt durch Seine unbegreifliche Energie zu-
stande. Die Wirkungsweise dieser Energie ist schwer zu verstehen, aber es ist aus
der vedischen Literatur ersichtlich, daB sich die bedingte Seele ihr eigenes Schicksal
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schafft und unter der Oberaufsicht der Hochsten Personlichkeit Gottes, die sie als
Paramatma immer begleitet, durch die Gesetze der Natur einen bestimmten Korper
bekommt.

VERS 13
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rajah-pradhdanan mahatas
tri-lingo daiva-coditat

jatah sasarja bhutadir
viyad-adini paricasah

rajah-pradhanat—in welchem das Element der rajas oder Leidenschaft vor-
herrscht; mahatah—aus dem mahat-tattva; tri-lingah—von dreierlei Art; daiva-codi-
tar—von hoherer Autoritiat veranlaBt; jatah—wurde geboren; sasarja—entstanden;
bhita-adih—das falsche Ego (der Ursprung der materiellen Elemente); viyar—der
Ather; adini—angefangen mit; paricasah—in Gruppen von fiinf.

UBERSETZUNG

Wie durch das Schicksal des jiva vorgesehen, ging das falsche Ego, das
von dreierlei Art ist, aus dem mahat-tattva hervor, in welchem das Element
rajas vorherrscht. Aus dem Ego wiederum gingen viele Gruppen von fiinf
Prinzipien hervor.

ERLAUTERUNG

Die Urmaterie oder prakrti, die materielle Natur, die aus drei Erscheinungswei-
sen besteht, erzeugt vier Fiinfergruppen. Die erste Gruppe wird als Elementen-
gruppe bezeichnet und besteht aus Erde, Wasser, Feuer, Luft und Ather. Die zweite
Flinfergruppe heiBt ran-mdtra, was sich auf die subtilen Elemente (Sinnesobjekte)
bezieht: Klang, Beriihrung, Form, Geschmack und Geruch. Die dritte umfaBt die
finf Sinnesorgane zum Aufnehmen von Wissen: Augen, Ohren, Nase, Zunge und
Haut. Die vierte besteht aus den fiinf Arbeitssinnen: Sprache, Hande, FiiBe, Anus
und Genitalien. Manche sagen, daB es fiinf Fiinfergruppen gibt. Eine Gruppe sind
die Sinnesobjekte, eine sind die fiinf Elemente, eine sind die fiinf Sinnesorgane zur
Aufnahme von Wissen, eine andere sind die Sinne zum Arbeiten, und die fiinfte
Gruppe sind die fiinf Gottheiten, die diese Unterteilungen beherrschen.

VERS 14
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tani caikaikasah srastum
asamarthani bhautikam

samhatya daiva-yogena
haimam andam avasrjan

tani—diese Elemente; ca—und; eka-ekasah—getrennt; srastum—zu erzeugen; asa-
marthani—unfahig; bhautikam—das materielle Universum; samhatya—sich verbun-
den habend; daiva-yogena—mit der Energie des Hochsten Herrn; haimam—glanzend
wie Gold; andam—Kugel; avasrjan—erzeugten.

UBERSETZUNG

Getrennt unfihig, das materielle Universum zu erzeugen, verbanden sie
sich mit Hilfe der Energie des Hochsten Herrn und waren imstande, ein
glinzendes Ei hervorzubringen.

VERS 15
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so ‘sayistabdhi-salile
andakoso niratmakah

sagram vai varsa-sahasram
anvavatsit tam isvarah

sah—es; asayista—lag; abdhi-salile—auf dem Wasser des Ozeans der Ursachen;
anda-kosah—Ei; niratmakah—in einem unbewulten Zustand; sa-agram—ein wenig
mehr als; vai—tatsachlich; varsa-sahasram—eintausend Jahre; anvavatsit—ging ein;
tam—in das Ei; isvarah—der Herr.

UBERSETZUNG

Mebhr als eintausend Jahre lang lag das glinzende Ei auf dem Wasser des
Ozeans der Ursachen in einem leblosen Zustand. Dann ging der Herr als
Garbhodakasayi Visnu in es ein.

ERLAUTERUNG

Aus diesem Vers ersehen wir, daB3 alle Universen im Ozean der Ursachen trei-
ben.

VERS 16
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tasya nabher abhut padmam
sahasrarkoru-didhiti
sarva-jivanikayauko
yatra svayam abhut svarat

tasya—des Herrn; nabheh—aus dem Nabel; abhiut—spro3; padmam—ein Lotos;
sahasra-arka—tausend Sonnen; uru—mehr; didhiti—mit blendendem Glanz; sar-
va—alle; jiva-nikaya—Ruheort der bedingten Seelen; okah—Ort; yatra—wo; svayam
—er selbst; abhit—ging aus; sva-rdt—der Allmachtige (Brahma).

UBERSETZUNG

Aus dem Nabel der Personlichkeit Gottes Garbhodakasayi Visnu sprof3
eine Lotosblume so leuchtend wie tausend lodernde Sonnen. Dieser Lotos
ist das Behiltnis aller bedingten Seelen, und das erste Lebewesen, das aus
dem Lotos kam, war der allmichtige Brahma.

ERLAUTERUNG

Es wird aus diesem Vers deutlich, daB die bedingten Seelen, die im Korper der
Personlichkeit Gottes ruhten, nach der Auflosung der letzten Schopfung in der Ge-
samtform des Lotos herauskamen. Das nennt man hiranyagarbha. Das erste Lebe-
wesen, das herauskam, war Brahma, der unabhéangig imstande ist, den Rest des ma-
nifestierten Universums zu erschaffen. Der Lotos wird hier beschrieben als so leuch-
tend wie das Strahlen von tausend Sonnen. Dies deutet an, daB die Lebewesen, als
winzige Teilchen des Hochsten Herrn, die gleiche Eigenschaft wie Er haben, da der
Herr ebenfalls Seine Korperstrahlen, die man als brahma-jyoti kennt, ausbreitet. Die
Beschreibung von Vaikuntha-loka, wie man sie in der Bhagavad-gita und anderen
vedischen Schriften findet, ist hiermit bestitigt. In Vaikuntha, dem spirituellen
Himmel, besteht keine Notwendigkeit fiir Sonnenschein, Mondschein, Elektrizitat
oder Feuer. Jeder Planet dort ist selbstleuchtend wie die Sonne.

VERS 17
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so ’'nuvisto bhagavata
yah sete salilasaye
loka-samstham yatha purvam
nirmame samsthaya svaya

sah—Brahma; anuvistah—wurde betreten; bhagavata—vom Herrn; yah—der; se-
te—schlaft; salila-asaye—auf dem Garbhodaka-Ozean; loka-samstham—das Univer-
sum; yatha purvam—wie zuvor; nirmame—erschuf; samsthaya—durch Intelligenz;
svayd—seine eigene.
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UBERSETZUNG

Als diese Hochste Personlichkeit Gottes, die auf dem Garbhodaka-Ozean
lag, in das Herz Brahmas einging, brachte Brahma seine Intelligenz zur
Reife, und mit dieser hervorgerufenen Intelligenz begann er, das Univer-
sum so zu erschaffen, wie es zuvor gewesen war.

ERLAUTERUNG

Zu einer bestimmten Zeit liegt die Personlichkeit Gottes, Karanodakasayi Visnu,
im Karana-Ozean und erzeugt viele tausend Universen aus Seinem Atem; darauf
geht Er als Garbhodakasayi Visnu in jedes einzelne Universum ein und fiillt die
Halfte des Universums mit Seinem SchweiB. Die andere Halfte des Universums
bleibt leer, und diese leere Region nennt man Weltall. Dann sprie3t die Lotosblume
aus Seinem Leib und erzeugt das erste Lebewesen, Brahma. Als nachstes geht der
Herr als Ksirodakasayi Visnu in das Herz jedes Lebewesens, auch das Brahmas, ein.
Dies wird in der Bhagavad-gita im Filinfzehnten Kapitel bestatigt, wo der Herr sagt:
,.Ich sitze im Herzen eines jeden, und durch Mich werden Erinnerung und Verges-
sen ermoglicht. Als Zeuge der Tatigkeiten der individuellen Lebewesen gibt der
Herr jedem die Erinnerung und Intelligenz, so zu handeln, wie man es sich zur Zeit
der Vernichtung im letzten Leben im letzten Zeitalter gewiinscht hat. Diese Intelli-
genz richtet sich nach der eigenen Befahigung, das heiBt nach dem Gesetz des
karma.

Brahma war das erste Lebewesen, und er war vom Hochsten Herrn ermachtigt,
fiir die Erscheinungsweise der Leidenschaft zustiandig zu sein; folglich wurde ihm
die erforderliche Intelligenz gegeben, die so machtig und ausgedehnt ist, daB er von
der Herrschaft der Hochsten Personlichkeit Gottes fast unabhangig ist. Ebenso wie
ein hochgestellter Manager fast genauso unabhingig ist wie der Inhaber einer Firma,
wird Brahma hier als unabhingig beschrieben, da er, als Stellvertreter des Herrn in
bezug auf die Herrschaft iiber das Universum, fast ebenso machtig und unabhingig
ist wie die Hochste Personlichkeit Gottes. Der Herr, als die Uberseele in Brahma,
gab ihm die Intelligenz zu erschaffen. Die Schaffenskraft eines Lebewesens ist folg-
lich nicht seine eigene; es ist der Gnade des Herrn zu verdanken, daB man etwas er-
schaffen kann. Es gibt in dieser materiellen Welt viele Wissenschaftler und Voll-
bringer groBartiger Leistungen, die wunderbare Schaffenskraft besitzen, doch sie
handeln und schaffen nur in Ubereinstimmung mit der Weisung des Hochsten
Herrn. Ein Wissenschaftler mag nach der Weisung des Herrn viele wunderbare Er-
findungen machen, doch ist es ihm nicht moglich, kraft seiner Intelligenz die stren-
gen Gesetze der materiellen Natur zu iiberwinden; noch ist es moglich, solche Intelli-
genz vom Herrn zu bekommen, da sonst die hochste Stellung des Herrn gefahrdet
ware. Es heiBt in diesem Vers, daB Brahma das Universum genauso erschuf, wie es
zuvor war. Dies bedeutet, daB er alles mit dem gleichen Namen und der gleichen
Form schuf wie in der vorherigen kosmischen Manifestation.

VERS 18

o SRAREE  qENa: |
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AfEreTaTE T AE qEEE: 12l

sasarja cchayayavidyam
parica-parvanam agratah

tamisram andha-tamisram
tamo moho maha-tamah

sasarja—schuf; chdyaya—mit seinem Schatten; avidyam—Unwissenheit; parica-
parvanam—funf Arten; agratah—als erstes; tamisram—tamisra; andha-tamisram
—andha-tamisra; tamah—tamas; mohah—moha; mahad-tamah—maha-tamas oder
maha-moha.

UBERSETZUNG

Zunichst erschuf Brahma aus seinem Schatten die Bedeckungen der Un-
wissenheit der bedingten Seelen. Es sind diese fiinf an der Zahl und heiRen
tamisra, andha-tamisra, tamas, moha und maha-moha.

ERLAUTERUNG

Die bedingten Seelen oder Lebewesen, die in die materielle Welt kommen, um
Sinnenbefriedigung zu genieBen, werden am Anfang durch fiinf verschiedene Zu-
standsformen bedeckt. Die erste Zustandsform ist eine Bedeckung aus tamisra oder
Zorn. Von Natur aus hat jedes Lebewesen eine winzige Unabhangigkeit; es ist ein
MiBbrauch dieser winzigen Unabhingigkeit, wenn die bedingte Seele denkt, sie
konne genauso genieBen wie der Hochste Herr, oder wenn sie denkt: ,,Warum soll
ich nicht auch ein ungebundener GenieBer sein wie der Hochste Herr?* Dieses Ver-
gessen der eigenen wesensgemaBen Stellung ist auf Zorn oder Neid zuriickzufiihren.
Da das Lebewesen ewig ein Diener des Hochsten Herrn in der Form eines winzigen
Teilchens ist, kann es von seinem Wesen her niemals ein dem Herrn ebenbiirtiger
GenieBer sein. Wenn es das jedoch vergit und versucht, mit Ihm eins zu sein,
nennt man diesen Zustand ramisra. Sogar im Bereich spiritueller Erkenntnis ist
diese tamisra-Mentalitiat des Lebewesens schwer zu iiberwinden. Es gibt viele, die
bei dem Versuch, aus der Verstrickung des materiellen Lebens herauszukommen,
mit dem Hochsten eins sein mochten. Selbst in ihren transzendentalen Tatigkeiten
besteht diese Mentalitat niederen Grades, tamisra, weiter fort.

Andha-tamisra bedeutet, den Tod fiir das Endgiiltige zu halten. Die Atheisten
glauben im allgemeinen, der Korper sei das Selbst und daher sei mit dem Ende des
Korpers alles zuende. Also wollen sie, solange der Korper existiert, das materielle
Leben genieBen. Ihre Theorie lautet: ,,Solange du lebst, sollst du aus dem Vollen
schopfen. Mach dir keine Gedanken, ob du alle moglichen sogenannten Siinden be-
gehst. Du muBt reichhaltig essen. Bettle, borge und stehle, und wenn du denkst,
durch Stehlen und Borgen wiirdest du in siindhafte Handlungen verstrickt, fiir die
du bezahlen mufBt, dann vergiB diese falsche Vorstellung, denn nach dem Tod ist
alles vorbei. Niemand ist fiir irgendwelche Handlungen wahrend seines Lebens ver-
antwortlich.* Diese atheistische Lebensauffassung totet die menschliche Zivilisation,
denn es fehlt das Wissen von der Fortdauer ewigen Lebens.

Diese andha-tamisra Unwissenheit hat ihre Ursache in ramas. Der Zustand,
nichts von der spirituellen Seele zu wissen, wird als ramas bezeichnet. Die materielle
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Welt wird im allgemeinen ebenfalls als ramas bezeichnet, da 99,9 Prozent der Lebe-
wesen liber ihre Identitat als Seele unwissend sind. Praktisch jeder denkt, daB er sein
Korper sei; er weill nichts von der spirituellen Seele. Von dieser falschen Vorstel-
lung geleitet, denkt man standig: ,,Das ist mein Korper, und alles in Beziehung zu
diesem Korper gehort mir." Fiir solch irregefiihrte Lebewesen bildet Sexualitat den
Hintergrund des materiellen Daseins. Im Grunde werden bedingte Seelen, die in der
materiellen Welt in Unwissenheit leben, nur von ihrem Geschlechtstrieb geleitet,
und sobald sich ihnen die Gelegenheit zur Sexualitat bietet, entwickeln sie Anhaf-
tung an sogenanntes Heim, Vaterland, sogenannte Kinder, Giiter und sogenannten
Reichtum. In dem MaBe, wie diese Anhaftungen zunehmen, nimmt auch moha oder
die Illusion der korperlichen Auffassung vom Leben zu. Folglich wird die Vorstel-
lung ,.Ich bin dieser Korper, und alles in Beziehung zu diesem Korper gehort mir*
ebenfalls starker, und wenn die ganze Welt in moha versetzt wird, entstehen sektie-
rerische Gesellschaften, Familien und Nationalitaten, die miteinander kampfen.
Maha-moha bedeutet, wie von Sinnen materiellem GenuB nachzujagen. Besonders
im gegenwartigen Zeitalter des Kali ist jeder von dem Wahnsinn gepackt, alle mogli-
chen Dinge fiir materiellen GenuBl anzuhaufen. Diese Definitionen sind sehr schon
im Visnu Purana ausgedriickt, wo es heiBt:

tamo 'viveko mohah syad
antah-karana-vibhramah

maha-mohas tu vijrievo
gramya-bhoga-sukhaisana

maranam hy andha-tamisram
tamisram krodha ucyvate

avidya panca-parvaisa
pradurbhiita mahatmanah

VERS 19
Freeicm: F A R |
T aft geTmEEa 1220

visasarjatmanah kayam
nabhinandams tamomayam
jagrhur yaksa-raksamsi
ratrim ksut-trt-samudbhavam

visasarja—warf von sich; armanah—seinen eigenen; kgyam—Korper; na—nicht;
bhinandan—erfreut; tamah-mayam—Erscheinungsweise der Unwissenheit; jagr-
huh—ergriffen Besitz; yaksa-raksamsi—die Yaksas und Raksasas; ratrim—Nacht;
ksut—Hunger; trt—Durst; samudbhavam—der Ursprung.
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UBERSETZUNG

Angeekelt warf Brahma den Korper der Unwissenheit von sich, worauf
Yaksas und Raksasas die Gelegenheit nutzten und sich auf den Korper stiirz-
ten, der in der Form von Nacht fortbestand, um davon Besitz zu ergreifen.
Nacht ist die Quelle von Hunger und Durst.

VERS 20
FIQTYEIRT & FAhEET: |
M W IgAREE: g 1ol

ksut-trdbhyam upasrstas te
tam jagdhum abhidudruvuh

ma raksatainam jaksadhvam
ity ucuh ksut-trd-arditah

ksut-trdbhyam—von Hunger und Durst; upasrstah—wurden tberwiltigt; re—die
Damonen (Yaksas und Raksasas); ram—Brahma; jagdhum—um zu fressen; abhidu-
druvuh—liefen hin; ma—nicht; raksata—verschont; enam—ihn; jaksadhvam—freQ3t;
iti—s0; ucuh—sagten; ksut-trt-arditah—von Hunger und Durst geplagt.

UBERSETZUNG

Uberwiltigt von Hunger und Durst, liefen sie von allen Seiten auf Brah-
ma zu und schrien: ,,Verschont ihn nicht! Fret ihn auf!*

ERLAUTERUNG

Die Nachfahren der Yaksas und Raksasas leben noch heute in einigen Landern
der Erde. Es wird berichtet, daB solch unzivilisierte Menschen besondere Freude da-
ran haben, ihre eigenen GroBvaiter zu toten und ein ,,Liebesmahl* zu feiern, indem
sie ihre Korper rosten.

VERS 21
[EAE AW A A A A |
AQ Y T T OTE LRI UL

devas tan aha samvigno
ma mam jaksata raksata

aho me yaksa-raksamsi
praja yuyam babhuvitha

devah—Brahma; tan—zu ihnen; aha—sagte; samvignah—angstvoll; md—nicht;
mam—mich; jaksata—freBt; raksata—beschiitzt; aho—oh; me—meine; yaksa-rak-
samsi—o Yaksas und Raksasas; prajah—Sohne; yiyam—ihr; babhuvitah—wurdet ge-
boren.
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UBERSETZUNG

Brahma, das Oberhaupt der Halbgétter, bat sie voller Angst: ,,FreBt mich
nicht, sondern beschiitzt mich. Ihr seid von mir geboren und seid meine
Sohne geworden. Deshalb seid ihr Yaksas und Raksasas.‘’

ERLAUTERUNG

Die Damonen, dieaus dem Korper Brahmas geboren wurden, nennt man Yaksas
und Raksasas, weil einige von ihnen schrien, Brahma solle gefressen werden, wih-
rend die anderen schrien, er solle nicht beschiitzt werden. Diejenigen, die sagten, er
solle gefressen werden, nannte man Yaksas, und die anderen, die sagten, er solle
nicht beschiitzt werden, wurden Raksasas oder Menschenfresser. Beide, sowohl
Yaksas als auch Raksasas, sind urspriinglich eine Schopfung Brahmas, und sie sind
noch heute in den unzivilisierten Menschen vertreten, die iiber das ganze Universum
verstreut sind. Sie sind aus der Erscheinungsweise der Unwissenheit geboren, und
aufgrund ihres Verhaltens nennt man sie Raksasas oder Menschenfresser.

VERS 22

iw:qgmmmaﬁwaqgaa\wq |
3 FRIEaAg BEe af qAmE: 13U

devatah prabhaya ya ya
divyan pramukhato 'srjat

te ahdrsur devayanto
visrstam tam prabham ahah

devatah—die Halbgotter; prabhaya—mit der Glorie des Lichts; yah yah—die-
jenigen, die; divyan—leuchtend; pramukhatah—hauptsachlich; asrjat—schuf; te—sie;
aharsuh—ergriffen Besitz von; devayantah—aktiv seiend; visrstam—gesondert; tam
—diese; prabham—glanzende Form; ahah—Tag.

UBERSETZUNG

Darauf schuf er die obersten Halbgoétter, die mit der Glorie der Tugend
leuchteten. Er lieR vor ihnen die glinzende Form des Tages fallen, und die
Halbgotter nahmen sie spielerisch in Besitz.

ERLAUTERUNG

Die Damonen wurden aus der Schopfung der Nacht geboren, und die Halbgotter
wurden aus der Schopfung des Tages geboren. Mit anderen Worten: Damonen wie
die Yaksas und Raksasas sind mit der Eigenschaft der Unwissenheit und Halbgotter
mit der Eigenschaft der Tugend geboren.
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VERS 23

AISQAFIAT: FAMA WASIFIH |
q U FGIEN  AGARTAETER 1131
devo 'devan jaghanatah
srjati smatilolupan

ta enam lolupataya
maithundyabhipedire

devah—Brahma; adevan—Damonen; jaghanatah—aus seinem Hinterteil; srjati
sma—gebar; ati-lolupan—ibermaBig berauscht von Geschlechislust; re—sie; enam
—Brahma; lolupataya—mit Lust; maithundya—um Geschlechtsverkehr zu haben;
abhipedire—naherten sich.

UBERSETZUNG

Brahma gebar sodann die Dimonen aus seinem Hinterteil, und sie hatten
eine groBe Vorliebe fiir Sex. Weil sie sehr liistern waren, niherten sie sich
ihm, um Geschlechtsverkehr zu haben.

ERLAUTERUNG

Sexuelles Leben bildet den Hintergrund des materiellen Daseins. Auch hier wird
wiederholt, daB Damonen eine groBe Vorliebe fiir Sexualitit haben. Je mehr man
von Wiinschen nach Sex frei ist, desto mehr wird man zur Ebene der Halbgotter er-
hoben; je mehr man dazu neigt, Sex zu genieBen, desto mehr wird man zur Ebene
damonischen Lebens erniedrigt.

VERS 24
I T q  WEWEAET: |
A AMARRAT Fg1 WA qUgaq 11380

tato hasan sa bhagavan
asurair nirapatrapaih

anviyamanas tarasa
kruddho bhitah parapatat

tatah—darauf; hasan—lachend; sah bhagavan—der verehrenswerte Brahma; asu-
raih—von den Damonen; nirapatrapaih—schamlos; anvivamanah—verfolgt von; ta-
rasa—in groBer Eile; kruddhah—zornig; bhitah—sich fiirchtend; parapatat—lief da-
von.
UBERSETZUNG

Der verehrenswerte Brahma lachte zunichst iiber ihre Torheit, doch als er
sah, daR die schamlosen asuras ihm schon nahe waren, wurde er zornig und
lief angstvoll in groRer Eile davon.
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ERLAUTERUNG

Sexuell geneigte Damonen haben nicht einmal vor ihrem Vater Achtung, und da-
her ist es fiir einen gottesbewuBten Vater wie Brahma das beste, solche dimoni-
schen Sohne zu verlassen.

VERS 25
q Iuay WE oeenfdal aRe |
APRE  AHFAWIEIRAETAY 11R4l]

sa upavrajya varadam
prapanndrti-haram harim

anugrahdya bhaktanam
anurupatma-darsanam

sah—Brahma; upavrajya—sich nahernd; vara-dam—der Gewahrer aller Segnun-
gen; prapanna—von jenen, die bei Seinen LotosfiiBen Zuflucht suchen; arri—Leid;
haram—der vertreibt; harim—Sri Hari; anugrahdya—um Barmherzigkeit zu zeigen;
bhaktanam—Seinen Geweihten; anuriipa—in geeigneten Formen; drma-darsanam
—der Sich manifestiert.

UBERSETZUNG

Er wandte sich an den Herrn, die Personlichkeit Gottes, der alle Segnun-
gen gewdhrt und das Leid Seiner Geweihten und all derer vertreibt, die bei
Seinen LotosfiiBen Zuflucht suchen. Er manifestiert Seine unzihligen tran-
szendentalen Formen, um Seine Geweihten zu erfreuen.

ERLAUTERUNG

Hier bedeuten die Worter bhaktanam anuripatma-darsanam, daB3 die Person-
lichkeit Gottes Ihre mannigfaltigen Formen je nach den Wiinschen der Gottgeweih-
ten manifestiert. Zum Beispiel wollte Hanumanji (Vajrangaji) die Form des Herrn
als die Personlichkeit Gottes Ramacandra sehen, wahrend andere Vaisnavas die
Form von Radha-Krsna sehen mochten, und noch andere Gottgeweihte haben den
Wunsch, den Herrn in der Form von Laksmi-Narayana zu sehen. Die Mayavadi-
Philosophen denken, daB der Herr, obwohl Er all diese Formen genau nach den
Wiinschen der Gottgeweihten annimmt, im Grunde unpersonlich ist. Aus der
Brahma-samhita verstehen wir jedoch, daB dies nicht so ist, denn der Herr hat viel-
faltige Formen. In der Brahma-samhita heiBt es: advaitam acyutam. DaB3 der Herr
personlich vor dem Gottgeweihten erscheint, ist nicht eine bloBe Einbildung. Die
Brahma-sambhita erklart weiter, daB der Herr unzihlige Formen hat: ramadi-maiir-
tisu kala-niyamena tisthan. Er existiert in Millionen und Abermillionen Formen. Es
gibt 8 400 000 Lebensformen, aber die Inkarnationen des Herrn sind nicht zu zah-
len. Im Bhdgavatam hei3t es, daB3 ebenso, wie die Wellen im Meer nicht zu zdhlen
sind, sondern stiandig erscheinen und verschwinden, die Inkarnationen und Formen
des Herrn unzahlig sind. Ein Gottgeweihter hangt an einer bestimmten Form, und
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es ist diese Form, die er verehrt. Wir haben soeben das erste Erscheinen des Wild-
ebers in diesem Universum beschrieben. Es gibt unzahlige Universen, und in irgend-
einem von ihnen existiert auch jetzt noch die Eber-Form. Alle Formen des Herrn
sind ewig. Es ist die Neigung des Gottgeweihten, eine bestimmte Form zu verehren,
und so betitigt er sich im hingebungsvollen Dienst fiir diese Form. In einem Vers
im Ramayana sagt Hanuman, der groBe Geweihte Ramas: ,,Ich wei3, daB zwischen
den Sita-Rama- und Laksmi-Narayana-Formen der Hochsten Personlichkeit Gottes
kein Unterschied besteht, aber trotzdem hat die Form von Rama und Sita meine
ganze Zuneigung und Liebe auf sich gezogen. Deshalb mochte ich den Herrn in den
Formen von Rama und Sita sehen.* In dhnlicher Weise lieben die Gaugdiya-Vaisna-
vas die Formen von Radha und Krsna und von Krsna und Rukmini in Dvaraka. Die
Worter bhaktanam anuripatma-darsanam bedeuten, daB es dem Herrn immer
Freude bereitet, dem Gottgeweihten in der bestimmten Form, in der der Gottge-
weihte Thn verehren und Ihm dienen mochte, Gunst zu erweisen. In diesem Vers
heiBt es, daB sich Brahma an Hari, die Hochste Personlichkeit Gottes, wandte. Diese
Form des Herrn ist Ksirodakasayi Visnu. Immer wenn es Schwierigkeiten gibt und
Brahma den Herrn um Hilfe bitten muB, kann er sich an Ksirodakasayi Vispu wen-
den, und es ist die Gnade des Herrn, daB3 Er, wann immer sich Brahma wegen Sto-
rungen im Universum an Ihn wendet, ihm in so vieler Weise Erleichterung ver-
schafft.

VERS 26
qE Af QTARHES A90/ES O |
NECIRIEGRIERIECE R 8 c IR

pahi mam paramatmams te
presanendsrjam prajah

ta ima yabhitum papa
upakramanti mam prabho

pahi—beschiitze; mam—mich; parama-atman—o Hochster Herr; te—Deinen; pre-
sanena—auf Befehl; asrjam—erschuf ich; prajah—Lebewesen; tah imah—diese glei-
chen Personen; yabhitum—um Geschlechtsverkehr zu haben; papdah—siindhafte We-
sen; upakramanti—nahern sich; mam—mir; prabho—o Herr.

UBERSETZUNG

Als sich Brahma dem Herrn ndherte, sprach er lhn wie folgt an: Mein
Herr, bitte beschiitze mich vor diesen siindhaften Dimonen, die von mir auf
Deinen Befehl geschaffen wurden. Sie sind von Geschlechtslust iibermannt
und gekommen, um mich anzugreifen.

ERLAUTERUNG

Es erscheint hier, da3 die homosexuelle Lust unter Mannern in dieser Episode
der Schopfung der Damonen durch Brahma geschaffen wurde. Mit anderen Wor-
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ten: Die homosexuelle Anziehung eines Mannes zu einem anderen ist dimonisch
und fiir keinen geistig gesunden Menschen im normalen Leben bestimmt.

VERS 27

ANF: (RS AFF1 (BRI KA |
ARF:  FTASEAUEFEATGT  qF 1Rl

tvam ekah kila lokanam
klistanam klesa-nasanah

tvam ekah klesadas tesam
andsanna-padam tava

tvam—Du; ekah—allein; kila—in der Tat; lokanam—der Menschen; klistanam
—von Leiden geplagt; klesa—die Leiden; nasanah—lindernd; tvam ekah—Du allein;
klesa-dah—Elend bereitend; tesam—ijenen; anasanna—nicht Zuflucht genommen;
padam—Fiille; tava—Deinen.

UBERSETZUNG

Mein Herr, Du bist als einziger imstande, die Schmerzen der Leidenden
zu lindern und jenen Leid zu bereiten, die niemals bei Deinen FiiBen Zu-
flucht suchen.

ERLAUTERUNG

Die Worter klesadas tesam andsanna-padam tava geben zu verstehen, daB3 der
Herr zwei Belange hat. Einmal, diejenigen zu beschiitzen, die bei Seinen Lotosfii3en
Zuflucht suchen, und zum zweiten, denen Schwierigkeiten zu bereiten, die immer
damonisch und dem Herrn feindlich gesinnt sind. Mdyas Aufgabe besteht darin, den
Nichtgottgeweihten Leiden zu bringen. Hier sagt Brahma: , Du bist der Schutzherr
der ergebenen Seelen; deshalb ergebe ich mich Deinen LotosfiiBen. Bitte gewahre
mir vor diesen Damonen Schutz.*

VERS 28
ST FTHve J
RISTAIE F909 FAIRIATRZ DA |
. o s . 2 SN\
fIgaraad TG [ € 1IR<
so 'vadharyasya karpanyam
viviktadhyatma-darsanah

vimuricatma-tanum ghoram
ity ukto vimumoca ha

sah—der Hochste Herr, Hari; avadharya—sehend; asya—Brahmas; karpanyam
—die Not: vivikta—ohne Zweifel; adhyatma—Gemiter anderer; darsanah—jemand,
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der sehen kann; vimurica—wirf von dir; atma-tanum—deinen Korper; ghoram—
unreinen; iti uktah—befahl so; vimumoca ha—Brahma warf ihn von sich.

UBERSETZUNG

Der Herr, der die Gemiiter anderer deutlich sehen kann, bemerkte Brah-
mas Not und sagte zu ihm: ,,Wirf diesen deinen unreinen Korper von dir.’
So vom Herrn angewiesen, warf Brahma seinen Korper von sich.

ERLAUTERUNG

Der Herr wird hier durch das Wort viviktadhyatma-darsanah beschrieben.
Wenn es jemand gibt, der ohne Zweifel die Not eines anderen vollstindig wahrneh-
men kann, ist es der Herr Selbst. Wenn jemand in Not ist und seinen Freund um
Hilfe bittet, kommt es manchmal vor, daB sein Freund das AusmaB der Not, die er
leidet, nicht zu beurteilen weiB. Aber fiir den Hochsten Herrn ist dies nicht schwie-
rig. Der Hochste Herr sitzt als Paramatma im Herzen eines jeden Lebewesens, und
er nimmt die genaue Ursache der Not unmittelbar wahr. In der Bhagavad-gita sagt
der Herr: sarvasya caham hrdi sannivistah. ,,Ich weile im Herzen eines jeden, und
von Mir kommen Erinnerung und Vergessen.* Wann immer wir uns daher dem
Hochsten Herrn voll ergeben, finden wir, daB Er in unserem Herzen weilt. Er kann
uns lenken, wie wir Gefahren entgehen oder wie wir uns Ihm in hingebungsvollem
Dienst nahern konnen.

Der Herr forderte Brahma auf, seinen gegenwartigen Korper aufzugeben, da die-
ser das damonische Prinzip geschaffen hatte. Wie Sridhara Svami erklart, gab
Brahma nicht tatsichlich seinen Korper auf, als er stindig seinen Korper von sich
warf. Vielmehr gab Brahma, seiner Ansicht nach, eine bestimmte Mentalitit auf.
Der Geist ist der subtile Korper des Lebewesens. Wir mogen manchmal in einen
Gedanken versunken sein, der siindhaft ist, doch wenn wir diesen siindigen Gedan-
ken aufgeben, kann man sagen, daB@ wir den Korper aufgeben. Brahmas Geist war
nicht in Ordnung, als er die Damonen schuf. Sein Geist muB3 voll Leidenschaft ge-
wesen sein, denn die ganze Schopfung war leidenschaftlich; deshalb wurden solch
leidenschaftliche Sohne geboren. Hieraus folgt, daB auch jeder Vater und jede Mut-
ter achtsam sein miissen, wahrend sie Kinder zeugen. Der Geisteszustand eines Kin-
des ist vom Geisteszustand seiner Eltern zur Zeit der Zeugung abhangig. Nach vedi-
schem Brauch wird daher die garbhadhana-samskara, das hei3t die Zeremonie vor
der Zeugung eines Kindes, vollzogen. Vor der Zeugung eines Kindes muf3 man sei-
nen verwirrten Geist heiligen. Wenn die Eltern ihren Geist auf die LotosfiiBe des
Herrn richten und in diesem Zustand das Kind geboren wird, kommen natiirlicher-
weise gute Kinder, die Gottgeweihte sind, und wenn die Gesellschaft aus einer solch
guten Bevolkerung besteht, gibt es keine Schwierigkeiten durch Menschen von da-
monischer Mentalitit.

VERS 29
A FRAAST  AERAEFHEAY |
FATENAGRGFTDANTEY |14
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tam kvanac-caranambhojam
mada-vihvala-locanam

kanci-kalapa-vilasad-
dukula-cchanna-rodhasam

tam—dieser Korper; kvapar—mit FuBreifen klingend; carana-ambhojam—mit
LotosfiiBen; mada—Berauschung; vihvala—iberwaltigt; locanam—mit Augen;
karici-kalapa—mit einem Giirtel aus goldenen Schmuckstiicken; vilasat—glanzend;
dukula—von feinem Tuch; channa—bedeckt; rodhasam—Hiiften habend.

UBERSETZUNG

Der Korper, den Brahma aufgab, nahm die Form der Abenddimmerung
an, wenn Tag und Nacht zusammentreffen, eine Zeit, die Leidenschaft
schiirt. Die asuras, die von Natur aus leidenschaftlich sind, beherrscht vom
Element der rajas, hielten die Dimmerung fiir eine Frau, an deren Lo-
tosfiiBen Reifen klangen, deren Augen vor Berauschung weit gedffnet wa-
ren und deren Hiiften feines Tuch bedeckte, auf dem ein Giirtel glinzte.

ERLAUTERUNG

So wie der friihe Morgen die Zeit spiritueller Kultivierung ist, so ist der Beginn
des Abends die Zeit der Leidenschaft. Damonische Manner haben im allgemeinen
einen starken Hang zu sexuellem GenuB; sie begriiBen daher das Herannahen des
Abends. Die Damonen hielten den Einbruch der Abenddimmerung fiir eine schone
Frau und begannen, sie auf verschiedene Weise zu bewundern. Sie bildeten sich ein,
das Dammerlicht sei eine schone Frau mit klingenden FuBreifen, einem Giirtel auf
den Hiiften und schonen Brusten. Sie bildeten sich ein, dieses schone Madchen sei
vor ihnen erschienen, weil es sie nach sexueller Befriedigung verlangte.

VERS 30
AR AT |
gIMi g RrrEeeEawTm 113l
anyonya-slesayotturiga-
nirantara-payodharam

sundasam sudvijam snigdha-
hasa-lilavalokanam

anyonya—aneinander; slesaya—aufgrund von enger Lage; utturnga—aufrecht;
nirantara—ohne Zwischenraum; payah-dharam—Briste; su-nasam—formschone
Nase; su-dvijam—schone Ziahne; snigdha—liebliches; hasa—Lacheln; lila-avaloka-
nam—vergniigter Blick.
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UBERSETZUNG

lhre Briiste standen aufrecht, da sie eng aneinanderlagen, und sie waren
zu eng zusammen, um einen Zwischenraum zu lassen. Sie hatte eine form-
schone Nase und wundervolle Zihne; ein liebliches Licheln umspielte ihre
Lippen, und sie warf den asuras einen vergniigten Blick zu.

VERS 31

TR SIS ST ATSERTE YA |
TGN 9K qF qegge: RE 1321

guhantim vridayatmanam
nilalaka-varuthinim
upalabhyasura dharma
sarve sammumuhuh strivam

guhantim—versteckend; vridaya—aus Scheu; atmanam—sich; nila—dunkles; ala-
ka—Haar; varuthinim—ein Biischel; upalabhya—als sie sich vorstellten; asurah—die
Damonen; dharma—o Vidura; sarve—alle; sammumuhuh—wurden betort; strivam
—Frau.

UBERSETZUNG

Geschmiickt mit schwarzen Locken versteckte sie sich, wie es schien, aus
Scheu. Als die asuras das Mdadchen sahen, wurden sie alle von sexuellen Ge-
liisten liberwaltigt.

ERLAUTERUNG

Der Unterschied zwischen Damonen und Halbgottern besteht darin, daB3 eine
schone Frau sehr leicht die Aufmerksamkeit von Damonen auf sich zieht, aber nicht
den Geist eines gottlichen Menschen verwirren kann. Ein gottlicher Mensch ist voll
Wissen, und ein damonischer Mensch ist voll Unwissenheit. Ebenso wie ein Kind
von einer schonen Puppe angezogen ist, so fiihlt sich ein Damon, der weniger intelli-
gent und voll Unwissenheit ist, zu materieller Schonheit und Geschlechtslust hinge-
zogen. Der gottliche Mensch wei3, da die schon gekleidete und geschmiickte An-
ziehungskraft spitzer Briiste, breiter Hiiften, einer schonen Nase und einer hellen
Haut maya ist. Die ganze Schonheit, die eine Frau vorzuweisen hat, ist nur eine Zu-
sammensetzung aus Fleisch und Blut. Sri Sankaracarya hat uns allen den Rat gege-
ben, keine Anziehung zu einer bloBen Wechselwirkung von Fleisch und Blut zu ver-
spliren; man sollte sich vielmehr zur wirklichen Schonheit im spirituellen Leben
hingezogen fiihlen. Die wirkliche Schonheit ist Radha und Krspa. Jemand, der von
der Schonheit Radhas und Krsnas angezogen ist, kann nicht von der triigerischen
Schonheit dieser materiellen Welt angezogen sein. Das ist der Unterschied zwischen
einem Damon und einem gottlichen Menschen oder Gottgeweihten.
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VERS 32

A TR R G| A a4 |
T} FEAAFAFEEHERT RO 13

aho rupam aho dhairyam
aho asya navam vayah

madhye kamayamananam
akameva visar pati

aho—oh; riupam—was fiir eine Schonheit; aho—oh; dhairyam—was fir eine
Selbstbeherrschung; aho—oh; asyah—ihre; navam—blihende; vayah—Jugend;
madhye—in der Mitte; kamayamananam—von jenen, die leidenschaftlich nach ihr
begehren; akamda—frei von Leidenschaft; iva—wie; visarpati—mit uns gehend.

UBERSETZUNG

Die Damonen priesen sie: Oh, was fiir eine Schonheit! Welch seltene
Selbstbeherrschung! Was fiir eine blithende Jugend! Inmitten von uns, die
wir leidenschaftlich nach ihr begehren, bewegt sie sich wie jemand, der ab-
solut frei ist von Leidenschaft.

VERS 33

Tt ag A &I TRRTER |
AT AR IS SR 11330)

vitarkayanto bahudha
tam sandhyam pramadakrtim
abhisambhavya visrambhat
paryaprcchan kumedhasah

vitarkayantah—Spekulationen nachhangend; bahudha—verschiedene Arten; tam
—sie; sandhyam—die Abenddammerung; pramadd—eine junge Frau; akrtim—in der
Form von; abhisambhavya—mit groBer Achtung behandelnd; visrambhat—liebens-
wiirdig; paryaprcchan—fragten; ku-medhasah—ubelgesinnte.

UBERSETZUNG

Die iibelgesinnten asuras, die alle moglichen Vermutungen iiber die
Abenddimmerung anstellten, die vor ihnen in der Form einer jungen Frau
erschien, behandelten sie mit Achtung und richteten liebenswiirdig die fol-
genden Worte an sie.
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VERS 34

TG TG TATE F THRST M|
TOEAMMAT  pEmE B 1380

kasi kasyasi rambhoru
ko varthas te 'tra bhamini
rupa-dravina-panyena
durbhagan no vibadhase

ka—wer; asi—bist du; kasya—zu wem gehorend; asi—bist du; rambhoru—o Hiib-
sche; kah—was; va—oder; arthah—Z weck; te—dein; atra—hier; bhamini—o leiden-
schaftliche Dame; ripa—Schonheit; dravina—unbezahlbare; panyena—mit der
Ware; durbhagan—ungliickselig; nah—uns; vibadhase—du qualst.

UBERSETZUNG

Wer bist du, o schones Midchen? Wessen Frau oder Tochter bist du, und
was ist der Grund deines Erscheinens vor uns? Warum quilst du uns, un-
gliicklich wie wir sind, mit dem unbezahlbaren Gut deiner Schonheit?

ERLAUTERUNG

Hier finden wir die Mentalitit der Damonen beschrieben, die von der triigeri-
schen Schonheit der materiellen Welt bezaubert sind. Die Damonen sind bereit, fur
die ,,Hautschonheit* dieser materiellen Welt jeden Preis zu zahlen. Sie arbeiten Tag
und Nacht sehr schwer, und der Zweck ihrer harten Arbeit ist es, Sex zu genieBen.
Manchmal geben sie sich falschlich fiir karma-yogis aus, ohne die Bedeutung des
Wortes yoga zu kennen. Yoga bedeutet, ,,sich mit der Hochsten Personlichkeit Got-
tes zu verbinden“, das heift im Krsna-BewuBtsein zu handeln. Jemand, der sehr
schwer arbeitet, ganz gleich in welcher Beschiftigung, und das Ergebnis der Arbeit
in den Dienst der Hochsten Personlichkeit Gottes, Krsna, stellt, wird als karma-yogi
bezeichnet.

VERS 35
T FTEAAS Ko qegqd a7 |
FGAIHONAT FeghaArSqT q: 11341

ya va kacit tvam abale
distya sandarsanam tava

utsunosiksamananam
kanduka-kridaya manah

ya—wer immer; va—oder; kdcit—jeder; tvam—dich; abale—o schones Madchen;
distya—durch Glick; sandarsanam—sehend; tava—von dir; utsunosi—du erregst;
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tksamananam—der Betrachter; kanduka—mit einem Ball; kridaya—durch Spiel; ma-
nah—den Geist.

UBERSETZUNG

Wer immer du sein magst, o schones Miadchen, wir konnen uns gliicklich
schitzen, dich sehen zu diirfen. Durch dein Ballspiel hast du den Geist aller
Betrachter erregt.

ERLAUTERUNG

Déamonen arrangieren alle moglichen Veranstaltungen, um die betdrende Schon-
heit einer schonen Frau zu sehen. Hier heiBt es, daB sie das Madchen mit einem Ball
spielen sahen. Manchmal treiben die Damonen mit dem anderen Geschlecht soge-
nannten Sport, wie zum Beispiel Tennis. Der Zweck solchen Sports ist es, die Kor-
performen schoner Madchen zu sehen und eine subtile Sex-Mentalitat zu genieB3en.
Diese damonische Sex-Mentalitdt materiellen Genusses wird bisweilen von soge-
nannten yogis gefordert, die die Offentlichkeit auffordern, Sexualitat in verschiede-
nen Formen zu genieBen, und die gleichzeitig verkiinden, man konne in sechs Mona-
ten Gott werden, wenn man iber einen bestimmten erfundenen mantra meditiere.
Die Offentlichkeit mochte betrogen werden, und so schafft Krsna solche Betriiger,
die die Dinge falsch darstellen und andere in die Irre fiihren. Die sogenannten yogis
sind im Grunde GenieBer der Welt im Gewand von yogis. Die Bhagavad-gita lehrt
jedoch, daB man, wenn man das Leben genieBen will, dies nicht mit diesen groben
Sinnen kann. Ein Patient bekommt von dem erfahrenen Arzt verordnet, wahrend
der Krankheitszeit auf den gewohnten GenuB zu verzichten. Ein Kranker kann nicht
nach Belieben genieBen; er muB3 seinen GenuB einschranken, um von seiner Krank-
heit geheilt zu werden. In dhnlicher Weise ist unser materieller Zustand ein krank-
hafter Zustand. Wenn man wirkliche Sinnenfreude genieBen mochte, muB3 man aus
der Verstrickung des materiellen Daseins frei werden. Im spirituellen Leben konnen
wir Sinnenfreude genielen, die kein Ende hat. Der Unterschied zwischen materiel-
lem und spirituellem GenuB besteht darin, da3 materieller GenuB begrenzt ist. Auch
wenn ein Mann materielle Sexualitat genieBt, kann er nicht lange genieBen. Aber
wenn er den GenuB solcher Sexualitat aufgibt, kann er in spirituelles Leben eintre-
ten, das nicht aufhort. Im Bhdgavaram (5.5.1) heiBt es, daB brahma-saukhya oder
spirituelles Gliick ananta, unendlich ist. Torichte Geschopfe lassen sich von der
Schonheit der Materie betoren und halten den Genul3, den sie bietet, fir wirklich,
aber im Grunde ist das kein wirklicher GenuB3.

VERS 36
AT Aty Afets TR
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naikatra te jayati salini pada-padmam
ghnantya muhuh kara-talena patat-patargam

madhyam visidati brhat-stana-bhdra-bhitam
santeva drstir amala susikha-samithah

na—nicht; ekatra—an einem Fleck; te—deine; jayati—bleiben; salini—o schone
Frau; pada-padmam—LotosfiiBe; ghnantyah—schlagend; muhuh—immer wieder;
kara-talena—mit der Handflache; patar—springend; patarigam—den Ball; madhyam
—Taille; visidati—ermattet; brhat—vollentwickelt; stana—deine Briiste; bhara—
durch das Gewicht; bhitam—niedergedriickt; santd iva—als ob ermiidet; drstih
—Sicht; amala—klar; su—schon; sikhd—dein Haar; samithah—Biindel.

UBERSETZUNG

O schone Frau, wenn du den springenden Ball mit deiner Hand immer
wieder auf den Boden schligst, bleiben deine LotosfiiRe nicht an einem
Fleck. Niedergedriickt durch das Gewicht deiner vollentwickelten Briiste,
wird deine Taille miide, und deine klare Sicht wird anscheinend stumpf.
Bitte, flechte dein hiibsches Haar.

ERLAUTERUNG

Die Damonen sahen in jedem Schritt der Frau eine anmutige Bewegung. Hier be-
wundern sie ihre vollentwickelten Briiste, ihr wehendes Haar und ihre Bewegungen
beim Hin- und Herhiipfen wahrend des Ballspiels. Bei jedem Schritt genieBen sie
ihre weibliche Schonheit, und wéhrend sie ihre Schonheit genieBen, werden ihre Ge-
muter durch sexuelle Begierde erregt. So wie Motten nachts ein Feuer umschwirren
und getotet werden, so fallen die Damonen den Bewegungen der ballgleichen Briiste
einer schonen Frau zum Opfer. Auch das wehende Haar einer schonen Frau qualt
das Herz eines liisternen Damons.

VERS 37
FiT Al S TE: TR |
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iti sayantanim sandhyam
asurah pramadayatim
pralobhayantim jagrhur
matva mudha-dhiyah strivyam

iti—auf diese Weise; s@yantanim—das abendliche; sandhyam—Dammerlicht; asu-
rah—die Damonen; pramaddyatim—sich wie eine liisterne Frau verhaltend;
pralobhayantim—lockend; jagrhuh—packten; matva—hielten fiir; miadha-dhiyah—
unintelligent; striyam—eine Frau.
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UBERSETZUNG

Die asuras, deren Verstindnis bewolkt war, hielten die Abenddimme-
rung fiir eine schone Frau, die sich in ihrer lockenden Form zeigte, und sie
packten sie.

ERLAUTERUNG

Die asuras werden hier als miidha-dhiyah beschrieben, was bedeutet, daB3 sie, ge-
nau wie der Esel, von Unwissenheit gefesselt sind. Die Damonen waren von der
falschen, blendenden Schonheit dieser materiellen Form gefesselt und umarmten sie

daher.

VERS 38

R AN fSa=aeEaeaan |
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prahasya bhava-gambhiram
Jjighrantyatmanam atmana

kantya sasarja bhagavan
gandharvapsarasam ganan

prahasya—lachelnd; bhdva-gambhiram—mit einer tiefen Bedeutung; jighrantya
—verstehend; dtmdanam—sich; datmana—durch sich; kdntya—durch seine Lieblich-
keit; sasarja—schuf; bhagavan—der verehrenswerte Brahma; gandharva—die himm-
lischen Musiker; apsarasam—und von den himmlischen Tanzmadchen; ganan—die

Scharen der.

UBERSETZUNG

Mit einem Lachen voll tiefer Bedeutung brachte der verehrenswerte
Brahma durch seine eigene Lieblichkeit, die sich durch sich selbst zu ge-
nieBen schien, die Scharen der Gandharvas und Apsaras hervor.

ERLAUTERUNG

Die Musiker auf den oberen Planetensystemen heilen Gandharvas, und die
Tanzmiadchen nennt man Apsaras. Nachdem Brahma von den Damonen angegrif-
fen worden war und die Form einer schonen Frau in der Dammerung hervorge-
bracht hatte, schuf er als nachstes Gandharvas und Apsaras. Musik und Tanz fiir
Sinnenbefriedigung ist als dimonisch anzusehen, doch die gleiche Musik und das
gleiche Tanzen zur Lobpreisung des Herrn, als kirtana, sind transzendental und fiih-
ren zu einem Leben, das fiir spirituellen GenuB vortrefflich geeignet ist.
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VERS 39
frrest o ai 3T St s |
7 oF 9K S framagaeEt. N3l

visasarja tanum tam vai
Jyotsnam kantimatim priyam

ta eva cadaduh pritya
visvavasu-purogamah

visasarja—gab auf;, tanum—Form; tam—diese; vai—gewiB; jyotssnam—Mondlicht;
kanti-matim—leuchtende; privam—geliebte; eva—gewiB; ca—und; adaduh—nahmen
in Besitz; pritya—froh; visvavasu-purah-gamah—angefiihrt von Visvavasu.

UBERSETZUNG

Darauf gab Brahma diese leuchtende und geliebte Form des Mondlichts
auf. Visvavasu und andere Gandharvas ergriffen froh von ihr Besitz.

VERS 40

Wﬂ WEFRAT R |
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srstva bhuta-pisacams ca
bhagavan atma-tandrind

dig-vdasaso mukta-kesan
viksya camilayad drsau

srstva—geschaffen habend; bhita—Geister; pisacan—Teufel;, ca—und; bhagavan
—Brahma; datma—seiner; tandrinda—von Tragheit; dik-vasasah—nackt; mukta—zer-
zaust; kesan—Haar; viksya—sehend; ca—und; amilayat—schloB; drsau—beide Au-
gen.

UBERSETZUNG

Der glorreiche Brahma lieR als nichstes aus seiner Trigheit die Geister
und Teufel entstehen, doch schloB er seine Augen, als er sie nackt und mit
wirrem Haar vor sich stehen sah.

ERLAUTERUNG

Geister und boshafte Kobolde sind ebenfalls Brahmas Schopfung; sie sind keine
Einbildung. Ihre Aufgabe ist es, die bedingte Seele in alle moglichen Leiden zu ver-
setzen. Es wird erklart, daB sie von Brahma auf Anweisung des Hochsten Herrn ge-
schaffen wurden.



104 $rimad-Bhagavatam [Canto 3, Kap. 20

VERS 41

SEEIEEel aif drauredt ag o |
fraffzafigd 133 T |
At qg T q99d 12

Jjagrhus tad-visrstam tam

Jjrmbhanakhyam tanum prabhoh
nidram indriya-vikledo

yaya bhutesu drsyate
venocchistan dharsayanti

tam unmadam pracaksate

Jjagrhuh—ergriffen Besitz; tat-visrstam—von ihm abgeworfen; ram—dieser;
Jjrmbhana-akhyam—bekannt als Gahnen; tranum—der Korper; prabhoh—Brahmas;
nidram—Schlaf’; indriya-vikledah—Seibern; vaya—durch das: bhiitesu—unter den Le-
bewesen; drsvate—wird beobachtet; vena—durch das; ucchistan—mit Kot und Urin
beschmiert; dharsayanti—verwirren; tam—dieses; unmadam—lrrsinn; pracaksate
—wird gesprochen von.

UBERSETZUNG

Die Geister und Kobolde nahmen den Korper in Besitz, den Brahma, der
Schopfer der Lebewesen, in der Form von Gihnen abwarf. Dies kennt man
auch als den Schlaf, der Seibern verursacht. Die Kobolde und Geister greifen
Menschen an, die unrein sind, und ihr Angriff ist als Wahnsinn bekannt.

ERLAUTERUNG

Die Krankheit des Wahnsinns oder der Verfolgung durch Geister entsteht in
einem unsauberen Daseinszustand. Hier heiBt es klar, dal dann, wenn jemand fest
schlaft und Speichel aus seinem Mund flieBt, und er unrein bleibt, Geister seinen un-
sauberen Zustand nutzen und seinen Korper heimsuchen. Mit anderen Worten: Die-
jenigen, die wahrend des Schlafes seibern, gelten als unsauber und setzen sich der
Gefahr aus, von Geistern heimgesucht oder wahnsinnig zu werden.

VERS 42
TG AIA ARAH WA |
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urjasvantam manyamana
atmanam bhagavan ajah

sadhyan ganan pitr-ganan
paroksenasrjat prabhuh
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urjah-vantam—voller Energie; manyamanah—erkennend; atmanam—sich; bha-
gavan—der hochst verehrenswerte; ajah—Brahma; sadhyan—die Halbgotter; ganan
—Scharen; pitr-ganan—und die Pitas; paroksena—aus seiner unsichtbaren Form:;
asrjar—erschuf; prabhuh—der Herr der Lebewesen.

UBERSETZUNG

Als der verehrenswerte Brahma, der Schopfer der Lebewesen, erkannte,
daR er voller Wiinsche und Energie war, brachte er aus seiner unsichtbaren
Form, aus seinem Nabel, die Scharen der Sadhyas und Pitas hervor.

ERLAUTERUNG

Die Sadhyas und Pitas sind unsichtbare Formen dahingeschiedener Seelen, und
sie sind ebenfalls von Brahma geschaffen worden.

VERS 43
q orwE 4w e gk |
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ta atma-sargam tam kdyam
pitarah pratipedire

sadhyebhyas ca pitrbhyas ca
kavayo yad vitanvate

te—sie; atma-sargam—die Quelle ihres Daseins; tam—dieser; kayam—Korper; pi-
tarah—die Pitas; pratipedire—nahmen an; sddhyebhyah—den Sadhyas; ca—und;
pitrbhyah—den Pitas; ca—und auch; kavayah—jene, die in Ritualen wohlbewandert
sind; yat—durch die; vitanvate—opfern Gaben.

UBERSETZUNG

Die Pitas selbst nahmen den unsichtbaren Korper, die Quelle ihres Da-
seins, in Besitz. Es ist das Medium dieses unsichtbaren Korpers, durch das
diejenigen, die in den Ritualen wohlbewandert sind, den Sadhyas und Pitas
[in der Form ihrer verstorbenen Ahnen] zum AnlaR des sraddha Gaben dar-
bringen.

ERLAUTERUNG

Srdddha ist eine rituelle Zeremonie, die von den Anhingern der Veden gefeiert
wird. Jedes Jahr finden fiinfzehn Tage lang Festlichkeiten statt, bei denen ritualisti-
sche Religionsanhinger verstorbenen Seelen Gaben opfern. Auf diese Weise kon-
nen solche Vater und Ahnen, die durch die Launen der Natur keinen groben Korper
fiir materiellen Genuf3 haben mogen, dank der sraddha-Gaben ihrer Nachfahren sol-
che Korper bekommen. Die Durchfiihrung von sraddha oder das Opfern von pra-
sada-Gaben ist noch heute in Indien, vor allem in Gaya, Brauch, wo in einem be-
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rihmten Tempel zu den LotosfiiBen Visnus Gaben geopfert werden. Der Herr, der
auf diese Weise mit dem hingebungsvollen Dienst der Nachfahren zufrieden ist, be-
freit durch Seine Gnade die der Verdammnis geweihten Seelen von Vorvitern, die
keine groben Korper haben, und Er gewahrt ihnen die Gunst, erneut einen groben
Korper fiir die Entwicklung spirituellen Fortschritts zu bekommen.
Ungliickseligerweise benutzt die bedingte Seele den Korper, den sie bekommt,
durch den EinfluB mdyads fiir Sinnenbefriedigung und vergiit, daB solches Verhal-
ten sie in einen unsichtbaren Korper zuriickkehren lassen mag. Der Geweihte des
Herrn oder jemand im Krsna-BewuBtsein jedoch braucht solche rituellen Zeremo-
nien wie srdddha nicht auszufiihren, weil er den Hochsten immer erfreut; folglich
werden seine Viter und Vorviter, die in Schwierigkeiten sein mogen, von selbst be-
freit. Das lebendige Beispiel hierfiir ist Prahlada Maharaja. Prahlada Maharaja bat
Sri Nrsimhadeva, seinen siindhaften Vater zu befreien, der sich so viele Male gegen
die LotosfiiBe des Herrn vergangen hatte. Der Herr antwortete, dal in einer Familie,
in der ein Vaispava wie Prahlada geboren ist, nicht nur sein Vater, sondern auch der
Vater seines Vaters und ihre Viter — bis zuriick zum vierzehnten Vater — alle von
selbst befreit werden. Die SchluBfolgerung lautet daher, daB Krsna-BewuBtsein die
Gesamtsumme aller guten Arbeit fiir die Familie, die Gesellschaft und alle Lebewe-
sen ist. Im Caitanya-caritamrta sagt der Verfasser, daB jemand, der im Krsna-
BewubBtsein voll verankert ist, keinerlei Rituale ausfiihrt, weil er wei3, daB3 einfach
durch Dienst fiir Krsna in vollem Krsna-BewuBtsein alle Rituale mitvollzogen sind.

VERS 44
frgr iR RRAA isgsT |
RS ARAAAATEIAgaY 11831
siddhan vidyadharams caiva
tirodhanena so ’srjat

tebhyo 'dadat tam atmanam
antardhanakhyam adbhutam

siddhan—die Siddhas; vidyadharan—die Vidyadharas; ca eva—und auch; tiroh-
dhanena—durch Fahigkeit, vor der Sicht verborgen zu bleiben; sah—Brahma; asrjat
—schuf; tebhyah—ihnen; adaddt—gab; tam datmanam—diese seine Form; antar-
dhana-akhyam—bekannt als Antardhana; adbhutam—wunderbar.

UBERSETZUNG

Sodann schuf Brahma durch seine Fihigkeit, sich vor den Augen anderer
zu verbergen, die Siddhas und Vidyadharas und gab ihnen diese seine wun-
derbare Form, die als Antardhana bekannt ist.

ERLAUTERUNG

Antardhana bedeutet, da3 zwar die Gegenwart dieser Lebewesen wahrgenom-
men werden kann, daB man sie aber nicht mit den Augen sehen kann.
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VERS 45

T o R geTH TRy |
AATCAAAANAWE (g 118x ||

sa kinnaran kimpurusan
pratyatmyenasrjat prabhuh

manayann datmandatmanam
datmabhasam vilokayan

sah—Brahma; kinnaran—die Kinnaras; kimpurusan—die Kimpurusas; pratyat-
myena—aus seinem Spiegelbild (im Wasser); asrjatr—schuf; prabhuh—der Herr der
Lebewesen (Brahma); mdnayan—bewundernd; dtmana dtmanam—sich durch sich
selbst; arma-abhasam—sein Spiegelbild; vilokayan—sehend.

UBERSETZUNG

Eines Tages betrachtete Brahma, der Schopfer der Lebewesen, sein eige-
nes Spiegelbild im Wasser, und wihrend er sich bewunderte, erzeugte er
aus diesem Spiegelbild die Kimpurusas und die Kinnaras.

VERS 46

3 g T & T& TR |
frging TR W 198

te tu laj jagrhu rupam
tyaktam yat paramesthing
mithuni-bhiya gdyantas
tam evosasi karmabhih

te—sie (die Kinnaras und Kimpurusas);, ru—aber; tar—diese; jagrhuh—nahmen in
Besitz; riupam—diese schattenhafte Form; tyaktam—aufgegeben; yatr—welche; para-
mesthina—von Brahma; mithuni-bhiiya—mit ihren Frauen zusammen kommend;
gdayantah—loben in Liedern; tam—ihn; eva—nur; usasi—bei Tagesanbruch; karma-
bhih—mit seinen Heldentaten.

UBERSETZUNG

Die Kimpurusas und Kinnaras nahmen diese schattenhafte Form, die
Brahma zuriicklieR, in Besitz. Das ist der Grund, warum sie und ihre Gattin-
nen bei jedem Tagesanbruch ihm zum Lobe singen, indem sie von seinen
Heldentaten erzihlen.

ERLAUTERUNG

Die Zeit friih morgens, anderthalb Stunden vor Sonnenaufgang, nennt man
brahma-muhiirta. Es ist empfohlen, wahrend dieser brahma-muhiirta spirituelle Ta-
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tigkeiten auszufiihren. Spirituelle Tatigkeiten am frithen Morgen haben eine groBBere
Wirkung als zu irgendeiner anderen Tageszeit.

VERS 47
R T Al A agiaea |
FASTIR FEEES § Az 119l

dehena vai bhogavata
sayano bahu-cintaya

sarge 'nupacite krodhad
utsasarja ha tad vapuh

dehena—mit seinem Korper; vai—in der Tat; bhogavata—sich in voller Linge
ausstreckend; sayanah—voll ausgestreckt liegend; bahu—groBer; cintaya—mit Sorge;
sarge—die Schopfung; anupacite—nicht weitergefiihrt; krodhdat—aus Zorn; utsasarja
—gab auf; ha—in der Tat; tat—diesen; vapuh—Korper.

UBERSETZUNG

Einmal legte sich Brahma nieder, wobei er seinen Koérper in voller Linge
ausstreckte. Er war sehr besorgt, daB das Schopfungswerk nicht schnell ge-
nug voranging, und argerlich gab er auch diesen Korper auf.

VERS 48

ISETTWT: F ALTEQASE AR |
|l T F A ARTREAT 118¢ 1)

ye 'hiyantamutah kesa
ahayas te 'nga jajnire

sarpah prasarpatah krira
ndaga bhogoru-kandharah

ye—das; ahiyanta—ausfiel; amutah—von diesem; kesah—Haare; ahayah—
Schlangen; te—sie; ariga—o lieber Vidura; jajiire—wurden geboren als; sarpdh—
Schlangen; prasarpatah—aus dem kriechenden Korper; krirah—neidische; nagah
—Kobras; bhoga—mit Hauben; uru—groBe; kandharah—deren Halse.

UBERSETZUNG

Mein lieber Vidura, die Haare, die von diesem Korper fielen, verwandel-
tenssich in Schlangen, und noch wihrend der Korper mit seinen zusammen-
gezogenen Hinden und FiiRen umherkroch, entsprangen ihm wilde Schlan-
gen und Nagas mit ausgedehnten Hauben.
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VERS 49

q ATHF AIH: FAFARARL: |
AT AT FEARY ATET SHFARAR 1181

sa dtmanam manyamanah
krta-krtyam ivatmabhuh

tada manun sasarjante
manasa loka-bhavanadn

sah—Brahma; darmanam—sich; manyamdnah—iberlegend; krta-krtyam—hatte
das Ziel des Lebens erreicht; iva—als ob; atmabhiih—vom Hochsten geboren; tada
—dann; manin—die Manus; sasarja—schuf; ante—am Ende; manasi—aus dem
Geist; loka—der Welt; bhavanan—fir das Wohl sorgend.

UBERSETZUNG

Eines Tages fiihlte Brahma, der Selbstgeborene, das erste Lebewesen, dafl
er das Ziel seines Lebens erreicht habe. Da brachte er aus seinem Geist die
Manus hervor, die fiir das Wohl des Universums sorgen.

VERS 50

T FisgaE T TEWHERH |
A TR JU g1 A998 smfaqlivell

tebhyah so 'srjat sviyam
puram purusam dtmavan

tan drstva ye pura srstah
prasasamsuh prajapatim

tebhyah—ihnen; sah—Brahma; asrjat—gab; svivam—seinen eigenen; puram
—Korper; purusam—menschlichen; arma-van—selbstbeherrschte; ran—ihnen;
drstva—als sie sahen; ye—diejenigen, die; pura—friiher; srstah—erschaffen wurden
(die Halbgétter, Gandharvas u.a., die friiher erschaffen worden waren); prasasam-
suh—applaudierten; prajapatim—Brahma (dem Herrn der erschaffenen Wesen).

UBERSETZUNG

Der selbstbeherrschte Schopfer gab ihnen seine eigene menschliche Ge-
stalt. Als diejenigen, die frither erschaffen worden waren — die Halbgotter,
die Gandharvas und so fort — die Manus sahen, applaudierten sie Brahma,
dem Herrn des Universums.



110 $rimad-Bhagavatam [Canto 3, Kap. 20

VERS 51

FA TR GHFA 99 F FA |
sfafgan fFn afeq arasmemE 14201

aho etaj jagat-srastah
sukrtam bata te krtam

pratisthitah kriva yvasmin
sakam annam adama he

aho—oh; etar—dieses; jagat-srastah—o Schopfer des Universums; sukrtam—gut
gemacht; bara—in der Tat; re—von dir; krtam—erzeugt; pratisthitali—fest eingerich-
tet; krivah—alle rituellen Handlungen; vasmin—an denen; sdkam—zusammen mit
diesem; annam—die Opfergaben; addma—wir werden teilen; he—o.

UBERSETZUNG

Sie beteten: O Schopfer des Universums, wir sind froh; dein Schopfungs-
werk ist wohlgelungen. Da jetzt rituelle Handlungen mit dieser mensch-
lichen Form fest eingerichtet sind, werden wir alle an den Opfergaben teil-
haben.

ERLAUTERUNG

Wie wichtig Opfer sind, wird auch in der Bhagavad-gita, Drittes Kapitel, Vers
10, erwahnt. Der Herr bestatigt dort, dall Brahma am Anfang der Schopfung die
Manus zusammen mit dem rituellen Opfervorgang schuf und sie segnete: ,.Setzt
diese Opferriten fort, und ihr werdet allmahlich zu eurer eigentlichen Stellung der
Selbstverwirklichung erhoben werden und auBerdem materielles Gliick genie3en.*
Alle von Brahma geschaffenen Lebewesen sind bedingte Seelen und haben die Nei-
gung, die materielle Natur zu beherrschen. Der Zweck von Opferriten besteht darin,
allmahlich die spirituelle Erkenntnis der Lebewesen wiederzubeleben. Das ist der
Anfang des Lebens im Universum. Diese Opferriten sind jedoch dafiir bestimmt,
den Hochsten Herrn zu erfreuen. Solange man nicht den Hochsten Herrn erfreut.
oder solange man nicht Krsna-bewuBt ist, kann man weder in materiellem Genuf3
noch in spiritueller Erkenntnis glicklich sein.

VERS 52

QT @ gF IO gEAThE |
FNIREAFT: FEROATE T 14U

tapasa vidvaya yukto
vogena susamadhind

rsin rsir hrsikesah
sasarjabhimatah prajah
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tapasai—durch BuBle; vidyayda—durch Verehrung; yuktah—beschiftigt; yogena
—durch Konzentration des Geistes in Hingabe; su-samddhina—durch schone Medi-
tation; rsin—die Weisen; rsih—der erste Seher (Brahma); hrsi kesah—der Beherrscher
der Sinne; sasarja—schuf; abhimatah—sgeliebte; prajah—Sohne.

UBERSETZUNG

Nachdem sich Brahma, das selbst-geborene Lebewesen, mit enthaltsamer
BuBe, Verehrung, geistiger Ssmmlung und Versenkung in Hingabe, beglei-
tet von Leidenschaftslosigkeit, ausgestattet und nachdem er seine Sinne be-
herrscht hatte, brachte er groBe Weise als seine geliebten Sohne hervor.

ERLAUTERUNG

Rituelle Opferdarbringungen sollen materielle wirtschaftliche Entwicklung be-
wirken; mit anderen Worten: sie sollen den Korper in einem guten Zustand halten,
damit man spirituelles Wissen entwickeln kann. Um jedoch tatsachlich spirituelles
Wissen zu erreichen, sind andere Qualifikationen erforderlich. Essentiell ist vidyd
oder die Verehrung des Hochsten Herrn. Manchmal wird das Wort yoga in bezug
auf die Gymnastikiibungen verschiedener Korperstellungen gebraucht, die geistige
Konzentration fordern sollen. Im allgemeinen werden die verschiedenen Korperstel-
lungen im yoga-System von weniger intelligenten Menschen fiir das Ziel des yoga
gehalten, doch ihr eigentlicher Zweck ist es, den Geist auf die Uberseele zu richten.
Nachdem Brahma Personen fiir wirtschaftliche Entwicklung geschaffen hatte, schuf
er Weise, die das Beispiel fiir spirituelle Erkenntnis geben sollten.

VERS 53

PRI @@ HIRES: |
TR R gauanaRag 1431

tebhyas caikaikasah svasya
dehasyamsam adad ajah

yat tat samadhi-yogarddhi-
tapo-vidya-viraktimat

tebhyah—ihnen; ca—und; ekaikasah—jedem; svasya—seines eigenen; dehasya
—Korpers; amsam—Teil; adat—gab; ajah—der ungeborene Brahma; yat—welches;
tat—das; samadhi—tiefe Meditation; yoga—Konzentration des Geistes; rddhi—iber-
natirliche Kraft; tapah—tapasya; vidya—Wissen; virakti—Entsagung; mat—Dbesit-
zend.

UBERSETZUNG

Jedem seiner Sohne gab der ungeborene Schopfer des Universums ein
Teil seines Korpers, der durch tiefe Meditation, geistige Sammlung, iiberna-
tirliche Kraft, tapasya, Verehrung und Entsagung gekennzeichnet war.
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ERLAUTERUNG

Das Wort viraktimat in diesem Wers bedeutet ,,im Besitz der Qualifikation der
Entsagung*. Spirituelle Erkenntnis kann nicht von materialistischen Menschen er-
reicht werden. Fiir solche, die von Sinnengenul3 nicht lassen konnen, ist spirituelle
Erkenntnis nicht moglich. In der Bhagavad-gita heiBt es, daB diejenigen, die zu sehr
daran haften, materielle Giiter und materiellen GenuB3 zu bekommen, yoga-samadhi
oder Versenkung im Krsna-BewufBtsein nicht erreichen konnen. Propaganda, da
man dieses Leben materiell genieBen und zugleich spirituell fortschreiten konne, ist
einfach Humbug. Die Grundsitze der Entsagung sind vier an der Zahl: (1) unzu-
lassige Sexualitit zu vermeiden, (2) den GenuB von Fleisch zu vermeiden, (3)
Rauschmittel zu vermeiden und (4) Gliickspiel zu vermeiden. Diese vier Prinzipien
bezeichnet man als tapasya oder Entsagung. Den Geist im Krsna-BewuBtsein in den
Hochsten zu versenken, ist der Vorgang spiritueller Erkenntnis.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 20. Kapitel im Dritten
Canto des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Ein Gesprdch zwischen Maitreya und
Vidura*.



21. Kapitel

Gesprach zwischen Manu und Kardama

VERS 1

a3 399
AUREE 9 AFET: ST |
(3 |/
FAAT MR, IT AGAAOR T 02 )

vidura uvdca
svayambhuvasya ca manor
vamsah parama-sammatah
kathyatam bhagavan yatra
maithunenaidhire prajah

vidurah uvaca—Vidura sprach; svayambhuvasya—Svayambhuvas; ca—und; ma-
noh—Manus; vamsah—die Dynastie; parama—hochst; sammatah—geschatzt; kath-
yatam—beschreibe giitigerweise; bhagavan—o verehrenswerter Weiser; yatra—in
der; maithunena—durch Geschlechtsverkehr; edhire—vervielfacht; prajah—die
Nachkommenschaft.

UBERSETZUNG

Vidura sprach: Die Dynastie Svayambhuva Manus war iiberaus geschitzt.
O verehrenswerter Weiser, ich bitte dich — beschreibe mir diese Rasse,
deren Nachkommenschaft sich durch Geschlechtsverkehr vervielfachte.

ERLAUTERUNG

Ein geregeltes Geschlechtsleben zur Zeugung guter Nachkommenschaft ist es
wert, Anerkennung zu finden. Natiirlich war Vidura nicht daran interessiert, die
Geschichte von Personen zu horen, die sich einfach nur sexuell betitigten; er interes-
sierte sich fiir die Nachkommenschaft Svayambhuva Manus, weil in dieser Dynastie
gute gottergebene Konige erschienen, die ihre Untertanen durch spirituelles Wissen
sehr sorgsam beschiitzten. Wenn man die Geschichte ihrer Taten hort, wird man er-
leuchtet. Ein wichtiges Wort, das in diesem Zusammenhang gebraucht wird, ist pa-
rama-sammatah; es deutet darauf hin, daB die von Svayambhuva Manu und seinen
Sohnen gezeugten Nachkommen von groBen Autorititen sehr geschatzt wurden.
Wir sehen also, daB Sexualitdt zur Zeugung beispielhafter Nachkommen von allen
Weisen und Autoritiaten der vedischen Schrift beflirwortet wird.

113
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VERS 2
STt g e 1 |
T IO GREIGEE WER 1R

priyavratottanapadau
sutau svayambhuvasya vai
yatha-dharmam jugupatuh
sapta-dvipavatim mahim

priyavrata—Maharaja Priyavrata; wuttanapadau—und Maharaja Uttanapada;
sutau—die beiden Sohne; svayambhuvasya—Svayambhuva Manus; vai—in der Tat;
yatha—gemal; dharmam—religiosen Prinzipien; jugupatuh—regierten; sapta-
dvipa-vatim—aus sieben Inseln bestehend; mahim—die Welt.

UBERSETZUNG

Die beiden groBen Sohne Svayambhuva Manus — Priyavrata und Uttana-
pada — regierten die Welt, die aus sieben Inseln besteht, genau nach religi-
osen Prinzipien.

ERLAUTERUNG

Das Srimad-Bhdgavatam ist auch eine Geschichte der groBen Herrscher ver-
schiedener Teile des Universums. In diesem Vers sind die Namen von Priyavrata
und Uttanapada, den Sohnen Svayambhuvas, erwéhnt. Sie regierten die Erde, die in
sieben Inseln unterteilt ist. Diese sieben Inseln gibt es noch heute, namlich Asien,
Europa, Afrika, Amerika, Australien sowie den Nord- und den Siidpol. Wir finden
keine chronologische Geschichte aller indischen Konige im Srimad-Bhagavatam,
aber es sind die Taten der bedeutendsten Konige, wie Priyavrata und Uttanapada,
und vieler anderer, wie Ramacandra und Maharaja Yudhisthira, aufgezeichnet, da
die Taten solch frommer Konige es wert sind, gehort zu werden; mogen die Men-
schen durch das Studium ihrer Geschichte gesegnet sein.

VERS 3

@ J giear AmesAgAita g |
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tasya vai duhita brahman
devahutiti visruta

patni prajapater ukta
kardamasya tvayanagha

tasya—dieses Manu; vai—in der Tat; duhita—die Tochter; brahman—o heiliger
brahmana; devahiti—namens Devahuti; iti—so; visruta—war bekannt; patni—
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Ehefrau; prajapateh—des Herrn geschaffener Wesen; ukta—ist gesprochen worden
von; kardamasya—Kardama Munis; tvayd—von dir; anagha—o Sindloser.

UBERSETZUNG

O heiliger brahmana, o Siindloser, du hast von seiner Tochter, die unter
dem Namen Devahuti bekannt ist, als der Frau des Weisen Kardama, des
Herrn geschaffener Wesen, gesprochen.

ERLAUTERUNG

Hier wird von Svayambhuva Manu gesprochen, doch in der Bhagavad-gita ho-
ren wir von Vaivasvata Manu. Das gegenwartige Zeitalter ist Vaivasvata Manu zu-
geordnet. Svayambhuva Manu regierte vormals, und seine Geschichte beginnt im
Varaha-Zeitalter, das heil3t von der Zeit an, als der Herr in der Form eines Wild-
ebers erschien. Es gibt vierzehn Manus an einem Tag im Leben Brahmas, und im
Leben jedes Manu finden bestimmte Ereignisse statt. Auf jeden Fall ist der in der
Bhagavad-gita erwahnte Vaivasvata Manu von Svayambhuva Manu verschieden.

VERS 4
F@i g 3 AEEE TR TR |
TES H I A PR T N R

tasyam sa vai maha-yogi
yuktayam yoga-laksanaih
sasarja katidha viryam
tan me susrusave vada

tasyam—in ihr; sah—Kardama Muni; vai—in der Tat; mahd-yogi—groBer mysti-
scher yogi; yuktayam—versehen; yoga-laksanaih—mit den acht Merkmalen yogi-
scher Vollkommenheit; sasarja—zeugte; katidha—wie viele Male; viryam—Nach-
kommen; tat—diese Erzahlung; me—mir; susrusave—der ich begierig bin zu horen;
vada—erzihle.
UBERSETZUNG

Wie viele Nachkommen zeugte dieser grofRe yogi mit der Prinzessin, die
achtfache Vollkommenheit in den Prinzipien des yoga erreicht hatte? Oh,
bitte berichte mir hiervon, denn ich bin begierig, es zu horen.

ERLAUTERUNG

Hier erkundigt sich Vidura nach Kardama Muni und seiner Frau, Devahuti, und
ihren Kindern. Es wird hier beschrieben, dal3 Devahuti in der Ausiibung des achtfa-
chen yoga sehr fortgeschritten war. Die acht Unterteilungen der yoga-Praxis sind be-
schrieben als (1) Herrschaft iiber die Sinne, (2) strenges Befolgen der Regeln und Re-
gulierungen, (3) Ubung verschiedener Sitzstellungen, (4) Beherrschung des Atems,
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(5) Zuriickziehen der Sinne von Sinnesobjekten, (6) Sammlung des Geistes, (7) Me-
ditation und (8) Selbstverwirklichung. Nach Selbstverwirklichung kommen acht
weitere Stufen der Vollkommenheit, die man yoga-siddhis nennt. Die beiden Ehe-
leute, Kardama und Devahuti, waren in der yoga-Praxis fortgeschritten; der Mann
war ein maha-yogi, ein groBer Mystiker, und die Frau war eine yoga-laksana, je-
mand, der im yoga fortgeschritten ist. Sie verbanden sich und zeugten Kinder.
Friher pflegten groBe Weise und Heilige nur Kinder zu zeugen, nachdem sie ihr Le-
ben zur Vollkommenheit gebracht hatten; ansonsten hielten sie sich streng an die
Regeln und Regulierungen des Zélibats. Brahmacarya (das Befolgen der Regeln und
Regulierungen des Zolibats) ist erforderlich, um Vollkommenheit in Selbstver-
wirklichung und mystischer Kraft zu erlangen. In den vedischen Schriften findet
man nirgends, daB man nach Herzenslust materielle Sinnenbefriedigung genieBen
und zugleich ein groBer Meditierender werden kann, indem man einem Halunken
Geld gibt.

VERS 5

e T A AT G |
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rucir yo bhagavan brahman
dakso va brahmanah sutah
yatha sasarja bhutani
labdhva bharyam ca manavim

rucih—Ruci; yah—der; bhagavan—verehrenswert; brahman—o heiliger Weiser;
daksah—Daksa; va—und; brahmanah—Brahmas; sutah—der Sohn; yatha—auf wel-
che Weise; sasarja—zeugte; bhutani—Nachkommen; /labdhvd—nachdem sie gewon-
nen hatten; bhdryam—als ihre Frauen; ca—und; mdnavim—die Tochter Svayam-
bhuva Manus.

UBERSETZUNG

O heiliger Weiser, sage mir, wie der verehrenswerte Ruci und Daksa, der
Sohn Brahmas, Kinder zeugten, nachdem sie die beiden anderen Tochter
Svayambhuva Manus als Ehefrauen gewonnen hatten.

ERLAUTERUNG

Alle groBen Personlichkeiten, die die Bevolkerung am Anfang der Schopfung
vergroBerten, nennt man Prajapatis. Brahma ist, ebenso wie einige seiner spateren
Sohne, auch als Prajapati bekannt. Svayambhuva Manu ist ebenfalls als Prajapati
bekannt, und das gleiche gilt fiir Daksa, einem anderen Sohn Brahmas. Svayam-
bhuva Manu hatte zwei Tochter, Akuti und Prasiti. Prajapati Ruci heiratete Akuti,
und Daksa heiratete Prasuti. Diese beiden Paare und ihre Kinder zeugten eine gewal-
tige Anzahl von Nachkommen, um das gesamte Universum zu bevolkern. Viduras
Frage lautete: ,,Wie zeugten sie am Anfang die Bevolkerung?*
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VERS 6

459 39
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maitreya uvaca
prajah srjeti bhagavan
kardamo brahmanoditah
sarasvatyam tapas tepe
sahasranam sama dasa

maitreyah uvdca—der groBe Weise Maitreya sprach; prajah—Kinder; srja
—zeugte; iti—so; bhagavan—der verehrenswerte; kardamah—Kardama Muni;
brahmana—von Brahma; uditah—angewiesen; sarasvatyam—am Ufer des Flusses
Sarasvati; tapah—tapasya;, tepe—ibte aus; sahasranam—von tausend; samah—Jah-
ren; dasa—zehn.

UBERSETZUNG

Der groRe Weise Maitreya antwortete: Angewiesen von Brahma, in den
Welten Kinder zu zeugen, iibte sich der verehrenswerte Kardama Muni am
Ufer des Flusses Sarasvati fiir eine Zeitspanne von zehntausend Jahren in ta-

pasya.

ERLAUTERUNG

Aus diesem Vers verstehen wir, daB Kardama Muni zehntausend Jahre in yoga
meditierte, bevor er die Vollkommenbheit erreichte. In dhnlicher Weise, so wissen
wir, Uibte sich Valmiki Muni sechzigtausend Jahre in yoga-Meditation, ehe er voll-
kommen wurde. Yoga kann also nur von Menschen, die eine sehr lange Lebens-
dauer, wie einhunderttausend Jahre, haben, mit Erfolg praktiziert werden; auf diese
Weise ist es moglich, Vollkommenheit im yoga zu erreichen. Es gibt keine andere
Moglichkeit, die wahre Vollkommenheit zu erreichen. Die Regeln zu befolgen, die
Sinne zu beherrschen und die verschiedenen Sitzstellungen zu praktizieren, sind nur
Voriibungen. Wir fragen uns, wie die Leute auf jene fadenscheinigen yoga-Systeme
hereinfallen konnen, durch die man angeblich die Vollkommenheit mit Gott eins zu
werden, erreichen kann, indem man einfach taglich fiinfzehn Minuten meditiert.
Das gegenwirtige Zeitalter (Kali-yuga) ist das Zeitalter des Bluffs und des Streits. Im
Grunde ist es unmoglich, Vollkommenheit im yoga durch solch armselige Versuche
zu erreichen. Um dies zu betonen, heilt es in der vedischen Literatur dreimal Klar,
dal} es im gegenwartigen Zeitalter des Kali — kalau nasty eva nasty eva nasty eva —
keine andere Moglichkeit, keine andere Moglichkeit, keine andere Moglichkeit gibt
als harer nama, das Chanten der Heiligen Namen des Herrn.
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VERS 7
T GUEHA FAARA w2 |
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tatah samadhi-yuktena
kriya-yogena kardamah

samprapede harim bhaktya
prapanna-varadasusam

tatah—dann, in dieser tapasya, samadhi-yuktena—in Trance; kriya-yogena
—durch Verehrung in bhakti-yoga; kardamah—der Weise Kardama; samprapede
—diente; harim—der Personlichkeit Gottes; bhakrya—in hingebungsvollem Dienst;
prapanna—fur die ergebenen Seelen; varadasusam—derjenige, der alle Segnungen
gewahrt.

