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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 Liander oder Gemeinden be-
schrankt. Sie ist weitlaufiger als im Mittelalter, und die allgemeine Tendenz geht
heute dahin, da} sich die Welt zu einem Staat oder einer Gesellschaft zusammen-
schlieBt. Die Ideale des spirituellen Kommunismus beruhen dem Srimad-Bhaga-
vatam zufolge auf der Einheit der gesamten menschlichen Gesellschaft, ja der ge-
samten Energie der Lebewesen. Grofe Denker verspiirten den Drang, dies zu einer
erfolgreichen Ideologie zu machen. Das Srimad-Bhagavatam wird dieses Bediirfnis
der menschlichen Gesellschaft erfiillen. Es beginnt daher mit dem Aphorismus der
Vedanta-Philosophie (janmddy 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-
filllen, denn es bietet eine kulturelle Vorlage zur Respiritualisierung der gesamten
Menschheit.

Das Srimad-Bhdgavatam 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 damonische Gesicht der Gesellschaft zu veran-
dern.

kaumara dcaret prdjro
dharman bhagavatan iha
durlabham mdnusam janma
tad apy adhruvam arthadam
(SB. 7.6.1)

Uneinigkeit in der menschlichen Gesellschaft ist darauf zuriickzufiihren, daB3 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 Bhdgavatam", erklart.

Die transzendentale Wissenschaft des Srimad-Bhagavatam hilft uns nicht nur,
den letztlichen Ursprung aller Dinge zu erkennen, sondern auch, unsere Beziehung
zu lhm und unsere Pflicht der Vervollkommnung der menschlichen Gesellschaft auf
der Grundlage dieser Erkenntnis zu verstehen. Das Srimad-Bhdgavatam ist ein ge-

Xiii
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waltiger Lesestoff in der Sanskritsprache und wird jetzt mit groBer Sorgfaltins Eng-
lische und andere Sprachen tibertragen. Wenn man das Bhdgavatam einfach auf-
merksam liest, wird man zu einem vollkommenen Gottesverstiandnis gelangen, und
dem Leser werden geniigend Kenntnisse vermittelt, daB3 er sich gegen Angriffe von
Atheisten verteidigen kann. Dariiber hinaus wird er imstande sein, andere dazu zu
bringen, Gott als konkretes Prinzip anzuerkennen.

Das Srimad-Bhagavatam beginnt mit der Definition des letztlichen Ursprungs.
Es ist ein authentischer Kommentar zum Vedadnta-sutra vom gleichen Verfasser,
Srila Vyasadeva, und fiihrt den Leser Schritt fiir Schritt, durch neun Cantos, zur
hochsten Stufe der Gotteserkenntnis. Die einzige Vorbedingung zum Studium dieses
bedeutenden Werkes transzendentalen Wissens besteht darin, behutsam Schritt fiir
Schritt vorzugehen und es nicht wie ein gewohnliches Buch planlos zu tiberfliegen.
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 Erlduterung so aufgebaut, daB man sicher sein kann, am
Ende der ersten neun Cantos eine gottesbewufBlte 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-Bhdagavatam eingestehen,
doch ich hoffe trotzdem, daB es bei den Denkern und Fuhrern 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

namdny anantasya yaso 'nkitani yac
chrnvanti gayanti grnanti sadhavah

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

Om tat sat

A.C. Bhaktivedanta Swami

|~



Einleitung

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

Die zeitlose Weisheit Indiens findet ihren Ausdruck in den Veden, uralten Sans-
krittexten, die sich mit allen Bereichen des menschlichen Wissens befas§en. Die ur-
spriinglich miindlich tberlieferten 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-su-
tras bekannten Aphorismen zusammen. Das Srimad-Bhagavatam ist Vyasadevas
Kommentar zu seinen eigenen Vedanta-siitras. Es entstand in der Reifezeit seines
spirituellen Lebens unter der Anleitung Narada Munis, seines spirituellen Meisters.
Das Bhagavatam, das man als ,,die reife Frucht am Baum der vedischen Literatur*
bezeichnet, ist die umfassendste und autoritativste Darstellung vedischen Wissens.

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

Sukadeva Gosvamis Antwort auf diese Frage und 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-Bhagavatam 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 EinfluB 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-
Bhdgavatam, 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 erzahlen. Auch antwortet Suta
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Gosvami manchmal auf Fragen Saunaka Rsis, des Wortfithrers der in Naimisa-
ranya versammelten Weisen. Map 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, wihrend er Maha-
raja Pariksit unterweist, von geschichtlichen Ereignissen und schildert lange philo-
sophische Gespriche zwischen solch groBen Seelen wie dem Heiligen Maitreya und
seinem Schiiler Vidura. Mit diesem Verstandnis 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-Bhdagavatam 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 gleichermafBen siil und wohlschmeckend fin-
den. Um daher die SiiBe des Bhdgavatam zu schmecken, mag man mit dem Lesen
bei einem beliebigen Band beginnen. Nach einem einfiihrenden 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
zuganglich ist. Diese Ubersetzung sowie auch die ausfiihrlichen Erlduterungen, die
die jeweiligen Verse begleiten, verdanken wir der Fachkenntnis und der Hingabe
von His Divine Grace A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada, dem bedeutendsten
Lehrer indisch-religiosen und -philosophischen Gedankenguts der Gegenwart. Seine
umfassenden Sanskritkenntnisse und seine enge Vertrautheit mit der vedischen Kul-
tur machten es méglich, dall dem Srimad-Bhdgavatam die ihm gebuihrende Stellung
zuerkannt wurde. Das Srimad-Bhdagavatam 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-
standnis 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, verspricht
fiir lange Zeit eine bedeutende Stellung im intellektuellen, kulturellen und spirituel-
len Leben des modernen Menschen einzunehmen.

Die Herausgeber
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1. Kapitel

Die Manus,
die Verwalter des Universums

Zu Beginn mochte ich meine demiitigen, achtungsvollen Ehrerbietungen den Lo-
tosfiiBen meines spirituellen Meisters, His Divine Grace Sri Srimad Bhaktisiddhanta
Sarasvati Gosvami Prabhupada, erweisen. Im Jahre 1935 reiste ich von Bombay
zum Radha-kunda, um His Divine Grace, der sich gerade dort aufhielt, zu sehen.
Damals gab er mir viele wichtige Unterweisungen, die sich auf den Bau von Tem-
peln und die Veroffentlichung von Blichern bezogen. Er sagte mir personlich, es sei
wichtiger, Biicher zu drucken, als Tempel zu bauen. Natiirlich hinterlieBen diese
Unterweisungen jahrelang einen tiefen Eindruck in mir. 1944 erschien meine Zeit-
schrift Back to Godhead zum ersten Mal, und als ich mich 1958 aus dem Familienle-
ben zuriickzog, begann ich in Delhi, das Srimad-Bhdgavatam zu publizieren. Nach-
dem drei Teile des Srimad-Bhdgavatam in Indien erschienen waren, trat ich am
13. August 1965 die Reise in die Vereinigten Staaten von Amerika an.