UBERSETZUNG

Waihrend dieser Zeit der tapasya erfreute der Weise Kardama durch Ver-
ehrung in hingebungsvollem Dienst in Trance den Herrn, die Personlichkeit
Gottes, der jenen, die zu lhm fliehen, um Zuflucht zu suchen, unverziiglich
alle Segnungen gewihrt.

ERLAUTERUNG

Hier wird die Bedeutsamkeit von Meditation beschrieben. Kardama Muni tibte
sich zehntausend Jahre in mystischer yoga-Meditation, nur um Hari, die Hochste
Personlichkeit Gottes, zu erfreuen. Ob man also yoga praktiziert oder spekuliert und
Forschung betreibt, um Gott zu finden — immer mul3 solchen Bemihungen Hin-
gabe beigemischt sein. Ohne Hingabe kann nichts vollkommen sein. Das Ziel der
Vollkommenheit und Erkenntnis ist die Hochste Personlichkeit Gottes. Im Sechsten
Kapitel der Bhagavad-gita heil3t es eindeutig, dal} jemand, der sich stindig im
Krsna-BewuBtsein betatigt, der hochste yogi ist. Hari, die Personlichkeit Gottes, er-
fullt auch die Wiinsche Seines ergebenen Geweihten. Man muB sich den Lotosfifen
der Personlichkeit Gottes, Haris oder Krsnas, hingeben, um wirklichen Erfolg zu er-
reichen. Hingebungsvoller Dienst, das heil3t Betatigung im Krsna-Bewul3tsein, ist
die direkte Methode, und alle anderen Methoden, obwohl empfohlen, sind indirekt.
Im gegenwartigen Zeitalter des Kali ist die direkte Methode der indirekten umso
mehr vorzuziehen, da die Menschen kurzlebig sind, ihre Intelligenz armselig ist und
sie mittellos und durch so viele leidvolle Storungen verwirrt sind. Sri Caitanya hat
uns daher den grof3ten Segen gespendet: In diesem Zeitalter braucht man nur den
Heiligen Namen Gottes zu chanten, um die Vollkommenbheit im spirituellen Leben
Zu erreichen.

Die Worter samprapede harim bedeuten, dall Kardama Muni die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes, Hari, durch seinen hingebungsvollen Dienst auf verschiedene
Weise zufriedenstellte. Hingebungsvoller Dienst wird auch durch das Wort kriya-
vogena zum Ausdruck gebracht. Kardama Muni meditierte nicht nur, sondern ver-
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richtete auch hingebungsvollen Dienst. Um Vollkommenbheit in yoga oder Medita-
tion zu erreichen, muf3 man durch Horen, Chanten, Sich-Erinnern usw. im hinge-
bungsvollen Dienst handeln. Sich-Erinnern ist ebenfalls Meditation. Aber an wen
soll man sich erinnern? Man soll sich an die Hochste Personlichkeit Gottes erinnern.
Nicht nur muB3 man sich an die Hochste Person erinnern, sondern man muf3 auch
uber die Taten des Herrn horen und von Seiner Herrlichkeit chanten. Diese Infor-
mation findet man in den autoritativen Schriften. Nachdem Kardama Muni zehntau-
send Jahre verschiedene Arten hingebungsvollen Dienstes ausgefiihrt hatte, erreichte
er die Vollkommenbheit der Meditation; doch das ist nicht im Zeitalter des Kali mog-
lich, in dem es schon sehr schwierig ist, nur hundert Jahre zu leben. Wer wird schon
in der heutigen Zeit die vielen yoga-Regeln und Regulierungen streng einhalten kon-
nen und so Erfolg haben? Abgesehen davon kann Vollkommenbheit nur von ergebe-
nen Seelen erreicht werden. Wo die Personlichkeit Gottes nicht erwahnt wird, wie
kann es da Hingabe geben? Und wo es keine Meditation tiber die Personlichkeit Got-
tes gibt, wo ist da die yoga-Ubung? Ungliickseligerweise wollen die Menschen dieses
Zeitalters, vor allem solche von damonischer Natur, betrogen werden. Folglich
schickt die Personlichkeit Gottes grof3e Betriiger, die sie im Namen von yoga irre-
fiilhren und ihr Leben zerstoren. In der Bhagavad-gita heiBt es daher im Sechzehnten
Kapitel, Vers 17, eindeutig, daB Halunken von selbsternannter Autoritat, die auf ihr
illegal gesammeltes Geld stolz sind, yoga praktizieren, ohne den maBgeblichen Bii-
chern zu folgen. Sie sind sehr stolz auf das Geld, das sie von unschuldigen Opfern
geplindert haben, die betrogen werden wollten.

VERS 8

A WA, THOE: B I |
TATWE & & IR AW QUEY: 11 < |

tavat prasanno bhagavan
puskaraksah krte yuge

darsayam asa tam ksattah
sabdam brahma dadhad vapuh

tavat—dann; prasannah—da erfreut; bhagavan—die Hochste Personlichkeit Got-
tes; puskara-aksah—lotosaugig; krte-yuge—im Satya-yuga; darsayam dsa—zeigte;
tam—diesem Kardama Muni; ksattah—o Vidura; sabdam—die nur durch die Veden
verstanden werden kann; brahma—die Absolute Wahrheit; dadhat—offenbarend;
vapuh—Ilhre transzendentale Gestalt.

UBERSETZUNG

SchlieRlich zeigte Sich der Herr, die lotosiugige Hochste Personlichkeit
Gottes, da erfreut, im Satya-yuga diesem Kardama Muni und offenbarte
Seine transzendentale Gestalt, die nur durch die Veden verstanden werden
kann.
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ERLAUTERUNG

Hier sind zwei Punkte sehr bedeutsam. Der erste ist, daB Kardama Muniam An-
fang des Satya-yuga, als die Menschen hunderttausend Jahre lebten, durch yoga-
Praxis Erfolg hatte. Kardama Muni war erfolgreich, und da der Herr mit ihm zu-
frieden war, zeigte Er ihm Seine Gestalt, die keine Einbildung ist. Manchmal emp-
fehlen die Unpersonlichkeitsphilosophen, den Geist willkiirlich auf irgendeine Form
zu richten, die einem in den Sinn kommt oder die einem gefallt. Aber hier heiB3t es
sehr klar, daB die Form, die der Herr dank Seiner géttlichen Gnade zeigte, in der ve-
dischen Literatur beschrieben ist. Sabdam brahma: Von den Formen des Herrn wird
in der vedischen Literatur klar gesprochen. Kardama Muni entdeckte keine imagi-
nare Form Gottes, wie manche Halunken behaupten; er sah tatsachlich die ewige,
gliickselige und transzendentale Gestalt des Herrn.

VERS 9

g 4 Rewen faeoesay |
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sa tam virajam arkabham
sita-padmotpala-srajam

snigdha-nilalaka-vrdta-
vaktrabjam virajo 'mbaram

sah—dieser Kardama Muni; tam—Ihn; virajam—ohne Verunreinigung; arka-
abham—leuchtend wie die Sonne; sita—weie; padma—Lotosse; utpala—W asser-
lilien; srajam—Girlande; snigdha—sglatt; nila—blauschwarz; alaka—von Haarlocken;
vrata—einer Fiille; vaktra—Gesicht; abjam—lotosgleich; virajah—makellose; amba-
ram—Kleidung.

UBERSETZUNG

Kardama Muni sah den Herrn, die Hochste Personlichkeit Gottes, der frei
von materieller Verunreinigung ist, in Seiner ewigen Form, leuchtend wie
die Sonne und mit einer Girlande aus Lotossen und Wasserlilien bekranzt.
Der Herr war in makellose gelbe Seide gekleidet, und Sein Lotosgesicht
wurde von glatten schwarzen Haarlocken umrahmt.

VERS 10
fRlfet  goefort  TFTRRRY |
RATEAETE ARy 1 oll
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kiritinam kundalinam
Sankha-cakra-gada-dharam

svetotpala-kridanakam
manah-sparsa-smiteksanam

kiritinam—mit einer Krone geschmiickt; kundalinam—Ohrringe tragend; sarikha
—Muschel; cakra—Diskus; gada—Streitkeule; dharam—haltend; sveta—weil3e; utpa-
la—Lilie; kridanakam—Spielzeug; manah—Herz; sparsa—berihrend; smita—
lachelnd; tksanam—und blickend.

UBERSETZUNG

Geschmiickt mit einer Krone und Ohrringen, hielt Er Seine charakteristi-
schen Zeichen, Muschel, Diskus und Streitkeule, in drei Seiner Hinde und
eine weile Lilie in der vierten Hand. Er, dessen Anblick die Herzen aller
Gottgeweihten fesselt, blickte in einer gliicklichen, lichelnden Stimmung
umbher.

VERS 11
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vinyasta-caranambhojam
amsa-dese garutmatah

drstva khe 'vasthitam vaksah-
srivam kaustubha-kandharam

vinyasta—gesetzt worden sein; carana-ambhojam—Lotosfile; amsa-dese—auf die
Schultern; garutmatah—Garudas; drstvai—gesehen habend; khe—in der Luft;
avasthitam—stehend; vaksah—auf Seiner Brust; sriyam—gliickbringendes Zeichen;
kaustubha—das Kaustubha-Juwel; kandharam—Hals.

UBERSETZUNG

Eine goldene Linie auf der Brust, das beriihmte Kaustubha-juwel um den
Hals, stand Er in der Luft mit Seinen LotosfiiRen auf den Schultern Garudas.

ERLAUTERUNG

Die Beschreibungen in den Versen 9-11, die den Herrn in Seiner transzendenta-
len, ewigen Form darstellen, gelten als Beschreibungen gemaB der autoritativen
vedischen Version. Diese Beschreibungen entspringen gewil3 nicht der Einbildungs-
kraft Kardama Munis. Wie der Herr geschmiickt ist, liegt jenseits materieller Vor-
stellung, was sogar Unpersonlichkeitsphilosophen wie Sankaracirya zugeben: Na-
rayana, die Hochste Personlichkeit Gottes, hat mit der materiellen Schopfung nichts
zu tun. Die mannigfaltige Erscheinung des transzendentalen Herrn — Sein Korper,
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Seine Form, Sein Gewand, Seine Unterweisungen, Seine Worte — sind keine Er-
zeugnisse der materiellen Energie, sondern sind alle in der vedischen Literatur besta-
tigt. Durch yoga sah Kardama Muni tatsachlich den Hochsten Herrn so, wie Er ist.
Es wire absurd, nach zehntausend Jahren yoga-Praxis eine imaginare Form Gottes
zu schauen. Die Vollkommenheit im yoga gipfelt daher nicht in Leere oder Unper-
sonlichkeit; im Gegenteil, die Vollkommenheit des yoga ist erreicht, wenn man tat-
sachlich die Personlichkeit Gottes in Ihrer ewigen Form sieht. Der Vorgang des
Krsna-Bewuftseins besteht darin, die Form Krsnas direkt zu tberbringen. Krsnas
Form ist in der maBgeblichen vedischen Schrift Brahma-samhita beschrieben: Sein
Reich ist aus cintamani-Stein gebaut, und Er spielt dort als Kuhhirtenknabe und
wird von vielen tausend gopis bedient. Diese Beschreibungen sind autoritativ, und
ein Krsna-bewuBter Mensch nimmt sie direkt so, wie sie sind, handelt nach ihnen,
predigt sie und praktiziert hingebungsvollen Dienst, wie es in den autoritativen
Schriften vorgeschrieben ist.

VERS 12

qRAisTEHl  fydt IewmAR: |
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Jjata-harso ‘patan muirdhna
ksitau labdha-manorathah

girbhis tv abhyagrnat priti-
svabhavatma krtanjalih

jata-harsah—naturlicherweise jubelnd; apatar—er fiel nieder; miirdhna—mit sei-
nem Kopf; ksirau—auf den Boden; labdha—erfiillt worden sein; manah-rathah—sein
Wunsch; girbhih—mit Gebeten; tu—und; abhyagrnat—er stellte zufrieden; priti-
svabhava-atma—dessen Herz von Natur aus immer voll Liebe ist; krra-anjalih—mit
gefalteten Handen.

UBERSETZUNG

Als Kardama Muni die Hochste Personlichkeit Gottes tatsiachlich in Per-
son sah, war er sehr zufrieden, denn sein transzendentaler Wunsch war in
Erfilllung gegangen. Er fiel nieder und neigte sein Haupt, um den Lo-
tosfiiBen des Herrn Ehrerbietungen darzubringen. Sein Herz natiirlicher-
weise voll von Liebe zu Gott, erfreute er den Herrn mit gefalteten Hinden
durch Gebete.

ERLAUTERUNG

Die Erkenntnis der personlichen Form des Herrn ist die hochstvollkommene
Stufe des yoga. Im Sechsten Kapitel der Bhagavad-gita, wo die Praxis des yoga be-
schrieben ist, wird diese Erkenntnis der personlichen Form des Herrn als die Voll-
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kommenbheit des yoga bezeichnet. Nachdem man die Sitzstellungen und andere regu-
lierende Prinzipien des Systems praktiziert hat, erreicht man schlieBlich die Stufe des
samadhi — Versenkung in den Hochsten. Auf der Stufe des samadhi kann man den
Herrn, die Hochste Personlichkeit Gottes, in Seiner Teilform als Paramatma oder
so, wie Er ist, sehen. Samadhi wird in autoritativen yoga-Schriften, wie den Pantari-
jali-sutras, als transzendentale Freude beschrieben. Das in den Biichern Patanjalis
beschriebene yoga-System ist autoritativ, wahrend die modernen sogenannten yogis,
die sich ihre eigenen Wege ausgedacht haben, ohne Autorititen zu Rate zu ziehen,
einfach lacherlich sind. Das yoga-System Patanjalis wird auch als astariga-yoga be-
zeichnet. Manchmal kommt es vor, da8 Unpersonlichkeitsanhdnger das Patanjali
yoga-System vergiften, da sie Monisten sind. Patanjali beschreibt, daB8 die Seele
transzendentale Freude empfindet, wenn sie der Uberseele begegnet und den Herrn
sieht. In dem Moment, wo die Existenz der Uberseele und der individuellen Seele ak-
zeptiert wird, verliert die monistische Theorie der Unpersonlichkeitsanhanger jede
Bedeutung. Folglich verdrehen einige Philosophen des Unpersonlichen und der
Leere das Patanjali-System auf ihre eigene Weise und vergiften so den ganzen
yoga-Vorgang.

Nach Patanjali erreicht man seine wirkliche transzendentale Stellung, wenn man
von allen materiellen Wiinschen frei wird, und die Verwirklichung dieser Stufe
nennt man spirituelle Macht. Wenn jemand materiellen Tatigkeiten nachgeht, han-
delt er den Erscheinungsweisen der materiellen Natur gemafB. Solche Menschen
streben danach, (1) religiés zu sein, (2) wirtschaftlichen Wohlstand zu erreichen, (3)
imstande zu sein, die Sinne zu befriedigen, und, zuletzt, (4) mit dem Hochsten eins
zu werden. Die Monisten sind der Ansicht, daB ein yogi, der mit dem Hochsten eins
wird und seine individuelle Existenz verliert, die hochste Stufe erreicht, die man kai-
valya nennt. Im Grunde jedoch ist die Stufe der Erkenntnis der Personlichkeit Got-
tes kaivalya. Das Einssein des Verstandnisses, daB der Hochste Herr vollig spirituell
ist und daB man in voller spiritueller Erkenntnis verstehen kann, was Er ist, nam-
lich die Hochste Personlichkeit Gottes, bezeichnet man als kaivalya oder, in Patanja-
lis Sprache, die Verwirklichung spiritueller Macht. Seiner Meinung nach spricht
man von cit-sakti, wenn jemand von allen materiellen Wiinschen frei und in der spi-
rituellen Erkenntnis des Selbst und des Uberselbst gefestigt ist. In voller spiritueller
Erkenntnis erfahrt man spirituelles Gliick, und dieses Gliick ist in der Bhagavad-
gita als das hochste Gliick beschrieben, das jenseits der materiellen Sinne liegt. Wei-
ter wird dort erklart, daB3 es zwei Arten von Trance gibt, namlich samprajriiata und
asamprajnata oder gedankliche Spekulation und Selbsterkenntnis. In samadhi oder
asamprajniata kann man durch seine spirituellen Sinne die spirituelle Form des
Herrn erkennen. Das ist das Endziel spiritueller Erkenntnis.

Wie Patanjali sagt, hat man die vollkommene Stufe erreicht, vergleichbar mit der
Kardama Munis, wenn man in stindiger Schauung der hochsten Form des Herrn
gefestigt ist. Solange man nicht diese Stufe der Vollkommenheit erreicht — jenseits
der Vollkommenheit der Vorstufen des yoga-Systems — kann man nicht von end-
gultiger Erkenntnis sprechen. Im astanga-yoga-System gibt es acht Vollkommen-
heiten. Wer sie erreicht hat, kann leichter als das Leichteste und groBer als das
GroBte werden, und er kann alles bekommen, was er mochte. Doch sogar solch ma-
terieller Erfolg im yoga ist nicht die Vollkommenheit oder das Endziel. Das Endziel
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ist hier beschrieben: Kardama Muni sah den Herrn, die Hochste Personlichkeit Got-
tes, in Seiner ewigen Form. Hingebungsvoller Dienst beginnt mit der Beziehung
zwischen der individuellen Seele und der Hochsten Seele oder Krsna und Krsnas Ge-
weihten, und wenn man diese Beziehung erlangt, kommt man nie wieder zu Fall.
Wenn man durch das yoga-System die Stufe erreichen mochte, auf der man die
Hochste Personlichkeit Gottes von Angesicht zu Angesicht sehen kann, aber statt
dessen die Neigung verspiirt, materielle Macht zu erlangen, ist der Weg zu weiterem
Fortschritt versperrt. Materieller GenuB3, wie er von falschen yogis befiirwortet
wird, hat mit der transzendentalen Verwirklichung spirituellen Gliicks nichts zu
tun. Wirkliche Geweihte auf dem bhakti-yoga-Pfad nehmen nur die materiellen Le-
bensnotwendigkeiten an, die absolut erforderlich sind, um Leib und Seele zusam-
menzuhalten. Sie halten sich von jeglicher libertriebenen materiellen Sinnenbefriedi-
gung fern. Sie sind bereit, alle nur denkbaren Beschwernisse auf sich zu nehmen,
vorausgesetzt, daB sie in der Erkenntnis der Personlichkeit Gottes Fortschritte ma-
chen konnen.

VERS 13
HAGIT
g E GBI EC TR R
gifrerRamET g3 |
T SWhde &t
TIE g &g 1230

rsir uvaca
justam batadyakhila-sattva-raseh
samsiddhyam aksnos tava darsanan nah
yad-darsanam janmabhir idya sadbhir
asasate yogino rudha-yogah

rsih uvaca—der groBe Weise sprach; justam—ist erreicht, bata—ah; adya—jetzt;
akhila—aller; sattva—von Tugend; raseh—der Du das Behiltnis bist; samsiddhyam
—der vollstindige Erfolg; aksnoh—der beiden Augen; tava—Deines; darsanat
—durch den Anblick; nah—von uns; yat—von dem; darsanam—Anblick; janmabhih
—durch Geburten; idya—o verehrenswerter Herr; sadbhih—allmahlich in der Stel-
lung erhoben; dsasate—streben; yoginah—yogis, ridha-yogah—V ollkommenheit im
yoga erreicht habend.

UBERSETZUNG

Der groRe Weise Kardama sprach: O hochst verehrenswerter Herr, meine
Sehkraft hat jetzt ihre Erfiillung gefunden, da sie mit Deinem Anblick, der
Du das Behiltnis aller Existenzen bist, die grofite Vollkommenheit erreicht
hat. Durch viele aufeinanderfolgende Geburten tiefer Meditation streben
fortgeschrittene yogis danach, Deine transzendentale Gestalt zu sehen.
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ERLAUTERUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes ist hier als das Behaltnis aller Tugend und al-
ler Freude beschrieben. Solange man sich nicht in der Erscheinungsweise der Tu-
gend befindet, gibt es keine wirkliche Freude. Wenn wir daher unseren Korper, un-
seren Geist und unsere Tatigkeiten in den Dienst des Herrn stellen, haben wir die
hochstvollkommene Stufe der Tugend erreicht. Kardama Muni sagt: ,,Du, o Herr,
bist das Behaltnis all dessen, was unter der Bezeichnung Tugend verstanden werden
kann, und Dich von Angesicht zu Angesicht, von Auge zu Auge, zu erfahren, be-
deutet, daB jetzt die Vollkommenheit des Sehens erreicht worden ist. Diese Worte
zeugen von reiner Hingabe; fiir einen Gottgeweihten ist die Vollkommenbheit der
Sinne erreicht, wenn sie im Dienst des Herrn beschiftigt sind. Die Sehkraft wird
vollkommen, wenn man sie dazu verwendet, die Schonheit des Herrn zu sehen; die
Fahigkeit zu horen wird vollkommen, wenn man sie dazu benutzt, von der Herrlich-
keit des Herrn zu horen; die Fahigkeit zu schmecken wird vollkommen, wenn man
mit GenuB prasdda iBt. Wenn alle Sinne in Beziehung zur Personlichkeit Gottes ta-
tig sind, wird diese Vollkommenheit technisch als bhakti-yoga bezeichnet, wozu ge-
hort, daB man die Sinne von materieller Betatigung zuriickzieht und in den Dienst
des Herrn stellt. Wenn man von allem designierten bedingten Leben frei ist und sich
voll im Dienst des Herrn beschiftigt, wird solcher Dienst bhakti-yoga genannt. Kar-
dama Muni erklart, daB die Vollkommenheit der Augen erreicht ist, wenn man den
Herrn personlich in bhakti-yoga sieht. Die hohe Vollkommenheit, den Herrn zu se-
hen, ist von Kardama Muni nicht tbertriecben worden. Er fihrt als Beweis an, daB3
diejenigen, die im yoga tatsachlich eine hohe Stufe erreicht haben, Leben fiir Leben
danach streben, diese Form der Personlichkeit Gottes zu sehen. Er war kein
Schein-yogi. Jene, die sich tatsachlich auf dem Pfad des Fortschritts befinden, sind
nur darum bemiiht, die ewige Gestalt des Herrn zu sehen.

VERS 14
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ye mayaya te hata-medhasas tvat-
padaravindam bhava-sindhu-potam
updsate kama-lavaya tesam
rasisa kaman niraye 'pi ye syuh

ye—jene Personen; mayaya—durch die tauschende Energie; te—von Dir; hata—ist
verlorengegangen; medhasah—deren Intelligenz; tvat—Deine; pdada-aravindam—
Lotosfiie; bhava—weltlichen Daseins; sindhu—der Ozean; potam—das Boot zum
Uberqueren; updsate—verehren; kdma-lavaya—um triviale Freuden zu erlangen;
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tesam—ihnen; rasi—Du gewahrst; isa—o Herr; kdman—Wiinsche; niraye—in der
Holle; api—sogar; ye—die Wiinsche; syuh—konnen erhaltlich sein.

UBERSETZUNG

Deine LotosfiiRe sind das wahre Boot, das einen iiber den Ozean weltli-
cher Unkenntnis bringen kann. Nur Menschen, die ihre Intelligenz durch
den Zauber der tiuschenden Energie verloren haben, werden diese Fiile
mit dem Gedanken verehren, die unbedeutenden und fliichtigen Freuden
der Sinne zu erhaschen, die sogar diejenigen erlangen konnen, die in der
Holle faulen. Doch, o mein Herr, Du bist so giitig, daB Du sogar mit ihnen
Erbarmen hast.

ERLAUTERUNG

Wie es in der Bhagavad-gita im Siebten Kapitel heif3t, gibt es zwei Arten von
Gottgeweihten — solche, die materielle Freuden begehren, und solche, die sich nichts
auller dem Dienst des Herrn wiinschen. Materielle Freuden sind selbst den Schwei-
nen und Hunden zuginglich, deren Lebensbedingungen hoéllisch sind. Auch das
Schwein iBt, schldft und genieBt Sex nach Herzenslust, und es ist mit solch holli-
schem Genul3 materiellen Daseins sehr zufrieden. Moderne yogis lehren, da man
Sinne habe, misse man in vollstem Ausmal genieBen, wie die Katzen und Hunde,
doch konne man weiter yoga praktizieren. Das wird hier von Kardama Muni verur-
teilt; er sagt, daB solch materielle Freuden selbst Katzen und Hunden in hoéllischen
Lebensbedingungen zur Verfiigung stehen. Der Herr ist so giitig, daB Er sogenann-
ten yogis, die aus hollischen Freuden Befriedigung ziehen, die Moglichkeiten geben
kann, alle materiellen Freuden, die sie sich wiinschen, zu bekommen, doch konnen
sie nicht die vollkommene Stufe erreichen, die Kardama Muni erlangte.

Hollische und damonische Menschen wissen im Grunde nicht, was das Endziel
in Vollkommenheit ist, und daher denken sie, Sinnenbefriedigung sei das hochste
Ziel des Lebens. Sie vertreten die Auffassung, man konne die Sinne befriedigen und
zur gleichen Zeit, durch das Rezitieren eines mantra und etwas Ubung, auf billige
Weise die Vollkommenheit anstreben. Solche Menschen sind hier als hata-medha-
sah beschrieben, was bedeutet ,,jene, deren Hirne verdorben sind*. Sie streben durch
die Vollkommenheit von yoga oder Meditation nach materiellem GenuB. In der
Bhagavad-gita sagt der Herr, daB3 die Intelligenz derer, die die Halbgotter verehren,
verdorben ist. In dhnlicher Weise erklart Kardama Muni hier, dall jemand, der
durch die Praxis von yoga nach materiellem GenuB strebt, seine Hirnsubstanz ver-
dorben hat und der gro3te Narr ist. Im Grunde sollte der intelligente yoga-
Anhanger nach nichts anderem streben, als den Ozean der Unwissenheit durch die
Verehrung der Personlichkeit Gottes zu iiberqueren und die Lotosfii3e des Herrn zu
sehen. Der Herr ist jedoch so giitig, daB3 selbst heute noch Menschen, deren Hirnsub-
stanz verdorben ist, die Segnung gegeben wird, Katzen, Hunde oder Schweine zu
werden und materielles Gliick durch Sex und Sinnenbefriedigung zu genie8en. Der
Herr bestatigt diese Segnung in der Bhagavad-gita: ,,Was immer jemand von Mir zu
empfangen anstrebt — Ich biete ihm das, was er sich wiinscht.*
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tatha sa caham parivodhu-kamah
samana-silam grhamedha-dhenum

upeyivan mulam asesa-mulam
durasayah kama-dughanghripasya

tatha—in ahnlicher Weise; sah—ich selbst; ca—auch; aham—ich; parivodhu-ka-
mah—den Wunsch habend zu heiraten; samana-silam—ein Madchen von ahnlicher
Gemiitsart; grha-medha—im verheirateten Leben; dhenum—eine Kuh der Fiille;
upeyivin—habe mich genahert; milam—der Wurzel (den LotosfiiBen); asesa—aller
Dinge; mulam—die Quelle; durasayah—mit lustvollem Wunsch; kama-dugha—alle
Wiinsche erfiillend; arighripasya—(von Dir) der Du der Baum bist.

UBERSETZUNG

Weil ich daher den Wunsch habe, ein Madchen von gleicher Gemiitsart
zu heiraten, das sich in meinem verheirateten Leben als eine wahrhafte Kuh
der Fiille erweisen mag, habe ich, um mein lustvolles Verlangen zu stillen,
den Schutz Deiner LotosfiiRe gesucht, die der Ursprung aller Dinge sind,
denn Du bist wie ein Wunschbaum.

ERLAUTERUNG

Obwohl Kardama Muni Menschen verurteilte, die den Herrn um materielle Vor-
teile bitten, gestand er dem Herrn seine materielle Unfahigkeit und seinen Wunsch,
indem er sagte: ,, Wenngleich ich weiB, daB nichts Materielles von Dir erbeten wer-
den sollte, habe ich den Wunsch, ein Madchen von dhnlicher Gemiitsart zu heira-
ten.” Der Ausdruck ,,von ahnlicher Gemiitsart* ist sehr bedeutsam. Frither wurden
Jungen und Madchen verheiratet, die dhnliche Charakteranlagen hatten; die ahnli-
chen Naturen des Jungen und des Madchens wurden vereinigt, um beide gliicklich
zu machen. Vor nicht mehr als fiinfundzwanzig Jahren, und vielleicht ist es noch
heute so, pflegten Eltern in Indien das Horoskop des Jungen und des Madchens zu
Rate zu ziehen, um zu sehen, ob ihre psychologischen Anlagen tatsachlich zueinan-
der paBten. Diese Uberlegungen sind sehr wichtig. Heutzutage wird geheiratet, ohne
diese Dinge zu beriicksichtigen, und daher kommt es oft schon bald nach der Hoch-
zeit zu Scheidung und Trennung. Vormals pflegten Mann und Frau ihr ganzes Le-
ben friedlich zusammenzuleben, doch das ist heute zu einer sehr schwierigen Ange-
legenheit geworden.
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Kardama Muni wiinschte sich eine Frau von gleicher Gemiitsart, denn eine Frau
ist eine notwendige Hilfe bei spirituellem und materiellem Fortschritt. Es heif3t, da3
eine Frau fiir die Erfiillung aller Wiinsche in Religion, wirtschaftlicher Entwicklung
und Sinnenbefriedigung sorgt. Wenn man eine gute Frau hat, gilt man als iiberaus
vom Gliick begiinstigt. In der Astrologie gilt ein Mann als vom Gliick begiinstigt,
wenn er groBBen Reichtum, sehr gute Sohne oder eine sehr gute Frau hat. Bevor man
heiratet, sollte man eine Frau von gleicher Gemiitsart auswahlen und sich nicht von
sogenannter Schonheit oder anderen anziehend wirkenden Merkmalen fiir Sinnen-
befriedigung blenden lassen. Im Bhdgavatam heif3t es im Zwolften Canto, daB im
Kali-yuga Heirat auf sexuellen Uberlegungen beruhen wird, und sobald es im
sexuellen Bereich nicht mehr stimmt, wird die Frage der Scheidung aufkommen.

Kardama Muni hatte sich seine Segnung von Uma erbitten konnen, denn es ist in
den Schriften empfohlen, Uma zu verehren, wenn man sich eine gute Frau wiinscht.
Er zog es jedoch vor, die Hochste Personlichkeit Gottes zu verehren, denn es ist im
Bhagavatam empfohlen, daBB jeder — ob voller Wiinsche, ohne Wunsch oder mit
dem Wunsch nach Befreiung — den Hochsten Herrn verehren soll. Von diesen drei
Arten von Menschen versucht der erste, durch die Erfiillung materieller Wiinsche
gliicklich zu sein; der zweite mochte durch Einswerden mit dem Hochsten gliicklich
sein, und der dritte, der vollkommene Mensch, ist ein Gottgeweihter. Er erwartet
von der Personlichkeit Gottes keine Gegenleistung: er mochte nur transzendentalen
liebevollen Dienst darbringen. Wie dem auch sei, jeder sollte den Herrn, die Hochste
Personlichkeit Gottes, verehren, denn Er wird jedermanns Wunsch erfiillen. Die
Verehrung der Hochsten Person hat den Vorteil. dal man selbst dann, wenn man
Wiinsche nach materiellem GenuB hat, allmahlich ein reiner Gottgeweihter werden
und kein materielles Verlangen mehr haben wird, da man Krsna verehrt.

VERS 16
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prajapates te vacasadhisa tantya

lokah kilayam kama-hato 'nubaddhah
aham ca lokdnugato vahami

balim ca suklanimisava tubhyam

prajapateh—der Du der Meister aller Lebewesen bist; te—Deiner; vacasd—unter
der Fiihrung; adhisa—o mein Herr; rantyd—durch ein Seil; /okah—bedingte Seelen;
kila—in der Tat; ayam—diese; kama-hatah—von lustvollen Wiinschen uberwaltigt;
anubaddhah—sind gebunden; aham—ich; ca—und, loka-anugatah—den bedingten
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Seelen folgend; vahami—bringe dar; balim—QOpfergaben; ca—und; sukla—o Verkor-
perung der Religion; animisaya—als ewige Zeit existierend; tubhyam—Dir.

UBERSETZUNG

O mein Herr, Du bist der Meister und Fiihrer aller Lebewesen. Deiner
Weisung gemadl sind alle bedingten Seelen, als ob durch Stricke gebunden,
stindig damit beschiftigt, ihre Wiinsche zu erfiillen. lhnen folgend, o
Verkorperung der Religion, bringe auch ich Dir, der Du die ewige Zeit bist,
Opfergaben dar.

ERLAUTERUNG

In der Katha Upanisad heiBt es, daB der Hochste Herr der Fiihrer aller Lebewe-
sen ist. Er ist ihr Erhalter, und Er ist derjenige, der all ihre Bediirfnisse und Wiin-
sche erfiillt. Kein Lebewesen ist unabhangig; alle sind von der Barmherzigkeit des
Hochsten Herrn abhangig. Deshalb lautet die vedische Anweisung, da3 man das Le-
ben unter der Leitung des hochsten Fihrers, der Personlichkeit Gottes, genieBen
soll. Vedische Schriften wie die /sopanisad weisen uns an, daB man, da alles der
Hochsten Personlichkeit Gottes gehort, nicht in das Eigentum eines anderen eingrei-
fen, sondern mit seinem personlichen Anteil zufrieden sein soll. Das beste fiir jedes
Lebewesen ist es, sich vom Hochsten Herrn leiten zu lassen und so materielles oder
spirituelles Leben zu genieBen.

Jemand mag fragen: Wenn Kardama Muni im spirituellen Leben fortgeschritten
war, warum bat er dann den Herrn nicht um Befreiung? Warum wollte er materiel-
les Leben genieBen, obwohl er den Hochsten Herrn personlich sah und erfuhr? Die
Antwort lautet, daB nicht jeder so weit ist, aus der materiellen Gefangenschaft be-
freit zu werden. Jeder hat daher die Pflicht, seiner gegenwartigen Stellung gemaf3 zu
genieBen — aber unter der Fiihrung des Herrn oder der Veden. Die Veden gelten als
die direkten Worte des Herrn. Der Herr gibt uns die Gelegenheit, materielles Leben
nach unseren Wiinschen zu genielen, und zur gleichen Zeit gibt Er Anweisungen,
auf welche Art und Weise man nach den Veden leben soll, um allmahlich zur Befrei-
ung aus der materiellen Knechtschaft erhoben zu werden. Die bedingten Seelen, die
in die materielle Welt gekommen sind, um ihre Wiinsche nach Herrschaft iiber die
materielle Natur zu erfiillen, sind durch die Gesetze der Natur gebunden. Das beste
ist, wenn man sich an die vedischen Regeln hilt; das wird einem helfen, allmahlich
zur Stufe der Befreiung erhoben zu werden.

Kardama Muni spricht den Herrn als sukl/a an, was ,,Fiihrer der Religion* be-
deutet. Jemand, der fromm ist, sollte den Regeln der Religion folgen, denn solche
Regeln sind vom Herrn Selbst vorgeschrieben. Niemand kann eine Religion machen
oder erfinden; Religion bezieht sich auf die Anweisungen oder Gesetze des Herrn. In
der Bhagavad-gita sagt der Herr, daB Religion bedeutet, sich Ihm zu ergeben. Des-
halbsollte man den vedischen Regeln folgen und sich dem Hochsten Herrn ergeben,
denn das ist das endgiiltige Ziel der Vollkommenheit im menschlichen Leben. Man
sollte ein gottesfiirchtiges Leben fiihren, den religiosen Regeln und Regulierungen
folgen, heiraten und in Frieden leben, um zur hoheren Stufe spiritueller Verwirkli-
chung aufzusteigen.
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VERS 17
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lokams ca lokanugatan pasums ca
hitva sritas te carandtapatram

parasparam tvad-guna-vada-sidhu-
piyusa-niryapita-deha-dharmah

lokan—weltliche Angelegenheiten; ca—und; loka-anugatan—die Anhanger weltli-
cher Angelegenheiten; pasiun—tierisch; ca—und; hitvai—aufgegeben habend; sritah
—Zuflucht genommen; te—Deiner; carana—der Lotosfiile; dtapatram—unter dem
Schirm; parasparam—miteinander; tvat—Deiner; guna—Eigenschaften; vdada—durch
Erorterungen; sidhu—berauschend; piyisa—durch den Nektar; nirydpita—ausge-
16scht; deha-dharmah—die Hauptbedirfnisse des Korpers.

UBERSETZUNG

Menschen jedoch, die stereotype weltliche Angelegenheiten und deren
tierische Anhinger aufgegeben und unter dem Schirm Deiner LotosfiiRe
Zuflucht gesucht haben, indem sie den berauschenden Nektar Deiner Ei-
genschaften und Taten in gemeinsamen Gesprichen trinken, konnen von
den Grundbediirfnissen des materiellen Korpers befreit werden.

ERLAUTERUNG

Nachdem Kardama Muni die Notwendigkeit des Ehelebens beschrieben hat, stellt
er hier fest, daB Ehe und andere Gesellschaftsangelegenheiten stereotype Regeln fiir
Menschen sind, die nach materiellem SinnengenuB3 begehren. Die Prinzipien des tie-
rischen Lebens — Essen, Schlafen, Sichpaaren und Sichverteidigen — sind eigentlich
Bediirfnisse des Korpers, aber diejenigen, die sich im transzendentalen Krsna-
BewuBtsein betatigen und alle stereotypen Tatigkeiten dieser materiellen Welt aufge-
ben, sind von gesellschaftlichen Konventionen befreit. Bedingte Seelen unterliegen
dem Bann der materiellen Energie, das heil3t der ewigen Zeit — Vergangenheit, Ge-
genwart und Zukunft —, doch sobald man sich im Krsna-BewuBtsein beschaftigt,
transzendiert man die Grenzen von Vergangenheit und Gegenwart und wird in den
ewigen Tatigkeiten der Seele verankert. Man muB im Sinne der vedischen Anwei-
sungen handeln, um materielles Leben zu genieBen, doch diejenigen, die sich dem
hingebungsvollen Dienst des Herrn zugewandt haben, fiirchten die Regeln dieser
materiellen Welt nicht. Solche Gottgeweihten kiimmern sich nicht um die Konven-
tion materieller Tatigkeiten; sie suchen kiihn jenen Zufluchtsort auf, der wie ein
Schirm gegen die Sonne wiederholter Geburt und wiederholten Todes wirkt.
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Das stindige Wandern der Seele von Korper zu Korper ist die Ursache des Lei-
dens im materiellen Dasein. Dieses bedingte Leben im materiellen Dasein nennt
man sarmsara. Man mag Gutes tun und in sehr schonen materiellen Umstinden ge-
boren werden, doch der Vorgang, wie Geburt und Tod stattfinden, gleicht einem
schrecklichen Feuer. Srila Visvanatha Cakravarti Thakura hat dies in seinem Gebet
an den spirituellen Meister beschrieben. Samsdra oder die Wiederholung von Ge-
burt und Tod wird dort mit einem Waldbrand verglichen. Ein Waldbrand entsteht
von selbst, ohne jemandes Zutun, wenn trockenes Holz aneinanderreibt, und keine
Feuerwehr und kein zu Hilfe Eilender kann ihn 16schen. Ein wiitender Waldbrand
kann nur geloscht werden, wenn standig W asser aus einer Wolke niederstromt. Die
Wolke wird mit der Barmherzigkeit des spirituellen Meisters gleichgesetzt. Durch
die Gnade des spirituellen Meisters wird die Wolke der Barmherzigkeit des Herrn,
der Personlichkeit Gottes, herbeigebracht, und nur dann, wenn der Regen des
Krsna-BewuBtseins fallt, kann das Feuer des materiellen Daseins geloscht werden.
Auch das ist hier erklart. Um vom stereotypen bedingten Leben des materiellen Da-
seins frei zu werden, mu3 man bei den LotosfiiBen des Herrn Zuflucht suchen, aber
nicht in der Art der Unpersonlichkeitsanhdnger, sondern in hingebungsvollem
Dienst, indem man von den Taten des Herrn chantet und hort. Nur dann kann man
von den Aktionen und Reaktionen des materiellen Daseins befreit werden. Es wird
hier empfohlen, das bedingte Leben dieser materiellen Welt und die Gemeinschaft
sogenannter zivilisierter Menschen, die nur, wenn auch auf polierte Weise, den glei-
chen stereotypen Prinzipien des Essens, Schlafens, Verteidigens und Sichpaarens
folgen, aufzugeben. Das Chanten und Horen von der Herrlichkeit des Herrn wird
hier als tvad-guna-vada-sidhu beschrieben. Nur wenn man den Nektar des Chan-
tens und Horens von den Spielen des Herrn trinkt, kann man den Rausch des mate-
riellen Daseins vergessen.

VERS 18
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na te ‘jaraksa-bhramir ayur esam
trayodasaram tri-satam sasti-parva

san-nemy ananta-cchadi yat tri-nabhi
karala-sroto jagad dacchidya dhavat

na—nicht; te—Dein; ajara—des unverganglichen Brahman; aksa—um die Achse;
brahmih—sich drehend; ayuh—Lebensspanne; esam—der Gottgeweihten; trayodasa
—dreizehn; aram—Speichen; tri-satam—dreihundert; sasti—sechzig; parva—Funkti-
onen; sat—sechs; nemi—Felgen; ananta—unzahlige; chadi—Blatter; yatr—welche; tri
—drei; nabhi—Naben; karala-srotah—mit ungeheurer Geschwindigkeit; jagar—das
Universum; dcchidya—verkirzend; dhdvar—laufend.
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UBERSETZUNG

Dein Rad, das drei Naben hat, dreht sich um die Achse des unvergingli-
chen Brahman. Es hat dreizehn Speichen, dreihundertundsechzig Gelenke,
sechs Felgen und zahllose eingravierte Blitter. Obwohl seine Umdrehung
die Lebensspanne der gesamten Schopfung verkiirzt, kann dieses Rad von
ungeheurer Geschwindigkeit nicht die Lebensdauer der Geweihten des
Herrn beriihren.

ERLAUTERUNG

Der Zeitfaktor kann nicht die Lebensspanne der Gottgeweihten beeinflussen. In
der Bhagavad-gita heiBt es, daB einen schon ein wenig hingebungsvoller Dienst vor
der groBten Gefahr rettet. Die grote Gefahr ist die Wanderung der Seele von Kor-
per zu Korper, und nur hingebungsvoller Dienst fiir den Herrn kann diesen Vor-
gang beenden. Es heiBt in den vedischen Schriften: harim vina na srtim taranti.
,,Ohne die Barmherzigkeit des Herrn kann man den Kreislauf von Geburt und Tod
nicht beenden.* In der Bhagavad-gita wird gesagt, dal3 man nur durch ein Verstand-
nis der transzendentalen Natur des Herrn und Seiner Taten sowie Seines Erschei-
nens und Fortgehens den Kreislauf des Todes beenden und zum Herrn zuriickkehren
kann. Der Zeitfaktor ist unterteilt in viele Bruchstiicke von Augenblicken, Stunden,
Monaten, Jahren, Zeitraumen, Jahreszeiten usw. Alle Unterteilungen in diesem
Vers beruhen auf astronomischen Berechnungen in der vedischen Literatur. Es gibt
sechs Jahreszeiten, die man rrus nennt, und es gibt eine viermonatige Zeit, die als ca-
turmasya bezeichnet wird. Drei Abschnitte von vier Monaten machen ein Jahr aus.
Nach vedischen astronomischen Berechnungen gibt es dreizehn Monate. Der drei-
zehnte Monat wird adhi-masa oder mala-masa genannt und jedes dritte Jahr hinzu-
gefiigt. Indes vermag der Zeitfaktor die Lebensspanne der Gottgeweihten nicht zu
beeintrachtigen. In einem anderen Vers heil3t es, daB die Sonne, wenn sie auf- und
untergeht, das Leben aller Lebewesen fortnimmt, daB sie aber nicht das Leben jener
fortnehmen kann, die im hingebungsvollen Dienst titig sind. Die Zeit wird hier mit
einem groBen Rad verglichen, das dreihundertundsechzig Gelenke, sechs Felgen in
der Form von Jahreszeiten und zahllose Blatter in der Form von Augenblicken hat.
Es dreht sich auf dem ewigen Dasein, dem Brahman.

VERS 19
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ckah svayam san jagatah sisrksaya-
dvitivayatmann adhi-yogamayaya

srjasy adah pdsi punar grasisyase
vathorna-nabhir bhagavan sva-saktibhih
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ekah—einer; svayam—Du Selbst; san—seiend; jagatah—das Universum; sisrk-
saya—mit dem Wunsch zu erschaffen; advitivayda—ohne einen zweiten; dtman—in
Dir Selbst; adhi—beherrschend; yoga-mayaya—durch yogamaya; srjasi—Du er-
schaffst; adah—diese Universen; pdsi—Du erhaltst; punah—wieder; grasisyase—Du
wirst aufziehen; yatha—wie; urna-nabhih—eine Spinne; bhagavan—o Herr; sva-sak-
tibhih—durch ihre eigene Energie.

UBERSETZUNG

Mein lieber Herr, Du allein erschaffst diese Universen. O Personlichkeit
Gottes, mit dem Wunsch, diese Universen zu erschaffen, bringst Du sie her-
vor, erhiltst Du sie und ziehst sie wieder zuriick durch Deine Energien, die
der Herrschaft Deiner sekundiren Energie unterstehen, die man yogamaya
nennt, ebenso wie eine Spinne durch ihre Energie ein Netz webt und es
wieder in sich zuriickzieht.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers lassen zwei wichtige Worter die Theorie der Unpersonlichkeits-
anhanger, daB alles Gott sei, nichtig erscheinen. Hier sagt Kardama: ,,0 Personlich-
keit Gottes, Du bist allein, doch hast Du vielfache Energien.“ Das Beispiel der
Spinne ist ebenfalls sehr bedeutsam. Die Spinne ist ein individuelles Lebewesen, und
durch ihre Energie schafft sie ein Netz und spielt darauf, und wann immer es ihr be-
liebt, nimmt sie das Spinngewebe wieder in sich auf und beendet so das Spiel. Wenn
das Spinngewebe durch den Speichel der Spinne entsteht, wird die Spinne nicht un-
personlich. In ahnlicher Weise macht die Schopfung und Manifestation der mate-
riellen oder spirituellen Energie den Schopfer nicht unpersonlich. Hier deutet allein
schon das Gebet darauf hin, das Gott ein fiihlendes Wesen ist und die Gebete des
Gottgeweihten horen und seine Wiinsche erfiillen kann. Deshalb ist Er sac-cid-
ananda-vigraha, die Gestalt aus Glickseligkeit, Wissen und Ewigkeit.

VERS 20
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naitad batadhisa padam tavepsitam
yan mayaya nas tanuse bhita-sitksmam
anugrahdyadstv api yarhi mayaya
lasat-tulasya bhagavan vilaksitah

na—nicht; erar—diese; bata—wahrlich; adhisa—o Herr; padam—materielle Welt;
tava—Dein; ipsitam—W unsch; yat—welcher; mayaya—durch Deine duBlere Energie;
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nah—fur uns; tanuse—Du manifestierst; bhiita-sitksmam—die Elemente, grobe und
feine; anugrahaya—um Barmbherzigkeit zu erweisen; astu—maoge es sein; api—auch;
yarhi—wenn; mayayd—durch Deine grundlose Barmherzigkeit; /asat—herrlich; tula-
syd—mit einem Gewinde aus rulasi-Blattern; bhagavan—die Hochste Personlichkeit
Gottes; vilaksitah—wird wahrgenommen.

UBERSETZUNG

Mein lieber Herr, obwohl es nicht Dein Wunsch ist, manifestierst Du
diese Schopfung grober und feinstofflicher Elemente nur fiir unsere sinnli-
che Befriedigung. Moge Deine grundlose Barmherzigkeit mit uns sein, denn
Du bist vor uns in Deiner ewigen Form erschienen, geschmiickt mit einem
herrlichen Gewinde aus tulasi-Blittern.

ERLAUTERUNG

Es heiB3t hier eindeutig, daB} die materielle Welt nicht durch den personlichen
Willen des Hochsten Herrn geschaffen wurde; sie wurde von Seiner dul3eren Ener-
gie geschaffen, weil die Lebewesen sie genieBen wollen. Die materielle Welt ist nicht
fir diejenigen geschaffen, die nicht die Befriedigung der Sinne genieBen wollen, son-
dern standig im transzendentalen liebevollen Dienst bleiben und die ewig Krsna-
bewullt sind. Fiir sie existiert ewig die spirituelle Welt, und sie genielen dort. An
einer anderen Stelle im Srimad-Bhdgavatam heiBt es, daB fir diejenigen, die bei den
LotosfiiBen der Hochsten Personlichkeit Gottes Zuflucht gesucht haben, die mate-
rielle Welt nutzlos ist. Weil in der materiellen Welt bei jedem Schritt Gefahr lauert,
ist sie nicht fur die Gottgeweihten bestimmt, sondern fir Lebewesen, die die mate-
rielle Welt auf eigene Gefahr beherrschen wollen. Krsna ist so giitig, da3 Er den sin-
nengenieBenden Lebewesen eine von Ihm geschaffene getrennte Welt erlaubt, damit
sie nach Belieben genie3en konnen, und trotzdem erscheint Er dort zur gleichen Zeit
in Seiner personlichen Gestalt. Der Herr erschafft die materielle Welt nur unwillig,
doch erscheint Er in Seiner personlichen Gestalt, oder Er schickt einen Seiner
verlaBlichen Sohne, Diener oder einen verlaBlichen Autor wie Vyasadeva, um Un-
terweisung zu erteilen. Er Selbst gibt in Seinen Reden der Bhagavad-gita ebenfalls
Unterweisungen. Diese Propagandaarbeit findet gleichzeitig mit der Schopfung statt,
um die irregefihrten Lebewesen, die in der materiellen Welt verrotten, davon zu
liberzeugen, zu Thm zuriickzukehren und sich Ihm zu ergeben. Deshalb lautet die
letzte Unterweisung in der Bhagavad-gita: ,Gib alle deine erfundenen Tatigkeiten in
der materiellen Welt auf, und ergib dich einfach Mir. Ich werde dich vor all deinen
siindhaften Reaktionen beschiitzen.*
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tam tvanubhiityoparata-kriyartham
sva-mdyaya vartita-loka-tantram

namamy abhiksnam namaniya-pada-
sarojam alpiyasi kama-varsam

tam—daB; tva—Dich; anubhityda—durch Erkennen; uparata—miBachteten;
kriya—GenuB fruchtbringender Tatigkeiten; artham—damit; sva-madyaya—durch
Seine eigene Energie; vartita—brachte hervor; loka-tantram—die materiellen
Welten; namami—ich erweise meine Ehrerbietungen; abhiksnam—fortgesetzt; na-
maniya—verehrenswerte; pada-sarojam—LotosfiBe; alpiyasi—auf die Unbedeuten-
den; kama—Wiinsche; varsam—schiittend.

UBERSETZUNG

Ich erweise fortgesetzt meine achtungsvollen Ehrerbietungen Deinen
LotosfiiRen, die es wert sind, da® man bei ihnen Zuflucht sucht, denn
Du iiberschiittest die Unbedeutenden mit allen Segnungen. Um allen Lebe-
wesen Loslosung von fruchtbringendem Tun zu geben, indem sie Dich
erkennen, hast Du diese materiellen Welten durch Deine eigene Energie
erweitert.

ERLAUTERUNG

Jeder daher, ob er sich materiellen Genuf3, Befreiung oder den transzendentalen
Dienst des Herrn wiinscht, sollte sich betdtigen, indem er dem Hochsten Herrn
Ehrerbietungen darbringt, denn der Herr kann jedem seine gewiinschte Segnung ge-
wahren. In der Bhagavad-gita versichert der Herr: ye yatha mam prapadyante. Je-
der, der den Wunsch hat, ein erfolgreicher GenieBer in der materiellen Welt zu sein,
bekommt diese Segnung vom Hochsten Herrn; jeder, der aus der Verstrickung die-
ser materiellen Welt befreit sein mochte, erlangt Befreiung durch den Herrn, und je-
der, der sich stindig in Seinem Dienst in vollem Krsna-BewuBtsein betitigen
mochte, bekommt diese Segnung vom Herrn gewahrt. Fiir materiellen Genul3 hat
Er so viele Opferriten in den Veden beschrieben, und so mogen sich die Menschen
diese Unterweisungen zunutze machen und materielles Leben auf hoheren Planeten
oder in einer vornehmen Adelsfamilie genieBen. Diese Vorgange sind in den Veden
erwihnt, und man kann sie nutzen. Ahnlich verhalt es sich mit denen, die aus der
materiellen Welt befreit werden mochten.

Solange man sich nicht vom GenuB3 dieser materiellen Welt abgestoBen fiihit,
kann man nicht nach Befreiung streben. Befreiung ist fiir denjenigen bestimmt, der
von materiellem GenuB angeekelt ist. Im Veddnta-sitra hei8t es daher: arhato
brahma-jijnasa. Diejenigen, die den Versuch, in der materiellen Welt gliicklich zu
werden, aufgegeben haben, konnen Fragen iiber die Absolute Wahrheit stellen. Fiir
diejenigen, die die Absolute Wahrheit kennen mochten, steht das Vedanta-sutra zur
Verfiigung, ebenso das Srimad-Bhdgavatam, die eigentliche Erkliarung des Vedanta-
sutra. Da die Bhagavad-gita ebenfalls Vedanta-sitra ist, kann man durch ein Ver-
standnis des Srimad-Bhdgavatam, des Veddnta-sitra oder der Bhagavad-gita
wirkliches Wissen erlangen. Wenn man wirkliches Wissen erlangt, wird man theo-
retisch eins mit dem Hochsten, und wenn man tatsichlich mit dem Dienst des



136 $rimad-Bhagavatam [Canto 3, Kap. 21

Brahman oder Krsna-BewuBtsein beginnt, ist man nicht nur befreit, sondern in sei-
nem spirituellen Leben verankert. In dhnlicher Weise gibt es fiir solche, die die ma-
terielle Natur beherrschen wollen, so viele Abteilungen materiellen Genusses; mate-
rielles Wissen und materielle Wissenschaft stehen zur Verfiigung, und der Herr halt
sie fiir jene bereit, die sie genieBen wollen. Die SchluBfolgerung lautet, daB man fiir
jede Segnung die Hochste Personlichkeit Gottes verehren soll. Das Wort kama-var-
sam ist sehr bedeutungsvoll, denn es besagt, daB der Herr die Wiinsche eines jeden
erfiillt, der sich Ihm zuwendet. Doch jemand, der Krsna aufrichtig liebt und trotz-
dem materiellen GenuB begehrt, ist in Schwierigkeiten. Da Krsna zu ihm sehr giitig
ist, gibt Er ihm die Gelegenheit, sich im transzendentalen Dienst des Herrn zu betati-
gen, und so vergiBt er allmahlich seine Halluzination.

VERS 22
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rsir uvaca
ity avyalikam pranuto ‘bja-nabhas
tam ababhase vacasamrtena
suparna-paksopari rocamanah
prema-smitodviksana-vibhramad-bhrih

rsih uvaca—der groBe Weise Maitreya sprach; iti—so; avyalikam—aufrichtig;
pranutah—gepriesen worden sein; abja-nabhah—Sri Vispu; tam—Kardama Muni
gegeniiber; ababhase—erwiderte; vacasa—mit Worten; amrtena—so si3 wie Nektar;
suparna—Garudas; paksa—den Schultern; upari—auf; rocamanah—leuchtend; pre-
ma—der Zuneigung; smita—mit einem Lacheln; udviksana—blickend; vibhramat
—Sich anmutig bewegend; bhriuh—Augenbrauen.

UBERSETZUNG

Maitreya sprach: Durch diese Worte aufrichtig gepriesen, antwortete Sri
Visnu, der auf den Schultern Garudas sehr schon leuchtete, mit Worten so
sii wie Nektar. Seine Augenbrauen bewegten sich anmutig, als Er den Wei-
sen mit einem zuneigungsvollen Licheln anschaute.

ERLAUTERUNG

Das Wort vacasamrtena ist sehr bedeutsam. Wann immer der Herr spricht,
spricht Er aus der transzendentalen Welt. Er spricht nicht aus der materiellen Welt.
Da Er transzendental ist, sind Seine Worte, ebenso wie Sein Tun, ebenfalls transzen-
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dental. Alles in Beziehung zu Ihm ist transzendental. Das Wort amrta bezieht sich
auf jemand, der nicht dem Tod begegnet. Die Worte und Taten des Herrn sind un-
sterblich; deshalb sind sie nicht von dieser materiellen Welt. Der Klang dieser mate-
riellen Welt und der der spirituellen Welt sind vollig verschieden voneinander. Der
Klang der spirituellen Welt ist nektargleich und ewig, wohingegen der Klang der
materiellen Welt lastig ist und ein Ende hat. Der Klang des Heiligen Namens —
Hare Krspa, Hare Krsna, Krspa Krspa, Hare Hare — 1aBt die Begeisterung des
Chantenden immerwahrend anwachsen. Wenn jemand monotone materielle Wor-
ter wiederholt, wird er sich erschopft fiihlen, doch wenn er vierundzwanzig Stunden
am Tag ,,Hare Krsna“ chantet, wird er sich niemals erschopft fiihlen; im Gegenteil,
er wird sich ermutigt fiihlen fortzufahren, immer mehr zu chanten. Als der Herr
dem Weisen Kardama antwortete, wurde das Wort vacasamrtena besonders er-
wahnt, da Er aus der transzendentalen Welt sprach. Er antwortete in transzenden-
talen Worten, und als Er sprach, bewegten sich Seine Augenbrauen mit groBer Zu-
neigung. Wenn ein Gottgeweihter die Herrlichkeit des Herrn lobpreist, ist der Herr
sehr zufrieden, und Er gewahrt dem Gottgeweihten ohne Vorbehalt Seine transzen-
dentale Segnung, da Er Seinem Geweihten gegeniiber immer grundlos barmherzig
ist.

VERS 23
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sri-bhagavdn uvdca

viditva tava caityam me

puraiva samayoji tat
yad-artham datma-niyamais
tvayaivaham samarcitah

sri-bhagavan uvaca—der Hochste Herr sprach; viditva—verstehend; rava—dei-
nen; caityam—Geisteszustand; me—von Mir; pura—vormals; eva—gewil3; samayoji
—wurde gesorgt; ratr—dieses; yat-artham—fir was; arma—des Geistes und der Sinne;
niyamaih—durch Zucht; tvaya—von dir; eva—nur; aham—Ich; samarcitah—bin ver-

ehrt worden. .
UBERSETZUNG

Der Hochste Herr sprach: Da Ich erfahren habe, was in deinem Innern vor
sich geht, habe Ich bereits fiir das gesorgt, um dessen willen du Mich durch
deine Geistes- und Sinneszucht verehrt hast.

ERLAUTERUNG

Der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, weilt in Seinem Paramatma-Aspekt
im Herzen eines jeden. Er kennt daher die Vergangenheit, die Gegenwart und die
Zukunft jeder individuellen Person, und Er kennt auch ihre Wiinsche und Handlun-



138 Srimad-Bhagavatam [Canto 3, Kap. 21

gen, und Er weiB alles tiber sie. Es hei3t in der Bhagavad-gita, daB Er im Herzen als
Zeuge sitzt. Der Herr, die Personlichkeit Gottes, kannte den Herzenswunsch Kar-
dama Munis, und Er hatte bereits dafiir gesorgt, daBl seine Wiinsche in Erfiillung
gingen. Er enttauscht niemals einen aufrichtigen Gottgeweihten, ganz gleich was
dieser mochte, aber Er gestattet niemals etwas, was dem hingebungsvollen Dienst
des Einzelnen schaden wiirde.

VERS 24
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na vai jatu mrsaiva syat
prajadhyaksa mad-arhanam
bhavad-vidhesu atitaram
mayi sangrbhitatmanam

na—nicht; vai—wabhrlich; jaru—jemals; mrsd—nutzlos; eva—nur; sydt—es mag
sein; praja—der Lebewesen; adhyaksa—o Fihrer; mat-arhanam—Verehrung Mei-
nerselbst; bhavat-vidhesu—fur Personen wie dich; atitaram—ausschlieBlich; mayi
—auf Mich; sarigrbhita—sind gerichtet; atmanam—von denen, deren Gemiiter.

UBERSETZUNG

Der Herr fuhr fort: Mein lieber rsi, o Fiihrer der Lebewesen, fiir jene, die
Mir in Hingabe dienen, indem sie Mich verehren, besonders Personen wie
du, die alles fiir Mich aufgegeben haben, kann niemals von Enttiuschung
die Rede sein.

ERLAUTERUNG

Jemand, der im Dienst des Herrn titig ist, wird niemals enttauscht, selbst wenn er
noch einige Wiinsche hat. Diejenigen, die in Seinem Dienst stehen, nennt man sa-
kama und akama. Jene, die sich der Hochsten Personlichkeit Gottes mit Wiinschen
nach materiellem GenuB3 zuwenden, werden sakama genannt, und solche Gottge-
weihten, die keine materiellen Wiinsche nach Sinnenbefriedigung haben, sondern
dem Hochsten Herrn aus spontaner Liebe dienen, werden akama genannt. Sakama-
Gottgeweihte sind in vier Gruppen unterteilt: diejenigen, die in Not sind; diejenigen,
die Geld brauchen; die WiBlbegierigen und die Weisen. Der eine verehrt den Hoch-
sten Herrn aus korperlicher oder geistiger Not; ein anderer verehrt den Hochsten
Herrn, weil er Geld braucht; ein dritter verehrt den Herrn aus WiBbegierde, Ihn so
zu kennen, wie Er ist, und noch ein anderer mochte den Herrn so kennen, wie ein
Philosoph Thn kennen kann, namlich durch die Forschungsarbeit seiner Weisheit.
Keine dieser vier Arten von Menschen wird enttduscht; jeder erhalt das gewiinschte
Resultat seiner Verehrung.
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VERS 25
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prajapati-sutah samran
manur vikhydata-mangalah

brahmavartam yo 'dhivasan
sasti saptarnavam mahim

prajapati-sutah—der Sohn Brahmas; samrat—der Kaiser; manuh—Svayambhuva
Manu; vikhyata—wohlbekannt; marigalah—dessen rechtschaffene Taten; brahma-
vartam—Brahmavarta; yah—er, der; adhivasan—lebend in; sasti—regiert; sapta—
sieben; arnavam—Meere; mahim—die Erde.

UBERSETZUNG

Kaiser Svayambhuva Manu, der Sohn Brahmas, der fiir seine rechtschaffe-
nen Taten wohlbekannt ist, hat seinen Sitz in Brahmavarta und regiert die
Erde mit ihren sieben Meeren.

ERLAUTERUNG

Manchmal heiBt es, da3 Brahmavarta ein Teil Kuruksetras ist oder daB3 Kurukse-
tra selbst in Brahmavarta liegt, da es den Halbgottern empfohlen ist, spirituelle ri-
tuelle Zeremonien in Kuruksetra auszufiihren. Andere sind jedoch der Meinung,
Brahmavarta sei ein Ort auf Brahma-loka, wo Svayambhuva Manu regierte. Es gibt
viele Orte auf der Oberflache dieser Erde, die auch auf den hoheren Planetensyste-
men bekannt sind; wir haben auf diesem Planeten Orte wie Vrndavana, Dvaraka
und Mathura, die sich aber auch ewig auf Krsna-loka befinden. Es gibt viele ahnli-
che Namen auf der Erdoberflache, und es mag sein, daB im Zeitalter des Wildebers
Svayambhuva Manu diesen Planeten regierte, wie es hier beschrieben ist. Das Wort
marngalah ist bedeutsam. Marigala bedeutet ,.jemand, der in jeder Hinsicht mit den
Reichtiimern von religiosen Zeremonien, Herrschaftsgewalt, Sauberkeit und allen
anderen guten Eigenschaften ausgestattet ist“. Vikhydta bedeutet ,gefeiert. Sva-
yambhuva Manu wurde fir alle guten Eigenschaften und Reichtliimer gefeiert.

VERS 26
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sa ceha vipra-rajarsir
mahisyd satarupayd

ayasyati didrksus tvam
parasvo dharma-kovidah
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sah—Svayambhuva Manu; ca—und; iha—hier; vipra—o heiliger brahmana; raja-
rsih—der heilige Konig; mahisyd—zusammen mit seiner Konigin; sataripayd—Sata-
rupa genannt; dydsyati—wird kommen; didrksuh—sich wiinschend zu sehen; tvam
—dich; parasvah—ibermorgen; dharma—in religiosen Téatigkeiten; kovidah—kundig.

UBERSETZUNG

Ubermorgen, o brahmana, wird dieser gefeierte Kaiser, der sich mit reli-
giosen Handlungen gut auskennt, mit seiner Kénigin, Sataripa, hierher-
kommen, da er den Wunsch hat, dich zu sehen.

VERS 27
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atmajam asitapangim
vayah-sila-gunanvitam

mrgayantim patim dasyaty
anurupaya te prabho

atma-jam—seine eigene Tochter; asita—schwarze; apdrngim—Augen; vayah—
erwachsen; sila—mit Charakter; guna—mit guten Eigenschaften; anvitam—ausge-
stattet; mrgayantim—suchend nach; patim—einem Ehemann; ddsyati—er wird ge-
ben; anuripaya—der du geeignet bist; te—dir; prabho—mein lieber Herr.

UBERSETZUNG

Er hat eine erwachsene Tochter, deren Augen schwarz sind. Sie ist hei-
ratsfihig, und sie hat einen guten Charakter und alle guten Eigenschaften.
Sie suchtauch nach einem guten Gemahl. Mein lieber Herr, ihre Eltern wer-
den zu dir kommen, der du genau zu ihr pallt, nur um dir ihre Tochter zur
Frau zu geben.

ERLAUTERUNG

Die Wahl eines guten Mannes fiir ein gutes Madchen war immer den Eltern
uberlassen. Hier heiBt es eindeutig, daB Manu und seine Frau zu Kardama Muni ka-
men, um ihm ihre Tochter anzubieten, denn ihre Tochter war hochqualifiziert, und
die Eltern suchten nach einem &hnlich qualifizierten Mann. Das ist die Pflicht der
Eltern. Madchen werden niemals auf die offentlichen StraBen geworfen, damit sie
sich ihren Mann selbst suchen, denn wenn Madchen erwachsen sind und nach
einem Jungen suchen, vergessen sie zu bedenken, ob der Junge, den sie sich auswah-
len, tatsachlich zu ihnen pat. Der Geschlechtstrieb mag ein Madchen veranlassen,
sich jedem x-Beliebigen hinzugeben, doch wenn der Ehemann von den Eltern ausge-
wahlt wird, konnen diese liberlegen, wer in Frage kommt, und wer nicht. Nach ve-
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dischem Brauch wird das Madchen daher von den Eltern einem geeigneten Jungen
anvertraut; es ist ihm niemals gestattet, sich seinen Ehemann unabhangig zu wah-
len.

VERS 28
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samahitam te hrdayam
yatreman parivatsaran

sa tvam brahman nrpa-vadhiih
kamam asu bhajisyati

samahitam—ist gerichtet gewesen; te—dein; hrdayam—Herz; yatra—auf die;
iman—all diese; parivatsaran—Jahre; sa—sie; tvam—dir; brahman—o brdahmana,
nrpa-vadhih—die Prinzessin; kamam—wie du es mochtest; dsu—sehr bald; bhajis-
vati—wird dienen.

UBERSETZUNG

Diese Prinzessin, o heiliger Weiser, wird genau so sein, wie du sie dir all
diese langen Jahre in deinem Herzen vorgestellt hast. Sie wird bald dir ge-
horen und dir zu deiner vollsten Zufriedenheit dienen.

ERLAUTERUNG

Der Herr gewahrt je nach dem Herzenswunsch eines Gottgeweihten alle Segnun-
gen, und so teilte der Herr Kardama Muni mit: ,,Das Madchen, das kommt, um mit
dir verheiratet zu werden, ist eine Prinzessin, die Tochter Kaiser Svayambhuvas,
und sie ist fir dich genau die Richtige.* Nur durch Gottes Gnade kann man eine sei-
nen Wiinschen entsprechende gute Frau bekommen. In dhnlicher Weise ist es nur
Gottes Gnade zu verdanken, daB ein Madchen einen Ehemann bekommt, der sei-
nem Herzen zusagt. Deshalb heiBt es, daB alles sehr schon und ganz nach unserem
Herzenswunsch vonstatten gehen wird, wenn wir bei all unseren Vorhaben im ma-
teriellen Dasein zum Hochsten Herrn beten. Das heiB3t also, daB wir unter allen Um-
standen bei der Hochsten Personlichkeit Gottes Zuflucht suchen und vollig auf Ihre
Entscheidung vertrauen miissen. Der Mensch denkt, Gott lenkt. Die Erfiillung von
Wiinschen sollte daher der Hochsten Personlichkeit Gottes anvertraut werden; das
ist die beste Losung. Kardama Muni wiinschte sich nur eine Ehefrau, doch weil er
ein Geweihter des Herrn war, wahlte der Herr fiir ihn eine Frau aus, die die Tochter
eines Kaisers war, das heiB3t also eine Prinzessin. Somit bekam Kardama Muni eine
Frau, die seine Erwartungen weit tibertraf. Wenn wir die Wahl der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes liberlassen, werden wir reichere Segnungen empfangen als wir
uns winschen.

Es ist ebenfalls bedeutsam, daB3 hier erwahnt ist, daB Kardama Muni ein brah-
mana war, wahrend Kaiser Svayambhuva zu den ksatriyas gehorte. Ehen zwischen
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Angehorigen verschiedener Kasten waren also selbst in jenen Tagen durchaus iib-
lich. Die Sitte sah vor, daB ein brahmana die Tochter eines ksatriya heiraten konnte,
doch durfte ein ksatriya nicht die Tochter eines brahmana heiraten. Wir wissen aus
der Geschichte der vedischen Zeit, daB Sukracarya seine Tochter Maharaja Yayati
zur Frau geben wollte, da3 der Konig es aber ablehnen muBte, die Tochter eines
brahmana zu heiraten; nur mit der besonderen Erlaubnis des brahmana konnten die
beiden heiraten. Hochzeiten zwischen Angehorigen verschiedener Kasten waren also
in der alten Zeit, vor Millionen von Jahren, nicht verboten, aber es gab ein geregeltes
System sozialen Verhaltens.

VERS 29
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ya ta atma-bhrtam viryam
navadha prasavisyati

virye tvadiye rsaya
adhdsyanty anjasatmanah

ya—sie; te—durch dich; arma-bhrtam—in sie gesat; viryam—der Same; nava-dha
—neun Tochter; prasavisyati—wird hervorbringen; virye tvadiye—in den von dir ge-
zeugten Tochtern; rsayah—die Weisen; ddhdsyanti—werden zeugen; arijasd—ins-
gesamt; dtmanah—Kinder.

UBERSETZUNG

Sie wird aus dem von dir in sie gesiten Samen neun Tochter hervorbrin-
gen, und durch die von dir gezeugten Tochter werden die Weisen in rechter
Art Kinder zeugen.

VERS 30
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tvam ca samyag anusthdya
nidesam ma usattamah

mayi tirthi-krtasesa-
krivartho mam prapatsyase

tvam—du; ca—und; samyak—in rechter Weise; anusthaya—ausgefiihrt habend; ni-
desam—Anweisung; me—Meine; usattamah—vollig gereinigt; mayi—Mir; tirthi-
krta—ibergeben habend; asesa—alle; kriya—der Handlungen; arthah—die Friichte;
mam—Mich; prapatsyase—wirst erreichen.
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UBERSETZUNG

Indem du Meine Anweisungen in rechter Weise befolgst und die Friichte
all deiner Handlungen Mir darbringst, wird dein Herz gereinigt werden,
und so wirst du schlieBlich Mich erreichen.

ERLAUTERUNG

Hier sind die Worter tirthi-krtasesa-kriyarthah von Bedeutung. Tirtha bedeutet
,,ein geheiligter Ort, an dem Almosen gegeben werden“. Friiher pflegten die Men-
schen Pilgerorte aufzusuchen und groBziigig Almosen zu geben. Dieser Brauch wird
noch heute befolgt. Deshalb sagte der Herr: ,,Um dein Tun und die Ergebnisse dei-
ner Handlungen zu heiligen, wirst du alles Mir darbringen.* Dies findet man auch in
der Bhagavad-gita bestitigt: ,,Was immer du tust, was immer du it, was immer du
opferst, das Ergebnis solite Mir allein gegeben werden.” An einer anderen Stelle in
der Bhagavad-gita sagt der Herr: ,,Ich bin der GenieBer aller Opfer, aller BuBen und
aller Dinge, die fiir das Wohl der Menschheit oder Gesellschaft getan werden.* Alle
Tatigkeiten — ob fiir das Wohl der Familie, Gesellschaft, des Landes oder der gan-
zen Menschheit — miissen daher in Krsna-BewuBtsein ausgefiihrt werden. So lautet
die Anweisung, die der Herr Kardama Muni gab. Maharaja Yudhisthira hieB Na-
rada Muni mit den Worten willkommen: ,,Wo immer du zugegen bist, wird der je-
weilige Ort geheiligt, weil der Herr Selbst immer in deinem Herzen sitzt. Wenn wir
daher unter der Fiihrung des Herrn und Seines Stellvertreters im Krsna-BewuBtsein
handeln, ist in dhnlicher Weise alles geheiligt. Das ist der Hinweis, der Kardama
Muni gegeben wurde, welcher danach handelte und daher die hervorragendste Frau
und das hervorragendste Kind bekam, wie in spateren Versen enthiillt werden wird.

VERS 31
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krtva dayam ca jivesu
dattva cabhayam atmavan
mayy atmanam saha jagad
draksyasy atmani capi mam

krtva—gezeigt habend; dayam—Mitleid; ca—und; jivesu—mit Lebewesen; dartva
—gegeben habend; ca—und; abhayam—Zusicherung von Sicherheit; darma-van
—selbstverwirklicht; mayi—in Mir; atmanam—du selbst; saha jagat—zusammen mit
dem Universum; draksyasi—du wirst sehen; armani—in dir; ca—und; api—auch;
mam—Mich.
UBERSETZUNG

Indem du mit allen Lebewesen Mitleid zeigst, wirst du Selbstverwirkli-
chung erlangen. Indem du allen das Gefiihl der Sicherheit gibst, wirst du
dein eigenes Selbst sowie alle Universen in Mir und Mich in dir sehen.
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ERLAUTERUNG

Hier ist beschrieben, wie jedes Lebewesen durch einen einfachen Vorgang Selbst-
verwirklichung erlangen kann. Das erste Prinzip, das man verstehen mul, ist die
Tatsache, daB diese Welt ein Produkt des hochsten Willens ist. Es besteht eine Iden-
titat dieser Welt mit dem Hochsten Herrn. Diese Identitat wird von den Unperson-
lichkeitsphilosophen auf eine falschverstandene Weise anerkannt; sie sagen, da3 die
Hochste Absolute Wahrheit dadurch, daB Sie Sich in das Universum umwandelt,
Ihre gesonderte Existenz verliert. Folglich halten sie die Welt und alles in ihr fiir den
Herrn. Das ist Pantheismus, wo alles als der Herr betrachtet wird. Das ist die Sicht
des Unpersonlichkeitsanhidngers. Diejenigen aber, die personliche Geweihte des
Herrn sind, betrachten alles als das Eigentum des Hochsten Herrn. Alles — was im-
mer wir sehen — ist die Manifestation des Hochsten Herrn; deshalb solite alles in
den Dienst des Herrn gestellt werden. Das ist Einssein. Der Unpersonlichkeitsan-
hanger und der Personlichkeitsphilosoph unterscheiden sich dadurch, daB der Un-
personlichkeitsanhianger die gesonderte Existenz des Herrn nicht akzeptiert, wohin-
gegen der Personlichkeitsphilosoph den Herrn anerkennt — er versteht, da3 der
Herr, obwohl Er Sich auf so viele Weise verbreitet, Sein gesondertes personliches
Dasein hat. Das ist in der Bhagavad-gita beschrieben: ,,Ich bin in Meiner unperson-
lichen Form iiber das ganze Universum verteilt. Alles ruht auf Mir, aber Ich bin
nicht gegenwirtig.* Es gibt ein schones Beispiel hinsichtlich der Sonne und des Son-
nenscheins. Die Sonne ist durch ihren Sonnenschein im ganzen Universum verteilt,
und alle Planeten ruhen auf dem Sonnenschein, doch sind alle Planeten von dem
Sonnenplaneten verschieden. Man kann nicht sagen, daB deshalb, weil die Planeten
auf dem Sonnenschein ruhen, diese Planeten ebenfalls die Sonne sind. In dhnlicher
Weise ist die unpersonliche oder pantheistische Sicht, daB alles Gott sei, kein sehr
intelligenter Vorschlag. In Wirklichkeit sieht es so aus, wie der Herr Selbst erklart,
daB es keine Tatsache ist, daB alles Er ist, wenngleich nichts ohne Ihn existieren
kann. Er ist von allem verschieden. Hier nun sagt der Herr auch: ,,Du wirst alles in
der Welt als nicht-verschieden von Mir sehen.* Dies bedeutet, daB alles als ein Pro-
dukt der Energie des Herrn betrachtet werden sollte, und deshalb sollte alles in den
Dienst des Herrn gestellt werden. Man sollte seine Energie fiir sein Selbstinteresse
nutzen. Das ist die Vollkommenheit der Energie.

Diese Energie kann fiir wirkliches Selbstinteresse genutzt werden, wenn man
Mitleid hat. Jemand im Krsna-BewuBtsein, ein Geweihter des Herrn, ist immer mit-
fiihlend. Er ist nicht damit zufrieden, daB nur er ein Gottgeweihter ist, sondern er
versucht, das Wissen vom hingebungsvollen Dienst an‘jeden weiterzugeben. Es gibt
viele Geweihte des Herrn, die viele Risiken eingingen, wahrend sie den hingebungs-
vollen Dienst des Herrn an die Allgemeinheit verteilten. So sollte man handeln.

Es hei3t auch, da} jemand, der zum Tempel geht und den Herrn mit groBer Hin-
gabe verehrt, aber kein Mitleid mit der Allgemeinheit und keine Achtung vor an-
deren Gottgeweihten hat, als drittklassiger Gottgeweihter anzusehen ist. Der zweit-
klassige Gottgeweihte ist daran zu erkennen, daB er mit der gefallenen Seele Erbar-
men und Mitleid hat. Der zweitklassige Gottgeweihte ist sich seiner Stellung als ewi-
ger Diener des Herrn immer bewuBt, und daher schlieBt er mit anderen Geweihten
des Herrn Freundschaft, handelt mitleidig gegeniiber der Allgemeinheit, indem er
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sie hingebungsvollen Dienst lehrt, und vermeidet es, mit Nichtgottgeweihten zusam-
menzuarbeiten oder zu verkehren. Solange man in seinem hingebungsvollen Dienst
fir den Herrn kein Mitleid mit der Allgemeinheit zeigt, ist man ein drittklassiger
Gottgeweihter. Der erstklassige Gottgeweihte gibt jedem Lebewesen die Sicherheit,
daB3 es vor dem materiellen Dasein nichts zu befiirchten gibt: ,.LaBt uns im Krsna-
Bewuf3tsein leben und die Unwissenheit des materiellen Daseins liberwinden."

Es ist hier angedeutet, dal3 Kardama Muni vom Herrn beauftragt wurde, in sei-
nem Haushalterleben sehr mitleidig und grol3ziigig zu sein und in seinem entsa-
gungsvollen Leben den Menschen Sicherheit zu geben. Ein sannydsi, jemand im Le-
bensstand der Entsagung. ist dafir da. die Menschen zu erleuchten. Er sollte reisen
und von Haus zu Haus gehen, um jeden zu erleuchten. Der Haushalter wird durch
den zaubergleichen Einflull mdyds nur noch von Familienangelegenheiten in An-
spruch genommen und vergil3t seine Beziehung zu Krsna. Wenn er. wie die Katzen
und Hunde, in einem Zustand des Vergessens stirbt. ist sein Leben verdorben. Es ist
daher die Pflicht des sannvasi. hinauszugehen und die vergeBlichen Seelen mit Er-
leuchtung iber ihre ewige Beziehung zum Herrn aufzuwecken und im hingebungs-
vollen Dienst zu beschaftigen. Der Gottgeweihte sollte mit den gefallenen Seelen
Erbarmen haben und auch ihnen die Sicherheit von Furchtlosigkeit geben. Sobald
man ein Geweihter des Herrn wird. ist man davon iiberzeugt, dal3 der Herr einen be-
schiitzt. Die Furcht selbst flirchtet sich vor dem Herrn: wovor sollte man sich also
firchten?

Dem gewohnlichen Menschen Furchtlosigkeit zu gewahren, ist die grof3te Tat
der Nachstenliebe. Ein sannyasi, das heifit jemand im Lebensstand der Entsagung.
sollte von Tiir zu Tiir, von Dorf zu Dorf, von Stadt zu Stadt und von Land zu Land.
ja uber die ganze Erde, wandern — soweit er zu reisen imstande ist — und die Haus-
halter iber Krsna-BewuBtsein erleuchten. Jemand, der als Haushalter lebt, aber von
einem sannyasi eingeweiht ist, hat die Pflicht, Krsna-BewuBtsein zuhause zu ver-
breiten; soweit wie moglich, sollte er seine Freunde und Nachbarn zu sich nach
Hause einladen und Klassen iiber Krsna-BewuBtsein halten. Eine Klasse zu halten
bedeutet, den Heiligen Namen Krsnas zu chanten und aus der Bhagavad-gita und
dem Srimad-Bhdgavatam zu lesen und das Gelesene zu besprechen. Es gibt zahllose
Schriften zum Zwecke der Verbreitung des Krsna-BewuBtseins, und es ist die
Pflicht eines jeden Haushalters, von einem sannydsi-spirituellen Meister tliber Krsna
zu lernen. Im Dienst des Herrn finden wir Arbeitsteilung. Der Haushalter hat die
Pflicht, Geld zu verdienen, weil ein sannyasi kein Geld verdienen soll, sondern vollig
vom Haushalter abhangig ist. Der Haushalter sollte durch ein Geschaft oder einen
Beruf Geld verdienen und mindestens fiinfzig Prozent seines Einkommens fiir die
Verbreitung von Krsna-BewuBtsein verwenden; fiinfundzwanzig Prozent kann er
fiir seine Familie ausgeben, und fiinfundzwanzig Prozent sollte er fiir Notzeiten zu-
riicklegen. Dieses Beispiel wurde von Ripa Gosvami gegeben, und deshalb sollten
sich Gottgeweihte daran halten.

Mit dem Hochsten Herrn eins zu sein bedeutet in Wirklichkeit, mit dem Inter-
esse des Herrn eins zu sein. Mit dem Hochsten Herrn eins zu werden bedeutet nicht,
daB3 man so groB3 wird wie der Hochste Herr. Das ist unmoglich. Das Teil ist dem
Ganzen niemals ebenbiirtig. Das Lebewesen ist immer ein winziges Teil. Folglich
besteht sein Einssein mit dem Herrn darin, da3 es an dem einen Interesse des Herrn
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interessiert ist. Der Herr mochte, daB jedes Lebewesen immer an Ihn denkt, Sein
Geweihter wird und Thn immer verehrt. Das ist in der Bhagavad-gita klar gesagt:
man-mana bhava mad-bhaktah. Krsna mochte, daB jeder stets an Ihn denkt. Jeder
sollte Krsna stets Ehrerbietungen darbringen. Das ist der Wille des Hochsten Herrn,
und Gottgeweihte sollten versuchen, Seinen Wunsch zu erfiillen. Da der Herr unbe-
grenzt ist, ist Sein Wunsch ebenfalls unbegrenzt. Es gibt kein Ende, und deshalb ist
der Dienst des Gottgeweihten ebenfalls unbegrenzt. In der transzendentalen Welt be-
steht ein endloser Wettstreit zwischen dem Herrn und dem Diener. Der Herr
mochte Seine Wiinsche unbegrenzt erfiillen, und der Gottgeweihte dient Ihm, um
Seine unbegrenzten Wiinsche zu erfiillen. So besteht eine unbegrenzte Interessenein-
heit zwischen dem Herrn und Seinem Geweihten.

VERS 32
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sahaham svamsa-kalaya
tvad-virvena maha-mune

tava ksetre devahiityam
pranesye tattva-samhitam

saha—mit; aham—Ich; sva-amsd-kalaya—Mein eigenes vollstandiges Teil; tvat-
viryena—durch deinen Samen; maha-mune—o groBer Weiser; tava-ksetre—in deiner
Frau; devahityam—in Devahiti; pranesye—Ich werde unterweisen; tattva—von den
endgiiltigen Prinzipien; samhitam—die Lehre.

UBERSETZUNG

O grolRer Weiser, Ich werde Mein eigenes vollstindiges Teil durch deine
Frau, Devahuti, zusammen mit deinen neun Tochtern manifestieren, und
Ich werde deine Frau in jenem philosophischen System unterweisen, das die
endgiiltigen Prinzipien oder Kategorien behandelt.

ERLAUTERUNG

Hier deutet das Wort svamsa-kalaya an, da3 der Herr als der Sohn Devahtitis
und Kardama Munis erscheinen wiirde, und zwar als Kapiladeva, der erste Verkiin-
der der Sankhya-Philosophie, die hier als tattva-samhita erwahnt ist. Der Herr sagte
Kardama Muni voraus, daB Er in Seiner Inkarnation Kapiladeva erscheinen und die
Philosophie des Sankhya verkiinden wiirde. Sankhya-Philosophie ist auf der Welt
wohlbekannt, wie sie von einem anderen Kapila gelehrt wurde, doch unterscheidet
sich diese Sankhya-Philosophie von dem Sankhya, den der Herr Selbst verkiindete.
Es gibt zwei Arten von Sankhya-Philosophie: eine ist gottlose Sankhya-Philosophie,
und die andere ist gottliche Sankhya-Philosophie. Der von Kapiladeva, dem Sohn
Devahitis, verkiindete Sankhya ist gottliche Philosophie.
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Es gibt verschiedene Manifestationen des Herrn. Er ist einer, doch ist Er zu vie-
len geworden. Er teiit Sich in zwei verschiedene Erweiterungen, von denen man die
eine kala und die andere vibhinnamsa nennt. Gewohnliche Lebewesen werden vib-
hinnamsa-Erweiterungen genannt, und die unbegrenzten Erweiterungen des visnu-
tattva, wie Vamana, Govinda, Narayana, Pradyumna, Vasudeva und Ananta,
bezeichnet man als svamsa-kala. Svamsa bezieht sich auf eine unmittelbare Erweite-
rung, und kala bezeichnet eine Erweiterung von der Erweiterung des urspriingli-
chen Herrn. Baladeva ist eine Erweiterung Krsnas, und von Baladeva ist die nichste
Erweiterung Sankarsana; Sankarsana ist somit kald, wahrend Baladeva svamsa ist.
Es besteht jedoch kein Unterschied zwischen Ihnen. Das ist in der Brahma-samhita
(5.46) sehr schon erklart: dipdrcir eva hi dasantaram abhyupetya. Mit einer Kerze
kann man eine zweite Kerze anziinden, mit der zweiten eine dritte und dann eine
vierte, und auf diese Weise kann man tausend Kerzen anziinden, und keine Kerze
verbreitet weniger Licht als eine andere. Jede Kerze hat die volle potentielle Kerzen-
kraft, aber dennoch besteht der Unterschied, dal3 eine Kerze die erste, eine andere die
zweite, eine andere die dritte und eine andere die vierte ist. In ahnlicher Weise gibt es
zwischen der unmittelbaren Erweiterung des Herrn und Seiner sekundaren Erweite-
rung keinen Unterschied. Die Namen des Herrn werden in genau der gleichen Weise
angesehen: Da der Herr absolut ist, haben Sein Name, Seine Form, Seine Spiele,
Sein Zubehor und Seine Eigenschaften alle die gleiche Kraft. In der absoluten Welt
ist der Name Krsnas die transzendentale Klangreprasentation des Herrn. Es gibt kei-
nen Machtunterschied zwischen der Form des Herrn, die wir verehren, und der
Form des Herrn im Tempel. Man solite nicht denken, da3 man eine Puppe oder Sta-
tue verehrt, auch wenn andere sie fiir eine Statue halten mogen. Weil es keinen
Machtunterschied gibt, bekommt man, ob man nun die Statue des Herrn oder den
Herrn Selbst verehrt, das gleiche Ergebnis. Das ist die Wissenschaft des Krsna-
BewubBtseins.

VERS 33
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maitreya uvaca
evam tam anubhadsyatha
bhagavan pratyag-aksajah
Jjagama bindusarasah
sarasvatya parisritat

maitreyah uvaca—der grofe Weise Maitreya sprach; evam—so; tam—zu ihm;
anubhasya—gesprochen habend; atha—darauf; bhagavan—der Herr; pratyak—un-
mittelbar; aksa—durch Sinne; jah—der wahrgenommen wird; jagama—ging fort;
bindusarasah—vom Bindu-sarovara See; sarasvatya—vom FluB3 Sarasvati; parisri-
tar—umflossen.
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UBERSETZUNG

Maitreya fuhr fort: Nachdem der Herr, der Sich nur offenbart, wenn die
Sinne im Krsna-BewuBtsein verankert sind, so zu Kardama Muni gesprochen
hatte, verlieR Er den See namens Bindu-sarovara, der von der Sarasvati um-
flossen wird.

ERLAUTERUNG

Ein Wort in diesem Vers ist sehr bedeutsam. Es heif3t hier vom Herrn, daB3 Er
pratyag-aksaja ist. Er ist mit materiellen Sinnen nicht wahrnehmbar, aber trotzdem
kann Er gesehen werden. Das erscheint widerspriichlich. Wir haben materielle
Sinne, doch wie konnen wir den Hochsten Herrn sehen? Man nennt Ihn adhoksaja,
was bedeutet, daB Er mit den materiellen Sinnen nicht gesehen werden kann. Aksaja
bedeutet ,,durch materielle Sinne aufgenommenes Wissen*. Weil der Herr kein Ge-
genstand ist, der durch Spekulation mit unseren materiellen Sinnen verstanden wer-
den kann, bezeichnet man Ihn auch als agjita; Er wird bezwingen, aber niemand kann
Ihn bezwingen. Was bedeutet es dann, dafl Er dennoch gesehen werden kann? Es ist
erklart, daB niemand den transzendentalen Namen Krsnas horen, niemand Seine
transzendentale Form verstehen und niemand Seine transzendentalen Spiele begrei-
fen kann. Es ist nicht moglich. Wie ist es dann aber moglich, daB Er gesehen und
verstanden werden kann? Wenn man im hingebungsvollen Dienst geschult ist und
Ihm dient, werden unsere Sinne allméhlich von materieller Verunreinigung gelau-
tert. Wenn unsere Sinne auf diese Weise gereinigt sind, kann man sehen, kann man
verstehen, kann man horen und so fort. Die Lauterung der materiellen Sinne und die
Wahrnehmung der transzendentalen Form, des transzendentalen Namens und der
transzendentalen Eigenschaften Krsnas sind in einem Wort, namlich pratyak-ak-
saja, zusammengefaBt, das hier gebraucht ist.

VERS 34
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niriksatas tasya yayav asesa-
siddhesvarabhistuta-siddha-margah

akarnayan patra-rathendra-paksair
uccaritam stomam udirna-sama

niriksatah tasya—wahrend er zuschaute; yayau—Er verschwand; asesa—allen;
siddha-isvara—von befreiten Seelen; abhistuta—wird gepriesen; siddha-margah—der
Weg zur spirituellen Welt; akarnayan—horend; patra-ratha-indra—Garudas (des
Konigs der Vogel); paksaih—durch die Fligel; uccdritam—erzeugt; stomam—
Hymnen; udirna-sama—den Sama Veda bildend.
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UBERSETZUNG

Wihrend der Weise dastand und zuschaute, entfernte Sich der Herr auf
dem Weg, der nach Vaikuntha fiihrt, einem Pfad, der von allen groRen be-
freiten Seelen gepriesen wird. Der Weise stand da und lauschte, wie jene
Hymnen, die die Grundlage des Sama Veda bilden, durch den Fliigelschlag
des Tragers des Herrn, Garuda, erzeugt wurden.

ERLAUTERUNG

In der vedischen Literatur heiBt es, daB die beiden Schwingen des transzendenta-
len Vogels Garuda, der den Herrn iiberall hintragt, zwei Abschnitte des Sama Veda
sind, die man als brhat und rathantara kennt. Garuga arbeitet als der Trager des
Herrn; deshalb wird er als der transzendentale Prinz aller Trager angesehen. Mit sei-
nen beiden Fliigeln begann Garuda, den Sama Veda erklingen zu lassen, der von
groBen Weisen gechantet wird, um den Herrn wohlwollend zu stimmen. Der Herr
wird von Brahma, Siva, Garuda und anderen Halbgéttern mit ausgewahlten Ge-
dichten verehrt, und groBe Weise verehren Ihn mit Hymnen aus den vedischen
Schriften, wie den Upanisaden und dem Sdama Veda. Diese Klange aus dem Sama
Veda hort der Gottgeweihte, wenn ein anderer groBer Geweihter des Herrn, Ga-
ruda, mit seinen Fliigeln schlagt.

Es heiBt hier klar, daB der Weise Kardama nach dem Pfad zu blicken begann, auf
dem der Herr nach Vaikuntha getragen wurde. Es ist somit bestatigt, da3 der Herr
aus Seinem Reich Vaikuntha im spirituellen Himmel herabsteigt und von Garuda
getragen wird. Der Pfad, der nach Vaikuntha fiihrt, wird nicht von der gewohnli-
chen Klasse von Transzendentalisten verehrt. Nur jene, die aus materieller Knecht-
schaft bereits befreit sind, konnen Geweihte des Herrn werden. Diejenigen, die aus
materieller Knechtschaft noch nicht befreit sind, konnen transzendentalen hinge-
bungsvollen Dienst nicht verstehen. In der Bhagavad-gita heiBt es klar: yatatam api
siddhanam. Es gibt viele, die Vollkommenheit zu erreichen versuchen, indem sie
nach Befreiung aus materieller Knechtschaft streben, und diejenigen, die tatsachlich
befreit sind, nennt man brahma-bhiita oder siddha. Nur die siddhas oder die aus der
materiellen Knechtschaft Befreiten konnen Gottgeweihte werden. Das ist auch in der
Bhagavad-gita bestitigt: Jeder, der im Krsna-BewuBtsein oder hingebungsvollen
Dienst tatig ist, ist bereits vom EinfluB der Erscheinungsweisen der Natur befreit.
Hier ist es ebenfalls bestatigt, daB der Pfad des hingebungsvollen Dienstes von be-
freiten, und nicht bedingten, Seelen verehrt wird. Die bedingte Seele kann den hinge-
bungsvollen Dienst des Herrn nicht verstehen. Kardama Muni war eine befreite
Seele, die den Hochsten Herrn in Person von Angesicht zu Angesicht sah. Es kann
keinen Zweifel geben, daB er befreit war, und deshalb konnte er sehen, wie Garuda
den Herrn auf dem Weg nach Vaikuntha trug, und horen, wie sein Fliigelschlag den
Klang , Hare Krsna“, die Essenz des Sama Veda, erzeugte.

VERS 35
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atha samprasthite sukle
kardamo bhagavan rsih
aste sma bindusarasi
tam kalam pratipalayan

atha—darauf:. samprasthite sukle—als der Herr gegangen war; kardamah—
Kardama Muni; bhagavan—der tberaus machtige; rsih—Weise; dste sma—blieb;
bindu sarasi—am Ufer des Bindu-sarovara Sees; tam—diese; kalam—Zeit; pratipa-
layan—abwartend.

UBERSETZUNG

Darauf, nach der Abreise des Herrn, blieb der verehrenswerte Weise Kar-
dama am Ufer des Bindu-sarovara und wartete auf die Zeit, von der der Herr
gesprochen hatte.

VERS 36
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manuh syandanam asthdva
satakaumbha-paricchadam

aropva svam duhitaram
sa-bharvah parvatan mahim

manuh—Svayambhuva Manu: syandanam—den Streitwagen: dsthava—bestiegen
habend; satakaumbha—aus Gold gemacht; paricchadam—die AuBenschicht: aropva
—daraufsetzend: svam—seine eigene: duhitaram—Tochter: sa-bhdrvah—zusammen
mit seiner Frau: parvaran—iiberall bereisend: mahim—den Globus.

UBERSETZUNG

Svayambhuva Manu bestieg mit seiner Frau seinen Streitwagen, der mit
goldenen Verzierungen geschmiickt war. Nachdem er auch seine Tochter
auf den Wagen gesetzt hatte, begann er, iiber die ganze Erde zu reisen.

ERLAUTERUNG

Kaiser Manu hitte als Weltherrscher jemand beauftragen konnen, einen geeigne-
ten Ehemann fiir seine Tochter zu finden, doch weil er sie liebte, gerade so wie ein
Vater es sollte, verlieB er personlich seinen Staat auf einem goldenen Streitwagen
und nahm nur seine Frau mit, um fiir seine Tochter einen geeigneten Ehemann zu
finden.

VERS 37

I GIE A A TR |

(RPN g4 TFaAq@ aq |13l



Vers 39] Gesprich zwischen Manu und Kardama 151

tasmin sudhanvann ahani
bhagavan yat samadisat

upayad asrama-padam
muneh santa-vratasya tat

tasmin—an diesem; su-dhanvan—o groBBer Bogenschiitze, Vidura; ahani—an dem
Tag; bhagavan—der Herr; yat—den; samadisat—voraussagte; updydt—er erreichte;
asrama-padam—die heilige Einsiedelei; muneh—des Weisen; santa—vollendet; vra-
tasya—dessen Geliibde der Enthaltung; rar—diese.

UBERSETZUNG

O Vidura, sie gelangten an genau dem Tag, den der Herr vorausgesagt
hatte, zu der Einsiedelei des Weisen, der gerade seine Geliibde der Enthal-
tung vollendet hatte.

VERS 38-39
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yasmin bhagavato netran
nyapatann asru-bindavah

krpaya samparitasya
prapanne ‘rpitaya bhrsam

tad vai bindusaro nama
sarasvatya pariplutam
punyam sivamrta-jalam
maharsi-gana-sevitam

yasmin—in welchen; bhagavatah—des Herrn; netrat—aus den Augen; nyapatan
—fielen nieder; asru-bindavah—Tranen; krpaya—von Mitleid; samparitasya—der
liberwaltigt war; prapanne—mit der ergebenen Seele (Kardama); arpitayi—gesetzt
auf; bhrsam—auBerst; tar—dieser; vai—tatsachlich; bindu-sarah—See von Trénen;
nama—genannt; sarasvatydi—vom FluB Sarasvati; pariplutam—uiberflutet; punyam
—heilig; siva—glickbringend; amrta—Nektar; jalam—Wasser; maha-rsi—groBer
Weiser; gana—von Scharen; sevitam—diente.

UBERSETZUNG

Der heilige Bindu-sarovara See, der von den Wassern des Flusses Sarasvati
durchflutet wurde, diente Scharen von beriihmten Weisen als Zu-
fluchtsort. Sein heiliges Wasser war nicht nur gliickspendend, sondern auch
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so siiB wie Nektar. Der See hieR Bindu-sarovara, weil Tropfen von Trdnen
aus den Augen des Herrn dorthin gefallen waren, der von dufRerstem Mitleid
mit dem Weisen iiberwiltigt wurde, welcher Seinen Schutz gesucht hatte.

ERLAUTERUNG

Kardama nahm Enthaltungen auf sich, um die grundlose Barmherzigkeit des
Herrn zu gewinnen, und als der Herr dort hinkam, war Er so mitfiihlend, da3 Er
vor Freude Tranen vergoB, die der Bindu-sarovara wurden. Der Bindu-sarovara
wird daher von groen Weisen und groBen Gelehrten verehrt, denn nach der Philo-
sophie von der Absoluten Wahrheit sind der Herr und die Tranen aus Seinen Augen
nicht verschieden. Ebenso wie SchweiBtropfen, die vom Zeh des Herrn fielen, die
heilige Ganga wurden, so wurden Tranen aus den transzendentalen Augen des
Herrn zum Bindu-sarovara. Beide sind transzendentale Wesen und werden von
groBen Weisen und Gelehrten verehrt. Das Wasser des Bindu-sarovara ist hier als
sivamrta-jala beschrieben. Siva bedeutet ,heilend. Jeder, der das Wasser des
Bindu-sarovara trinkt, wird von allen materiellen Krankheiten geheilt. In ahnlicher
Weise wird auch jeder, der in der Ganga badet, von allen materiellen Krankheiten
befreit. Diese Anspriiche werden von groBen Gelehrten und Autorititen anerkannt
und haben selbst noch in diesem gefallenen Zeitalter des Kali Giiltigkeit.

VERS 40
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punya-druma-lata-jalaih
kujat-punya-mrga-dvijaih

sarvartu-phala-puspadhyam
vana-raji-sriyanvitam

punya—frommen; druma—von Baumen; /ata—von Schlingpflanzen; jdlaih—mit
Gruppen; kujar—Schreie ausstoBend; punya—fromme; mrga—Tiere; dvijaih—mit
Vogeln; sarva—in allen; rtu—Jahreszeiten; phala—an Friichten; puspa—an Blumen;
adhyam—reich; vana-raji—von Hainen von Baumen; sriyda—durch die Schonheit;
anvitam—geschmiickt.

UBERSETZUNG

Rund um den See standen Gruppen frommer Biume und Schlingpflan-
zen, reich an Friichten und Bliiten aus allen Jahreszeiten, die frommen Tie-
ren und Vogeln, welche allerlei Schreie ausstieRen, Zuflucht boten. Das
Seeufer wurde durch die Schonheit von Waldbaumhainen geziert.

ERLAUTERUNG

Es heiBt hier, daB3 der Bindu-sarovara von frommen Baumen und Végeln umge-
ben war. So wie es verschiedene Klassen von Menschen in der menschlichen Gesell-
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schaft gibt, namlich manche fromm und tugendhaft und manche gottlos und siind-
haft, so gibt es auch unter den Baumen und Vogeln fromme und gottlose Arten.
Baume, die keine schonen Friichte und Bliiten tragen, gelten als gottlos, und Vogel,
die sehr unangenehm sind, wie zum Beispiel Krahen, werden ebenfalls als gottlos
angesehen. In dem Land um den Bindu-sarovara gab es keinen einzigen gottlosen
Vogel oder Baum. Jeder Baum trug Friichte und Blumen, und jeder Vogel besang
die Herrlichkeit des Herrn — Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/
Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare.

VERS 41
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matta-dvija-ganair ghustam
matta-bhramara-vibhramam

matta-barhi-natatopam
ahvayan-matta-kokilam

matta—von Freude uberwaltigt; dvija—von Vogeln; ganaih—durch Scharen; ghu-
stam—hallte wider; matta—berauscht; bhramara—von Bienen; vibhramam—wan-
dernd; matta—irre geworden; barhi—von Pfauen; nata—von Tanzern; dfopam
—Stolz; dhvayat—einander rufend; matta—frohliche; kokilam—Kuckucke.

UBERSETZUNG

Die Gegend hallte wider von den Stimmen iibergliicklicher Vogel. Be-
rauschte Bienen wanderten dort umher; berauschte Pfauen tanzten stolz,
und frohliche Kuckucke riefen einander.

ERLAUTERUNG

Die Schonheit der angenehmen Laute, die man in der Gegend um den Bindu-
sarovara See horte, ist hier beschrieben. Nachdem die schwarzen Bienen Honig ge-
trunken hatten, wurden sie wie irre und summten im Rausch. Frohliche Pfauen
tanzten wie Schauspieler und Schauspielerinnen, und frohliche Kuckucke riefen
auf sehr schone Weise nach ihren Partnern.

VERS 42-43
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kadamba-campakasoka-
karanja-bakulasanaih
kunda-mandara-kutajais
cuta-potair alankrtam

karandavaih plavair hamsaih
kurarair jala-kukkutaih

sdrasais cakravakais ca
cakorair valgu kujitam

kadamba—kadamba-Bliten; campaka—campaka-Bliten; asoka—asoka-Bliiten;
karanja—karanja-Bliten; bakula—bakula-Bliten; dsanaih—von dsana-Baumen;
kunda—kunda, mandara—mandara;, kutajaih—und von kutaja-Baumen; cita-
potaih—von jungen Mangobaumen; alarkrtam—geschmickt; kdrandavaih—von
karandava-Enten; plavaih—von plavas, hamsaih—von Schwiénen; kuraraih—von
Fischadlern; jala-kukkutaih—von Wasserhiihnern; sdrasaih—von Kranichen;
cakravakaih—von cakravaka-Vogeln; ca—und; cakoraih—von cakora-Vogeln;
valgu—angenehmer; kujitam—Klang von Vogelstimmen.

UBERSETZUNG

Der Bindu-sarovara See wurde von bliitentragenden Biumen geschmiickt
wie dem kadamba, campaka, asoka, karanja, bakula, asana, kunda, mandara,
kutaja und jungen Mangobaumen. Die Luft fiillte sich mit den angenehmen
Stimmen von karandava-Enten, plavas, Schwanen, Fischadlern, Wasserhiih-
nern, Kranichen, cakravakas und cakoras.

ERLAUTERUNG

Fir die meisten Baume, Blumen, Friichte und Vogel, von denen es hier heil3t,
daf3 sie um den Bindu-sarovara-See herum leben, gibt es keine deutschen Synonyme.
Alle erwahnten Baume sind sehr fromm, da sie eine schone duftende Bliite, wie die
campaka, kadamba und bakula, hervorbringen. Die siiBen Stimmen der Wasser-
hithner und Kraniche machten die Umgebung so angenehm. wie man es sich nur
vorstellen kann, und schufen eine sehr forderliche spirituelle Stimmung.

VERS 44
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tathaiva harinaih krodaih
svavid-gavaya-kunjaraih

gopucchair haribhir markair
nakulair nabhibhir vrtam
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tatha eva—ebenso; harinaih—von Wild; krodaih—von Wildebern; svavit—Sta-
chelschweine; gavaya—ein wildes Tier, das stark einer Kuh dhnelt; kurjaraih—von
Elefanten; gopucchaih—von Pavianen; haribhih—von Lowen; markaih—von Affen;
nakulaih—von Mungos; nabhibhih—von Moschusochsen; vrtam—umgeben.

UBERSETZUNG

An den Ufern wimmelte es von Rehen, Wildebern, Stachelschweinen, ga-
vayas, Elefanten, Pavianen, Lowen, Affen, Mungos und Moschusochsen.

ERLAUTERUNG

Moschusochsen findet man nicht in jedem Wald, sondern nur an Orten wie dem
Bindu-sarovara. Der Duft von Moschus, der aus ihren Nabeln abgesondert wird,
versetzt sie standig in eine Art von Rausch. Gavayas, die hier erwahnte Kuhart, tra-
gen ein Biischel Haare am Schwanzende. Dieses Haarbiischel wird in der Tempel-
verehrung als Wedel fiir die Bildgestalten Gottes benutzt. Gavaya werden manch-
mal auch camaris genannt, und sie gelten als sehr heilig. In Indien gibt es noch heute
Zigeuner oder im Wald lebende Handler, die davon leben, daB sie kastiiri oder Mo-
schus und die Haarbiischel der camaris verkaufen. Diese Dinge sind bei den hoheren
Klassen der Hindu-Bevolkerung immer sehr gefragt, und so bliiht dieses Geschaft
noch heute in den groBen Stadten und in den Dorfern Indiens.

VERS 45-47
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pravisya tat tirtha-varam
adi-rajah sahatmajah

dadarsa munim dsinam
tasmin huta-hutasanam

vidyotamdanam vapusa
tapasy ugra-yuja ciram

ndtiksamam bhagavatah
snigdhdpangavalokanat

tad-vyahrtamrta-kala-
piyusa-sravanena ca
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pramsum padma-palasaksam
Jjatilam cira-vasasam

upasamsritya malinam
yatharhanam asamskrtam

pravisya—betretend; tar—diesen; tirtha-varam—Besten unter heiligen Orten; adi-
rdjah—der erste Monarch (Svayambhuva Manu); saha-dtmajah—zusammen mit sei-
ner Tochter; dadarsa—sah; munim—den Weisen; dsinam—sitzend; tasmin—in der
Einsiedelei; huta—Gaben dargebracht bekommend; huta-asanam—das heilige Feuer;
vidyotamanam—hell leuchtend; vapusa—durch seinen Korper; rapasi—in BuBe;
ugra—schrecklich; yuja—mit yoga beschaftigt; ciram—eine lange Zeit; na—nicht;
atiksamam—sehr abgemagert; bhagavatah—des Herrn; snigdha—zuneigungsvoll;
apanga—seitwarts; avalokanat—von dem Blick; rat—von Ihm; vyaghrta—von den
Worten; amrta-kala—mondgleichen; piyiisa—der Nektar; sravanena—durch Horen;
ca—und; pramsum—groB; padma—Lotosblume; paldsa—Bliitenblatt; aksam—
Augen; jatilam—verfilzte Locken; cira-vasasam—Lumpen als Kleider habend; upa-
samsritya—sich genahert habend; malinam—schmutzig; yatha—wie; arhanam—
Juwel; asamskrtam—unpoliertes.

UBERSETZUNG

Als der erste Monarch, Svayambhuva Manu, diesen iiberaus heiligen Ort
mit seiner Tochter betrat und sich dem Weisen nidherte, sah er, daR der
Weise in seiner Einsiedelei sa® und gerade das heilige Feuer giinstig ge-
stimmt hatte, indem er Opfergaben in es hineingegossen hatte. Sein Korper
leuchtete iiberaus prachtvoll. Obwohl er sich lange Zeit schwere BuBen auf-
erlegt hatte, war er nicht ausgezehrt, denn der Herr hatte lhm von der Seite
Seinen zuneigungsvollen Blick zugeworfen, und aufRerdem hatte er den
Nektar gehort, der von den mondgleichen Worten des Herrn floR. Der
Weise war hochgewachsen; seine Augen waren groR, wie die Blitter eines
Lotos, und er trug verfilzte Locken auf dem Haupt. Er war in Lumpen ge-
hiillt. Svayambhuva Manu trat niher an ihn heran und sah, daR er etwas
schmutzig aussah, wie ein unpoliertes Juwel.

ERLAUTERUNG

Hier finden wir einige Beschreibungen eines brahmacari-yogi. Morgens ist die er-
ste Pflicht eines brahmacari, der nach spiritueller Erhebung strebt, huta-hutasana,
das heiBt, dem Hochsten Herrn Opfergaben darzubringen. Diejenigen, die im brah-
macarya tatig sind, konnen nicht bis sieben oder neun Uhr morgens schlafen. Sie
miissen frih aufstehen, mindestens anderthalb Stunden bevor die Sonne aufgeht,
und Opfergaben darbringen, beziehungsweise in diesem Zeitalter mussen sie den
Heiligen Namen des Herrn, Hare Krsna, chanten. Wie Sri Caitanya erklarte: kalau
ndsty eva ndasty eva ndsty eva gatir anyathad. Es gibt keine andere Alternative, keine
andere Alternative, keine andere Alternative in diesem Zeitalter zum Chanten des
Heiligen Namens des Herrn. Der brahmacari muB3 friih morgens aufstehen und
sollte, nachdem er sich hingesetzt hat, den Heiligen Namen des Herrn chanten.



Vers 48] Gesprach zwischen Manu und Kardama 157

Schon die duBere Erscheinung des Weisen vermittelte den Eindruck, daB er groBe
Enthaltungen auf sich genommen hatte; das ist das Merkmal von jemand, der brah-
macarya oder das Geliibde des Zolibats einhdlt. Wenn man auf andere Weise lebt,
wird sich dies in der Lust manifestieren, die in Gesicht und Korper sichtbar sein
wird. Das Wort vidyotamanam gibt zu verstehen, daB man an seinem Korper sehen
konnte, daB er als brahmacari lebte. Das ist die Bescheinigung dafiir, daB jemand
groBe tapasya in yoga auf sich genommen hat. Ein Trinker oder Raucher oder
Frauenheld kann niemals geeignet sein, yoga zu praktizieren. Im allgemeinen sehen
yogis sehr abgemagert aus, da sie kein bequemes Leben fiihren, doch Kardama Muni
war nicht ausgezehrt, da er die Hochste Personlichkeit Gottes von Angesicht zu An-
gesicht gesehen hatte. Hier bedeutet das Wort snigdhaparigavalokanat, daB er so
gliicklich war, den Hochsten Herrn von Angesicht zu Angesicht zu sehen. Er sah ge-
sund aus, weil er direkt die nektargleichen Klangschwingungen von den Lotoslippen
der Personlichkeit Gottes empfangen hatte. In ahnlicher Weise verbessert sich die
Gesundheit von jemand, der die transzendentale Klangschwingung des Heiligen Na-
mens des Herrn, Hare Krsna, hort. Wir haben tatsachlich gesehen, daB sich die Ge-
sundheit vieler brahmacaris und grhasthas, die mit der Internationalen Gesellschaft
fiir Krischna-Bewuftsein verbunden sind, verbessert hat und daB ein Leuchten auf
ihre Gesichter gekommen ist. Es ist essentiell, daB ein mit spirituellem Fortschritt
beschaftigter brahmacari sehr gesund und leuchtend aussieht. Der Vergleich des
Weisen mit einem unpolierten Juwel ist sehr treffend. Selbst wenn ein Juwel, das ge-
rade aus einer Mine genommen wurde, unpoliert ist, kann das Leuchten des Juwels
nicht aufgehalten werden. In dhnlicher Weise war Kardama Munis Gesamterschei-
nung juwelengleich, obwohl er nicht richtig gekleidet und sein Korper nicht griind-
lich gereinigt war.

VERS 48
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athotajam updyatam
nrdevam pranatam purah

saparyaya paryagrhnat
pratinandyanuriupayd

atha—darauf; utajam—der Einsiedelei; upayatam—kam naher; nrdevam—der Mo-
narch; pranatam—verneigte sich; purah—vor; saparyayd—mit Achtung; parya-
grhnat—empfing ihn; pratinandya—ihn begriBBend; anuripayda—der Stellung des Ko-
nigs angemessen.

UBERSETZUNG

Als der Weise sah, daR der Monarch zu seiner Einsiedelei gekommen war
und sich vor ihm verneigte, begriite er ihn mit einer Segnung und empfing
ihn mit gebiihrender Achtung.
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ERLAUTERUNG

Kaiser Svayambhuva Manu stattete der Hiitte aus getrockneten Blattern, die dem
Einsiedler Kardama gehorte, nicht nur einen Besuch ab, sondern er brachte ihm
auch achtungsvolle Ehrerbietungen dar. In dhnlicher Weise war es die Pflicht des
Einsiedlers, Konigen, die zu seiner Einsiedelei im Dschungel kamen, Segnungen zu
gewahren.

VERS 49
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grhitarhanam asinam
samyatam prinayan munih

smaran bhagavad-adesam
ity dha slaksnaya gira

grhita—empfangen; arhanam—Ehre; dsinam—niedergesetzt; sanmyatam—blieb
schweigsam; prinayan—erfreuen; munih—der Weise; smaran—sich erinnernd;
bhagavar—des Herrn; dadesam—die Anweisung; iti—so; aha—sprach; slaksnaya
—siiB; gira—mit einer Stimme.

UBERSETZUNG

Nachdem der Konig die Aufmerksamkeit des Weisen empfangen hatte,
lieR er sich nieder und schwieg. Indem sich Kardama die Unterweisungen
des Herrn ins Gedichtnis rief, sprach er zu dem Konig wie folgt und erfreute
ihn mit seinen siiBen Worten.

VERS 50
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nunam cankramanam deva
satam samraksandya te

vadhaya casatam yas tvam
hareh saktir hi palini

nunam—sicherlich; carikramanam—die Reise; deva—o Herr; satam—der Tugend-
haften; samraksanaya—fir den Schutz; te—deine; vadhdya—um zu toten; ca—und;
asatam—der Damonen; yah—derjenige, der; tvam—du; hareh—der Personlichkeit
Gottes; saktih—die Energie; hi—da; palini—beschiitzend.
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UBERSETZUNG

Die Reise, die du unternommen hast, o Herr, hat sicherlich den Zweck,
die Tugendhaften zu beschiitzen und die Dimonen zu téten, da du ja die
beschiitzende Energie des Herrn verkorperst.

ERLAUTERUNG

Aus vielen vedischen Schriften, insbesondere geschichtlichen Aufzeichnungen,
wie dem Srimad-Bhdgavatam und den Puranas, geht hervor, daB die frommen Ko-
nige frilherer Zeiten durch ihre Konigreiche zu reisen pflegten, um die frommen
Biirger zu beschiitzen und die gottlosen zu strafen oder zu toten. Manchmal pflegten
sie Tiere im Wald zu téten, um die Kunst des Tétens zu tiben, denn ohne solche
Ubung waren sie nicht imstande gewesen, die unerwiinschten Elemente zu toten.
Ksatriyas ist es gestattet, auf diese Weise Gewalt anzuwenden, denn Gewalt fiir
einen guten Zweck bildet einen Teil ihrer Pflicht. Hier sind zwei Ausdriicke klar er-
wahnt: vadhaya, ,,zum Zweck des Totens”, und asatam, ,,diejenigen, die uner-
wiinscht sind*. Die beschiitzende Energie des Konigs wird als die Energie des Hoch-
sten Herrn angesehen. In der Bhagavad-gita (4.8) sagt der Herr: paritranaya sadhii-
nam vinasaya ca duskrtam. Der Herr steigt herab, um den Frommen Schutz zu ge-
wahren und die Damonen zu toten. Die Kraft, die Frommen zu beschiitzen und die
Déamonen oder Unerwiinschten zu toten, ist direkt eine Energie vom Hochsten
Herrn, und der Konig oder das Staatsoberhaupt sollte solche Energie besitzen. Im
gegenwartigen Zeitalter ist es sehr schwierig, einen solchen Staatsfiihrer zu finden,
der es versteht, die unerwiinschten Elemente zu toten. Moderne Staatsfiihrer sitzen
bequem in ihren Paldsten und versuchen, ohne jede Vernunft, unschuldige Men-
schen zu toten.

VERS 51
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vo 'rkendv-agnindra-vayunam
yama-dharma-pracetasam
rupani sthana adhatse
tasmai sukldaya te namah

yah—du, der; arka—der Sonne; indu—des Mondes; agni—Agnis, des Feuergottes;
indra—Indras, des Herrn des Himmels; vdyunam—Vayus, des Windgottes; yama
—Yamas, des Gottes der Bestrafung; dharma—Dharmas, des Gottes der Frommig-
keit; pracetasam—und Varunas, des Wassergottes; ripani—die Formen; sthane
—wenn notig; ddhatse—du nimmst an; tasmai—Ihm; sukldya—Sri Visnu; re—dir;
namah—Ehrerbietungen.
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UBERSETZUNG

Du iibernimmst, wenn notig, die Rolle des Sonnengottes; des Mondgot-
tes; Agnis, des Feuergottes; Indras, des Paradiesgottes; Vayus, des Windgot-
tes; Yamas, des Gottes der Bestrafung; Dharmas, des Gottes der Frommig-
keit, und Varunas, des Gottes, der iiber die Gewisser herrscht. Alle Ehrer-
bietungen seien Dir, der Du kein anderer bist als $ri Visnu!

ERLAUTERUNG

Da der Weise Kardama ein brahmana und Svayambhuva ein ksatriya war, hatte
der Weise dem Konig keine Ehrerbietungen darzubringen brauchen, denn gesell-
schaftlich war seine Stellung hoher als die des Konigs, doch erwies er Svayambhuva
Manu seine Ehrerbietungen, weil dieser als Manu, Konig und Kaiser der Stellvertre-
ter des Hochsten Herrn war. Der Hochste Herr ist immer verehrenswert, ganz
gleich ob man ein bradhmana, ein ksatriya oder ein sudra ist. Als der Stellvertreter
des Hochsten Herrn verdiente der Konig von jedem achtungsvolle Ehrerbietungen.

VERS 52-54
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na yada ratham asthdya
Jjaitram mani-ganarpitam

visphurjac-canda-kodando
rathena trasayann aghan

sva-sainya-carana-ksunnam
vepayan mandalam bhuvah

vikarsan brhatim senam
paryatasy amsuman iva

tadaiva setavah sarve
varnasrama-nibandhanah

bhagavad-racita rajan
bhidyeran bata dasyubhih
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na—nicht; yada—wenn; ratham—den Streitwagen; dsthdya—bestiegen habend;
Jjaitram—siegreich; mani—von Juwelen; gana—mit Gruppen; arpitam—Dbesetzt; vis-
phurjat=Sirren; canda—ein furchterregender Klang, gerade um die Verbrecher zu
bestrafen; kodandah—Bogen; rathena—durch die Gegenwart eines solchen Streitwa-
gens; trasayan—drohend; aghdn—allen Schurken; sva-sainya—deiner Soldaten;
carana—durch die FiBe; ksunnam—getrampelt; vepayan—zum Erzittern bringend;
mandalam—den Globus; bhuvah—der Erde; vikarsan—fiihrend; brhatim—riesige; se-
nam—Armee; paryatasi—du streifst umher; amsuman—die strahlende Sonne; iva
—wie; tada—dann; eva—gewiB; sevatah—religiose Gesetze; sarve—alle; varna—der
varnas; asrama—der dasramas; nibandhanah—Verpflichtungen; bhagavat—durch den
Herrn; racitah—geschaffen; rajan—o Konig; bhidyeran—sie wiirden gebrochen wer-
den; bata—o weh; dasyubhih—von Halunken.

UBERSETZUNG

Wiirdest du nicht deinen siegreichen, juwelenbesetzten Streitwagen be-
steigen, dessen bloRe Gegenwart Schurken in Schrecken versetzt; wiirdest
du durch das Anschlagen deines Bogens keine furchterregenden Téne er-
zeugen und wiirdest du nicht wie die strahlende Sonne iiber die Erde wan-
dern und eine gewaltige Armee anfiihren, deren stampfende FiiRe die Erd-
kugel erzittern lassen, dann wiirden alle Moralgesetze, die die vom Herrn
Selbst geschaffenen varnas und asramas regieren, von den Schurken und Ha-
lunken gebrochen werden.

ERLAUTERUNG

Es ist die Pflicht eines verantwortungsbewufBten Konigs, die sozialen und spiri-
tuellen Stande in der menschlichen Gesellschaft zu schiitzen. Die spirituellen Stande
sind in vier asramas unterteilt — brahmacarya, grhastha, vanaprastha und sann-
yasa —, und die sozialen Stinde bestehen, gemaB Tatigkeit und Befahigung, aus den
brahmanas, den ksatriyas, den vaisyas, und den sudras. Diese sozialen Stande, die
sich nach den verschiedenen Abstufungen von Arbeit und Qualifikation richten,
sind in der Bhagavad-gita beschrieben. Ungliickseligerweise ist das System der so-
zialen und spirituellen Stinde aus Mangel an geeignetem Schutz durch verantwortli-
che Konige jetzt zu einem erblichen Kastensystem geworden. Aber das ist nicht das
eigentliche System. Menschliche Gesellschaft bedeutet die Gesellschaft, die auf das
Ziel spiritueller Erkenntnis hin Fortschritt macht. Die fortgeschrittenste menschli-
che Gesellschaft war als arya bekannt; arya bezieht sich auf diejenigen, die voran-
schreiten. Es stellt sich daher die Frage: ,,Welche Gesellschaft schreitet voran?*
Fortschritt bedeutet nicht, unnotigerweise materielle ,,Notwendigkeiten* zu schaffen
und so die menschliche Energie mit der Vermehrung sogenannter materieller An-
nehmlichkeiten zu verschwenden. Wirklicher Fortschritt ist Fortschritt auf spiri-
tuelle Erkenntnis zu, und die Gemeinschaft, die mit diesem Ziel vor Augen handelt,
war als die Arya-Zivilisation bekannt. Die intelligenten Menschen, die brdhmanas,
wie sie hier von Kardama Muni beispielhaft vertreten sind, waren damit beschaftigt,
die spirituelle Sache voranzutreiben, und ksatriyas wie Kaiser Svayambhuva pfleg-
ten das Land zu regieren und sicherzustellen, daB fiir alles zur spirituellen Erkennt-
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nis Notwendige gut gesorgt war. Der Konig hat die Pflicht, das ganze Land zu berei-
sen und darauf zu achten, daB alles in Ordnung ist. Die auf der Grundlage der vier
varnas und dsramas aufgebaute indische Zivilisation verfiel, als Indien unter fremde
Herrscher geriet, das heiBt unter die Herrschaft jener, die der Zivilisation des var-
nasrama nicht folgten. Deshalb ist heute das varnasrama-System zum Kastensystem
degeneriert.

Es wird hier bestatigt, daB3 die Einrichtung der vier varnas und vier dsramas bha-
gavad-racita ist, was bedeutet ,,von der Hochsten Personlichkeit Gottes entworfen*.
In der Bhagavad-gita ist dies ebenfalls bestatigt: cdtur-varnyam maya srstam. Der
Herr sagt, daB die Einrichtung der vier varnas und vier dsramas ,,von Mir geschaf-
fen ist“. Was immer vom Herrn geschaffen ist, kann nicht eingestellt oder verhiillt
werden. Die Unterteilungen in varnas und dsramas wird weiterbestehen, entweder
in ihrer urspriinglichen Form oder in degenerierter Form, aber weil sie von dem
Herrn, der Personlichkeit Gottes, geschaffen sind, konnen sie nicht ausgeloscht wer-
den. Sie sind wie die Sonne, eine Schopfung Gottes, und werden daher bestehenblei-
ben. Ob von Wolken bedeckt oder am klaren Himmel — die Sonne wird weiterbeste-
hen. In dhnlicher Weise erscheint das varnasrama-System, wenn es degeneriert, als
Kastensystem; doch in jeder Gesellschaft gibt es eine intelligente Klasse von Men-
schen, eine kriegerische Klasse, eine kaufmannische Klasse und eine Arbeiterklasse.
Wenn diese Klassen den vedischen Prinzipien gemaB nach bestimmten Regeln le-
ben, um als Gemeinschaft zusammenzuarbeiten, gibt es Frieden und spirituellen
Fortschritt. Aber wenn HaB3, MiBwirtschaft und gegenseitiges MiBtrauen im Ka-
stensystem auftreten, entartet das ganze System und fiihrt, wie es hier heil3t, zu
einem beklagenswerten Staat. Zum gegenwartigen Zeitpunkt befindet sich die ganze
Welt in diesem beklagenswerten Zustand, da so vielen Interessen Rechte eingeraumt
werden. Dies wiederum hat seine Ursache in der Entartung der vier Kasten der var-
nas und dsramas.

VERS 55
AR EAAT  SIGNAgAAN: |
AW <07 NFSY eI fgafaliw Ll

adharmas ca samedheta
lolupair vyankusair nrbhih

sayane tvayi loko 'yam
dasyu-grasto vinanksyati

adharmah—Gottlosigkeit; ca—und; samedheta—wiirde bliihen; lolupaih—nur
nach Geld gierend; vyarikusaih—unbeherrscht; nrbhih—von Menschen; saydne tvayi
—wenn du dich zur Ruhe legst; lokah—Welt; ayam—diese; dasyu—von den Schur-
ken; grastah—angegriffen; vinarnksyati—sie wird zugrunde gehen.

UBERSETZUNG

Wiirdest du jeden Gedanken an die Lage der Welt aufgeben, wiirde Gott-
losigkeit bliihen, denn Menschen, die nur nach Geld trachten, finden kei-
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nen Widerstand. Solche Schurken wiirden zuschlagen, und die Welt wiirde
zugrunde gehen.

ERLAUTERUNG

Weil die wissenschaftliche Unterteilung der vier varnas und vier dsramas heute
verfallen ist, wird die ganze Welt derzeit von unerwiinschten Mannern regiert, die
keinerlei Schulung in Religion, Politik oder sozialer Ordnung haben, und so befindet
sich die Welt in einem beklagenswerten Zustand. In der Einrichtung der vier varnas
und dasramas gibt es reguldre Schulungsgrundsatze fiir die verschiedenen Klassen
von Menschen. Ebenso wie es in der heutigen Zeit einen Bedarf an Ingenieuren, Me-
dizinern und Elektrotechnikern gibt und diese an verschiedenen wissenschaftlichen
Instituten griindlich ausgebildet werden, so wurden in fritheren Zeiten die hoheren
Gesellschaftsschichten, namlich die intelligente Klasse (die brahmanas), die regie-
rende Klasse (die ksarriyas) und die kaufmannische Klasse (die vaisyas) richtig aus-
gebildet. Die Bhagavad-gita beschreibt die Pflichten der brahmanas, ksatriyas, vai-
syas und sudras. Wenn es Kkeine solche Ausbildung gibt, erhebt man einfach den
Anspruch, da3 man aufgrund seiner Geburt in einer brahmana- oder ksatriya-Fami-
lie ein brahmana oder ksatriya ist, obwohl man die Pflichten eines sudra erfiillt.
Solch unrechtmaBige Anspriiche, ein Mann hoherer Kaste zu sein, machen das Sy-
stem wissenschaftlicher Gesellschaftsstinde zu einem Kastensystem, was zu einem
volligen Verfall des urspriinglichen Systems fiihrt. Deshalb ist die Gesellschaft jetzt
in einem Chaos, und es gibt weder Frieden noch Wohistand. Es ist hier klar gesagt,
daB3 ohne das wachsame Auge eines starken Konigs gottlose, unqualifizierte Manner
eine bestimmte Stellung in der Gesellschaft beanspruchen werden, und das wird die
gesellschaftliche Ordnung zugrunde richten.

VERS 56

R G gseEt: |
ARANFITRA  TRAAS] B 193]

athapi prcche tvam vira
vad-artham tvam ihagatah

tad vayam nirvyalikena
pratipadyamahe hrda

atha api—trotz alledem; prcche—ich frage; tvam—dich; vira—o tapferer Konig;
vat-artham—den Zweck; tvam—du; iha—hierher; dgatah—bist ggkommen; tar—das;
vavam—wir; nirvyalikena—ohne Vorbehalt; pratipadyamahe—wir werden ausfiih-
ren; hrda—mit Herz und Seele.

UBERSETZUNG

Trotz alledem frage ich dich, o heldenhafter Kénig, nach dem Zweck dei-
nes Besuchs. Was immer es sein mag, wir werden es ohne Zogern ausfiihren.
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ERLAUTERUNG

Wenn ein Gast zum Hause eines Freundes kommt, kann man verstehen, dal3 ein
besonderer Grund vorhanden ist. Kardama Muni konnte verstehen, daB solch ein
groBer Konig wie Svayambhuva, obwohl er auf Reisen war, um den Zustand seines
Konigreichs in Augenschein zu nehmen, einen besonderen Grund haben mufte, zu
seiner Einsiedelei zu kommen. Deshalb bereitete er sich darauf vor, den Wunsch des
Konigs zu erfiillen. Vormals war es Brauch, dafl die Weisen zu den Konigen gingen
und die Konige die Weisen in ihren Einsiedeleien besuchten; jedem war es eine
Freude, die Wiinsche des anderen zu erfiillen. Diese wechselseitige Beziehung nennt
man bhakti-karva. Es gibt einen schonen Vers, der die Beziehung gegenseitigen
nutzlichen Interesses zwischen dem brdahmana und dem ksatriya (ksatram dvijat-
vam) beschreibt. Ksatram bedeutet ,,der Konigsstand*, und dvijarvam bedeutet der
.,brahmanische Stand“. Die beiden waren fiir die Wahrnehmung gegenseitiger In-
teressen bestimmt. Der Konigsstand gewahrte den brahmanas Schutz, damit sie spi-
rituellen Fortschritt in der Gesellschaft kultivieren konnten, und die brahmanas ga-
ben dem Konigsstand ihre wertvollen Unterweisungen, wie der Staat und die Biirger
allmahlich zu spiritueller Vollkommenheit erhoben werden konnten.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 21. Kapitel im Dritten
Canto des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Gesprdch zwischen Manu und Kar-
dama“.



22. Kapitel

Die Hochzeit Kardama Munis und Devahutis

VERS 1

39 IWY
LeRUE T IEROUE T e I
ok @ & |EEyRagEE UL

maitreya uvaca
evam aviskrtasesa-
guna-karmodayo munim
savrida iva tam samrad
updaratam uvdca ha

maitrevah—der groBe Weise Maitreya; uvdca—sprach; evam—so; aviskrta—
beschrieben worden sein; asesa—alle; guna—der Eigenschaften; karma—der Taten;
udayah—die GroBe; munim—der groBe Weise; sa-vridah—sich bescheiden fiihlend;
iva—als ob; tam—ihn (Kardama); samrar—Kaiser Manu; updratam—schweigsam;

uvdaca ha—redete an.

UBERSETZUNG

$ri Maitreya sprach: Nachdem der Weise die GroRe der mannigfaltigen
Eigenschaften und Taten des Kaisers beschrieben hatte, verstummte er, und

der Kaiser, der Bescheidenheit empfand, redete ihn wie folgt an.

VERS 2

AT
TNEIEGRN TR |
gRMTENfaRWIREeTTE 1R )

manur uvaca
brahmasrjat sva-mukhato
yusman atma-paripsaya
chandomayas tapo-vidya-
yoga-yuktan alampatan

165
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manuh—Manu; uvdca—sprach; brahma—Brahma; asrjat—schuf; sva-mukhatah
—aus seinem Gesicht; yusman—euch (die brahmanas); atma-paripsayd—um sich
durch Erweitern zu schiitzen; chandah-mayah—die Form der Veden; tapah-vidya-
yoga-yuktan—voll von tapasya, Wissen und mystischer Macht; alampatan—
Sinnenbefriedigung abgeneigt.

UBERSETZUNG

Manu erwiderte: Um sich in vedischem Wissen zu erweitern, erschuf
Brahma, der verkorperte Veda, aus seinem Gesicht euch, die brahmanas, die
voll von tapasya, Wissen und mystischer Macht und die jeglicher Sinnenbe-
friedigung abgeneigt sind.

ERLAUTERUNG

Der Zweck der Veden besteht darin, das transzendentale Wissen von der Absolu-
ten Wahrheit zu verkiinden. Die brahmanas wurden aus dem Mund der Hochsten
Person geschaffen, und daher sind sie dafiir bestimmt, das Wissen von den Veden
weiterzugeben, um die Herrlichkeit des Herrn zu verbreiten. In der Bhagavad-gita
sagt Sri Krsna ebenfalls, daB alle Veden dafiir bestimmt sind, die Hochste Person-
lichkeit Gottes zu verstehen. Es ist hier besonders erwahnt (yoga-yuktan alampa-
tan), daB brahmanas voll mystischer Macht und daB sie jeglicher Sinnenbefriedi-
gung vollig abgeneigt sind. Im Grunde gibt es nur zwei Arten von Betatigungen.
Eine Tatigkeit in der materiellen Welt ist die Befriedigung der Sinne, und die andere
Tatigkeit ist spirituelles Tun — den Herrn durch Lobpreisung zufriedenzustellen.
Diejenigen, die sich mit Sinnenbefriedigung beschaftigen, werden Damonen ge-
nannt, und diejenigen, die die Ruhmpreisung des Herrn verbreiten oder die transzen-
dentalen Sinne des Herrn erfreuen, werden als Halbgotter bezeichnet. Es ist hier ein-
deutig gesagt, daB3 die brahmanas aus dem Gesicht der kosmischen Personlichkeit,
des virag-purusa, geschaffen wurden; in ahnlicher Weise heil3t es von den ksatriyas,
dalB sie aus Seinen Armen geschaffen wurden, die vaisyas aus Seiner Hiifte und die
Sudras aus Seinen Beinen. Brahmanas haben besonders die Aufgabe, sich in tapasya,
Gelehrsamkeit und Wissen zu iiben und allen Arten von Sinnenbefriedigung abge-
neigt zu sein.

VERS 3

L LIRIEEL L BB IS ol
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tat-tranayasrjac casman
doh-sahasrat sahasra-pat

hrdayam tasya hi brahma
ksatram angam pracaksate

tat-tranaya—zum Schutz der brahmanas, asrjat—schuf; ca—und; asmdan—uns
(die ksatriyas), doh-sahasrat—aus Seinen tausend Armen; sahasra-pat—das tausend-
beinige Hochste Wesen (die universale Form); hirdayam—Herz; tasya—Sein; hi—fiir;
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brahma—brahmanas; ksatram—die ksatrivas, anngam—Arme. pracaksate—werden
bezeichnet als.

UBERSETZUNG

Zum Schutz der brahmanas schuf das tausendbeinige Hochste Wesen
uns, die ksatriyas, aus Seinen tausend Armen. Folglich heilt es, die brahma-
nas seien Sein Herz und die ksatriyas Seine Arme.

ERLAUTERUNG

Ksatrivas haben in erster Linie die Aufgabe, fiir die brahmanas zu sorgen, denn
wenn die brahmanas beschiitzt sind, ist der Kopf der Zivilisation beschiitzt. Die
brahmanas gelten als der Kopf des Gesellschaftskorpers; wenn der Kopf klar ist, und
nicht irre geworden, dann ist alles in Ordnung. Der Herr wird auch wie folgt be-
schrieben: namo brahmanva-devaya go-brahmana-hitaya ca. Die Bedeutung dieses
Gebets ist, da} der Herr vor allen Dingen die brahmanas und Kiihe beschiitzt, und
dann beschiitzt Er alle anderen Mitglieder der Gesellschaft (jagad-dhitaya). Es ist
Sein Wille, daf3 universale Wohlfahrtstatigkeit vom Schutz der Kithe und brahma-
nas abhangig ist; folglich sind die brahmanische Kultur und der Schutz der Kiihe die
Grundprinzipien einer menschlichen Zivilisation. Die ksatriyas sind insbesondere
dafiir bestimmt, die brahmanas zu beschiitzen, da dies der hochste Wille des Herrn
ist: go-brahmana-hitaya ca. Ebenso wie im Korper das Herz ein sehr wichtiges Teil
ist, so sind auch die brahmanas ein sehr wichtiges Element in der menschlichen Ge-
sellschaft. Die ksatriyas sind mehr mit dem gesamten Korper zu vergleichen; ob-
wohl der gesamte Korper groBer ist als das Herz, ist das Herz wichtiger.

VERS 4
AN CAFAHA AW 95 T /W@ |
gt T 3 | T /ARS8

ato hy anyonyam atmanam
brahma ksatram ca raksatah
raksati smavvayo devah
sa vah sad-asad-atmakah

atah—folglich; hi—gewiB: anvonvam—einander; armanam—das Selbst; brahma
—die brahmanas. ksatram—die ksatrivas: ca—und; raksatah—beschiitzen; raksati
sma—beschiitzt; avvayvah—unwandelbar; devah—der Herr: sah—Er; vah—der; sat-
asat-atmakali—die Form von Ursache und Wirkung.

UBERSETZUNG

Das ist der Grund, warum die brahmanas und ksatriyas sowohl einander
als auch sich selbst beschiitzen, und der Herr Selbst, der sowohl die Ursache
als auch die Wirkung und dennoch unwandelbar ist, beschiitzt den einen
durch den anderen.
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ERLAUTERUNG

Die gesamte gesellschaftliche Struktur des varna und dsrama ist ein kooperatives
System, das dafiir bestimmt ist, alle zur hochsten Ebene spiritueller Erkenntnis zu
erheben. Die brahmanas sollten von den ksatriyas beschiitzt und die ksatriyas von
den brahmanas erleuchtet werden. Wenn die brahmanas und ksatriyas gut zusam-
menarbeiten, geht es den anderen, untergeordneten Gruppen, den vaisyas oder Kauf-
leuten, und den siudras oder Arbeitern, von selbst gut. Das gesamte weitlaufige
System der vedischen Gesellschaft griindete daher auf der Bedeutsamkeit der
brahmanas und ksatriyas. Der Herr ist der wahre Beschiitzer, doch ist Er den Ange-
legenheiten des Schiitzens gegeniiber unangehaftet. Er schafft brahmanas zum
Schutz der ksatriyas und ksatriyas zum Schutz der brahmanas. Er Selbst bleibt weit
ab von allen Tatigkeiten; deshalb nennt man Ihn nirvikara, ,,ohne Tatigkeit*. Er hat
nichts zu tun. Er ist so groB3, daB Er nicht personlich zu handeln braucht, sondern
Seine Energien handeln. Die brahmanas und ksatriyas und alles andere, das wir se-
hen, sind verschiedene Energien, die aufeinander einwirken.

Obwohl sich alle individuellen Seelen voneinander unterscheiden, ist die Hochste
Seele oder Uberseele, als die Hochste Personlichkeit Gottes, in jeder individuellen
Seele ein und dieselbe. Individuell mag unser Selbst von anderen in gewissen Eigen-
schaften verschieden sein und mag deshalb verschiedenen Tatigkeiten nachgehen,
wie denen eines brahmana, ksatriva oder vaisya, doch wenn verschiedene indivi-
duelle Seelen vollstandig zusammenarbeiten, ist die Hochste Personlichkeit Gottes
als Uberseele oder Paramatma, da ja in jeder individuellen Seele ein und dieselbe, er-
freut und gewahrt allen Schutz. Wie zuvor gesagt wurde, sind die brahmanas aus
dem Mund des Herrn und die ksarrivas aus der Brust oder den Armen des Herrn ge-
schaffen. Wenn die verschiedenen Kasten oder sozialen Schichten, obwohl sie au-
genscheinlich in verschiedenen Tatigkeiten unterschiedlich beschiftigt sind, nichts-
destoweniger in voller Zusammenarbeit handeln, ist der Herr erfreut. Das ist die
Idee hinter der Einrichtung der vier varnas und dasramas. Wenn die Mitglieder ver-
schiedener dsramas und varnas im Krsna-Bewuf3tsein voll zusammenarbeiten, wird
die Gesellschaft ohne Zweifel vom Herrn wohl beschiitzt.

In der Bhagavad-gita heil3t es, dal3 der Herr der Besitzer aller verschiedenen Kor-
per ist. Die individuelle Seele ist der Besitzer ihres individuellen Korpers, doch der
Herr sagt unmif3verstandlich: ,,Mein lieber Bharata, wisse, dal3 Ich ebenfalls kserra-
Jjna bin." Ksetra-jia bedeutet ,.der Kenner oder Besitzer des Korpers*. Die indivi-
duelle Seele ist der Besitzer des individuellen Korpers, doch die Uberseele, die Per-
sonlichkeit Gottes. Krsna, ist der Besitzer aller Korper iiberall. Der Herr ist nicht
nur Besitzer menschlicher Korper, sondern auch von Vogeln, Saugetieren und allen
anderen Lebewesen, und das nicht nur auf diesem Planeten. sondern auch auf an-
deren Planeten. Er ist der Hochste Besitzer: deshalb teilt Er Sich nicht auf, wenn Er
die verschiedenen individuellen Seelen beschutzt. Er bleibt ein und derselbe. Dal} die
Sonne lber jedermanns Kopf erscheint, wenn sie ihren Hochststand erreicht, bedeu-
tet nicht, daB3 sich die Sonne aufteilt. Jemand mag denken, daf3 die Sonne nur auf sei-
nen Kopf scheint, wahrend fiinftausend Kilometer entfernt ein anderer ebenfalls
denken mag, dal} die Sonne nur auf seinen Kopf scheint. In ahnlicher Weise ist die
Uberseele. die Hochste Personlichkeit Gottes. eine. doch scheint Sie jede individuelle
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Seele individugll zZu beobachten. Dies bedeutet jedoch nicht, daB die individuelle
Seele und die Uberseele eins sind. Sie sind der Eigenschaft nach eins, als spirituelle
Seele, doch die individuelle Seele und die Uberseele sind verschieden.

VERS 5

W GEITRACSW A qIETI: |
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tava sandarsandd eva
cchinna me sarva-samsayah
vat savayam bhagavan pritya
dharmam dha riraksisoh

tava—deinen; sandarsanat—durch den Anblick; eva—allein; chinnah—beseitigt;
me—meine; sarva-samsayah—alle Zweifel; yar—insoweit wie; svayam—personlich;
bhagavan—deine Herrschaft; pritya—liebevoll; dharmam—Pflicht; dha—erklart; ri-
raksisoh—eines Konigs, der darauf bedacht ist, seine Untertanen zu beschiitzen.

UBERSETZUNG

Jetzt habe ich, allein durch die Begegnung mit dir, all meine Zweifel auf-
gelost, denn deine Herrschaft hat giitigerweise und klar die Pflicht eines Ko-
nigs erklart, der seine Untertanen beschiitzen mochte.

ERLAUTERUNG

Manu beschreibt hier das Ergebnis der Begegnung mit einem groBen Heiligen.
Sri Caitanya sagt, daB man immer versuchen sollte, mit Heiligen Umgang zu haben,
denn wenn man auch nur fir einen Augenblick mit einem Heiligen die richtige Ge-
meinschaft hat, erreicht man alle Vollkommenheit. Wenn man auf irgendeine
Weise einen Heiligen trifft und seine Gunst erlangt, ist die ganze Mission des
menschlichen Lebens erfiillt. Unsere personliche Erfahrung hat gezeigt, daB diese
Aussage Manus tatsachlich richtig ist. Wir hatten die Gelegenheit, mit Visnupada
Srimad Bhaktisiddhanta Sarasvati Gosvami Maharaja zusammenzutreffen, und
gleich bei der ersten Begegnung bat er unsere Wenigkeit, seine Botschaft in den
westlichen Landern zu predigen. Es gab keine Vorbereitungen hierfiir, doch irgend-
wie wiinschte er es, und durch seine Gnade sind wir jetzt damit beschaftigt, seine
Anweisung auszufiihren, die uns eine transzendentale Tatigkeit beschert und uns
vor materiellen Tatigkeiten gerettet und befreit hat. Somit ist es tatsachlich wahr,
daB3 die Mission unseres Lebens vollkommen wird, wenn man einem Heiligen be-
gegnet, der voll in transzendentalen Pflichten beschaftigt ist, und seine Gunst er-
langt. Was nicht moglich ist, in Tausenden von Leben zu erreichen, kann in einem
Augenblick erreicht werden, wenn die Moglichkeit da ist, einen Heiligen zu treffen.
Es ist daher in der vedischen Literatur betont, dall man immer versuchen sollte, mit
Heiligen Umgang zu pflegen und daB man darauf achten sollte, die Gemeinschaft ge-
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wohnlicher Menschen zu meiden, denn schon durch ein Wort eines Heiligen kann
man aus der materiellen Verstrickung befreit werden. Ein Heiliger hat aufgrund sei-
nes spirituellen Fortschritts die Macht, der bedingten Seele sofortige Befreiung zu
gewahren. Hier gesteht Manu, daB all seine Zweifel jetzt voriiber sind, weil Kar-
dama giitigerweise die verschiedenen Pflichten individueller Seelen beschrieben hat.

VERS 6

frem ¥ TR e 23 AR |
e qEae: 1< v v I N&N

distya me bhagavan drsto
durdarso yo 'krtatmanam

distya pada-rajah sprstam
sirsna me bhavatah sivam

distya—durch groBes Gliick; me—mein; bhagavan—Allmachtiger; drstah—ist ge-
sehen; durdarsah—nicht leicht gesehen; yah—wer; akrta-atmanam—von denen, die
den Geist und die Sinne nicht beherrscht haben; distya—durch mein groBes Gliick;
pada-rajah—der Staub der FiiBe; sprstam—ist berihrt; sirsna—mit dem Kopf; me—
mein; bhavatah—dein; sivam—alle gliicklichen Umstande bewirkend.

UBERSETZUNG

Es ist mein grofRes Gliick, daR ich imstande war, dich zu sehen, denn fiir
Menschen, die den Geist nicht bezwungen oder die Sinne nicht beherrscht
haben, bist du nicht leicht zu sehen. Ich bin noch mehr vom Gliick begiin-
stigt, da ich mit meinem Kopf den gesegneten Staub deiner FiiRe beriihren
durfte.

ERLAUTERUNG

Die Vollkommenheit transzendentalen Lebens kann erreicht werden, indem man
einfach den heiligen Staub von den Lotosfiien eines Heiligen beriihrt. Im Bhdgava-
tam heiBt es: mahat-pada-rajo-'bhisekam, was bedeutet, durch den heiligen Staub
von den LotosfiiBen eines mahat, eines groBen Gottgeweihten, gesegnet zu sein. Wie
es in der Bhagavad-gita heil3t: mahatmanas tu. Diejenigen, die groBe Seelen sind,
befinden sich unter dem EinfluB der spirituellen Energie, und ihr Merkmal ist, da
sie voll im Krsna-BewuBtsein fiir den Dienst des Herrn beschaftigt sind. Deshalb
nennt man sie mahat. Solange man nicht das Gliick hat, den Staub von den Lo-
tosfiiBen eines mahatma auf seinem Kopf zu tragen, gibt es keine Moglichkeit, im
spirituellen Leben die Vollkommenheit zu erreichen.

Das parampara-System der Schiilernachfolge ist als Mittel zu spirituellem Erfolg
sehr wichtig. Ein mahat wird man durch die Gnade seines mahat-spirituellen-Mei-
sters. Wenn man bei den LotosfiiBen einer groBen Seele Zuflucht sucht, besteht jede
Moglichkeit, da3 man ebenfalls eine groBe Seele wird. Als Maharaja Rahiigana Jada
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Bharata nach dessen wunderbarer Erlangung spirituellen Erfolges fragte. antwortete
dieser dem Konig. dal spiritueller Erfolg nicht moglich ist, indem man nur den Ri-
tualen der Religion folgt, oder indem man sich einfach zu einem sannvasi macht
oder in den Schriften empfohlene Opfer darbringt. Diese Methoden sind flur spiri-
tuelle Erkenntnis zweifellos hilfreich, doch die wirkliche Wirkung wird durch die
Gnade eines mahatma herbeigefiihrt. In Visvanatha Cakravarti Thakuras acht Ge-
beten an den spirituellen Meister hei3t es klar, daB man den hochsten Erfolg im Le-
ben erreichen kann, indem man einfach den spirituellen Meister zufriedenstellt und
da} man, auch wenn man alle rituellen Zeremonien ausfiihrt, keinen Zugang zur
spirituellen Vollkommenheit hat, wenn man den spirituellen Meister nicht zufrie-
denstellen kann. Hier ist das Wort akrtatmanam sehr bedeutsam. Armd bedeutet
Korper*, .,Seele oder ,.Geist", und mit akrtarma ist der ggewohnliche Mensch ge-
meint, der die Sinne oder den Geist nicht beherrschen kann. Weil der gewohnliche
Mensch unfahig ist, die Sinne und den Geist zu beherrschen, ist es seine Pflicht, bei
einer groflen Seele oder einem groBen Geweihten des Herrn Zuflucht zu nehmen
und einfach zu versuchen, ihn zu erfreuen. Das wird sein Leben vollkommen ma-
chen. Ein gewohnlicher Mensch kann nicht zur hochsten Stufe spiritueller Vollkom-
menheit aufsteigen, indem er einfach Ritualen und religiosen Prinzipien folgt. Er
mul bei einem echten spirituellen Meister Zuflucht suchen und unter seiner Anwei-
sung glaubig und aufrichtig arbeiten; dann wird er ohne Zweifel vollkommen wer-
den.

VERS 7

feeon TS ST HER |
AT FONEAAET RENGARC 11 o 1|

distva tvayanusisto "ham
krtas canugraho mahan

apavrtaih karna-randhrair
justa distvosatir girah

distva—glucklicherweise; vaya—von dir; anusistah—unterwiesen; aham—ich;
krtah—gewahrtest: ca—und; anugrahah—Gunst; mahan—grof3e; apavrtaih—offene;
karna-randhraih—mit den Offnungen der Ohren; justah—empfing; distya—durch
groBes Gliick: usatih—reine; girah—Worte.

UBERSETZUNG

Ich bin gliicklicherweise von dir unterwiesen worden, und so ist mir
groBe Gunst zuteil geworden. Ich danke Gott, daB ich deinen reinen Wor-
ten mit offenen Ohren zugehort habe.

ERLAUTERUNG

Srila Riipa Gosvami hat in seinem Bhakti-rasamrta-sindhu Richtlinien gegeben,
wie man einen echten spirituellen Meister annehmen, und wie man sich ihm gegen-
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uber verhalten soll. Zunachst mul} der strebende Kandidat einen echten spirituellen
Meister finden, und dann muB er sehr begierig von ihm Unterweisungen empfangen
und sie ausfiihren. Das ist wechselseitiger Dienst. Ein echter spiritueller Meister
oder ein Heiliger hat immer den Wunsch, einen gewohnlichen Menschen, der zu
ihm kommt, zu erheben. Weil jeder unter dem irrefiihrenden EinfluB mayds steht
und seine vornehmste Pflicht, Krsna-BewuBtsein, vergifit, wiinscht sich ein Heiliger
immer, daB jeder ein Heiliger wird. Es ist die Aufgabe eines Heiligen, in jedem
vergeBlichen gewohnlichen Menschen Krsna-BewuBtsein wachzurufen.

Manu sagte, daB er sich sehr begiinstigt fiihlte, da er von Kardama Muni bera-
ten und unterwiesen wurde. Er betrachtete sich als gliicklich, die Botschaft durch
das Ohr zu empfangen. Es ist hier besonders erwahnt, daB man sehr begierig sein
sollte, aus der autorisierten Quelle des echten spirituellen Meisters mit offenen Oh-
ren zu horen. Wie sollte man die transzendentale Botschaft empfangen? Man solite
sie durch die Ohren empfangen. Das Wort karna-randhraih bedeutet ,,durch die
Offnungen der Ohren*. Die Gunst des spirituellen Meisters wird durch kein anderes
Korperteil auBer den Ohren empfangen. Das bedeutet jedoch nicht, daB3 der spiri-
tuelle Meister fiir ein paar Dollar einen bestimmten mantra durch die Ohren eingibt
und daB derjenige, der dariiber meditiert, die Vollkommenheit erreicht und in sechs
Monaten Gott wird. Solcher Empfang durch die Ohren ist Schwindel. In Wirklich-
keit verhalt es sich so, daB ein spiritueller Meister die Natur eines bestimmten Men-
schen kennt und weil3, welche Arten von Pflichten er im Krsna-BewuBtsein erfiillen
kann, und daB er ihn dementsprechend unterweist. Er unterweist ihn durch das
Ohr, nicht privat, sondern offentlich. ,,.Du bist fiir diese oder jene Arbeit im Krsna-
BewuBtsein geeignet. Du kannst auf diese Weise handeln.” Dem einen wird gesagt,
er soll im Krsna-BewuBtsein handeln, indem er im Raum der Bildgestalten Gottes
arbeitet; einem anderen wird die Unterweisung gegeben, durch Verlagsarbeit im
Krsna-BewuBtsein zu handeln; ein anderer wird mit Predigtarbeit beauftragt, und
wieder ein anderer wird unterwiesen, Krsna-BewuBtsein als Koch auszufiihren. Es
gibt verschiedene Tatigkeitsgebiete im Krsna-BewuBtsein, und ein spiritueller Mei-
ster, der die bestimmte Fahigkeit eines bestimmten Menschen kennt, schult ihn in
solcher Weise, daB3 er durch seine Neigung zu handeln vollkommen wird. In der
Bhagavad-gita ist es klar gesagt, daB man die hochste Vollkommenheit spirituellen
Lebens einfach dadurch erreichen kann, daB man entsprechend seiner Fahigkeit
Dienst leistet, ebenso wie Arjuna Krsna durch seine Fahigkeit in der militarischen
Kunst diente. Arjuna bot vorbehaltlos seinen Dienst als Soldat an, und er wurde
vollkommen. In dhnlicher Weise kann ein Kiinstler Vollkommenbheit erreichen, in-
dem er einfach seine kiinstlerische Tatigkeit unter der Fiihrung des spirituellen Mei-
sters ausfilhrt. Wenn man ein Literat ist, kann man Artikel und Gedichte fiir den
Dienst des Herrn unter der Fiihrung des spirituellen Meisters schreiben. Man muf3
von dem spirituellen Meister die Botschaft empfangen, wie man seiner Fahigkeit
gemaB handeln soll, denn der spirituelle Meister ist Experte darin, solche Unterwei-
sungen zu geben.

Diese Verbindung, die Unterweisung des spirituellen Meisters und die ver-
trauensvolle Ausfiihrung der Unterweisung durch den Schiiler, macht den gesamten
Vorgang vollkommen. Srila Visvanatha Cakravarti Thakura beschreibt in seiner
Erklarung des Verses in der Bhagavad-gita, vvavasavatmika buddhih, dall jemand,
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der sicher sein will, spirituellen Erfolg zu erreichen, von dem spirituellen Meister die
Unterweisung empfangen mull, was seine besondere Aufgabe ist. Er sollte ver-
trauensvoll versuchen, diese bestimmte Unterweisung auszufiihren, und er sollte
sie als sein Leben und seine Seele betrachten. Die vertrauensvolle Ausfiihrung der
Unterweisung, die er von seinem spirituellen Meister empfangen hat, ist die einzige
Pflicht eines Schiilers, und das wird ihn zur Vollkommenheit fithren. Man sollte
sehr darauf bedacht sein, die Botschaft von dem spirituellen Meister durch die Ohren
zu empfangen und sie vertrauensvoll auszufiihren. Das wird unser Leben erfolgreich
machen.

VERS 8

¥ WRRTAERgeT aw |
NERA fm s s ga e

sa bhavan duhitr-sneha-
pariklistatmano mama

srotum arhasi dinasya
sravitam krpaya mune

sah—du; bhavan—Euer Ehren; duhitr-sneha—durch Zuneigung zu meiner Toch-
ter; pariklista-atmanah—dessen Geist in Sorge ist; mama—mein; srotum—zuzu-
horen; arhasi—sei geneigt; dinasya—meiner Wenigkeit; sravitam—dem Gebet;
krpaya—gnadigerweise; mune—o Weiser.

UBERSETZUNG

O grofer Weiser, sei bitte so gnidig, dem Gebet meiner Wenigkeit zu-
zuhoren, denn mein Geist ist durch Zuneigung zu meiner Tochter in Sorge.

ERLAUTERUNG

Wenn ein Schiiler mit dem spirituellen Meister vollkommen in Einklang steht,
nachdem er dessen Botschaft empfangen und sie vollkommen und aufrichtig ausge-
fiihrt hat, ist es sein Recht, von dem spirituellen Meister eine bestimmte Gunst zu
erbitten. Gewohnlich bittet ein reiner Geweihter des Herrn oder ein reiner Geweih-
ter eines echten spirituellen Meisters weder den Herrn noch den spirituellen Meister
um eine Gunst, doch selbst wenn es notwendig erscheint, daB man den spirituellen
Meister um eine solche Gunst bittet, kann man dies nicht tun, ohne ihn vollig zufrie-
denzustellen. Svayambhuva Manu wollte seine innersten Gedanken hinsichtlich der
Zeremonie mitteilen, die er aufgrund der Zuneigung zu seiner Tochter ausfiihren
wollte.

VERS 9
fradaEeg: &9 gt W
wfer=afy off o= T iz hi: 1 2 11
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priyavratottanapadoh
svaseyam duhita mama

anvicchati patim yuktam
vayah-sila-gunadibhih

priyavrata-uttanapadoh—Priyavratas und Uttanapadas; svasa—Schwester; iyam
—diese; duhita—Tochter; mama—meine; anvicchati—sucht; patim—einen Ehemann;
yuktam—geeignet; vayah-sila-guna-adibhih—in bezug auf Alter, Charakter, gute Ei-
genschaften usw.

UBERSETZUNG

Meine Tochter ist die Schwester Priyavratas und Uttanapadas. Sie sucht
einen Ehemann, der in bezug auf Alter, Charakter, und gute Eigenschaften
zu ihr paft.

ERLAUTERUNG

Die erwachsene Tochter Svayambhuva Manus, Devahiti, hatte einen guten Cha-
rakter und war sehr befahigt; deshalb suchte sie nach einem geeigneten Ehemann,
der zu ihr in bezug auf Alter, Eigenschaften und Charakter pa8te. Der Grund, wa-
rum Manu seine Tochter als die Schwester Priyavratas und Uttanapadas, zweier
groBer Konige, vorstellte, bestand darin, daB er den Weisen davon itiberzeugen
wollte, daB das Madchen aus einer bedeutenden Familie stammte. Sie war seine
Tochter und zugleich die Schwester von ksatriyas; sie kam aus keiner Familie der
unteren Schichten. Manu bot sie daher Kardama an und betonte, daB sie fiir seine
Zwecke genau die Richtige sei. Es ist deutlich, daB8 die Tochter, obwohl sie alters-
und eigenschaftgemaB reif war, nicht hinausging und sich ihren Ehemann selbst
suchte. Sie brachte ihren Wunsch nach einem Ehemann zum Ausdruck, der zu ihr
in Charakter, Alter und Eigenschaften paBte, und der Vater kiimmerte sich aus Zu-
neigung zu seiner Tochter personlich darum, einen solchen Ehemann zu finden.

VERS 10

W g W@ FeaEEaue |
FTMARERT  FErEreHarEan 12 oll

yada tu bhavatah sila-
Sruta-rupa-vayo-gunan
asrnon naradad esa
tvayy asit krta-niscaya

yada—als; tu—aber; bhavatah—deinen; sila—edlen Charakter; sruta—kennenler-
nend; rapa—schone Erscheinung; vayah—Jugend; gunan—Tugenden; asrnot—horte;
ndaradat—von Narada Muni; esg—Devahuti; tvayi—in dir; asit—wurde; krta-niscaya
—gefestigt in Entschlossenheit.
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UBERSETZUNG

In dem Augenblick, als sie von dem Weisen Narada von deinem edlen
Charakter, deiner Gelehrsamkeit, deiner schonen Erscheinung, deiner ju-
gend und anderen Tugenden horte, richtete sie ihren Geist auf dich.

ERLAUTERUNG

Das Madchen Devahuti sah Kardama Muni nicht personlich, noch lernte sie per-
sonlich seinen Charakter oder seine Eigenschaften kennen, denn es gab keinen ge-
sellschaftlichen Umgang, durch den sie ein solches Verstandnis hatte gewinnen kon-
nen. Aber sie horte von Kardama Muni dank der Autoritit Narada Munis. Von
einer Autoritat zu horen ist eine bessere Erfahrung, als ein personliches Verstandnis
zu gewinnen. Sie horte von Narada Muni, da} Kardama Muni bestens geeignet sei,
ihr Ehemann zu sein; deshalb faBte sie in ihrem Herzen den festen EntschluB3, ihn zu
heiraten, und sie driickte ihren Wunsch ihrem Vater gegeniiber aus, der sie daher zu
ihm brachte.

VERS 11
TS fEamaat gt w |
galRAgENi ¥ gERiNy g 1220

tat praticcha dvijagryemam
sraddhayopahrtam maya

sarvatmananurupam te
grhamedhisu karmasu

tar—daher; praticcha—bitte nimm an; dvija-agrya—o Bester der brahmanas;
imam—sie; sraddhaya—vertrauensvoll; upahrtam—als eine Gabe angeboten; maya
—von mir; sarva-atmand—in jeder Hinsicht; anuripam—geeignet; te—fir dich;
grha-medhisu—im Haushalt; karmasu—Pflichten.

UBERSETZUNG

Nimm sie daher bitte an, o0 Oberhaupt der brahmanas, denn ich biete sie
dir vertrauensvoll an, und sie ist in jeder Hinsicht geeignet, deine Frau zu
sein und sich um deine Haushaltspflichten zu kiimmern.

ERLAUTERUNG

Die Worter grhamedhisu karmasu bedeuten ,,in Haushaltspflichten. Ein an-
deres Wort, das hier gebraucht wird, ist sarvatmananuripam. Die Bedeutung hier-
von ist, daB} eine Frau ihrem Ehemann nicht nur in bezug auf Alter, Charakter und
Eigenschaften ebenbiirtig sein soll, sondern sie mufB3 ihm auch in seinen Haushalts-
pflichten helfen. Die Haushaltspflicht eines Mannes besteht nicht darin, fiir die Be-
friedigung seiner Sinne zu sorgen, sondern mit Frau und Kindern zusammenzuleben
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und zur gleichen Zeit Fortschritt im spirituellen Leben zu erreichen. Jemand, der
dies nicht tut, ist kein Haushalter, sondern ein grhamedhi. In der Sanskritliteratur
werden zwei Worter gebraucht; das eine ist grhastha, und das andere ist grhamedhi.
Der Unterschied zwischen grhamedhi und grhastha besteht darin, daB grhastha
ebenfalls ein dsrama oder eine spirituelle Ordnung ist, doch wenn jemand als Haus-
hélter nur seine Sinne befriedigt, ist er ein grhamedhi. Ein grhamedhi nimmt eine
Frau an, um seine Sinne zu befriedigen, doch fiir einen grhastha ist eine qualifizierte
Frau fiir Fortschritt in spirituellen Tatigkeiten in jeder Hinsicht hilfreich. Es ist die
Pflicht der Frau, sich um den Haushalt zu kiimmern, und nicht, mit dem Ehemann
in einen Wettstreit zu treten. Eine Frau ist dafiir da zu helfen, doch sie kann ihrem
Ehemann nicht helfen, wenn dieser ihr nicht in bezug auf Alter, Charakter und Ei-
genschaften vollig ebenbiirtig ist.

VERS 12

I R smE 9 T TE |
afy Frdwawe w= f6 g2 LRI

udyatasya hi kamasya
prativado na sasyate

api nirmukta-sangasya
kama-raktasya kim punah

udyatasya—das von selbst gekommen ist; hi—in der Tat; kamasya—von materiel-
lem Wunsch; prativadah—die Ablehnung; na—nicht; sasyate—zu loben; api—selbst;
nirmukta—von jemand, der frei ist; sarigasya—von Anhaftung; kdma—an Sinnen-
freuden; raktasya—von jemand, der angehaftet ist; kim punah—wieviel weniger.

UBERSETZUNG

Ein Angebot abzulehnen, das von selbst gekommen ist, ist nicht einmal
fiir jemand, der von aller Anhaftung absolut frei ist, empfehlenswert; wie-
viel weniger dann fiir jemand, der an Sinnenfreude haftet.

ERLAUTERUNG

Im materiellen Leben wiinscht sich jeder Sinnenbefriedigung; deshalb sollte je-
mand, der ein Objekt der Sinnenbefriedigung ohne Anstrengung bekommt, es nicht
ablehnen, dieses anzunehmen. Kardama Muni war nicht fiir Sinnenbefriedigung be-
stimmt; dennoch hatte er den Wunsch zu heiraten und betete zum Herrn um eine ge-
eignete Frau. Dies war Svayambhuva Manu bekannt. Er liberzeugte Kardama Muni
indirekt: ,,Du wiinschst dir eine geeignete Frau wie meine Tochter, und sie steht
jetzt vor dir. Du solltest die Erfiillung deines Gebetes nicht ablehnen; du solltest
meine Tochter annehmen."
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VERS 13

q  JqIATEE  FAERIAEEA |
I T TN AT ga g3

ya udyatam anddrtya
kinasam abhiydcate

ksiyate tad-yasah sphitam
manas cavajriaya hatah

yah—jemand; udyatam—ein Angebot; anadrtya—ablehnend; kinasam—von einem
Geizhals; abhiyacate—Dbittet; ksiyate—ist verloren; tat—sein; yasah—Ruf; sphitam
—weit verbreitet; manah—Ehre; ca—und; avajriaya—durch verachtendes Verhalten;
hatah—zerstort.