Fortgesetzt bemiihe ich mich, Biicher zu veroffentlichen, genau wie es mir mein
spiritueller Meister aufgetragen hat. In diesem Jahr nun, 1976, habe ich den Siebten
Canto des Srimad-Bhagavatam abgeschlossen, und eine Zusammenfassung des
Zehnten Cantos ist bereits unter dem Titel Krsna, der Hiochste Personliche Gott er-
schienen. Nichtsdestoweniger steht die Veroffentlichung des Achten, des Neunten,
des Zehnten, des Elften und des Zwolften Cantos noch aus. Daher mochte ich an
dieser Stelle zu meinem spirituellen Meister beten, er moge mir die Kraft geben, die-
ses Werk zu beenden. Ich bin weder ein groBer Gelehrter noch ein groBer Gottge-
weihter; ich bin nichts weiter als ein demiitiger Diener meines spirituellen Meisters,
den ich nach besten Kriften zu erfreuen versuche, indem ich diese Biicher mit der
Hilfe meiner Schiiler in Amerika veroffentliche. Zu unserer Freude schatzen Ge-
lehrte auf der ganzen Welt diese Publikationen. LaBt uns gemeinsam mehr und
mehr Biande des Srimad-Bhdgavatam veroffentlichen, um so His Divine Grace
Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura zu erfreuen.

Das Erste Kapitel des Achten Cantos kann als eine Beschreibung der vier Manus,
namlich Svayambhuva, Svarocisa, Uttama und Tamasa, zusammengefa3t werden.
Nachdem Maharaja Pariksit bis zum Ende des Siebten Cantos von der Dynastie
Svayambhuva Manus gehort hatte, wollte er auch etwas liber die anderen Manus er-
fahren. Es drangte ihn zu verstehen, wie die Hochste Personlichkeit Gottes herab-
steigt — nicht nur in der Vergangenheit, sondern auch in der Gegenwart und in der
Zukunft — und wie der Herr in verschiedenen Spielen als Manu handelt. Da Pariksit
Maharaja begierig war, all dies zu erfahren, beschrieb Sukadeva Gosvami nach und
nach alle Manus, wobei er mit den sechs Manus anfing, die in der Vergangenheit er-
schienen waren. .

Der erste Manu hiel Svayambhuva Manu. Seine beiden Téchter Akuti und De-
vahuti brachten zwei Sohne namens Yajna und Kapila zur Welt. Weil Sukadeva

1



2 $rimad-Bhagavatam [Canto 8, Kap. 1

Gosvami die Taten Kapilas bereits im Dritten Canto beschrieben hatte, erzahlte er
jetzt von den Taten Yajnas. Svayambhuva, der urspriingliche Manu, begab sich mit
seiner Frau Sataripa in den Wald, um sich am Ufer des Flusses Sunanda in Enthalt-
samkeit zu Uuben. Einhundert Jahre lang lebten sie enthaltsam, und dann begann
Manu, in Trance Gebete an die Hochste Personlichkeit Gottes zu richten. Daraufhin
versuchten Raksasas und asuras, ihn zu verschlingen, doch sein Enkel Yajna, der
von seinen eigenen Sohnen, den Yamas, und den Halbgottern begleitet wurde, totete
sie. Sodann ibernahm Yajna personlich das Amt Indras, des Konigs der himmli-
schen Planeten.

Der zweite Manu mit Namen Svarocisa war der Sohn Agnis, und seine Sohne
wurden von Dyumat, Susena und Rocismat angefihrt. Im Zeitalter dieses Manus
hatte Rocana das Amt Indras, des Herrschers der himmlischen Planeten, inne, und
es gab viele Halbgotter unter der Fiihrung Tusitas. Es gab auch viele heilige Person-
lichkeiten wie Urja und Stambha. Zu ihnen gehorte auch Vedasira, dessen Frau, Tu-
sita, Vibhu zur Welt brachte. Vibhu unterrichtete achtundachtzigtausend drdha-
vratas (Heilige) in Selbstbeherrschung und Enthaltsamkeit.

Uttama, der Sohn Priyavratas, war der dritte Manu. Unter seinen Sohnen befan-
den sich Pavana, Srnjaya und Yajnahotra. Wahrend der Herrschaft dieses Manus
nahmen die Sohne Vasisthas unter der Fiihrung Pramadas die Stellung der sieben
Heiligen ein. Die Satyas, Devasrutas und Bhadras wurden die Halbgotter, und Sat-
yajit wurde Indra. Aus dem SchoBle Sunrtas, der Frau Dharmas, erschien der Herr
als Satyasena und totete alle Yaksas und Raksasas, die gegen Satyajit kimpften.

Tamasa, der Bruder des dritten Manus, wurde der vierte Manu, und er hatte zehn
Sohne, zu denen Prthu, Khyati, Nara und Ketu gehorten. Wahrend seiner Herr-
schaft wurden die Satyakas, Haris, Viras und andere zu Halbgottern, die sieben
groB3en Heiligen wurden von Jyotirdhama angefiihrt, und Trisikha wurde Indra.
Harimedha zeugte einen Sohn namens Hari im ScholBe seiner Frau Harini. Dieser
Hari, eine Inkarnation Gottes, rettete den Gottgeweihten Gajendra. Dieser Vorfall
wird als gajendra-moksana bezeichnet. Am Ende dieses Kapitels fragt Pariksit
Maharaja insbesondere nach diesem Vorfall, um Genaueres zu erfahren.

VERS 1
RIS
WA q0 s fawega |
77 frggst qaf wen=gE O 0L
sri-rdjovaca
svayambhuvasyeha guro
vamso 'vam vistarac chrutah

yatra visva-srjam sargo
manun anyan vadasva nah
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sri-raja uvdca—der Konig (Maharaja Pariksit) sprach; svdvambhuvasya—der
groB3en Personlichkeit Svayambhuva Manu; iha—in diesem Zusammenhang; gu-
ro—o mein spiritueller Meister; vamsah—Dynastie; avam—diese; vistardt—aus-
fuhrlich; srurah—ich habe gehort (von dir); yatra—worin; visva-sriam—der groB3en
Personlichkeiten, die als die prajapatis bekannt sind, wie Marici; sargah—-Schop-
fung, zu der die Geburt vieler Sohne und Enkel der Tochter Manus gehort; maniin
—Manus; anyan—andere; vadasva—beschreibe glitigerweise; nah—uns.

UBERSETZUNG

Konig Pariksit sprach: O mein Herr, mein spiritueller Meister, jetzt habe
ich von dir ausfiihrlich von der Dynastie Svayambhuva Manus gehort. Aber
es gibt noch andere Manus, und ich mochte auch von ihren Dynastien ho-
ren. Beschreibe sie uns giitigerweise.

VERS 2

AR gl AT 9 wErE: |
Jufea FAAN AR AN I FFAW 1 R |

manvantare harer janma
‘karmani ca mahiyvasah

grnanti kavayo brahmams
tani no vada srnvatam

manvantare—wahrend des Wechsels der manvantaras (wahrend ein Manu dem
andern folgt); hareh—der Hochsten Personlichkeit Gottes; janma—Erscheinen; kar-
mani—und Taten; ca—auch; mahivasah—des Glorreichsten; grnanti—beschreiben;
kavayah—die groB3en gelehrten Personlichkeiten, die vollkommene Intelligenz besit-
zen; brahman—o gelehrter brahmana (Sukadeva Gosvami); tani—sie alle; nah—uns;
vada—bitte beschreibe; srnvatam—die wir sehr begierig sind zu horen.