UBERSETZUNG

Jemand, der ein Angebot, das von selbst kommt, zuriickweist, jedoch
spdter von einem Geizhals eine Gabe erbittet, verliert seinen weit verbreite-
ten Ruf, und sein Stolz wird durch das verachtende Verhalten anderer gede-
miitigt.

ERLAUTERUNG

Der allgemeine Ablauf einer vedischen Hochzeit besteht darin, daB der Vater
seine Tochter einem geeigneten Jungen anbietet. Das ist eine sehr achtbare Ehe. Ein
Junge sollte nicht zu dem Vater eines Madchens gehen und um die Hand seiner
Tochter bitten. Es wird gesagt, daB3 auf diese Weise seine achtbare Stellung gedemti-
tigt wird. Svayambhuva Manu wollte Kardama Muni iiberzeugen, da er wuBite, daB3
der Weise ein geeignetes Madchen heiraten wollte: ,,Gerade eine solch geeignete
Frau biete ich an; lehne das Angebot nicht ab, sonst wirst du, da du eine Frau
brauchst, jemand anders, der sich dir gegeniiber nicht so gut verhalten mag, um eine
solche Frau bitten miissen. In diesem Fall wird deine Stellung gedemiitigt werden.*

Ein anderer Gesichtspunkt dieser Begebenheit ist, da3 Svayambhuva Manu der
Kaiser war, daB er aber zu einem armen brahmana ging, um diesem seine qualifi-
zierte Tochter anzubieten. Kardama Muni besaB3 keine weltlichen Giiter — er war
ein Einsiedler, der im Wald lebte — doch war er, was Kultur betraf, fortgeschritten.
Wenn man daher jemand seine Tochter anbietet, werden die Kultur und die Eigen-
schaften als wichtig angesehen, nicht Reichtum oder irgendwelche anderen materiel-
len Erwagungen.

VERS 14

ag e g feant ageaay |
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aham tvasrnavam vidvan
vivahartham samudyatam

atas tvam upakurvanah
prattam pratigrhana me

aham—ich; tva—du; asrnavam—horte; vidvan—o weiser Mann; vivaha-artham
—um der Hochzeit willen; samudyatam—bereit; atah—folglich; rvam—du; upakur-
vanah—kein Gelibde fortgesetzten Zolibats abgelegt; prarram—angeboten; prati-
grhana—bitte nimm an; me—von mir.

UBERSETZUNG

Svayambhuva Manu fuhr fort: O weiser Mann, ich horte, daR du bereit
warst zu heiraten. Bitte nimm ihre Hand an, die dir von mir angeboten wird,
denn du hast kein Geliibde fortgesetzten Zolibats abgelegt.

ERLAUTERUNG

Das Prinzip des brahmacarya ist Zélibat. Es gibt zwei Arten von brahmacaris.
Einen nennt man naisthika-brahmacari, was bedeutet, da} jemand das Geliibde des
Zolibats fir sein ganzes Leben abgelegt hat, wahrend der andere, der upakurvana-
brahmacari, ein brahmacari ist, der das Geliibde des Zolibats bis zu einem bestimm-
ten Alter abgelegt hat. Zum Beispiel mag er sich das Geliibde auferlegt haben, bis
zum fiinfundzwanzigsten Lebensjahr ehelos zu bleiben; dann tritt er mit der Erlaub-
nis seines spirituellen Meisters in den Stand der Ehe ein. Brahmacarya ist Schiilerle-
ben, der Beginn in den spirituellen Ordnungen, und das Prinzip des brahmacarya ist
Ehelosigkeit. Nur ein Haushalter kann sich der Sinnenbefriedigung oder der Sexua-
litat hingeben, nicht ein brahmacari. Svayambhuva Manu bat Kardama Muni, seine
Tochter anzunehmen, da Kardama das Geliibde des naisthika-brahmacarya nicht
abgelegt hatte. Er war gewillt zu heiraten, und es wurde ihm die geeignete Tochter
einer hohen Konigsfamilie angeboten.

VERS 15
HAENT

TRUEIGHMISERTAl I qewa |
AEATGESAATE Janewt ffa: 1ga

rsir uvaca
badham udvodhu-kamo "ham
apratta ca tavatmaja
avayor anurtipo 'sav
adyo vaivahiko vidhih

rsih—der groBe Weise Kardama; uvdca—sprach; badham—sehr wohl; udvodhu-
kamah—den Wunsch zu heiraten; aham—ich; apratta—nicht jemand anders verspro-
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chen; ca—und; rava—deine; datma-ja—Tochter; avayoh—von uns beiden; anuriupah
—in rechter Weise; asau—diese; ddyah—erste; vaivahikah—der Hochzeit; vidhih—
rituelle Zeremonie.

UBERSETZUNG

Der grolle Weise antwortete: Gewil8 habe ich den Wunsch zu heiraten,
und deine Tochter hat bisher noch nicht geheiratet oder jemand anders ihr
Wort gegeben. Deshalb kann unsere Hochzeit nach vedischer Sitte stattfin-
den.

ERLAUTERUNG

Kardama Muni gingen viele Uberlegungen durch den Kopf, bevor er die Tochter
Svayambhuva Manus annahm. Am wichtigsten ist, daB Devahuti zunachst einmal
ihren Geist darauf gerichtet hatte, ihn zu heiraten. Sie wahlte keinen anderen Mann
als ihren Gemahl. Dies ist eine sehr wichtige Uberlegung, denn die weibliche Psy-
chologie besagt, daB es fiir eine Frau, wenn sie zum ersten Mal ihr Herz einem
Mann schenkt, sehr schwierig ist, es wieder zuriickzunehmen. Auch hatte sie vorher
noch nicht geheiratet; sie war eine Jungfrau. All diese Uberlegungen tiberzeugten
Kardama Muni, sie anzunehmen. Deshalb sagte er: ,Ja, ich werde deine Tochter
nach den religiosen Regeln der Hochzeit annehmen.” Es gibt verschiedene Arten
von Hochzeiten, von denen die erstklassige Hochzeit gefeiert wird, indem man einen
geeigneten Brautigam fir die Tochter einlddt, dem man diese schongekleidet und mit
Schmuck versehen, zusammen mit einer den Mitteln des Vaters entsprechenden
Mitgift als Geschenk iibergibt. Es gibt noch andere Arten von Hochzeiten, wie zum
Beispiel die gandharva-Hochzeit und die Liebesheirat, die auch als Hochzeiten aner-
kannt werden. Selbst wenn ein Madchen gewaltsam entfiihrt und spater als Ehefrau
angenommen wird, ist auch das anzuerkennen. Kardama Muni jedoch wahlte den
erstklassigen Weg der Hochzeit, da der Vater gewillt und die Tochter qualifiziert
war. Sie hatte ihr Herz an noch niemand anders verschenkt. All diese Uberlegungen
lieBen Kardama Muni damit einverstanden sein, die Tochter Svayambhuva Manus
anzunehmen.

VERS 16
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kamah sa bhiiyan naradeva te 'syah
putryah samamnaya-vidhau pratitah

ka eva te tanayam nadriyeta
svayaiva kantya ksipatim iva srivyam
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kamah—Wunsch; sah—dieser; bhiiyat—moge er erfiillt sein; nara-deva—o Konig;
te—deiner; asyah—diese; putryah—der Tochter; samamnadya-vidhau—im Vorgang
der vedischen Schriften; pratitah—anerkannt; kah—wer; eva—in der Tat; te—deine;
tanayam—Tochter; na ddriyeta—wiirde nicht verehren; svayd—durch ihren eigenen;
eva—allein; kantya—korperliche Ausstrahlung; ksipatim—ibertreffend; iva—als ob;
sriyam—Schmuckstiicke.

UBERSETZUNG

Moge der Wunsch deiner Tochter nach einer Hochzeit, die in den vedi-
schen Schriften anerkannt ist, in Erfiillung gehen. Wer wiirde ihre Hand
nicht annehmen? Sie ist so schon, daB sie allein durch ihre korperliche Aus-
strahlung die Schonheit ihrer Schmuckstiicke iibertrifft.

ERLAUTERUNG

Kardama Muni wollte Devahiiti in der in den Schriften vorgeschriebenen aner-
kannten Art der Hochzeit heiraten. Wie es in den vedischen Schriften heiB3t, besteht
der erstklassige Vorgang darin, den Brautigam zum Hause der Braut einzuladen und
sie ihm mit einer Mitgift, bestehend aus notwendigen Schmuckstiicken, Gold, Mo-
beln und anderen Haushaltsgegenstianden, als Geschenk zu iibergeben. Diese Form
der Hochzeit ist noch heute unter den Hindus der oberen Schichten tblich, und es
wird in den sastras erklart, daB eine solche Zeremonie dem Vater der Braut groQ3es
religioses Verdienst beschert. Eine Tochter einem geeigneten Schwiegersohn als Ge-
schenk zu ilibergeben, gilt als eines der frommen Werke eines Haushalters. Es gibt
acht Arten von Hochzeiten, die in der Schrift Manu-smrti erwahnt sind, doch nur
ein Vorgang der Hochzeit, namlich die brahma- oder rajasika- Hochzeit ist heute ge-
stattet. Andere Arten von Hochzeiten — aus Liebe, durch den Austausch von Gir-
landen oder durch die Entfiihrung der Braut — sind im Kali-Zeitalter verboten. Vor-
mals war es unter ksatriyas nicht uniiblich, aus SpaB eine Prinzessin aus einem
anderen Konigshaus zu entfiihren, worauf es zwischen dem ksatriya und der Fami-
lie des Madchens zum Kampf kam; wenn dann der Entfihrer der Gewinner war,
wurde ihm das Madchen zur Heirat angeboten. Selbst Krsna heiratete Rukmini auf
diese Art und Weise, und einige Seiner Sohne und Enkel heirateten ebenfalls durch
Entfihrung. Krspas Enkel entfiihrten die Tochter Duryodhanas, was zu einem
Kampf zwischen den Kurus und der Yadu-Familie fiihrte. Spater wurde von den al-
teren Mitgliedern der Kuru-Familie der Streit beigelegt. Solche Hochzeiten waren in
fritheren Zeiten iiblich, doch heutzutage sind sie unmoglich, da die strengen Prinzi-
pien des ksatriya-Lebens praktisch verlorengegangen sind. Seitdem sich Indien von
fremden Landern abhangig gemacht hat, sind die besonderen Einfliisse seiner gesell-
schaftlichen Schichten verloren gegangen; heute ist, wie es in den Schriften heif3t,
jeder ein sudra. Die sogenannten brahmanas, ksatriyas und vaisyas haben ihre tradi-
tionellen Handlungsweisen vergessen, und in der Abwesenheit dieser Handlungs-
weisen werden sie als sudras bezeichnet. Es hei3t in den Schriften: kalau sudra-
sambhavah. Im Zeitalter des Kali wird jeder wie ein sudra sein. Die traditionellen
gesellschaftlichen Brauche werden in diesem Zeitalter nicht befolgt, obwohl sie
frither streng befolgt wurden.
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VERS 17

T S wRShrat

Rt wewien |
g TRt E-
feomn  wewEREgERan 12l

yam harmya-prsthe kvanad-anghri-sobham
vikridatim kanduka-vihvalaksim
visvavasur nyapatat svad vimanad
vilokya sammoha-vimiudha-cetah

yam—die; harmya-prsthe—auf dem Dach des Palastes; kvanat-anghri-sobham
—deren Schonheit durch die klingenden Schmuckstiicke an ihren FiiBen vergroBert
wurde; vikridatim—spielend; kanduka-vihvala-aksim—mit verwirrten Augen, die
ihrem Ball folgten; visvavasuh—Visvavasu; nyapatat—fiel herunter; svdt—von sei-
nem; vimandt—von dem Flugzeug; vilokya—sehend; sammoha-vimidha-cetah—
dessen Geist verwirrt war.

UBERSETZUNG

Ich habe gehort, daR Visvavasu, der groRe Gandharva, dessen Geist von
Begierde dumm geworden war, aus seinem Flugzeug fiel, als er deine Toch-
teraufdem Dach des Palastes mit einem Ball spielen sah, denn sie war in der
Tat schon mit ihren klingenden Fuglockchen und ihren Augen, die sich hin
und her bewegten.

ERLAUTERUNG

Es ist offensichtlich, daB es nicht nur heutzutage, sondern auch in jenen Tagen
Wolkenkratzer gab. Hier finden wir das Wort harmya-prsthe. Harmya bedeutet
,.ein sehr groBes palastartiges Gebaude*. Svad vimanat bedeutet ,aus seinem Flug-
zeug". Es ist also angedeutet, daB es damals auch private Flugzeuge oder Hub-
schrauber gab. Wiahrend der Gandharva Visvavasu am Himmel flog, konnte er
sehen, wie Devahuti auf dem Dach des Palastes Ball spielte. Ballspielen war also da-
mals auch iiblich, doch spielten adelige Madchen nicht in der Offentlichkeit. Ball-
spielen und andere Freuden dieser Art waren nicht fiir gewohnliche Frauen und
Madchen bestimmt; nur Prinzessinnen wie Devahuti konnten solcherlei Sport trei-
ben. Es ist hier beschrieben, daB sie von dem fliegenden Flugzeug aus gesehen
wurde. Dies deutet darauf hin, daB der Palast sehr hoch war; wie sonst hatte man sie
von einem Flugzeug aus sehen konnen? Der Anblick war so deutlich, daB der Gand-
harva Visvavasu durch ihre Schonheit und durch den Klang ihrer FuBglockchen
verwirrt wurde und, bezaubert durch den Klang und die Schonheit, abstiirzte. Kar-
dama Muni erwahnte den Vorfall so, wie er ihn gehort hatte.
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VERS 18
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tam prarthavantim laland-lalamam
asevita-sri-caranair adrstam

varsam manor uccapadah svasdaram
ko nanumanyeta budho 'bhivaram

tam—sie; prarthayantim—suchend; lalana-lalamam—das Schmuckstiick aller
Frauen; asevita-sri-caranaih—von denen, die die FiiBe Laksmis nicht verehrt haben;
adrsiam—nicht gesehen; varsam—geliebte Tochter; manoh—Svayambhuva Manus;
uccapadah—Uttanapadas. svasdiram—Schwester; kah—welcher; na anumanyeta
—wiirde nicht begriiBen: budhah—weiser Mann; abhiyatam—die aus eigenem An-
trieb gekommen ist.

UBERSETZUNG

Welcher weise Mann wiirde sie nicht willkommen heilen, das wahre
Schmuckstiick der Frauenschaft, die geliebte Tochter Svayambhuva Manus
und Schwester Uttanapadas? Diejenigen, die die anmutigen FiiRe der
Gliicksgottin nicht verehrt haben, konne sie nicht einmal wahrnehmen, und
dennoch ist sie von sich aus hierhergekommen, um meine Hand zu suchen.

ERLAUTERUNG

Kardama Muni pries die Schonheit und die guten Eigenschaften Devahutis auf
verschiedene Weise. Devahiiti war im Grunde das Schmuckstiick aller geschmiick-
ten schonen Madchen. Ein Miadchen wird schon, wenn es an seinen Korper
Schmuckstiicke anlegt, doch Devahuti war schoner als die Schmuckstiicke; sie
wurde als das Schmuckstiick der geschmiickten schonen Madchen angesehen. Halb-
gotter und Gandharvas waren von ihrer Schonheit bezaubert. Kardama Muni war,
obwohl ein groBer Weiser, kein Bewohner der himmlischen Planeten, doch wurde
im vorangegangenen Vers erwahnt, dal Visvavasu, der vom Himmel kam, eben-
falls von der Schonheit Devahutis betort war. Abgesehen von ihrer personlichen
Schonheit, war sie die Tochter Kaiser Svayambhuvas und die Schwester Konig Utta-
napadas. Wer konnte die Hand eines solchen Madchens zuriickweisen?

VERS 19
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ato bhajisye samayena sadhvim
yavat tejo bibhryad atmano me

ato dharman paramahamsya-mukhyan
Sukla-proktan bahu manye 'vihimsran

atah—deshalb; bhajisye—ich werde annehmen; samayena—unter den Bedin-
gungen; sadhvim—das keusche Madchen; yavar—bis; tejah—Samen; bibhryat—mag
tragen; atmanah—aus meinem KoOrper; me—meinen; atah—danach; dharman—die
Pflichten; paramahamsya-mukhyan—der Besten der paramahamsas; sukla-proktan
—von Sri Visnu gesprochen; bahu—viel; manye—ich werde betrachten; avihirisran
—frei von Neid.

UBERSETZUNG

Deshalb werde ich dieses keusche Miadchen als meine Ehefrau annehmen
unter der Bedingung, daB ich, nachdem sie Samen aus meinem Korper in
sich tragt, das Leben des hingebungsvollen Dienstes, dem sich die vollkom-
mensten Menschen widmen, annehmen werde. Dieser Vorgang wurde von
$ri Visnu beschrieben. Er ist frei von Neid.

ERLAUTERUNG

Kardama Muni teilte Kaiser Svayambhuva Manu seinen Wunsch nach einer
schonen Ehefrau mit und erklarte sich bereit, die Tochter des Kaisers zu heiraten.
Kardama Muni lebte in der Einsiedelei und tibte sich als brahmacadri in vollstandiger
Ehelosigkeit; aber obwohl er den Wunsch hatte zu heiraten, wollte er nicht sein gan-
zes Leben als Haushalter verbringen, denn er war mit den vedischen Prinzipien des
menschlichen Lebens vertraut. Vedischen Prinzipien gemaB sollte der erste Lebens-
abschnitt dazu benutzt werden, in brahmacarya Charakter und spirituelle Eigen-
schaften zu entwickeln. Im nachsten Lebensabschnitt kann man eine Frau anneh-
men und Kinder zeugen, doch sollte man nicht Kinder in die Welt setzen, die Katzen
und Hunden gleichen.

Kardama Muni hatte den Wunsch, ein Kind zu zeugen, das ein Strahl der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes sein wiirde. Man sollte ein Kind zeugen, das die Pflichten
Visnus erfiillen kann; andernfalls ist es nicht notwendig, Kinder zu zeugen. Es gibt
zwei Arten von Kindern, die von guten Vitern geboren werden: das eine ist im
Krsna-BewuBtsein erzogen, so daB es noch in diesem Leben aus der Gewalt mayas
befreit werden kann, und das andere ist ein Strahl der Hochsten Personlichkeit Got-
tes und lehrt die Welt das letztliche Ziel des Lebens. Wie in spiteren Kapiteln be-
schrieben werden wird, zeugte Kardama Muni ein solches Kind — Kapila, die Inkar-
nation der Personlichkeit Gottes, die die Philosophie des Sankhya verkiindete.
GroBe Haushalter beten zu Gott, Seinen Stellvertreter zu schicken, auf daB es in der
menschlichen Gesellschaft eine gliickbringende Veranderung geben moge. Das ist
ein Grund, ein Kind zu zeugen. Ein anderer Grund ist, daB erleuchtete Eltern ein
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Kind im Krsna-BewuBtsein erziehen konnen, so dal3 das Kind nicht noch einmal in
diese leidvolle Welt zuriickzukommen braucht. Eltern sollten daraufachten, daB ihr
Kind nicht noch einmal in einen Mutterleib einzutreten braucht. Solange man ein
Kind nicht so schulen kann, daB3 es noch in diesem Leben befreit wird, ist es nicht
notwendig, zu heiraten oder Kinder zu zeugen. Wenn die menschliche Gesellschaft
Kinder zeugt, die Katzen und Hunden gleichen und die gesellschaftliche Ordnung
nur storen, wird die Welt hollisch, wie es in diesem Zeitalter des Kali bereits gesche-
hen ist. In diesem Zeitalter sind weder die Eltern noch ihre Kinder geschult; beide
sind tierisch und essen, schlafen, paaren sich und verteidigen sich nur und befriedi-
gen ihre Sinne. Diese Unordnung im gesellschaftlichen Leben kann der menschli-
chen Gesellschaft keinen Frieden geben. Kardama Muni erklart schon im voraus,
daB er mit dem Madchen Devahuti nicht sein ganzes Leben lang zusammensein
wiirde. Er wiirde nur solange mit ihr zusammensein, bis sie ein Kind hatte. Mit an-
deren Worten: Sexualitat sollte nur dazu benutzt werden, ein gutes Kind zu zeugen,
zu keinem anderen Zweck. Das menschliche Leben ist insbesondere dafiir bestimmt,
sich dem Dienst des Herrn vollig hinzugeben. So lautet die Philosophie Sri Cai-
tanyas.

Nachdem man seine Verantwortung, ein gutes Kind zu zeugen, erfiillt hat, sollte
man sannydsa annehmen und sich der vollkommenen paramahamsa-Stufe zuwen-
den. Paramahamsa bezieht sich auf die hochstvollkommene Stufe des Lebens. Es
gibt vier Stufen im sannyasa-Leben, und paramaharmsa ist die hochste. Das Srimad-
Bhagavatam wird als paramahamsa-sambhita bezeichnet, das heiBt die Abhandlung,
die fiir die hochste Klasse der Menschen bestimmt ist. Der paramahamsa ist frei von
Neid. Auf anderen Stufen, selbst im Haushalterleben, gibt es Wettstreit und Neid,
doch da die Tatigkeiten des Menschen auf der paramahamsa-Stufe vollig im Krsna-
BewulBtsein oder hingebungsvollen Dienst verankert sind, gibt es keinen Raum fiir
Neid. In der gleichen Weise wie Kardama Muni wollte vor etwa hundert Jahren
Thakura Bhaktivinoda ebenfalls ein Kind zeugen, das die Philosophie und die Leh-
ren Sri Caitanyas im vollsten AusmaB predigen konnte. Durch seine Gebete zum
Herrn hatte er als Kind Bhaktisiddhanta Sarasvati Gosvami Maharaja, der gegen-
wartig durch seine echten Schiiler die Philosophie Sri Caitanyas auf der ganzen Welt
predigt.

VERS 20
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vato 'bhavad visvam idam vicitram
samsthasyate vatra ca vavatisthate
prajapatinam patir esa mahyvam
param pramanam bhagavan anantah
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yatah—von dem; abhavat—ausging; visvam—Schopfung; idam—diese; vicitram
—wunderbare; samsthasyate—wird sich auflosen; yatra—in dem; ca—und; va—oder;
avatisthate—existiert gegenwartig; praja-patinam—der Prajapatis; patih—der Herr;
esah—dieser; mahyam—fir mich; param—hochste; pramanam—Autoritat, bhaga-
van—der Hochste Herr; anantah—unbegrenzt.

UBERSETZUNG

Die hochste Autoritit ist fiir mich der unbegrenzte Herr, die Hochste
Personlichkeit Gottes, von dem diese wunderbare Schopfung ausgeht und
in dem ihre Erhaltung und Auflosung ruht. Er ist der Ursprung aller Praja-
patis, jener Personlichkeiten, die dafiir bestimmt sind, Lebewesen in dieser
Welt zu zeugen.

ERLAUTERUNG

Kardama Muni war von seinem Vater Prajapati beauftragt worden, Kinder zu
zeugen. Am Anfang der Schopfung war es die Aufgabe der Prajapatis, die umfang-
reiche Bevolkerung zu zeugen, der es bestimmt war, auf den Planeten des giganti-
schen Universums zu wohnen. Kardama Muni sagt jedoch, daB eigentlich sein Ur-
sprung die Hochste Personlichkeit, Visnu, ist — obwohl sein Vater Prajapati war,
der von ihm wollte, daB er Kinder zeugte —, denn Visnu ist der Ursprung aller Din-
ge; Er ist der eigentliche Schopfer dieses Universums; Er ist der eigentliche Erhalter,
und wenn alles vernichtet wird, ruht es in Thm allein. So lautet die SchluBfolgerung
des Srimad-Bhagavatam. Fiir die Schopfung, Erhaltung und Vernichtung gibt es die
drei Gottheiten Brahma, Visnu und Mahesvara (Siva), doch Brahma und Mahesvara
sind nur qualitative Erweiterungen Visnus. Visnu steht im Mittelpunkt. Folglich
sorgt Visnu fiir die Erhaltung. Niemand auBer Inm kann die gesamte Schopfung er-
halten. Es gibt unzahlige Lebewesen, und sie haben unzahlige Bediirfnisse; niemand
auBer Visnu kann die unzahligen Bediirfnisse aller unzahligen Lebewesen erfiillen.
Brahma ist angewiesen zu erschaffen, und Siva ist beauftragt zu vernichten. Die
mittlere Funktion, die der Erhaltung, wird von Visnu ausgefiihrt. Kardama Muni
wuBte kraft seines Fortschritts im spirituellen Leben sehr wohl, daB Visnu, die
Personlichkeit Gottes, derjenige war, den er zu verehren hatte. Was immer Visnu
winschte, war seine Pflicht, und nichts anderes. Er war nicht bereit, eine groBe An-
zahl von Kindern zu zeugen. Er wiirde nur ein Kind zeugen, das der Mission Visnus
helfen wiirde. Wie es in der Bhagavad-gita heit, kommt der Herr auf die Erde
herab, um die religiosen Prinzipien zu beschiitzen und die Schurken zu vernichten,
wenn in der Ausfiihrung religioser Prinzipien Abweichungen auftreten.

Zu heiraten und ein Kind zu zeugen gilt als die Begleichung seiner Schulden, die
man der Familie gegeniiber hat, in der man geboren ist. Es gibt viele Schulden, die
gleich nach der Geburt auf ein Kind zukommen. Da sind die Schulden gegentiber der
Familie, in der man geboren ist, Schulden gegeniiber den Halbgottern, Schulden ge-
gegeniiber den Pitas, Schulden gegeniiber den rsis usw. Doch wenn sich jemand aus-
schlieBlich im Dienst des Hochsten Herrn, der Personlichkeit Gottes, betitigt, der
tatsachlich verehrenswert ist, wird er, selbst wenn er nicht versucht, andere Schul-
den zu begleichen, von allen Verpflichtungen frei. Kardama Muni zog es vor, sein
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Leben in paramahamsa-W issen dem Dienst des Herrn zu weihen und nur fiir diesen
Zweck ein Kind zu zeugen; er wollte nicht zahllose Kinder in die Welt setzen, nur
um die freien Raume im Universum aufzufiillen.

VERS 21
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maitreya uvaca
sa ugra-dhanvann iyad evababhase
asic ca tusnim aravinda-nabham
dhiyopagrhnan smita-sobhitena
mukhena ceto lulubhe devahityah

maitreyah—der groBe Weise Maitreya; uvdca—sprach; sah—er (Kardama); ugra-
dhanvan—o groBer Krieger, Vidura; iyar—so viel; eva—nur; dbabhase—sprach;
dsit—wurde; ca—und; tisnim—schweigsam; aravinda-nabham—Sri Visnu (dessen
Nabel durch einen Lotos geschmiickt wird); dhiyd—durch Gedanken; upagrhnan—
fesselnd; smita-sobhitena—verschont durch sein Lacheln; mukhena—durch sein Ge-
sicht; cetah—der Geist; lulubhe—war gefangen; devahiityah—Devahutis.

UBERSETZUNG

$ri Maitreya sprach: O groBer Krieger Vidura, der groBe Weise Kardama
sprach nur so viel und wurde dann schweigsam, in Gedanken versunken ar
seinen verehrenswerten Herrn, Visnu, der einen Lotos auf Seinem Nabel
tragt. Als er stumm lichelte, fesselte sein Gesicht den Geist Devahutis, die
iiber den groRen Weisen zu meditieren begann.

ERLAUTERUNG

Offenbar war Kardama Muni vollig in Krsna-BewuBtsein versunken, denn so-
bald er schweigsam wurde, begann er an Sri Visnu zu denken. Das ist der Weg
des Krsna-BewuBtseins. Reine Gottgeweihte sind so sehr in Gedanken an Krsna
vertieft, daB sie keine andere Beschaftigung kennen; obwohl es so scheinen mag, als
dachten und handelten sie anders, denken sie immer nur an Krsna. Das Lacheln
eines solch Krsna-bewuBten Menschen ist so anziehend, daB er einfach dadurch, daf3
er lachelt, so viele Bewunderer, Schiiler und Anhanger gewinnt.
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VERS 22
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s0 'nu jAdtva vyavasitam
mahisya duhituh sphutam

tasmai guna-gandadhydya
dadau tulyam praharsitah

sah—er (Kaiser Manu); anu—danach; jriigrva—gekannt habend; vyavasitam—den
festen EntschluB3; mahisyah—der Konigin; duhituh—seiner Tochter; sphutam—KIar;
tasmai—ihm; guna-gana-adhyaya—der mit einer Menge Tugenden ausgestattet war;
dadau—gab fort; rulyam—die ebenbiirtig war (an guten Eigenschaften); praharsitah
—sehr erfreut.

UBERSETZUNG

Nachdem der Kaiser sich unmifverstindlich vergewissert hatte, wie der
EntschluB sowohl der Konigin als auch Devahtis lautete, gab er frohen Sin-
nes dem Weisen seine Tochter, deren Tugenden den seinen ebenbiirtig wa-
ren.

VERS 23
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satarupa maha-rajni
paribarhan maha-dhanan

dampatyoh paryadat pritya
bhusa-vasah paricchadan

sataripa—Kaiserin Sataripa; mahd-rajii—die Kaiserin; pdribarhdn—Mitgift;
maha-dhanan—kostbare Geschenke; dam-patyoh—der Braut und dem Brautigam;
parvadar—gab; pritydi—aus Zuneigung; bhusdi—Schmuckstiicke; vasah—Kleider;
paricchadan—Gegenstande fiir den Haushaltsgebrauch.

UBERSETZUNG

Kaiserin Satarupa iiberreichte der Braut und dem Briutigam mit einer lie-
benden Geste als Mitgift iiberaus kostbare Geschenke, die dem AnlaR ange-
messen waren, wie Juwelen, Kleider und Haushaltsgegenstinde.

ERLAUTERUNG

Die Sitte, seine Tochter mit einer Mitgift als Geschenk zu iiberreichen, ist noch
heute in Indien iiblich. Die Geschenke richten sich nach der Stellung des Brautva-
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ters. Paribarhan maha-dhanan bedeutet ,,die Mitgift, die dem Brautigam bei der
Hochzeit gegeben werden muB3*. Hier bedeutet maha-dhanan ,iiberaus kostbare Ge-
schenke, die der Mitgift einer Kaiserin geziemen. Die Worter bhusa-vasah paric-
chadan sind hier ebenfalls gebraucht. Bhisa bedeutet ,,Schmuckstiicke*, vasah be-
deutet ,Kleider* und paricchadan bedeutet ,,verschiedene Haushaltsgegenstande*.
Alle Dinge, die der Hochzeitsfeier einer Kaiserstochter geziemten, wurden Kardama
Muni gegeben, der bis jetzt als brahmacariim Zolibat gelebt hatte. Die Braut, Deva-
huti, war mit Schmuckstiicken und Gewandern sehr reich gekleidet.

Auf diese Weise heiratete Kardama Muni mit aller Pracht eine qualifizierte Frau
und wurde mit den fiir ein Haushalterleben notwendigen Gegenstanden ausgestattet.
Bei Hochzeiten nach vedischem Brauch wird noch heute dem Brautigam vom Braut-
vater eine solche Mitgift gegeben; selbst in dem von Armut geplagten Indien gibt es
Hochzeiten, bei denen Hunderttausende von Rupien fiir eine Mitgift ausgegeben
werden. Die Sitte, eine Mitgift zu geben, ist nicht ungesetzlich, wie manche zu
beweisen versucht haben. Die Mitgift ist ein Geschenk, das der Tochter vom Vater
gegeben wird, wodurch dieser seinen guten Willen zeigt, und sie ist unerlaBlich. In
seltenen Fallen, wo der Vater vollig unfahig ist, eine Mitgift zu geben, ist es vorge-
schrieben, daB er zumindest eine Frucht und eine Blume geben mufB3. Wie es in der
Bhagavad-gita heiBt, kann sogar Gott durch eine Blume und eine Frucht erfreut
werden. Wenn keine finanziellen Mittel vorhanden sind, und es nicht moglich ist,
eine Mitgift auf andere Weise zu beschaffen, kann man eine Frucht und eine Blume
geben, um den Brautigam zufriedenzustellen.

VERS 24
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prattam duhitaram samrat
sadrksdya gata-vyathah

upaguhya ca bahubhyam
autkanthyonmathitasayah

prattam—die gegeben war; duhitaram—Tochter; samrdi—der Kaiser (Manu);
sadrksaya—einer geeigneten Person; gata-vyathah—von seiner Verantwortung be-
freit, upaguhya—umarmend; ca—und; bdhubhyam—mit seinen beiden Armen;
autkanthya-unmathita-asavah—einen besorgten und erregten Geist habend.

UBERSETZUNG

So von seiner Verantwortung befreit, indem er seine Tochter einem ge-
eigneten Mann iibergeben hatte, umarmte Svayambhuva Manu, dessen
Geist von Gefiihlen der Trennung erregt war, seine zuneigungsvolle Tochter
mit beiden Armen.
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ERLAUTERUNG

Ein Vater bleibt immer in Sorge, bis er seine erwachsene Tochter einem geeigne-
ten Jungen libergeben kann. Die Verantwortung eines Vaters und einer Mutter fiir
die Kinder bleibt solange bestehen, bis sie diese an geeignete Partner verheiraten;
wenn der Vater imstande ist, diese Pflicht zu erfiillen, ist er von seiner Verantwor-
tung befreit.

VERS 25
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asaknuvams tad-viraham
munican baspa-kalam muhuh
asiicad amba vatseti
netrodair duhituh sikhah

asaknuvan—nicht imstande zu ertragen; tat-viraham—die Trennung von ihr;
murican—vergieBend; baspa-kalam—Tranen; muhuh—immer wieder; dsiricar—er
badete; amba—meine liebe Mutter; vatsa—meine liebe Tochter; iti—so; netra-udaih
—durch das Wasser aus seinen Augen; duhituh—seiner Tochter; sikhah—die Haar-
locken.

UBERSETZUNG

Der Kaiser konnte die Trennung von seiner Tochter nicht ertragen, und
so stromten immer wieder Trinen aus seinen Augen, die den Kopf seiner
Tochter badeten, wihrend er rief: ,,Meine liebe Mutter! Meine liebe Toch-
ter!”

ERLAUTERUNG

Das Wort amba ist bedeutsam. Ein Vater redet seine Tochter in Zuneigung
manchmal als ,,Mutter und manchmal als ,mein Liebling* an. Das Gefiihl der
Trennung stellt sich ein, weil die Tochter, bis sie heiratet, die Tochter des Vaters
bleibt, aber nach der Heirat nicht linger als seine Tochter in der Familie angesehen
werden kann; sie muB8 zum Hause des Ehemanns gehen, denn nach der Hochzeit
wird sie das Eigentum des Ehemanns. Der Manu-samhita gemaB ist eine Frau nie-
mals unabhangig. Sie muB das Eigentum des Vaters bleiben, wahrend sie nicht ver-
heiratet ist, und sie muB das Eigentum des Ehemanns bleiben, bis sie alt geworden
ist und erwachsene Kinder hat. Im Alter, wenn der Ehemann sannydsa angenom-
men und das Haus verlassen hat, bleibt sie das Eigentum der Sohne. Eine Frau ist
immer abhangig, entweder von ihrem Vater oder von ihrem Ehemann oder von ih-
ren alteren Sohnen. Diese Tatsache wird im Leben Devahutis deutlich werden. De-
vahitis Vater iibertrug die Verantwortung fiir sie dem Ehemann, Kardama Muni,
und auf gleiche Weise gab Kardama Muni, der das Haus verlieB, die Verantwortung
seinem Sohn Kapiladeva. Diese Erzahlung wird diese Ereignisse eines nach dem an-
deren beschreiben.
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VERS 26-27
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damantrya tam muni-varam
anujiatah sahanugah

pratasthe ratham druhyva
sabharvah sva-puram nrpah

ubhavor rsi-kulvavah
sarasvatvah surodhasoh

rsinam upasantanam
pasyann asrama-sampadah

amantrya—sich die Erlaubnis holend zu gehen; ram—von ihm (Kardama); muni-
varam—von dem Besten der Weisen; anujriatah—mit der Erlaubnis abzureisen;
saha-anugah—zusammen mit seinem Gefolge; pratasthe—machte sich auf; ratham
aruhya—seinen Streitwagen besteigend: sa-bhdrvah—zusammen mit seiner Frau;
sva-puram—seine Hauptstadt; nrpah—der Kaiser; ubhavoh—an beiden; rsi-kulya-
vah—den Weisen genehm; sarasvatvah—des FluBes Sarasvati; su-rodhasoh—die
schonen Ufer; rsinam—der groBen Weisen: upasantanam—friedvoll; pasyan—
sehend; dsrama-sampadah—der Wohlstand der schonen Einsiedeleien.

UBERSETZUNG

Nachdem der Monarch den groRen Weisen um die Erlaubnis abzureisen
gebeten hatte, bestieg er mit seiner Frau seinen Streitwagen und machte
sich mit seinem Gefolge auf den Weg in seine Hauptstadt. Unterwegs sah er
den Wohistand der schénen Einsiedeleien, die den friedvollen Weisen ge-
horten, und die an den beiden reizvollen Ufern der Sarasvati lagen, jenes
Flusses, der Heiligen so genehm ist.

ERLAUTERUNG

So wie in der modernen Zeit Stadte mit groBem Ingenieurwissen und architekto-
nischem Konnen gebaut werden, so gab es in vergangenen Zeiten Nachbarschaften,
rsi-kulas genannt, in denen groBe Heilige wohnten. In Indien gibt es noch heute
viele Orte, die sich fiir spirituelles Verstandnis hervorragend eignen; so gibt es zum
Beispiel viele rsis und Heilige, die an den Ufern der Ganga und Yamuna in schonen
Hiitten leben, um spirituelles Leben zu kultivieren. Als der Konig und sein Gefolge
durch die rsi-kulas kamen, freuten sie sich sehr iiber die Schonheit der Hiitten und
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Einsiedeleien. Es heiB3t hier: pasyann asrama-sampadah. Die groBen Weisen hatten
keine Wolkenkratzer, doch waren die Einsiedeleien so schon, daB der Konig sich
sehr freute, als er sie sah.

VERS 28
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tam aydantam abhipretya
brahmavartat prajah patim

gita-samstuti-vaditraih

pratyudiyuh praharsitah

tam—ihn; ayantam—der eintraf; abhipretya—wissend von; brahmdvartdt—aus
Brahmavarta; prajah—seine Untertanen; patim—ihren Herrn; gita-samstuti-vadi-
traih—mit Liedern, Lobgesingen und instrumentaler Musik; praryudiyuh—kamen
heraus, um zu begriBen; praharsitah—von Freude tiberwaltigt.

UBERSETZUNG

Als die Biirger Brahmavartas von seiner Ankunft erfuhren, kamen sie von
Freude iiberwaltigt herbei, um ihren zuriickkehrenden Herrn mit Liedern,
Gebeten und Musikinstrumenten zu begriiRen.

ERLAUTERUNG

Es ist unter den Biirgern der Hauptstadt eines Konigreiches Brauch, den Konig
zu empfangen, wenn er von einer Reise zuriickkehrt. Eine dhnliche Beschreibung
findet man von Krsnas Riickkehr nach Dvaraka nach der Schlacht von Kuruksetra.
Damals wurde Er von allen Klassen von Birgern am Stadttor empfangen. Friiher
waren die Hauptstadte von Mauern umgeben, und es gab verschiedene Tore fiir ge-
regelten EinlaB. Noch heute kann man in Delhi solch alte Tore sehen, und noch
einige andere alte Stadte haben solche Tore, an denen sich die Biirger versammelten,
um den Konig zu empfangen. Auch hier kamen die Biirger Barhismatis, der Haupt-
stadt von Brahmavarta, dem Konigreich Svayambhuvas, schon gekleidet herbei, um
den Kaiser mit Dekorationen und Musikinstrumenten zu empfangen.

VERS 29-30
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barhismati nama puri
sarva-sampat-samanvita

nyapatan yatra romani
yajnasyangam vidhunvatah

kusah kasas ta evasan
sasvad-dharita-varcasah

rsayo yaih parabhavya
yajria-ghnan yajriam ijire

barhismati—Barhismati; nama—genannt; puri—die Stadt; sarva-sampat—alle Ar-
ten von Reichtum; samanvita—voll von; nyapatan—fiel hernieder; yatra—wo; roma-
ni—die Haare; yajriasya—des Herrn in der Form eines Wildebers; arigam—Seinen
Korper; vidhunvatah—schiittelnd; kusah—kusa-Gras; kasah—kdsa-Gras; te—sie;
eva—gewil; dsan—wurden; sasvat-harita—von Immergrin; varcasah—die Farbe
habend; rsayah—die Weisen; yaih—durch welche; parabhdavya—besiegend; yajna-
ghnan—die Storer der Opferzeremonien; yajriam—Sri Visnu; ijire—sie verehrten.

UBERSETZUNG

Die Stadt Barhismati, in der es alle Arten von Reichtum in Fiille gab,
wurde so genannt, weil dort $ri Visnus Haar von Seinem Korper niederfiel,
als Er Sich als Wildeber manifestierte. Als Er Seinen Korper schiittelte, fiel
eben dieses Haar zu Boden und wurde zu Halmen immergriinen ku$a-Grases
und kaéa-Grases [eine andere Art von Gras, das fiir Matten verwendet wird],
mittels derer die Weisen $ri Visnu verehrten, nachdem sie die Dimonen be-
siegt hatten, die die Durchfiihrung ihrer Opfer storten.

ERLAUTERUNG

Jeden Ort, der direkt mit dem Hochsten Herrn verbunden ist, nennt man pitha-
sthana. Barhismati, die Hauptstadt Svayambhuva Manus, war nicht deswegen so
gefeiert, weil die Stadt an Giitern und Pracht sehr reich war, sondern weil die Haare
Sri Varahas an dieser Stelle niederfielen. Diese Haare des Herrn wuchsen spiter als
griines Gras, und die Weisen pflegten den Herrn mit dem Gras nach der Zeit zu ver-
ehren, als der Herr den Damon Hiranyaksa getotet hatte. Yajria bedeutet Visnu, die
Hochste Personlichkeit Gottes. In der Bhagavad-gita wird karma als yajrartha be-
schrieben. Yajrdrtha-karma bedeutet , Arbeit, die nur fiir die Zufriedenstellung Vis-
nus getan wird“. Wenn etwas fir Sinnenbefriedigung oder irgendeinen anderen
Zweck getan wird, wird es den Ausfiihrenden binden. Wenn man von der Reaktion
auf sein Tun befreit werden mochte, muB man alles fir die Zufriedenstellung
Visnus oder Yajnas tun. In der Hauptstadt Svayambhuva Manus, Barhismati, wur-
den diese besonderen Funktionen von den groBen Weisen und Heiligen ausgefiiart.
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VERS 31
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kusa-kasamayam barhir
astirya bhagavan manuh
ayajad yajra-purusam
labdha sthanam yato bhuvam

kusa—von kusa-Gras; kasa—und von kasa-Gras; mayam—machte; barhih—einen
Sitz; dstirya—ausgebreitet habend; bhagavan—der tliberaus vom Gliick begiinstigte;
manuh—Svayambhuva Manu; ayajar—verehrte; yajia-purusam—Sri Visnu; labdha
—hatte bekommen; sthanam—das Reich; yatah—von ihm; bhuvam—die Erde.

UBERSETZUNG

Manu breitete einen Sitz aus kusas und kasas aus und verehrte den Herrn,
die Personlichkeit Gottes, durch dessen Gnade er die Herrschaft iiber den ir-
dischen Planeten erlangt hatte.

ERLAUTERUNG

Manu ist der Vater der Menschheit, und deshalb kommt von ,,Manu* das Wort
,,Mensch* oder im Sanskrit manusya. Vor allem diejenigen, die in der Welt besser
gestellt sind, da sie genligend Reichtum besitzen, sollten von Manu lernen, der aner-
kannte, daB sein Konigreich und sein Reichtum Geschenke der Hochsten Person-
lichkeit Gottes waren, und der sich deshalb im hingebungsvollen Dienst beschaf-
tigte. In ahnlicher Weise miissen die Nachfahren Manus, die Menschen — insbeson-
dere solche, die im Wohlstand leben — bedenken, daB alle Giiter, die sie besitzen,
Geschenke der Hochsten Personlichkeit Gottes sind. Diese Reichtiimer sollten fiir
den Dienst des Herrn benutzt werden, und zwar in Opfern, die ausgefiihrt werden,
um Ihn zu erfreuen. Das ist der Weg, Reichtum und Wohlstand zu nutzen. Nie-
mand kann weltliche Giiter, Reichtum, eine gute Geburt, einen schonen Korper oder
eine gute Bildung ohne die Barmherzigkeit des Hochsten Herrn bekommen. Deshalb
miissen diejenigen, die im Besitz solch wertvoller Vorteile sind, dem Herrn ihre
Dankbarkeit zeigen, indem sie Ihn verehren und Ihm das opfern, was sie von Ihm
bekommen haben. Wenn solche Dankbarkeit gezeigt wird, entweder von einer Fa-
milie oder von einer Nation oder einer Gesellschaft, werden die Wohnstatten fast
wie Vaikuntha werden und vom EinfluB der dreifachen Leiden dieser materiellen
Welt so gut wie frei sein. In der modernen Zeit besteht die Mission des Krsna-
BewuBtseins fiir jeden darin, die hochste Stellung Sri Krsnas anzuerkennen; was im-
mer man in seinem Besitz hat, muB3 man als ein Geschenk dank der Gnade des
Herrn betrachten. Jeder sollte sich daher durch Krsna-BewuBtsein im hingebungs-
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vollen Dienst betatigen. Wenn man in seiner Stellung gliicklich und friedvoll sein
mochte, entweder als Haushalter oder als Biirger oder als Mitglied der menschlichen
Gesellschaft, muB man sich fiir die Sache des hingebungsvollen Dienstes zur Freude
des Herrn einsetzen.

VERS 32
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barhismatim nama vibhur
yam nirvisya samavasat

tasyam pravisto bhavanam
tapa-traya-vinasanam

barhismatim—die Stadt Barhismati; nama—genannt; vibhuh—der liberaus mach-
tige Svayambhuva Manu; yam—welcher; nirvisya—betreten habend; samavasat—wo
er friiher gelebt hatte; rasyam—in diese Stadt; pravistah—betrat; bhavanam—den Pa-
last; tapa-traya—die dreifachen Leiden; vindsanam—zerstorend.

UBERSETZUNG

Nachdem Manu in die Stadt Barhismati, in der er friiher gelebt hatte, ein-
gezogen war, betrat er seinen Palast, den eine Stimmung erfiillte, die die
drei Leiden des materiellen Daseins ausloschte.

ERLAUTERUNG

Die materielle Welt oder das materielle existentielle Leben ist von dreifachen Lei-
den erfiillt: Leiden, die sich auf den Korper und den Geist beziehen; Leiden, die sick
auf natiirliche Storungen beziehen, und Leiden, die von anderen Lebewesen verur-
sacht werden. Die menschliche Gesellschaft hat die Aufgabe, eine spirituelle Atmos-
phare zu schaffen, indem sie den Geist des Krsna-BewuBtseins verbreitet. Die Lei-
den des materiellen Daseins haben auf den Zustand des Krsna-BewuBtseins keinen
EinfluB. Es ist nicht so, daB die Leiden der materiellen Welt vollig verschwinden,
wenn sich jemand dem Krsna-BewuBtsein zuwendet, doch fiir jemand, der Krsna-
bewuBt ist, haben die Leiden des materiellen Daseins keine Wirkung. Wir konnen
die Leiden der materiellen Atmosphare nicht aufhalten, doch ist Krsna-BewuBtsein
das antiseptische Mittel, das uns davor schiitzt, von den Leiden des mgteriellen Da-
seins beeinfluBt zu werden. Fiir einen Krsna-bewuften Menschen sind sowohl das
Leben im Himmel als auch das Leben in der Holle das gleiche. Auf welche Weise
Svayambhuva Manu eine Atmosphare schuf, in der er von materiellen Leiden nicht
beeinfluBt wurde, ist in den folgenden Versen erklart.
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VERS 33
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sabharyah saprajah kaman
bubhuje 'nyavirodhatah

sangiyamana-sat-Kirtih
sastribhih sura-gayakaih

praty-usesv anubaddhena
hrda srnvan hareh kathah

sa-bharyah—zusammen mit seiner Frau; sa-prajah—zusammen mit seinen Un-
tertanen; kaman—die Notwendigkeiten des Lebens; bubhuje—er genoB; anya—von
anderen; avirodhatah—ohne Storung; sarnigiyamana—gepriesen; sat-kirtih—berihmt
fir fromme Werke; sa-stribhih—zusammen mit ihren Frauen; sura-gayakaih—von
himmlischen Musikern; praty-usesu—wahrend jedes Morgengrauens; anubaddhe-
na—da voller Zuneigung; hrdi—mit dem Herzen; srnvan—horte zu; hareh—Sri
Haris; kathah—den Erzahlungen.

UBERSETZUNG

Svayambhuva Manu genof das Leben mit seiner Frau und seinen Unterta-
nen und erfiillte sich seine Wiinsche, ohne von unerwiinschten Prinzipien
gestort zu sein, die dem Vorgang der Religion widersprechen. Himmlische
Musiker und ihre Frauen besangen im Chor den reinen Ruf des Kaisers, und
jeden Tag pflegte er frilh morgens mit liebendem Herzen Erzihlungen von
den Spielen der Hochsten Personlichkeit Gottes zuzuhoren.

ERLAUTERUNG

Die menschliche Gesellschaft ist im Grunde dafiir bestimmt, die Vollkommen-
heit im Krsna-BewuBtsein zu erreichen. Es ist nicht verboten, mit Frau und Kindern
zusammenzuleben, doch sollte man sein Leben so filhren, daB man nicht gegen die
Prinzipien der Religion, der wirtschaftlichen Entwicklung, der geregelten Sinnenbe-
friedigung und letztlich der Befreiung aus dem materiellen Dasein verstofit. Die ve-
dischen Prinzipien sind in solcher Weise angelegt, daB3 die bedingten Seelen, die in
das materielle Dasein gegkommen sind, bei der Erfiillung ihrer materiellen Wiinsche
angeleitet und zugleich befreit und zuriick zu Gott, zuriick nach Hause, gehen kon-
nen.

Wir sehen hier, daB3 Kaiser Svayambhuva Manu sein Haushalterleben genoB, in-
dem er diesen Prinzipien folgte. Es heif3t hier, daB friih morgens Musiker kamen,
die mit Musikinstrumenten die Herrlichkeit des Herrn zu besingen pflegten, und
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daB der Kaiser zusammen mit seiner Familie personlich von den Spielen der Hoch-
sten Person zu horen pflegte. Dieser Brauch besteht noch heute in Indien in einigen
koniglichen Familien und Tempeln. Professionelle Musiker singen, begleitet von
sahnais, und die schlafenden Mitglieder des Hauses erheben sich allmahlich in einer
angenehmen Atmosphare aus ihren Betten. Zur Ruhezeit singen die Sanger ebenfalls
Lieder in Beziehung zu den Spielen des Herrn, begleitet von sahnadis, und so schlafen
die Haushalter allmahlich ein, wahrend sie sich an die Herrlichkeit des Herrn erin-
nern. In jedem Haus gibt es zusitzlich zu dem Gesangsprogramm eine Vorkehrung
fur abendliche Bhagavatam-Vorlesungen; die Familienangehorigen setzen sich zu-
sammen, halten Hare-Krsna-kirtana ab, horen Erzahlungen aus dem Srimad-
Bhagavatam und der Bhagavad-gita und erfreuen sich an Musik, bevor sie zu Bett
gehen. Die durch diese sankirtana-Bewegung geschaffene Stimmung lebt in ihren
Herzen fort, und wahrend sie schlafen, traiumen sie von dem Gesang und von der
Ruhmpreisung des Herrn. Auf diese Weise kann Vollkommenheit im Krsna-
BewuBtsein erreicht werden. Diese Praxis ist sehr alt, wie wir aus diesem Vers des
Srimad-Bhdgavatam lernen; vor Millionen von Jahren machte Svayambhuva Manu
von dieser Gelegenheit Gebrauch, ein Haushalterleben im Frieden und Wohlstand
einer Krsna-bewulBten Atmosphare zu fiihren.

Was Tempel betrifft, so gibt es in jedem Konigspalast oder Haus eines reichen
Mannes zweifellos einen schonen Tempel, und die Mitglieder des Haushalts stehen
frith morgens auf und gehen zum Tempel, um die margalaratrika-Zeremonie zu se-
hen. Die marigalaratrika-Zeremonie ist die erste Verehrung am Morgen. Wahrend
der aratrika-Zeremonie wird vor den Bildgestalten Gottes in Kreisen ein Licht geop-
fert, ebenso eine Muschel, Blumen und ein Wedel. Es ist allgemein iiblich, daB der
Herr frith am Morgen aufsteht, eine leichte Erfrischung zu sich nimmt und den
Gottgeweihten Audienz gewahrt. Danach gehen die Gottgeweihten ins Haus zurtick
oder singen im Tempel von der Herrlichkeit des Herrn. Die frilhe Morgenzeremonie
findet noch heute in indischen Tempeln und Palésten statt. Tempel sind fiir die Ver-
sammlung der allgemeinen Offentlichkeit bestimmt. Tempel in Palasten sind beson-
ders fiir die Konigsfamilien da, doch in vielen dieser Palasttempel ist es auch der Of-
fentlichkeit gestattet, zu Besuch zu kommen. Der Tempel des Konigs von Jaipur
zum Beispiel liegt innerhalb des Palastes, doch ist es auch der Offentlichkeit gestat-
tet, sich dort zu versammeln. Wenn man dort hingeht, wird man sehen, daB sich in
dem Tempel immer mindestens fiinfhundert Gottgeweihte drangen. Nach der mari-
galaratrika-Zeremonie setzen sie sich nieder und besingen die Herrlichkeit des
Herrn mit Musikinstrumenten und freuen sich so des Lebens. Tempelverehrung
durch die Konigsfamilie ist auch in der Bhagavad-gita erwahnt, wo es heil3t, daB
diejenigen, die darin scheitern, innerhalb eines Lebens Erfolg in den Prinzipien des
bhakti-yoga zu haben, die Moglichkeit bekommen, im nichsten Leben in einer Fa-
milie von reichen Leuten oder in einer Konigsfamilie oder; in einer Familie von ge-
lehrten brahmanas oder Gottgeweihten geboren zu werden. Wenn man die Gelegen-
heit bekommt, in diesen Familien geboren zu werden, kann man die Moglichkeiten
einer Krsna-bewullten Atmosphare ohne Schwierigkeiten nutzen. Ein Kind, das in
einer solchen Krsna-bewulBiten Atmosphare geboren wird, entwickelt mit Sicherheit
Krsna-BewuBtsein. Die Vollkommenheit, die es in seinem letzten Leben zu errei-
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chen versaumte, wird ihm in diesem Leben erneut angeboten, und so kann es ohne
Zweifel die Vollkommenheit erlangen.

VERS 34
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nispndtam yogamayasu

munim svayambhuvam manum
yad abhramsayitum bhoga

na sekur bhagavat-param

nisnatam—vertieft; yoga-mdyasu—in voribergehendem GenuB; munim—der
einem Heiligen glich; svdyambhuvam—Svayambhuva; manum—Manu; yar—von
dem; abhramsayitum—zu veranlassen abzuweichen; bhogah—materielle Geniisse;
na—nicht; sekuh—waren imstande; bhagavat-param—der ein groBer Geweihter der
Hochsten Personlichkeit Gottes war.

UBERSETZUNG

So war Svayambhuva Manu ein heiliger Konig. Obwohl in materielles
Gliick vertieft, wurde er nicht zur niedrigsten Stufe des Lebens hinabgezo-
gen, denn er genoR sein materielles Gliick immer in einer Krsna-bewufSten
Atmosphire.

ERLAUTERUNG

Das konigliche Gliick materiellen Genusses zieht einen im allgemeinen aufgrund
ungeziigelten Sinnengenusses zur niedrigsten Stufe des Lebens hinab, namlich der
Erniedrigung zu tierischem Leben. Svayambhuva Manu aber galt als so gut wie ein
heiliger Weiser, weil die in seinem Konigreich und in seinem Heim geschaffene At-
mosphire vollig Krsna-bewuBt war. Ahnlich verhalt es sich mit den bedingten See-
len im allgemeinen; sie sind in das materielle Leben gekommen, um Sinnenbefriedi-
gung zu genieBen, doch wenn sie imstande sind, eine Krsna-bewuBte Atmosphare
zu schaffen, wie sie hier beschrieben ist oder in den offenbarten Schriften vorge-
schrieben wird, namlich durch Tempelverehrung und die Verehrung der Haushalts-
bildgestalt, dann konnen sie trotz ihres materiellen Genusses ohne Zweifel in reinem
Krsna-BewuBtsein Fortschritte machen. Zum gegenwartigen Zeitpunkt ist die mo-
derne Zivilisation zu sehr dem materiellen Lebensstil oder Sinnenbefriedigung ver-
haftet. Folglich kann die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein den Menschen im allge-
meinen die beste Gelegenheit bieten, ihr menschliches Leben inmitten materiellen
Genusses zu nutzen. Krsna-BewuBtsein halt sie nicht davon ab, ihrer Neigung zu
materiellem GenuB nachzugehen, sondern es reguliert nur ihre Gewohnheiten im
Leben des Sinnengenusses. Obwohl sie die materiellen Vorteile genieBen, konnen sie
noch in diesem Leben befreit werden, indem sie durch die einfache Methode des
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Chantens der Heiligen Namen des Herrn — Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna,
Hare Hare/ Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare — Krsna-BewuBtsein

praktizieren.

VERS 35

ATATRTRTEATE T ST |
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avata-vamas tasyasan
vamah svantara-yvapanah

srnvato dhvdyvato visnoh
kurvato bruvatah kathah

ayvdta-yamah—niemals verlorene Zeit; rasva—Manus; dsan—waren; yamah—die
Stunden; sva-antara—seine Lebensdauer; vdpanah—zu Ende bringend; srnvatah—
horend; dhvdavarah—meditierend; visnoh—Sri Visnus; kurvatah—handelnd; bruvatah
—sprechend; karhah—die Erzahlungen.

UBERSETZUNG

Folglich war, obwohl seine Lebensdauer allmihlich zu Ende ging, sein
langes Leben, das aus einer Manvantara Ara bestand, nicht umsonst gelebt,
da er stindig von den Spielen des Herrn horte, dariiber meditierte, sie nie-
derschrieb und davon chantete.

ERLAUTERUNG

Eine frisch zubereitete Speise ist sehr wohlschmeckend. doch wenn man sie drei
oder vier Stunden aufbewahrt, wird sie fad und geschmacklos: ebenso verhalt es sich
mit materiellem GenuB, der so lange bestehen kann, wie das Leben frisch ist. Am
Ende des Lebens verliert alles seinen Geschmack. und alles scheint vergeblich und
nur schmerzhaft gewesen zu sein. Das Leben Kaiser Svayambhuva Manus jedoch
verlor nicht seinen Geschmack; als er alter wurde, blieb sein Leben so frisch wie am
Anfang, da er sich standig im Krsna-BewuBtsein betatigte. Das Leben eines Mannes
im Krsna-BewuBtsein ist immer frisch. Es hei3t, daB die Sonne morgens aufgeht
und abends untergeht und die Aufgabe hat, die Lebensdauer eines jeden zu verrin-
gern, doch kann der Sonnenaufgang und -untergang das Leben von jemand, der sich
im Krsna-BewuBtsein betatigt. nicht verringern. Svayambhuva Manus Leben wurde
nicht nach einiger Zeit fade, denn er beschiftigte sich immer damit. von Sri Visnu
zu chanten und iiber Ihn zu meditieren. Er war der groBte vogi, weil er niemals seine
Zeit verschwendete.-Es ist hier besonders erwahnt: visnoh kurvato bruvatah kathah.
Wenn er redete, redete er nur von Krsna und Visnu, der Personlichkeit Gottes:
wenn er etwas horte, handelte es von Krsna, und wenn er meditierte, war es uber
Krsna und Seine Taten und Spiele.

Es wurde gesagt, daB sein Leben sehr lang war, namlich einundsiebzig vugas.
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Ein yuga ist in 4 320 000 Jahren vollendet, und einundsiebzig solcher yugas ent-
sprechen der Lebensdauer eines Manu, und vierzehn solcher Manus kommen und
gehen an einem Tag Brahmas. Fiir die gesamte Dauer seines Lebens — 4 320 000 x
71 Jahre — beschaftigte sich Manu im Krsna-BewuBtsein, indem er von Krsna chan-
tete, horte, redete und tiber Ihn meditierte. Deshalb war sein Leben nicht verschwen-
det, noch wurde es fade.

VERS 36
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sa evam svantaram ninye
yuganam eka-saptatim

vasudeva-prasarigena
paribhuta-gati-trayah

sah—er (Svayambhuva Manu);, evam—so; sva-antaram—seine eigene Zeit; ninye
—verbrachte; yuganam—der Zyklen der vier Zeitalter; eka-saptatim —einundsiebzig;
vasudeva—mit Vasudeva; prasarnigena—durch Erzahlungen verbunden mit; paribhii-
ta—transzendierte; gati-trayah—die drei Bestimmungsorte.

UBERSETZUNG

Er verbrachte seine Zeit, die einundsiebzig Zyklen der vier Zeitalter [71 x
4 320 000 Jahre] dauerte, indem er immer an Vasudeva dachte und sich im-
mer mit Dingen in Beziehung zu Vasudeva beschiftigte. So transzendierte
er die drei Bestimmungsorte.

ERLAUTERUNG

Die drei Bestimmungsorte sind fur diejenigen gedacht, die unter der Herrschaft
der drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur stehen. Diese Bestimmungsorte
sind manchmal als die Stufen des Wachens, Traumens und UnbewuBtseins be-
schrieben. In der Bhagavad-gita werden die drei Bestimmungsorte als die Bestim-
mungsorte von Menschen in den Erscheinungsweisen der Tugend, Leidenschaft und
Unwissenheit bezeichnet. Es hei3t in der Gitd, daB diejenigen, die sich in der Er-
scheinungsweise der Tugend befinden, zu besseren Lebensbedingungen auf hoheren
Planeten erhoben werden, und daB jene, die sich in der Erscheinungsweise der Lei-
denschaft befinden, in der materiellen Welt auf der Erde oder auf einem himmli-
schen Planeten bleiben, da3 aber diejenigen, die sich in der Erscheinungsweise der
Unwissenheit befinden, zu einem tierischen Leben auf Planeten erniedrigt werden,
wo das Leben niedriger ist als das der Menschen. Jemand aber, der Krsna-bewuf3t
ist, befindet sich iiber diesen drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur. Es
heiBt in der Bhagavad-gita, daB jemand, der sich im hingebungsvollen Dienst fiir
den Herrn betatigt, von selbst transzendental wird zu den drei Bestimmungsorten
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der materiellen Natur und die brahma-bhita oder selbstverwirklichte Stufe erreicht.
Obwohl Svayambhuva Manu, der Herrscher dieser materiellen Welt, in materielles
Gliick vertieft zu sein schien, befand er sich weder in der Erscheinungsweise der Tu-
gend, noch in der Erscheinungsweise der Leidenschaft oder Unwissenheit, sondern
auf der transzendentalen Stufe.

Folglich ist jemand, der sich voll im hingebungsvollen Dienst betatigt, immer be-
freit. Bilvamangala Thakura, ein groBer Geweihter des Herrn, sagte: ,,Wennich un-
erschiitterliche Hingabe an die LotosfiiBe Krsnas habe, beschaftigt sich Mutter Be-
freiung standig in meinem Dienst. Die endgiiltige Vollkommenheit materiellen Ge-
nusses, materieller Religion und materieller wirtschaftlicher Entwicklung wartet
nur auf meinen Befehl.* Menschen streben nach dharma, artha, kama und moksa.
Im allgemeinen wenden sie sich religiosen Tatigkeiten zu, um materiellen Gewinn
zu erzielen, und gehen materieller Tatigkeit fiir Sinnenbefriedigung nach. Nachdem
man von materieller Sinnenbefriedigung enttauscht ist, mochte man befreit und mit
der Absoluten Wahrheit eins werden. Diese vier Prinzipien bilden den transzenden-
talen Pfad fiir die weniger Intelligenten. Diejenigen, die tatsachlich intelligent sind,
betatigen sich im Krsna-BewuBtsein und kiimmern sich nicht um diese vier Prinzi-
pien der transzendentalen Methode. Sie erheben sich sogleich zur transzendentalen
Ebene, die uiber der Befreiung liegt. Befreiung ist fiir einen Gottgeweihten keine sehr
groBartige Errungenschaft, ganz zu schweigen von den Ergebnissen ritueller Ze-
remonien in Religion, wirtschaftlicher Entwicklung oder dem materialistischen Le-
ben der Sinnenbefriedigung. Gottgeweihte kiimmern sich um diese Dinge nicht. Sie
befinden sich immer auf der transzendentalen Ebene, der brahma-bhiita-Stufe der
Selbsterkenntnis.

VERS 37
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sarira manasa divya
vaiydse ye ca manusah
bhautikas ca katham klesa
badhante hari-samsrayam

sarirah—sich auf den Korper beziehend; mdnasdh—sich\ auf den Geist beziehend;
divyah—sich auf ibernatiirliche Krifte beziehend (die Halbgotter); vaiydse—o
Vidura; ye—diejenigen; ca—und; manusah—sich auf andere Menschen beziehend;
bhautikah—sich auf andere Lebewesen beziehend; ca—und; katham—wie; klesah
—Leiden; badhante—konnen beléstigen; hari-samsrayam—jemand, der bei Sri Krsna
Zuflucht gesucht hat.
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UBERSETZUNG

O Vidura, wie kénnen daher Menschen, die véllig unter dem Schutz $ri
Krsnas im hingebungsvollen Dienst stehen, in Leiden versetzt sein, die sich
auf den Korper, den Geist, die Natur und andere Menschen und Lebewesen
beziehen?

ERLAUTERUNG

Jedes Lebewesen in der materiellen Welt wird immer von irgendeiner Art von
Leiden heimgesucht, die sich entweder auf den Korper oder den Geist oder natiirli-
che Storungen beziehen. Leiden aufgrund der Kalte im Winter und der sengenden
Hitze im Sommer quilen die Lebewesen in dieser materiellen Welt standig, doch be-
findet sich jemand, der bei den LotosfiiBen des Herrn im Krsna-BewuBtsein vollig
Zuflucht gesucht hat, auf der transzendentalen Stufe; er ist durch keinerlei Leiden
gestort, weder durch solche des Korpers noch durch solche des Geistes oder natiirli-
che Storungen von Sommer und Winter. Er ist transzendental zu all diesen Leiden.

VERS 38
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yah prsto munibhih praha
dharman nana-vidan chubhan

nrnam varnasramanam ca
sarva-bhuta-hitah sada

yah—der; prstah—gefragt sein; munibhih—von den Weisen; praha—sprach; dhar-
man—die Pflichten; nand-vidhan—viele Mannigfaltigkeiten; subhan—gliickbringend;
nrnam—der menschlichen Gesellschaft; varna-asramanam—der varnas und dsra-
mas; ca—und; sarva-bhiuta—fir alle Lebewesen; hitah—der fur das Wohl sorgt;
sada—immer.

UBERSETZUNG

Als Antwort auf Fragen gewisser Weiser lehrte er [Svayambhuva Manu]
aus Mitleid mit allen Lebewesen die verschiedenen heiligen Pflichten von
Menschen im allgemeinen und der verschiedenen varnas und asramas.

VERS 39
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etat ta adi-rajasya
manos caritam adbhutam
varnitam varnaniyasya
tad-apatyodayam srnu

etat—dieses; te—dir; ddi-rajasya—des ersten Kaisers; manoh—Svayambhuva
Manus; caritam—den Charakter; adbhutam—wunderbaren; varnitam—beschrieb;
varnaniyasya—dessen Ruf der Beschreibung wert ist; rar-apatya—seiner Tochter;
udayam—dem Bliihen; srnu—bitte hore zu.

UBERSETZUNG

Ich habe dir von dem wunderbaren Charakter Svayambhuva Manus, des
urspriinglichen Konigs, berichtet, dessen Ruf der Beschreibung wert ist.
Hore jetzt bitte, wie ich dir von seiner Tochter Devahuti erzihle.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 22. Kapitel im Dritten
Canto des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,, Die Hochzeit Kardama Munis und

Devahiitis**.



23. Kapitel

Devahitis Klage

VERS 1
7 I
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maitreya uvaca
pitrbhyam prasthite sadhvi
patim ingita-kovida
nityam paryacarat pritya
bhavaniva bhavam prabhum

maitreyah uvica—Maitreya sprach; pitrbhyam—der Eltern; prasthite—bei der Ab-
reise; sadhvi—die keusche Frau; patim—ihrem Ehemann; ingita-kovidai—die Wiin-
sche verstehend; nityam—standig; paryacarat—sie diente; pritya—mit groBer Liebe;
bhavani—die Gottin Parvati; iva—wie; bhavam--Siva; prabhum—ihrem Herrn.

UBERSETZUNG

Maitreya fuhr fort: Nach der Abreise ihrer Eltern diente die keusche Frau,
Devahuti, die die Wiinsche ihres Ehemanns verstehen konnte, diesem stin-
dig mit groBer Liebe, ebenso wie Bhavani, die Frau Sivas, ihrem Gemahl
dient.

ERLAUTERUNG

DaB gerade Bhavani als Beispiel angefiihrt wird, ist sehr bedeutsam. Bhavani be-
deutet die Frau Bhavas oder Sivas. Bhavani oder Parvati, die Tochter des Konigs des
Himalaya, wabhlte sich Siva zum Gemahl, von dem man glauben konnte, er sei ein
Bettler. Obwohl sie eine Prinzessin war, nahm sie alle moglichen Miihen auf sich,
um mit Siva zusammenzukommen, der nicht einmal ein Haus hatte, sondern unter
den Baumen saB und seine Zeit in Meditation verbrachte. Obwohl Bhavani die
Tochter eines sehr groBen Konigs war, pflegte sie Siva genau wie eine arme Frau zu
dienen. In ahnlicher Weise war Devahuti die Tochter eines Kaisers, naimlich Sva-
yambhuva Manus, und doch zog sie es vor, Kardama Muni als ihren Ehemann an-
zunehmen. Sie diente ihm mit groBer Liebe und Zuneigung, und sie wuBlte, wie er
zu erfreuen war. Deshalb wird sie hier als sadhvi bezeichnet, was bedeutet ,.eine
keusche, treue Frau‘. Ihr seltenes Beispiel ist das Ideal der vedischen Zivilisation.
Jede Frau sollte so gut und keusch sein wie Devahiiti und Bhavani. Noch heute wird
in der Hindu-Gesellschaft unverheirateten Miadchen gezeigt, wie man Siva verehrt,
damit sie Eheménner wie ihn bekommen. Siva ist der ideale Ehemann. Nicht in be-
zug auf Reichtiimer oder Sinnenbefriedigung, sondern weil er der groBte aller Gott-

203
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geweihten ist. Vaisnavdnam yatha sambhuh: Sambhu oder Siva ist der ideale Vais-
nava. Er meditiert stindig liber Sri Rama und chantet Hare Rama, Hare Rama,
Rama Rama, Hare Hare. Siva hat eine Vaisnava-sampradaya, die als Visnusvami-
sampradaya bekannt ist. Unverheiratete Madchen verehren Siva, damit sie einen
Ehemann erwarten konnen, der ein ebenso guter Vaisnava ist wie er. Den Madchen
wird nicht beigebracht, einen Ehemann zu wahlen, der sehr reich oder sehr begiitert
ist und materielle Sinnenbefriedigung bieten kann; vielmehr ist es so, dal dann,
wenn ein Madchen das Glick hat, einen Ehemann zu bekommen, der im hinge-
bungsvollen Dienst Siva ebenbiirtig ist, sein Leben vollkommen wird. Die Frau ist
von ihrem Ehemann abhangig, und wenn der Ehemann ein Vaisnava ist, teilt sie na-
turlicherweise den hingebungsvollen Dienst des Ehemanns, weil sie ihm Dienst lei-
stet. Dieser Austausch von Dienst und Liebe zwischen Ehemann und Ehefrau ist
das Ideal des Haushalterlebens.

VERS 2
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visrambhendtma-saucena
gauravena damena ca
susrusaya sauhrdena
vaca madhuraya ca bhoh

visrambhena—mit Vertraulichkeit; arma-saucena—mit Reinheit des Geistes und
des Korpers; gauravena—mit groBer Achtung; damena—mit Beherrschung der
Sinne; ca—und; susriusaya—mit Dienst; sauhrdena—mit Liebe; vaca—mit Worten;
madhuraya—siBlen; ca—und; bhoh—o Vidura.

UBERSETZUNG

O Vidura, Devahuti diente ihrem Ehemann mit Vertrautheit und grofRer
Achtung, mit Beherrschung der Sinne, mit Liebe und mit siiBen Worten.

ERLAUTERUNG

Hier sind zwei Worter sehr bedeutsam. Devahiti diente ihrem Ehemann auf
zwei Arten: visrambhena und gauravena. Dies sind zwei sehr wichtige Vorgange im
Dienst fiir den Ehemann oder die Hochste Personlichkelt Gottes. Visrambhena be-
deutet ,,mit Vertrautheit* und gauravena bedeutet ,,mit groBer Achtung*. Der Ehe-
mann ist ein sehr vertrauter Freund, und deshalb mul3 die Frau wie ein vertrauter
Freund Dienst leisten; aber gleichzeitig muB} sie verstehen, daB der Ehemann iiber
ihr steht, und so mufB sie ihm alle Achtung erweisen. Die Psychologie eines Mannes
und die Psychologie einer Frau sind verschieden. Wie es vom Korperbau her be-
stimmt ist, mochte ein Mann seiner Frau immer iiberlegen sein, und eine Frau ist
vom Korperbau her ihrem Ehemann natiirlicherweise untergeordnet. Somit sieht
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der natiirliche Instinkt vor, daB der Ehemann sich tiber seine Frau stellen mochte,
und das muB3 beachtet werden. Selbst wenn der Ehemann etwas falsch macht, muf3
die Frau es dulden; dann wird es zwischen Ehemann und Ehefrau kein MiB-
verstandnis geben. Visrambhena bedeutet ,,mit Vertrautheit*, aber es darf keine
allzu groBe Vertrautheit sein, die Verachtung erzeugt. Nach vedischer Zivilisation
darf eine Ehefrau ihren Mann nicht beim Namen rufen. In der heutigen Zivilisation
ruft die Frau ihren Mann beim Namen, doch in der Hindu-Zivilisation tut sie dies
nicht. So wird den untergeordneten und iibergeordneten Stellungen Rechnung getra-
gen. Damena ca: Eine Frau muB} lernen, sich zu beherrschen, selbst wenn es ein
MiBverstandnis gibt. Sauhrdena vaca madhuraya bedeutet, immer das Beste fiir den
Ehemann zu wollen und ihn mit siiBen Worten anzureden. Ein Mann muB in der
AuBenwelt durch so viele materielle Verbindungen Aufregung ertragen; deshalb
muB er zuhause von seiner Frau mit siiBen Worten behandelt werden.

VERS 3
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visrjya kamam dambham ca
dvesam lobham agham madam

apramattodyatad nityam
tejiyamsam atosayat

visrjya—aufgebend; kamam—Lust; dambham—Stolz; ca—und; dvesam—Neid;
lobham—Habgier; agham—siindhafte Tatigkeiten; madam—Eitelkeit; apramatta—
nichtern; udyata—sorgfaltig arbeitend; nityam—immer; tejivamsam—ihren sehr
machtigen Ehemann; atosayat—sie erfreute.

UBERSETZUNG

Indem sie besonnen und sorgfiltig arbeitete, erfreute sie ihren iiberaus
michtigen Ehemann, wihrend sie alle Lust, allen Stolz, allen Neid, alle Hab-
sucht, alle siindhaften Titigkeiten und alle Eitelkeit aufgab.

ERLAUTERUNG

Hier sind einige der Eigenschaften der groBen Ehefrau eines groBen Ehemanns
aufgezahlt. Kardama Muni ist dank spiritueller Qualifikation groB. Ein solcher Ehe-
mann wird als tejivamsam oder sehr machtig bezeichnet. Obwohl eine Ehefrau ih-
rem Ehemann in bezug auf Fortschritt im spirituellen BewuBtsein ebenbiirtig sein
mag, sollte sie nicht eitlen Stolz zeigen. Manchmal kommt es vor, daB die Ehefrau
aus einer sehr reichen Familie stammt, wie es bei Devahuti, der Tochter Svayam-
bhuva Manus, der Fall war. Sie hitte auf ihr Elternhaus sehr stolz sein konnen,
doch das ist verboten. Die Ehefrau sollte auf die Stellung ihrer Eltern nicht stolz
sein. Sie muB dem Ehemann immer ergeben sein und alle Eitelkeit aufgeben. Sobald
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die Frau auf ihr Elternhaus stolz wird, schafft ihr Stolz ein groBes Mif3verstandnis
zwischen Ehemann und Ehefrau, und das Eheleben ist ruiniert. Devahuti war in die-
ser Hinsicht sehr vorsichtig, und deshalb hei3t es hier, dal sie allen Stolz aufgab.
Devahiiti war nicht untreu. Es ist die siindhafteste Handlung fiir eine Frau, sich
einen anderen Ehemann oder einen anderen Liebhaber zu nehmen. Canakya Pandita
hat vier Feinde in der Familie beschrieben: Wenn der Vater Schulden hat, gilt er als
Feind; wenn sich die Mutter in der Gegenwart ihrer erwachsenen Kinder einen
anderen Ehemann gewahlt hat, gilt sie als Feind; wenn eine Frau mit ihrem Ehe-
mann nicht gut auskommt, sondern sich grob auffiihrt, ist sie ein Feind, und wenn
ein Sohn ein Narr ist, ist er ebenfalls ein Feind. Im Familienleben sind Vater, Mut-
ter, Frau und Kinder Guthaben, doch wenn die Frau oder die Mutter in der Gegen-
wart ihres Ehemanns oder ihres Sohnes einen anderen Ehemann annimmt, gilt sie
nach vedischer Zivilisation als Feind. Eine keusche und treue Frau darf keinen Ehe-
bruch begehen — das ist eine uiberaus siindhafte Handlung.

VERS 4-5
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sa vai devarsi-varyas tam
manavim samanuvratam

daivad gariyasah patyur
asasanam mahasisah

kalena bhuyasa ksamam
karsitam vrata-caryaya

prema-gadgadaya vaca
piditah krpayabravit

sah—er (Kardama); vai—gewiB; deva-rsi—der. himmlischen Weisen; varyah—der
Beste; ram—sie; manavim—die Tochter Manus; samanuvratam—vollig ergeben; dai-
vat—als die Vorsehung; gariyasah—der groBer war; patyuh—von ihrem Ehemann;
asasanam—erwartend; maha-asisah—groBe Segnupgen; kalena bhuyasd—lange
Zeit;, ksamam—schwach; karsitam—abgemagert, vrata-caryaya—durch religiose
Praktiken; prema—mit Liebe; gadgadayd—stammelnd; vdca—mit einer Stimme;
piditah—iuberwaltigt; krpaya—von Mitleid; abravit—er sagte.

UBERSETZUNG

Die Tochter Manus, die ihrem Ehemann véllig hingegeben war, betrach-
tete ihn als groRer als die Vorsehung. Folglich erwartete sie von ihm groRe
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Segnungen. Da sie ihm lange Zeit gedient hatte, wurde sie aufgrund ihrer
religiosen Praktiken schwach und abgemagert. Als Kardama, der Beste unter
den himmlischen Weisen, ihren Zustand sah, wurde er von Mitleid iiberwil-
tigt und sprach zu ihr mit einer von grofRer Liebe erstickten Stimme.

ERLAUTERUNG

Die Frau sollte von der gleichen Art sein wie der Ehemann. Sie muB bereit sein,
den Prinzipien des Ehemanns zu folgen; dann wird es ein gliickliches Leben geben.
Wenn der Ehemann ein Gottgeweihter und die Frau materialistisch ist, kann es im
Haus keinen Frieden geben. Die Ehefrau muB3 die Neigungen des Ehemanns sehen
und bereit sein, ihm zu folgen. Aus dem Mahabharata erfahren wir, daB Gandhari,
als sie erfuhr, daB ihr Ehemann Dhrtarastra blind war, sogleich selber Blindheit zu
praktizieren begann. Sie verhiillte ihre Augen und spielte die Rolle einer Blinden. Sie
faBte diesen EntschluB3, ebenfalls wie eine Blinde zu handeln, weil sie sonst auf ihre
Augen stolz geworden und ihr Ehemann als minderwertig angesehen worden wire.
Das Wort samanuvrata deutet an, daB es die Pflicht einer Frau ist, die besonderen
Umstéinde, in denen sich der Ehemann befindet, zu akzeptieren. Wenn der Ehemann
so groB ist wie Kardama Muni, bekommt man natiirlich ein sehr gutes Ergebnis,
wenn man ihm folgt. Aber selbst wenn der Ehemann kein groBer Gottgeweihter
wie Kardama Muni ist, hat die Frau die Pflicht, sich seiner Mentalitat anzupassen.
Das macht das Eheleben sehr gliicklich. Es ist hier auch erwahnt, daB Prinzessin
Devahiiti sehr abmagerte, als sie den strengen Geliibden einer keuschen Frau folgte,
und daB ihr Ehemann deshalb mitleidig wurde. Er wuBte, daB sie die Tochter eines
groBen Konigs war, und dennoch diente sie ihm wie eine gewohnliche Frau. Sie
hatte durch solches Handeln an Gesundheit eingebiiBBt, und deshalb bekam er Mit-
leid mit ihr und wandte sich an sie mit folgenden Worten.

VERS 6
FH I
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kardama uvaca
tusto "ham adya tava manavi manaddyah
susrusayd paramayad paraya ca bhaktya
yo dehinam ayam ativa suhrt sa deho
naveksitah samucitah ksapitum mad-arthe

kardamah uvaca—der groBe Weise Kardama sprach; tustah—erfreut; aham—ich
bin; adya—heute; tava—iiber dich; manavi—o Tochter Manus; madna-dayah—die du
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achtungsvoll bist; susriisava—durch den Dienst; paramayada—iberaus vortrefflichen;
paraya—hochsten; ca—und; bhaktya—durch die Hingabe; yah—das, was; dehinam—
den Verkorperten; ayam—dieses; ativa—auBlerst; suhrt—lieb; sah—dieser; dehah
—Korper; na—nicht; aveksitah—sich gekimmert um; samucitah—richtig; ksapi-
tum—um zu gebrauchen; mat-arthe—fiir mich.

UBERSETZUNG

Kardama Muni sprach: O achtungsvolle Tochter Svayambhuva Manus,
heute bin ich mit dir wegen deiner groBen Hingabe und deines iiberaus
vortrefflichen liebevollen Dienstes sehr zufrieden. Da der Korper den ver-
korperten Wesen so lieb ist, bin ich erstaunt, daB du deinen Korper so ver-
nachlissigt hast, um ihn fiir mich zu benutzen.

ERLAUTERUNG

Es ist hier erwahnt, daB3 einem der Korper sehr lieb ist, und doch war Devahiti
ihrem Ehemann so treu, daB3 sie ihm nicht nur mit groBer Hingabe, Dienstbereit-
schaft und Achtung diente, sondern sich nicht einmal um ihre eigene Gesundheit
kimmerte. Das nennt man selbstlosen Dienst. Es scheint, daB Devahiiti keine Sin-
nenfreude hatte, nicht einmal mit ihrem Ehemann, sonst hitte ihre Gesundheit nicht
so sehr gelitten. Indem sie handelte, um Kardama Munis Bemiithung um spirituelle
Erhebung zu unterstiitzen, war sie ihm standig eine Hilfe und kiimmerte sich nicht
um korperliche Bequemlichkeit. Es ist die Pflicht einer treuen und keuschen Frau,
ihrem Ehemann in jeder Beziehung zu helfen, besonders wenn der Ehemann im
Krsna-BewufBtsein beschaftigt ist. In diesem Falle belohnte der Ehemann die Ehe-
frau reichlich. Das kann die Frau, die die Gemahlin eines gewohnlichen Mannes ist.
nicht erwarten.

VERS 7
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ve me sva-dharma-niratasya tapah-samadhi-
vidvatma-yoga-vijita bhagavat-prasadah

tan eva te mad-anusevanayavaruddhan
drstim prapasya vitaramy abhaydn asokan

ye—jene, die; me—von mir; sva-dharma—eigenes religioses Leben: niratasyva
—voll ausgestattet mit; rapah—in tapasya, samadhi—in Meditation; vidvda—im
Krsna-BewuBtsein; arma-yoga—durch Festsetzen des Geistes; vijitah—erreichte;
bhagavat-prasaidah—die Segnungen des Herrn; ran—sie; eva—sogar; re—von dir;
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mat—fir mich; anusevanaya—durch hingegebenen Dienst; avaruddhan—erreicht;
drstim—transzendentale Sicht; prapasya—sieh nur; vitarami—ich gebe; abhayan—die
frei von Furcht sind; asokan—die frei von Klagen sind.

UBERSETZUNG

Kardama Muni fuhr fort: Ich habe dank meines eigenen religiosen Lebens
der tapasya, Meditation und des Krsna-BewuBtseins die Segnungen des
Herrn erlangt. Obwohl du diese Errungenschaften, die frei von Furcht und
Klagen sind, noch nicht erfahren hast, werde ich sie dir alle anbieten, weil
du in meinem Dienst titig bist. Betrachte sie nur. Ich gebe dir transzenden-
tale Augen, damit du sehen kannst, wie schon sie sind.

ERLAUTERUNG

Devahiti beschiftigte sich nur im Dienst Kardama Munis. Man konnte nicht er-
warten, daB sie in tapasya, Ekstase, Meditation oder Krsna-BewuBtsein ebenso fort-
geschritten war, aber unmerklich teilte sie die Errungenschaften ihres Ehemannes,
die sie weder sehen noch erfahren konnte. Sie erlangte diese Segnungen des Herrn
wie von selbst.

Was sind diese Segnungen des Herrn? Es hei3t hier, daB die Segnungen des
Herrn abhaya oder frei von Furcht sind. Wenn in der materiellen Welt jemand eine
Million Dollar anhauft, ist er stindig voller Angst, weil er immer denkt: ,,Was ist,
wenn ich das Geld verliere? Aber die Segnung des Herrn, bhagavat-prasada, geht
niemals verloren. Man kann sie einfach genieBen. Von Verlust kann keine Rede
sein. Man gewinnt einfach und genieBt es zu gewinnen. Die Bhagavad-gita bestatigt
dies ebenfalls: Wenn man die Gnade des Herrn erlangt, ist das Ergebnis sarva-
duhkhani, das heiBt, alle Leiden sind zerstort. Wenn man sich in der transzenden-
talen Stellung befindet, ist man von den beiden Arten materieller Krankheiten —
Begehren und Klagen — befreit. Das ist ebenfalls in der Bhagavad-gita bestitigt.
Nachdem das hingebungsvolle Leben beginnt, konnen wir das volle Ergebnis der
Gottesliebe erreichen. Liebe zu Krsna ist die hochste Vollkommenbheit des bhagavat -
prasada oder der gottlichen Barmherzigkeit. Diese transzendentale Errungenschaft
ist so ungeheuer kostbar, daB sich kein materielles Gliick damit vergleichen kann.
Prabodhananda Sarasvati sagte, daB jemand, der die Gnade Sri Caitanyas erlangt, so
groB wird, daB ihm die Halbgotter vollig gleichgiiltig sind, daB er Monismus fiir
hollisch halt und daB fiir ihn die Vollkommenheit der Sinnenbeherrschung so leicht
ist wie nur irgend etwas. Himmlische Freuden werden fiir ihn nichts weiter als Mar-
chen. Im Grunde kann man materielles Gliick und transzendentales Gliick iiber-
haupt nicht miteinander vergleichen.

Durch die Gnade Kardama Munis erfuhr Devahiti, nur weil sie ihm diente,
tatsachliche Verwirklichung. Wir haben ein dhnliches Beispiel im Leben Narada
Munis. In seinem vorangegangenen Leben war Narada der Sohn einer Dienstmagd,
doch stand seine Mutter im Dienst groBer Gottgeweihter. Er bekam die Gelegenheit,
den Gottgeweihten zu dienen, und indem er einfach die Uberreste ihrer Speisen a3
und ihre Anweisungen ausfiihrte, wurde er so erhoben, daB er in seinem nachsten
Leben die groBe Personlichkeit Narada wurde. Um spirituelle Vollkommenheit zu
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erreichen, besteht der einfachste Pfad darin, bei einem echten spirituellen Meister
Zuflucht zu suchen und ihm mit Herz und Seele zu dienen. Das ist das Geheimnis
des Erfolges. Wie Visvanatha Cakravarti Thakura in seinen acht Gebeten an den
spirituellen Meister sagt: yasya prasadad bhagavat-prasadah. ,Jndem man dem spi-
rituellen Meister dient oder seine Gnade empfangt, empfangt man die Gnade des
Hochsten Herrn.“ Weil Devahuti ihrem gottgeweihten Gemahl Kardama Muni
diente, teilte sie seinen Fortschritt. In ahnlicher Weise kann ein aufrichtiger Schiiler,
der einfach seinem echten spirituellen Meister dient, alle Barmherzigkeit des Herrn
und des spirituellen Meisters gleichzeitig erlangen.

VERS 8
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anye punar bhagavato bhruva udvijrmbha-
vibhramsitartha-racandah kim urukramasya

siddhasi bhunksva vibhavan nija-dharma-dohan
divyan narair duradhigan nrpa-vikriyabhih

anye—andere; punah—wieder; bhagavatah—des Herrn; bhruvah—der Augen-
brauen; udvijrmbha—durch die Bewegung; vibhramsita—vernichtet; artha-racanah
—materielle Errungenschaften; kim—was niitzen; urukramasya—Sri Visnus (weit
ausschreitend); siddha—erfolgreich; asi—du bist; bhuriksva—genieBe; vibhavan
—die Gaben; nija-dharma—durch deine eigenen Prinzipien der Hingabe; dohan
—gewonnen; divyan—transzendental; naraih—von Menschen; duradhigan—schwer
zu erlangen; nrpa-vikriyabhih—stolz auf Adel.

UBERSETZUNG

Kardama Muni fuhr fort: Was niitzen Geniisse aufRer der Gnade des
Herrn? Allen materiellen Errungenschaften ist es bestimmt, nur durch die
Bewegung der Augenbrauen $ri Visnus, der Hochsten Personlichkeit Gottes,
vernichtet zu werden. Durch deine Prinzipien der Hingabe an deinen Ehe-
mann hast du transzendentale Geschenke empfangen und kannst sie ge-
nieRen, die von jenen, die auf ihre adlige Herkunft und ihre materiellen Be-
sitztiimer stolz sind, nur sehr selten erlangt werden.

ERLAUTERUNG

Sri Caitanya sagte, daB die groBte Errungenschaft im menschlichen Leben darin
bestehe, die Gnade des Herrn, das hei3t Liebe zu Gott, zu erlangen. Er sagte: prema
pumartho mahan. ,Liebe zu Gott zu erlangen ist die hochste Vollkommenheit des
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Lebens.” Die gleiche Vollkommenheit empfiehlt Kardama Muni seiner Ehefrau.
Seine Frau gehorte zu einer sehr adligen Konigsfamilie. Im allgemeinen ist es so, daB3
diejenigen, die sehr materialistisch sind oder die materiellen Reichtum und Wohl-
stand besitzen, den Wert transzendentaler Liebe zu Gott nicht zu schiatzen wissen.
Obwohl Devahuti eine Prinzessin war, die aus einer sehr bedeutenden Konigsfamilie
stammte, befand sie sich gliicklicherweise unter der Obhut ihres groBen Ehemanns
Kardama Muni, der ihr das beste Geschenk anbot, das man im menschlichen Leben
bekommen kann — die Gnade des Herrn oder Liebe zu Gott. Diese Gnade des Herrn
wurde Devahuti zuteil, weil ihr Enemann guten Willens und mit ihr zufrieden war.
Sie diente ihrem Ehemann, der ein groBer Gottgeweihter und Heiliger war, mit
groBer Aufrichtigkeit, Liebe, Zuneigung und Dienstbereitschaft, und Kardama
Muni war zufrieden. Er gab bereitwillig Liebe zu Gott, und er empfahl ihr, diese an-
zunehmen und zu genieBen, da er sie bereits erreicht hatte.

Liebe zu Gott ist keine gewohnliche Ware. Caitanya Mahaprabhu wurde von
Ripa Gosvami verehrt, weil Er Liebe zu Gott, krsna-premd, an jeden verteilte.
Rupa Gosvami pries Ihn als mahd-vadanya, als eine iiberaus groBmiitige Person-
lichkeit, da Er freigiebig an jeden Liebe zu Gott verteilte, die selbst weise Méanner
nur nach vielen, vielen Geburten erlangen. Krsna-prema oder Krsna-BewuBtsein ist
das hochste Geschenk, das wir jemand iiberreichen konnen, den wir tatsachlich lie-
ben.

Ein Wort, das in diesem Vers gebraucht wurde, namlich nija-dharma-dohan, ist
sehr bedeutsam. Devahuti bekam als die Frau Kardama Munis von ihrem Ehemann
ein Geschenk von unschatzbarem Wert, da sie ihm sehr treu war. Fiir eine Frau be-
steht der erste Grundsatz der Religion darin, ihrem Ehemann treu zu sein. Wenn
man das Gliick hat, daB der Enemann eine groBe Personlichkeit ist, ist die Verbin-
dung vollkommen, und das Leben sowohl der Frau als auch des Mannes sind so-
gleich erfiillt.

VERS 9

evam bruvanam abalakhila-yogamaya-
vidya-vicaksanam aveksya gatadhir asit

samprasraya-pranaya-vihvalaya giresad-
vridavaloka-vilasad-dhasitananaha

evam—so; bruvanam—sprechend; abala—die Frau; akhila—alle; yoga-maya—der
transzendentalen Wissenschaft; vidya-vicaksanam—an Wissen tbertreffend; avek-
sya—nachdem sie gehort hatte; gata-adhih—zufrieden; dsit—sie wurde; sampras-
raya—mit Demut; pranaya—und mit Liebe; vihvalaya—erstickter; gira—mit einer
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Stimme; isar—leicht; vridd—verschamt; avaloka—mit einem Blick; vilasat—leuch-
tend; hasita—lachelnd; dnana—ihr Gesicht; gha—sie sprach.

UBERSETZUNG

Als die unschuldige Devahiti die Worte ihres Ehemanns horte, der vor-
treffliche Kenntnisse von allen Arten transzendentaler Wissenschaft besaB,
wurde sie sehr zufrieden. Wihrend ihr lichelndes Gesicht mit einem leicht
verschimten Blick leuchtete, sprach sie mit einer vor groBer Demut und
Liebe erstickten Stimme.

ERLAUTERUNG

Es heiBt, daB man von jemand, der bereits im Krsna-BewuBtsein tatig ist und
dem Herrn transzendentalen liebevollen Dienst darbringt, sagen kann, dal er alle
empfohlenen Vorginge der Entsagung, BuBle, Religion, des Opfers, des mystischen
yoga und der Meditation hinter sich gelassen hat. Devahutis Ehemann war in der
transzendentalen Wissenschaft so sachkundig, daB es fiir ihn nichts gab, wortiber zu
argumentieren ware, und als sie ihn sprechen horte, war sie sicher, da3 er bereits
alle transzendentalen bildenden Tatigkeiten hinter sich gelassen hatte, da er im hin-
gebungsvollen Dienst sehr weit fortgeschritten war. Sie hatte in bezug auf die Ge-
schenke, die ihr ihr Ehemann anbot, keinerlei Zweifel; sie wullte, dal er es verstand,
solche Geschenke zu iiberreichen, und als sie erkannte, daB er ihr das groBte Ge-
schenk anbot, war sie sehr zufrieden. Sie war von ekstatischer Liebe liberwaltigt,
und deshalb konnte sie nicht antworten; dann begann sie wie eine attraktive Frau
mit bebender Stimme die folgenden Worte zu sprechen.

VERS 10
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devahuitir uvdca
raddham bata dvija-vrsaitad amogha-yoga-
maydadhipe tvayi vibho tad avaimi bhértah
yas te 'bhyadhayi samayah sakrd anga-sango
bhiyad gariyasi gunah prasavah satinam

devahitih uvaca—Devahuti sprach; rdaddham—es ist erreicht worden; bata—in
der Tat; dvija-vrsa—o Bester der brahmanas, etat—dieseés; amogha—unfehlbare;
yoga-maya—von mystischen Kraften; adhipe—der Meister; tvayi—in dir; vibho—o
GroBer; tat—das; avaimi—ich weiB; bhartah—o Ehemann; yah—das, was; te—von
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dir; abhyadhayi—wurde gegeben; samayah—Versprechen; sakrt—einstmals; ariga-
sangah—korperliche Vereinigung; bhiiyat—moge sein; gariyasi—wenn sehr glor-
reich; gunah—eine groBe Eigenschaft; prasavah—Nachkommen; satinam—von keu-
schen Frauen.

UBERSETZUNG

$ri Devahati sprach: ,,Mein lieber Gemahl, o Bester der brahmanas, ich
weil}, dall du die Vollkommenheit erreicht hast und daf® du der Meister al-
ler unfehlbaren mystischen Krifte bist, da du dich unter dem Schutz yoga-
mayas oder der transzendentalen Natur befindest. Doch einstmals gabst du
mir das Versprechen, dal unsere korperliche Vereinigung jetzt stattfinden
solle, da Kinder fiir eine keusche Frau, die einen glorreichen Ehemann hat,
eine groRe Eigenschaft sind.

ERLAUTERUNG

Devahiti brachte ihr Gliick zum Ausdruck, indem sie das Wort vata aussprach,
denn sie wuBte, daB ihr Ehemann in einer hohen transzendentalen Stellung und un-
ter dem Schutz yogamayas stand. Wie es in der Bhagavad-gita heiBt, befinden sich
diejenigen, die groBe Seelen oder mahdtmas sind, nicht unter der Herrschaft der ma-
teriellen Energie. Der Hochste Herr hat zwei Energien, die materielle und die spiri-
tuelle. Die Lebewesen sind marginale Energie. Als marginale Energie mag jemand
unter der Herrschaft der materiellen Energie oder der spirituellen Energie (yoga-
maya) stehen. Kardama Muni war eine groBe Seele, und deshalb unterstand er der
spirituellen Energie, was bedeutet, daB er direkt mit dem Hochsten Herrn verbun-
den war. Das Merkmal hiervon ist Krsna-BewuBtsein oder stindige Betitigung in
hingebungsvollem Dienst. Das war Devahuti bekannt, und doch war sie begierig,
durch korperliche Vereinigung mit dem Weisen einen Sohn zu haben. Sie erinnerte
ihren Ehemann an sein Versprechen, das er ihren Eltern gab: ,,Ich werde nur bis zu
Devahiitis Schwangerschaft bei ihr bleiben.* Sie erinnerte ihn daran, daB es fiir eine
keusche Frau tiberaus glorreich ist, von einer groBen Personlichkeit ein Kind zu ha-
ben. Sie wollte schwanger sein, und sie betete darum. Das Wort stri bedeutet , Er-
weiterung". Durch korperliche Vereinigung des Ehemanns und der Ehefrau werden
ihre Eigenschaften erweitert: Kinder, die von guten Eltern geboren werden, sind Er-
weiterungen der personlichen Qualifikationen der Eltern. Sowohl Kardama Muni
als auch Devahuti waren spirituell erleuchtet; deshalb wiinschte sich Devahiiti von
Anfang an, daB sie zunachst schwanger werde und dann mit Gottes Gnade und
Liebe zu Gott gesegnet werden moge. Fiir eine Frau ist es ein erstrebenswertes,
hohes Ziel, einen Sohn zu haben, der ebenso qualifiziert ist wie ein hochqualifizierter
Ehemann. Da sie die Gelegenheit hatte, Kardama Muni zum Gemahl zu haben,
wiinschte sie sich auch, durch korperliche Vereinigung ein Kind zu haben.

VERS 11
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tatreti-krtyam upasiksa yathopadesam
yenaisa me karsito 'tiriramsaydatma

siddhyeta te krta-manobhava-dharsitaya
dinas tad isa bhavanam sadrsam vicaksva

tatra—in diesem,; iti-krtyam—was zu tun ist; upasiksa—fiihre aus; yatha—gemaB;
upadesam—Anweisung in der Schrift; yena—durch welche; esah—dieser; me—mein;
karsitah—abgemagerter; atiriram-sayd—durch nicht befriedigte starke Leidenschaft;
atma—Korper; siddhyeta—mag geeignet werden; te—fiir dich; krta—erregt, manah-
bhava—durch Gefiihle; dharsitayah—die ich geschlagen bin; dinah—Arme; tar—
deshalb; isa—o mein lieber Herr; bhavanam—Haus; sadrsam—geeignetes; vicaksva
—bitte denke an.

UBERSETZUNG

Devahiti fuhr fort: Mein lieber Herr, ich bin von erregten Gefiihlen fiir
dich iberwiltigt. Triff daher giitigerweise alle Vorkehrungen, die den
Schriften gemil gemacht werden miissen, damit mein ausgemergelter Kor-
per, der durch unbefriedigte Leidenschaft abgemagert ist, fiir dich geeignet
wird. O mein Herr, denke auch bitte an ein fiir diesen Zweck passendes
Haus.

ERLAUTERUNG

Die vedischen Schriften sind nicht nur voll spiritueller Unterweisung, sondern
beschreiben auch, wie man das materielle Dasein mit dem letztlichen Ziel spiritueller
Vollkommenheit sehr schon betreiben kann. Devahiiti fragte daher ihren Ehemann,
wie sie sich den vedischen Unterweisungen gemal auf das Geschlechtsleben vorbe-
reiten solle. Geschlechtsleben ist insbesondere dafiir bestimmt, gute Kinder zu ha-
ben. Die Umstiande fiir die Zeugung guter Kinder werden in der kama-sastra er-
wihnt, der Schrift, in der geeignete Vorkehrungen fiir ein tatsachlich glorreiches
Geschlechtsleben vorgeschrieben sind. Alles Notwendige ist in den Schriften er-
wihnt — was fiir eine Art von Haus man braucht; wie man es schmiicken soll; was
fir eine Art von Kleid die Frau tragen soll; wie sie mit Salben, Duftstoffen und
anderen anziehenden Merkmalen geschmiickt sein soll-und so fort. Wenn diese Vor-
aussetzungen erfiillt sind, wird der Ehemann von ihrer Schonheit angezogen sein,
und so wird eine giinstige Geistesverfassung geschaffen. Die Geistesverfassung zur
Zeit des Geschlechtsverkehrs wird in den SchoB der Frau iibertragen, und dann
konnen aus einer solchen Schwangerschaft gute Kinder hervorgehen. Hier wird be-
sonders von Devahiitis korperlichem AuBeren gesprochen. Weil sie abgemagert
war, fiirchtete sie, daB ihr Korper auf Kardama nicht anziehend wirken mochte. Sie
wollte unterwiesen werden, wie sie ihren korperlichen Zustand verbessern konne,
um ihren Ehemann anzuziehen. Aus einem Geschlechtsverkehr, bei dem sich der
Ehemann zu seiner Frau hingezogen fiihlt, wird mit GewiBheit ein mannliches Kind
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hervorgehen. Doch aus einem Geschlechtsverkehr, bei dem die Frau mehr zu ihrem
Mann angezogen ist, wird wahrscheinlich ein Madchen entstehen. Das ist im Ayur-
veda erwahnt. Wenn die Leidenschaft der Frau groBer ist, besteht die Moglichkeit,
daB ein Madchen geboren wird. Wenn die Leidenschaft des Mannes groBer ist, be-
steht die Moglichkeit eines Sohnes. Devahiiti wollte, daB die Leidenschaft ihres Ehe-
mannes durch die in der kdma-sastra erwahnten Vorkehrungen erhoht werde. Sie
wollte, daB er sie in dieser Beziehung unterweise, und sie bat auch darum, daB er fiir
ein geeignetes Haus sorge, denn die Einsiedelei, in der Kardama Muni lebte, war
sehr einfach und befand sich vollig in der Erscheinungsweise der Tugend. Folglich
war die Moglichkeit geringer, daB in seinem Herzen Leidenschaft entstand.

VERS 12
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maitreya uvaca
priyayah priyam anvicchan
kardamo yogam asthitah
vimanam kama-gam ksattas
tarhy evaviracikarat

maitreyah—der groBe Weise Maitreya; uvaca—sprach; priyayah—seiner geliebten
Frau; privam—die Freude; anvicchan—erstrebend; kardamah—der Weise Kardama;
yogam—yogische Macht; dsthitah—iibte aus; vimanam—ein Flugzeug; kama-gam
—nach seinem Willen sich bewegend; ksattah—o Vidura; tarhi—auf der Stelle; eva
—ziemlich; aviracikarat—er erzeugte.

UBERSETZUNG

Maitreya fuhr fort: O Vidura, da der Weise Kardama seine geliebte Frau
erfreuen wollte, iibte er seine yogische Macht aus und erzeugte auf der
Stelle einen Palast in der Luft, der nach seinem Willen reisen konnte.

ERLAUTERUNG

Hier sind die Worter yogam dsthitah bedeutsam. Der Weise Kardama hatte im
yoga die absolute Vollkommenheit erreicht. Als Ergebnis wirklicher yoga-Praxis
gibt es acht Arten von Vollkommenheit: Der yogi kann kleiner werden als das
Kleinste, groBer als das GroBte oder leichter als das Leichteste; er kann alles bekom-
men, was er mochte; er kann sogar einen Planeten erschaffen; er kann auf jeden sei-
nen EinfluB ausiiben und so fort. Auf diese Weise erreicht man yogische Vollkom-
menheit, und danach kann man die Vollkommenheit im spirituellen Leben errei-
chen. Es war daher fiir Kardama Muni nichts Besonderes, ein herrschaftliches Haus
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in der Luft zu erschaffen, so wie er es sich vorstellte, um den Wunsch seiner gelieb-
ten Gemahlin zu erfiillen. Er schuf sogleich den Palast, der in den folgenden Versen
beschrieben ist.

VERS 13
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sarva-kama-dugham divyam
sarva-ratna-samanvitam

sarvarddhy-upacayodarkam
mani-stambhair upaskrtam

sarva—alle; kama—Wiinsche; dugham—erfiillend; divvam—wunderbar; sarva-
ratna—alle Arten von Juwelen; samanvitam—besetzt mit; sarva—alle; rddhi—von
Reichtum; wupacaya—Wachstum; udarkam—allmahliches; mani—aus kostbaren
Steinen; stambhaih—mit Sdulen; upaskrtam—geschmiickt.

UBERSETZUNG

Es war ein wunderbarer Bau, in den alle Arten von Juwelen eingelassen
waren, geschmiickt mit Sdulen aus kostbaren Steinen und imstande, alles
bereitzustellen, was man sich wiinschte. Der Palast war mit vielerlei Mébel-
stiicken ausgestattet und von Reichtum erfiillt, der dazu neigte, sich im
Laufe der Zeit zu vermehren.

ERLAUTERUNG

Das SchloB, das Kardama Muni am Himmel erschuf, mag als ,,LuftschloB* be-
zeichnet werden, doch durch seine mystische Kraft des yoga baute Kardama Muni
tatsachlich ein riesiges SchloB in der Luft. Fiir unsere schwache Vorstellungskraft
ist ein SchloB am Himmel eine Unmoglichkeit, doch wenn wir die Sache genau
uiberdenken, konnen wir verstehen, daB es durchaus nicht unmoglich ist. Wenn die
Hochste Personlichkeit Gottes so viele Planeten erschaffen kann, die Millionen
Schlosser in der Luft tragen, kann ein vollkommener yogi wie Kardama Muni sehr
leicht ein SchloB in der Luft bauen. Das SchloB wird hier als sarva-kama-dugham
beschrieben, das heilt als etwas, das alles bereitstellte, was man sich wiinschte. Es
war voller Juwelen. Selbst die Sdaulen waren aus Perlen und kostbaren Steinen ge-
macht. Diese wertvollen Juwelen und Steine unterlagen nicht dem Verfall; vielmehr
waren sie immerwahrend und zunehmend opulent. Manchmal horen wir auch von
Schléssern auf dieser Erde, die so geschmiickt sind. Die Schlosser, die Sri Krsna fiir
seine 16 108 Frauen baute, waren mit so vielen Juwelen besetzt, daB abends kein
Lampenlicht notwendig war.
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divyopakaranopetam
sarva-kala-sukhavaham

pattikabhih patakabhir
vicitrabhir alankrtam

sragbhir vicitra-malyabhir
maniju-sinjat-sad-anghribhih

dukula-ksauma-kauseyair
nang-vastrair virajitam

divya—wunderbar; upakarana—mit ZubehOr; upetam—ausgestattet; sarva-kala
—in allen Jahreszeiten; sukha-avaham—Glick spendend; paftikabhih—mit Frucht-
gehingen; patdkabhih—mit Fahnen; vicitrabhih—aus verschiedenen Farben und
Stoffen; alarikrtam—geschmickt; sragbhih—mit Girlanden; vicitra-malyabhih—mit
bezaubernden Blumen; mariju—siB; sirijat—summend; saf-arighribhih—mit Bienen;
dukula—feines Tuch; ksauma—Leinen; kauseyaih—aus Seide; nand—verschiedene;
vastraih—mit Wandteppichen; virdjitam—verziert.

UBERSETZUNG

Das SchloB war mit allem notwendigen Zubehor voll ausgestattet und
machte das Wohnen in allen Jahreszeiten angenehm. Fahnen, Fruchtge-
hdnge und kiinstlerische Arbeiten in verschiedenen Farben schmiickten es
auf allen Seiten. Weiter war es mit Gewinden aus farbenprichtigen Blumen
verziert, die lieblich summende Bienen anzogen, und mit Wandteppichen
aus Leinen, Seide und vielerlei anderen Stoffen.

VERS 16
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upary upari vinyasta-
nilayesu prthak prthak

ksiptaih kasipubhih kantam
paryarika-vyajandsanaih
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upari-upari—eines Uber dem anderen; vinyasta—angeordnet; nilayesu—in Stock-
werken; prthak prthak—gesondert; ksiptaih—eingerichtet; kasipubhih—mit Betten;
kantam—prachtvoll; paryvarnka—Couchen; vyajana—Ventilatoren; dsanaih—mit Sitz-
gelegenheiten.

UBERSETZUNG

Der Palast sah mit seinen Betten, Couchen, Ventilatoren und Sesseln, mit
denen die sieben Stockwerke alle getrennt eingerichtet waren, sehr pracht-
voll aus.

ERLAUTERUNG

Aus diesem Vers erfahren wir, daf3 das SchloB viele Stockwerke hatte. Die Wor-
ter upary upari vinvasta deuten darauf hin, daB Wolkenkratzer keine neue Erfin-
dung sind. Selbst in jenen Tagen, vor Millionen von Jahren, dachte man daran, viel-
stockige Hauser zu bauen. Sie enthielten nicht nur ein oder zwei Rdume, sondern
viele verschiedene Wohnungen, die alle mit Kissen, Bettstatten, Sitzgelegenheiten
und Teppichen schon eingerichtet waren.

VERS 17
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tatra tatra viniksipta-
nanda-silpopasobhitam

mahd-marakata-sthalva
Jjustam vidruma-vedibhih

tatra tatra—hier und dort; viniksipta—angeordnet; ndand—verschiedene: silpa
—durch kiinstlerische Gravuren; upasobhitam—auBergewohnlich schon; mahd-ma-
rakata—aus groflen Smaragden; sthalva—mit einem Boden; justam—ausgestattet; vi-
druma—aus Koralle; vedibhih—mit erhohten Ebenen (Podien).

UBERSETZUNG

Seine Schonheit wurde durch kiinstlerische Gravuren erhoht, die sich
hier und dort an den Winden befanden. Der Boden bestand aus Smaragden
und hatte korallene Erhohungen.

ERLAUTERUNG

Heutzutage sind die Menschen auf ihre architektonische Kunst sehr stolz. doch
haben sie im allgemeinen nur Boden aus gefarbtem Zement. Es scheint jedoch, daf3
das Schlof3, das Kardama Muni durch seine yogischen Krafte baute, Boden aus Sma-
ragden mit korallenen Podien hatte.
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VERS 18
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dvahsu vidruma-dehalya
bhatam vajra-kapatavat

Sikharesv indranilesu
hema-kumbhair adhisritam

dvahsu—an den Eingingen; vidruma—aus Koralle; dehalyd—mit einer Schwelle;
bhatam—schon; vajra—mit Diamanten besetzt; kapdta-vat—Tiren habend; sikha-
resu—auf den Kuppeln; indra-nilesu—aus Saphiren; hema-kumbhaih—mit goldenen
Spitzen; adhisritam—gekront.

UBERSETZUNG

Der Palast sah mit seinen korallenen Schwellen an den Eingingen und
den diamantenbesetzten Tiiren prunkvoll aus. Seine Kuppeln aus Saphiren
kronten goldene Spitzen.

VERS 19
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caksusmat padmaragagryair
vajra-bhittisu nirmitaih

justam vicitra-vaitanair
mahdrhair hema-toranaih

caksuh-mat—als ob Augen besitzend; padma-raga—mit Rubinen; agryaih—aus-
gewahltesten; vajra—aus Diamanten; bhittisu—an den Wanden; nirmitaih—einge-
lassen; justam—ausgestattet; vicitra—verschiedene; vaitanaih—mit Baldachinen;
mahad-arhaih—iberaus Kostbar; hema-toranaih—mit Toren aus Gold.

UBERSETZUNG

In die diamantenen Winde des Palastes waren die ausgewihltesten Ru-
bine eingelassen, und es schien, als besitze er Augen. Er war mit wunder-
schonen Baldachinen und iiberaus kostbaren Toren aus Gold ausgestattet.

ERLAUTERUNG

Kiinstlerisch angeordnete Juwelen und Verzierungen, die wie Augen aussehen,
sind keine Einbildung. Selbst in jiingster Vergangenheit bauten die Mogulkaiser ihre
Palaste mit Dekorationen aus juwelenen Vogeln, deren Augen aus kostbaren Stei-
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nen gemacht waren. Die Steine sind von den Behorden entfernt worden, doch kann
man die Verzierungen noch heute in einigen der Palaste sehen, die die Mogulherr-
scher in Neu Delhi bauten. Die Konigspalaste wurden mit Juwelen und seltenen
Steinen, die Augen glichen, gebaut, und so spendeten sie nachts zuriickstrahlendes
Licht, so daf3 keine Lampen notwendig waren.

VERS 20
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hamsa-paradvata-vratais
tatra tatra nikujitam

krtriman manyamdnaih svan
adhiruhyvadhiruhya ca

hamsa—von Schwanen; pdravata—von Tauben; vrdtaih—von einer grofen An-
zahl; tatra tatra—hier und dort; nikujitam—hallte wider: krtriman—Kkiinstlich; man-
vamanaih—denkend:; svan—zu ihrer eigenen Art gehorend: adhiruhya adhiruhya
—wiederholt aufsteigend: ca—und.

UBERSETZUNG

An verschiedenen Stellen in diesem Palast gab es eine Vielzahl von le-
benden Schwianen und Tauben sowie kiunstliche Schwine und Tauben, die
so lebensecht aussahen, daR die wirklichen Schwine immer wieder vor ih-
nen hochflatterten, da sie sie fiir lebende Vogel wie sie selbst hielten. So
hallte der Palast von den Stimmen dieser Vogel wider.

VERS 21
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vihdra-sthana-visrama-
samvesa-prargandjiraih

vathopajosam racitair
vismapanam ivdtmanah

vihdra-sthana—Vergnligungsplatze; visrama—Ruhegemacher; samvesa—Schlaf-
zimmer; prangana—Innenhofe; ajiraih—mit AuBenhodfen: yathd-upajosam—um
den Aufenthalt angenehm zu machen:; racitaih—die so angelegt waren: vismadpa-
nam—Erstaunen verursacht; iva—in der Tat: dtmanah—in ihm selbst (Kardama).
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UBERSETZUNG

Das SchloB hatte Vergniigungsplitze, Ruhegemicher, Schlafziimmer und
Innen- und AuBenhofe, die mit einem Auge fiir Bequemlichkeit angelegt
waren. All dies versetzte selbst den Weisen in Erstaunen.

ERLAUTERUNG

Da Kardama Muni ein Heiliger war, lebte er in einer bescheidenen Einsiedelei,
doch als er den durch seine yogischen Krifte geschaffenen Palast sah, in dem es viele
Ruhegemacher, Zimmer fiir sexuellen GenuB3 und Innen- und AuBlenhofe gab, war
er selbst erstaunt. So geht es einem gottbegnadeten Menschen. Ein Gottgeweihter
wie Kardama Muni entfaltete diesen Reichtum durch yogische Macht auf Bitten sei-
ner Frau, doch als er den Reichtum geschaffen hatte, konnte er selbst nicht verste-
hen, wie solche Manifestationen moglich waren. Wenn sich die Macht eines yogi
entfaltet, ist der yogi manchmal selbst erstaunt.

VERS 22
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idrg grham tat pasyantim
natipritena cetasa

sarva-bhutasayabhijriah
pravocat kardamah svayam

idrk—solches; grham—Haus; tar—dieses; pasyantim—betrachtend; na atipri-
tena—nicht sehr erfreut; cetasa—mit einem Herzen; sarva-bhiuta—eines jeden;
asaya-abhijiah—das Herz verstehend; pravocat—er sprach an; kardamah—Kar-
dama; svayam—personlich.

UBERSETZUNG

Als er sah, daB Devahuti den gigantischen, reich geschmiickten Palast mit
freudlosem Herzen betrachtete, konnte Kardama Muni ihre Gefiihle verste-
hen, denn er vermochte das Herz eines jeden zu studieren. Daher wandte er
sich an seine Frau mit folgenden Worten.

ERLAUTERUNG

Devahiti hatte lange Zeit in der Einsiedelei verbracht und sich nicht sehr viel um
ihren Korper gekiimmert. Sie war von Schmutz bedeckt, und ihre Kleider waren
nicht sehr schon. Kardama Muni war iiberrascht, daB er einen solchen Palast her-
vorbringen konnte, und seine Frau Devahuti war ebenfalls erstaunt. Wie konnte sie
in einem solch reichgeschmiickten Palast leben? Kardama Muni konnte ihr Erstau-
nen verstehen, und daher sprach er wie folgt.
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VERS 23
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nimajjyasmin hrade bhiru
vimanam idam aruha

idam sukla-krtam tirtham
asisam yapakam nrnam

nimajjya—nachdem du gebadet hast; asmin—in diesem; hrade—in dem See; bhi-
ru—o Besorgte; vimanam—Flugzeug; idam—dieses; sukla-krtam—von Sri Visnu ge-
schaffener; tirtham—heiliger See; asisam—die Wiinsche; ydpakam—erfiillend; nrnam
—der Menschen.

UBERSETZUNG

Meine liebe Devahiti, du siehst sehr besorgt aus. Bade zunichst in dem
Bindu-sarovara-See, den Sri Visnu selbst geschaffen hat und der einem Men-
schen alle Wiinsche erfiillen kann, und besteige dann dieses Flugzeug.

ERLAUTERUNG

Es ist immer noch Brauch, Pilgerorte zu besuchen und dort im Wasser zu baden.
In Vrndavana nehmen die Menschen im FluB Yamuna ein Bad. An anderen Orten,
wie Prayaga, baden sie in dem FluB Ganga. Die Worter tirtham asisam yapakam be-
ziehen sich auf die Erfiillung von Wiinschen, wenn man an einem Pilgerort badet.
Kardama Muni riet seiner guten Frau, in dem See Bindu-sarovara zu baden, damit
sie ihre frithere Schonheit und den friiheren Glanz ihres Korpers wiederbeleben
konnte.

VERS 24
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sd tad bhartuh samadaya
vacah kuvalayeksana

sarajam bibhrati vaso
veni-bhutams ca murdhajan

sd—sie; tat—darauf; bhartuh—ihres Ehemanns; samdddya—annehmend; vacah
—die Worte; kuvalaya-iksana—die Lotosdugige; sa-rajam—schmutzige; bibh-
rati—tragend; vasah—Kleider; veni-bhitan—verfilztes; ca—und; mirdha-jan—Haar.
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UBERSETZUNG

Die lotosiugige Devahiuti nahm den Befehl ihres Ehemanns an. Da ihre
Kleider schmutzig und ihre Haarlocken verfilzt waren, sah sie nicht sehr an-
ziehend aus.

ERLAUTERUNG

Es scheint, daB Devahutis Haar viele Jahre nicht gekimmt worden war und sich
vollig verfilzt hatte. Mit anderen Worten: Sie vernachlassigte ihre Kleidung und ihre
korperlichen Annehmlichkeiten, um sich im Dienst ihres Ehemannes zu betatigen.

VERS 25
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arigam ca mala-parikena
sarichannam sabala-stanam
avivesa sarasvatyah
sarah siva-jalasayam

arigam—Korper; ca—und; mala-parkena—mit Schmutz; sarichannam—bedeckt;
Sabala—verfarbt; stanam—Briiste; avivesa—sie tauchte ein; sarasvatyah—des Flusses
Sarasvati; sarah—der See; siva—geheiligtes; jala—Wasser; dsayam—enthielt.

UBERSETZUNG

lhr Korper war mit einer dicken Schmutzkruste bedeckt, und ihre Briiste
waren verfirbt. Dann tauchte sie jedoch in den See, der die heiligen Wasser
der Sarasvati enthielt.

VERS 26
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sdntah sarasi vesma-sthah
satani dasa kanyakah

sarvah kisora-vayaso
dadarsotpala-gandhayah

sa—sie; antah—innen; sarasi—in dem See; vesma-sthah—in einem Haus; satdni
dasa—zehnmal hundert; kanyakah—Madchen; sarvah—alle; kisora-vayasah—in der
Bliite ihrer Jugend; dadarsa—sie sah; utpala—wie Lotosse; gandhayah—duftend.
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UBERSETZUNG

In dem See sah sie in einem Haus eintausend Midchen, die alle in der
Bliite ihrer Jugend standen und wie Lotosblumen dufteten.

VERS 27

i T aTE g Arse: fa |
T wtwdrgs Y T F@W B 1200

tam drstva sahasotthdya
procuh pranjalayah striyah

vayam karma-karis tubhyam
sadhi nah karavama kim

tam—sie; drsiva—sehend; sahasa—plotzlich; utthaya—aufstehend; procuh—sie
sagten; prarjalayah—mit gefalteten Handen; strivah—die Madchen; vayam—wir;
karma-karih—Dienerinnen; tubhyam—deine; sadhi—Dbitte sage; nah—uns; karavama
—wir konnen tun; kim—was.

UBERSETZUNG

Als die Middchen sie sahen, erhoben sie sich plotzlich und sagten mit ge-

falteten Hinden: ,,Wir sind deine Dienerinnen; sage uns bitte, was wir fiir
dich tun konnen.”’

ERLAUTERUNG

Waihrend Devahuti liberlegte, was sie mit ihren schmutzigen Kleidern in diesem
Palast tun solle, kamen durch die yogischen Krafte Kardama Munis sogleich eintau-
send Dienerinnen, die bereit waren, ihr zu dienen. Sie erschienen vor Devahiti im

Wasser und stellten sich als ihre Dienerinnen vor, die nur auf ihre Anweisungen
warteten.

VERS 28
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snanena tam mahdrhena
snapayitva manasvinim
dukule nirmale niitne
dadur asyai ca manadah '

snanena—mit Badeolen; tam—sie; maha-arhena—sehr kostbar; snapayitva—
nachdem sie gebadet hatten; manasvinim—die tugendhafte Frau; dukile—in feine
Kleider; nirmale—fleckenlose; niitne—neue; daduh—sie gaben; asyai—ihr; ca—und;
mana-dah—die achtungsvollen Madchen.
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UBERSETZUNG

Die Midchen, die Devahuti gegenuber sehr achtungsvoll waren, nahmen
sie mit sich und gaben ihr, nachdem sie sie mit kostbaren Olen und Salben
gebadet hatten, feine neue, fleckenlose Kleider, um ihren Korper zu bedek-
ken.

VERS 29
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bhisanani parardhyani
variyamsi dyumanti ca

annam sarva-gunopetam
panam caivamrtdasavam

bhisanani—Schmuckstiicke; para-ardhyani—iiberaus Kkostbare; variyamsi—sehr
vortreffliche; dyumanti—leuchtende; ca—und; annam—Speise; sarva-guna—alle
guten Eigenschaften; upetam—enthaltend; panam—Getranke; ca—und; eva—auch;
amrta—sul3; dsavam—berauschend.

UBERSETZUNG

Sie schmiickten sie mit sehr vortrefflichen und kostbaren Juwelen, die
hell strahlten. Als nichstes boten sie ihr Speisen an, die alle guten Eigen-
schaften enthielten, und sie gaben ihr einen siiRen berauschenden Trank
namens asavam.

ERLAUTERUNG

Asavam ist eine ayurvedische Medizin; es ist kein alkoholisches Getrank. Es ist
nach einem bestimmten Verfahren aus Krautern hergestellt und soll den Stoff wech-
sel anregen, damit sich der Gesundheitszustand des Korpers verbessert.

VERS 30
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athadarse svam atmdanam
sragvinam virajambaram

virajam krta-svastyayanam
kanyabhir bahu-manitam
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atha—dann: ddarse—in einem Spiegel; svam atmdanam—ihr eigenes Spiegelbild;
srak-vinam—mit einer Girlande geschmiickt; viraja—unbefleckte; ambaram—Klei-
der: virajam—von allem korperlichen Schmutz befreit; krta-svastyayanam—mit
glickverheiBenden Zeichen geschmiickt; kanyvabhih—von den Dienerinnen; bahu-
manitam—sehr achtungsvoll bedient.

UBERSETZUNG

Dann sah sie in einem Spiegel ihr Spiegelbild. Der Korper war von allem
Schmutz volistindig befreit, und sie war mit einer Girlande geschmiickt. In
unbefleckte Gewidnder gekleidet und mit gliickbringenden tilaka-Zeichen
geschmiickt, wurde sie von den Midchen sehr achtungsvoll bedient.

VERS 31
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snatam krta-sirah-snanam
sarvabharana-bhusitam

niska-grivam valavinam
kujat-kancana-niapuram

snatam—gebadet; krra-sirah—einschlieBlich des Kopfes: sndnam—badend. sarva
-—tliberall: dbharana—mit Schmuckstiicken: bhusitam—geschmiickt: niska—eine gol-
dene Halskette mit einem Medaillon; grivam—um den Hals; valayinam—mit Armrei-
fen: kijar—klingend: karicana—aus Gold gemacht: niipuram—FuBreifen.

UBERSETZUNG

lhr gesamter Korper, auch ihr Kopf, wurde vollstindig gebadet, und
iiberall wurden ihr Schmuckstiicke angelegt. Sie trug eine besondere Hals-
kette mit einem Medaillon. Sie hatte Armreifen an den Handgelenken und
klingende Reifen aus Gold an ihren FufRgelenken.

ERLAUTERUNG

Hier haben wir das Wort krra-sirah-snanam. Der smrtiésastra gemal3, die auch
die taglichen Pflichten beschreibt. ist es Frauen gestattet, nur bis zum Hals zu baden.
Ihr Haupthaar braucht nicht unbedingt taglich gewaschen zu werden. da so viel nas-
ses Haar leicht zu einer Erkaltung fiihrt. Fir Frauen lautet daher die gewohnliche
Vorschrift, bis zum Hals zu baden, und sie nehmen nur zu bestimmten Anlassen ein
Vollbad. Bei diesem Anlafl nahm Devahuti ein Vollbad und wusch ihr Haar sehr
grindlich. Wenn eine Frau ein gewohnliches Bad nimmt, nennt man es mala-
sndna, und wenn sie ein Vollbad nimmt, einschlieB8lich des Kopfes, heif3t es sirah-
snana. Bei dem letzteren braucht sie genug Ol, um sich damit den Kopf einzureiben.
So lautet die Anweisung der Kommentatoren der smrti-sastra.
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VERS 32
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sronyor adhyastaya kancya
karicanya bahu-ratnaya

hdrena ca mahadrhena
rucakena ca bhusitam

sronyoh—auf den Hiiften; adhyastaya—trug;, karcya—mit einem Giirtel;, kan-
canya—aus Gold gemacht; bahu-ratnaya—mit zahllosen Juwelen geschmiickt;
harena—mit einer Perlenkette; ca—und; maha-arhena—kostbar; rucakena—mit
glickbringenden Substanzen; ca—und; bhusitam—geschmiickt.

UBERSETZUNG

Auf ihren Hiiften trug sie einen goldenen Giirtel, der mit zahllosen Juwe-
len besetzt war, und sie wurde weiter mit einer kostbaren Perlenkette und
gliickbringenden Substanzen geschmiickt.

ERLAUTERUNG

Glickbringende Substanzen sind zum Beispiel Safran, kurikuma und Sandelholz-
paste. Bevor man ein Bad nimmt, gibt es noch andere gliickbringende Substanzen,
wie zum Beispiel mit Senfol vermischter Turmerik, den man sich tiber den ganzen
Korper reibt. Alle moglichen gliickbringenden Substanzen wurden benutzt, um De-
vahuti von Kopf bis Full zu baden.

VERS 33
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sudata subhruva slaksna-
snigdhapangena caksusa

padma-kosa-sprdha nilair
alakais ca lasan-mukham

su-data—mit schonen Zahnen; su-bhruvdi—mit betOrenden Augenbrauen;
slaksna—lieblichen; snigdha—feuchten; apangena—Augenwinkeln; caksusa—mit
Augen; padma-kosa—Lotosknospen; sprdha—besiegend; nilaih—blaulich; alakaih
—mit lockigem Haar: ca—und; lasar—leuchtend; mukham—AuBeres.
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UBERSETZUNG

lhr AuBeres leuchtete mit schénen Zihnen und betérenden Augen-
brauen. Die Augen, die durch liebliche feuchte Augenwinkel hervorgeho-
ben wurden, besiegten die Schonheit von Lotosknospen, und dunkle Haar-
locken umrahmten ihr Gesicht.

ERLAUTERUNG

In der vedischen Kultur sind weile Zahne sehr geschatzt. Devahutis weille
Ziahne vergroBerten die Schonheit ihres Gesichtes und lieBen es wie eine Lotos-
blume erscheinen. Wenn ein Gesicht sehr hiibsch aussieht, werden die Augen im
allgemeinen mit Lotosbliitenblattern und das Gesicht mit einer Lotosblume vergli-
chen.

VERS 34
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yada sasmara rsabham
rsinam dayitam patim

tatra caste saha stribhir
yatraste sa prajapatih

yada—als; sasmara—sie dachte an; rsabham—den Besten; rsinam—unter den rsis;
dayitam—lieben; patim—Ehemann; ratra—dann; ca—und; dste—sie war gegenwar-
tig; saha—zusammen mit; stribhih—den Dienerinnen; yatra—wo; dste—war gegen-
wartig; sah—er; prajapatih—der Prajapati (Kardama).

UBERSETZUNG

Alssie an ihren groRen Ehemann, den Besten der Weisen, Kardama Muni,
dachte, der ihr sehr lieb war, erschien sie zusammen mit all den Dienerin-
nen sogleich dort, wo er war. 4

ERLAUTERUNG -

Aus diesem Vers geht hervor, daB Devahiti am Anfang dachte, sie sei sehr
schmutzig und sehr armselig gekleidet. Als ihr Ehemann sie bat, in den See zu tau-
chen, sah sie die Dienerinnen, und diese kiimmerten sich um sie. Alles Folgende ge-
schah im Wasser, und sobald sie an ihren geliebten Ehemann Kardama dachte,
wurde sie unverziglich zu ihm gebracht. Dies sind einige der Krafte, die von einem
vollkommenen yogi erlangt werden; sie konnen sogleich alles veranlassen, was man
sich wiinscht.
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VERS 35

A O seeRid o |
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bhartuh purastad atmanam
stri-sahasra-vrtam tada

nisamya tad-yoga-gatim
samsayam pratyapadyata

bhartuh—ihres Ehemannes; purastat—in der Gegenwart; atmanam—sie; stri-sa-
hasra—von tausend Dienerinnen; vrtam—umringt; tada—da; nisamya—sehend; tat
—seine; yoga-gatim—yogische Macht; samsayam pratyapadyata— sie war verwun-
dert.

UBERSETZUNG

Sie war verwundert, als sie sich von tausend Dienerinnen umringt in der
Gegenwart ihres Ehemanns wiederfand und seine yogische Macht sah.

ERLAUTERUNG

Fiir Devahuti war alles, was geschah, wie ein Wunder, und doch konnte sie ver-
stehen, als sie vor ihren Ehemann gebracht wurde, daB alles auf seine yogische
mystische Macht zuriickzufiihren war. Sie konnte verstehen, daB fiir einen yogi wie
Kardama Muni nichts unmoglich war.

VERS 36-37
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sa tam krta-mala-snanam
vibhrdjantim apurvavat

atmano bibhratim rapam
samvita-rucira-stanim

vidyddhari-sahasrena
sevyamanam suvasasam

Jjata-bhavo vimanam tad
arohayad amitra-han
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sah—der Weise; tam—sie (Devahuti); krta-mala-snanam—sauber gebadet;
vibhrdjantim—leuchtend; apiurva-vat—wie nie zuvor; dtmanah—ihre eigene;
bibhratim—besitzend; ripam—Schonheit; samvita—umgiirtet; rucira—betorend,
stanim—mit Bristen; vidyadhari—von Gandharvamadchen; sahasrena—von tau-
send; sevyamanam—bedient; su-vasasam—in vortreffliche Gewander gekleidet; jata-
bhavah—von Zuneigung uberwaltigt; vimanam—ein Flugzeug wie ein herrschaftli-
ches Haus; rat—dieses; drohayat—er fiihrte sie an Bord; amitra-han—o Vernichter
des Feindes.

UBERSETZUNG

Der Weise sah, daB Devahuti, als sie so sauber gewaschen war, leuchtete,
als sei sie nicht linger seine friihere Frau. Sie hatte die urspriingliche Schon-
heit einer Konigstochter wiedergewonnen. In vortreffliche Gewiander ge-
kleidet, ihre zauberhaften Briiste schon umgiirtet, wurde sie von tausend
Gandharvamidchen bedient. O Vernichter des Feindes, seine Zuneigung zu
ihr nahm zu, und so setzte er sie in das palastgleiche Flugzeug.

ERLAUTERUNG

Als Devahuti vor ihrer Hochzeit von ihren Eltern zu dem Weisen Kardama ge-
bracht wurde, war sie die vollendet schone Prinzessin, und Kardama Muni erinnerte
sich jetzt an ihre friihere Schonheit. Doch nach ihrer Hochzeit, als sie sich im Dienst
Kardama Munis beschiftigte, versaumte sie es, sich um ihren Korper wie eine Prin-
zessin zu kiimmern, da es keine Mittel fiir solche Fiirsorge gab. Ihr Ehemann lebte
in einer Hiitte, und da sie ihm standig diente, verschwand ihre konigliche Schonheit,
und sie wurde genau wie eine gewohnliche Dienstmagd. Nachdem sie jetzt auf Be-
fehl der yogischen Macht Kardama Munis von den Gandharvamidchen gebadet
worden war, erlangte sie ihre Schonheit wieder, und Kardama Muni fiihlte sich zu
dieser Schonheit, die sie vor ihrer Hochzeit gezeigt hatte, hingezogen. Die wahre
Schonheit einer jungen Frau sind ihre Briiste. Als Kardama Muni sah, daB die Brii-
ste seiner Frau so schon geschmiickt waren, wodurch ihre Schonheit viele Male ver-
groBert wurde, fiihlte er sich zu ihr hingezogen, obwohl er ein groBer Weiser war.
Sripéda Saﬁkarécérya hat daher die Transzendentalisten gewarnt, daB jemand, der
nach transzendentaler Erkenntnis strebt, nicht von den hervorstehenden Briisten
einer Frau angezogen sein soll, da sie nichts weiter s\l‘nd,als eine Wechselwirkung
von Fett und Blut im Korper.

VERS 38
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tasminn alupta-mahimad priyayanurakto
vidyddharibhir upacirna-vapur vimane

babhrdja utkaca-kumud-ganavan apicyas
tarabhir avrta ivodu-patir nabhah-sthah

tasmin—in diesem; alupta—nicht verloren; mahima—Ehre; priyaya—mit seiner
geliebten Gefahrtin; anuraktah—angehaftet; vidyadharibhih—von den Gandharva-
madchen; wuparcirna—bedient; vapuh—seine Person; vimane—in dem Flugzeug;
babhraja—er leuchtete; utkaca—offen; kumut-ganavan—der Mond, dem Reihen von
Lilien folgen; apicyah—sehr bezaubernd; rarabhih—von Sternen; dvrtah—umringt;
iva—wie; udupatih—der Mond (das Oberhaupt der Sterne); nabhah-sthah—am Him-
mel.

UBERSETZUNG

Obwohl der Weise offensichtlich sehr an seiner geliebten Gefihrtin hing,
wihrend ihm die Gandharvamidchen dienten, verlor er nicht seine Ehre,
die in der Meisterung seines Selbst bestand. In dem Luftpalast leuchtete
Kardama Muni mit seiner Gefihrtin so bezaubernd wie der Mond inmitten
von Sternen am Himmel, der veranlaBt, daR sich die Lilien in den Teichen
nachts reihenweise offnen.

ERLAUTERUNG

Der Palast schwebte am Himmel, und deshalb ist der Vergleich mit dem Voll-
mond und den Sternen in diesem Vers sehr schon. Kardama Muni sah wie der Voll-
mond aus, und die Madchen, die seine Frau Devahuti umringten, erinnerten an
Sterne. In einer Vollmondnacht bilden die Sterne und der Mond eine schone Kon-
stellation; in dhnlicher Weise erschien in diesem Luftpalast am Himmel Kardama
Muni mit seiner schonen Frau und den Madchen, die sie umringten, wie der Mond
und die Sterne in einer Vollmondnacht.

(LRI R EALE T e T
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tenasta-lokapa-vihara-kulacalendra-
dronisv ananga-sakha-maruta-saubhagasu
siddhair nuto dyudhuni-padta-siva-svandsu
reme ciram dhanadaval-lalana-varuthi

tena—mit diesem Flugzeug; asta-loka-pa—der vorherrschenden Gottheiten der
acht himmlischen Planeten; vihara—die Vergniigungsplatze; kula-acala-indra—des



232 $rimad-Bhagavatam [Canto 3, Kap. 23

Konigs der Berge (Meru); dronisu—in den Talern; anariga—von Leidenschaft; sakha
—die Begleiter; maruta—mit Winden; saubhagasu—schon; siddhaih—von den Sidd-
has; nutah—gepriesen; dvu-dhuni—der Ganga; pdta—des Niederfalls; siva-svandsu
—mit glickbringenden Schwingungen vibrierend; reme—er genoB; ciram—lange
Zeit; dhanada-var—wie Kuvera; /alana—von Madchen; varuthi—umringt.

UBERSETZUNG

In diesem Luftpalast reiste er zu den Freudentilern des Berges Meru, die
durch kiihle sanfte duftende Winde, die Leidenschaft anregten, noch scho-
ner wurden. In diesen Tilern geniet im allgemeinen der Schatzmeister der
Halbgotter, Kuvera, umringt von schonen Frauen und gepriesen von den
Siddhas, Sinnenfreuden. Auch Kardama Muni, der von den schénen Mid-
chen und seiner Frau umgeben war, begab sich dorthin und genoR viele,
viele Jahre lang.

ERLAUTERUNG

Kuvera ist einer der acht Halbgotter, die fiir die verschiedenen Himmelsrichtun-
gen des Universums verantwortlich sind. Man sagt, daB Indra fiir die Ostseite des
Universums zustandig ist, wo der himmlische Planet oder das Paradies liegt. In ahn-
licher Weise ist Agni fir den siidostlichen Teil des Universums zustandig; Yama,
der Halbgott, der die Siindhaften bestraft, ist fiir den siidlichen Teil verantwortlich;
Nirrti ist fiir den siidwestlichen Teil des Universums zustandig; Varuna, der Halb-
gott, dem die Gewaisser unterstehen, ist fir den westlichen Teil verantwortlich;
Vayu, der die Luft beherrscht und Fliigel hat, um in der Luft reisen zu konnen, ist
fir den nordwestlichen Teil des Universums verantwortlich, und Kuvera, dem
Schatzmeister der Halbgotter, untersteht der nordliche Teil des Universums. All
diese Halbgotter erfreuen sich in den Talern des Berges Meru, der irgendwo zwi-
schen der Sonne und der Erde liegt. In dem Luftpalast bereiste Kardama Muni die
acht Himmelsrichtungen, die von den oben beschriebenen acht Halbgottern be-
herrscht werden, und so wie die Halbgotter zum Berg Meru gehen, so begab auch er
sich dorthin, um das Leben zu genieBen. Wenn man von jungen schonen Madchen
umringt ist, wird die sexuelle Erregung natirlicherweise sehr stark. Kardama Muni
war sexuell erregt, und so erfreute er sich mit seiner Frafl in diesem Teil des Berges
Meru viele, viele Jahre lang. Aber seine geschlechtliche Betiatigung wurde von un-
zahligen Siddhas, Wesen, die die Vollkommenheit erreicht hatten, gepriesen, da er
die Absicht hatte, zum Wohl der universalen Angelegenheiten gute Nachkommen-
schaft zu zeugen.

VERS 40
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vaisrambhake surasane
nandane puspabhadrake
madnase caitrarathye ca
sa reme ramaya ratah

vaisrambhake—im Garten Vaisrambhaka; surasane—in Surasana; nandane—in
Nandana; puspabhadrake—in Puspabhadraka; manase—in der Nahe des Manasa-
sarovara-Sees; caitrarathye—in Caitrarathya; ca—und; sah—er; reme—erfreute sich;
ramayd—durch seine Frau; rarah—befriedigt.

UBERSETZUNG

Befriedigt durch seine Frau erfreute er sich in diesem Luftpalast nicht nur
am Berg Meru, sondern auch in verschiedenen Girten, die als VaiSram-
bhaka, Surasana, Nandana, Puspabhadraka und Caitrarathya bekannt sind,
und in der Nihe des Manasa-sarovara-Sees.

VERS 41
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bhrdjisnund vimanena
kama-gena mahiyasa

vaimdnikan atyaseta
caral lokan yathanilah

bhrajisnuna—vortrefflich; vimanena—mit dem Flugzeug; kdama-gena—das
wunschgemaB flog; mahiyasa—sehr groB; vaimanikan—die Halbgotter in ihren
Flugzeugen; atyaseta—er ubertraf; caran—reisend; lokan—durch die Planeten; yathad
—wie; anilah—die Luft.

UBERSETZUNG

Er reiste auf diese Weise durch die verschiedenen Planeten, ebenso wie
sich die Luft ungehindert in jede Richtung bewegt. Wihrend er in diesem
groRartigen und vorziiglichen Luftpalast, der nach seinem Willen fliegen
konnte, durch die Luft reiste, ibertraf er sogar die Halbgotter.

ERLAUTERUNG

Die von den Halbgottern bewohnten Planeten sind auf ihre eigene Kreisbahn be-
schrankt, doch Kardama Muni konnte dank seiner yogischen Macht ungehindert in
alle verschiedenen Richtungen des Universums reisen. Die Lebewesen, die im Uni-
versum leben, nennt man bedingte Seelen, denn sie konnen sich nicht ungehindert
uberall hinbegeben. Wir sind Bewohner dieses Erdplaneten; wir konnen uns nicht
ungehindert zu anderen Planeten begeben. Im modernen Zeitalter versucht der
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Mensch, zu anderen Planeten zu gehen, doch ist er bisher nicht erfolgreich gewesen.
Es ist nicht moglich, zu anderen Planeten zu reisen, da durch die Gesetze der Natur
nicht einmal die Halbgotter ungehindert von Planet zu Planet reisen konnen. Doch
Kardama Muni konnte durch seine yogische Macht die Starke der Halbgotter tiber-
treffen und im Weltraum in alle Himmelsrichtungen reisen. Der Vergleich ist hier
sehr teffend. Die Worter yatha anilah deuten an, da} Kardama Muni so ungehindert
in alle Richtungen des Universums reiste, wie sich die Luft ohne Einschrankung
uberall hinbewegt.

VERS 42
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kim durdapdadanam tesam
pumsam uddama-cetasam

vair dsritas tirtha-padas
carano vyasandatyayah

kim—was; durapadanam—schwer zu erreichen; resam—fir jene: pumsam—
Menschen: uddama-cetasam—die entschlossen sind; vaihi—bei wem: dsritah—
Zuflucht suchend: tirtha-padah—der Hochsten Personlichkeit Gottes: cara-
nah—FuBe: vvasana-atvavah—die Gefahren iiberwindend.

UBERSETZUNG

Was ist schwer zu erreichen fiir entschlossene Menschen, die bei den Lo-
tosfiilBen der Hochsten Personlichkeit Gottes Zuflucht gesucht haben? Die
FiiRe des Herrn sind die Quelle heiliger Fliisse, wie der Ganga, die den Ge-
fahren des materiellen Lebens ein Ende bereiten.

ERLAUTERUNG

Die Worter vair asritas tirtha-padas caranah sind hier bedeutsam. Die Hochste
Personlichkeit Gottes ist als tirtha-pada bekannt. Die Ganga wird als ein heiliger
FluB3 angesehen, weil sie von einem Zeh Visnus ausgeht. 'Die Ganga ist dafiir be-
stimmt, alle materiellen Leiden der bedingten Seelen zu beseitigen. Daher ist fur
jedes Lebewesen, das bei den heiligen LotosfiiBen des Herrn Zuflucht gesucht hat,
nichts unmoglich. Kardama Muni ist nicht etwas Besonderes, weil er ein groBer
Mystiker, sondern weil er ein groBer Gottgeweihter war. Deshalb heif3t es hier, da3
fiir einen groBen Gottgeweihten wie Kardama Muni nichts unmoglich ist. Obwohl
yogis wunderbare Dinge vollbringen konnen, wie Kardama bereits gezeigt hat, war
Kardama mehr als ein yogi, da er ein groBer Geweihter des Herrn war; deshalb war
er glorreicher als ein gewohnlicher yogi. In der Bhagavad-gita findet man die Besta-
tigung: ,,Von vielen yvogis ist derjenige erstklassig, der ein Geweihter des Herrn ist."
Fir jemand wie Kardama Muni kann von Bedingtheit keine Rede sein: er war be-
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reits eine befreite Seele und besser als die Halbgotter, die noch bedingt sind. Obwohl
er sich mit seiner Frau und vielen anderen Frauen erfreute, stand er iiber dem mate-
riellen bedingten Leben. Deshalb ist das Wort vyasandtyayah gebraucht, um darauf
hinzuweisen, daB er jenseits der Stellung einer bedingten Seele stand. Er war zu allen
materiellen Begrenzungen transzendental.

VERS 43
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preksayitva bhuvo golam
patnyai ydvan sva-samsthaya

bahv-ascaryam maha-yogi
svasramadya nyavartata

preksayitva—nachdem er gezeigt hatte; bhuvah—des Universums; golam—den
Globus; patnyai—seiner Frau; ydvdan—soviel;, sva-samsthayd—mit seinen Einrich-
tungen; bahu-dscaryam—voll vieler Wunder; maha-yogi—der groBe yogi (Kardama);
sva-asramaya—zu seiner Einsiedelei; nyavartata—kehrte zurick.

UBERSETZUNG

Nachdem er seiner Frau den Globus des Universums und seine verschie-
denen Einrichtungen, die voll vieler Wunder waren, gezeigt hatte, kehrte
der grolRe yogi Kardama Muni zu seiner Einsiedelei zuriick.

ERLAUTERUNG

Alle Planeten sind hier als gol/a oder rund beschrieben. Jeder Planet ist rund, und
jeder Planet ist eine andere Zufluchtsstatte, ahnlich einer Insel im weiten Ozean. Pla-
neten werden manchmal auch dvipa oder varsa genannt. Dieser Erdplanet heil3t
Bharata-varsa, weil er von Konig Bharata regiert wurde. Ein anderes bedeutendes
Wort in diesem Vers ist bahv-ascaryam, ,viele wunderbare Dinge*. Dies deutet
darauf hin, daB die verschiedenen Planeten iiber das ganze Universum in den acht
Himmelsrichtungen verstreut sind und daB jeder einzelne von ihnen in sich wunder-
bar ist. Jeder Planet hat seine bestimmten klimatischen Einfliisse und bestimmte Ar-
ten von Bewohnern und ist mit allen Dingen, einschlieBlich der Schonheit der Jah-
reszeiten, vollstindig ausgestattet. In der Brahma-samhita (5.40) finden wir eine
ahnliche Feststellung: vibhuti-bhinnam. ,,Auf jedem einzelnen Planeten gibt es ver-
schiedene Reichtiimer.* Man kann nicht erwarten, daB ein Planet wie der andere ist.
Durch Gottes Gnade, durch das Gesetz der Natur, ist jeder Planet unterschiedlich
beschaffen und hat ihm eigene wunderbare Merkmale. All diese Wunder wurden
von Kardama Muni personlich erfahren, wahrend er mit seiner Frau reiste, und
doch kehrte er schlieBlich zu seiner bescheidenen Einsiedelei zuriick. Er zeigte seiner
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prinzeBlichen Gemahlin, daB er, obwohl er in der Einsiedelei lebte, durch mysti-
schen yoga die Macht hatte, tiberall hinzugehen und alles zu tun. Das ist die Voll-
kommenheit des yoga. Man kann kein vollkommener yogi sein, wenn man nur ein
paar Sitzstellungen beherrscht; noch kann man durch Sitzstellungen oder soge-
nannte Meditation Gott werden, wie heute manche yoga-Werbungen versprechen.
Torichten Menschen wird weisgemacht, man konne durch eine Karikatur von Medi-
tation und Sitzstellungen innerhalb von sechs Monaten Gott werden.

Hier haben wir das Beispiel eines vollkommenen yogi; er konnte durch das
ganze Universum reisen. In dhnlicher Weise gibt es eine Beschreibung Durvasa
Munis, der ebenfalls durch das Weltall reiste. Der vollkomme yogi ist tatsachlich
dazu imstande. Doch selbst wenn jemand durch das ganze Universum reisen und
wunderbare Dinge zeigen kann, wie Kardama Muni, ist er nicht mit der Hochsten
Personlichkeit Gottes vergleichbar, deren Macht und unbegreifliche Energie niemals
von irgendeiner bedingten oder befreiten Seele erlangt werden konnen. Durch die
Handlungsweise Kardama Munis konnen wir verstehen, daB er trotz seiner unge-
heuren mystischen Macht ein Geweihter des Herrn blieb. Das ist die eigentliche Stel-
lung jedes Lebewesens.

VERS 44
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vibhajya navadhatmanam
manavim suratotsukam

ramam niramayan reme
varsa-pugdan muhirtavat

vibhajya—aufgeteilt habend; nava-dha—in neun; dtmanam—sich; manavim—die
Tochter Manus (Devahuti); surara—nach Geschlechtsleben; utsukdm—die begierig
war; ramam—seiner Frau; niramayan—Freude bereitend; reme—er genoB3; varsa-
pugan—viele Jahre lang; muhirta-vat—wie ein Augenblick.

UBERSETZUNG '

Nachdem er zu seiner Einsiedelei zuriickgekehrt war, teilte er sich in
neun Personlichkeiten auf, nur um Devahuti, der Tochter Manus, die sich
nach Geschlechtsleben sehnte, Freude zu bereiten. Auf diese Weise erfreute
er sich mit ihr viele, viele Jahre lang, die wie ein Augenblick vergingen.

ERLAUTERUNG

Hier wird die Tochter Svayambhuva Manus, Devahti, als suratotsuka beschrie-
ben. Nachdem sie mit ihrem Ehemann durch das ganze Universum, zum Berg Meru
und zu den schonen Garten der himmlischen Konigreiche gereist war, wurde sie na-
turlich sexuell erregt, und um ihre Geschlechtslust zu befriedigen, erweiterte sich
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Kardama Muni in neun Formen. Statt einer wurde er zu neun, und neun Personen
hatten mit Devahiti viele Jahre lang Geschlechtsverkehr. Man versteht hieraus, daB
der Geschlechtstrieb einer Frau neunmal stirker ist als der eines Mannes. Das wird
hier klar gesagt. Sonst hiatte Kardama Muni keinen Grund gehabt, sich neunfach zu
erweitern. Hier haben wir ein weiteres Beispiel yogischer Macht. So wie sich die
Hochste Personlichkeit Gottes in Millionen von Formen erweitern kann, so kann
sich auch ein yogi in bis zu neun Formen erweitern, aber nicht mehr als das. Ein
weiteres Beispiel ist Saubhari Muni; auch er erweiterte sich in acht Formen. Aber
ganz gleich wie machtig ein yogi sein mag, er kann sich nicht in mehr als acht oder
neun Formen erweitern. Die Hochste Personlichkeit Gottes kann sich jedoch in Mil-
lionen von Formen — ananta-ripa, unzihlige, zahllose Formen — erweitern, wie
wir aus der Brahma-samhita erfahren. Niemand kann sich kraft irgendeiner unbe-
greiflichen energetischen Macht mit der Hochsten Personlichkeit Gottes vergleichen.

VERS 45
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tasmin vimana utkrstam
sayyam rati-karim srita

na cabudhyata tam kalam
patyapicyena sangata

tasmin—in diesem; vimane—Flugzeug; utkrstam—vorziglichen; sayyam—einem
Bett; rati-karim—sich steigernde sexuelle Wiinsche; sritra—sich befindend auf; na
—nicht; ca—und; abudhyata—sie bemerkte; tam—diese; kalam—Zeit; patya—mit ih-
rem Ehemann; apicyena—iiberaus stattlich; sarigatdi—in Begleitung.

UBERSETZUNG

In diesem Luftpalast bemerkte Devahuti, die auf einem herrlichen Bett
lag, das sexuelle Wiinsche steigerte, in Begleitung ihres stattlichen Ehe-
manns nicht, wie die Zeit verging.

ERLAUTERUNG

Das Geschlechtsleben ist fiir materialistische Menschen so genuBreich, daB sie
vergessen, wieviel Zeit vergeht, wenn sie sich solchen Tatigkeiten widmen. Der Hei-
lige Kardama und Devahiiti vergaBen bei ihrer sexuellen Betitigung ebenfalls, wie-
viel Zeit verging.

VERS 46
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evam yoganubhdvena
dam-patyo ramamanayoh

satam vyativuh saradah
kama-lalasayor manak

evam—so; voga-anubhavena—durch yogische Krafte; dam-patyoh—das Ehepaar;
ramamdnayoh—wihrend es sich erfreute; satam—einhundert; vyatiyuh—vergingen;
saradah—Herbste; kama—sexuelle Freude; /alasayoh—die sich begierig danach sehn-
ten: manak—wie eine kurze Zeit.

UBERSETZUNG

Wihrend das Ehepaar, das begierig nach sexueller Freude hungerte, sich
so kraft mystischer Krifte erfreute, vergingen einhundert Herbste wie ein
Augenblick.

VERS 47
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tasyam ddhatta retas tam
bhavavann atmandtma-vit

nodha vidhava riupam svam
sarva-sankalpa-vid vibhuh

tasyam—in sie. ddhatta—er gab ein: retah—Samen; ram—sie; bhavayan—be-
trachtend; armana—als die Halfte seinerselbst: arma-vir—ein Kenner der spirituellen
Seele; nodha—in neun: vidhava—sich aufgeteilt habend: riipam—Korper; svam—sein
eigener: sarva-sankalpa-vit—der Kenner aller Wiinsche: vib/iuh—der machtige Kar-
dama.

UBERSETZUNG

Der michtige Kardama Muni kannte das Herz eines jeden, und er konnte
alles gewdhren, was man sich wiinschte. Da er die spirituelle Seele kannte,
betrachtete er seine Frau als die Hilfte seines Korpers. Indem er sich in neun
Formen aufteilte, befruchtete er Devahiti mit neun Samenergiissen.

ERLAUTERUNG

Da Kardama Muni verstehen konnte, da Devahuti viele Kinder wollte, zeugte er
gleich beim erstenmal neun Kinder auf einmal. Er wird hier als vibhu oder der
machtigste Meister beschrieben. Durch seine yogische Macht konnte er im Schof3
Devahiitis neun Tochter auf einmal zeugen.
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VERS 48
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atah sa susuve sadyo
devahitih striyah prajah

sarvas tas caru-sarvangyo
lohitotpala-gandhayah

atah—darauf; sd—sie; susuve—gebar; sadyah—am gleichen Tag; devahiitih—
Devahuti; striyah—weibliche; prajah—Nachkommen; sarvah—alle; tah—sie; cdru-
sarva-arigyah—jedes Glied bezaubernd; lohita—rot; utpala—wie der Lotos; gandha-
yah—duftend.

UBERSETZUNG

Sogleich danach gebar Devahuti am gleichen Tage noch neun weibliche
Kinder, deren jedes Glied zauberhaft war und die alle nach der roten Lotos-
blume dufteten.

ERLAUTERUNG

Devahiiti war sexuell sehr erregt, und deshalb gab sie mehr Eizellen ab, und neun
Tochter wurden geboren. Es heiBt sowohl in der smrti-sastra als auch im Ayur-
veda, daB mannliche Kinder geboren werden, wenn der AusfluB des mannlichen
Partners groBer ist, daBB aber weibliche Kinder geboren werden, wenn der Ausflu3
des weiblichen Partners groBer ist. Aus den Umstanden geht hervor, da Devahuti
sexuell erregter war, und deshalb gebar sie neun Tochter auf einmal. Alle Tochter
waren jedoch sehr hiibsch, und ihre Korper waren schon geformt; jede glich einer
Lotosblume und duftete wie ein Lotos.

VERS 49
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patim sa pravrajisyantam
tadalaksyosati bahih

smayamadnd viklavena
hrdayena viduyata

patim—ihren Ehemann; sa—sie; pravrajisyantam—dabei das Haus zu verlassen;
tada—dann; dlaksya—als sie sah; usati—schon; bahih—auBerlich; smayamanda—
lachelnd; viklavena—erregt; hrdayena—mit einem Herzen; vidiyata—betriibt.
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UBERSETZUNG

Als sie sah, daR ihr Ehemann Vorbereitungen traf, das Haus zu verlassen,
lichelte sie nach aufRen hin, doch war sie im Herzen erregt und betriibt.

ERLAUTERUNG

Kardama Muni beendete durch seine mystische Macht seine Haushaltsangelegen-
heiten schnell. Der Bau des Schlosses in der Luft, die Reise durch das ganze Univer-
sum mit seiner Frau in Begleitung schoner Madchen und das Zeugen von Kindern
waren beendet, und jetzt wollte er fortgehen, da sein Versprechen gelautet hatte, das
Haus erst dann zu verlassen, um sich seinem wirklichen Ziel der spirituellen Er-
kenntnis zu widmen, nachdem seine Frau schwanger war. Als Devahiiti sah, da
ihr Ehemann fortgehen wollte, war sie sehr verstort. Doch um ihren Ehemann zu-
friedenzustellen, lachelte sie. Das Beispiel Kardama Munis sollte sehr klar verstan-
den werden. Jemand, dessen Hauptanliegen Krsna-BewuBtsein ist, selbst wenn er
im Haushalterleben verstrickt ist, sollte immer bereit sein, das verlockende Leben im
Haushalt so bald wie moglich zu verlassen.

VERS 50
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likhanty adho-mukhi bhumim
pada nakha-mani-sriya

uvdaca lalitam vacam
nirudhyasru-kalam sanaih

likhanti—kratzend; adhah-mukhi—ihren Kopf gesenkt; bhumim—iber den Bo-
den; pada—mit ihrem Ful}; nakha—Nageln; mani—juwelengleich; sriya—mit strah-
lenden; uvdca—sie sprach; lalitam—bezaubernd; vacam—Tonfall; nirudhya—unter-
drickend; dsru-kalam—Tranen; sanaih—langsam. {

UBERSETZUNG

Sie stand da und kratzte mit ihrem Ful, der durch den Glanz ihrer juwe-
lengleichen Zehennigel strahlte, iiber den Boden. Mit gesenktem Kopf
sprach sie in einem langsamen und doch bezaubernden Tonfall, wihrend sie
ihre Trinen unterdriickte.

ERLAUTERUNG

Devahuti war so schon, daB3 ihre Zehennagel wie Perlen erschienen, und als sie
iber den Boden kratzte, schien es, als seien Perlen auf den Boden geworfen worden.
Wenn eine Frau mit ihrem FuB uber den Boden kratzt, ist das ein Zeichen dafiir,
daB ihr Geist sehr gestort ist. Diese Merkmale wurden manchmal von den gopis vor
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Krsna gezeigt. Als die gopis mitten in der Nacht kamen und Krsna sie bat, in ihre
Hauser zunickzukehren, kratzten die gopis ebenfalls auf diese Weise iiber den Bo-
den, da ihre Gemiiter sehr gestort waren.

VERS 51
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devahiitir uvaca
sarvam tad bhagavan mahyam
upovaha pratisrutam
athapi me prapannaya
abhayam datum arhasi

devahiutih—Devahiiti; uvdca—sprach; sarvam—alle; tat—das; bhagavan—Du,
mein Herr; mahyam—fir mich; upovaha—ist erfillt worden; pratisrutam—Ver-
sprochenes; atha api—dennoch; me—mir; prapanndyai—jemand, der sich ergeben
hat; abhayam—Furchtlosigkeit; datrum—zu geben; arhasi—du verdienst.

UBERSETZUNG

$ri Devahiti sprach: Mein Herr, du hast alle Versprechen, die du mir
gabst, erfiillt; doch weil ich eine dir ergebene Seele bin, solltest du mir auch
Furchtlosigkeit gewdhren.

ERLAUTERUNG

Devahiiti bat ihren Ehemann, ihr etwas ohne Furcht zu gewahren. Als Ehefrau
war sie ihrem Ehemann eine vollig ergebene Seele, und es ist die Verantwortung des
Ehemannes, seiner Frau Furchtlosigkeit zu geben. Wie man seinem Untergebenen
Furchtlosigkeit gewihrt, ist im Fiinften Canto des Srimad-Bhdgavatam erwihnt. Je-
mand, der aus der Gewalt des Todes nicht frei werden kann, ist abhangig, und er
sollte weder spiritueller Meister noch Verwandter, noch Vater, noch Mutter oder
etwas ahnliches werden. Es ist die Pflicht der Hohergestellten, den Untergebenen
Furchtlosigkeit zu geben. Um daher jemand in seine Obhut zu nehmen, entweder als
Vater oder als Mutter, spiritueller Meister, Verwandter oder Ehemann, muB3 man
die Verantwortung libernehmen, seinem Schiitzling Freiheit von der furchterregen-
den Lage des materiellen Daseins zu geben. Das materielle Dasein ist immer furcht-
einfloBend und voller Angst. Devahuti sagt: ,,Du hast mir durch deine yogische
Machtalle Arten von materiellen Annehmlichkeiten gewahrt, und da du jetzt bereit
bist fortzugehen, muBt du mir deine letzte Belohnung geben, so daB ich von diesem
materiellen bedingten Leben frei werden kann.*
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VERS 52
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brahman duhitrbhis tubhyam
vimrgyah patayah samah

kascit syan me visokaya
tvayi pravrajite vanam

brahman—mein lieber brahmana; duhitrbhih—von den Tochtern selbst; tubhyam
—fir dich; vimrgyah—herauszufinden; patayah—Ehemanner; samah—geeignete;
kascit—jemand; sydt—sollte da sein; me—mein; visokaya—zum Trost; tvayi—wenn
du; pravrajite—gehst fort; vanam—in den Wald.

UBERSETZUNG

Mein lieber brahmana, was deine Tochter betrifft, so werden sie ihre ge-
eigneten Ehegatten finden und in ihre jeweiligen Heime fortgehen. Aber
wer wird mich trosten, nachdem du als sannyasi fortgegangen bist?

ERLAUTERUNG

Es hei3t, daB ein Sohn der Vater in einer anderen Form ist. Der Vater und der
Sohn werden deshalb als nicht verschieden angesehen. Eine Witwe, die ihren Sohn
hat, ist im Grunde keine Witwe, da sie den Reprasentanten ihres Ehemannes hat. In
ahnlicher Weise bittet Devahiuiti Kardama Muni indirekt, einen Stellvertreter zu hin-
terlassen, so daB sie in seiner Abwesenheit von ihren Sorgen durch einen geeigneten
Sohn befreit werden kann. Ein Haushalter sollte eigentlich nicht zu Hause bleiben,
bis seine Tage gezahlt sind. Nachdem er seine Sohne und Tochter verheiratet hat,
kann sich ein Haushalter aus dem Haushaltsleben zuriickziehen, indem er seine Frau
in der Obhut der erwachsenen Sohne 1aBt. Das ist die gesellschaftliche Sitte im vedi-
schen System. Devahuti bittet indirekt, daB in Kardamas Abwesenheit von Zuhause
zumindest ein mannliches Kind da sein solle, um sie von ihren Angsten zu erleich
tern. Diese Erleichterung bedeutet spirituelle UnterweiSung. Erleichterung bedeutet
nicht materielle Annehmlichkeiten. Materielle Annehmlichkeiten werden mit dem
Ende des Korpers enden, doch spirituelle Unterweisung wird nicht enden; sie wird
mit der spirituellen Seele fortbestehen. Unterweisung in spirituellem Fortschritt ist
notwendig, doch wie konnte Devahuti in spirituellem Wissen fortschreiten, ohne
einen wiirdigen Sohn zu haben? Es ist die Pflicht des Ehemannes, seine Schuld ge-
gentber seiner Frau zu begleichen. Die Frau gibt dem Ehemann ihren aufrichtigen
Dienst, und so wird er ihr verschuldet, da man keinen Dienst von seinem Unterge-
benen annehmen kann, ohne etwas als Gegenleistung zu geben. Der spirituelle Mei-
ster kann von seinem Schiiler keinen Dienst annehmen, ohne ihn mit spiritueller
Unterweisung zu belohnen. Das ist der Austausch von Liebe und Pflicht. Devahuti
erinnerte also ihren Ehemann Kardama Muni daran, daB sie ihm treuen Dienst ge-
leistet hatte. Selbst wenn man also die ganze Angelegenheit aus dem Blickwinkel der
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Schuldbegleichung betrachtet, muB} er ihr ein mannliches Kind geben, bevor er sie
verlaBt. Indirekt bittet Devahuti ihren Ehemann, ein paar Tage langer da zu bleiben,
oder zumindest solange, bis ein mannliches Kind geboren ist.

VERS 53
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etavatalam kalena
vyatikrantena me prabho

indriyartha-prasangena
parityakta-pardtmanah

etavata—so viel; alam—fir nichts; kdlena—Zeit; vyatikrantena—verstrichen; me
—mein; prabho—o mein Herr; indriya-artha—Sinnenbefriedigung; prasargena—in
der Sache des Sich-Ergebens; parityakta—nicht beachtend; para-atmanah—Wissen
vom Hochsten Herrn.

UBERSETZUNG

Bis jetzt haben wir so viel Zeit nur mit Sinnenbefriedigung verschwendet
und es vernachlissigt, Wissen vom Hochsten Herrn zu kultivieren.