UBERSETZUNG

O gelehrter brihmana, Sukadeva Gosvami, die groBen gelehrten Person-
lichkeiten, die vollkommene Intelligenz besitzen, beschreiben die Taten
und das Erscheinen der Hochsten Personlichkeit Gottes wihrend der ver-
schiedenen manvantaras. Wir sind sehr begierig, von diesen Erzihlungen zu
horen. Bitte beschreibe sie uns.

ERLAUTERUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes erscheint in einer Vielfalt von Inkarnationen,
wie zum Beispiel guna-avataras, manvantara-avataras, lila-avataras und yuga-
avatdras, die alle in den sdstras beschrieben werden. Ohne auf die sastras Bezug zu
nehmen, kann keine Rede davon sein, jemanden als eine Inkarnation der Hochsten
Personlichkeit Gottes anzuerkennen. Deshalb heif3t es hier ausdriicklich grnanti ka-
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vayah: Die Beschreibungen der verschiedenen Inkarnationen werden von groBen
Gelehrten mit vollkommener Intelligenz akzeptiert. Gegenwartig behaupten — vor
allem in Indien — viele Halunken von sich, Inkarnationen zu sein, und die Leute las-
sen sich von ihnen tduschen. Aus diesem Grunde sollte die Identitat einer Inkarna-
tion durch die Beschreibung in den sdstras und durch wundervolle Taten bestatigt
werden. Wie in diesem Vers mit dem Wort mahiyasah zum Ausdruck gebracht
wird, sind die Taten einer Inkarnation keine gewohnliche Magie oder Zauberei, son-
dern vielmehr wundervolle Taten. Folglich muB jede Inkarnation der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes durch die Aussagen der sdstras gestiitzt werden, und sie muB3 tat-
sachlich wundervolle Taten vollbringen. Pariksit Maharaja war begierig, von den
Manus der verschiedenen Zeitalter zu horen. Wahrend nur eines Tages im Leben
Brahmas gibt es vierzehn Manus, und das Zeitalter jedes Manus dauert einundsieb-
zig yugas. Demzufolge erscheinen im Verlauf von Brahmas Leben Tausende von
Manus.

VERS 3

Tafgs=r  FEemEfEeTEa: |
FIACFEA a1 GAASARRAST I1 11 2 11

yad yasminn antare brahman
bhagavan visva-bhavanah
krtavan kurute karta
hy atite 'nagate 'dya va

yat—was immer fiir Taten; yasmin—in einem bestimmten Zeitalter; antare—
manvantara; brahman—o groBer brahmana; bhagavan—die Hochste Personlichkeit
Gottes; visva-bhavanah—die diese kosmische Manifestation erschaffen hat; krravan
—hat vollbracht; kurute—vollbringt; karta—und wird vollbringen; hi—in der Tat;
atite—in der Vergangenheit; andgate—in der Zukunft; adya—in der Gegenwart;
va—entweder.

UBERSETZUNG

O gelehrter brahmana, beschreibe uns giitigerweise, welche Taten die
Hochste Personlichkeit Gottes, die diese kosmische Manifestation erschaf-
fen hat, in den vergangenen manvantaras vollbracht hat, welche Taten Er in
der Gegenwart vollbringt und welche Taten Er in den zukiinftigen manvan-
taras vollbringen wird.

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita sagte der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, daB Er
und auch die anderen Lebewesen auf dem Schlachtfeld sowohl in der Vergangenheit
existiert hatten wie auch in der Gegenwart existierten und in der Zukunft existieren
wirden. Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft bestehen ewig — sowohl fiir die
Hochste Personlichkeit Gottes als auch fir die gewohnlichen Lebewesen. Nityo nit-
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yanam cetanas cetananam. Sowohl der Herr als auch die Lebewesen sind ewig und
haben Empfindungen, mit dem Unterschied, dal} der Herr unbegrenzt ist, wahrend
die Lebewesen begrenzt sind. Die Hochste Personlichkeit Gottes ist der Schopfer al-
ler Dinge, und obwohl die Lebewesen nicht erschaffen sind, sondern zusammen mit
dem Herrn ewig existieren, sind ihre Korper erschaffen, wahrend der Korper des
Hochsten Herrn niemals geschaffen wird. Es besteht kein Unterschied zwischen
dem Hochsten Herrn und Seinem Korper, doch die bedingte Seele ist, obwohl ewig,
von ihrem Korper verschieden.

VERS 4

MKAENT
AATISTRF=AdIal: 92_Hed AEegaRd: |
ARFA RGN AT QA I qFqT: U R

Sri-rsir uvaca
manavo ‘smin vyatitah sat
kalpe svayambhuvadayah
ddyas te kathito yatra
devadinam ca sambhavah

sri-rsih uvdca—der groBe Heilige Sukadeva Gosvami sprach; manavah—
Manus; asmin—wahrend dieser Zeit (an einem Tag Brahmas); vyatitah—bereits ver-
gangen; sai—sechs; kalpe—wahrend dieses Zeitraumes, Brahmas Tag; svavambhu-
va—Svayambhuva Manu; ddayah—und andere; ddyah—der erste (Svayambhuva);
te—dir; kathitah—ich habe bereits beschrieben; yarra—worin; deva-adinam—von al-
len Halbgottern; ca—auch; sambhavah—das Erscheinen.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sprach: Im gegenwirtigen kalpa hat es bereits sechs
Manus gegeben. Ich habe dir bereits Svayambhuva Manu und das Erscheinen
vieler Halbgotter beschrieben. In diesem kalpa Brahmas ist Svayam-
bhuva der erste Manu.

VERS 5

NET [ T FRA™ F 7 |
AFEITRAN  WREAE A g

akutyam devahiityam ca
duhitros tasya vai manoh

dharma-jrianopadesartham
bhagavan putratam gatah
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akityam—aus dem SchoBe AKkitis; devahiityam ca—und aus dem SchoBe Deva-
hutis; duhitroh—der beiden Tochter; tasya—von ihm; vai—in der Tat; manoh—Sva-
yambhuva Manu; dharma—Religion; jidna—und Wissen; upadesa-artham—um zu
lehren; bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; putratam—Stellung als Sohn
von Akuti und Devahuti; garah—nahm an.

UBERSETZUNG

Svayambhuva Manu hatte zwei Téchter namens Akati und Devahati. Aus
ihren SchoRen erschien die Hochste Personlichkeit Gottes als die beiden
S6hne Yajiiamarti und Kapila. Diese Sohne wurden beauftragt, Religion und
Wissen zu predigen.

ERLAUTERUNG

Devahiitis Sohn war als Kapila und Akitis Sohn als Yajfiamiirti bekannt. Beide
lehrten Religion und philosophisches Wissen.

VERS 6

& JO WA HyGRgIRiay |
AR I TSR FESE 1 & |l

krtam pura bhagavatah
kapilasyanuvarnitam

akhydsye bhagavan yajrio
yac cakdra kurudvaha

krtam—Dbereits getan; purd—zuvor; bhagavatah—der Hochsten Personlichkeit
Gottes; kapilasya—Kapilas, des Sohnes Devahiitis; anuvarnitam—vollstindig be-
schrieben; akhyasye—ich werde jetzt beschreiben; bhagavan—die Hochste Person-
lichkeit Gottes; yajiah—mit Namen Yajnapati oder Yajnamirti; yar—was immer;
cakara—ausgefihrt; kuru-udvaha—o bester der Kurus.

UBERSETZUNG

O bester der Kurus, ich habe die Taten Kapilas, des Sohnes Devahitis, be-
reits [im Dritten Canto] beschrieben. Jetzt werde ich die Taten Yajiapatis,
der Akutis Sohn war, beschreiben.

VERS 7
Aw: FrOANY gaEmfa: w: |
fagsy Ted aod qwEt Ml 1o |l

viraktah kama-bhogesu
Satarupa-patih prabhuh



Vers 8] Die Manus, die Verwalter des Universums y/

visrjva rajvam tapase
sabharvo vanam avisat

viraktah—ohne Anhaftung; kdma-bhogesu—an Sinnenbefriedigung (im grha-
stha-Leben); satarupa-patih—der Ehemann Satarupas namens Svayambhuva Manu;
prabhuh—welcher der Herr oder Konig der Welt war; visrjya—nachdem er vollig
aufgegeben hatte; rajvam—sein Konigreich; rapase—um sich Entsagung aufzuerle-
gen; sa-bharvah—mit seiner Frau; vanam—in den Wald; avisatr—ging.

UBERSETZUNG

Svayambhuva Manu, der Gemahl S$atariipas, war von Natur aus dem
Genul der Sinne nicht im geringsten verhaftet. So verlieR er sein Konig-
reich, das voll von Sinnenfreuden war, und ging mit seiner Frau in den
Wald, um sich Entsagung aufzuerlegen.

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita (4.2) heil3t es: evam parampard-praptam imam rdjarsayo
viduh. ,,Die hochste Wissenschaft wurde so durch die Kette der Schiilernachfolge
empfangen, und die heiligen Konige verstanden sie auf diese Weise." Alle Manus
waren vollkommene Konige. Sie waren rgjarsis, das hei3t, obwohl sie als Konige
die Welt regierten, kamen sie groBen Heiligen gleich. Svayambhuva Manu zum Bei-
spiel herrschte iiber die ganze Welt, doch er hatte kein Verlangen nach Sinnenbefrie-
digung. Das ist wahre Monarchie. Der Konig des Landes oder der Kaiser eines Rei-
ches mul so geschult sein, dal3 er von selbst auf Sinnenbefriedigung verzichtet. Man
soll nicht denken, dal man, nur weil man Konig geworden ist, unnotigerweise Geld
fur Sinnenbefriedigung ausgeben muB3. Sobald die Konige ihre Wiirde verloren, da
sie Geld fir Sinnenbefriedigung vergeudeten, war ihr Schicksal besiegelt. Und heute,
nachdem die Monarchie zusammengebrochen ist, haben die Menschen Demokratien
geschaffen, die ebenfalls fehlschlagen. Jetzt kommt durch die Gesetze der Natur die
Zeit, in der Diktaturen den Biirgern mehr und mehr Schwierigkeiten bereiten wer-
den. Wenn der Konig oder Diktator als Individuum oder die Mitglieder der Regie-
rung als Gemeinschaft den Staat bzw. das Konigreich nicht nach den Regeln der
Manu-samhita fihren, wird eine solche Regierung zweifellos keinen Bestand haben.

VERS 8

g ITd RFA g9 19T |
IR TRWGHATE AW | < |

sunandavam varsa-satam
padaikena bhuvam sprsan

tapvamanas tapo ghoram
idam anvdha bharata
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sunandayam—am Ufer des Flusses Sunanda; varsa-satam—einhundert Jahre
lang; pada-ekena—auf einem Bein; bhuvam—die Erde; sprsan—beriihrend; rapya-
manah—er tUbte sich in Enthaltsamkeit; tapah—Enthaltsamkeit; ghoram—sehr
schwere; idam—das folgende; anvaha—und sprach; bharata—o Nachkomme Bhara-
tas.

UBERSETZUNG

O Nachkomme Bharatas, nachdem sich Svayambhuva Manu mit seiner
Frau in den Wald begeben hatte, stellte er sich am Ufer des Flusses Sunanda
auf ein Bein und iibte sich so, indem er mit nur einem Bein die Erde be-
rithrte, einhundert Jahre lang in Enthaltsamkeit. Wihrend dieser Entbeh-
rungen sprach er wie folgt.

ERLAUTERUNG

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura kommentiert, daB das Wort anvdha bedeu-
tet, daBB Svayambhuva Manu fiir sich selber chantete oder murmelte; er sprach nicht
laut zu jemand.

VERS 9
AT

I Jqaq 19 fed /a7 99
T TrTfT goAsfemm 432 [ga: 1 |

sri-manur uvaca
yena cetayate visvam
visvam cetayate na yam
Yo jagarti sayane 'smin
ndayam tam veda veda sah

sri-manuh uvdca—Svayambhuva Manu chantete; yena—durch welchen (die Per-
sonlichkeit Gottes), cetayate—wird zum Leben erweckt; visvam —das gesamte Uni-
versum; visvam—das gesamte Universum (die materielle Welt); cerayate—belebt;
na—nicht; yam—Er, der; yah—Er, der; jagarti—ist immer wach (alle Tatigkeiten
beobachtend); saydne—wahrend er schlaft; asmin—in diesem Korper; na—nicht;
ayam—das Lebewesen; ram—Ihn; veda—kennt; veda—Kkennt; sah—Er.

UBERSETZUNG

Manu sprach: Es ist das hochste Lebewesen, das diese belebte materielle
Welt erschaffen hat. Dieses hochste Lebewesen wurde nicht von der mate-
riellen Welt erschaffen. Wenn alles schlift, bleibt der Herr, das Hochste
Wesen, als Zeuge wach. Das Lebewesen weif8 nichts von lhm, doch Er weif8
alles.
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ERLAUTERUNG

Hier sehen wir den Unterschied zwischen der Hochsten Personlichkeit Gottes
und den Lebewesen. Nityo nityanam cetanas cetananam. Wie es in den Veden heilt,
ist der Herr der hochste Ewige, das hochste Lebewesen. Der Unterschied zwischen
dem hochsten Lebewesen und den gewohnlichen Lebewesen besteht darin, daB zur
Zeit der Vernichtung der materiellen Welt alle gewohnlichen Lebewesen in einem
schlafahnlichen Zustand des Vergessens bzw. in einem traumgleichen oder un-
bewulten Zustand verbleiben, wohingegen das Hochste Wesen als Zeuge aller
Dinge wach bleibt. Die materielle Welt wird geschaffen, bleibt eine Zeitlang beste-
hen und wird schlieBlich vernichtet. Wahrend all dieser Veranderungen bleibt das
Hochste Wesen wach. Auf der materiellen Ebene existieren die Lebewesen in drei
Traumzustanden. Wenn die materielle Welt wach ist und tatig wird, ist dies mit
einer Art Wachtraum vergleichbar. Wenn sich die Lebewesen schlafen legen, trau-
men sie ebenfalls, und wenn sie zur Zeit der Vernichtung bewuBtlos sind, das heilt,
wenn die materielle Welt in den Zustand des Unmanifestiertseins iibergeht, treten
sie in einen weiteren Traum ein. Sie traumen daher in der materiellen Welt in jedem
Zustand. In der spirituellen Welt hingegen ist alles wach.