ERLAUTERUNG

Das menschliche Leben ist nicht dafiir bestimmt, wie das der Tiere mit sinnenbe-
friedigenden Tatigkeiten verschwendet zu werden. Tiere beschaftigen sich immer
mit Sinnenbefriedigung — Essen, Schlafen, Sichfiirchten und Sichpaaren —, aber das
ist nicht die Beschaftigung des Menschen, obwohl, weil der materielle Korper da ist,
Sinnenbefriedigung nach bestimmten Vorschriften notwendig ist. Eigentlich sagte
also Devahuti zu ihrem Ehemann: , Jetzt haben wir diese Tochter, und wir haben
das materielle Leben in unserem Luftpalast genossen, indem wir durch das ganze
Universum reisten. Diese Segnungen sind durch deine Gnade gekommen, aber sie
haben alle nur der Befriedigung der Sinne gedient. Jetzt muB} es etwas fiir meinen
spirituellen Fortschritt geben.*

VERS 54
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indriyarthesu sajjantya
prasarigas tvayi me krtah

ajanantya param bhavam
tathapy astv abhaydaya me
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indriya-arthesu—an Sinnenbefriedigung; sajjantyd—angehaftet; prasangah—
Zuneigung; tvayi—zu dir; me—von mir; krtah—war getan; ajanantya—nicht ken-
nend; param bhavam—deine transzendentale Stellung; tathd api—nichtsdestowe-
niger; astu—moge es sein; abhayaya—fir Furchtlosigkeit; me—meine.

UBERSETZUNG

Deine transzendentale Stellung nicht kennend, habe ich dich geliebt,
wihrend ich den Objekten der Sinne verhaftet blieb. Trotzdem laR die Zu-
neigung, die ich zu dir entwickelt habe, mich von aller Furcht befreien.

ERLAUTERUNG

Devahuti beklagt ihre Lage. Als Frau muBte sie jemand lieben. Auf irgendeine
Weise kam sie dazu, Kardama Muni zu lieben, ohne jedoch von seinem spirituellen
Fortschritt zu wissen. Kardama Muni konnte Devahutis Herz verstehen; im allge-
meinen wiinschen sich alle Frauen materiellen GenuB. Sie werden als weniger intel-
ligent bezeichnet, weil sie meistens zu materiellem Genul3 neigen. Devahuti klagt,
weil ihr Ehemann ihr die beste Art materiellen Genusses geboten hatte, sie aber
nicht wuB3te, daB er in spiritueller Erkenntnis so fortgeschritten war. Ihre Bitte lau-
tete, daB sie, obwohl sie die Herrlichkeit ihres groBen Ehemannes nicht kannte, aus
der materiellen Verstrickung befreit werden mochte, da sie bei ihm Zuflucht gesucht
hatte. Die Gemeinschaft mit einer groBen Personlichkeit ist iiberaus wichtig. Im
Caitanya-caritamrta sagt Sri Caitanya, daB sddhu-sariga oder die Gemeinschaft
einer groflen heiligen Personlichkeit sehr wichtig ist, denn selbst wenn man nicht im
Wissen fortgeschritten ist, kann man einfach durch die Gemeinschaft eines groBen
Heiligen sogleich betrachtlichen Fortschritt im spirituellen Leben machen. Als Frau,
als gewohnliche Ehegattin, entwickelte Devahiiti Anhaftung an Kardama Muni, um
ihren Sinnengenuf3 und andere materielle Bediirfnisse zu befriedigen, doch in Wirk-
lichkeit hatte sie mit einer groBen Personlichkeit Gemeinschaft. Jetzt verstand sie
dies, und sie wollte den Vorteil der Gemeinschaft ihres groen Ehemannes nutzen.

VERS 55 4
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sango yah samsrter hetur
asatsu vihito 'dhiya

sa eva sadhusu krto
nihsangatvaya kalpate

sangah—Gemeinschaft; yah—welche; samsrteh—des Kreislaufs von Geburt und
Tod; hetuh—die Ursache; asatsu—mit denen, die mit Sinnenbefriedigung beschaftigt
sind; vihitah—getan;, adhiya—durch Unwissenheit; sah—die gleiche Sache; eva
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—gewiB; sadhusu—mit heiligen Menschen; krtah—ausgefiihrt; nihsangatvdaya—zur
Befreiung; kalpate—fiihrt.
UBERSETZUNG

Gemeinschaft fiir Sinnenbefriedigung ist gewil der Pfad zu Knechtschaft.
Doch die gleiche Art von Gemeinschaft, mit einem Heiligen, fiithrt zum Pfad
der Befreiung, selbst wenn man solche Gemeinschaft hat, ohne es zu wissen.

ERLAUTERUNG

Die Gemeinschaft eines Heiligen, ganz gleich auf welche Weise, hat das gleiche
Ergebnis. Zum Beispiel kam Sri Krsna mit vielen Arten von Lebewesen zusammen
— einige behandelten Ihn als Feind, und einige behandelten Ihn als Mittel zur Sin-
nenbefriedigung. Es heiBt im allgemeinen, daB die gopis an Krsna hingen, um ihre
Sinne zu befriedigen, und trotzdem wurden sie zu erstklassigen Geweihten des
Herrn. Karhsa, Sisupala, Dantavakra und andere Damonen dagegen waren Krsnas
Feinde. Aber ob sie mit Krsna als Feinde oder fiir Sinnenbefriedigung, aus Angst
oder als reine Gottgeweihte, zusammen waren — alle wurden befreit. Das ist das Er-
gebnis der Gemeinschaft des Herrn. Selbst wenn man nicht versteht, wer Er ist, hat
diese Gemeinschaft die gleiche Wirkung. Die Gemeinschaft eines groBen Heiligen
fiihrt ebenfalls zu Befreiung, geradeso wie ein Feuer, dem man sich wissentlich oder
unwissentlich nahert, einen warmen wird. Devahuti driickte ihre Dankbarkeit aus,
denn obwohl sie mit Kardama Muni nur fiir Sinnenbefriedigung zusammensein
wollte, war es sicher, weil er spirituell erleuchtet war, daB sie durch seinen Segen be-
freit werden wiirde.

VERS 56
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neha yat karma dharmaya
na viragdya kalpate

na tirtha-pada-sevayai
Jivann api mrto hi sah

na—nicht; iha—hier; yat—welche; karma—Arbeit; dharmaya—fir die Vollkom-
menheit religiosen Lebens; na—nicht; viragaya—zu Loslosung; kalpate—fiihrt; na
—nicht; tirtha-pada—die LotosfiilBe des Herrn; sevdyai—zu hingebungsvollem
Dienst; jivan—lebend; api—obwohl; mrtah—tot; hi—in der Tat; sah—er.

UBERSETZUNG

Jeder, dessen Arbeit nicht dafiir bestimmt ist, ihn zu religiosem Leben zu
erheben; jeder, dessen religiose rituelle Zeremonien ihn nicht zu Entsagung
bringen, und jeder, der in Entsagung lebt, die ihn nicht zu hingebungsvol-
lem Dienst fiir die Hochste Personlichkeit Gottes fiihrt, mul als tot angese-
hen werden, obwohl er atmet.
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ERLAUTERUNG

Devahuti wollte sagen, daB ihr Leben einfach eine Zeitverschwendung war, da
sie daran haftete, mit ihrem Ehemann fiir Sinnenbefriedigung zusammenzuleben,
was nicht zu Befreiung aus der materiellen Verstrickung fiihrt. Jede Arbeit, die
einen nicht auf die Stufe religiosen Lebens fiihrt, ist nutzlos. Jeder neigt von Natur
aus zu einer bestimmten Art von Arbeit, und wenn diese Arbeit zu religiosem Leben
fiihrt, und religioses Leben zu Entsagung, und Entsagung zu hingebungsvollem
Dienst, erreicht man die Vollkommenheit der Arbeit. Wie es in der Bhagavad-gita
heiBt, ist jede Arbeit, die nicht letztlich auf die Stufe hingebungsvollen Dienstes
fihrt, die Ursache von Knechtschaft in der materiellen Welt. Yajrdrthat karmano
'nvatra loko 'vam karma-bandhanah. Solange man nicht allmahlich auf die Stufe
hingebungsvollen Dienstes erhoben wird, angefangen mit seiner natirlichen Tatig-
keit, gilt man als toter Korper. Arbeit, die einem nicht hilft, Krsna-BewuBtsein zu
verstehen, wird als nutzlos angesehen.

VERS 57
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saham bhagavato nunam
varicita mayaya drdham

vat tvam vimuktidam prapva
na mumukseva bandhanatr

sa—diese Person; aham—ich bin; bhagavatah—des Herrn; niinam—sicherlich;
varicita—betrogen; mavayva—durch die tauschende Energie: drdham—grindlich; yat
—weil; rvam—dich; vimukti-dam—der Befreiung gewahrt; prapva—erlangt habend.
na mumukseva—ich habe nicht nach Befreiung gestrebt: bandhanar—aus der mate-
riellen Knechtschaft.

UBERSETZUNG '

Mein Herr, zweifellos bin ich von der uniiberwindlichen tiuschenden
Energie der Hochsten Personlichkeit Gottes griindlich betrogen worden,
denn obwohl ich deine Gemeinschaft erlangt hatte, die Befreiung aus der
materiellen Knechtschaft gewihrt, strebte ich nicht nach solcher Befreiung.

ERLAUTERUNG

Ein intelligenter Mensch sollte gute Gelegenheiten nutzen. Die erste Gelegenheit
ist die menschliche Form des Lebens, und die zweite Gelegenheit besteht darin, in
einer geeigneten Familie geboren zu werden, wo die Kultivierung spirituellen Wis-
sens moglich ist. Das ist nur selten der Fall. Die grof3te Gelegenheit ist es, mit einem
Heiligen zusammenzukommen. Devahiiti war sich bewuBt, daB sie als die Tochter
eines Kaisers geboren worden war. Sie war geniigend gebildet und kultiviert, und
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auBerdem bekam sie Kardama Muni, einen Heiligen und groBen yogi, zum Ehe-
mann. Aber trotz alledem ware sie gewiB von der uniiberwindlichen tduschenden
Energie betrogen worden, wenn sie nicht aus der Verstrickung der materiellen Ener-
gie befreit werden wiirde. Im Grunde betriigt die tiuschende materielle Energie je-
den. Die Menschen wissen nicht, was sie tun, wenn sie die materielle Energie in der
Form der Gottin Kali oder Durga verehren, um materielle Segnungen zu bekom-
men. Sie bitten: ,,Mutter, gib mir groBe Schitze; gib mir eine gute Frau; gib mir
Ruhm; gib mir Sieg." Aber solche Geweihten der Gottin Maya oder Durga wissen
nicht, daB sie von dieser Gottin betrogen werden. Eine materielle Errungenschaft ist
im Grunde keine Errungenschaft, weil man immer mehr verstrickt wird, sobald
man durch materielle Geschenke in Illusion verfillt, und dann kann von Befreiung
keine Rede sein. Man sollte intelligent genug sein, zu wissen, wie man materielle
Dinge fiir spirituelle Erkenntnis nutzt. Das nennt man karma-yoga oder jiana-
yoga. Was immer wir haben, sollten wir in den Dienst der Hochsten Person stellen.
In der Bhagavad-gita finden wir den Rat: sva-karmana tam abhyarcya. Man sollte
versuchen, die Hochste Personlichkeit Gottes mit dem zu verehren, was man hat. Es
gibt viele Formen des Dienstes fiir den Hochsten Herrn, und jeder kann Ihm nach
besten Kraften dienen.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 23. Kapitel im Dritten
Canto des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: , Devahiitis Klage".






24. Kapitel

Die Entsagung Kardama Munis

VERS 1
437 9N
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maitreya uvaca
nirveda-vadinim evam
manor duhitaram munih
dayaluh salinim aha
suklabhivyahrtam smaran

maitreyah—der groBe Weise Maitreya; uvdca—sprach; nirveda-vadinim—die
Worte voller Entsagung sprach; evam—so; manoh—Svayambhuva Manus; duhita-
ram—zu der Tochter; munih—der Weise Kardama; dayaluh—barmherzig; sa-
linim—die lobenswert war; dha—erwiderte; sukla—von Sri Visnu; abhivyahrtam
—was gesagt worden war; smaran—sich erinnernd an.

UBERSETZUNG

Indem sich der barmherzige Weise Kardama an die Worte $ri Visnus
erinnerte, antwortete er der lobenswerten Tochter Svayambhuva Manus,
Devahuti, die Worte voller Entsagung sprach, wie folgt:

VERS 2
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rsir uvaca
ma khido raja-putrittham
armanam praty anindite
bhagavams te 'ksaro garbham
adurat samprapatsyate

249
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rsih uvaca—der Weise sagte; ma khidah—sei nicht enttauscht; raja-putri—o Prin-
zessin; ittham—auf diese Weise; dtmanam—dir selbst; prati—mit; anindite—o lo-
benswerte Devahuti; bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; te—deine; aksa-
rah—unfehlbar; garbham—Gebarmutter; adurdr—unverziiglich; samprapatsyate
—wird eingehen.

UBERSETZUNG

Der Weise sagte: Sei nicht enttauscht, o Prinzessin. Du bist im Grunde lo-
benswert. Die unfehlbare Hochste Personlichkeit Gottes wird in Kiirze als
dein Sohn in deinen Schol eingehen.

ERLAUTERUNG

Kardama Muni ermunterte seine Frau, nicht betriibt zu sein und zu denken, sie
sei ungliickselig, denn der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, wiirde bald in
Seiner Inkarnation aus ihrem Korper kommen.

VERS 3

JIAA W% Q@ AR frdm 9|
WZAMEAY N I T 13

dhrta-vratasi bhadram te
damena niyamena ca

tapo-dravina-danais ca
sraddhaya cesvaram bhaja

dhrta-vrata asi—du hast heilige Geliibde auf dich genommen; bhadram te—moge
Gott dich segnen; damena—durch Beherrschung der Sinne; nivamena—durch das Be-
folgen religioser Regeln; ca—und: rapah—Enthaltungen; dravina—von Geld; danaih
—durch Spendengeben; ca—und; sraddhayd—mit groBem Glauben: ca—und; isva-
ram—den Hochsten Herrn: bhaja—verehren. /

UBERSETZUNG

Du hast heilige Geliibde auf dich genommen. Gott wird dich segnen.
Folglich solltest du den Herrn durch Sinnenbeherrschung, das Befolgen reli-
gioser Regeln, Enthaltungen und Geldspenden mit starkem Glauben vereh-
ren.

ERLAUTERUNG

Um spirituell fortzuschreiten oder die Barmherzigkeit des Herrn zu erlangen,
muB man auf folgende Weise selbstbeherrscht sein: Man muB seine Sinnenbefriedi-
gung einschranken und den Regeln und Regulierungen religioser Prinzipien folgen.
Ohne Enthaltung und BuBe, und ohne seine Reichtiimer zu opfern, kann man nicht
die Barmherzigkeit des Hochsten Herrn erlangen. Kardama Muni riet seiner Frau:
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,,Du muBt dich mit Enthaltung und BuBle, und indem du den religidsen Prinzipien
folgst und Spenden gibst, tatsichlich im hingebungsvollen Dienst beschaftigen.
Dann wird der Hochste Herr mit dir zufrieden sein und als dein Sohn kommen.*

VERS 4

| qsSUia: TH e
FM A FETNER qGAEA: 1Y |

sa tvayaradhitah suklo
vitanvan mamakam yasah

chettd te hrdaya-granthim
audaryo brahma-bhavanah

sah—Er; tvaya—von dir; daradhitah—verehrt; suklah—die Personlichkeit Gottes;
vitanvan—verbreitend; mamakam—meinen; yasah—Ruhm; chetta—Er wird durch-
trennen; re—deinen; hrdaya—des Herzens; granthim—Knoten; audaryah—dein Sohn;
brahma—Wissen vom Brahman; bhdavanah—lehrend.

UBERSETZUNG

Die so von dir verehrte Personlichkeit Gottes wird meinen Namen und
Ruhm verbreiten. Der Herr wird den Knoten deines Herzens sprengen, in-
dem Er dein Sohn wird und Wissen vom Brahman lehrt.

ERLAUTERUNG

Wenn der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, kommt, um spirituelles Wis-
sen zum Wohl aller Menschen zu verkiinden, steigt Er im allgemeinen als der Sohn
eines Gottgeweihten herab, da Ihn der hingebungsvolle Dienst des Gottgeweihten
erfreut hat. Die Hochste Personlichkeit Gottes ist der Vater eines jeden. Niemand ist
daher der Vater des Herrn, doch durch Seine unbegreifliche Energie nimmt Er man-
che Gottgeweihten als Seine Eltern und Nachkommen an. Es wird hier erklart, da3
spirituelles Wissen den Knoten des Herzens sprengt. Materie und spirituelle Natur
sind durch das falsche Ego zusammengeknotet. Diese Identifizierung des Selbst mit
der Materie, die man als hrdaya-granthi bezeichnet, existiert bei allen bedingten See-
len, und sie wird umso fester, je mehr man an sexuellem Leben héngt. Sri Rsabha
erklarte Seinen Sohnen, daB die materielle Welt eine Atmosphire der Anziehung
zwischen mannlich und weiblich ist. Diese Anziehung nimmt die Form eines Kno-
tens im Herzen an, und durch materielle Zuneigung wird dieser Knoten nur noch fe-
ster. Bei Menschen, die sich nach materiellen Giitern, Gesellschaft, Freundschaft
und Liebe sehnen, wird dieser Knoten der Zuneigung sehr fest. Nur durch brahma-
bhavana — die Unterweisung, durch die spirituelles Wissen vermehrt wird — kann
der Knoten im Herzen in Stiicke geschnitten werden. Keine materielle Waffe ist not-
wendig, diesen Knoten zu durchtrennen, sondern es bedarf echter spiritueller Unter-
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weisung. Kardama Muni teilte seiner Frau Devahiiti mit, daB der Herr als ihr Sohn
erscheinen und spirituelles Wissen verbreiten werde, um den Knoten materieller
Identifizierung zu durchtrennen.

VERS 5

Bg 3T
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maitreya uvaca
devahuty api sandesam
gauravena prajapateh
samyak sraddhaya purusam
kuta-stham abhajad gurum

maitreyah uvdca—Maitreya sprach; devahuti—Devahuti; api—auch; sandesam
—die Anweisung; gauravena—mit grofer Achtung; prajapateh—Kardama; samyak
—vollstandigen; sraddhaya—Glauben habend an; purusam—die Hochste Personlich-
keit Gottes; kuta-stham—im Herzen eines jeden weilend; abhajar—verehrte; gurum
—hochst verehrenswert.

UBERSETZUNG

$ri Maitreya sprach: Devahiti betrachtete die Anweisung ihres Eheman-
nes Kardama, der einer der Prajapatis oder Erzeuger der Menschen im Uni-
versum war, mit groBem Glauben und voller Achtung. O groBer Weiser, so
begann sie, den Meister des Universums, die Hochste Personlichkeit Gottes,
zu verehren, der Sich im Herzen eines jeden befindet.

ERLAUTERUNG

Das ist der Vorgang spiritueller Erkenntnis;,»rﬁan mufB Unterweisung von einem
echten spirituellen Meister empfangen. Kardama Muni war Devahutis Ehemann,
doch weil er sie unterwies, wie man spirituelle Vollkommenheit erreicht, wurde er
gleichzeitig auch ihr spiritueller Meister. Es gibt viele Beispiele, daB der Ehemann
der spirituelle Meister wird. Siva ist ebenfalls der spirituelle Meister seiner Gefahrtin
Parvati. Ein Ehemann soll so erleuchtet sein, daB er der spirituelle Meister seiner
Frau werden kann, um sie im Fortschritt des Krsna-BewuBtseins zu erleuchten. Im
allgemeinen ist stri oder die Frau weniger intelligent als der Mann; wenn daher der
Ehemann intelligent genug ist, bietet sich der Frau eine groBe Gelegenheit fiir spiri-
tuelle Erleuchtung.

Hier heiBt es klar (samyak sraddhaya), daB man von dem spirituellen Meister
Wissen mit groBem Glauben empfangen und den Dienst mit groBem Glauben aus-
fiihren soll. Srila Visvanatha Cakravarti Thakura hat in seinem Kommentar zur
Bhagavad-gita die Unterweisung des spirituellen Meisters besonders betont. Man
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soll die Unterweisung des spirituellen Meisters als sein Leben und seine Seele be-
trachten. Ob man befreit oder nicht befreit ist, man soll die Unterweisung des spiri-
tuellen Meisters mit groBem Glauben ausfiihren. Es heiBt auch, daB der Herr im
Herzen eines jeden weilt. Man braucht den Herrn nicht auBerhalb zu suchen; Er ist
bereits da. Man braucht sich nur in gutem Glauben auf Seine Verehrung zu konzen-
trieren, so wie es einem von dem echten spirituellen Meister aufgetragen wurde;
dann werden die Bemiihungen erfolgreich sein. Es ist auch klar, daB die Hochste
Personlichkeit Gottes nicht als gewohnliches Kind erscheint; der Herr erscheint, wie
Er ist. Wie es in der Bhagavad-gita heiBt, erscheint Er durch Seine eigene innere
Kraft, atrma-maya. Und wann erscheint Er? Er erscheint, wenn Er durch die Vereh-
rung eines Gottgeweihten erfreut ist. Eine Gottgeweihte mag den Herrn bitten, als
ihr Sohn zu erscheinen. Der Herr sitzt bereits im Herzen, und wenn Er aus dem
Korper einer Gottgeweihten herauskommt, bedeutet dies nicht, daB diese jeweilige
Frau seine Mutter im materiellen Sinne wird. Der Herr ist immer da, doch um Seine
Geweihte zu erfreuen, erscheint Er als ihr Sohn.

VERS 6

@l Y TS WEAWIES: |
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tasyam bahu-tithe kale
bhagavan madhusiidanah

kardamam viryam apanno
Jjajrie ‘gnir iva daruni

tasyam—in Devahuti; bahu-tithe kale—nach vielen Jahren; bhagavan—die Hoch-
ste Personlichkeit Gottes; madhu-sidanah—der Vernichter des Damons Madhu;
kardamam—Kardama; viryam—in den Samen; dpannah—ging ein; jajrie—Er er-
schien; agnih—Feuer; iva—wie; daruni—in Holz.

UBERSETZUNG

Nach vielen, vielen Jahren erschien die Hochste Personlichkeit Gottes,
Madhusudana, der Vernichter des Dimons Madhu, da Er in den Samen Kar-
damas eingegangen war, in Devahuti, geradeso wie bei einem Opfer Feuer
aus Holz kommt.

ERLAUTERUNG

Es heiBt hier klar, daB der Herr immer die Hochste Personlichkeit Gottes ist, ob-
wohl Er als der Sohn Kardama Munis erschien. Feuer ist immer in Holz gegenwar-
tig, doch durch einen gewissen Vorgang wird das Feuer entfacht. In dhnlicher Weise
ist Gott alldurchdringend. Er ist iiberall, und da Er aus allem hervorkommen kann,
erschien Er im Samen Seines Geweihten. Ebenso wie ein gewohnliches Lebewesen
geboren wird, indem es im Samen eines anderen Lebewesens Schutz sucht, so
nimmt der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, den Schutz des Samens Seines
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Geweihten an und kommt als sein Sohn heraus. Hier zeigt sich die volle Unabhin-
gigkeit des Herrn, auf jede Weise zu handeln. Er ist kein gewohnliches Lebewesen,
das gezwungen ist, in einem bestimmten Mutterleib geboren zu werden. Sri
Nrsirhha erschien aus der Saule von Hiranyakasipus Palast; Sri Varaha erschien aus
der Nasenoffnung Brahmas, und Sri Kapila erschien aus dem Samen Kardamas,
doch bedeutet dies nicht, daB die Nasenoffnung Brahmas oder die Saule von Hiran-
yakasipus Palast oder der Samen Kardama Munis die Quelle der Erscheinung des
Herrn ist. Der Herr ist immer der Herr. Bhagavan madhusiidanah: Er ist der Ver-
nichter aller Arten von Damonen, und Er bleibt immer der Herr, selbst wenn Er als
der Sohn eines bestimmten Gottgeweihten erscheint. Das Wort kardamam ist be-
deutsam, denn es deutet an, daB der Herr zu Kardama und Devahuti eine hinge-
bungsvolle Zuneigung oder Beziehung im hingebungsvollen Dienst hatte. Aber wir
sollten nicht irrtimlich glauben, Er sei wie ein gewohnliches Lebewesen aus dem
Samen Kardama Munis in der Gebarmutter Devahitis geboren worden.

VERS 7
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avadayams tada vyomni
vaditrani ghanaghandh

gdyanti tam sma gandharva
nrtyanty apsaraso muda

avadayan—erklangen; tadd—zu der Zeit; vvomni—am Himmel: vdditrani—Mu-
sikinstrumente; ghanaghanah—wie Regenwolken; gdyvanti—besangen: tam—Ihn;
sma—gewi: gandharvah—die Gandharvas; nrtyanti—tanzten: apsarasah—die Apsa-
ras; muda—in freudiger Ekstase.

UBERSETZUNG

I'el
Als die Zeit Seiner Ankunft auf Erden gekommen war, lieRen Halbgotter
in Form von Regenwolken Musikinstrumente am Himmel ertonen. Die
himmlischen Musiker, die Gandharvas, besangen die Herrlichkeit des
Herrn, wihrend himmlische Tanzmadchen, die als Apsaras bekannt sind, in
freudiger Ekstase tanzten. -

VERS 8
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petuh sumanaso divyah
khe-carair apavarjitah
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prasedus ca disah sarva
ambhamsi ca mandamsi ca

petuh—fielen; sumanasah—Blumen; divyah—schone; khe-caraih—von den Halb-
gottern, die am Himmel fliegen; apavarjitah—fallen gelassen; praseduh—wurden zu-
frieden; ca—und; disah—Himmelsrichtungen; sarvah—alle;, ambhamsi—Gewasser;
ca—und; manamsi—Gemiiter; ca—und.

UBERSETZUNG

Zur Zeit der Erscheinung des Herrn lieBen die Halbgotter, die ungehin-
dert am Himmel flogen, Blumen niederregnen. Alle Himmelsrichtungen,
alle Gewisser und der Geist eines jeden wurden sehr zufrieden.

ERLAUTERUNG

Wir lernen hier, daB es in den hoheren Himmelsregionen Lebewesen gibt, die
ungehindert durch die Luft reisen konnen. Obwohl auch wir im Weltall reisen kon-
nen, sind wir durch so viele Hindernisse eingeschrankt, doch sie sind es nicht. Wir
lernen aus den Seiten des Srimad-Bhdgavatam, daB die Bewohner des als Siddha-
loka bekannten Planeten ohne jedes Hindernis im Weltall von Planet zu Planet rei-
sen konnen. Sie schiitteten Blumen auf die Erde, als Kapila, der Sohn Kardamas, er-
schien.

VERS 9

ARRAPAATE,  qE IRy |
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tat kardamasrama-padam
sarasvatya parisritam

svayambhith sakam rsibhir
maricy-adibhir abhyayat

tar—dieses; kardama—Kardamas; dsrama-padam—zu dem Ort der Einsiedelei;
sarasvatydi—vom FluB Sarasvati; parisritam—umgeben; svayambhith—Brahma (der
Selbstgeborene); sdkam—zusammen mit; rsibhih—den Weisen; marici—dem groBen
Weisen Marici; adibhih—und anderen; abhyayat—er kam dorthin.

UBERSETZUNG

Brahma, das erstgeborene Lebewesen, begab sich zusammen mit Marici
und anderen Weisen an den Ort der Einsiedelei Kardamas, die von dem Fluf
Sarasvati umgeben war.
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ERLAUTERUNG

Brahma wird Svayambhi genannt, weil er von keinem materiellen Vater und
keiner materiellen Mutter geboren wurde. Er ist das erste Lebewesen, und er ist aus
dem Lotos geboren, der aus dem Leib der Hochsten Personlichkeit Gottes, Garbho-
dakasayi Visnu, wachst. Deshalb nennt man ihn Svayambhi oder den Selbstgebore-
nen.

VERS 10
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bhagavantam param brahma
sattvenamsena satru-han

tattva-sankhyana-vijiaptyai
Jjatam vidvan ajah svarat

bhagavantam—der Herr; param—Hochste; brahma—Brahman; sattvena—ein un-
verunreinigtes Dasein habend; amsena—durch ein vollstindiges Teil; satru-han—o
Vernichter des Feindes, Vidura; tattva-sankhyana—die Philosophie der vierund-
zwanzig materiellen Elemente; vijiaptyai—um zu erklaren; jatam—erschienen; vid-
van—kennend; ajah—der Ungeborene (Brahma), sva-rdf—unabhingig.

UBERSETZUNG

Maitreya fuhr fort: O Vernichter des Feindes, der ungeborene Brahma,
der fast unabhingig ist, was die Erlangung von Wissen betrifft, konnte ver-
stehen, daR ein Teil der Hochsten Personlichkeit Gottes in Seiner Eigen-
schaft reiner Existenz im Leib Devahiitis erschienen war, nur um den als
Sankhya-yoga bekannten vollendeten Wissensstand zu erkliren.

ERLAUTERUNG. ,

Im Fiinfzehnten Kapitel der Bhagavad-gita heiBt es, daB der Herr personlich den
Vedanta-sutra verfaBt hat und daB Er der vollkommene Kenner des Vedanta-siitra
ist. In dhnlicher Weise wurde die Sankhya-Philosophie von der Hochsten Person-
lichkeit Gottes in Ihrer Erscheinung als Kapila zusammengestelit. Es gibt auch einen
Imitations-Kapila, der ein philosophisches System mit der Bezeichnung Sankhya
aufgestellt hat, doch Kapila, die Inkarnation Gottes, hat mit diesem Kapila nichts zu
tun. Kapila, der Sohn Kardama Munis, erklart in Seinem System der Sankya-Philo-
sophie nicht nur die materielle Welt sehr ausfiihrlich, sondern auch die spirituelle
Welt. Brahma konnte diese Tatsache verstehen, weil er svarat, daB heiBt fast unab-
hangig ist, was das Erlangen von Wissen betrifft. Er wird svards genannt, weil er
nicht zu einer Schule oder Hochschule ging, um zu lernen, sondern alles aus dem In-
nern lernte. Weil Brahma das erste Lebewesen im Universum ist, hatte er keinen
Lehrer; sein Lehrer war die Hochste Personlichkeit Gottes Selbst, die im Herzen
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jedes Lebewesens sitzt. Brahma empfing Wissen direkt vom Hochsten Herrn im
Herzen; deshalb wird er manchmal als svard¢ und aja bezeichnet.

Ein weiterer wichtiger Punkt ist hier erwahnt. Sattvenamsena: Wenn der Herr,
die Hochste Personlichkeit Gottes, erscheint, bringt Er Sein ganzes Zubehor aus
Vaikuntha mit; deshalb gehoren Sein Name, Seine Form, Seine Eigenschaften, Sein
Zubehor und Sein Gefolge alle zur transzendentalen Welt. Wirkliche Tugend findet
man in der transzendentalen Welt. Hier in der materiellen Welt ist die Eigenschaft
der Tugend nicht rein. Tugend mag es geben, doch muB3 es auch einige Spuren von
Leidenschaft und Unwissenheit geben. In der spirituellen Welt findet man nur die
unverfalschte Eigenschaft der Tugend; deshalb heiBt dort die Eigenschaft der Tu-
gend suddha-sattva oder ,,reine Tugend“. Ein anderer Name fiir suddha-sattva ist
vasudeva, da Gott von Vasudeva geboren wird. Eine weitere Bedeutung ist, daB
man, wenn man sich rein in den Eigenschaften der Tugend befindet, die Form, den
Namen, die Eigenschaften, das Zubehor und das Gefolge der Hochsten Personlich-
keit Gottes verstehen kann. Das Wort amsena deutet auch darauf hin, daB die Hoch-
ste Personlichkeit Gottes, Krsna, als Kapiladeva in einem Teil Ihres Teils erschien.
Gott erweitert Sich entweder als kald oder als amsa. Amsa bedeutet , direkte Erwei-
terung*, und kala bedeutet ,,Erweiterung der Erweiterung*. Es besteht kein Unter-
schied zwischen der Erweiterung, der Erweiterung der Erweiterung und der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes direkt, ebenso wie es zwischen einer Kerze und einer
anderen keinen Unterschied gibt — trotzdem wird die Kerze, an der man die anderen
anziindet, als die urspriingliche bezeichnet. Krsna wird deshalb Parabrahman oder
die letztliche Gottheit und die Ursache aller Ursachen genannt.

VERS 11

frgea Yam afedifiay
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sabhdjayan visuddhena
cetasa tac-cikirgitam
prahrsyamanair asubhih
kardamam cedam abhyadhat

sabhdjayan—verehrend; visuddhena—rein; cetasa—mit einem Herzen; tar—der
Hochsten Personlichkeit Gottes; cikirsitam—die beabsichtigten Tatigkeiten; prahrs-
yamanaih—erfreut; asubhih—mit Sinnen; kardamam—zu Kardama Muni; ca—und
Devahuti; idam—dieses; abhyadhat—sprach.

UBERSETZUNG

Nachdem Brahma den Hochsten Herrn mit erfreuten Sinnen und einem
reinen Herzen fiir Seine beabsichtigten Taten als Inkarnation verehrt hatte,
sprach er zu Kardama und Devahuti wie folgt.
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ERLAUTERUNG

Wie im Vierten Kapitel der Bhagavad-gita erklart ist, gilt jeder, der die transzen-
dentalen Taten, das transzendentale Erscheinen und das transzendentale Fortgehen
der Hochsten Personlichkeit Gottes versteht, als befreit. Brahma ist daher eine be-
freite Seele. Obwohl er fiir diese materielle Welt zustandig ist, kann man ihn eigent-
lich nicht als ein gewohnliches Lebewesen bezeichnen. Da er von der Mehrzahl der
Torheiten der gewohnlichen Lebewesen befreit ist, wuBite er vom Erscheinen der
Hochsten Personlichkeit Gottes und verehrte daher die Taten des Herrn, und mit
frohem Herzen pries er auch Kardama Muni, da die Hochste Personlichkeit Gottes
als Kapila, sein Sohn, erschienen war. Jemand, der der Vater der Hochsten Person-
lichkeit Gottes werden kann, ist gewill ein groBer Gottgeweihter. Es gibt einen
Vers, den ein brahmana sprach, in dem dieser sagt, daB er nicht wisse, was die Ve-
den und was die Purdnas sind, daB er aber, wahrend andere an den Veden oder Pura-
nas interessiert sein mogen, an Nanda Maharaja interessiert sei, der als der Vater
Krsnas erschien. Der brahmana wollte Nanda Maharaja verehren, weil die Hochste
Personlichkeit Gottes als Kind im Hof seines Hauses umherkroch. Dies sind einige
der guten Empfindungen von Gottgeweihten. Wenn ein anerkannter Gottgeweihter
die Hochste Personlichkeit Gottes als seinen Sohn zeugt, wie sehr solite man ihn
preisen! Brahma verehrte daher nicht nur die Inkarnation Gottes, Kapila, sondern
lobte auch Seinen sogenannten Vater, Kardama Muni.

VERS 12
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brahmovaca
tvava me 'pacitis tata
kalpita nirvyalikatah ¢
vyan me sarjagrhe vakyam
bhavan manada madnayan

brahmda—Brahma; wuvdca—sprach; tvaya—von dir; me—meine; apacitih—Ver-
ehrung; rata—o Sohn; kalpita—ist vollendet; nirvyalikatah—ohne Falschheit; yar—
da; me—meine; sanjagrhe—vollstindig angenommen hast; vakvam—Unterwei-
sungen; bhavan—du; mana-da—o Kardama (jemand, der anderen Ehre erweist);
manayan—achtend.

UBERSETZUNG

Brahma sprach: Mein lieber Sohn, Kardama, da du meine Unterweisun-
gen ohne Falschheit vollstindig befolgtest und ihnen so gebiihrende
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Achtung erwiesest, hast du mich ordnungsgemiB verehrt. Alle Unterwei-
sungen, die du von mir bekamst, hast du ausgefiihrt, und so hast du mich ge-
ehrt.

ERLAUTERUNG

Brahma ist als das erste Lebewesen im Universum der spirituelle Meister eines
jeden, und er ist auch der Vater oder Schopfer aller Wesen. Kardama Muni ist einer
der Prajapatis oder Schopfer der Lebewesen, und er ist ebenfalls ein Sohn Brahmas.
Brahma lobt Kardama, weil er die Befehle des spirituellen Meisters in toto, und ohne
zu betriigen, ausfiihrte. Eine bedingte Seele in der materiellen Welt hat die Disquali-
fikation des Betriigens. Sie hat vier Disqualifikationen: Sie begeht mit Sicherheit
Fehler; es ist sicher, daB sie in Illusion gerat; sie neigt dazu, andere zu betriigen, und
ihre Sinne sind unvollkommen. Doch wenn man den Befehl des durch die Schiiler-
nachfolge oder das parampara-System kommenden spirituellen Meisters ausfiihrt,
iberwindet man diese vier Mangel. Folglich ist Wissen, das man von dem echten
spirituellen Meister empfangt, kein Betrug. Jedes andere Wissen, das von der be-
dingten Seele ersonnen wird, kann nur Betrug sein. Brahma wuBte sehr wohl, daB
Kardama Muni die von ihm empfangenen Unterweisungen genau ausfiihrte, und
daB er seinen spirituellen Meister tatsachlich ehrte. Den spirituellen Meister zu eh-
ren bedeutet, seine Unterweisungen Wort fiir Wort auszufiihren.

VERS 13
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etavaty eva susrusa
karya pitari putrakaih

badham ity anumanyeta
gauravena guror vacah

etavati—bis zu diesem AusmaB; eva—genau; susrisdi—Dienst; karyd—sollte dar-
gebracht werden; pitari—dem Vater; putrakaih—von den Sohnen; badham iti—an-
nehmend ,,ja, mein Herr*; anumanyeta—er sollte gehorchen; gauravena—mit gebiih-
render Achtung; guroh—des Herrn; vacah—Befehl.

UBERSETZUNG

Sohne sollten ihrem Vater genau in dieser Weise Dienst darbringen. Man
sollte der Anweisung seines Vaters, des spirituellen Meisters, mit gebiihren-
der Achtung gehorchen, indem man sagt , Ja, Herr".

ERLAUTERUNG

Zwei Worter in diesem Vers sind sehr wichtig; ein Wort ist pitari, und das
andere Wort ist guroh. Der Sohn oder Schiiler solite die Worte seines spirituellen
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Meisters und Vaters ohne Zogern annehmen. Was immer der Vater und der spiri-
tuelle Meister befehlen, solite ohne Argument getan werden: ,,Ja*. Es sollte niemals
vorkommen, daB der Schiiler oder Sohn sagt: ,,Das ist nicht richtig. Das kann ich
nicht ausfiihren.” Wenn er das sagt, ist er gefallen. Der Vater und der spirituelle
Meister befinden sich auf der gleichen Ebene, weil ein spiritueller Meister der zweite
Vater ist. Die hoheren Klassen werden als dvija oder zweimalgeboren bezeichnet.
Immer wenn von Geburt die Rede ist, muB3 ein Vater da sein. Die erste Geburt wird
durch den leiblichen Vater ermoglicht, und die zweite Geburt wird durch den spiri-
tuellen Meister ermoglicht. Manchmal mogen der Vater und der spirituelle Meister
die gleiche Person sein, und manchmal sind sie verschiedene Personen. In jedem Fall
muB der Befehl des Vaters oder des spirituellen Meisters ohne Zogern mit einem so-
fortigen Ja ausgefiihrt werden. Es sollte kein Argument geben. Das ist wirklicher
Dienst fiir den Vater und den spirituellen Meister. Visvanatha Cakravarti Thakura
hat gesagt, daB der Befehl des spirituellen Meisters das Leben und die Seele der
Schiiler ist. So wie ein Mensch sein Leben nicht von seinem Korper trennen kann, so
kann ein Schiiler den Befehl des spirituellen Meisters nicht von seinem Leben tren-
nen. Wenn ein Schiiler der Unterweisung des spirituellen Meisters auf diese Weise
folgt, ist es sicher, daB er vollkommen wird. Dies wird in den Upanisaden bestatigt:
Die Bedeutung der vedischen Unterweisung wird nur demjenigen von selbst offen-
bart, der unerschiitterlichen Glauben an die Hochste Personlichkeit Gottes und sei-
nen spirituellen Meister hat. Man mag materiell gesehen als Analphabet gelten, doch
wenn man an den spirituellen Meister und die Hochste Personlichkeit Gottes glaubt,
wird die Bedeutung der schriftlichen Offenbarung augenblicklich vor einem manife-
stiert.

VERS 14
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ima duhitarah satyas
tava vatsa sumadhyamah
sargam etam prabhavaih svair
brmhayisyanty anekadha

imah—diese; duhitarah—Tochter; satyah—keusche; rava—deine; vatsa—mein lie-
ber Sohn; su-madhyamah—mit schmaler Taille; sargam—Schopfung; etam—diese;
prabhavaih—durch Nachkommen; svaih—ihre eigenen; brmhayisyanti—sie werden
vermehren; aneka-dha—auf verschiedene Weise. :

UBERSETZUNG

Brahma lobte darauf Kardama Munis neun Tochter, indem er sagte:
Deine Tochter, die alle eine schmale Taille haben, sind gewiB sehr keusch.
Ich bin sicher, daB sie diese Schopfung durch ihre eigenen Nachkommen
auf verschiedene Weise vermehren werden.



Vers 15] Die Entsagung Kardama Munis 261

ERLAUTERUNG

Am Anfang der Schopfung ging es Brahma mehr oder minder um die Vermeh-
rung der Bevolkerung, und als er sah, daB Kardama Muni bereits neun hiibsche
Tochter gezeugt hatte, hoffte er, daB durch diese Tochter viele Kinder kommen wiir-
den, die sich um das Schopfungsprinzip der materiellen Welt kiimmern wiirden. Es
begliickte ihn daher, sie zu sehen. Das Wort sumadhyama bedeutet ,,die gute Toch-
ter einer schonen Frau®“. Eine Frau, die eine schmale Taille hat, gilt als sehr schon.
Alle Tochter Kardama Munis waren von gleicher Schonheit.

VERS 15
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atas tvam rsi-mukhyebhyo
yatha-silam yatha-ruci

atmajah paridehy adya
vistrnihi yaso bhuvi

atah—deshalb; tvam—du; rsi-mukhyebhyah—den besten Weisen; yatha-silam
—dem Temperament gemaB; yathd-ruci—dem Geschmack gemaB; arma-jah—deine
Tochter; paridehi—Dbitte gib fort, adya—heute; vistrnihi—verbreite; yasah—Ruhm;
bhuvi—iiber das Universum.

UBERSETZUNG

Ubergib daher bitte heute deine Tochter den Besten unter den Weisen,
wobei du das Temperament und die Neigungen der Midchen beriicksichti-
gen muft, und verbreite so deinen Ruhm im ganzen Universum.

ERLAUTERUNG

Die neun hauptsachlichen rsis oder Weisen sind Marici, Atri, Angira, Pulastya,
Pulaha, Kratu, Bhrgu, Vasistha und Atharva. All diese rsis sind liberaus wichtig,
und Brahma wiinschte, daB die von Kardama Muni geborenen neun Tochter ihnen
ubergeben werden. Hier sind zwei Worter von besonderer Bedeutung — yatha-silam
und yathd-ruci. Die Tochter sollten den jeweiligen rsis nicht blind tibergeben wer-
den, sondern je nach der Verbindung von Charakter und Geschmack. Das ist die
Kunst, einen Mann und eine Frau miteinander zu verbinden. Mann und Frau sollten
nicht nur unter der Beriicksichtigung des Geschlechtslebens verbunden werden. Es
gibt noch viele andere Dinge, die zu beriicksichtigen sind, besonders der Charakter
und der Geschmack. Wenn der Geschmack und der Charakter des Mannes und der
Frau vollig verschieden sind, wird ihre Verbindung ungliicklich sein. Noch vor vier-
zig Jahren war es bei indischen Hochzeiten tiblich, zunachst festzustellen, ob Ge-
schmack und Charakter des Jungen und des Madchens zueinander paBten; dann
war es ihnen erlaubt zu heiraten. Hierfiir sorgten die jeweiligen Eltern. Die Eltern
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pflegten astrologisch den Charakter und den Geschmack des Jungen und des Mad-
chens festzustellen, und wenn sie iubereinstimmten, wurde das Paar ausgesucht:
,.Dieses Madchen und dieser Junge passen gut zusammen, und sie sollten heiraten.*
Andere Uberlegungen waren weniger wichtig. Das gleiche System wurde schon am
Anfang der Schopfung von Brahma empfohlen: ,,Deine Tochter sollten den rsis je
nach Geschmack und Charakter libergeben werden.*

Anhand astrologischer Berechnungen wurde festgestellt, ob jemand zur gottli-
chen oder damonischen Eigenschaft gehorte. Auf diese Weise wurden die Ehepart-
ner ausgewahlt. Ein Madchen von goéttlicher Eigenschaft sollte einem Jungen von
gottlicher Eigenschaft anvertraut werden. Ein Madchen von damonischer Eigen-
schaft sollte einem Jungen von damonischer Eigenschaft iibergeben werden. Dann
werden sie gliicklich sein. Doch wenn das Madchen dimonisch und der Junge gott-
lich ist, ist die Verbindung unvereinbar; eine solche Ehe kann nicht gliicklich sein.
Heutzutage werden Jungen und Madchen nicht nach Eigenschaft und Charakter
miteinander verheiratet, und deshalb sind die meisten Ehen unglicklich, und es
kommt zur Scheidung. )

Im Zwolften Canto des Srimad-Bhagavatam ist vorausgesagt, daB die Menschen
in diesem Zeitalter des Kali nur nach sexuellen Gesichtspunkten heiraten werden;
wenn der Junge und das Madchen sexuell zufrieden sind, heiraten sie, und wenn die
sexuelle Harmonie nachlaBt, trennen sie sich. Das ist im Grunde keine Heirat, son-
dern eine Verbindung von Mannern und Frauen wie Katzen und Hunde. Folglich
sind die Kinder, die in der heutigen Zeit gezeugt werden, eigentlich gar keine Men-
schen. Menschen miissen zweimalgeboren sein. Ein Kind wird zunachst von einem
guten Vater und einer guten Mutter geboren, und dann wird es noch einmal vom
spirituellen Meister und den Veden geboren. Die erste Mutter und der erste Vater
bringen es in diese Welt, und dann werden der spirituelle Meister und die Veden sein
zweiter Vater und seine zweite Mutter. Die vedischen Ehesitten zur Zeugung von
Kindern sahen vor, daB jeder Mann und jede Frau in spirituellem Wissen erleuchtet
waren, und wenn die Zeit ihrer Vereinigung kam, um ein Kind zu zeugen, wurde
uberlegt und wissenschaftlich gehandelt.

VERS 16 >
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veddham dadyam purusam
avatirnam sva-mayaya

bhiutanam sevadhim deham
bibhranam kapilam mune

veda—weill; aham—ich; ddyam—der urspriingliche; purusam—GenieBer; ava-
tirnam—inkarnierte Sich; sva-mdyaya—durch Seine eigene innere Energie; bhita-
nam—aller Lebewesen; sevadhim—der Erfiiller aller Wiinsche, der genau wie eine
groBe Schatzkammer ist; deham—den Korper; bibhranam—annehmend; kapilam
—Kapila Muni; mune—o Weiser, Kardama.
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UBERSETZUNG

O Kardama, ich wei, daR die urspriingliche Hochste Personlichkeit Got-
tes jetzt durch lhre innere Energie als Inkarnation erschienen ist. Der Herr
gewidhrt alles, was sich die Lebewesen wiinschen, und jetzt hat Er den Kor-
per Kapila Munis angenommen.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers finden wir die Worter purusam avatirnam sva-mdyaya. Die
Hochste Personlichkeit Gottes ist immerwahrend, ewig die Form des purusa, des
Herrschers oder GenieBers, und wenn der Herr erscheint, nimmt Er niemals etwas
von der materiellen Energie an. Die spirituelle Welt ist eine Manifestation Seiner
personlichen inneren Kraft, wiahrend die materielle Welt eine Manifestation Seiner
materiellen oder abgesonderten Energie ist. Das Wort sva-mdyayad, ,,durch Seine ei-
gene innere Kraft", deutet darauf hin, da der Herr, die Hochste Personlichkeit Got-
tes, in Seiner eigenen Energie kommt, wenn Er erscheint. Er mag den Korper eines
Menschen annehmen, doch ist dieser Korper nicht materiell. In der Bhagavad-gita
wird daher klar gesagt, daB nur Toren und Schurken, midhas, den Korper Krsnas
fiir den Korper eines gewohnlichen Menschen halten. Das Wort sevadhim bedeutet,
daB Er der urspriingliche Erfiiller aller Lebensbediirfnisse der Lebewesen ist. Auch
in den Veden heiBt es, daB Er das Hauptlebewesen ist und den anderen Lebewesen
alle gewiinschten Notwendigkeiten gewahrt. Weil Er derjenige ist, der alle anderen
mit den notwendigen Dingen versorgt, wird Er als Gott bezeichnet. Der Hochste ist
auch ein Lebewesen; Er ist nicht unpersonlich. So wie wir Individuen sind, so ist
auch die Hochste Personlichkeit Gottes ein Individuum — doch der Herr ist das
hochste Individuum. Das ist der Unterschied zwischen Gott und den gewohnlichen
‘Lebewesen.

VERS 17

AR FHOgEE S |
femagm: qwng:  qugswgEegs: 112wl

jnana-vijnana-yogena
karmanam uddharan jatah

hiranya-kesah padmaksah
padma-mudra-padambujah

Jjnana—von schriftlichem Wissen; vijiana—und Anwendung; yogena—mit Hilfe
von mystischem yoga; karmanam—materielle Handlungen; uddharan—entwurzelnd,
jatah—die Wurzeln; hiranya-kesah—goldenes Haar; padma-aksah—lotosaugig;
padma-mudrd—mit dem Zeichen des Lotos geschmiickt; pada-ambujah—Lotosfii3e
habend.

UBERSETZUNG

Durch mystischen yoga und die praktische Anwendung von Wissen aus
den Schriften wird Kapila Muni, den man an Seinem goldenen Haar, Seinen



264 $rimad-Bhagavatam [Canto 3, Kap. 24

Augen, die Lotosbliitenblittern gleichen, und Seinen LotosfiiBen, die die
Zeichen von Lotosblumen tragen, erkennen kann, den tiefverwurzelten
Wunsch nach Titigkeit in dieser materiellen Welt entwurzeln.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers sind die Taten und korperlichen Merkmale Kapila Munis sehr
schon beschrieben. Das Wirken Kapila Munis wird wie folgt vorausgesagt: Er wird
die Philosophie des Sankhya auf solche Weise prasentieren, daB3 die Menschen durch
das Studium Seiner Philosophie imstande sein werden, den tiefverwurzelten
Wunsch nach karma oder fruchtbringenden Tatigkeiten zu entwurzeln. Jeder in die-
ser materiellen Welt strebt danach, die Friichte seiner Arbeit zu erlangen. Ein Mann
versucht, durch die Friichte seiner eigenen ehrlichen Arbeit glicklich zu werden,
doch in Wirklichkeit wird er mehr und mehr verstrickt. Man kann aus dieser Ver-
strickung nicht herauskommen, solange man kein vollkommenes Wissen hat, das
heiBt hingebungsvollen Dienst ausfiihrt.

Diejenigen, die dieser Verstrickung durch Spekulation zu entgehen versuchen,
tun ebenfalls ihr Bestes; doch in den vedischen Schriften finden wir, daB jemand, der
sich dem hingebungsvollen Dienst des Herrn im Krsna-BewuBtsein zuwendet, den
tiefverwurzelten Wunsch nach fruchtbringenden Tatigkeiten sehr leicht entwurzeln
kann. Aus diesem Grunde wird Kapila Muni Sankhya-Philosophie lehren. Seine
korperlichen Merkmale sind hier ebenfalls beschrieben. Jridna bezieht sich nicht auf
gewohnliche Forschungsarbeit. Jrigna beinhaltet, daB man durch den spirituellen
Meister in der Schiilernachfolge Wissen aus den Schriften empfiangt. In der heutigen
Zeit sehen wir die Tendenz, durch gedankliche Spekulation und Eigeniiberlegung
Forschung anzustellen. Doch der Mann, der spekuliert, vergifit, daB er selber den
vier Fehlern der Natur unterliegt: Es ist sicher, daB er Fehler begeht; seine Sinne
sind unvollkommen; es ist sicher, daB er in Illusion gerat, und er betriigt. Solange je-
mand kein vollkommenes Wissen von der Schiilernachfolge empfangt, stellt er nur
selbstgemachte Theorien auf und betriigt daher die Menschen. Jriana bedeutet Wis-
sen, daB durch die Schiilernachfolge aus den Schriften empfangen wird, und vijidna
bedeutet die praktische Anwendung solchen Wissens. Kapila Munis Sankhya-
System der Philosophie griindet auf jidna und vijridna.

VERS 18
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esa mdnavi te garbham
pravistah kaitabhardanah

avidya-samsaya-granthim
chittva gam vicarisyati

esah—die gleiche Hochste Personlichkeit Gottes; manavi—o Tochter Manus; re
—deine; garbham—Gebarmutter; pravistah—hat betreten; kaitabha-ardanah—der
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Vernichter des Damons Kaitabha; avidya—der Unwissenheit; samsaya—und des
Zweifels; granthim—den Knoten; chittva—durchtrennend; gam—die Welt; vicarisya-
ti—Er wird bereisen.

UBERSETZUNG

Brahma sagte darauf zu Devahuti: Meine liebe Tochter Manus, die
gleiche Hochste Personlichkeit Gottes, die den Dimon Kaitabha totete,
befindet Sich jetzt in deinem SchoB. Der Herr wird alle Knoten deiner Un-
wissenheit und deines Zweifels durchtrennen. Dann wird Er die ganze Welt
bereisen.

ERLAUTERUNG

Hier ist das Wort avidya sehr bedeutsam. Avidya bedeutet ,,Vergessen der eige-
nen Identitat". Jeder von uns ist eine spirituelle Seele, doch wir haben es vergessen.
Wir denken ,,Ich bin dieser Korper”. Das nennt man avidyd. Samsaya-granthi be-
deutet ,,Zweifelhaftigkeit. Der Knoten der Zweifelhaftigkeit ist fest angezogen,
wenn sich die Seele mit der materiellen Welt identifiziert. Diesen Knoten nennt man
aharikdra, die Verbindung von Materie und spiritueller Natur. Durch geeignetes
Wissen, daB man aus den Schriften in der Schiilernachfolge empfangt, und durch
die richtige Anwendung dieses Wissens kann man sich aus dieser fesselnden Ver-
bindung der Materie und der spirituellen Natur frei machen. Brahma versichert De-
vahuti, daB ihr Sohn sie erleuchten wird, und nachdem Er sie erleuchtet hat, wird
Er die ganze Welt bereisen und das System der Sankhya-Philosophie verbreiten.

Das Wort samsaya bedeutet ,zweifelhaftes Wissen*. Spekulatives und pseudo-
yogisches Wissen ist immer zweifelhaft. Heutzutage wird das sogenannte yoga-
System auf der Grundlage des Verstindnisses gelehrt, man konne durch Stimulie-
rung verschiedener Stellen im Korper herausfinden, daB man Gott sei. Die gedankli-
chen Spekulanten denken ahnlich. Doch all das ist zweifelhaft. Wirkliches Wissen
wird in der Bhagavad-gita gelehrt. ,,Werde einfach Krsna-bewuBt. Verehre einfach
Krsna und werde ein Geweihter Krsnas.” Das ist wirkliches Wissen, und jeder, der
diesem System folgt, wird ohne Zweifel vollkommen.

VERS 19
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ayam siddha-ganadhisah
sdnkhyacaryaih susammatah
loke kapila ity akhyam
ganta te kirti-vardhanah

ayam—diese Personlichkeit Gottes; siddha-gana—der vollkommenen Weisen;
adhisah—das Oberhaupt; sarnkhya-acaryaih—von dcdryas, die sich in der Sankhya-
Philosophie genau auskennen; su-sammatah—den vedischen Prinzipien gemalB ge-
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billigt; loke—auf der Welt; kapilah iti—als Kapila; akhyam—gefeiert; ganta—Er wird
wandern; re—deinen; kirti—Ruhm; vardhanah—vergroBernd.

UBERSETZUNG

Dein Sohn wird das Oberhaupt aller vollkommenen Seelen sein. Er wird
anerkannt sein von den acaryas, die sich darin auskennen, wirkliches Wissen
zu verkiinden, und unter den Menschen wird man lhn mit dem Namen Ka-
pila feiern. Als der Sohn Devahatis wird Er deinen Ruhm vermehren.

ERLAUTERUNG

Die Sankhya-Philosophie ist das philosophische System, das Kapila, der Sohn
Devahutis, verkiindete. Der andere Kapila, der nicht der Sohn Devahitis ist, ist eine
Imitation. Das ist die Aussage Brahmas, und weil wir zur Schiilernachfolge Brah-
mas gehoren, sollten wir seine Feststellung akzeptieren, daB der wirkliche Kapila
der Sohn Devahiitis und daB wirkliche Sankhya-Philosophie jenes philosophische
System ist, das Er einfiihrte und das von den dcaryas, den Direktoren spiritueller
Prinzipien, angenommen wird. Das Wort susammata bedeutet ,,von Personen ak-
zeptiert, von denen man erwartet, daB sie ihre gute Meinung abgeben".

VERS 20
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maitreva uvaca
tav asvasya jagat-srasta
kumdraih saha-naradah
hamso hamsena yanena
tri-dhama-paramam vayau

maitrevah uvaca—Maitreya sprach; rau—das Ehepaar; dsvdsya—nachdem er ver-
sichert hatte; jagar-srasta—der Schopfer des Universums:; kumdraih—zusammen
mit den Kumaras: saha-naradah—mit Narada; hamsah—Brahma. hamsena yanena
—auf seinem Schwantrager: tri-dhama-paramam—zum hochsten Planetensystem;
vayau—begab sich.

UBERSETZUNG

$ri Maitreya sprach: Nachdem Brahma, der Schopfer des Universums, der
auch als Harhsa bekannt ist, so zu Kardama Muni und seiner Frau Devahuti
gesprochen hatte, kehrte er mit den vier Kumaras und Narada auf seinem
Schwantriger zum hochsten der drei Planetensysteme zuriick.
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ERLAUTERUNG

Die Worter hamsena yanena sind hier sehr bedeutsam. Hamsa-yana, das Flug-
zeug, mit dem Brahma durch das ganze Weltall reist, gleicht einem Schwan.
Brahma ist auch als Harhsa bekannt, weil er es versteht, aus allen Dingen die Essenz
zu ziehen. Sein Reich nennt man tri-dhama-paramam. Es gibt drei Unterteilungen
des Universums — das obere Planetensystem, das mittlere Planetensystem und das
untere Planetensystem —, doch sein Reich liegt sogar noch iiber Siddha-loka, dem
oberen Planetensystem. Er kehrte mit den vier Kumaras und Narada zu seinem Pla-
neten zuriick, da sie nicht daran dachten zu heiraten. Die anderen rsis, die mit ihm
kamen, wie Marici und Atri, blieben da, weil sie die Tochter Kardamas heiraten soll-
ten, doch seine anderen Sohne — Sanat, Sanaka, Sanandana, Sanatana und Narada —
kehrten mit ihm in seinem schwanformigen Flugzeug zuriick. Die vier Kumaras
und Narada sind naisthika-brahmacaris. Naisthika-brahmacari bezieht sich auf je-
mand, der niemals, zu keiner Zeit, seinen Samen verschwendet. Sie sahen keine Ver-
anlassung, an der Hochzeitsfeier ihrer Briider, Marici und der anderen Weisen, teil-
zunehmen, und so kehrten sie mit ihrem Vater Harhsa zuriick.

VERS 21
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gate sata-dhrtau ksattah
kardamas tena coditah

yathoditam sva-duhitfh
pradad visva-srjam tatah

gate—nach dem er abgereist war; sata-dhrtau—Brahma; ksattah—o Vidura; kar-
damah—Kardama Muni; tena—von ihm; coditah—angeordnet; yatha-uditam—wie
gesagt; sva-duhitih—seine Tochter; pradat—ibergab; visva-srjam—den Schopfern
der Weltbevolkerung; tatah—danach.

UBERSETZUNG

O Vidura, nach der Abreise Brahmas iibergab Kardama Muni, da Brahma
ihn so angewiesen hatte, seine neun Tochter wie befohlen den neun grofRen
Weisen, die die Bevolkerung der Welt schufen.

VERS 22-23
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maricaye kalam pradad
anasuyam athatraye

sraddham angirase 'yacchat
pulastyaya havirbhuvam

pulahaya gatim yuktam
kratave ca kriyam satim

khyatim ca bhrgave 'yacchad
vasistayapy arundhatim

maricaye—dem Marici; kalam—Kala; pradat—er libergab; anasiiyam—Anasuya;
atha—darauf; atraye—dem Atri; sraddhdm—Sraddha; angirase—dem Angira; ayac-
chat—er gab fort; pulastyaya—dem Pulastya; havirbhuvam—Havirbhi; pulahaya
—dem Pulaha; gatim—Gati; yuktam—geeignet; kratave—dem Kratu; ca—und; kri-
yam—Kriya; satim—tugendhafte; khyatim—Khyati; ca—und; bhrgave—dem Bhrgu;
ayacchat—er gab fort; vasisthaya—dem Weisen Vasistha; api—auch; arund-
hatim—Arundhati.

UBERSETZUNG

Kardama Muni iibergab seine Tochter Kala dem Marici, und eine andere
Tochter, Anasiya, dem Atri. Er gab Sraddha dem Angira und Havirbhii dem
Pulastya. Er iiberreichte Gati dem Pulaha, die keusche Kriya dem Kratu,
Khyati dem Bhrgu, und Arundhati dem Vasistha.

VERS 24
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atharvane 'dadac chantim
yaya yajno vitanyate

viprarsabhan krtodvahan
sadaran samaladlayat

atharvane—dem Atharva; adadat—er gab; santim—Santi; yayd—durch die;
yajriah—Opfer; vitanyate—wird durchgefiihrt; vipra-rsabhan—die besten brahma-
nas; krta-udvahan—verheiratet; sa-daran—mit ihren Frauen; samalalayat—sorgte
fur sie.

UBERSETZUNG

Er gab $anti dem Atharva. Durch $anti werden Opferzeremonien gut
durchgefiihrt. So verheiratete er die besten brahmanas und sorgte fiir sie
und ihre Frauen.
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VERS 25
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tatas ta rsayah ksattah
krta-dara nimantrya tam

pratisthan nandim dpanndh
svam svam asrama-mandalam

tatah—danach; te—sie; rsayah—die Weisen; ksattah—o Vidura; krtadarah—so
verheiratet; nimantrya—sich verabschiedend von; ram—Kardama; pratisthan—sie
reisten ab; nandim—Freude; apanndh—erlangten; svam svam—jeder zu einer eige-
nen; asrama-mandalam—Einsiedelei.

UBERSETZUNG
So verheiratet, o Vidura, verabschiedeten sich die Weisen von Kardama

und machten sich voller Freude auf den Weg zu ihren jeweiligen Einsiede-
leien.

VERS 26
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sa cavatirnam tri-yugam
ajridaya vibudharsabham

vivikta upasarigamya
pranamya samabhdsata

sah—der Weise Kardama; ca—und; avatirnam—herabgestiegen; tri-yugam
—Visnu; dgjriadya—verstanden habend; vibhudha-rsabham—das Oberhaupt der Halb-
gotter; vivikte—an einem abgelegenen Ort; upasarigamya—sich gendhert habend;
pranamya—Ehrerbietungen erweisend; samabhdsata—er sprach.

UBERSETZUNG

Als Kardama Muni begriff, daB die Hochste Personlichkeit Gottes, das
Oberhaupt aller Halbgotter, Visnu, herabgestiegen war, suchte er den
Herrn an einem abgelegenen Ort auf, erwies Ihm Ehrerbietungen und
sprach wie folgt.

ERLAUTERUNG

Sri Visnu wird tri- yuga genannt. Er erscheint in drei yugas — Satya, Treta und
Dvapara —, doch im Kali-yuga erscheint Er nicht. Aus den Gebeten Prahlada Maha-
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rajas konnen wir jedoch verstehen, daB Er im Kali-yuga als Gottgeweihter verklei-
det erscheint. Sri Caitanya ist dieser Gottgeweihte. Krsna erschien in der Form eines
Gottgeweihten, doch obwohl Er Sich niemals offenbarte, erkannte Rapa Gosvami
Seine Identitat, denn der Herr kann Sich vor einem reinen Gottgeweihten nicht ver-
bergen. Rupa Gosvami entdeckte Ihn, als er Sri Caitanya zum erstenmal seine Ehr-
erbietungen darbrachte. Er wuBte, daB Sri Caitanya Krsna Selbst war, und daher
brachte er lThm mit folgenden Worten Ehrerbietungen dar: ,,Ich erweise meine
Achtung Krsna, der jetzt als Sri Caitanya erschienen ist.” Dies wird auch in den Ge-
beten Prahlada Maharajas bestatigt: Im Kali-yuga erscheint der Herr nicht direkt,
sondern als Gottgeweihter. Visnu ist daher als tri-yuga bekannt. Eine andere Erkla-
rung von tri-yuga ist, daB der Herr drei Paare gottlicher Attribute hat, nimlich
Macht und EinfluB, Frommigkeit und Ansehen sowie Weisheit und Leidenschafts-
losigkeit. Nach Sridhara Svamis Ansicht sind Seine drei Paare von Reichtiimern
vollstandige Schitze und vollstandige Starke, vollstindiger Ruhm und vollstindige
Schonheit, und vollstandige Weisheit und vollstandige Entsagung. Es gibt verschie-
dene Interpretationen von tri-yuga, doch alle groBen Gelehrten erkennen an, dal3
mit tri-yuga Visnu gemeint ist. Als Kardama Muni begriff, daB sein Sohn Kapila
Visnu personlich war, wollte er Ihm seine Ehrerbietungen erweisen. Als daher Ka-
pila allein war, brachte er Ihm seine Achtung dar und offenbarte seine Gedanken
wie folgt.

VERS 27
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aho pdpacyamananam
niraye svair amangalaih

kalena bhiiyasa nunam
prasidantiha devatah

aho—oh; papacyamananam—mit denen, die sehr leiden; niraye—in der hollischen
materiellen Verstrickung; svaih—ihre eigenen; amargalaih—durch Missetaten; ka
lena bhuyasa—nach langer Zeit; ninam—in der Tat; prasidanti—sie sind zufrieden;
iha—in dieser Welt; devatah—die Halbgotter.

UBERSETZUNG

Kardama Muni sprach: Oh, nach langer Zeit haben die Halbgotter dieses
Universums mit den leidenden Seelen, die sich aufgrund ihrer eigenen Mis-
setaten in materieller Verstrickung befinden, Mitleid bekommen.

ERLAUTERUNG

Diese materielle Welt ist ein Ort fiir Leiden, die sich die Bewohner, die bedingten
Seelen, aufgrund ihrer Missetaten selbst zuzuschreiben haben. Die Leiden werden
ihnen nicht von auBen auferlegt; vielmehr verursachen die bedingten Seelen ihre Lei-
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den durch ihre eigenen Taten. Im Wald entsteht ein Brand von selbst. Nicht da
jemand dort hinzugehen und ein Feuer anzuziinden braucht; durch die Reibung zwi-
schen verschiedenen Baumen entsteht von selbst Feuer. Wenn durch den Wald-
brand dieser materiellen Welt zu viel Hitze entsteht, wenden sich die Halbgoétter, so-
gar Brahma selbst, da sie sich belastigt fithlen, an den Hochsten Herrn, die Hochste
Personlichkeit Gottes, und bitten Ihn, gegen diesen Zustand etwas zu unternehmen.
Dann steigt die Hochste Personlichkeit Gottes herab. Mit anderen Worten: Wenn
die Halbgotter durch die Leiden der bedingten Seelen in Mitleidenschaft gezogen
werden, wenden sie sich an den Herrn, um das Elend zu lindern, und dann steigt die
Personlichkeit Gottes herab. Wenn der Herr herabsteigt, werden alle Halbgotter be-
lebt; deshalb sagte Kardama Muni: ,,Nach vielen, vielen Jahren menschlichen Lei-
dens sind alle Halbgotter jetzt zufrieden, weil Kapiladeva, die Inkarnation Gottes, er-
schienen ist.*

VERS 28
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bahu-janma-vipakvena
samyag-yoga-samadhind

drastum yatante yatayah
sunyagaresu yat-padam

bahu—vielen; janma—nach Geburten; vipakvena—was reif ist; samyak—voll-
kommen; yoga-samadhina—durch Trance in yoga; drastum—zu sehen; yatante—sie
bemiihen sich; yatayah—die yogis; sunya-agaresu—an abgelegenen Orten; yat—des-
sen; padam—FiiBe.

UBERSETZUNG

Nach vielen Geburten bemiihen sich reife yogis, an einsamen Orten,
durch vollige Trance in yoga, die Lotosfiile der Hochsten Personlichkeit
Gottes zu sehen.

ERLAUTERUNG

Hier sind einige wichtige Dinge tliber yoga erwahnt. Das Wort bahu-janma-vi-
pakvena bedeutet ,nach vielen, vielen Geburten gereifter yoga-Praxis“. Und ein
anderes Wort samyag-yoga-samadhina, bedeutet ,,durch vollstindige Praxis des
yoga-Systems". Vollstandige Praxis des yoga bedeutet bhakti-yoga. Solange man
nicht zum Punkt des bhakti-yoga kommt und sich der Hochsten Personlichkeit Got-
tes ergibt, ist die yoga-Praxis, der man sich widmet, nicht vollstandig. Dieser gleiche
Punkt wird in der Srimad-Bhagavad-gita bestatigt. Bahiinam janmanam ante: Nach
vielen, vielen Geburten ergibt sich der jridni, der im transzendentalen Wissen gereift
ist, der Hochsten Personlichkeit Gottes. Kardama Muni wiederholt die gleiche Fest-
stellung. Nach vielen, vielen Jahren und vielen, vielen Geburten vollstandiger yoga-
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Praxis kann man die LotosfiiBe des Hochsten Herrn an einem einsamen Ort sehen.
Es ist nicht so, daB man, nachdem man sich in einigen Sitzstellungen geiibt hat, auf
der Stelle vollkommen wird. Man muB yoga lange Zeit praktizieren — ,,viele, viele
Geburten —, um reif zu werden, und ein yogi muB sich darin an einem abgelegenen
Ort iiben. Man kann yoga nicht in einer Stadt oder in einem Offentlichen Park prak-
tizieren und erklaren, man sei fiir ein paar Dollar Gott geworden. Das ist alles
Schwindel. Diejenigen, die wirkliche yogis sind, iiben sich an einem einsamen Ort,
und nach vielen, vielen Geburten werden sie erfolgreich, vorausgesetzt, daB sie sich
der Hochsten Personlichkeit Gottes ergeben. Das ist die Vollendung des yoga.

VERS 29
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sa eva bhagavan adya
helanam na ganayya nah
grhesu jato gramyanam
yah svanam paksa-posanah

sah eva—diese gleiche; bhagavan—Hochste Personlichkeit Gottes; adya—heute;
helanam—MiBachtung; na—nicht; ganayya—hoch und niedrig in Betracht ziehend;
nah—unseren; grhesu—in den Hausern; jatah—erschien; gramyanam—gewohnlicher
Haushalter; yah—Er, der; svanam—Seiner eigenen Geweihten; paksa-posanah—der
die Partei unterstiitzt.

UBERSETZUNG

Ohne die Nachlissigkeit gewohnlicher Haushilter, wie wir es sind, zu be-
achten, erscheint die gleiche Hochste Personlichkeit Gottes in unseren Hei-
men, nur um lhre Geweihten zu unterstiitzen.

ERLAUTERUNG

Gottgeweihte sind der Personlichkeit Gottes so lieb, daB der Herr, obwohl Er
nicht vor jenen erscheint, die an einem einsamen Ort sogar fiir viele, viele Geburten
yoga praktizieren, Sich bereit erklart, im Heim eines Haushalters zu erscheinen, wo
sich die Gottgeweihten ohne materielle yoga-Praxis im hingebungsvollen Dienst
betitigen. Mit anderen Worten: Hingebungsvoller Dienst fiir den Herrn ist so ein-
fach, daB selbst ein Haushalter die Hochste Personlichkeit Gottes als ein Mitglied
seines Haushalts sehen kann, wie zum Beispiel seinen Sohn, wie es Kardama Muni
tat. Er war ein Haushalter, obwohl ein yogi, doch hatte er die Inkarnation der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes, Kapila Muni, als seinen Sohn.

Hingebungsvoller Dienst ist eine solch machtige transzendentale Methode, daB er
alle anderen Methoden transzendentaler Erkenntnis iibertrifft. Der Herr sagt daher,
daB Er weder in Vaikuntha noch im Herzen eines yogi lebt, daB Er aber dort lebt,
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wo Seine reinen Geweihten immer chanten und Ihn lobpreisen. Die Hochste Person-
lichkeit Gottes ist als bhakta-vatsala bekannt. Der Herr wird niemals als jiani-vat-
sala oder yogi-vatsala beschrieben. Er wird immer als bhakta-vatsala beschrieben,
weil Er Seinen Geweihten mehr zugeneigt ist als anderen Transzendentalisten. In
der Bhagavad-gita findet man bestitigt, daB nur ein Gottgeweihter den Herrn so
verstehen kann, wie Er ist. Bhaktya mam abhijanati: ,,Man kann Mich nur durch
hingebungsvollen Dienst, und auf keine andere Weise, verstehen.* Dieses Verstand-
nis allein ist wirklich, denn obwohl jianis oder mentale Spekulanten nur die Aus-
strahlung oder den korperlichen Glanz und yogis nur die Teilreprasentation der
Hochsten Personlichkeit Gottes erkennen konnen, erkennt ein bhakta den Herrn
nicht nur so, wie Er ist, sondern steht Ilhm auch von Angesicht zu Angesicht gegen-
uber.

VERS 30
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sviyam vakyam rtam kartum
avatirno 'si me grhe

cikirsur bhagavan jianam
bhaktanam mana-vardhanah

sviyam—Deine eigenen; vakyam—Worte; rtam—wahr; kartum—um zu machen;
avatirnah—herabgestiegen; asi—Du bist; me grhe—in mein Haus; cikirsuh—mit dem
Wunsch zu verbreiten; bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; jianam—
Wissen; bhaktanam—der Geweihten, mana—die Ehre; vardhanah—die Sie ver-
mehrt.

UBERSETZUNG

Kardama Muni sprach: Du, mein lieber Herr, der Du immer die Ehre Dei-
ner Geweihten vermehrst, bist in meinem Haus erschienen, nur um Dein
Wort zu erfiillen und den Vorgang wirklichen Wissens zu verbreiten.

ERLAUTERUNG

Als der Herr vor Kardama Muni nach dessen reifer yoga-Praxis erschien, ver-
sprach Er, daB Er Kardamas Sohn werden wiirde. Er stieg als der Sohn Kardama
Munis herab, um dieses Versprechen zu erfiillen. Ein weiterer Zweck Seines Er-
scheinens ist cikirsur bhagavan jrianam oder das Verbreiten von Wissen. Deshalb
nennt man Ihn bhaktanam mana-vardhanah oder ,denjenigen, der die Ehre Seiner
Geweihten vermehrt”“. Durch das Verteilen von Sankhya wiirde Er die Ehre der
Gottgeweihten vermehren; deshalb ist die Sankhya-Philosophie keine trockene men-
tale Spekulation. Sankhya-Philosophie bedeutet hingebungsvoller Dienst. Wie
konnte die Ehre der Gottgeweihten vermehrt werden, wenn nicht Sankhya fiir hin-
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gebungsvollen Dienst bestimmt ware? Gottgeweihte sind an spekulativem Wissen
nicht interessiert; folglich ist der von Kapila Muni verkiindete Sankhya dafiir be-
stimmt, den Gottgeweihten im hingebungsvollen Dienst zu festigen. Wirkliches
Wissen und wirkliche Befreiung bedeuten, sich der Hochsten Personlichkeit Gottes
zu ergeben und sich im hingebungsvollen Dienst zu betatigen.

VERS 31
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tany eva te 'bhirupani
rapani bhagavams tava

vani vani ca rocante
sva-jananam arupinah

tani—diese; eva—wahrhaft; re—deine; abhiriupdani—geeignet; riupani—Formen;
bhagavan—o Herr; tava—deine; vdni yani—wie immer; ca—und; rocante—ange-
nehm sind: sva-jananam—fir Deine Geweihten; arupinah—von jemand, der keine
materielle Form hat.

UBERSETZUNG

Mein lieber Herr, obwohl Du keine materielle Form hast, hast Du Deine
eigenen unzahligen Formen. Sie sind wahrhaft Deine transzendentalen For-
men, die Deine Geweihten erfreuen.

ERLAUTERUNG

In der Brahma-sambhita heiB3t es, daB der Herr der eine Absolute ist, jedoch an-
anta oder unzahlige Formen hat. Advaitam aecyutam andadim ananta-ripam. Der
Herr ist die urspriingliche Form, aber trotzdem hat Er zahllose Formen. Diese zahl-
losen Formen werden von Thm auf transzendentale Weise manifestiert, je nach der
Geschmackern Seiner zahllosen Geweihten. Es wird berichtet, da Hanuman, der
groBe Geweihte Sri Ramacandras, einmal sagte, er wisse, daB Narayana, der Ehe-
mann Laksmis, und Rama, der Ehemann Sitas, ein und derselbe seien und daB3 zwi-
schen Laksmi und Sita kein Unterschied bestehe, doch was ihn betreffe, so habe er
eine Vorliebe fiir die Form Sri Ramas. In ahnlicher Weise verehren manche Gottge-
weihten die urspriingliche Form Krsnas. Wenn wir ,Krsna" sagen, beziehen wir
uns auf alle Formen des Herrn — nicht nur Krsna, sondern auch Rama, Nrsimha,
Varaha, Narayana und so fort. Die vielfaltigen transzendentalen Formen existieren
gleichzeitig. Auch das ist in der Brahma-samhita bestatigt: ramadi-miir-
tisu...nanavataram. Der Herr existiert bereits in zahllosen Formen, doch keine die-
ser Formen ist materiell. Sridhara Svami hat kommentiert, daB ardapinah, ,.0hne
Form*, ohne materielle Form bedeutet. Der Herr hat Form, warum sonst heil3t es
hier tdany eva te 'bhiripani rupani bhagavams tava: ,Du hast Deine Formen, doch
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sind sie nicht materiell. Materiell gesehen hast Du keine Form, doch auf spirituelle,
transzendentale Weise hast Du zahllose Formen.*

Mayavadi-Philosophen konnen diese transzendentalen Formen des Herrn nicht
verstehen, und aus Enttiduschung sagen sie, der Hochste Herr sei unpersonlich. Aber
das ist keine Tatsache; wann immer es eine Form gibt, gibt es eine Person. An vielen
Stellen in vielen vedischen Schriften ist der Herr als purusa beschrieben, was bedeu-
tet ,,die urspriingliche Form oder der urspriingliche GenieBer*. Die SchluB3-
folgerung lautet, daB der Herr keine materielle Form hat, und doch — je nach der
Vorliebe verschiedener Gottgeweihter — existiert Er gleichzeitig in zahllosen For-
men wie Rama, Nrsimhha, Varaha, Narayana und Mukunda. Es gibt viele Tausende
und Abertausende von Formen, doch alle sind visnu-tattva, Krsna.

VERS 32
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tvam suribhis tattva-bubhutsayaddha
sadabhivadarhana-pada-pitham

aisvarya-vairagya-yaso- 'vabodha-
virya-sriya purtam aham prapadye

tvam—Dir; suribhih—von den groBen Weisen; rartva—die Absolute Wahrheit;
bubhutsaya—mit dem Wunsch zu verstehen; addha—gewil3; sada—immer; abhiva-
da—verehrungsvoller Achtung; arhana—die es wert ist; pdda—Deiner FiBe;
pitham—dem Sitz; aisvarya—Reichtum; vairagya—Entsagung; yasah—Ruhm; ava-
bodha—W issen; virya—Starke; sriya—mit Schonheit; piartam—der Du erfiillt bist;
aham—ich; prapadye—ergebe mich.

UBERSETZUNG

Mein lieber Herr, Deine LotosfiiRe sind das Behiltnis, das es immer ver-
dient, von allen groRen Weisen, die begierig sind, die Absolute Wahrheit
zu verstehen, verehrungsvolle Huldigung zu empfangen. Du bist voller
Reichtum, Entsagung, transzendentalem Ruhm, Wissen, Stirke und Schon-
heit, und daher ergebe ich mich Deinen LotosfiiRen.

ERLAUTERUNG

Zweifellos miissen diejenigen, die nach der Absoluten Wahrheit suchen, bei den
LotosfiiBen der Hochsten Personlichkeit Gottes Zuflucht nehmen und den Herrn
verehren. In der Bhagavad-gita gibt Krsna Arjuna viele Male den Rat, sich Ihm zu
ergeben, besonders am Ende des Neunten Kapitels: man-mana bhava mad-bhaktah.
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,,Wenn du vollkommen sein mochtest, denke einfach immer an Mich; werde Mein
Geweihter; verehre Mich, und erweise Mir deine Ehrerbietungen. Auf diese Weise
wirst du Mich, die Personlichkeit Gottes, verstehen, und schlieBlich wirst du zu Mir
— nach Hause, zu Gott — zuriickkommen.* Warum ist das so? Der Herr ist immer
von sechs Reichtiimern erfiillt, wie hier erwahnt ist: Schatze, Entsagung, Ruhm,
Wissen, Stiarke und Schonheit. Das Wort piurtam bedeutet ,,in Fiille*. Niemand
kann behaupten, alle Schatze gehorten ihm; doch Krsna kann diesen Anspruch erhe-
ben, da Er alle Schitze besitzt. In dhnlicher Weise besitzt Er Wissen, Entsagung,
Starke und Schonbheit in Fiille. Er bestitzt alles in Fiille, und niemand kann Ihn tliber-
treffen. Ein anderer Name Krsnas ist asamaurdhva, was bedeutet, daB niemand Ihm
gleichkommt oder groBer ist als Er.

VERS 33
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param pradhanam purusam mahantam
kalam kavim tri-vrtam loka-palam

atmanubhiityanugata-prapancam
svacchanda-saktim kapilam prapadye

param—transzendental; pradhanam—hochste; purusam—Person; mahantam—die
der Ursprung der materiellen Welt ist; kalam—die die Zeit ist; kavim—allwissend;
tri-vrtam—drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur; loka-palam—die der Er-
halter aller Universen ist; arma—in Sich Selbst; anubhiitya—durch innere Kraft;
anugata—aufgelost; praparicam—deren materielle Manifestation; sva-chanda—unab-
hangig; saktim—die méchtig ist; kapilam—Sri Kapila; prapadye—ich ergebe mich.

UBERSETZUNG

Ich ergebe mich dem Herrn, der Hochsten Personlichkeit Gottes, der in
der Form Kapilas herabgestiegen ist; der unabhidngig michtig und transzen-
dental ist; der die Hochste Person und der Herr der gesamten Materie und
des Zeit-Elementes ist; der der allwissende Erhalter aller Universen unter
den drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur ist und der die materiel-
len Manifestationen nach ihrer Auflésung in Sich aufnimmt.

ERLAUTERUNG

Die sechs Reichtiimer — Schatze, Starke, Ruhm, Schonheit, Wissen und Entsa-
gung — werden hier von Kardama Muni angedeutet, der Kapila Muni, seinen Sohn,
als param anspricht. Das Wort param ist am Anfang des Srimad-Bhdagavatam in
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dem Ausdruck param satyam gebraucht, um das summum bonum oder die Hochste
Personlichkeit Gottes zu beschreiben. Param wird durch das nachste Wort, pradha-
nam, naher erklart, das ,,der Hochste", ,,der Ursprung”, ,,die Quelle aller Dinge* —
sarva-karana-karanam — ,,die Ursache aller Ursachen* bedeutet. Die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes ist nicht formlos; der Herr ist purusam oder der GenieBer, die ur-
spriingliche Person. Er ist das Zeit-Element und allwissend. Er weiB alles — in der
Vergangenheit, in der Gegenwart und in der Zukunft —, wie in der Bhagavad-gita
bestitigt ist. Der Herr sagt: ,,Ich kenne alles — in der Gegenwart, in der Vergangen-
heit und in der Zukunft — in jedem Winkel des Universums.* Die materielle Welt,
diesich unter dem Bann der drei Erscheinungsweisen der Natur bewegt, ist ebenfalls
eine Manifestation Seiner Energie. Pardsya saktir vividhaiva sriiyate: Alles, was wir
sehen, ist eine Wechselwirkung Seiner Energien. (Svetasvatara Upanisad 6.8) Para-
sya brahmanah saktis tathedam akhilam jagat. So lautet die Aussage des Visnu Pu-
rana. Wir konnen verstehen, daB alles, was wir sehen, eine Wechselwirkung der
drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur ist, doch im Grunde ist alles eine
Wechselwirkung der Energie des Herrn. Loka-pdlam: Er ist der eigentliche Erhalter
aller Lebewesen. Nityo nityanam: Er ist das Oberhaupt aller Lebewesen,; Er ist einer,
doch sorgt Er fiir viele, viele Lebewesen. Gott erhilt alle anderen Lebewesen, doch
niemand kann Gott erhalten. Das ist Seine svacchanda-sakti; Er ist nicht von ande-
ren abhingig. Jemand mag sich als unabhingig bezeichnen, doch ist er immer noch
von jemand abhéngig, der iiber ihm steht. Die Personlichkeit Gottes jedoch ist abso-
lut; es gibt niemand, der hoher steht als der Herr oder Ihm gleichkommt.

Kapila Muni erschien als der Sohn Kardama Munis; doch weil Kapila eine Inkar-
nation der Hochsten Personlichkeit Gottes ist, erwies ihm Kardama Muni mit voller
Ergebenheit achtungsvolle Ehrerbietung. Ein anderes Wort in diesem Vers ist sehr
wichtig: atrmanubhiityanugata-praparicam. Der Herr steigt entweder als Kapila oder
als Rama oder Nrsirhha oder Varaha herab, und alle Formen, die Er in der materiel-
len Welt annimmt, sind Manifestationen Seiner eigenen, personlichen inneren Ener-
gie. Sie sind niemals Formen der materiellen Energie. Die gewohnlichen Lebewesen,
die in dieser materiellen Welt manifestiert sind, haben von der materiellen Energie
geschaffene Korper, doch wenn Krspa oder eine Seiner Erweiterungen oder Teil-Er-
weiterungen in diese materielle Welt herabsteigt, ist Sein Korper nicht materiell, ob-
wohl es scheint, als habe Er einen materiellen Korper. Er hat immer einen transzen-
dentalen Korper, doch Toren und Schurken, die man miidhas nennt, halten Ihn fir
einen der ihren und verspotten Ihn daher. Sie weigern sich, Krsna als die Hochste
Personlichkeit Gottes anzuerkennen, weil sie IThn nicht verstehen konnen. In der
Bhagavad-gita sagt Krsna: avajananti mam mudhah. ,,Diejenigen, die Schurken und
Toren sind, verspotten Mich.* Wenn Gott in einer Form herabsteigt, bedeutet dies
nicht, daB Er Seine Form mit Hilfe der materiellen Energie annimmt. Er manife-
stiert Seine spirituelle Form so, wie sie in Seinem spirituellen Konigreich existiert.

VERS 34
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R faTRaasg
<ftd i gk g R 1380

a smabhiprcche 'dya patim prajanam
tvayavatirnarna utapta-kamah

parivrajat-padavim dsthito "ham
carisye tvam hrdi yunjan visokah

a sma abhiprcche—ich bitte; adya—jetzt; patim—den Herrn; prajanam—aller ge-
schaffenen Wesen; tvayd—durch Dich; avatirna-rnah—frei von Schulden; uta—und;
apta—erfillt; kamah—Winsche; parivrajat—eines wandernden Bettelmonches;
padavim—den Pfad; dsthitah—annehmend; aham—ich; carisye—ich werde umbher-
wandern; rvam—Dich; hrdi—in meinem Herzen; yurijan—haltend; visokah—frei von
Klage.

UBERSETZUNG

Heute muB ich Dich, der Du der Herr aller Lebewesen bist, um etwas bit-
ten. Da ich jetzt durch Dich von meinen Schulden an meinen Vater befreit
bin, und da alle meine Wiinsche erfiillt sind, méchte ich in den Lebensstand
eines wandernden Bettelmonches eintreten. Diesem Familienleben entsa-
gend mochte ich, frei von Klage, umherwandern und immer an Dich in mei-
nem Herzen denken.

ERLAUTERUNG

Wenn jemand sannydsa annimmt oder dem materiellen Haushalterleben entsagt,
ist es notwendig, daB er sich vollig im Krsna-BewuBtsein betatigt und sich ganz in
das Selbst versenkt. Man nimmt sannydsa nicht an oder macht sich von Familien-
verantwortung im Lebensstand der Entsagung frei, um eine neue Familie zu griin-
den oder im Namen von sannydsa einen peinlichen transzendentalen Betrug zu be-
gehen. Ein sannyast hat nichts damit zu tun, der Besitzer so vieler Dinge zu werder
und sich von der unschuldigen Offentlichkeit Geld geben zu lassen und es anzuhau-
fen. Ein sannyasi ist stolz darauf, daB er immer in seinem Innern an Krsna denkt.
Natiirlich gibt es zwei Arten von Geweihten des Herrn. Die einen nennt man gos-
thy-anandi, womit diejenigen gemeint sind, die predigen und viele Anhanger haben,
um die Herrlichkeit des Herrn zu verbreiten, und die unter diesen zahlreichen An-
hangern leben, um Missionstatigkeiten zu organisieren. Andere Gottgeweihte sind
atmanandi oder im Selbst zufrieden und nehmen nicht das Risiko der Predigtarbeit
auf sich. Sie bleiben daher mit Gott allein. Zu dieser Gruppe gehorte Kardama
Muni. Er wollte von allen Sorgen frei sein und in seinem Herzen mit der Hochsten
Personlichkeit Gottes allein bleiben. Parivrdja bedeutet ,.ein wandernder Bettel-
monch*. Ein wandernder sannyasi sollte nirgendwo langer als drei Tage bleiben. Er
sollte immer reisen, da es seine Pflicht ist, von Tir zu Tiir zu gehen und die Men-
schen mit Krsna-BewuBtsein zu erleuchten.
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VERS 35
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sri-bhagavan uvdca
maya proktam hi lokasya
pramanam satya-laukike
athdjani maya tubhyam
yad avocam rtam mune

sri-bhagavan uvaca—die Hochste Personlichkeit Gottes; mayd—von Mir; prok-
tam—gesprochen; hi—tatsichlich; lokasya—fir die Menschen; pramanam—Autori-
tat; satya—in der Schrift gesprochen; laukike—und in gewohnlicher Rede; atha—
daher; ajani—es gab die Geburt; maya—von Mir; tubhyam—zu dir; yat—das, was;
avocam—Ich sagte; rtam—wahr; mune—o Weiser.

UBERSETZUNG

Die Personlichkeit Gottes Kapila sprach: Was immer Ich sage, ob direkt
oder in den Schriften, ist fir die Menschen der Welt in jeder Hinsicht
maBgeblich. O Muni, weil Ich dir friiher sagte, daB Ich dein Sohn werden
wiirde, bin Ich herabgestiegen, um dieses Versprechen wahrzumachen.

ERLAUTERUNG

Kardama Muni war dabei, sein Familienleben zu verlassen, um sich ganz im
Dienst des Herrn zu betitigen. Da er aber wuBte, daB der Herr Selbst, als Kapila, in
seinem Haus als sein eigener Sohn geboren worden war — warum bereitete er sich
darauf vor, sein Heim zu verlassen, um nach Selbsterkenntnis oder Gotteserkennt-
nis zu suchen? Gott war personlich in seinem Haus. Warum sollte er das Haus ver-
lassen? Eine solche Frage mag gewill aufkommen, doch hier heiBt es, daB alles, was
in den Veden gesprochen wurde und in Ubereinstimmung mit den Anweisungen der
Veden praktiziert wird, in der Gesellschaft als maBgeblich anzusehen ist. Die vedi-
sche Autoritat sagt, daB ein Haushélter nach seinem fiinfzigsten Lebensjahr das
Haus verlassen muB3. Paricasordhvam vanam vrajet: Nach Vollendung des fiinfzig-
sten Lebensjahres mufl man sein Familienleben aufgeben und in den Wald gehen.
Das ist eine maBgebliche Feststellung der Veden, die auf der Unterteilung des gesell-
schaftlichen Lebens in vier Tatigkeitsbereiche griindet — brahmacarya, grhastha,
vanaprastha und sannyadsa.

Kardama Muni praktizierte vor seiner Heirat, als brahmacari, sehr streng yoga,
und er wurde so machtig und erwarb so viel mystische Kraft, daB sein Vater,
Brahma, ihm befahl, zu heiraten und als Haushalter Kinder zu zeugen. Kardama
Muni tat auch das; er zeugte neun gute Tochter und einen Sohn, Kapila Muni, und
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erfiillte so seine Pflicht als Haushalter sehr gut, und jetzt war es seine Pflicht fortzu-
gehen. Obwohl er die Hochste Personlichkeit Gottes als seinen Sohn hatte, muBte er
die Autoritat der Veden achten. Das ist eine sehr wichtige Lehre. Selbst wenn man
Gott in seinem Haus als Sohn hat, sollte man dennoch den vedischen Unterweisun-
gen folgen. Es heil3t: mahdjano yena gatah sa panthah. ,,Man sollte den Pfad be-
schreiten, dem groBe Personlichkeiten gefolgt sind.*

Kardama Munis Beispiel ist sehr lehrreich, denn obwohl er die Hochste Person-
lichkeit Gottes als seinen Sohn hatte, verlieB er das Haus, um der Autoritat der vedi-
schen Unterweisung zu gehorchen. Kardama Muni gibt hier als Hauptgrund an, daB
er sich, wahrend er als Bettelmonch iiber die ganze Welt reise, immer an die Hoch-
ste Personlichkeit Gottes in seinem Herzen erinnern und so von allen Sorgen des
materiellen Daseins frei sein wolle. In diesem Zeitalter des Kali-yuga ist sannydsa
verboten, da die Menschen in diesem Zeitalter sudras sind und den Regeln und Re-
gulierungen des sannydsa-Lebens nicht folgen konnen. Man sieht sehr oft, daB soge-
nannte sannydsis unsinnigen Dingen verhaftet sind — manche haben sogar private
Beziehungen zu Frauen. Das ist die verabscheuungswerte Lage in diesem Zeitalter.
Obwohl sie sich wie sannyasis kleiden, konnen sie sich nicht von den vier Prinzipien
siindhaften Lebens, namlich unzulassiger Sexualitat, FleischgenuB3, Berauschung
und Gliickspiel, freimachen. Da sie nicht von diesen vier Prinzipien befreit sind, be-
trigen sie die Offentlichkeit, indem sie sich als svamis ausgeben.

Im Kali-yuga lautet die Unterweisung, daB man kein sannyasa annehmen soll.
Natiirlich miissen diejenigen, die tatsiachlich den Regeln und Regulierungen folgen,
sannydsa annehmen. Im allgemeinen aber sind die Menschen nicht imstande, das
sannydsa-Leben anzunehmen, und daher betonte Caitanya Mahaprabhu: kalau nasty
eva nasty eva nasty eva gatir anyatha. In diesem Zeitalter gibt es keine andere Alter-
native, keine andere Alternative, keine andere Alternative, als den Heiligen Namen
des Herrn zu chanten: Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare. Der
Hauptzweck des sannydsa-Lebens ist die stindige Gemeinschaft mit dem Hochsten
Herrn, entweder indem man an Ihn in seinem Herzen denkt, oder indem man von
Ihm durch das Ohr hort. In diesem Zeitalter ist Horen wichtiger als Denken, denn
das Denken mag durch gedankliche Erregung gestort werden, doch wenn man sich
auf Horen konzentriert, ist man gezwungen, mit der Klangschwingung ,, Krsna“ zu-
sammenzusein. Krsna und die Klangschwingung ,Krsna* sind nicht verschieden,
und wenn man daher laut Hare Krsna chantet, wird man imstande sein, augenblick-
lich an Krsna zu denken. Dieser Vorgang des Chantens ist der beste Vorgang der
Selbsterkenntnis in diesem Zeitalter, und deshalb predigte ihn Sri Caitanya zum
Nutzen der ganzen Menschheit auf solch wunderbare -Weise.

VERS 36
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etan me janma loka 'smin
mumuksunam durasayat
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prasankhyandya tattvanam
sammatayatma-darsane

etat—diese; me—Meine; janma—Geburt; loke—in der Welt; asmin—in dieser; mu-
muksunam—von jenen groBen Weisen, die nach Befreiung streben; durasayat—von
unnotigen materiellen Wiinschen; prasarnkhyandya—um zu erkldren; rattvanam
—der Wahrheiten; sammatdya—was hochgeschatzt ist; arma-darsane—in der
Selbsterkenntnis.

UBERSETZUNG

Mein Erscheinen in dieser Welt ist vor allem dafiir bestimmt, die Philoso-
phie des Sankhya zu erkliren, die von denen, die sich nach Freiheit von der
Verstrickung unnotiger materieller Wiinsche sehnen, sehr geschitzt wird,
da sie zu Selbsterkenntnis fiihrt.

ERLAUTERUNG

Hier ist das Wort durdsayar sehr bedeutsam. Dur bezieht sich auf Schwierigkeit
oder duhkha, Leiden. Asayat bedeutet ,,von der Zuflucht*. Wir bedingten Seelen ha-
ben bei materiellen Korpern Zuflucht gesucht, die voller Schwierigkeiten und Leiden
sind. Torichte Menschen konnen diese Lage nicht verstehen, und das nennt man Un-
wissenheit, Illusion oder den Bann mdyds. Die menschliche Gesellschaft sollte sehr
ernsthaft verstehen, daB der Korper in sich selbst die Quelle allen leidvollen Lebens
ist. Die moderne Zivilisation macht angeblich Fortschritte in wissenschaftlichem
Wissen, doch was ist dieses wissenschaftliche Wissen? Es befaBt sich nur mit kor-
perlichen Annehmlichkeiten, ohne zu beriicksichtigen, da der Korper der Zersto-
rung unterliegt, ganz gleich wie gut man fir ihn sorgen mag. Wie es in der
Bhagavad-gita heiBt: antavanta ime dehah. ,Diesen Korpern ist es bestimmt, zer-
stort zu werden.* Nityasyoktah saririnah bezieht sich auf die lebendige Seele oder
den lebendigen Funken im Korper. Diese Seele ist ewig, doch der Korper ist nicht
ewig. Um titig zu sein, miissen wir einen Korper haben; ohne Korper, ohne Sinnes-
organe, gibt es keine Tatigkeit. Aber die Menschen fragen nicht danach, ob es mog-
lich ist, einen ewigen Korper zu haben. Im Grunde streben sie nach einem ewigen
Korper, denn obwohl sie dem GenuB8 der Sinne nachjagen, ist dieser Sinnengenul3
nicht ewig. Es fehlt ihnen daher etwas, das sie ewig genieBen konnen, aber sie ver-
stehen nicht, wie sie diese Vollkommenheit erreichen konnen. Sankhya-Philosophie
ist daher, wie hier von Kapiladeva gesagt wird, tattvanam. Das Sankhya-Philoso-
phiesystem ist so angelegt, daB es ein Verstandnis von der wirklichen Wahrheit ver-
mittelt. Was ist diese wirkliche Wahrheit? Die wirkliche Wahrheit ist Wissen, wie
man aus dem materiellen Korper, der die Quelle allen Leidens ist, herausgelangen
kann. Sri Kapilas Inkarnation oder Erscheinen ist besonders fiir diesen Zweck be-
stimmt. Das wird hier klar gesagt.

VERS 37
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esa atma-patho 'vyakto
nastah kalena bhuyasa

tam pravartayitum deham
imam viddhi maya bhrtam

esah—dieser; dtma-pathah—Pfad der Selbsterkenntnis; avyaktah—schwer zu
verstehen; nastah—verloren; kalena bhiyasai—im Laufe der Zeit; ram—dieses; pra-
vartayitum—um einzufihren; deham—Korper; imam—diesen; viddhi—Dbitte; maya
—von Mir; bhrtam—angenommen.

UBERSETZUNG

Dieser Pfad der Selbsterkenntnis, der schwer zu verstehen ist, ging im
Laufe der Zeit verloren. Bitte wisse, dal Ich diesen Korper Kapilas angenom-
men habe, um der menschlichen Gesellschaft diese Philosophie erneut dar-
zulegen und zu erkldren.

ERLAUTERUNG

Es ist nicht wahr, daBl die Sankhya-Philosophie ein neues Philosophiesystem ist,
das von Kapila genauso eingefiihrt wurde, wie materielle Philosophen neue Arten
von spekulativen Gedankengebauden einfiihren, um die These eines anderen Philo-
sophen zu tbertrumpfen. Auf der materiellen Ebene versucht jeder, besonders der
gedankliche Spekulant, sich in den Vordergrund zu drangen. Das Tatigkeitsfeld des
Spekulanten ist der Geist; es gibt keine Grenze fiir die verschiedenen Arten, wie man
den Geist erregen kann. Der Geist kann unbegrenzt erregt werden, und so kann man
eine unbegrenzte Anzahl von Theorien aufstellen. Die Sankhya-Philosophie ist nicht
von dieser Art; es ist keine gedankliche Spekulation. Sie ist wirklich, doch war sie zu
Kapilas Zeit verlorengegangen.

Im Laufe der Zeit mag es geschehen, da} eine bestimmte Art von Wissen verlo-
rengeht oder voriibergehend bedeckt wird: das ist die Natur dieser materiellen Welt.
Eine ahnliche Feststellung machte Sri Krsna in der Bhagavad-gita: sa kdleneha
mahata yogo nastah. .,Im Laufe der Zeit ging das in der Bhagavad-gita erklarte
voga-System verloren.* Es kam in der parampara oder Schiilernachfolge, doch nach
einiger Zeit war es verlorengegangen. Der Zeitfaktor ist so drangend, daB im Laufe
der Zeit alles in der materiellen Welt verdorben wird oder verlorengeht. Das yoga-
System der Bhagavad-gita war vor der Begegnung Krsnas mit Arjuna verlorenge-
gangen. Deshalb erklarte Krsna das gleiche alte yoga-System dem Arjuna, der die
Bhagavad-gita tatsachlich verstehen konnte, noch einmal. In ahnlicher Weise sagte
auch Kapila, daBl das System der Sankhya-Philosophie im Grunde nicht von Ihm
eingefiihrt wurde; es bestand bereits, doch war es im Laufe der Zeit auf mysteriose
Weise verlorengegangen, und deshalb erschien Er, um es wieder einzufiihren. Das
ist der Zweck von Gottes Inkarnation. Yadad yada hi dharmasya glanir bhavati bha-
rata. Mit dharma ist die wirkliche Tatigkeit des Lebewesens gemeint. Wenn in der
ewigen Tétigkeit des Lebewesens Abweichungen auftreten, kommt der Herr, um die
wirkliche Tatigkeit des Lebens einzufiihren. Jedes sogenannte religiose System, das
nicht mit dem hingebungsvollen Dienst auf einer Linie ist, wird als adharma-sams-
thapana bezeichnet. Wenn die Menschen ihre ewige Beziehung zu Gott vergessen
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und sich mit etwas anderem als hingebungsvollem Dienst beschiftigen, bezeichnet
man ihre Beschaftigung als Irreligion. Wie man aus dem erbarmlichen Zustand des
materiellen Lebens herausgelangen kann, wird in der Sankhya-Philosophie erklart,
und der Herr Selbst verkiindete dieses erhabene System.

VERS 38
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gaccha kamam mayaprsto
mayi sannyasta-karmana

Jjitva sudurjayam mrtyum
amrtatvaya mam bhaja

gaccha—geh; kamam—wie du mochtest; maya—von Mir; dprstah—gebilligt; mayi
—Mir; sannyasta—vollig ergeben; karmana—mit deinen Tatigkeiten; jitva—be-
zwungen habend; sudurjayam—uniiberwindlichen; mrtyum—Tod; amrtatvaya—fiir
ewiges Leben; mam—fir Mich; bhaja—beschaftige dich im hingebungsvollen Dienst.

UBERSETZUNG

Da du nun Meine Einwilligung hast, geh hinaus, wie es dir beliebt, indem
du all deine Titigkeiten Mir weihst. Indem du den uniiberwindlichen Tod
besiegst, verehre Mich, um ewiges Leben zu erlangen.

ERLAUTERUNG

Hier erfahren wir den Zweck der Sankhya-Philosophie. Wenn jemand wirk-
liches, ewiges Leben mochte, muB er sich im hingebungsvollen Dienst oder Krsna-
BewuBtsein betatigen. Von Geburt und Tod frei zu werden ist keine leichte Aufgabe.
Geburt und Tod sind fir den materiellen Korper natiirlich. Sudurjayam bedeutet
sehr, sehr schwer zu iiberwinden“. Die modernen sogenannten W issenschaftler
haben keine ausreichenden Mittel, um zu verstehen, wie man Geburt und Tod besie-
gen kann. Deshalb schieben sie die Frage der Geburt und des Todes von sich; ja sie
ziehen sie gar nicht erst in Betracht. Sie beschaftigen sich nur mit den Problemen des
materiellen Korpers, der verganglich und dem das Ende gewiB ist.

Im Grunde ist das menschliche Leben dafiir bestimmt, den uniiberwindlichen
Vorgang der Geburt und des Todes zu bezwingen. Das kann man erreichen, wenn
man so handelt, wie es hier beschrieben ist. Mam bhaja: Man muB sich im hinge-
bungsvollen Dienst des Herrn betitigen. Auch in der Bhagavad-gita sagt der Herr:
man-mand bhava mad-bhaktah. ,,Werde einfach Mein Geweihter, verehre Mich
einfach.* Aber torichte, sogenannte Gelehrte sagen, daB es nicht Krsna sei, den wir
verehren miissen und dem wir uns ergeben miissen; es sei etwas anderes. Ohne
Krsnas Barmherzigkeit kann daher niemand die Sankhya-Philosophie oder irgend-
eine andere Philosophie, die besonders fiir Befreiung bestimmt ist, verstehen. Vedi-
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sches Wissen bestitigt, daB man aus Unwissenheit in das materielle Leben ver-
strickt wird, und da3 man aus dieser peinlichen Lage materieller Verstrickung frei
werden kann, indem man wirkliches Wissen entwickelt. Sankhya ist dieses wirk-
liche Wissen, durch das man aus der materiellen Verstrickung herausgelangen
kann.

VERS 39
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mam datmanam svayam-jyotih
sarva-bhuta-guhasayam

atmany evdatmana viksya
visoko 'bhayam rcchasi

mam—Mich; dtmanam—die Hochste Seele oder Paramatma; svayam-jyotih
—selbstleuchtend; sarva-bhiata—aller Wesen; guha—in den Herzen; asayam—
weilend; atmani—in deinem Herzen; eva—in der Tat; atmana—durch deinen Intel-
lekt; viksya—immer sehend, immer denkend; visokah—frei von Leiden; abhayam
—Furchtlosigkeit; rcchasi—du wirst erreichen.

UBERSETZUNG

In deinem Herzen, durch deinen Intellekt, wirst du Mich, die hochste
selbstleuchtende Seele, die in den Herzen aller Lebewesen weilt, immer se-
hen. So wirst du den Zustand ewigen Lebens, frei von aller Klage und Furcht,
erreichen.

ERLAUTERUNG

Die Menschen sind sehr bestrebt, die Absolute W ahrheit auf verschiedene Weise
zu verstehen, besonders durch die Erfahrung des brahma-jyoti oder der Brahman-
Ausstrahlung, durch Meditation und durch gedankliche Spekulation. Kapiladeva
aber gebraucht hier das Wort mdam, um zu betonen, daB3 die Personlichkeit Gottes
der letztliche Aspekt der Absoluten Wahrheit ist. In der Bhagavad-gita sagt die Per-
sonlichkeit Gottes immer mam ,,Mich*, doch Halunken legen diese klare Bedeutung
falsch aus. Mam ist die Hochste Personlichkeit Gottes. Wenn man die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes so sehen kann, wie Sie in verschiedenen Inkarnationen erscheint,
und verstehen kann, da3 der Herr keinen materiellen Korper annimmt, sondern in
Seiner ewigen spirituellen Form gegenwartig ist, kann man das Wesen der Person-
lichkeit Gottes verstehen. Da die weniger Intelligenten diesen Punkt nicht verstehen
konnen, wird er wieder und immer wieder betont. Indem man einfach die Form des
Herrn sieht, wie Er Sich durch Seine eigene innere Kraft als Krsna oder Rama oder
Kapila prasentiert, kann man direkt das brahma-jyoti sehen, da das brahma-jyoti
nichts anderes als die Ausstrahlung Seines korperlichen Glanzes ist. Da der Sonnen-
schein der Glanz des Sonnenplaneten ist, siecht man, wenn man die Sonne sieht,
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gleichzeitig auch den Sonnenschein; dhnlich verhilt es sich mit der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes: Wenn man den Herrn sieht, sieht und erfahrt man gleichzeitig
den Paramatma-Aspekt und den unpersonlichen Brahman-Aspekt des Hochsten.

Das Bhagavatam hat bereits erklart, daB die Absolute Wahrheit in drei Aspekten
gegenwartig ist — am Anfang als das unpersonliche Brahman, auf der nachsten
Stufe als der Paramatma im Herzen eines jeden und schlieBlich als die letztliche Er-
kenntnis der Absoluten Wahrheit, Bhagavan oder die Hochste Personlichkeit Got-
tes. Jemand, der die Hochste Person sieht, kann gleichzeitig auch die anderen
Aspekte, namlich die Paramatma- und Brahman-Aspekte des Herrn sehen. Die hier
gebrauchten Worter lauten: visoko 'bhayam rcchasi. Einfach dadurch, daB man die
Personlichkeit Gottes sieht, kann man alles erkennen, und das Ergebnis ist, daB man
auf jener Ebene verankert wird, auf der es keine Klage und keine Furcht gibt. Dies
alles kann man einfach durch hingebungsvollen Dienst fiir die Personlichkeit Gottes
erreichen.

VERS 40
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matra adhyatmikim vidyam
Samanim sarva-karmanam
vitarisye yaya casau
bhayam catitarisyati

matre—Meiner Mutter; adhyatmikim—das das Tor zum spirituellen Leben 6ffnet;
vidyam—Wissen; samanim—beendend; sarva-karmanam—alle fruchtbringenden
Tatigkeiten; vitarisye—Ich werde geben; yayd—durch das; ca—auch; asau—sie;
bhayam—Furcht; ca—auch; atitarisyati—wird iiberwinden.

UBERSETZUNG

Ich werde dieses erhabene Wissen, das das Tor zum spirituellen Leben
ist, auch Meiner Mutter beschreiben, so daR auch sie Vollkommenheit und
Selbstverwirklichung erreichen und so alle Reaktionen auf fruchtbringende
Tatigkeiten beenden kann. Auf diese Weise wird auch sie von aller materiel-
len Furcht befreit sein.

ERLAUTERUNG

Kardama Muni sorgte sich um seine gute Frau, Devahiiti, als er sein Heim ver-
lieB, und so versprach der wiirdige Sohn, daB3 nicht nur Kardama Muni aus der ma-
teriellen Verstrickung befreit werden wiirde, sondern auch Devahiiti, indem sie von
ihrem Sohn Unterweisungen empfing. Hier sehen wir ein sehr gutes Beispiel: Der
Ehemann geht fort, indem er um der Selbsterkenntnis willen in den sannydsa-Stand
eintritt; doch sein Stellvertreter, der Sohn, der gleichermaBen gebildet ist, bleibt zu
Hause, um die Mutter zu befreien. Ein sannydsi darf seine Frau nicht mitnehmen.
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Auf der vanaprastha-Stufe des zuriickgezogenen Lebens oder der Stufe zwischen
dem Haushalterleben und dem Leben in Entsagung kann man seine Frau als Assi-
stentin, ohne sexuelle Beziehungen, bei sich behalten; doch im Lebensstand des
sannyasa darf man seine Frau nicht bei sich behalten. Andernfalls hatte eine Person
wie Kardama Muni seine Frau bei sich behalten konnen, und es hitte bei seiner Be-
mihung um Selbsterkenntnis kein Hindernis gegeben.

Kardama Muni folgte der vedischen Unterweisung, da niemand im sannydsa-
Leben Beziehungen zu Frauen haben darf. Aber was wird aus einer Frau, die von ih-
rem Ehemann verlassen wird? Sie wird in die Obhut des Sohnes gegeben, und der
Sohn verspricht, daB er seine Mutter aus der Verstrickung befreien wird. Eine Frau
kann kein sannyasa annehmen. Sogenannte spirituelle Gesellschaften, die in neuerer
Zeit gegriindet wurden, geben sogar Frauen sannydsa, obwohl es in der vedischen
Literatur nicht vorgesehen ist, da3 Frauen sannydsa annehmen. Wenn dem so ware,
hatte Kardama Muni seine Frau mit sich nehmen und ihr sannydsa geben konnen.
Die Frau muB3 zu Hause bleiben. Sie hat nur drei Stufen im Leben: Abhangigkeit
von ihrem Vater in der Kindheit, Abhangigkeit von ihrem Ehemann in der Jugend,
und im Alter Abhangigkeit von einem erwachsenen Sohn wie Kapila. Im Alter
hangt der Fortschritt einer Frau von ihrem erwachsenen Sohn ab. Der ideale Sohn,
Kapila Muni, versichert Seinem Vater, da3 Er Seine Mutter befreien wird, damit der
Vater friedlich und ohne Sorge um seine gute Ehefrau fortgehen kann.

VERS 47
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maitreva uvaca
evam samuditas tena
kapilena prajapatih
daksini-krtva tam prito
vanam eva jagama ha

maitreyah uvaca—der grole Weise Maitreya sprach: evam—so: samuditali—an-
gesprochen: rena—von Ihm: kapilena—von Kapila: prajapatih—der Vorfahr der
menschlichen Gesellschaft: daksini-krtva—umkreist habend: ram—lhn: pritah—
beruhigt; vanam—in den Wald: eva—in der Tat: jagama—er ging fort. ha—darauf.

UBERSETZUNG

$ri Maitreya sprach: Als Kardama Muni, der Vorfahr der menschlichen
Gesellschaft, so von seinem Sohn Kapila umfassend unterwiesen worden
war, umkreiste er lhn, und mit einem guten, beruhigten Geist machte er
sich sogleich auf den Weg in den Wald.
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ERLAUTERUNG

In den Wald zu gehen ist fiir jeden unerlaBlich. Es ist kein gedanklicher Ausflug,
den der eine macht, und der andere nicht. Jeder sollte zumindest als vanaprastha in
den Wald gehen. In den Wald zu gehen bedeutet, hundertprozentig beim Hochsten
Herrn Zuflucht zu suchen, wie von Prahlada Maharaja in seinen Gesprachen mit
seinem Vater erkliart wird. Sadd samudvigna-dhiyam (SB. 7.5.5). Menschen, die
einen zeitweiligen, materiellen Korper angenommen haben, sind immer voller Sor-
gen. Man sollte sich daher von dem materiellen Korper nicht allzu sehr beeinflussen
lassen, sondern versuchen, davon frei zu werden. Der vorbereitende Vorgang sol-
cher Befreiung besteht darin, in den Wald zu gehen oder Familienbeziehungen auf-
zugeben und sich ausschlieBlich im Krsna-BewuBtsein zu betitigen. Das ist der
Zweck des Waldlebens. Sonst ist der Wald nur ein Ort, wo Affen und wilde Tiere
leben. Man geht nicht in den Wald, um ein Affe oder ein wildes Tier zu werden.
Man geht dorthin, um ausschlieBlich bei der Hochsten Personlichkeit Gottes Zu-
flucht zu suchen und sich voll im Dienst des Herrn zu betitigen. Heutzutage braucht
man jedoch nicht tatsdchlich in den Wald zu gehen. Fiir einen Menschen, der sein
ganzes Leben in groBen Stiadten verbracht hat, ist dies nicht ratsam. Wie von Prah-
lada Maharaja erklart wurde (hitvatma-patam grham andha-kiipam), sollte man
nicht fiir immer mit den Verantwortungen des Familienlebens belastet bleiben, denn
ohne Krsna-BewuBtsein ist das Familienleben wie ein ausgetrockneter Brunnen.
Wenn manallein auf dem Feld in einen ausgetrockneten Brunnen féllt und niemand
da ist, der einen retten kann, mag man fiir Jahre schreien. Niemand wird sehen oder
horen, wo das Schreien herkommt. Der Tod ist sicher. In dhnlicher Weise befinden
sich diejenigen, die ihre ewige Beziehung zum Hochsten Herrn vergessen haben, im
ausgetrockneten Brunnen des Familienlebens; ihre Lage ist sehr bedenklich. Prah-
lada Maharaja riet, diesen Brunnen auf irgendeine Weise aufzugeben und sich dem
Krsna-BewuBtsein zuzuwenden, um auf diese Weise aus der materiellen Verstrik-
kung, die voller Angste ist, frei zu werden.

VERS 42
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vratam sa asthito maunam
atmaika-sarano munih

nihsarigo vyacarat ksonim
anagnir aniketanah

vratam—Glick; sah—er (Kardama); dsthitah—nahm an; maunam—Schweigen;
atma—von der Hochsten Personlichkeit Gottes; eka—ausschlieBlich; saranah—
geschiitzt; munih—der Weise; nihsarigah—ohne Gemeinschaft; vyacarat—er bereiste;
ksonim—die Erde; anagnih—ohne Feuer; aniketanah—ohne Unterkunft.
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UBERSETZUNG

Der Weise Kardama nahm Schweigsamkeit als Geliibde auf sich, um aus-
schlieBlich an die Hochste Personlichkeit Gottes zu denken und bei lhr Zu-
flucht zu suchen. Ohne Gemeinschaft bereiste er die Erde als sannyasi, ohne
jede Beziehung zu Feuer oder Unterkunft.

ERLAUTERUNG

Hier sind die Worte anagnir aniketanah sehr wichtig. Ein sannyasi sollte nichts
mit Feuer oder irgendwelchen Wohnquartieren zu tun haben. Ein grhastha hat eine
Beziehung zu Feuer, entweder um Opfer darzubringen oder um zu kochen, doch ein
sannyasi ist von diesen beiden Verantwortungen befreit. Er braucht nicht zu kochen
oder Feuer im Opfer darzubringen, da er stindig im Krsna-BewuBtsein tatig ist; des-
halb hat er bereits alle rituellen Zeremonien der Religion durchgefiihrt. Aniketanah
bedeutet ,,ohne Wohnstatte*. Er sollte kein eigenes Haus haben, sondern sich in be-
zug auf Essen und Unterkunft vollig auf den Hochsten Herrn verlassen. Er sollte
reisen.

Mauna bedeutet ,,.Schweigsamkeit“. Solange man nicht schweigsam wird, kann
man nicht ausschlieBlich an die Spiele und Taten des Herrn denken. Nicht, da man
ein Narr ist und sich nicht auszudriicken weil und deshalb das Geliibde des mauna
auf sich nimmt. Vielmehr wird man schweigsam, damit die Menschen einen nicht
storen. Canakya Pandita sagte, daBl ein Schurke solange sehr intelligent erscheint,
wie er nicht spricht. Doch Sprechen ist der Priifstein. Die sogenannte Schweigsam-
keit eines schweigsamen Unpersonlichkeits-svami deutet an, daB er nichts zu sagen
hat; er will nur betteln. Aber die Schweigsamkeit, die sich Kardama Muni aufer-
legte, war nicht von dieser Art. Er wurde schweigsam, um von unsinnigem Gerede
frei zu werden. Man wird als muni bezeichnet, wenn man ernst bleibt und keinen
Unsinn redet. Maharaja Ambarisa gab ein sehr gutes Beispiel; was immer er sprach,
handelte von den Spielen des Herrn. Mauna macht es notwendig, da man von un-
sinnigem Gerede Abstand nimmt und das Sprachvermogen mit den Spielen des
Herrn beschaftigt. Auf diese Weise kann man iber den Herrn chanten und horen,
um sein Leben zu vervollkommnen. Vratam bedeutet, daB man ein Geliibde auf sich
nehmen sollte, wie es in der Bhagavad-gita erklart ist, amanitvam adambhitvam, das
heiit ohne nach personlichem Ansehen zu streben und ohne auf seine materielle
Stellung stolz zu sein. Ahimsa bedeutet, nicht gewaltsam zu sein. Es gibt achtzehn
Vorginge, Wissen und Vollkommenheit zu erreichen, und durch dieses Geliibde
wandte Kardama Muni alle Prinzipien der Selbsterkenntnis an.

VERS 43
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mano brahmani yurjano
vat tat sad-asatah param
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gunavabhase viguna
eka-bhaktyanubhavite

manah—Geist; brahmani—auf den Hochsten; yurjanah—richtend; yat—was;
tat—das; sat-asatah—Ursache und Wirkung; param—jenseits von; guna-avabhase
—der die drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur manifestiert; vigune—der
Sich jenseits der materiellen Erscheinungsweisen befindet; eka-bhaktya—durch vor-
behaltlose Hingabe; anubhavite—der wahrgenommen wird.

UBERSETZUNG

Er richtete seinen Geist auf den Herrn, die Hochste Personlichkeit Gottes,
das Parabrahman, der sich jenseits von Ursache und Wirkung befindet, der
die drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur manifestiert, der jenseits
dieser drei Erscheinungsweisen ist und der nur durch unfehlbaren hinge-
bungsvollen Dienst wahrgenommen werden kann.

ERLAUTERUNG

Immer wenn bhakti da ist, mufB3 es drei Dinge geben — den Gottgeweihten, die
Hingabe und den Herrn. Ohne diese drei — bhakta, bhakti und Bhagavan — hat das
Wort bhakti keine Bedeutung. Kardama Muni richtete seinen Geist auf das Hochste
Brahman und erkannte den Herrn durch bhakti oder hingebungsvollen Dienst. Dies
deutet an, daB er seinen Geist auf den personlichen Aspekt des Herrn richtete, denn
bhakti kann nicht ausgefiihrt werden, wenn man nicht den personlichen Aspekt der
Absoluten Wahrheit erkannt hat. Gunavabhase: Der Herr befindet Sich jenseits der
drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur, doch ist Er es, der die drei Erschei-
nungsweisen der materiellen Natur manifestiert. Mit anderen Worten: Obwohl die
materielle Energie eine Emanation des Hochsten Herrn ist, wird Er im Gegensatz zu
uns von den Erscheinungsweisen der materiellen Natur nicht beeinfluBt. Wir sind
bedingte Seelen, doch Er ist nicht beeinflut, obwohl die materielle Natur von Ihm
ausgegangen ist. Er ist das hochste Lebewesen und von mdya unbeeinfluBt, doch wir
sind untergeordnete winzige Lebewesen und neigen dazu, von den Begrenzungen
madyas beeinfluBt zu werden. Wenn das bedingte Lebewesen durch hingebungsvol-
len Dienst mit dem Hochsten Herrn stiandig in Verbindung ist, kann es ebenfalls von
mayas EinfluB befreit werden. Das wird in der Bhagavad-gita bestatigt: sa gunan
samatityaitan. Jemand, der sich im Krsna-BewuBtsein betatigt, ist augenblicklich
vom EinfluB der drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur befreit. Mit ande-
ren Worten: Wenn sich die bedingte Seele einmal im hingebungsvollen Dienst be-
schaftigt, wird sie ebenso befreit wie der Herr.

VERS 44
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nirahankrtir nirmamas ca
nirdvandvah sama-drk sva-drk

pratyak-prasanta-dhir dhirah
prasantormir ivodadhih

nirahankrtih—ohne falsches Ego; nirmamah—ohne materielle Zuneigung;
ca—und; nirdvandvah—ohne Dualitat; sama-drk—mit gleichen Augen sehend; sva-
drk—sich selbst sehend; pratvak—nach innen gerichtet; prasanta—vollig ruhig;
dhih—Geist; dhirah—niichtern, nicht gestort; prasanta—ruhig; iirmih—dessen Wel-
len; iva—wie; udadhih—des Ozeans.

UBERSETZUNG

So loste er sich allmdhlich vom falschen Ego der materiellen Identitit und
wurde von materieller Zuneigung frei. Ungestort, jedem gleichgesinnt und
ohne Dualitit konnte er sich tatsichlich auch selbst sehen. Sein Geist war
nach innen gerichtet und vollkommen ruhig, wie ein Ozean, der von Wel-
len nicht gestort wird.

ERLAUTERUNG

Wenn unser Geist vollig Krsna-bewuBt ist und wir voll damit beschaftigt sind,
hingebungsvollen Dienst fiir den Herrn zu leisten, werden wir wie ein Ozean, der
von Wellen nicht gestort wird. Dieses gleiche Beispiel findet man auch in der
Bhagavad-gita: ,,Man sollte wie der Ozean werden."* Der Ozean wird von vielen tau-
send Flissen gefiillt, und Millionen von Tonnen seines Wassers verdunsten zu Wol-
ken, und doch ist der Ozean immer der gleiche ungestorte Ozean. Die Gesetze der
Natur mogen wirken. doch wenn man durch hingebungsvollen Dienst an den Lo-
tosfiBen des Herrn befestigt ist, wird man nicht gestort, denn man ist nach innen
gekehrt. Man blickt nicht nach auBlen in die materielle Natur, sondern man blickt
auf die spirituelle Natur seines Daseins, und mit niichternem Geist beschaftigt man
sich einfach im Dienst des Herrn. So erkennnt man sein Selbst ohne falsche Identifi-
zierung mit Materie und ohne Zuneigung zu materiellen Besitztiimern. Solch ein
groBer Gottgeweihter hat niemals mit anderen Schwierigkeiten, da er jeden von der
Ebene spirituellen Verstiandnisses sieht; er sieht sich und andere aus dem richtigen
Blickwinkel.

VERS 45
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vdsudeve bhagavati
sarva-jne pratyag-atmani
parena bhakti-bhavena
labdhatma mukta-bandhanah
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vasudeve—fiir Vasudeva; bhagavati—die Personlichkeit Gottes; sarva-jie—all-
wissend; pratyak-atmani—die Uberseele in jedem; parena—transzendental; bhakti-
bhavena—durch hingebungsvollen Dienst; labdha-atmada—in sich selbst verankert;
mukta-bandhanah—aus materieller Knechtschaft befreit.

UBERSETZUNG

So wurde er aus dem bedingten Leben befreit und wurde im transzen-
dentalen hingebyngsvollen Dienst fiir die Personlichkeit Gottes, Vasudeva,
die allwissende Uberseele in jedem, in sich selbst verankert.

ERLAUTERUNG

Wer sich im transzendentalen hingebungsvollen Dienst des Herrn beschaftigt,
wird sich bewuf3t, daB es als individuelle Seele seine wesensgemale Stellung ist,
ein ewiger Diener des Hochsten Herrn, Vasudevas, zu sein. Selbsterkenntnis be-
deutet nicht, daB3 die Hochste Seele und die individuelle Seele, weil beide Seelen sind,
in jeder Hinsicht gleich sind. Die individuelle Seele neigt dazu, bedingt zu werden,
und die Hochste Seele ist niemals bedingt. Wenn die bedingte Seele erkennt, daB sie
der Hochsten Seele untergeordnet ist, nennt man diese Stellung /abdhatma oder
Selbsterkenntnis, daBB hei8t mukta-bandhana oder Freiheit von materieller Verun-
reinigung. Materielle Verunreinigung bleibt solange bestehen, wie man denkt, man
sei so gut wie der Hochste Herr oder Ihm ebenbiirtig. Diese Vorstellung ist die letzte
Falle mayas. Maya beeinfluBt die bedingte Seele immer. Selbst nach vielen Medita-
tionen und Spekulationen ist man immer noch in den letzten Fallen von mayas Zau-
berbann gefangen, wenn man weiter denkt, man sei mit dem Hochsten Herrn eins.

Das Wort parena ist sehr bedeutsam. Para bedeutet ,transzendental, unberiihrt
von materieller Verunreinigung*. Das volle BewuBtsein, da} man ein ewiger Diener
des Herrn ist, nennt man parad bhakti. Wenn man sich noch mit materiellen Dingen
identifiziert und hingebungsvollen Dienst ausfiihrt, um etwas Materielles zu gewin-
nen, ist das viddha bhakti oder verunreinigte bhakti. Man kann erst dann wirklich
befreit werden, wenn man parad bhakti ausfiihrt.

Ein anderes Wort, das hier erwahnt wird, ist sarva-jie. Die Uberseele, die im
Herzen sitzt, ist allwissend. Ich mag meine vergangenen Tatigkeiten aufgrund des
Korperwechsels vergessen, doch weil der Hochste Herr als Paramatma in mir sitzt,
weil} Er alles; deshalb wird mir das Ergebnis meines vergangenen karma, meiner
vergangenen Tatigkeiten, zuteil werden. Ich mag vergessen, doch Er 1a3t mir Leiden
oder GenuB fiir die Missetaten oder guten Werke meines vergangenen Lebens zu-
kommen. Man sollte nicht glauben, man sei von Reaktionen befreit, weil man die
Aktionen seines vergangenen Lebens vergessen hat. Reaktionen werden kommen,
und welcher Art die Reaktionen sind, wird von der Uberseele, dem Zeugen, be-
stimmt.

VERS 46
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atmanam sarva-bhiitesu
bhagavantam avasthitam

apasyat sarva-bhutani
bhagavaty api catmani

dtmdanam—die Uberseele; sarva-bhitesu—in allen Lebewesen; bhagavantam—die
Hochste Personlichkeit Gottes; avasthitam—Sich befindend; apasyat—er sah; sarva-
bhitani—alle Lebewesen; bhagavati—in der Hochsten Personlichkeit Gottes; api—
dariiber hinaus; ca—und; dtmani—auf der Uberseele.

UBERSETZUNG

Er begann zu sehen, daR der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, im
Herzen eines jeden sitzt und daR jeder auf Ihm existiert, da Er die Uberseele
eines jeden ist.

ERLAUTERUNG

DaB jeder auf der Hochsten Personlichkeit Gottes existiert, bedeutet nicht, daB je-
der auch Gott ist. Das wird ebenfalls in der Bhagavad-gita erklart: Alles ruht auf
Ihm, dem Hochsten Herrn, doch bedeutet dies nicht, daB3 der Hochste Herr ebenfalls
uberall ist. Diese mysteriose Stellung muB man von weit fortgeschrittenen Gottge-
weihten verstehen. Es gibt drei Arten von Gottgeweihten — den novizenhaften Gott-
geweihten, den Gottgeweihten auf der Zwischenstufe und den fortgeschrittenen
Gottgeweihten. Der novizenhafte Gottgeweihte versteht nicht die Techniken der hin-
gebungsvollen Wissenschaft, sondern bringt nur der Bildgestalt im Tempel hinge-
bungsvollen Dienst dar; der Gottgeweihte auf der Zwischenstufe versteht, wer Gott
ist, wer ein Gottgeweihter ist, wer ein Nichtgottgeweihter ist und wer unschuldig
ist, und er behandelt solche Personen unterschiedlich. Doch jemand, der sieht, dal3
der Herr als Paramatma im Herzen eines jeden sitzt und daB alles von der transzen-
dentalen Energie des Hochsten Herrn abhangt oder darin existiert, befindet sich in
der hochsten hingebungsvollen Stellung.

VERS 47
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iccha-dvesa-vihinena
sarvatra sama-cetasa

bhagavad-bhakti-yuktena
prapta bhagavati gatih

iccha—Begehren; dvesa—und HaB; vihinena—befreit von; sarvatra—iiberall; sa-
ma—gleich; cetasa—mit dem Geist; bha gavar—fiir die Personlichkeit Gottes; bhakti-
vuktena—durch die Ausfithrung hingebungsvollen Dienstes; prapta—erreicht; bha-
gavati gatih—die Bestimmung des Gottgeweihten (nach Hause, zu Gott, zuriickzu-
kehren).
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UBERSETZUNG

Befreit von allem Hal und Begehren erreichte Kardama Muni, da er je-
dem gleichgesinnt war, durch unverunreinigten hingebungsvollen Dienst
schlieBlich den Pfad zuriick zu Gott.

ERLAUTERUNG

Wie es in der Bhagavad-gita heifit, kann man nur durch hingebungsvollen
Dienst das transzendentale Wesen des Hochsten Herrn verstehen, und nachdem
man lhn in Seiner transzendentalen Stellung in vollkommener Weise verstanden
hat, kann man in das Konigreich Gottes eintreten. Der Vorgang, in das Konigreich
Gottes einzutreten, ist tripada-bhiti-gati oder der Pfad zurick nach Hause, zuriick
zu Gott, durch den man das letztliche Ziel des Lebens erreichen kann. Kardama
Muni erreichte durch sein vollkommenes hingebungsvolles Wissen und seinen voll-
kommenen hingebungsvollen Dienst dieses letztliche Ziel, das als bhdagavati gatih
bekannt ist.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 24. Kapitel im Dritten
Canto des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Die Entsagung Kardama Munis*,






25. Kapitel

Die Herrlichkeit hingebungsvollen Dienstes

VERS 1
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Saunaka uvdca
kapilas tattva-sankhyata
bhagavan atma-mayaya
jatah svayam ajah saksad
atma-prajnaptaye nrnam

Saunakah uvdaca—Sri Saunaka sprach; kapilah—Sri Kapila; tattva—der Wahrheit;
sarikhyata—der Verkiinder; bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; dtma-
mayaya—durch Ihre innere Kraft; jarah—wurde geboren; svayam—Sie Selbst;
ajah—ungeboren; saksat—in Person; atma-prajiaptaye—um transzendentales Wis-
sen zu verbreiten; nrnam—fir das Menschengeschlecht.

UBERSETZUNG

$ri Saunaka sprach: Obwohl ungeboren, wurde die Hochste Personlich-
keit Gottes durch lhre innere Kraft als Kapila Muni geboren. Der Herr stieg
herab, um zum Wohl des ganzen Menschengeschlechts transzendentales
Wissen zu verbreiten.

ERLAUTERUNG

Das Wort atma-prajiiaptaye deutet darauf hin, daBl der Herr herabsteigt, um
zum Wohl der menschlichen Rasse transzendentales Wissen zu verkiinden. Fiir ma-
terielle Notwendigkeiten ist im vedischen Wissen, das ein Programm fiir gute Le-
bensbedingungen und allmahliche Erhebung auf die Ebene der Tugend bietet, ziem-
lich ausreichend gesorgt. In der Erscheinungsweise der Tugend vertieft sich unser
Wissen. Auf der Ebene der Leidenschaft gibt es kein Wissen, denn Leidenschaft ist
nichts weiter als ein Antrieb, materielle Annehmlichkeiten zu genieBen. Auf der
Ebene der Unwissenheit gibt es weder Wissen noch Genuf3, sondern nur ein Leben,
das fast dem der Tiere gleicht.

Die Veden sind dafiir gedacht, uns von der Erscheinungsweise der Unwissenheit
auf die Ebene der Tugend zu erheben. Wenn man sich in der Erscheinungsweise der
Tugend befindet, ist man imstande, Wissen vom Selbst oder transzendentales Wis-
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sen zu verstehen. Solches Wissen kann von einem gewohnlichen Menschen nicht
gewlrdigt werden. Weil daher eine Schiilernachfolge notwendig ist, wird dieses
Wissen entweder von der Hochsten Personlichkeit Gottes Selbst oder von einem
echten Geweihten des Herrn verkiindet. Saunaka Muni sagt hier auch, daB3 Kapila,
eine Inkarnation der Hochsten Personlichkeit Gottes, nur deshalb geboren wurde
oder erschien, um transzendentales Wissen zu wiirdigen und zu verbreiten. Nur zu
verstehen, daB man nicht Materie, sondern spirituelle Seele ist (aham brahmasmi:
,,Jch bin dem Wesen nach Brahman*), geniigt nicht, das Selbst und seine Tatigkeiten
zu verstehen. Man muB in den Tatigkeiten des Brahman verankert sein. Wissen von
solchen Tatigkeiten wird von der Hochsten Personlichkeit Gottes Selbst erklart.
Solch transzendentales Wissen kann in der menschlichen Gesellschaft, jedoch nicht
in der tierischen, gewiirdigt werden, wie hier durch das Wort nrnam, ,,fir die Men-
schen”, klar herausgestellt wird. Menschen sind fiir ein reguliertes Leben bestimmt.
Von Natur aus gibt es auch im tierischen Leben Regulierung, doch ist dies nicht mit
dem regulierten Leben zu vergleichen, wie es in den Schriften oder von den Autori-
taten beschrieben wird. Das menschliche Leben ist ein reguliertes Leben, kein tieri-
sches Leben. Nur durch ein reguliertes Leben kann man transzendentales Wissen
verstehen.

VERS 2
A g a<Rw: g i aaRE |
frgdt sgaTen qft gt Asaa: 1R

na hy asya varsmanah pumsam
varimnah sarva-yoginam
visrutau sruta-devasya
bhuiri trpvanti me ‘savah

na—nicht; hi—in der Tat; asya—iber Ihn; varsmanah—der GroBite; pumsam—
unter den Menschen; varimnah—der Beste; sarva—allen; yogindm—von yogis;
visrutau—durch Horen; sruta-devasya—der Meister der Veden, bhitri—wiederholt;
trpvanti—sind gesattigt; me—meine; asavah—Sinne.

UBERSETZUNG

Saunaka fuhr fort: Es gibt niemand, der mehr weif als der Herr Selbst.
Niemand ist ein verehrenswerterer oder reiferer yogi als Er. Er ist daher der
Meister der Veden, und stindig tiber lhn zu horen ist die wahre Freude der
Sinne.

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita heil3t es, dafl niemand dem Herrn, der Hochsten Person-
lichkeit Gottes, gleichkommt oder gro3er sein kann als Er. Dies wird auch in den
Veden bestatigt: ¢ko bahiinam yvo vidadhati kaman. Er ist das hochste Lebewesen
und sorgt fir die Notwendigkeiten aller anderen Lebewesen. Deshalb sind alle an-
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deren Lebewesen, sowohl visnu-tattva als auch jiva-tattva, der Hochsten Person-
lichkeit Gottes, Krsna, untergeordnet. Das gleiche wird hier bestitigt: na hy asya
varsmanah pumsam: niemand unter den Lebewesen kann die Hochste Person iiber-
treffen, denn niemand ist reicher, berithmter, starker, schoner, weiser oder entsa-
gungsvoller als der Herr. Diese Eigenschaften machen Ihn zum Hochsten Gott, zur
Ursache aller Ursachen. Yogis sind auf ihre wunderbaren Fahigkeiten sehr stolz,
doch niemand kann sich mit der Hochsten Personlichkeit Gottes vergleichen.

Jeder, der mit dem Hochsten Herrn Gemeinschaft hat, wird als yogi ersten
Ranges betrachtet. Die Gottgeweihten mogen nicht so machtig sein wie der Hochste
Herr, doch durch stindige Gemeinschaft mit dem Herrn werden sie so gut wie der
Herr Selbst. Manchmal handeln die Gottgeweihten machtvoller als der Herr, aber
selbstverstandlich ist das nur durch die Giite des Herrn moglich.

Auch wird hier das Wort varimnah gebraucht, was so viel bedeutet wie ,,der ver-
ehrenswerteste aller yogis". Von Krsna zu horen ist die wahre Freude der Sinne; des-
halb ist Er als Govinda bekannt, denn durch Seine Worte, Seine Lehren, Seine Un-
terweisungen — durch alles, was mit Ihm verbunden ist — belebt Er die Sinne. Was
immer Er lehrt, kommt von der transzendentalen Ebene, und da Seine Unterwei-
sungen absolut sind, sind sie von Ihm nicht verschieden. Von Krsna oder Seiner Er-
weiterung oder vollstindigen Erweiterung wie Kapila zu horen bereitet den Sinnen
groBe Freude. Die Bhagavad-gita kann man viele Male lesen oder horen, aber weil
sie uns grof3e Freude schenkt, bekommt man, je ofter man die Bhagavad-gita liest,
mehr Appetit, sie zu lesen und zu verstehen, und jedesmal wird man von neuem er-
leuchtet. Das ist das Wesen der transzendentalen Botschaft. In ahnlicher Weise fin-
den wir dieses transzendentale Gliick auch im Srimad-Bhagavatam. Je mehr wir
von der Herrlichkeit des Herrn héren und chanten, desto gliicklicher werden wir.

VERS 3
AT T S TRATS STHAR1|
Mt ] T FREERRT 3 )

yad yad vidhatte bhagavan
svacchandatmatma-mayaya

tani me sraddadhanasya
kirtanyany anukirtaya

yat yat—was immer; vidhatte—Er ausfihrt; bhagavan—der Herr, die Personlich-
keit Gottes; sva-chanda-atmda—voll Selbstwunsch; dtma-mayaya—durch Seine
innere Kraft; tdni—sie alle; me—zu mir; Sraddadhanasya—glaubig; kirtanyani
—rihmenswert; anukirtaya—beschreibe bitte.

UBERSETZUNG

Bitte beschreibe deshalb genau die Taten und Spiele des Herrn, der Per-
sonlichkeit Gottes, der voll Selbstwunsch ist und alle diese Taten durch
Seine innere Kraft vollbringt.
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ERLAUTERUNG

Das Wort anukirtaya ist sehr bedeutsam. Anukirtaya bedeutet, der Beschreibung
zu folgen — keine selbst ausgedachte Beschreibung zu prasentieren, sondern zu fol-
gen. Saunaka Rsi bat Suta Gosvami zu beschreiben, was er tatsachlich von seinem
spirituellen Meister, Sukadeva Gosvami, tiber die transzendentalen Spiele des Herrn
gehort hatte, die dieser durch Seine innere Energie manifestierte. Bhagavan, die
Hochste Personlichkeit Gottes, hat keinen materiellen Korper, aber durch Seinen
hochsten Willen kann Er jede Art von Korper annehmen. Das wird durch Seine
innere Energie ermoglicht.

VERS 4

gd 399
aEERd G i |
g fagd s il aifa: 18 1

suta uvaca
dvaipdayana-sakhas tv evam
maitreyo bhagavams tatha
prahedam viduram prita
anviksikyam pracoditah

stitah uvaca—Suta Gosvami sprach; dvaipdyana-sakhah—Freund Vyasadevas;
tu—dann; evam—so; maitreyah—M aitreya; bhagavan—V erehrenswerter; tatha—auf
diese Weise; praha—sprach; idam—dieses; viduram—zu Vidura; pritah—erfreut;
anviksikyam—iber transzendentales Wissen; pracoditah—gefragt.

UBERSETZUNG

$ri Siita Gosvami sprach: Der iiberaus michtige Weise Maitreya war ein
Freund Vyasadevas. Ermutigt und erfreut durch Viduras Fragen iber tran-
szendentales Wissen sprach Maitreya wie folgt.

ERLAUTERUNG

Fragen und Antworten sind sehr befriedigend, wenn der Fragende es ernst meint
und der Sprecher autorisiert ist. Hier wird Maitreya als. machtiger Weiser bezeich-
net, und deshalb wird er auch als bhagavan beschrieben. Dieses Wort kann nicht
nur fir die Hochste Personlichkeit Gottes gebraucht werden, sondern fiir jeden, der
fast ebenso machtig ist wie der Hochste Herr. Maitreya wird hier als bhagavan ange-
sprochen, weil er spirituell weit fortgeschritten war. Er war ein personlicher Freund
Dvaipayana Vyasadevas, der die literarische Inkarnation des Herrn ist. Maitreya
war mit den Fragen Viduras sehr zufrieden, weil es die Fragen eines ernsthaften,
fortgeschrittenen Gottgeweihten waren. Folglich fiihlte sich Maitreya ermutigt zu
antworten. Bei Gesprachen liber transzendentale Themen zwischen Gottgeweihten
von gleicher Mentalitat sind die Fragen und Antworten sehr fruchtbar und ermuti-
gend.
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VERS 5
339 399
fraf sfedstd wrg: St |
A frga Tz ®ivs: fEsiuil

maitreya uvaca
pitari prasthite ‘ranyam
matuh priya-cikirsaya
tasmin bindusare 'vatsid
bhagavan kapilah kila

maitreyah uvdca—Maitreya sprach; pitari—als der Vater; prasthite—fortging;
aranyam—in den W ald; mdtuh—Seine Mutter; priya-cikirsaya—mit dem Wunsch zu
erfreuen; rasmin—an diesem; bindusare—See Bindu-sarovara; avatsit—Er blieb;
bhagavan—der Herr; kapilah—Kapila; kila—in der Tat.

UBERSETZUNG

Maitreya sprach: Als sich Kardama auf den Weg in den Wald machte,
blieb $ri Kapila am Ufer des Bindu-sarovara, um Seine Mutter Devahiti zu
erfreuen.

ERLAUTERUNG

In der Abwesenheit des Vaters ist es die Pflicht des erwachsenen Sohnes, sich um
seine Mutter zu kimmern und ihr nach besten Kraften zu dienen, so daB sie die
Trennung von ihrem Mann nicht spiirt, und es ist die Pflicht des Ehemannes, das
Heim zu verlassen, sobald ein erwachsener Sohn da ist, der sich um seine Ehefrau
und die Familienangelegenheiten kiimmern kann. Das ist die vedische Form des
Haushalterlebens. Man soll nicht fortgesetzt, bis zur Todesstunde, in Familienange-
legenheiten verwickelt bleiben. Man muf3 das Haus verlassen. Um die Familienange-
legenheiten und die Ehefrau kann sich ein erwachsener Sohn kiimmern.

VERS 6
AR TRy |
qEd AR WG dewd I 1 &

tam asinam akarmanam
tattva-margagra-darsanam

sva-sutam devahuty aha
dhatuh samsmarati vacah

tam—zu Thm (Kapila), dsinam—sitzend, akarmanam—muBig; tattva—der Abso-
luten Wahrheit; marga-agra—das endgiiltige Ziel; darsanam—der zeigen konnte;
sva-sutam—ihrem Sohn; devahiiti—Devahuti; dha—sagte; dhatuh—Brahmas; sam-
smarati—sich erinnernd; vacah—die Worte.
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UBERSETZUNG

Als Kapila, der ihr das endgiiltige Ziel der Absoluten Wahrheit zeigen
konnte, miiRig vor ihr saB, erinnerte sich Devahati an die Worte, die
Brahma zu ihr gesprochen hatte, und daher begann sie, Kapila wie folgt zu
befragen.

VERS 7

Iglaea

faffom fveri qamaffzaadong |
I TEAAET AT T T A9 )

devahiitir uvaca
nirvinnd nitaram bhimann
asad-indriya-tarsanat
yena sambhavyamanena
prapannandham tamah prabho

devahiitih uvaca—Devahuti sagte; nirvinna—uberdrissig; nitaram—sehr; bhii-
man—o mein Herr; asat—unbestandig; indriva—der Sinne; tarsanat—durch Erre-
gung; yena—durch die; sambhavyamanena—vorherrschend; prapanna—ich bin ge-
fallen; andham tamah—in den Abgrund der Unwissenheit; prabho—o mein Herr.

UBERSETZUNG

Devahiiti sagte: Ich bin die Storung leid, die meine materiellen Sinne
verursachen, denn durch diese Sinnenstorung, mein Herr, bin ich in den
Abgrund der Unwissenheit gefallen.

ERLAUTERUNG

Hier ist das Wort asad-indriya-tarsanat bedeutsam. Asat bedeutet ,,unbestan-
dig*, ,,zeitweilig"”, und indriya bedeutet ,,Sinne*. Asad-indriya-tarsanat bedeutet
also ,,von den voriibergehend manifestierten Sinnen des materiellen Korpers erregt
sein*. Wir wandern durch verschiedene Zustinde materieller korperlicher Existenz
— manchmal in einem menschlichen Korper, manchmal in einem tierischen Korper
—, und deshalb wechseln auch die Tatigkeiten unserer materiellen Sinne. Alles was
sich verandert, wird als zeitweilig oder asat bezeichnet. Wir sollten wissen, daB sich
jenseits dieser zeitweiligen Sinne unsere bestandigen Sinne befinden, die jetzt von
dem materiellen Korper bedeckt sind. Da die bestindigen Sinne durch Materie ver-
unreinigt sind, handeln sie nicht richtig. Wenn die Verunreinigung vollig beseitigt
ist und die Sinne in der Reinheit unverfalschten Krsna-BewuBtseins tatig sind, ha-
ben wir sad-indriya oder die ewigen Tatigkeiten der Sinne erreicht. Ewige Tatigkei-
ten der Sinne werden hingebungsvoller Dienst genannt, wohingegen zeitweilige Ta-
tigkeiten der Sinne Sinnenbefriedigung genannt werden. Solange man nicht der ma-
teriellen Sinnenbefriedigung miide ist, besteht keine Moglichkeit, transzendentale
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Botschaften von einer Person wie Kapila zu horen. Devahuti gab zu verstehen, daf3
sie solcher Befriedigung miide war. Da ihr Ehemann jetzt fortgegangen war, wollte
sie Erleichterung erfahren, indem sie die Unterweisungen Sri Kapilas horte.

VERS 8
Y & TSI TR T |
FOEAATR T R @gguer | ¢ |

tasya tvam tamaso ‘ndhasya
dusparasyadya paragam

sac-caksur janmanam ante
labdham me tvad-anugrahat

tasya—diese; tvam—Du; tamasah—Unwissenheit; andhasya—Dunkelheit; duspa-
rasya—schwer zu liberqueren; adya—jetzt; para-gam—iberquerend; sat—transzen-
dentales; caksuh—Auge; janmanam—der Geburten; ante—am Ende; labdham—
erreichte; me—mein; tvat-anugrahat—durch Deine Barmherzigkeit.

UBERSETZUNG

Du, o Herr, bist mein einziger Weg aus diesem dunkelsten Bereich der
Unwissenheit, denn Du bist mein transzendentales Auge, das ich nur durch
Deine Barmherzigkeit nach vielen, vielen Geburten erlangt habe.

ERLAUTERUNG

Dieser Vers ist sehr lehrreich, da er die Beziehung zwischen dem spirituellen
Meister und dem Schiiler verdeutlicht. Der Schiiler oder die bedingte Seele befindet
sich im dunkelsten Bereich der Unwissenheit und ist daher in die materielle Existenz
der Sinnenbefriedigung verstrickt. Es ist sehr schwierig, aus dieser Verstrickung
herauszukommen und frei zu werden, doch wenn man das Gliick hat, einem spiri-
tuellen Meister wie Kapila Muni oder Seinem Vertreter zu begegnen, kann man
durch seine Gnade aus dem Irrgarten der Unwissenheit befreit werden. Der spiri-
tuelle Meister wird daher als derjenige verehrt, der den Schiiler mit dem Licht der
Fackel des Wissens aus dem Irrgarten der Unwissenheit herausfiihrt. Das Wort
paragam ist sehr bedeutsam. Pdragam bedeutet ,jemand, der den Schiiler auf die
andere Seite bringen kann*. Diese Seite hier ist das bedingte Leben; die andere Seite
ist das Leben der Freiheit. Der spirituelle Meister bringt den Schiiler auf die andere
Seite, indem er ihm durch Wissen die Augen 6ffnet. Wir leiden nur aus Unwissen-
heit. Durch die Unterweisung des spirituellen Meisters wird die Dunkelheit der Un-
wissenheit beseitigt, und so wird der Schiiler befahigt, die Seite der Freiheit zu errei-
chen. In der Bhagavad-gita heiBt es, dal man sich nach vielen, vielen Geburten der
Hochsten Personlichkeit Gottes ergibt. In dhnlicher Weise kann man auf die Seite
des Lichts gelangen, wenn man nach vielen, vielen Geburten imstande ist, einen ech-
ten spirituellen Meister zu finden und sicheinem solchen echten Vertreter Krsnas zu
ergeben.
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VERS 9

T AT TR GO 3 7w e |
N AT g a9 @A 1

ya adyo bhagavan pumsam
isvaro vai bhavan kila

lokasya tamasandhasya
caksuh surya ivoditah

yah—Er, der; ddyah—der Ursprung; bhagavan—die Hochste Personlichkeit Got-
tes; pumsam—aller Lebewesen; isvarah—der Herr; vai—tatsichlich; bhavan—Du;
kila—in der Tat; lokasya—des Universums; tamasd—durch die Dunkelheit der Un-
wissenheit; andhasya—erblindet; caksuh—Auge; siiryah—die Sonne; iva—wie; uditah
—aufgegangen.
UBERSETZUNG

Du bist die Hochste Personlichkeit Gottes, der Ursprung und der Hochste
Herr aller Lebewesen. Du bist aufgegangen, um die Strahlen der Sonne aus-
zusenden, die die Dunkelheit der Unwissenheit des Universums vertreiben
sollen.

ERLAUTERUNG

Kapila Muni ist als eine Inkarnation der Hochsten Personlichkeit Gottes Krsna
anerkannt. Hier bedeutet das Wort adyah ,,der Ursprung aller Lebewesen", und
pumsam isvarahi bedeutet , der Herr (isvara) aller Lebewesen* (isvarah paramah
krsnah). Kapila Muni ist die unmittelbare Erweiterung Krsnas, der die Sonne spiri-
tuellen Wissens ist. So wie die Sonne die Dunkelheit des Universums vertreibt, so
vertreibt das Licht der Hochsten Personlichkeit Gottes, wenn es zu uns herab-
kommt, sogleich die Dunkelheit mdayds. Wir haben unsere Augen, doch ohne das
Licht der Sonne sind unsere Augen wertlos. Ebenso kann man auch ohne das Licht
des Hochsten Herrn oder ohne die gottliche Gnade des spirituellen Meisters die
Dinge nicht so sehen, wie sie sind.

VERS 10

A A 7 THGATEE T |
TSTAGSERNSIIATE FrtoraeeTn 12 |l

atha me deva sammoham
apakrastum tvam arhasi

yo 'vagraho 'ham mametity
etasmin yojitas tvaya

atha—nun; me—meine; deva—o Herr; sammoham—Tauschung; apakrastum—zu
vertreiben; tvam—Dir; arhasi—moge es gefallen; yah—welche; avagrahah—falsche
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Vorstellung; aham—ich; mama—meine; iti—so; iti—so; etasmin—in dieser; vojitah
—beschaftigt; vaya—durch Dich.

UBERSETZUNG

Moge es Dir also gefallen, mein Herr, meine groBte Tauschung zu ver-
treiben. Durch mein Gefiihl falschen Egos bin ich von Deiner maya beschif-
tigt worden und habe mich mit dem Koérper und daraus folgenden korperli-
chen Beziehungen identifiziert.

ERLAUTERUNG

Das falsche Ego, den Korper mit sich selbst gleichzusetzen und auf Dinge, die zu
diesem Korper in Beziehung stehen, einen Besitzanspruch zu erheben, wird maya ge-
nannt. In der Bhagavad-gita sagt der Herr im Fiinfzehnten Kapitel: ,,Ich weile im
Herzen eines jeden, und von Mir kommen Erinnerung und Vergessen eines jeden."
Devahuti hat gesagt, daB die falsche Identifizierung des Korpers mit dem Selbst und
Anhaftung an Besitz in Beziehung zum Korper ebenfalls unter der Fiihrung des
Herrn stehen. Bedeutet dies nun, daB der Herr Unterschiede macht, indem Er den
einen in Seinem hingebungsvollen Dienst beschaftigt und den anderen in Sinnenbe-
friedigung? Wenn dies wahr ware, miiBte man von einer Widersinnigkeit auf seiten
des Hochsten Herrn sprechen — aber das ist nicht so. Sobald das Lebewesen seine
wirkliche, wesensgemaBe Stellung ewigen Dienertums fiir den Herrn vergi3t und
statt dessen durch die Befriedigung der Sinne genieBen mochte, wird es von mdya
gefangen. Diese Gefangennahme durch mdyad ist das BewuBtsein der falschen Identi-
fizierung mit dem Korper und Anhaftung an Dinge, die zum Korper gehoren. So
wirkt mdyad, und da mdya ebenfalls eine Hilfskraft des Herrn ist, handelt indirekt der
Herr. Der Herr ist barmherzig. Wenn jemand Ihn vergessen mochte und die mate-
rielle Welt genieBen will, gibt Er ihm alle Moglichkeiten dazu — nicht direkt, son-
dern mittels Seiner materiellen Kraft. Da die materielle Kraft die Energie des Herrn
ist, ist es indirekt der Herr, der die Moglichkeit gibt, Ihn zu vergessen. Devahuti
sagte daher: ,,Meine Befriedigung der Sinne wurde ebenfalls durch Dich ermdglicht.
Jetzt befreie mich giitigerweise aus dieser Verstrickung.*

Durch die Gnade des Herrn bekommt man die Erlaubnis, diese materielle Welt
zu genieBen, doch wenn man des materiellen Genusses iiberdriissig ist, wenn man
frustriert ist, und wenn man sich aufrichtig den LotosfiiBen des Herrn ergibt, dann
istder Herr so giitig, daB Er einen aus der Verstrickung befreit. Krsna sagt deshalb
in der Bhagavad-gita: ,,Zunichst ergib dich Mir, und dann werde Ich Mich deiner
annehmen und dich von allen Reaktionen siindhafter Handlungen befreien.” Siind-
hafte Handlungen sind Handlungen, bei denen wir unsere Beziehung zum Herrn
vergessen haben. In der materiellen Welt sind Handlungen fiir materiellen GenuB,
die als fromm gelten, ebenfalls siindhaft. Zum Beispiel gibt man manchmal einem
Bediirftigen ein Almosen mit dem Hintergedanken, das Geld vierfach zuriickzube-
kommen. Etwas zu geben in der Absicht, einen Vorteil daraus zu ziehen, ist Mild-
tatigkeit in der Erscheinungsweise der Leidenschaft. Alles, was man hier tut, ge-
schieht unter dem EinfluB der Erscheinungsweisen der materiellen Natur, und des-
halb sind alle Tatigkeiten auBer Dienst fiir den Herrn siindhaft. Durch siindhafte
Handlungen werden wir von der Illusion materieller Anhaftung angezogen und
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glauben: ,,Ich bin dieser Korper.* Ich betrachte den Korper als mich selbst und kor-
perliche Besitztiimer als ,,mein*. Devahiiti bat Sri Kapiladeva, sie aus der Verstrik-
kung falscher Identifizierung und Besitzvorstellung zu befreien.

VERS 11
q @ WE WO W
@IEAEN: FIRY |
e W  w™
Tfn agAfigt  aRgg 12

tam tva gataham saranam saranyam
sva-bhrtya-samsdra-taroh kutharam

Jjijiasayaham prakrteh purusasya
namami sad-dharma-vidam varistham

tam—diese Person; tvd—zu Dir; gara—bin gegangen; aham—ich; saranam
—Schutz; saranyam—es wert sein, dort Schutz zu suchen; sva-bhrtya—fiir Deine Ab-
hangigen; samsdra—des materiellen Daseins; taroh—des Baumes; kutharam—die
AXxt; jijidsayd—mit dem Wunsch zu wissen; aham—ich; prakrteh—von Materie (der
Frau); pirusasya—der spirituellen Natur (des Mannes); namdmi—ich erweise Ehrer-
bietungen; sar-dharma—der ewigen Beschiftigung; vidam—der Kenner; varistham
—dem GroBten.

UBERSETZUNG

Devahiti fuhr fort: Ich habe bei Deinen LotosfiiBen Schutz gesucht, weil
Du die einzige Person bist, die eswert ist, daB man bei ihr Zuflucht nimmt.
Du bist die Axt, die den Baum des materiellen Daseins fillen kann. Deshalb
erweise ich meine Ehrerbietungen Dir, der Du der groBte aller Transzen-
dentalisten bist, und ich bitte Dich, mir die Beziehung zwischen Mann und
Frau und zwischen spiritueller Natur und Materie zu erkliren.

ERLAUTERUNG

Es ist allgemein bekannt, daB sich die Sankhya-Philosophie mit prakrti und pu-
rusa beschaftigt. Purusa ist die Hochste Personlichkeit Gottes oder jeder, der die
Hochste Personlichkeit Gottes als GenieBer nachahmt, und prakrti bedeutet ,,Na-
tur”. In der materiellen Welt wird die materielle Natur von den purusas oder den
Lebewesen ausgebeutet. Das feinmaschige Netz der Beziehung zwischen prakrti und
purusa oder dem Genossenen und dem GenieBer in der materiellen Welt nennt man
samsdra oder materielle Verstrickung. Devahiiti wollte den Baum der materiellen
Verstrickung féllen, und sie fand in Kapila Muni die geeignete Waffe. Der Baum des
materiellen Daseins wird im Fiinfzehnten Kapitel der Bhagavad-gita als ein asvat-
tha-Baum beschrieben, dessen Wurzeln nach oben und dessen Zweige nach unten
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zeigen. Es wird dort empfohlen, die Wurzel dieses Baumes der materiellen Existenz
mit der Axt der Loslosung zu durchschlagen. Was ist diese Anhaftung? Diese An-
haftung hat mit prakrti und purusa zu tun. Die Lebewesen versuchen, die materielle
Natur zu beherrschen. Weil die bedingte Seele glaubt, die materielle Natur sei fiir ih-
ren GenuB bestimmt, und weil sie die Position des GenieBers einnimmt, wird sie als
purusa bezeichnet.

Devahiti befragte Kapila Muni, weil sie wullte, daB nur Er ihre Anhaftung an
die materielle Welt durchtrennen konnte. Die Lebewesen versuchen, als Mann und
Frau verkleidet, die materielle Energie zu genieBen; deshalb ist in gewissem Sinne je-
der purusa, denn purusa bedeutet ,,GenieBer*, und prakrti bedeutet ,,das Genos-
sene’. In der materiellen Welt imitieren sowohl der sogenannte Mann als auch die
sogenannte Frau den wirklichen purusa. Die Hochste Personlichkeit Gottes ist ei-
gentlich der GenieBer im transzendentalen Sinne, wahrend alle anderen prakrti sind.
Die Lebewesen werden als prakrti angesehen. In der Bhagavad-gita wird Materie als
apara oder niedere Natur analysiert, wohingegen sich jenseits dieser niederen Natur
eine andere, hohere Natur befindet: die Lebewesen. Die Lebewesen sind ebenfalls
prakrti oder Genossene, doch im Banne mayads versuchen sie falschlich, die Stellung
von Genieflern einzunehmen. Das ist die Ursache von samsdra-bandha oder beding-
tem Leben. Devahuti wollte dem bedingten Leben entkommen und sich ganz dem
Herrn ergeben. Der Herr ist saranya, das heil3t ,,die einzige Personlichkeit, die es
wert ist, daB man sich ihr vorbehaltlos ergibt*, denn Er besitzt alle Reichtiimer.
Wenn man wirklich Erleichterung mochte, ist es das beste, sich der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes zu ergeben. Der Herr wird hier auch als sad-dharma-vidam va-
ristham beschrieben. Dies deutet darauf hin, daB die beste Beschéftigung von allen
transzendentalen Beschaftigungen der ewige liebende Dienst fiir die Hochste Person-
lichkeit Gottes ist. Dharma wird manchmal als ,,Religion* iibersetzt, doch das ist
nicht die genaue Bedeutung. In Wirklichkeit bedeutet dharma ,,das, was man nicht
aufgeben kann“ oder ,,das, was untrennbar mit einem verbunden ist*. Die Warme
des Feuers laBt sich nicht vom Feuer trennen; deshalb nennt man Wiarme das
dharma oder das Wesen des Feuers. Sad-dharma bedeutet daher ,,ewige Beschafti-
gung”. Diese ewige Beschiftigung ist der transzendentale liebevolle Dienst fiir den
Herrn. Der Zweck der Sankhya-Philosophie Kapiladevas ist es, reinen, unverunrei-
nigten hingebungsvollen Dienst zu verbreiten, und deshalb wird Er hier angespro-
chen als die wichtigste Personlichkeit unter denen, die die transzendentale Beschafti-
gung des Lebewesens kennen.

VERS 12
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maitreya uvaca
iti sva-mdtur niravadyam ipsitam
nisamya pumsam apavarga-vardhanam
dhivabhinandyatmavatam satam gatir
babhasa isat-smita-sobhitananah

maitreyah uvaca—Maitreya sprach; iti—so; sva-madtuh—Seiner Mutter; niravad-
yam—unverunreinigten; ipsitam—Wunsch; nisamya—nachdem Er gehort hatte;
pumsam—der Menschen; apavarga—Ende des korperlichen Daseins; vardhanam—
anwachsend; dhiya—sgeistig; abhinandya—gedankt habend; dtma-vatam—an Selbst-
verwirklichung interessiert; satram—der Transzendentalisten; garih—den Pfad;
babhase—Er erklarte; isatr—leicht; smita—lachelnd; sobhita—schon; ananah—Sein
Gesicht.

UBERSETZUNG

Maitreya sprach: Nachdem der Herr den unverunreinigten Wunsch Sei-
ner Mutter nach transzendentaler Erkenntnis vernommen hatte, dankte Er
ihr im Innern fiir ihre Fragen und erklirte dann mit lichelndem Gesicht den
Pfad der Transzendentalisten, die an Selbstverwirklichung interessiert sind.

ERLAUTERUNG

Devahuti hat ihr Bekenntnis materieller Verstrickung und ihren Wunsch nach
Befreiung vorgetragen. Ihre Fragen an Sri Kapila sind sehr interessant fir Men-
schen, die tatsachlich versuchen, von der materiellen Verstrickung frei zu werden
und die vollkommene Stufe des menschlichen Lebens zu erlangen. Solange man kein
Interesse hat, sein spirituelles Leben oder seine wesensgemafe Position zu verste-
hen, und solange man im materiellen Dasein kein Unbehagen empfindet, verdirbt
man seine menschliche Lebensform. Jemand, der sich um diese transzendentalen Le-
bensnotwendigkeiten nicht kiimmert und sich nur wie ein Tier mit Essen, Schlafen,
Sichfiirchten und Sichpaaren beschiftigt, hat sein Leben verdorben. Sri Kapila war
mit den Fragen Seiner Mutter sehr zufrieden, weil die Antworten den Wunsch nach
Befreiung aus dem bedingten Leben des materiellen Daseins verstiarken. Solche Fra-
gen nennt man apavarga-vardhanam. Diejenigen, die ein tatsachliches spirituelles
Interesse haben, werden sar oder Gottgeweihte genannt. Sdram prasangat. Sat be-
deutet ,.das, was ewig existiert™, und asar bedeutet ,das, was nicht ewig ist". So-
lange man sich nicht auf der spirituellen Ebene befindet, ist man nicht sar, sondern
asat. Der asar steht auf einer Ebene, die nicht bleiben wird: doch jeder, der auf der
spirituellen Ebene steht, wird ewig existieren. Als spirituelle Seele existiert jeder
ewig, doch der asar hat die materielle Welt als seinen Zufluchtsort angenommen,
und deshalb ist er voller Sorge. Asad-grahan, die unvertragliche Lage der spirituel-
len Seele, die die falsche Vorstellung hat, Materie zu genief3en, ist der Grund dafiir,
daB die Seele asar ist. Eigentlich ist die spirituelle Seele nicht asar. Sobald man sich
dieser Tatsache bewuB3t wird und sich dem Krsna-BewuBtsein zuwendet, wird man
sal. Satam gatih, der Pfad der Ewigen, ist fur Menschen, die nach Befreiung streben,
sehr interessant, und Sri Kapila, der Herr, begann iiber diesen Pfad zu sprechen.
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VERS 13
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sri-bhagavan uvaca
yoga adhyatmikah pumsam
mato nihsreyasaya me
atyantoparatir yatra
duhkhasya ca sukhasya ca

sri-bhagavan uvaca—die Personlichkeit Gottes sprach; yogah—das yoga-System;
adhyatmikah—auf die Seele bezogen; pumsam—der Lebewesen; matah—ist aner-
kannt; nihsreyasdya—fir den letztlichen Nutzen, me—von Mir; atyanta—vollstian-
dige; uparatih—Loslosung; yatra—wo; duhkhasya—von Leid; ca—und; sukhasya
—von Glick; ca—und.