VERS 10
AR 5 aq Rrfssarat s |
dAERA g AT FAEGT 190

atmavasyam idam visvam
vat kincij jagatyam jagat
tena tyaktena bhunjitha
ma grdhah kasya svid dhanam

arma—die Uberseele; dvdsyam—iiberall lebend; idam—dieses Universum; vis-
vam—alle Universen, alle Orte; var—was immer; kiricit—alles Existierende; jagat-
yam—in dieser Welt, tberall; jagar—alles, Beseeltes und Unbeseeltes; rena—durch
Ihn; tyaktena—bestimmt; bhurjithah—du magst genieBen; md—nicht; grdhah—
nimm an; kasya svit—von niemand anders; dhanam—das Eigentum.

UBERSETZUNG

In diesem Universum ist die Hochste Personlichkeit Gottes in lhrem
Aspekt als Uberseele allgegenwirtig, wo immer es beseelte oder unbeseelte
Schopfungen gibt. Daher soll man nur das annehmen, was einem bestimmt
ist; man soll nicht nach dem Eigentum anderer trachten.

ERLAUTERUNG

Nachdem Svayambhuva Manu die Stellung der Hochsten Personlichkeit Gottes
als transzendental beschrieben hat, erklart er jetzt zum Wohl der Sohne und Enkel
seiner Dynastie, daB3 alle Dinge im Universum das Eigentum der Hochsten Person-
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lichkeit Gottes sind. Manus Unterweisungen betreffen nicht nur seine. Sohne und
Enkel, sondern die gesamte menschliche Gesellschaft. Das Wort ,,Mensch* (im
Sanskrit manusya) stammt von dem Namen Manu, denn alle Mitglieder der Gesell-
schaft sind Nachfahren des urspriinglichen Manus. Manu wird auch in der
Bhagavad-gita (4.1) erwahnt, wo der Herr sagt:

imam vivasvate yogam
proktavan aham avyavam

vivasvan manave praha
manur iksvakave 'bravit

,.Ich unterwies den Sonnengott Vivasvan in der urspringlichen Wissenschaft des
yoga. Visvasvan lehrte sie Manu, den Vater der Menschheit, und Manu gab sie an
Iksvaku weiter."

Svayambhuva Manu und Vaivasvata Manu haben dhnliche Pflichten. Vaivasvata
Manu war der Sohn des Sonnengottes Vivasvan, und sein Sohn war Iksvaku, der
Konig der Erde. Da Manu als der urspriingliche Vater der Menschheit angesehen
wird, sollte die menschliche Gesellschaft seinen Unterweisungen folgen.

Svayambhuva Manus Unterweisung lautet, daB alles Existierende, nicht nur in
der spirituellen Welt, sondern auch in der materiellen Welt, das Eigentum der
Hochsten Personlichkeit Gottes ist, die als UberbewuBtsein alles durchdringt. In der
Bhagavad-gita (13.3) wird dies folgendermaBen bestatigt: kserra-jiam capi mam
viddhi sarva-ksetresu bharata. In jedem Feld, das heit in jedem Korper, weilt der
Hochste Herr als Uberseele. Der individuellen Seele wird ein Korper gegeben, in
welchem sie nach den Unterweisungen der Hochsten Person leben und handeln soll,
und deshalb ist die Hochste Person ebenfalls in jedem Korper gegenwartig. Wir soll-
ten nicht denken, wir seien unabhingig; vielmehr miissen wir verstehen, dal3 uns
am Gesamteigentum der Hochsten Personlichkeit Gottes ein bestimmter Anteil zu-
gedacht ist.

Ein solches Verstandnis kann zu vollendetem Kommunismus fiihren. Kommu-
nisten denken im Sinne ihres Staates, doch der spirituelle Kommunismus, von dem
hier gesprochen wird, umfaBt nicht nur einen Staat, sondern das gesamte Univer-
sum. Nichts gehort irgendeinem Staat oder einem Individuum; alles gehort der
Hochsten Personlichkeit Gottes. Das ist, die Bedeutung dieses Verses. Atmavdsyam
idam visvam. Was auch immer im Universum existiert, ist das Eigentum der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes. Die moderne kommunistische Theorie und auch die
Vorstellung der Vereinten Nationen kann reformiert, ja in der Tat berichtigt wer-
den, wenn die Betreffenden verstehen, daB alles der Hochsten Personlichkeit Gottes
gehort. Der Herr ist keine Schopfung unserer Intelligenz, sondern Er hat uns er-
schaffen. Atmdvdsvam idam visvam. [savdsvam idam sarvam. Dieser universelle
Kommunismus kann alle Probleme der Welt losen.

Aus der vedischen Literatur konnen wir des weiteren lernen, daB auch der Kor-
per nicht das Eigentum der individuellen Seele ist, sondern ihr entsprechend ihrem
karma gegeben wird. Karmana daiva-netrena jantur dehopapattave. Die 8 400 000
Korperformen gleichen Maschinen, die der individuellen Seele zur Bedienung gege-
ben werden. Dies wird in der Bhagavad-gita (18.61) bestatigt:
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isvarah sarva-bhitanam
hrd-dese ‘rjuna tisthati

bhramayan sarva-bhitani
vantrarudhani mayava

..Der Hochste Herr weilt im Herzen eines jeden, o Arjuna, und lenkt die Wege
aller Lebewesen, die wie auf einer aus materieller Energie gemachten Maschine
sitzen."

Der Herr weilt als Uberseele im Herzen eines jeden und ist Zeuge der verschiede-
nen Wiinsche der individuellen Seele. Der Herr ist so barmherzig, da3 er dem Lebe-
wesen die Gelegenheit gibt, sich seine verschiedenen Wiinsche in geeigneten Kor-
pern, die nichts weiter als Maschinen sind (vantraridhani mayaya), zu erfillen.
Diese Maschinen sind aus den materiellen Bestandteilen der aulleren Energie herge-
stellt, und so genieB3t oder leidet das Lebewesen je nach seinen Wiinschen. Die Gele-
genheit hierzu wird ihm von der Uberseele gegeben.

Alles gehort dem Hochsten, und daher soll man sich nicht am Eigentum anderer
vergreifen. Wir haben die Neigung, so viele Dinge zu erfinden, und deshalb bauen
wir heute Hochhauser und entwickeln andere materielle Annehmlichkeiten. Wir
dirfen jedoch nicht vergessen, dal3 die Bestandteile der Hochhauser und Maschinen
von niemandem auBler der Hochsten Personlichkeit Gottes geschaffen werden kon-
nen. Die gesamte Welt ist nichts weiter als eine Verbindung der fiinf materiellen
Elemente (rejo-vari-mrdam yatha vinimayah). Ein Hochhaus ist eine Umwandlung
von Erde, Wasser und Feuer. Erde und Wasser werden verbunden und durch Feuer
zu Ziegeln gebrannt, und ein Hochhaus ist im Grunde nichts weiter als eine hohe
Ziegelkonstruktion. Obwohl die Ziegel von Menschen gemacht sein mogen, sind die
Bestandteile der Ziegel keine menschliche Schopfung. Natiirlich kann der Mensch in
seiner Eigenschaft als Hersteller von der Hochsten Personlichkeit Gottes eine Art
Gehalt beziehen — das wird hier gesagt: tena tvaktena bhurijithah. Man mag ein
Hochhaus bauen, doch weder der Architekt noch der Kaufer, noch der Arbeiter kon-
nen darauf Besitzanspruch erheben. Der Besitzanspruch fallt der Person zu, die die
Kosten fiir das Gebaude tragt. Die Hochste Personlichkeit Gottes hat Wasser, Erde,
Luft, Feuer und den Raum geschaffen, und man kann diese Dinge benutzen und ein
Gehalt annehmen (tena tyaktena bhurijithah), jedoch kann man keinen Besitzan-
spruch erheben. Das ist vollkommener Kommunismus. Unsere Neigung, grof3e Ge-
baude zu errichten, sollte nur fiir den Bau groBer und kostbarer Tempel benutzt
werden, in denen die Bildgestalt der Hochsten Personlichkeit Gottes aufgestellt wer-
den sollte. Dann wird unser Verlangen nach groBartigen Bauten wahre Erfiillung

finden.
Da alles der Hochsten Personlichkeit Gottes gehort, sollte alles dem Herrn darge-

bracht werden, und wir sollten nur prasdda annehmen (tena tyvaktena bhurijithah).
Wir sollten uns nicht streiten, um mehr zu nehmen, als wir brauchen. In diesem
Zusammenhang sagte Narada zu Maharaja Yudhisthira:

vavad bhriveta jatharam
tavat svatvam hi dehinam
adhikam yo 'bhimanyeta
sa steno dandam arhati
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,-Man kann so viel Reichtum als seinen Besitz betrachten, wie man braucht, um
Korper und Seele zusammenzuhalten, doch jemand, der mehr als seinen Anteil be-
ansprucht, muB als Dieb angesehen werden, der es verdient, durch die Gesetze der
Natur bestraft zu werden." (SB. 7.14.8)

_ Naturlich miissen wir in bezug auf Essen, Schlafen, Fortpflanzung und Verteidi-
gung (dhdra-nidrd-bhaya-maithuna) versorgt werden, doch da der Hochste Herr,
die Personlichkeit Gottes, diese Bediirfnisse sogar fiir die Vogel und Bienen bereit-
stellt, warum dann nicht auch fiir die Menschheit? Wirtschaftliche Entwicklung ist
uberfliissig, denn fiir alles ist gesorgt. Deshalb muBB man einsehen, daB alles Krsna
gehort, und mit diesem BewuBtsein sollte man prasdda annehmen. Wenn man je-
doch auf den Anteil anderer tibergreift, ist man ein Dieb. Wir sollten nicht mehr als
das nehmen, was wir tatsachlich brauchen. Wenn wir also durch Zufall viel Geld
bekommen, sollten wir immer bedenken, daB es im Grunde der Hochsten Person-
lichkeit Gottes gehort. Im Krsna-BewuBtsein bekommen wir geniigend Geld, doch
wir dirfen niemals denken, daB dieses Geld uns gehort; es gehort der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes und sollte daher zu gleichen Teilen unter den Arbeitern, den Gott-
geweihten, aufgeteilt werden. Kein Gottgeweihter sollte den Anspruch erheben, ir-
gendwelches Geld oder Eigentum gehore ihm. Wenn jemand denkt, irgendein Teil
des Eigentums dieses riesigen Universums gehore jemand bestimmtem, muB er als
Dieb angesehen werden und unterliegt der Bestrafung durch die Gesetze der Natur.
Daivi hy esa gunamayi mama maya duratyayd. Niemand kann der Wachsamkeit der
materiellen Natur entgehen oder seine Absichten vor der materiellen Natur verber-
gen. Wenn die menschliche Gesellschaft ungesetzlicherweise behauptet, das Eigen-
tum des Universums gehore — teilweise oder ganz — der Menschheit, wird die ge-
samte menschliche Gesellschaft als eine Gesellschaft von Dieben verurteilt und
durch die Gesetze der Natur bestraft werden.

VERS 11

AT A A e A feaf |
wafved 3 guoge 122l

yam pasyati na pasyantam
caksur yasya na risyati

tam bhuta-nilayam devam
suparnam upadhavata

3
o

yam—Er, der; pasyati—das Lebewesen sieht; na—nicht; pasyantam—obwohl im-
mer sehend; caksuh—Auge; yasya—dessen; na—niemals; risyati—laBt nach; tam
—Ihn; bhiita-nilayam—die urspriingliche Quelle aller Lebewesen; devam—die Hoch-
ste Personlichkeit Gottes; suparnam—die das Lebewesen als Freund begleitet; upa-
dhavata—jeder sollte verehren.

UBERSETZUNG

Obwohl die Hochste Personlichkeit Gottes das Treiben der Welt stindig
beobachtet, sieht niemand den Herrn. Man soll jedoch nicht denken, weil
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niemand lhn sehe, sehe der Herr ebenfalls nich_t_, denn Seine Sehkraft wird
niemals beeintrichtigt. Folglich sollte jeder die Uberseele verehren, die im-
mer als Freund bei der individuellen Seele bleibt.

ERLAUTERUNG

Als Srimati Kuntidevi, die Mutter der Pandavas, zu Krsna betete, sagte sie: alak-
svam sarva-bhutanam antar bahir avasthitam. , Krsna, Du weilst sowohl innerhalb
als auch aufBlerhalb aller Dinge, und trotzdem konnen Dich die unintelligenten be-
dingten Seelen nicht sehen. In der Bhagavad-gita heilt es, dal3 man die Hochste
Personlichkeit Gottes mit jriiana-caksusah, das heit mit den Augen des Wissens,
sehen kann. Derjenige, der einem diese Augen des Wissens offnet, wird als spirituel-
ler Meister bezeichnet. Aus diesem Grunde bringen wir dem spirituellen Meister mit
dem folgenden sloka unser Gebet dar:

om ajiana-timirandhasya
caksur unmilitam yena
tasmai sri-gurave namah

,.Ich erweise meine achtungsvollen Ehrerbietungen meinem spirituellen Meister,
der mir mit der Fackel des Wissens die Augen geoffnet hat, die durch die Dunkelheit
der Unwissenheit blind waren." (Gautamiva Tantra)