UBERSETZUNG

Die Personlichkeit Gottes antwortete: Jenes yoga-System, das sich auf
den Herrn und die individuelle Seele bezieht, das fiir den letztlichen Nut-
zen des Lebewesens bestimmt ist und das Loslosung von allem Gliick und
Leid in der materiellen Welt bewirkt, ist das hochste yoga-System.

ERLAUTERUNG

In der materiellen Welt versucht jeder, materielles Gliick zu erlangen, doch so-
bald wir materielles Gliick bekommen, gibt es auch materielles Leid. In der mate-
riellen Welt kann man kein ungetriibtes Gliick finden. Jede Art von Gliick ist auch
von Leid verunreinigt. Wenn wir zum Beispiel Milch trinken wollen, miissen wir
uns die Miihe machen, uns eine Kuh zu halten und fiir sie zu sorgen, damit sie Milch
gibt. Milchtrinken ist sehr schon, es ist auch eine Art von Freude, aber um Milch
trinken zu konnen, muf3 man so viel Miihe auf sich nehmen. Das yoga-System soll,
wie der Herr hier sagt, alles materielle Glick und materielle Leid beenden. Wie
Krsna in der Bhagavad-gita lehrt, ist der beste yoga bhakti-yoga. In der Gita wird
auch erwahnt, daB man versuchen soll, duldsam zu sein und sich durch materielles
Gliick oder Leid nicht storen zu lassen. Natiirlich mag man sagen, man sei durch
materielles Gliick nicht gestort, doch iibersieht man, da3 sogleich, nachdem man so-
genanntes materielles Gliick genossen hat, materielles Leid folgen wird. Das ist das
Gesetz der materiellen Welt. Sri Kapila stellt fest, daB das yoga-System die Wissen-
schaft von der spirituellen Natur ist. Man iibt sich in yoga, um die Vollkommenbheit
aufder spirituellen Ebene zu erreichen. Dort kann von materiellem Gliick oder Leid
keine Rede sein. Es ist transzendental. Sri Kapila wird im weiteren Verlauf erklaren,
auf welche Weise es transzendental ist; hier wird nur eine vorlaufige Einleitung ge-
geben.
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VERS 14
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tam imam te pravaksyami
yam avocam puranaghe
rsinam srotu-kamanam
yogam sarvanga-naipunam

tam imam—eben dieses, te—dir; pravaksyami—Ich werde erklaren; yam—
welches; avocam—Ich erklarte; pura—friiher; anaghe—o fromme Mutter; rsinam—
den Weisen; srotu-kamanam—begierig zu horen; yogam—yoga-System; sarva-ariga
—in jeder Hinsicht; naipunam—dienlich und praktisch.

UBERSETZUNG

O iiberaus fromme Mutter, Ich werde dir jetzt das uralte yoga-System er-
klaren, das Ich vormals den groRBen Weisen darlegte. Es ist in jeder Hinsicht
dienlich und praktisch.

ERLAUTERUNG

Der Herr erfindet kein neues System des yoga. Manchmal wird behauptet, je-
mand sei eine Inkarnation Gottes geworden und verkiinde einen neuen theologi-
schen Aspekt der Absoluten Wahrheit. Hier aber sehen wir, daB Kapila Muni,
obwohl Er der Herr Selbst und durchaus imstande ist, eine neue Doktrin fiir
Seine Mutter aufzustellen, nichtsdestoweniger sagt: ,, Ich werde dir einfach das ur-
alte System erklaren, das Ich einst den gro8en Weisen darlegte, weil sie ebenfalls be-
gehrten, dariiber zu horen.” Wenn wir in den vedischen Schriften bereits eine her-
vorragende Methode haben, brauchen wir kein neues System zu erfinden, um die
unschuldige Offentlichkeit in die Irre zu fiithren. Heute ist es Mode geworden, das
Standardsystem abzulehnen und im Namen eines neuerfundenen yoga-Vorganges
irgendeinen Schwindel zu prasentieren.

VERS 15
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cetah khalv asya bandhdya
muktaye catmano matam

gunesu saktam bandhaya
ratam va pumsi muktaye

cetuh—BewuBtsein; khalu—in der Tat, asya—von ihm; bandhdaya—fir Knecht-
schaft; muktaye—fir Befreiung; ca—und; atrmanah—des Lebewesens; matam—wird
angesehen; gunesu—in den drei Erscheinungsweisen der Natur; sakram—angezogen;
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bandhaya—fiir bedingtes Leben; ratam—angehaftet; va—oder; pumsi—in der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes; muktaye—fir Befreiung.

UBERSETZUNG

Die Stufe, auf der das BewuBtsein des Lebewesens von den drei Erschei-
nungsweisen der materiellen Natur angezogen ist, nennt man bedingtes Le-
ben. Doch wenn das gleiche BewuBtsein an der Hochsten Personlichkeit
Gottes haftet, befindet man sich im BewuBtsein der Befreiung.

ERLAUTERUNG

Hier wird ein Unterschied zwischen Krsna-BewuBtsein und mdya-BewuBtsein
gemacht. Gunesu oder maya-BewuBtsein bedeutet Anhaftung an die drei materiellen
Erscheinungsweisen der Natur, unter denen man manchmal in Tugend und Wissen,
manchmal in Leidenschaft und manchmal in Unwissenheit handelt. Diese verschie-
denen Tatigkeiten in den Erscheinungsweisen, in deren Mittelpunkt die Anhaftung
an materiellen GenuB steht, sind die Ursache fiir das bedingte Leben. Wenn das glei-
che cetah oder BewuBtsein auf die Hochste Personlichkeit Gottes, Krsna, libertragen
wird, das heit, wenn man Krsna-bewufBt wird, befindet man sich auf dem Pfad der
Befreiung.

VERS 16
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aham mamabhimdnotthaih
kama-lobhadibhir malaih

vitam yada manah suddham
aduhkham asukham samam

aham—ich; mama—mein; abhimana—aus der falschen Vorstellung; utthaih—
erzeugte; kdma—Lust; lobha—Gier; adibhih—und so weiter; malaih—von den Un-
reinheiten; vitam—befreit, yaddi—wenn; manah—der Geist; suddham—rein; aduh-
kham—ohne Leid; asukham—ohne Gliick; samam—gleichmiitig.

UBERSETZUNG

Wenn man vollstindig von den Unreinheiten der Lust und Gier gereinigt
ist, die aus der falschen Identifizierung des Korpers als ,,ich’’ und korperli-
cher Besitztiimer als ,,mein‘’ entstehen, wird der Geist geldutert. In diesem
reinen Zustand transzendiert man die Stufe sogenannten materiellen Gliicks
und Leids.

ERLAUTERUNG

Kama und lobha sind die Merkmale des materiellen Daseins. Jeder mochte im-
mer irgend etwas besitzen. Es heiBt hier, daB Verlangen und Gier die Produkte
falscher Identifizierung des Selbst mit dem Korper sind. Wenn man von dieser Ver-
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unreinigung frei wird, werden auch Geist und BewufBitsein befreit und erreichen
wieder ihren urspringlichen Zustand. Geist, BewuBitsein und das Lebewesen existie-
ren. Wann immer wir von dem Lebewesen sprechen, schlieBt dies den Geist und das
BewuBtsein mit ein. Der Wandel vom bedingten Leben zum befreiten findet statt,
wenn wir den Geist und das BewuBtsein lautern. Wenn sie gelautert sind, wird man
zu materiellem Gliick und Leid transzendental.

Zu Beginn sagte Sri Kapila, vollkommener yoga befihige einen, die Ebene mate-
riellen Leids und Gliicks zu transzendieren. Wie dies erreicht werden kann, ist hier
erklart: man muB seinen Geist und sein BewufBtsein lautern. Dies wird durch das
bhakti-yoga-System moglich. Im Ndrada-paricaratra ist erklart, dal der Geist und
die Sinne gelautert werden sollten (tar-paratvena-nirmalam). Die Sinne muB3 man
im hingebungsvollen Dienst des Herrn beschaftigen. Das ist der Vorgang. Der Geist
muf} ebenfalls eine Beschaftigung haben. Man kann den Geist nicht ausleeren. Na-
tirlich gibt es einige torichte Versuche, den Geist inhaltslos oder leer zu machen,
doch das ist nicht moglich. Die einzige Methode, den Geist zu lautern, besteht darin,
ihn mit Krsna zu beschiftigen. Der Geist muB3 beschaftigt werden. Wenn wir unse-
ren Geist mit Krsna beschaftigen, wird unser BewufBtsein auf natiirliche Weise vol-
lig geldautert, und dann ist es nicht mehr moglich, da3 materielle Lust und Gier ein-
dringen.

VERS 17
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tada purusa atmanam
kevalam prakrteh param

nirantaram svayam-jyotir
animanam akhanditam

tada—dann; purusah—die individuelle Seele; dtmdanam—selbst; kevalam—rein;
prakrteh param—transzendental zur materiellen Existenz; nirantaram—nicht ver-
schieden; svayam-jyotih—selbstleuchtend; animanam—winzig Klein; akhanditam
—nicht geteilt.

UBERSETZUNG

Dann kann die Seele sehen, daB sie zum materiellen Dasein in transzen-
dentaler Stellung steht und daR sie immer selbstleuchtend und, obwohl
winzig klein, niemals aufgeteilt ist.

ERLAUTERUNG

Im Zustand reinen Bewuf3tseins, des Krsna-BewufBtseins, kann man sich als ein
winziges Teilchen sehen, das vom Hochsten Herrn nicht verschieden ist. Wie es in
der Bhagavad-gita heiBt, ist der jiva oder die individuelle Seele ewig ein Bestandteil
des Hochsten Herrn. Ebenso wie die Sonnenstrahlen winzige Teilchen der strahlen-
den Beschaffenheit der Sonne sind, so ist ein Lebewesen ein winziges Teilchen des
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Hochsten Spirituellen Wesens. Die individuelle Seele und der Hochste Herr sind
nicht voneinander getrennt, wie es bei verschiedenen materiellen Dingen der Fall ist.
Die individuelle Seele ist von Anfang an ein winziges Teilchen. Man sollte nicht den-
ken, die individuelle Seele sei, nur weil sie ein Teilchen ist, vom Spirituellen Ganzen
abgetrennt. Die Mayavada-Philosophie lehrt, daB zwar das Spirituelle Ganze
existiert, daB aber ein Teil davon, jiva genannt, von Illusion gefangen ist. Diese Phi-
losophie ist jedoch unannehmbar, denn das Spirituelle kann nicht wie ein Stiick Ma-
terie geteilt werden. Dieses Teil, der jiva, ist ewig ein Teil. Solange das Hochste Spi-
rituelle Wesen existiert, existiert auch Sein Teil. Solange die Sonne besteht, gibt es
auch die Molekiile der Sonnenstrahlen.

Das jiva-Teilchen wird in der vedischen Literatur auf ein Zehntausendstel der
GroBe einer Haarspitze geschétzt. Es ist daher unendlich klein. Das Hochste Spiri-
tuelle Wesen ist unendlich, wiahrend das Lebewesen oder die individuelle Seele un-
endlich klein ist, obwohl es der Eigenschaft nach vom Hochsten Spirituellen Wesen
nicht verschieden ist. Zwei Worter in diesem Vers sollte man besonders beachten.
Das eine ist nirantaram, was soviel bedeutet wie ,,nicht-verschieden* oder ,,von glei-
cher Eigenschaft“. Die individuelle Seele wird hier auch als animdnam bezeichnet.
Animdnam bedeutet ,,unendlich klein“. Das Hochste Spirituelle Wesen ist alldurch-
dringend, doch das winzig kleine spirituelle Wesen ist die individuelle Seele. Akhan-
ditam bedeutet nicht genau ,,aufgeteilt”, sondern ,,wesensgemaB immer unendlich
klein“. Niemand kann die Molekularteilchen des Sonnenlichts von der Sonne tren-
nen, aber gleichzeitig ist das Molekularteilchen des Sonnenlichts nicht so gro8 wie
die Sonne selbst. In dhnlicher Weise ist das Lebewesen von seiner wesensgemafen
Stellung her qualitativ das gleiche wie das Hochste Spirituelle Wesen, doch ist es un-
endlich klein.

VERS 18
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JjAdna-vairagya-yuktena
bhakti-yuktena catmana

paripasyaty uddasinam
prakrtim ca hataujasam

Jjriana—Wissen; vairagya—Entsagung; yuktena—ausgestattet mit; bhakti—
hingebungsvollem Dienst; yuktena—ausgestattet mit; ca—und; dtmand—durch den
Geist; paripasyati—man sieht; uddsinam—gleichgiiltig; prakrtim—materielles Da-
sein; ca—und; hata-ojasam—weniger stark.

UBERSETZUNG

In dieser Stellung der Selbsterkenntnis sieht man durch angewandtes
Wissen und Entsagung im hingebungsvollen Dienst alles in der richtigen
Perspektive; man wird dem materiellen Dasein gegeniiber gleichgiiltig, und
der materielle EinfluR 1aRt nach.



312 $rimad-Bhagavatam [Canto 3, Kap. 25

ERLAUTERUNG

So wie der verunreinigende EinfluB von Bakterien einer bestimmten Krankheit
auf einen schwacheren Menschen wirken kann, so kann der Einflu3 der materiellen
Natur oder illusionierenden Energie auf die schwachere oder bedingte Seele wirken,
jedoch nicht auf die befreite Seele. Selbsterkenntnis ist die Position des befreiten Zu-
stands. Man erkennt seine wesensgemaQe Stellung durch Wissen und vairdgya, Ent-
sagung. Ohne Wissen kann man keine Erkenntnis haben. Die Erkenntnis, dal man
das winzige Teilchen des Hochsten Spirituellen Wesens ist, 10st einen vom materiel-
len, bedingten Leben. Das ist der Beginn hingebungsvollen Dienstes. Solange man
nicht von materieller Verunreinigung befreit ist, kann man sich nicht im hinge-
bungsvollen Dienst des Herrn beschaftigen. Deshalb hei3t es in diesem Vers: jrigna-
vairagya-yuktena. Wenn man seine wesensgemale Stellung voll erkannt hat und
sich im Lebensstand der Entsagung befindet, losgelost von materieller Anziehung,
kann man durch reinen hingebungsvollen Dienst, bhakti-yuktena, sich als ein lie-
bender Diener des Herrn betatigen. Paripasyati bedeutet, da3 man alles in der richti-
gen Perspektive sehen kann. Dann ist der EinfluB der materiellen Natur kaum noch
zu spiiren. Dies wird auch in der Bhagavad-gita bestatigt: brahma-bhiitah prasan-
natma. Wenn man selbstverwirklicht ist, wird man gliicklich und frei vom Einflul
der materiellen Natur, und dann ist man von Klagen und Begehren befreit. Der Herr
beschreibt diese Position als mad-bhaktim labhate param, den wirklichen Beginn
hingebungsvollen Dienstes. Auch im Ndrada-parcaratra wird bestatigt, daB3 die
Sinne, wenn sie geldutert sind, im hingebungsvollen Dienst des Herrn beschaftigt
werden konnen. Wer der materiellen Verunreinigung verhaftet ist, kann kein Gott-
geweihter sein.

VERS 19
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na yujyamanaya bhaktya
bhagavaty akhilatmani

sadrso sti Sivah pantha
yoginam brahma-siddhaye

na—nicht; yujyamanaya—ausgefiihrt; bhaktya—hingebungsvoller Dienst; bhaga-
vati—fiir die Hochste Personlichkeit Gottes; akhila-atmani—die Uberseele; sadrsah
—wie; asti—es gibt; sivah—glickverhei3enden; panthah—Pfad; yoginam—der yogis;
brahma-siddhaye—zur Vollkommenheit in der Selbsterkenntnis.

UBERSETZUNG

Vollkommenheit in der Selbsterkenntnis kann von keinem yogi erreicht
werden, solange er sich nicht im hingebungsvollen Dienst fiir die Hochste
Personlichkeit Gottes betitigt, denn das ist der einzige gliickverheifende
Pfad.
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ERLAUTERUNG

Hier wird deutlich erklart, da} Wissen und Entsagung niemals vollkommen sein
konnen, solange sie nicht mit hingebungsvollem Dienst verbunden sind. Na yujva-
manaya bedeutet ,,ohne verbunden zu sein“. Wenn von hingebungsvollem Dienst
die Rede ist, stellt sich die Frage, wem dieser Dienst geleistet werden soll. Hinge-
bungsvoller Dienst soll der Hochsten Personlichkeit Gottes dargebracht werden, die
die Uberseele aller Dinge ist, denn das ist der einzig verlaBliche Pfad der Selbster-
kenntnis oder Brahman-Erkenntnis. Das Wort brahma-siddhaye bedeutet zu verste-
hen, da} man von der Materie verschieden ist, zu verstehen, dal man Brahman ist.
Die vedischen Worter lauten: aham brahmasmi. Brahma-siddhi bedeutet, daB man
wissen sollte, dal3 man nicht Materie ist — man ist reine Seele. Es gibt verschiedene
Arten von yogis, doch von jedem yogi sollte man annehmen, daB er sich mit
Selbsterkenntnis oder Brahman-Erkenntnis befaBt. Es heiBt hier deutlich, daB man
den Pfad des brahma-siddhi nicht leicht erreichen kann, solange man sich nicht voll
im hingebungsvollen Dienst der Hochsten Personlichkeit Gottes beschaftigt.

Zu Beginn des 2. Kapitels des Srimad-Bhdgavatam wird gesagt, daB sich spiri-
tuelles Wissen und Entsagung der materiellen Welt manifestieren, sobald man sich
im hingebungsvollen Dienst Vasudevas betatigt. Folglich braucht sich ein Gottge-
weihter nicht gesondert um Entsagung oder Wissen zu bemiihen. Hingebungsvoller
Dienst ist in sich selbst so machtig, daB einem durch seine dienende Haltung alles of -
fenbart wird. Es heiB3t hier: sivah panthah. ,Das ist der einzige gliickverheiBende
Pfad zur Selbsterkenntnis.* Der Pfad des hingebungsvollen Dienstes ist das vertrau-
lichste Mittel, Brahman-Erkenntnis zu erlangen. DaBl die Vollkommenheit der
Brahman-Erkenntnis durch den glickspendenden Pfad des hingebungsvollen
Dienstes erlangt wird, deutet darauf hin, daB die sogenannte Brahman-Erkenntnis
oder Erkenntnis der brahma-jyoti-Ausstrahlung nicht brahma-siddhi ist. Jenseits
des brahma-jyoti befindet Sich die Hochste Personlichkeit Gottes. In den Upanisaden
betet ein Gottgeweihter zum Herrn, Er moge gilitigerweise die Ausstrahlung des
brahma-jyoti entfernen, damit der Gottgeweihte im Innern des brahma-jyoti die ei-
gentliche, ewige Gestalt des Herrn sehen konne. Solange man nicht die transzenden-
tale Gestalt des Herrn erkennt, kann von bhakti keine Rede sein. Bhakti erfordert die
Existenz des Empfangers hingebungsvollen Dienstes und des Gottgeweihten, der
hingebungsvollen Dienst ausfiihrt. Brahma-siddhi durch hingebungsvollen Dienst
ist die Erkenntnis der Hochsten Personlichkeit Gottes. Die Erkenntnis der leuchten-
den Strahlen, die vom Korper des Hochsten Gottes ausgehen, ist nicht die vollkom-
mene Stufe der brahma-siddhi oder Brahman-Erkenntnis. Noch ist die Erkenntnis
des Paramatma-Aspekts der Hochsten Person vollkommen, denn Bhagavan, die
Hochste Personlichkeit Gottes, ist akhildarma — Er ist die Uberseele. Wer die Hoch-
ste Personlichkeit erkennt, erkennt auch die anderen Aspekte, niamlich den Param-
atma-Aspekt und den Brahman-Aspekt, und diese Gesamterkenntnis ist brahma-
siddhi.

VERS 20
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prasangam ajaram pasam
armanah kavayvo viduh

sa eva sadhusu krto
moksa-dvaram apavrtam

prasarigam—Anhaftung; ajaram—starke; pasam—Verstrickung; armanah—der
Seele; kavayvah-—Gelehrte; viduh—wissen; sah eva—das gleiche; sadhusu—auf die Ge-
weihten; krtah—angewandt; moksa-dvaram—das Tor der Befreiung; apavrtam—
geoffnet.

UBERSETZUNG

Jeder gelehrte Mensch weifl sehr wohl, daR Anhaftung an materielle
Dinge die groRte Verstrickung der spirituellen Seele ist. Doch wenn diese
gleiche Anhaftung auf die selbstverwirklichten Gottgeweihten gelenkt wird,
offnet sie das Tor der Befreiung.

ERLAUTERUNG

Hier wird Kklar gesagt, dal3 Anhaftung an eine Sache die Ursache von Knecht-
schaft im bedingten Leben ist und daB3 diese gleiche Anhaftung, wenn sie auf etwas
anderes gelenkt wird, das Tor der Befreiung offnet. Anhaftung kann nicht abgetotet
werden; sie mul3 nur Ubertragen werden. Anhaftung an materielle Dinge wird mate-
rielles BewuBltsein genannt, und Anhaftung an Krsna oder Seine Geweihten wird
Krsna-BewuBtsein genannt. BewuBtsein ist daher der Sitz der Anhaftung. Es heil3t
hier klar, dal3 wir Befreiung erlangen, wenn wir das BewuBtsein einfach von mate-
riellem BewuBtsein zu Krsna-BewulBtsein lautern. Trotz der Feststellung, dall man
Anhaftung aufgeben soll, ist Wunschlosigkeit fiir ein Lebewesen nicht moglich. Ein
Lebewesen hat von Natur aus die Neigung, an irgend etwas zu haften. Wir sehen,
daB jemand, der kein Objekt der Anhaftung hat, wie zum Beispiel Kinder, seine An-
haftung auf Katzen und Hunde Ubertragt. Dies deutet darauf hin, da3 die Neigung
zu Anhaftung nicht aufgehoben werden kann; sie muB} fir den besten Zweck ge-
nutzt werden. Unsere Anhaftung an materielle Dinge verlidngert unseren bedingten
Zustand; doch die gleiche Anhaftung ist die Quelle der Befreiung, wenn sie auf die
Hochste Personlichkeit Gottes oder Ihre Geweihten Ubertragen wird.

Hier ist es empfohlen, Anhaftung auf die selbstverwirklichten Gottgeweihten, die
sadhus, zu Uubertragen. Wer ist nun ein sddhu? Ein sadhu ist kein gewohnlicher
Mann in einem safranfarbenen Gewand oder mit einem langen Bart. Ein sadhu wird
in der Bhagavad-gita als jemand beschrieben, der sich unerschiitterlich im hinge-
bungsvollen Dienst betitigt. Selbst wenn man die strengen Regeln und Regulierun-
gen des hingebungsvollen Dienstes nicht einhdlt, mufl man als sadhu angesehen
werden, wenn man einfach unerschiitterlichen Glauben an Krsna, die Hochste Per-
son, hat. Sadhur eva sa mantavvah. Ein sadhu ist ein strenger Nachfolger hinge-
bungsvollen Dienstes. Es ist hier empfohlen, seine Anhaftung auf den sadhu oder
Gottgeweihten zu libertragen, wenn man tatsichlich das Brahman erkennen oder
spirituelle Vollkommenbheit erreichen will. Auch Sri Caitanya bestitigte dies: lava-
matra sadhu-sarge sarva-siddhi hava. Schon durch einen Augenblick Gemeinschaft
mit einem sadhu kann man die Vollkommenheit erreichen.
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Mahatma ist ein anderes Wort fir sddhu. Es hei3t, daB Dienst fiir einen
mahatma oder fortgeschrittenen Geweihten des Herrn dvaram ahur vimukteh oder
die HauptstraBe zur Befreiung ist. Mahat-sevam dvaram ahur vimuktes tamo-dva-
ram yositam sangi-sarigam. Dienst fir Materialisten hat die gegenteilige Wirkung.
Wenn jemand einem groben Materialisten, d.h. einem Menschen, der nur dem Sin-
nengenul} ergeben ist, seine Dienste anbietet, offnet sich fiir ihn durch die Ge-
meinschaft eines solchen Menschen das Tor zur Holle (SB. 5.5.2). Das gleiche Prin-
zip finden wir hier bestétigt. Anhaftung an einen Gottgeweihten ist Anhaftung an
den Dienst des Herrn, denn wenn man mit einem sddhu zusammen ist, wird der
sadhu einen lehren, wie man ein Geweihter, ein Verehrer und ein aufrichtiger
Diener des Herrn wird. Das sind die Gaben eines sadhu. Wenn wir mit einem sadhu
zusammensein wollen, konnen wir nicht erwarten, dal3 er uns unterweist, wie wir
unsere materiellen Verhaltnisse verbessern konnen; er wird uns vielmehr Unterwei-
sungen geben, wie wir den Knoten der Verunreinigung materieller Anziehung
durchschneiden und uns zum hingebungsvollen Dienst erheben konnen. Das ist das
Ergebnis der Gemeinschaft eines sadhu. Kapila Munis erste Anweisung lautet, daf3
der Pfad der Befreiung mit solcher Gemeinschaft beginnt.

VERS 21
fafrgT: FRE: @8 asia |
FAM@IAT: Jreqr: ATIT: ATPIIom: 1R

titiksavah karunikah
suhrdah sarva-dehinam

ajata-satravah santah
sadhavah sadhu-bhiisanah

titiksavah—duldsam; kdrunikah—barmherzig; suhrdah—freundlich; sarva-dehi-
nam—zu allen Lebewesen; ajata-satravah—niemand feindlich gesinnt; santah—
friedfertig; sadhavah—den Schriften gehorsam; sadhu-bhisanah—mit erhabenen
Charaktereigenschaften geschmiickt.

UBERSETZUNG

Einen sadhu erkennt man daran, daB er duldsam, barmherzig und zu allen
Lebewesen freundlich ist. Er hat keine Feinde; er ist friedfertig; er gehorcht
den Schriften, und alle seine Charaktereigenschaften sind erhaben.

ERLAUTERUNG

Wie oben beschrieben, ist ein sddhu ein Geweihter des Herrn. Es ist deshalb sein
Anliegen, die Menschen im hingebungsvollen Dienst fiir den Herrn zu erleuchten.
Das ist seine Barmherzigkeit. Er weil3, da} das menschliche Leben ohne hinge-
bungsvollen Dienst fiir den Herrn verdorben ist. Ein Gottgeweihter reist durch das
ganze Land, von Tiir zu Tir, und predigt: ,,Sei Krsna-bewuf3t. Sei ein Geweihter
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Krsnas, des Herrn. Verdirb dein Leben nicht, indem du nur deinen tierischen Nei-
gungen nachgibst. Das menschliche Leben ist fiir Selbsterkenntnis oder Krsna-
BewufBtsein bestimmt.” So lautet das Predigen eines sadhu. Er ist nicht mit seiner ei-
genen Befreiung zufrieden. Er denkt immer an andere. Er hat das grofite Mitleid mit
allen gefallenen Seelen. Eine seiner Qualifikationen ist daher kdrunika oder grofBes
Erbarmen mit den gefallenen Seelen. Bei seiner Predigtarbeit muB er sich mit so vie-
len Gegnern auseinandersetzen, und deshalb muB} ein sadhu oder Geweihter des
Herrn sehr tolerant sein. Es kann vorkommen, daB3 jemand ihn schlecht behandelt,
denn die bedingten Seelen sind nicht bereit, das transzendentale Wissen vom hinge-
bungsvollen Dienst zu empfangen. Sie mogen es nicht; das ist ihre Krankheit. Der
sddhu hat die undankbare Aufgabe, ihnen die Wichtigkeit des hingebungsvollen
Dienstes klar zu machen. Manchmal werden Gottgeweihte gewalttatig angegriffen.
Jesus Christus wurde gekreuzigt; Haridasa Thakura wurde mit Stocken tliber zwei-
undzwanzig Marktplitze gepriigelt, und Sri Caitanyas Haupthelfer, Nityananda,
wurde von Jagai und Madhai gewaltsam angegriffen. Aber trotzdem waren sie alle
duldsam, denn ihre Mission war es, die gefallenen Seelen zu erlosen. Eine der Quali-
fikationen eines sadhu ist, daB3 er sehr duldsam und allen gefallenen Seelen gegen-
uiber barmherzig ist. Er ist barmherzig, weil er der wohlmeinende Freund aller Le-
bewesen ist — nicht nur der wohlmeinende Freund der menschlichen Gesellschaft,
sondern auch der wohlmeinende Freund der tierischen Gesellschaft. Hier heiB3t es
sarva-dehinam, was auf alle Lebewesen hinweist, die einen materiellen Korper ange-
nommen haben. Nicht nur der Mensch hat einen materiellen Korper, sondern auch
andere Lebewesen wie Katzen und Hunde haben materielle Korper. Der Geweihte
des Herrn hat mit jedem Erbarmen — mit den Katzen, den Hunden, den Bidumen
usw. Er behandelt alle Lebewesen so, daB3 sie letztlich aus der materiellen Verstrik-
kung erlost werden konnen. Sivananda Sena, einer der Schiiler Sri Caitanyas, ver-
half einem Hund zur Befreiung, indem er den Hund transzendental behandelte. Es
gibt viele Beispiele von Hunden, die durch die Gemeinschaft eines sadhu erlost wur-
den, denn ein sadhu geht zum Wohl aller Lebewesen den hochsten philanthropi-
schen Tatigkeiten nach. Doch obwohl ein sadhu niemand feindlich gesinnt ist, ist die
Welt so undankbar, daB selbst ein sddhu viele Feinde hat.

Was unterscheidet einen Feind von einem Freund? Sein Verhalten. Ein sadhu
verhilt sich allen bedingten Seelen gegeniiber so, daB} sie letztlich aus der materiellen
Verstrickung befreit werden konnen. Deshalb kann niemand freundlicher sein als
ein sadhu, wenn es um die Befreiung einer bedingten Seele geht. Ein sadhu ist gelas-
sen, und still und friedlich folgt er den Prinzipien der Schriften. Ein sadhu ist je-
mand, der den Prinzipien der Schriften folgt und zugleich ein Geweihter des Herrn
ist. Jemand, der wirklich den Prinzipien der Schriften folgt, muB3 ein Geweihter Got-
tes sein, denn alle sastras weisen uns an, den Anordnungen der Hochsten Person-
lichkeit Gottes zu gehorchen. Sadhu bedeutet daher ,jemand, der den Unterweisun-
gen der Schriften folgt und ein Geweihter des Herrn ist”. Alle diese Charakterziige
sind in einem Gottgeweihten deutlich sichtbar. Ein Gottgeweihter entwickelt alle
guten Eigenschaften der Halbgotter, wohingegen ein Nichtgottgeweihter, auch wenn
er akademisch gebildet ist, am Standard transzendentaler Erkenntnis gemessen
keine wirklich guten Qualifikationen oder Charakterziige hat.
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VERS 22

TR WA A Ffea 3 T |
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mayy ananyena bhavena
bhaktim kurvanti ye drdham

mat-krte tyakta-karmadnas
tyakta-svajana-bandhavah

mayi—fur Mich; ananyena bhdvena—mit nicht abschweifendem Geist; bhaktim
—hingebungsvollen Dienst; kurvanti—fiihren aus; ye—diejenigen, die; drdhdm—
unverriickbar; mat-krte—um Meinetwillen; tyakta—entsagungsvoll; karmanah—
Handlungen; tyakta—entsagungsvoll; sva-jana—Familienbeziehungen; bandhavah—
Bekanntschaften.

UBERSETZUNG

Solch ein sadhu beschiftigt sich ohne Abweichung in unverriickbarem
hingebungsvollem Dienst fiir den Herrn. Um des Herrn willen entsagt er al-
len anderen Verbindungen wie Familienbeziehungen und Bekanntschaften
in der Welt.

ERLAUTERUNG

Ein Mensch im Lebensstand der Entsagung, ein sannydsi, wird ebenfalls als
sadhu bezeichnet, weil er allem entsagt — seinem Heim, seinen Annehmlichkeiten,
seinen Freunden, seinen Verwandten und seinen Pflichten gegeniiber Freunden und
der Familie. Er verzichtet auf alles um der Hochsten Personlichkeit Gottes willen.
Ein sannydsi befindet sich im allgemeinen auf der Lebensstufe der Entsagung, doch
seine Entsagung wird nur dann erfolgreich sein, wenn er seine Energie mit groBer
tapasya in den Dienst des Herrn stellt. Deshalb heil3t es hier: bhaktim kurvanti ye
drdham. Jemand, der sich ernsthaft im Dienst des Herrn beschaftigt und auf der Le-
bensstufe der Entsagung steht, ist ein sddhu. Ein sddhu ist jemand, der alle Verant-
wortung fiir Gesellschaft, Familie und weltliche Humanitit aufgegeben hat, um nur
noch dem Herrn zu dienen. Sobald ein Mensch in der Welt geboren wird, hat er so
viele Verantwortungen und Verpflichtungen — gegeniiber der Offentlichkeit, den
Halbgottern, den groBen Weisen, den Lebewesen im allgemeinen, seinen Eltern, den
Vorvitern und vielen anderen. Wenn er all diese Verpflichtungen fiir den Dienst des
Hochsten Herrn aufgibt, wird er fiir eine solche Entsagung der Pflichten nicht be-
straft. Doch wenn jemand solche Verpflichtungen um seiner Sinnenbefriedigung
willen aufgibt, wird er durch das Gesetz der Natur bestraft.
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VERS 23
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mad-asrayah katha mrstah
srnvanti kathayanti ca

tapanti vividhas tapa
naitan mad-gata-cetasah

mat-asrayah—uber Mich; kathah—Geschichten; mrstah—kostliche; srnvanti—sie
horen; kathayanti—sie chanten; ca—und; tapanti—verursachen Leiden; vividhdh
—verschiedene; tapah—die materiellen Ubel; na—nicht; etan—sie; mat-gata—auf
Mich gerichtet; cetasah—ihre Gedanken.

UBERSETZUNG

Indem die sadhus von Mir, der Hichsten Personlichkeit Gottes, stindig
chanten und horen, leiden sie nicht unter den materiellen Ubeln, da sie
stets von Gedanken an Meine Spiele und Taten erfiillt sind.

ERLAUTERUNG

Es gibt eine Vielzahl von Leiden im m’aﬁriellen Dasein — solche, die sich auf den
Korper und den Geist beziehen; solche, die von anderen Lebewesen verursacht wer-
den, und solche, die durch Storungen in der Natur auftreten. Ein sadhu jedoch ist
durch solche leidvollen Umstiande nicht gestort, da sein Geist immer von Krsna-
BewuBtsein erfiillt ist, und so mag er von nichts anderem als den Taten des Herrn
sprechen. Maharaja Ambarisa sprach von nichts anderem als den Spielen des Herrn.
Vacamsi vaikuntha-gundnuvarnane (SB. 9.4.18). Er verwendete seine Worte nur,
um die Hochste Personlichkeit Gottes zu lobpreisen. S@dhus sind immer daran in-
teressiert, von den Taten des Herrn oder Seiner Geweihten zu horen. Da sie von
Krsna-BewuBtsein erfiillt sind, vergessen sie die materiellen Leiden. Gewohnliche
bedingte Seelen sind immer voller Angste und materieller Leiden, weil sie die Taten
und Spiele des Herrn vergessen haben. Die Gottgeweihten dagegen vergessen die
Leiden des materiellen Daseins, da sie stindig von den Spielen des Herrn chanten
und horen. 2

VERS 24
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ta ete sadhavah sadhvi
sarva-sanga-vivarjitah



Vers 24| Die Herrlichkeit hingebungsvollen Dienstes 319

sangas tesv atha te prarthyah
sanga-dosa-hara hi te

te ete—eben diese; sddhavah—Gottgeweihten; sadhvi—tugendhafte Frau; sar-
va—alle; sariga—Anhaftungen; vivarjitah—befreit von; sarigah—Anhaftung; tesu—zu
ihnen; atha—deshalb; te—von dir; prarthyah—muB angestrebt werden; sariga-dosa
—die verderblichen Auswirkungen materieller Anhaftung; harah—Gegenmittel ge-
gen; hi—in der Tat; re—sie.

UBERSETZUNG

O Meine Mutter, o tugendhafte Frau, dies sind die Eigenschaften groBer
Gottgeweihter, die von aller Anhaftung frei sind. Du muBt Anhaftung an
solche heiligen Menschen erstreben, denn so kann den verderblichen Aus-
wirkungen materieller Anhaftung entgegengewirkt werden.

ERLAUTERUNG

Kapila Muni rit hier Seiner Mutter Devahiiti, sie solle, wenn sie von aller mate-
riellen Anhaftung frei werden wolle, ihre Anhaftung an die sddhus oder Gottge-
weihten, die von aller materiellen Anhaftung vollig befreit sind, vergroBern. In der
Bhagavad-gita wird im fiinften Vers des Fiinfzehnten Kapitels gesagt, wer geeignet
ist, in das Konigreich Gottes einzutreten. Es heiBt dort: nirmana-moha jita-sariga-
dosah. Dies bezieht sich auf jemand, der von der hochmiitigen Haltung, materielle
Dinge als sein Eigentum zu beanspruchen, vollig befreit ist. Ein Mensch mag mate-
riell gesehen sehr reich oder geachtet sein, doch wenn er sich wirklich zum spirituel-
len Konigreich, nach Hause, zuriick zu Gott, erheben will, muB} er von der eingebil-
deten Haltung, materielle Dinge als sein eigen zu betrachten, befreit sein, denn das
ist ein falscher Standpunkt.

Das Wort moha, das hier gebraucht ist, bedeutet die falsche Vorstellung, man sei
reich oder arm. In der materiellen Welt ist die Auffassung, man sei sehr reich oder
sehr arm — oder jede Form von BewuBtsein in Verbindung mit dem materiellen Da-
sein — falsch, denn der Korper selbst ist falsch oder zeitweilig. Eine reine Seele, die
aus der materiellen Verstrickung befreit werden will, muB3 sich zundchst von der
Gemeinschaft mit den drei Erscheinungsweisen der Natur 16sen. Unser BewuBtsein
ist zur Zeit durch Gemeinschaft mit den drei Erscheinungsweisen der Natur verun-
reinigt; deshalb wird in der Bhagavad-gita das gleiche Prinzip erwéahnt. Es wird dort
geraten: jita-sariga-dosah. Man soll sich von der verunreinigten Gemeinschaft der
drei Erscheinungsweisen der Natur frei machen. Auch hier im Srimad-Bhagavatam
wird dies bestatigt: ein reiner Gottgeweihter, der sich darauf vorbereitet, in das spiri-
tuelle Konigreich zuriickzukehren, ist ebenfalls von der Gemeinschaft der drei Er-
scheinungsweisen der materiellen Natur befreit. Wir miissen die Gemeinschaft sol-
cher Gottgeweihten suchen. Deshalb haben wir die /nternationale Gesellschaft fiir
Krischna-Bewuftsein gegrindet. Es gibt viele kaufmannische, wissenschaftliche und
andere Gemeinschaften in der menschlichen Gesellschaft, um eine bestimmte Art
von Bildung oder BewuBtsein zu entwickeln, doch gibt es keine Gemeinschaft, die
einem hilft, von aller materiellen Gemeinschaft frei zu werden. Wenn jemand die
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Stufe erreicht hat, auf der er von dieser materiellen Verunreinigung frei werden will,
muB3 er die Gemeinschaft von Gottgeweihten aufsuchen, in der ausschlieBlich
Krsna-BewuBtsein kultiviert wird. So kann er von aller materiellen Gemeinschaft
befreit werden.

Weil ein Gottgeweihter von aller verunreinigten, materiellen Gemeinschaft be-
freit ist, beriihren ihn die Leiden des materiellen Daseins nicht. Auch wenn es so
scheint, als lebe er in der materiellen Welt, ist er von den Leiden der materiellen
Welt nicht beriihrt. Wie ist das moglich? Das Verhalten einer Katze gibt ein sehr
gutes Beispiel. Die Katze tragt ihre Jungen im Maul, und wenn sie eine Ratte totet,
tragt sie ihre Beute ebenfalls im Maul. Beide werden also im Maul der Katze getra-
gen, doch sind die Umstdnde verschieden. Das Katzchen fiihlt sich im Maul der
Mutter wohl, wahrend die Ratte, die im Maul der Katze getragen wird, die Nahe des
Todes spiirt. In ahnlicher Weise spiiren die sddhavah oder Gottgeweihten, die im
Krsna-BewuBtsein im transzendentalen Dienst des Herrn titig sind, die Verunreini-
gung der materiellen Leiden nicht, wahrend diejenigen, die keine Gottgeweihten im
Krsna-BewuBtsein sind, die Leiden des materiellen Daseins deutlich spiiren. Man
soll daher die Gemeinschaft materialistischer Menschen aufgeben und die Gemein-
schaft von Menschen suchen, die im Krsna-BewuBtsein tatig sind. Durch solche Ge-
meinschaft wird man mit spirituellem Fortschritt gesegnet werden. Durch die
Worte und Unterweisungen solcher Menschen wird man imstande sein, seine An-
haftung an das materielle Dasein zu 16sen.

VERS 25
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satam prasarigan mama virya-samvido
bhavanti hrt-karna-rasayanah kathah

taj-josanad asv apavarga-vartmani
sraddha ratir bhaktir anukramisyati

satam—reiner Geweihter; prasarigar—durch die Gemeinschaft; mama—Meinen;
virya—wunderbaren Taten; samvidah—durch Erorterung von; bhavanti—werden;
hri—fir das Herz; karna—fir das Ohr; rasa-ayandh—angenehm; kathah—die Ge-
schichten; rar—davon; josandt—durch Kultivierung; asu—schnell; apavarga—der Be-
freiung; vartmani—auf dem Pfad; sraddha—fester Glaube; ratih—Anziehung;
bhaktih—Hingabe; anukramisyati—werden nacheinander folgen.

UBERSETZUNG

In der Gemeinschaft reiner Gottgeweihter ist die Erorterung der Spiele
und Taten der Hochsten Personlichkeit Gottes fiir das Ohr und das Herz sehr
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angenehm und befriedigend. Indem man solches Wissen kultiviert, schrei-
tet man auf dem Pfad der Befreiung allmdhlich fort. Danach ist man befreit,
und die Anziehung festigt sich. Dann beginnen wirkliche Hingabe und hin-
gebungsvoller Dienst.

ERLAUTERUNG

Hier wird beschrieben, wie man im Krsna-BewuBtsein und im hingebungsvollen
Dienst Fortschritte machen kann. Zunachst muB8 man die Gemeinschaft von Men-
schen aufsuchen, die Krsna-bewuBt sind und sich im hingebungsvollen Dienst be-
schiftigen. Ohne solche Gemeinschaft kann man keine Fortschritte machen. Nur
durch theoretisches Wissen oder Studium kann man keinen spiirbaren Fortschritt
machen. Man muB3 die Gemeinschaft materialistischer Menschen aufgeben und die
Gemeinschaft von Gottgeweihten aufsuchen, denn ohne die Gemeinschaft von Gott-
geweihten kann man die Taten und Spiele des Herrn nicht verstehen. Die meisten
Menschen sind davon tberzeugt, daB3 die Absolute Wahrheit unpersonlich sei. Weil
sie nicht mit Gottgeweihten Gemeinschaft haben, konnen sie nicht verstehen, dal3
die Absolute Wahrheit eine Person sein und wie eine Person handeln kann. Dies ist
ein sehr schwieriges Thema, und solange man die Absolute Wahrheit nicht als Per-
son versteht, kann von Hingabe keine Rede sein. Dienst oder Hingabe kann nicht
etwas Unpersonlichem dargebracht werden. Dienst muB3 einer Person dargebracht
werden. Nichtgottgeweihte konnen Krsna-BewuBtsein nicht wertschitzen, wenn sie
das Srimad-Bhagavatam oder eine andere vedische Schrift, in der die Taten und
Spiele des Herrn beschrieben sind, lesen; sie halten solche Taten und Spiele fiir Dich-
tung, fiir erfundene Geschichten, weil ihnen das spirituelle Leben nicht in der richti-
gen Art und Weise erklart wird. Um die personlichen Taten und Spiele des Herrn zu
verstehen, muBB man die Gemeinschaft von Gottgeweihten aufsuchen, und wenn
man dank solcher Gemeinschaft tiber die transzendentalen Taten und Spiele des
Herrn nachdenkt und sie zu verstehen versucht, 6ffnet sich einem der Pfad zur Be-
freiung, und man ist frei. Jemand, der unerschiitterlichen Glauben an die Hochste
Personlichkeit Gottes hat, wird gefestigt, und seine Anziehung, mit dem Herrn und
den Gottgeweihten Gemeinschaft zu haben, verstarkt sich. Gemeinschaft mit Gott-
geweihten bedeutet Gemeinschaft mit dem Herrn. Der Gottgeweihte, der solche Ge-
meinschaft pflegt, entwickelt das BewuBtsein, dem Herrn zu dienen, und wenn er
sich dann in der transzendentalen Stellung hingebungsvollen Dienstes befindet, wird
er allmahlich vollkommen.

VERS 26
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bhaktya puman jata-viraga aindriyad
drsta-srutan mad-racananucintaya

cittasya yatto grahane yoga-yukto
yatisyate rjubhir yoga-margaih

bhaktya—durch hingebungsvollen Dienst; puman—ein Mensch; jdta-viragah—
Abneigung entwickelt habend; aindriyat—gegen Sinnenbefriedigung; drsta—gesehen
(in dieser Welt); srutar—gehort (in der nachsten Welt); mat-racana—Meine Schop-
fungstatigkeit und so weiter; anucintaya—durch stindiges Nachdenken iiber; citta-
sya—des Geistes; yarrah—beschaftigt; grahane—beherrscht; yoga-yuktah—im hinge-
bungsvollen Dienst gefestigt; yatisyate—wird sich bemiihen; rjubhih—leicht; yoga-
margaih—durch den Vorgang mystischer Kraft.

UBERSETZUNG

Auf diese Weise bewuflit im hingebungsvollen Dienst in der Gemein-
schaft von Gottgeweihten beschiftigt, entwickelt man eine Abneigung ge-
gen Sinnenbefriedigung, sowohl in dieser Welt als auch in der nichsten, da
man stindig an die Taten und Spiele des Herrn denkt. Dieser Vorgang des
Krsna-BewuBtseins ist der einfachste Vorgang mystischer Macht; wenn man
sich tatsichlich auf diesem Pfad des hingebungsvollen Dienstes befindet, ist
man fihig, den Geist zu beherrschen.

ERLAUTERUNG

In allen Schriften werden die Menschen aufgefordert, fromm zu handeln, so dal3
sie nicht nur in diesem Leben, sondern auch im nachsten die Befriedigung der Sinne
geniefen konnen. Durch fromme fruchtbringende Werke zum Beispiel wird einem
die Erhebung zum himmlischen Konigreich der hoheren Planeten versprochen.
Doch ein Geweihter in der Gemeinschaft von Gottgeweihten zieht es vor, tuber die
Taten und Spiele des Herrn nachzudenken — wie der Herr dieses Universum er-
schaffen hat; wie Er es erhilt; wie sich die Schopfung auflost, und wie im spirituel-
len Konigreich die Spiele des Herrn stattfinden. Es gibt umfangreiche Schriften, die
diese Tatigkeiten des Herrn beschreiben, besonders die Bhagavad-gita, die Brahma-
sarmhita und das Srimad-Bhdgavatam. Der aufrichtige Gottgeweihte, der mit Gott-
geweihten Gemeinschaft hat, bekommt Gelegenheit, tliber diese Spiele des Herrn zu
horen und dariiber nachzudenken, und als Folge empfindet er eine Abneigung gegen
sogenanntes Gliick in dieser oder jener Welt, im Himmel oder auf anderen Planeten.
Die Gottgeweihten sind nur daran interessiert, in die personliche Gemeinschaft des
Herrn zu gelangen; sie fiihlen sich nicht mehr zu zeitweiligem, sogenanntem Gliick
hingezogen. Das ist die Stellung eines Menschen, der yoga-yukta ist. Wer in
mystischer Kraft gefestigt ist, wird durch die Verlockung dieser oder jener Welt
nicht gestort; sein Interesse gilt spirituellem Verstandnis oder der spirituellen Situa-
tion. Diese erhabene Stufe 1aBt sich durch den einfachsten Vorgang, bhakti-yoga,
sehr leicht erreichen. Rjubhir yoga-margail. Ein sehr passendes Wort, das hier be-
nutzt wird, ist rjubhih oder ,,sehr leicht. Es gibt verschiedene Vorgange des yoga-
marga, das hei3t die Vollkommenheit im yoga zu erlangen, doch dieser Vorgang,
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hingebungsvoller Dienst fiir den Herrn, ist der einfachste. Es ist nicht nur der ein-
fachste Vorgang, sondern er fiihrt auch zu einem erhabenen Ergebnis. Deshalb
sollte jeder versuchen, diesen Vorgang des Krsna-BewuBtseins aufzunehmen und
die hochste Vollkommenheit im Leben zu erreichen.

VERS 27
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asevaydayam prakrter gunanam
JjAdnena vairagya-vijrmbhitena

yogena mayy arpitaya ca bhaktya
mam pratyag-atmanam ihavarundhe

asevaya—indem er sich nicht im Dienst beschaftigt; ayam—dieser Mensch;
prakrteh-gunanam—der Erscheinungsweisen der materiellen Natur; jiianena—durch
Wissen; vairagya—mit Entsagung; vijrmbhitena—entwickelt; yogena—durch das
Praktizieren von yoga; mayi—fiir Mich; arpitaya—gefestigt; ca—und; bhaktya—mit
Hingabe; mam—Mich; pratyak-atmanam—die Absolute Wahrheit; i/ha—noch in die-
sem Leben; avarundhe—man erlangt.

UBERSETZUNG

Indem man also nicht den Erscheinungsweisen der Natur dient, sondern
Krsna-BewulRtsein, das heiRt Wissen in Entsagung, entwickelt, und wenn
man yoga praktiziert, bei dem der Geist stindig im hingebungsvollen
Dienst fiir die Hochste Personlichkeit Gottes gefestigt ist, erreicht man noch
in diesem Leben Meine Gemeinschaft, denn Ich bin die Hochste Personlich-
keit, die Absolute Wahrheit.

ERLAUTERUNG

Wenn man sich im hingebungsvollen Dienst des Herrn in den neun verschiede-
nen Arten des bhakti-yoga beschaftigt, wie sie in den autoritativen Schriften darge-
legt sind, wie zum Beispiel Horen (sravanam), Chanten (kirtanam), Sich-erinnern,
Verehren, Beten und personlichen Dienst Darbringen — entweder in einer dieser Ar-
ten oder zwei oder drei oder allen —, hat man naturgemal keine Gelegenheit, sich
im Dienst der drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur zu beschaftigen. So-
lange man keine guten Beschaftigungen im spirituellen Dienst hat, ist es nicht mog-
lich, von der Anhaftung an materiellen Dienst frei zu werden. Deshalb interessieren
sich diejenigen, die keine Gottgeweihten sind, fiir sogenannte humanitare oder phil-
anthropische Arbeit, wie zum Beispiel ein Krankenhaus oder eine wohltitige Ein-
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richtung zu eréffnen. Das sind zweifellos gute Taten, da es fromme Werke sind, und
ihr Ergebnis ist, daB der Ausfiihrende vielleicht in diesem oder im nachsten Leben
Gelegenheiten zu Sinnenbefriedigung bekommt. Hingebungsvoller Dienst befindet
sich jedoch jenseits des Bereichs der Sinnenbefriedigung. Es ist eine vollig spirituelle
Tatigkeit. Wenn man den spirituellen Tatigkeiten des hingebungsvollen Dienstes
nachgeht, hat man naturgemaB keine Gelegenheit, sinnenbefriedigenden Tatigkeiten
nachzugehen. Krsna-bewuBte Tatigkeiten werden nicht blind ausgefiihrt, sondern
mit dem vollkommenen Verstindnis von Wissen und Entsagung. Diese Art der
yoga-Praxis, bei der der Geist immer in Hingabe auf die Hochste Personlichkeit Got-
tes gerichtet ist, fiilhrt noch in diesem Leben zu Befreiung. Wer so handelt, kommt
mit der Hochsten Personlichkeit Gottes zusammen. Deshalb befiirwortete Sri
Caitanya den Vorgang, von verwirklichten Gottgeweihten iiber die Spiele des Herrn
zu horen. Es ist unerheblich, zu welcher Kategorie dieser Welt die Zuhorerschaft ge-
hort. Wenn man bescheiden und ergeben von einer verwirklichten Seele tiber die Ta-
ten und Spiele des Herrn hort, wird man imstande sein, die Hochste Personlichkeit
Gottes zu bezwingen, die durch keine andere Methode bezwingbar ist. Horen oder
Gemeinschaft mit Gottgeweihten ist fir Selbsterkenntnis am wichtigsten.

VERS 28
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devahiitir uvaca
kacit tvayy ucita bhaktih
kidrsi mama gocara
vaya padam te nirvanam
anjasanvasnava aham

devahiitih uvaca—Devahiiti sagte; kacit—was; tvayi—fir Dich; ucita—geeigneter;
bhaktih—hingebungsvoller Dienst; kidrsi—welche Art; mama—von mir; go-card
—geeignet, praktiziert zu werden; yaya—durch welche; padam—FiiBe; te—Deine;
nirvanam—Befreiung; anjasa—augenblicklich; anvasnavai—werde erreichen; aham
—ich.
UBERSETZUNG

Als Devahiti diese Feststellung des Herrn horte, fragte sie: Was fiir eine
Art von hingebungsvollem Dienst ist es wert, entwickelt und ausgefiihrt zu
werden, um mir zu helfen, leicht und unverziiglich den Dienst Deiner Lo-
tosfiiBe zu erreichen?

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita heilt es, dal niemand davon ausgeschlossen ist, dem
Herrn zu dienen. Ob man eine Frau oder ein Arbeiter oder Kaufmann ist: wenn man
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sich im hingebungsvollen Dienst des Herrn betatigt, wird man zur hochsten Stufe
der Vollkommenheit erhoben und geht zuriick nach Hause, zuriick zu Gott. Der
hingebungsvolle Dienst, der fiir verschiedene Arten von Gottgeweihten am geeignet-
sten ist, wird durch die Barmherzigkeit des spirituellen Meisters bestimmt und fest-
gelegt.

VERS 29
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yo yogo bhagavad-bano
nirvanatmams tvayoditah
kidrsah kati canigani
yatas tattvavabodhanam

yah—welcher; yogah—mystische yoga-Vorgang; bhagavat-banah—auf die Hoch-
ste Personlichkeit Gottes hinzielend; nirvana-atman—o Verkorperung des nirvana;
tvaya—von Dir; uditah—erklart; kidrsah—von welcher Natur; kati—wie viele; ca
—und; arigani—Zweige; yatah—durch die; tattva—der Wahrheit; avabodhanam—
Verstiandnis.

UBERSETZUNG

Das mystische yoga-System, wie Du es erklirt hast, hat die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes zum Ziel und ist dafiir bestimmt, das materielle Dasein
ganz zu beenden. Bitte laB mich wissen, was das Wesen dieses yoga-Systems
ist. Wieviele Wege gibt es, diesen erhabenen yoga wahrhaft zu verstehen?

ERLAUTERUNG

Es gibt verschiedene Arten von mystischen yoga-Systemen, die verschiedene
Phasen der Absoluten Wahrheit zum Ziel haben. Das jriana-yoga-System hat die
unpersonliche Brahman-Ausstrahlung zum Ziel, und das hatha-yoga-System zielt
auf den lokalisierten personlichen Aspekt, den Paramatma-Aspekt der Absoluten
Wabhrheit hin, wohingegen bhakti-yoga oder hingebungsvoller Dienst, der in neun
verschiedenen Arten ausgefiihrt wird, allen voran Horen und Chanten, die vollstin-
dige Erkenntnis des Hochsten Herrn zum Ziel hat. Es gibt verschiedene Methoden
der Selbsterkenntnis, aber hier bezieht sich Devahuti besonders auf das bhakti-yoga-
System, das bereits groBtenteils vom Herrn erklart wurde. Die verschiedenen Teile
des bhakti-yoga-Systems sind Horen, Chanten, Sich-erinnern, Gebete-Darbringen,
Den-Herrn-im-Tempel-Verehren, Ihm-Dienen, Seine-Anweisungen-Ausfiihren,
Mit-Ihm-Freundschaft-SchlieBen und schlieBlich Alles-fiir-den-Dienst-des-Herrn-
Hingeben. Das Wort nirvanatman ist in diesem Vers sehr wichtig. Solange man
nicht den Vorgang des hingebungsvollen Dienstes annimmt, kann man das mate-
rielle Dasein nicht beenden. Was die jridnis betrifft, so sind sie an jridna-yoga inter-
essiert, doch selbst wenn man sich nach schwerer tapasya zur Brahman-Ausstrah-
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lung erhebt, besteht immer noch die Moglichkeit, wieder in die materielle Welt hin-
abzufallen. Deshalb beendet jridna-yoga das materielle Dasein nicht wirklich. In
ahnlicher Weise hat sich beim hatha-yoga-System gezeigt, das den lokalisierten
Aspekt des Herrn, den Paramatma, zum Ziel hat, daB viele yogis, wie zum Beispiel
Visvamitra, zu Fall kommen. Bhakti-yogis aber, die sich einmal der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes nahern, kommen nie wieder in die materielle Welt zuriick, wie in
der Bhagavad-gita bestitigt wird. Yad gatva na nivartante: Wenn man einmal
dorthin gegangen ist, kommt man nie wieder zuriick. Tyaktva deham punar janma
naiti: Nachdem man den Korper aufgegeben hat, kommt man nie wieder zuriick,
um einen materiellen Korper anzunehmen. Nirvana beendet nicht das Dasein der
Seele. Die Seele ist ewig. Deshalb bedeutet nirvana, das materielle Dasein zu been-
den, und das materielle Dasein zu beenden bedeutet, nach Hause, zu Gott, zuriickzu-
kehren.

Manchmal wird die Frage gestellt, wie das Lebewesen aus der spirituellen Welt
in die materielle Welt fallt. Hier ist die Antwort. Solange man nicht zu den
Vaikuntha-Planeten erhoben und direkt mit der Hochsten Personlichkeit Gottes zu-
sammen ist, hat man die Neigung herabzufallen, entweder von der unpersonlichen
Brahman-Erkenntnis oder von der Stufe ekstatischer Meditationstrance. Ein ande-
res Wort in diesem Vers, bhagavad-banah, ist ebenfalls sehr bedeutsam. Banah be-
deutet ,,Pfeil”. Das bhakti-yoga-System ist genau wie ein Pfeil, der auf die Hochste
Personlichkeit Gottes zielt. Das bhakti-yoga-System dréangt einen niemals zur unper-
sonlichen Brahman-Ausstrahlung oder zum Punkt der Paramatma-Erkenntnis. Die-
ser banah oder Pfeil ist so scharf und geschwind, daB er direkt zur Hochsten Person-
lichkeit Gottes geht und dabei die Regionen des unpersonlichen Brahman und des lo-
kalisierten Paramatma durchdringt.

VERS 30
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tad etan me vijanihi
yathaham manda-dhir hare
sukham buddhyeya durbodham
yosa bhavad-anugrahat

tar etar—das gleiche; me—mir; vijanihi—Dbitte erklare; yathd—so daB; aham—ich;
manda—langsam; dhih—deren Intelligenz; hare—o0 mein Herr; sukham—leicht;
buddhyeya—verstehen mag; durbodham—sehr schwer zu verstehen; yosd—eine Frau;
bhavat-anugrahat—durch Deine Gnade.

UBERSETZUNG

Mein lieber Sohn Kapila, schlieBlich bin ich eine Frau. Es fillt mir sehr
schwer, die Absolute Wahrheit zu verstehen, denn meine Intelligenz ist
nicht sehr groB. Doch wenn Du es mir giitigerweise erkldrst, kann ich es
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verstehen, obwohl ich nicht sehr intelligent bin, und so transzendentales
Gliick erfahren.

ERLAUTERUNG

Wissen von der Absoluten Wahrheit ist im allgemeinen fiir weniger intelligente
Menschen nicht so leicht zu verstehen; doch wenn der spirituelle Meister zu dem
Schiiler giitig genug ist, wird diesem, ganz gleich wie unintelligent er sein mag,
durch die gottliche Gnade des spirituellen Meisters alles offenbart. Visvanatha Ca-
kravarti Thakura sagt deshalb yasya prasadad, durch die Barmherzigkeit des spiri-
tuellen Meisters, bhagavat-prasadah, offenbart sich die Barmherzigkeit der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes. Devahiiti bat ihren groBen Sohn, mit ihr Erbarmen zu
haben, denn sie war eine weniger intelligente Frau und zudem Seine Mutter. Durch
die Gnade Kapiladevas war es ihr durchaus moglich, die Absolute Wahrheit zu ver-
stehen, obwohl das Thema fiir gewohnliche Menschen, besonders Frauen, sehr
schwierig ist.

VERS 31
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maitreya uvaca
viditvartham kapilo matur ittham
jata-sneho yatra tanvabhijatah
tattvamndyam yat pravadanti sarnkhyam
provdca vai bhakti-vitana-yogam

maitreyah uvdca—Maitreya sprach; viditva—erkannt habend; artham—Absicht;
kapilah—Sri Kapila; matuh—Seiner Mutter; ittham—daher; jdta-snehah—wurde mit-
leidig; yatra—mit ihr; tanva—aus ihrem Korper; abhijatah—geboren; tattva-amna-
yam—durch die Schiilernachfolge empfangene Wahrheit; yar—die; pravadanti—sie
nennen; sdrikhyam—Sankhya-Philosophie; provaca—Er beschrieb; vai—tatsichlich;
bhakti—hingebungsvollen Dienst; vitana—verbreitend; yogam—mystischen yoga.

UBERSETZUNG

$ri Maitreya sprach: Nachdem Kapila die Worte Seiner Mutter gehort
hatte, konnte Er ihre Absicht verstehen, und Er bekam Mitleid mit ihr, da Er
aus ihrem Korper geboren worden war. Er beschrieb das Philosophie-
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System des Sankhya, das eine Verbindung von hingebungsvollem Dienst
und mystischer Erkenntnis ist, wie Er es durch die Schiilernachfolge empfan-
gen hatte.

VERS 32
snaraary
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sri-bhagavan uvdca
devanam guna-linganam
anusravika-karmanam
sattva evaika-manaso
vrttih svabhaviki tu ya
animitta bhagavati
bhaktih siddher gariyasi

Sri-bhagavan uvaca—die Hochste Personlichkeit Gottes sprach; devanam—der
Sinne oder der tiber die Sinne herrschenden Gottheiten; guna-linganam—die Sinnes-
objekte ausfindig machen; dnusravika—der Schrift entsprechend; karmanam—die
arbeiten; sattve—unter dem Geist oder dem Herrn; eva—nur; eka-manasah—eines
Mannes mit ungeteilter Aufmerksamkeit; vritih—Neigung; svabhaviki—natiirliche;
tu—tatsachlich; ya—die; animitta—ohne Motiv; bhdgavati—fir die Personlichkeit
Gottes; bhaktih—hingebungsvoller Dienst; siddheh—als Erlosung; gariyasi—besser.

UBERSETZUNG

$ri Kapila sprach: Die Sinne sind symbolische Reprisentationen der Halb-
gotter, und ihre natiirliche Neigung ist es, unter der Leitung der vedischer
Unterweisung zu arbeiten. So wie die Sinne Reprdsentanten der Halbgotter
sind, so vertritt der Geist die Hochste Personlichkeit Gottes. Die natiirliche
Pflicht des Geistes ist es zu dienen. Wenn diese dienende Haltung ohne Mo-
tiv in den hingebungsvollen Dienst fiir die Hochste Personlichkeit Gottes
gestellt wird, ist dies weit besser als Erlosung.

ERLAUTERUNG

Die Sinne des Lebewesens sind immer auf irgendeine Weise beschaftigt, entwe-
der mit Tatigkeiten, die in den Unterweisungen der Veden vorgeschrieben sind, oder
mit materiellen Tatigkeiten. Die natiirliche Neigung der Sinne ist es, fiir etwas zu
arbeiten, und der Geist ist der Mittelpunkt der Sinne. Der Geist ist im Grunde der
Leiter der Sinne; deshalb nennt man ihn sattva. In ahnlicher Weise ist der Leiter al-
ler Halbgotter, die mit den Tatigkeiten dieser materiellen Welt beschiftigt sind — des
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Sonnengottes, des Mondgottes, Indras und anderer — die Hochste Personlichkeit
Gottes.

In der vedischen Literatur heiB3t es, daB3 die Halbgotter verschiedene Glieder des
universalen Korpers der Hochsten Personlichkeit Gottes sind. Unsere Sinne werden
ebenfalls von verschiedenen Halbgottern beherrscht; unsere Sinne sind Reprasenta-
tionen verschiedener Halbgotter, und der Geist ist die Reprasentation der Hochsten
Personlichkeit Gottes. Gefiihrt vom Geist handeln die Sinne unter dem Einflu3 der
Halbgotter. Wenn der Dienst schlieBlich auf die Hochste Personlichkeit Gottes ge-
richtet wird, befinden sich die Sinne in ihrer natirlichen Position. Der Herr wird
Hrsikesa genannt, denn Er ist der eigentliche Besitzer und der letztliche Meister der
Sinne. Die Sinne und der Geist haben die natiirliche Neigung zu arbeiten, doch wenn
sie von der Materie verunreinigt sind, arbeiten sie fiir einen materiellen Nutzen oder
fir den Dienst der Halbgotter, obwohl sie eigentlich dazu bestimmt sind, der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes zu dienen. Die Sinne werden Arsika und die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes wird Hrsikesa genannt. Indirekt sind alle Sinne von Natur aus ge-
neigt, dem Hochsten Herrn zu dienen. Das nennt man bhakti.

Kapiladeva sagte, daB man im hingebungsvollen Dienst verankert sei, wenn die
Sinne, ohne einen Wunsch nach materiellem Gewinn oder andere selbstsiichtige
Motive, im Dienst der Hochsten Personlichkeit Gottes tatig seien. Diese dienende
Haltung ist weit besser als siddhi, Erlosung. Bhakti, die Neigung, der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes zu dienen, ist auf der transzendentalen Ebene weit besser gestellt
als mukti oder Befreiung. Bhakti ist daher die Stufe nach der Befreiung. Solange man
nicht befreit ist, kann man die Sinne nicht in den Dienst des Herrn stellen. Wenn die
Sinne mit materiellen Tatigkeiten der Sinnenbefriedigung oder mit Tatigkeiten nach
vedischen Vorschriften beschaftigt sind, steht dahinter ein Motiv; doch wenn die
gleichen Sinne in den Dienst des Herrn gestellt werden und es kein Motiv gibt, nennt
man dies animittd, und das ist die natirliche Neigung des Geistes. Die Schluf3-
folgerung lautet: wenn der Geist, ohne von vedischen Unterweisungen oder mate-
riellen Tatigkeiten abgelenkt zu sein, voll im Krsna-BewuBtsein oder hingebungsvol-
len Dienst der Hochsten Personlichkeit Gottes tatig ist, so ist dies weit besser als die
so sehr ersehnte Befreiung aus der materiellen Verstrickung.

VERS 33

AT AT oAt a9 1330

Jjarayaty asu ya kosam
nigirnam analo yatha

jarayati—lost auf; asu—schnell; ya—was; kosam—der feinstoffliche Korper;
nigirnam—gegessene Dinge; analah—Feuer; yatha—wie.

UBERSETZUNG

Bhakti, hingebungsvoller Dienst, lost den feinstofflichen Kérper des Le-
bewesens ohne gesonderte Anstrengung auf, ebenso wie Feuer im Magen
alles verdaut, was wir essen.
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ERLAUTERUNG

Bhakti steht weit hoher als mukti, denn die Bemiihung eines Menschen um Be-
freiung aus der materiellen Gefangenschaft findet im hingebungsvollen Dienst von
selbst ihre Erfiillung. Hier wird das Beispiel des Feuers im Magen angefiihrt, das
alles verdauen kann, was wir essen. Wenn die Verdauungskraft ausreicht, wird
alles, was wir essen konnen, durch das Feuer im Magen verdaut werden. In dhnli-
cher Weise braucht ein Gottgeweihter keine gesonderte Anstrengung zu unterneh-
men, um Befreiung zu erlangen. Allein der Dienst fiir die Hochste Personlichkeit
Gottes ist der Vorgang seiner Befreiung, denn sich im Dienst des Herrn zu beschafti-
gen bedeutet, sich aus der materiellen Verstrickung zu befreien. Sri Bilvamangala
Thakura erklarte dies sehr anschaulich. Er sagte: ,,Wenn ich unbeirrbare Hingabe
an die LotosfiiBe des Hochsten Herrn habe, dient mir mukti oder Befreiung als
meine Magd. Mukti, die Magd, ist stets bereit, alles zu tun, worum ich sie bitte.*

Fiir einen Gottgeweihten ist Befreiung tiberhaupt kein Problem. Befreiung findet
ohne gesonderte Anstrengung statt. Bhakti ist daher weit besser als mukti oder die
Stellung der Unpersonlichkeitsanhanger. Die Unpersonlichkeitsphilosophen unter-
ziehen sich schweren BuBlen und Enthaltungen, um mukti zu erlangen, doch indem
sich der bhakta einfach dem bhakti-Vorgang widmet, besonders dem Chanten von
Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Rama, Hare Rama, Rama
Rama, Hare Hare, entwickelt er sogleich Herrschaft tber die Zunge, indem er sie
damit beschaftigt, zu chanten und die Uberreste von Speisen anzunehmen, die der
Personlichkeit Gottes geopfert wurden. Sobald die Zunge beherrscht ist, sind natur-
gemal alle anderen Sinne von selbst beherrscht. Die Beherrschung der Sinne ist die
Vollkommenheit des yoga-Prinzips, und Befreiung beginnt unverziiglich, sobald
man sich im Dienst des Herrn beschaftigt. Kapiladeva bestitigt, daB3 bhakti oder hin-
gebungsvoller Dienst gariyasi oder ruhmreicher ist als siddhi, Befreiung.

VERS 34
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naikatmatam me sprhayanti kecin
mat-pada-sevabhirata mad-ihah

ye ’'nyonyato bhagavatah prasajya
sabhdjayante mama paurusani

na—niemals; eka-atmatam—in das Eine eingehend; me—Mich; sprhayanti—sie
wiinschen; kecit—irgend jemand; mat-pada-sevi—der Dienst Meiner LotosfiiBe;
abhiratah—beschaftigt in; mat-ihah—bemiiht, Mich zu erreichen; ye—diejenigen, die;
anyonyatah—gemeinsam; bhdgavatah—reine Gottgeweihte; prasajya—sich versam-
melnd; sabhdjayante—riihmen; mama—Meine; paurusani—glorreichen Taten.
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UBERSETZUNG

Ein reiner Gottgeweihter, der an den Titigkeiten des hingebungsvollen
Dienstes haftet und stets im Dienst Meiner LotosfiiRe beschiftigt ist,
wiinscht sich niemals, mit Mir eins zu werden. Ein solcher Gottgeweihter,
der unerschiitterlich seinen Dienst versieht, preist stindig Meine Spiele und
Taten.

ERLAUTERUNG

In den Schriften wird von fiinf Arten der Befreiung gesprochen. Eine ist, mit der
Hochsten Personlichkeit Gottes eins zu werden, das heift seine Individualitat aufzu-
geben, um im Hochsten Spirituellen Wesen aufzugehen. Das nennt man ekarmatam.
Ein Gottgeweihter nimmt diese Art der Befreiung niemals an. Die anderen vier Be-
freiungen sind: auf den gleichen Planeten wie Gott (nach Vaikuntha) erhoben zu
werden, mit dem Hochsten Herrn personlich zusammenzusein, den gleichen Reich-
tum wie der Herr zu erlangen und die gleichen korperlichen Merkmale wie der
Hochste Herr zu bekommen. Wie Kapila Muni erklaren wird, strebt ein reiner Gott-
geweihter nach keiner dieser fiinf Befreiungen. Vor allem die Vorstellung, mit der
Hochsten Personlichkeit Gottes eins zu werden, verabscheut er als hollisch. Sri Pra-
bodhananda Sarasvati, ein groBer Geweihter Sri Caitanyas, sagte: kaivalyam nara-
kayate. ,Das Gliick, mit dem Hochsten Herrn eins zu werden, nach dem die Maya-
vadis streben, ist als hollisch anzusehen.” Dieses Einswerden ist nicht fiir reine
Gottgeweihte bestimmt.

Es gibt viele sogenannte Gottgeweihte, die glauben, im bedingten Zustand konne
man die Personlichkeit Gottes verehren, doch letztlich gebe es keine Personlichkeit.
Sie sagen: Da die Absolute Wahrheit unpersonlich ist, kann man sich am Anfang
eine personliche Form der unpersonlichen Absoluten Wahrheit vorstellen, doch so-
bald man befreit wird, hort die Verehrung auf. Das ist die Theorie, die die Maya-
vadi-Philosophen vertreten. Im Grunde gehen die Unpersonlichkeitsphilosophen gar
nicht in die Existenz der Hochsten Person, sondern in Ihre personliche korperliche
Ausstrahlung ein, die man brahma-jyoti nennt. Obwohl dieses brahma-jyoti vom
personlichen Korper des Herrn nicht verschieden ist, wird diese Art des Einswer-
dens (das heiBt in die korperliche Ausstrahlung der Personlichkeit Gottes einzuge-
hen) von einem reinen Gottgeweihten nicht angenommen, denn die Gottgeweihten
erfahren groBere Freude als die sogenannte Freude des Verschmelzens mit der Exi-
stenz des Herrn. Die groBte Freude ist es, dem Herrn zu dienen. Gottgeweihte den-
ken standig dariiber nach, wie sie Ihm dienen konnen,; sie finden standig Wege und
Mittel, dem Hochsten Herrn zu dienen, selbst inmitten der gro3ten Schwierigkeiten
des materiellen Daseins.

Die Mayavadis halten die Beschreibung der Spiele des Herrn fiir Legende, doch in
Wirklichkeit sind diese Spiele keine Legenden, sondern historische Tatsachen. Fiir
reine Gottgeweihte sind die Erzahlungen von den Spielen des Herrn keine Marchen,
sondern absolute Wahrheit. Die Worter mama paurusani sind bedeutsam. Gottge-
weihte lobpreisen gern die Taten des Herrn, wahrend sich die Mayavadis solche Ta-
ten nicht einmal vorstellen konnen. Threr Ansicht nach ist die Absolute Wahrheit
unpersonlich. Wie kann es ohne personliches Dasein Tatigkeit geben? Die Unper-
sonlichkeitsanhanger halten die im Srimad-Bhagavatam, in der Bhagavad-gita und
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in anderen vedischen Schriften erwahnten Taten und Spiele fiir Legenden und inter-
pretieren sie deshalb auf hochst spottische Weise. Sie haben keine Vorstellung von
der Personlichkeit Gottes. Unnotigerweise stecken sie ihre Nasen in die Schriften
und interpretieren sie auf irrefiihrende Weise, um die unschuldige Offentlichkeit zu
tduschen. Die Mayavada-Philosophie ist fir die Allgemeinheit sehr gefahrlich, und
deshalb warnt uns Sri Caitanya, niemals von einem Mayavadi iiber irgendeine
Schrift zu horen. Sie werden den gesamten Vorgang verderben, und wer ihnen zu-
hort, wird niemals imstande sein, den Pfad des hingebungsvollen Dienstes zu be-
schreiten, um die hochste Vollkommenheit zu erreichen, oder erst nach sehr langer
Zeit.

Kapila Muni sagt eindeutig, dal3 bhakti-Téatigkeiten oder Tatigkeiten im hinge-
bungsvollen Dienst zu mukti transzendental sind. Sie sind paricama-purusdrtha (das
fiinfte Lebensziel). Im allgemeinen beschaftigen sich die Menschen mit Religion,
wirtschaftlicher Entwicklung und Sinnenbefriedigung, und schlieBlich handeln sie
mit dem Ziel, eines Tages mit dem Hochsten Herrn eins zu werden (mukti). Bhakti
jedoch ist transzendental zu all diesen Tatigkeiten. Das Srimad-Bhagavatam beginnt
daher mit der Feststellung, dal3 alle Arten betriigerischer Religiositit aus dem
Bhagavatam volistandig entfernt sind. Rituelle Handlungen fiir wirtschaftliche Ent-
wicklung und Sinnenbefriedigung und, nach der Frustration in Sinnenbefriedigung,
der Wunsch, mit dem Hochsten-Herrn eins zu werden, sind im Bhdgavatam ent-
schieden abgelehnt. Das Bhdgavatam ist besonders fiir die reinen Gottgeweihten be-
stimmt, die sich immer im Krsna-BewulB3tsein mit den Taten und Spielen des Herrn
beschiftigen und diese transzendentalen Taten stindig lobpreisen. Reine Gottge-
weihte verehren die transzendentalen Taten des Herrn in Vrndavana, Dvaraka und
Mathura, wie sie im Srimad-Bhdagavatam und anderen Puranas erzahlt werden. Die
Mayavadi-Philosophen lehnen sie als Legenden entschieden ab, doch in Wirklichkeit
sind es bedeutende und verehrenswerte Themen, die daher nur von Gottgeweihten
gekostet werden konnen. Das ist der Unterschied zwischen einem Mayavadi und
einem reinen Gottgeweihten.

VERS 35
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pasvanti te me rucirany amba santah
prasanna-vaktraruna-locanani
rupani divvani vara-pradani
sakam vavam sprhanivam vadanti

pasyvanti—sehen; t¢—sie; me—Mein; rucirani—schones; amba—o Mutter; santah
—Gottgeweihte; prasanna—lachelndes; vaktra—Gesicht; aruna—wie die Morgen-
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sonne; locanani—Augen; riupani—Formen; divyani—transzendentale; vara-pradani
—segenspendende; sakam—mit Mir; vacam—Worte; sprhaniyam—wohlmeinende;
vadanti—sie sprechen.

UBERSETZUNG

O Mutter, Meine Geweihten sehen stets das lichelnde Gesicht Meiner
Gestalt, mit Augen wie die aufgehende Morgensonne. Sie lieben es, Meine
vielfiltigen transzendentalen Formen zu sehen, die alle segenspendend
sind, und sie sprechen auch wohlwollend mit Mir.

ERLAUTERUNG

Mayavadis und Atheisten halten die Formen der Bildgestalten im Tempel des
Herrn fiir Gotzenbilder, doch die Geweihten verehren keine Gotzen. Sie verehren di-
rekt die Personlichkeit Gottes in Ihrer arca-Inkarnation. Arca bezieht sich auf die
Form, die wir in unserem gegenwaértigen Zustand verehren konnen. Tatsdchlich ist
es in unserem gegenwartigen Zustand nicht moglich, Gott in Seiner spirituellen Ge-
stalt zu sehen, denn unsere materiellen Augen und Sinne konnen keine spirituelle
Form wahrnehmen. Wir konnen nicht einmal die spirituelle Form der individuellen
Seele sehen. Wenn ein Mann stirbt, konnen wir nicht sehen, wie die spirituelle
Form den Korper verlaBt. Das ist die Unzuldnglichkeit unserer materiellen Sinne.
Damit wir den Herrn mit unseren materiellen Sinnen sehen konnen, nimmt die
Hochste Personlichkeit Gottes eine geeignete Form an, die man arcd-vigraha nennt.
Diese arca-vigraha, die manchmal auch arca-Inkarnation genannt wird, ist nicht
von Ihr verschieden. So wie die Hochste Personlichkeit Gottes verschiedene Inkar-
nationen annimmt, so nimmt Sie Formen aus Materie an — aus Ton, Holz, Metall,
Edelsteinen und so fort.

In den sdstras gibt es viele Unterweisungen, wie man Formen des Herrn her-
stellt. Diese Formen sind nicht materiell. Wenn Gott alldurchdringend ist, befindet
Er Sich auch in den materiellen Elementen. Dariiber besteht kein Zweifel. Die
Atheisten denken jedoch anders. Obwohl sie predigen, daB alles Gott sei, verleugnen
sie Ihn, wenn sie in den Tempel gehen und die Form des Herrn sehen. Nach ihrer ei-
genen Theorie ist alles Gott. Warum ist dann die Bildgestalt nicht Gott? In Wirk-
lichkeit haben sie keine Ahnung von Gott. Die Gottgeweihten jedoch sehen es
anders; ihre Augen sind mit Gottesliebe gesalbt. Sobald sie den Herrn in Seinen ver-
schiedenen Formen sehen, werden die Gottgeweihten von Liebe erfiillt, denn sie se-
hen keinen Unterschied zwischen dem Herrn und Seiner Gestalt im Tempel, wie es
die Atheisten tun. Das lachelnde Gesicht der Bildgestalt im Tempel ist in den Augen
der Gottgeweihten transzendental und spirituell, und der Schmuck am Korper des
Herrn wird von den Gottgeweihten sehr geschatzt. Es ist die Pflicht des spirituellen
Meisters zu lehren, wie man die Bildgestalt im Tempel schmiickt; wie man den
Tempel reinigt, und wie man die Bildgestalt verehrt. Es gibt verschiedene Vorgange
und Regeln und Regulierungen, die alle in Visnu-Tempeln befolgt werden, und die
Gottgeweihten gehen dort hin, betrachten die Bildgestalt, die vigraha, und genieBen
die Gestalt auf spirituelle Weise, da alle Bildgestalten segenspendend sind. Die Gott-
geweihten offenbaren vor der Bildgestalt ihre geheimsten Gedanken, und in vielen
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Fallen antwortet die Bildgestalt auch. Man muB jedoch ein sehr fortgeschrittener
Gottgeweihter sein, um mit dem Hochsten Herrn sprechen zu konnen. Manchmal
teilt der Herr dem Gottgeweihten etwas im Traum mit. Dieser Austausch von Emp-
findungen zwischen der Bildgestalt und dem Gottgeweihten ist den Atheisten unver-
stiandlich, doch der Gottgeweihte genieBt diesen Austausch tatsachlich. Kapila Muni
erklart, wie die Gottgeweihten den geschmiickten Korper und das Gesicht der Bild-
gestalt sehen und mit Ihr im hingebungsvollen Dienst sprechen.

VERS 36
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tair darsaniyavayavair udadra-
vildasa-haseksita-vama-suktaih

hrtatmano hrta-pranams ca bhaktir
anicchato me gatim anvim prayunkte

taih—von solchen Formen; darsaniya—bezaubernden; avayavaih—deren Glieder;
udara—erhabenen; vilasa—Spielen; hdsa—lachelnden; iksita—Blicken; vdma—ange-
nehm; sitktaih—deren liebliche Worte; hrta—gefangen; armanah—ihre Gemiiter;
hrta—gefangen; pranan—ihre Sinne; ca—und; bhaktih—hingebungsvoller Dienst;
anicchatah—unwillig; me—Mein; gatim—Reich; anvim—subtil, prayurikte—erlangt
sicher.

UBERSETZUNG

Wenn der reine Gottgeweihte die bezaubernden Formen des Herrn sieht,
wie sie licheln und anziehend wirken, und die iiberaus angenehmen
Worte des Herrn hort, verliert er fast alles andere BewuBtsein. Seine Sinne
sind von allen anderen Titigkeiten befreit, und er versinkt in Gedanken an
hingebungsvollen Dienst. So erlangt er, trotz seiner Unwilligkeit, ohne ge-
sonderte Anstrengung Befreiung.

ERLAUTERUNG

Es gibt drei Arten von Gottgeweihten — erstklassige, zweitklassige und drittklas-
sige. Selbst die drittklassigen Gottgeweihten sind befreite Seelen. Es wird in diesem
Vers erklart, daB sie, obwohl sie kein Wissen haben, einfach dadurch, daB sie den
schonen Schmuck der Bildgestalt im Tempel ansehen, in Gedanken an den Herrn
versinken und alles andere BewuBtsein verlieren. Indem man sich einfach im Krsna-
BewuBtsein verankert und die Sinne in den Dienst de