Die Aufgabe des guru besteht darin, dem Schiiler die Augen des Wissens zu 6ff-
nen. Wenn der Schiiler aus der Unwissenheit zu Wissen erwacht, kann er die Hoch-
ste Personlichkeit Gottes iiberall sehen, weil der Herr tatsachlich iiberall gegenwar-
tig ist. Andantara-stha-paramanu-cayantara-stham. Der Herr weilt innerhalb die-
ses Universums, Er weilt im Herzen eines jeden Lebewesens, und Er weilt sogar im
Atom. Weil uns vollkommenes Wissen fehlt, konnen wir Gott nicht sehen, doch ein
wenig Uberlegung kann uns helfen, Gott iiberall zu sehen. Dazu ist Schulung erfor-
derlich. Mit ein wenig Besonnenheit kann selbst der niedrigste Mensch die Gegen-
wart Gottes wahrnehmen. Wenn wir dariiber nachdenken, wem der gewaltige
Ozean gehort, wessen Eigentum die gewaltigen Landmassen sind, woher der Him-
mel gekommen ist, wie die Millionen und Abermillionen von Sternen und Planeten
im Weltall schweben, wer dieses Universum erschaffen hat und wessen Eigentum
es ist, dann sollten wir zweifellos zu der Schlu3folgerung gelangen, daf} es einen Ei-
gentiimer all dieser Dinge gibt. Wenn wir auf ein bestimmtes Stiick Land Besitzan-
spruch erheben — ob individuell oder fir unsere Familie oder Nation —, sollten wir
immer bedenken, auf welche Weise wir die Besitzer wurden, denn das Land war
schon vor unserer Geburt da, bevor wir dorthin kamen. Wie wurde es also zu unse-
rem Eigentum? Solche Uberlegungen werden uns helfen zu verstehen, daB es einen
hochsten Eigentiimer aller Dinge gibt — die Hochste Personlichkeit Gottes.

Der Hochste Herr ist immer wach. Im bedingten Zustand vergessen wir Dinge,
weil wir unseren Korper wechseln, doch weil die Hochste Personlichkeit Gottes Ih-
ren Korper nicht wechselt, erinnert Sich der Herr an Vergangenheit, Gegenwart und
Zukunft. Krsna sagt in der Bhagavad-gita (4.1): imam vivasvate yogam proktavan
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aham avyayam. ,Ich erklarte diese Wissenschaft Gottes — die Bhagavad-gita — vor
mindestens vierzig Millionen Jahren dem Sonnengott. Als Arjuna Krsna fragte,
wie Er Sich an Vorfille erinnern konne, die vor so langer Zeit stattfanden, antwor-
tete der Herr, daB3 Arjuna ebenfalls zu jener Zeit zugegen gewesen sei. Weil Arjuna
Krsnas Freund ist, begleitet Arjuna Ihn iiberallhin, doch der Unterschied zwischen
den beiden besteht darin, daB Krsna Sich an alles erinnert, wohingegen das Lebewe-
sen Arjuna, das ein winziges Teilchen des Hochsten Herrn ist, vergiBBt. Deshalb
heiBt es, da} die Wachsamkeit des Herrn niemals beeintrachtigt wird. Dies wird
auch in der Bhagavad-gita (15.15) bestatigt: sarvasya cdham hrdi sannivisto mattah
smrtir jianam apohanam ca. Der Hochste Herr ist in Seinem Paramatma-Aspekt
immer im Herzen aller Lebewesen gegenwartig und sorgt fir Erinnerung, Wissen
und Vergessen. Das wird auch im vorliegenden Vers durch das Wort suparnam
(Freund) angedeutet. In der Sverdsvatara Upanisad (4.6) heiBt es deshalb: dva su-
parnd sayuja sakhdaya samanam vrksam parisasvajate. Zwei Vogel sitzen als
Freunde auf dem gleichen Baum. Der eine Vogel friBt von den Friichten des Bau-
mes, und der andere beobachtet nur. Der beobachtende Vogel begleitet den fressen-
den Vogel immer als Freund und erinnert ihn an Dinge, die er zu tun beabsichtigte.
Wenn wir daher bei unseren taglichen Beschaftigungen an den Hochsten Herrn den-
ken, konnen wir Thn oder zumindest Seine Gegenwart iiberall wahrnehmen.

Die Worte caksur yasya na risyati bedeuten, dal wir zwar den Herrn nicht sehen
konnen, daBB Er aber uns sehr wohl sehen kann. In ahnlicher Weise stirbt Er auch
nicht, wenn die kosmische Manifestation vernichtet wird. In diesem Zusammen-
hang wird das Beispiel der Sonne angefiihrt, die wir zwar tagsiiber, nicht aber nachts
sehen konnen. Wenn die Sonne nicht am Himmel steht oder wenn wir sie nicht se-
hen konnen, bedeutet dies nicht, daB die Sonne nicht mehr existiert. Die Sonne ist
da, doch konnen wir sie nicht sehen. Obwohl wir in dhnlicher Weise den Hochsten
Herrn in unserer gegenwartigen Dunkelheit, unserem mangelnden Wissen, nicht se-
hen konnen, ist Er immer gegenwartig und sieht unsere Handlungen. Als Param-
atma ist Er Zeuge und Ratgeber (upadrasta und anumanta). Wenn man den Unter-
weisungen des spirituellen Meisters folgt und die autorisierten Schriften studiert,
kann man verstehen, dafi Gott vor uns gegenwartig ist und alles sieht, obwohl wir
nicht die Augen haben mogen, Ihn zu sehen.

VERS 12

a I 9 & AR |
frammfa 3z 9w fAw I TEda=q1LRU

na yasyady-antau madhyam ca
svah paro nantaram bahih

visvasyamuni yad yasmad
visvam ca tad rtam mahat

na—weder; yasya—deren (der Personlichkeit Gottes); ddi—Anfang; antau—
Ende; madhyam—Mitte; ca—auch; svah—eigenes; parah—andere, na—noch; anta-
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ram—innen; bahih—auBen; visvasya—der gesamten kosmischen Manifestation;
amuini—solche Uberlegungen; yat—deren Form; yasmdr—von Ihm, der die Ursache
aller Dinge ist; visvam—das ganze Universum; ca—und; rar—sie alle; rram—
Wabhrheit; mahat—sehr, sehr groB.

UBERSETZUNG

Der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, hat keinen Anfang, kein
Ende und keine Mitte. Er gehort auch zu keiner bestimmten Familie oder
Nation. Er hat weder Innen noch AuRen. Die Dualititen, die man in der ma-
teriellen Welt findet, wie Anfang und Ende oder mein und dein, haben alle
mit der Personlichkeit des Hochsten Herrn nichts zu tun. Das Universum,
das von lhm ausgeht, ist ein weiterer Aspekt des Herrn. Deshalb ist der
Hochste Herr die endgiiltige Wahrheit, und Er ist in Seiner GroRartigkeit
vollkommen.

ERLAUTERUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes, Krsna, wird in der Brahma-sarmbhita (5.1) wie
folgt beschrieben:

isvarah paramah krsnah
sac-cid-ananda-vigrahah

anddir adir govindah
sarva-karana-kdaranam

,.Krsna, der als Govinda bekannt ist, ist der Hochste Herrscher. Er hat einen ewi-
gen, gliickseligen, spirituellen Korper. Er ist der Ursprung aller Dinge. Er hat kei-
nen anderen Ursprung, denn Er ist die urerste Ursache aller Ursachen.*

Fiir die Existenz des Herrn gibt es keine Ursache, denn Er ist die Ursache aller
Dinge. Er ist in allen Dingen (maya tatam idam sarvam); Er ist in alles eingegangen,
aber dennoch ist Er nicht alles. Er ist acintva-bhedabheda, gleichzeitig eins und ver-
schieden. Das wird in diesem Vers erklart. Auf der materiellen Ebene kennen wir
Anfang, Ende und Mitte, doch fiir die Hochste Personlichkeit Gottes gibt es solche
Dinge nicht. Die universale kosmische Manifestation ist auch die virad-riipa, die
Arjuna gezeigt wurde und deren Beschreibung man in der Bhagavad-gita findet. Da
der Herr also tiberall und zu allen Zeiten gegenwartig ist, ist Er die Absolute Wahr-
heit und der GroBte. Er ist in Seiner GroBartigkeit vollendet. Gott ist groB, und wie
groB Er ist, wird hier erklart.

VERS 13
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sa visva-kdayah puru-hita isah
satyah svayam-jyotir ajah puranah

dhatte 'sya janmady-ajaydtma-saktyd
tam vidyayodasya niriha aste

sah—diese Hochste Personlichkeit Gottes; visva-kayah—die Gesamtform des
Universums (das gesamte Universum ist der auBere Korper der Hochsten Person-
lichkeit Gottes); puru-hitah—unter so vielen Namen bekannt; isah—der hochste
Herrscher (mit voller Macht); saryah—die endgiiltige Wahrheit; svayam—person-
lich; jyotih—selbstleuchtend; ajah—ungeboren, anfangslos; purdnah—der Alteste;
dhatte—Er fihrt aus; asya—dieses Universums; janma-ddi—die Schopfung, Erhal-
tung und Vernichtung; ajayd—durch Seine auBere Energie; arma-saktya—durch
Seine personliche Kraft; ram—diese aulBere, materielle Energie; vidyaya—durch
Seine spirituelle Kraft; udasya—aufgebend; nirthah—ohne Wunsch oder Tatigkeit;
aste—Er existiert (unberiihrt von der materiellen Energie).

UBERSETZUNG

Die gesamte kosmische Manifestation ist der Korper der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes, der Absoluten Wahrheit, die Millionen von Namen hat
und unbegrenzte Krifte besitzt. Der Herr leuchtet aus Sich Selbst heraus
und ist ungeboren und unverinderlich. Er ist der Anfang aller Dinge, doch
Er hat Selbst keinen Anfang. Weil Er die kosmische Manifestation durch
Seine dufere Energie geschaffen hat, scheint das Universum von Ihm er-
schaffen, erhalten und vernichtet zu werden. Nichtsdestoweniger bleibt Er
in Seiner spirituellen Energie untitig und von den Taitigkeiten der materiel-
len Energie unberiihrt.

ERLAUTERUNG

Sri Caitanya Mahaprabhu sagt in Seinem Siksdstaka: ndmnam akari bahudha
nija-sarva-saktih. Die Hochste Personlichkeit Gottes hat viele Namen, die alle von
der Hochsten Person nicht verschieden sind. Das ist die spirituelle Natur. Wenn wir
den Hare-Krsna-maha-mantra chanten, der aus den Namen des Hochsten Herrn be-
steht, stellen wir fest, daB der Name alle Krafte der Person hat. Die Tatigkeiten des
Herrn sind vielfaltig, und je nach Seinen Tatigkeiten hat Er viele Namen. Er er-
schien als der Sohn Mutter Yasodas und auch als der Sohn Mutter Devakis, und des-
halb tragt Er die Namen Devaki-nandana und Yasoda-nandana. Pardsya saktir vi-
vidhaiva sriiyate. Der Herr besitzt eine Vielzahl von Energien, und deshalb handelt
Er auf vielfaltige Weise. Trotzdem hat Er einen bestimmten Namen. Die sdstras
empfehlen, welche Namen wir chanten sollen, wie zum Beispiel Hare Krsna, Hare
Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare. Wir brauchen uns keinen Namen zu suchen oder
uns einen Namen auszudenken. Vielmehr miissen wir den heiligen Personlichkeiten
und den sdstras folgen, wenn wir den Heiligen Namen des Herrn chanten.

Obwohl die materielle und die spirituelle Energie beide zum Herrn gehoren, ist es
unmoglich, Ihn zu verstehen, solange wir in der materiellen Energie bleiben. Wenn
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wir aber zur spirituellen Energie kommen, ist Er sehr leicht zu erkennen. Im
Srimad-Bhdgavatam (1.7.23) heiBt es: mdyam vyudasya cic-chaktya kaivalye sthita
atmani. Obwohl die auBere Energie zum Herrn gehort, ist Er sehr schwer zu verste-
hen, wenn man sich in der auBeren Energie aufhalt (mama mdya duratyaya). Wenn
man jedoch zur spirituellen Energie kommt, kann man Ihn ohne weiteres verstehen.
Deshalb heiBt es in der Bhagavad-gita (18.55): bhaktya mam abhijanati yavan yas
cdasmi tattvatah. Jemand, der die Hochste Personlichkeit Gottes in Wahrheit verste-
hen mochte, muB sich der bhakti-Ebene oder dem Krsna-BewuBtsein zuwenden.
Bhakti besteht aus verschiedenen Titigkeiten (sravanam kirtanam visnoh smaranam
pdda-sevanam | arcanam vandanam dasyam sakhyam dtma-nivedanam), und um
den Herrn zu verstehen, muB man sich diesem Pfad des hingebungsvollen Dienstes
zuwenden. Obwohl die Menschen dieser Welt Gott vergessen haben und sagen mo-
gen, Gott sei tot, ist dies keine Tatsache. Man kann Gott verstehen, wenn man sich
der Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein anschlieBt, und auf diese Weise kann man
gliicklich werden.

VERS 14
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athagre rsayah karman-
thante 'karma-hetave
thamano hi purusah
prayo ‘niham prapadyate

atha—deshalb; agre—am Anfang; rsayah—alle gelehrten rsis oder Heiligen; kar-
mani—fruchtbringendes Tun; ihante—fiihren aus; akarma—Freiheit von fruchtbrin-
genden Ergebnissen; hetave—zum Zwecke von; ihamanah—solche Tatigkeiten aus-
fihrend; hi—in der Tat; purusah—ein Mensch; prayah—fast immer; aniham—
Befreiung von karma; prapadyate—erreicht.

UBERSETZUNG

Um daher Menschen zu befihigen, die Stufe von Titigkeiten zu errei-
chen, die nicht durch fruchtbringende Ergebnisse gefirbt sind, beschiftigen
groRe Heilige die Menschen zunichst in fruchtbringendem Tun, denn so-
lange man nicht mit den in den §astras empfohlenen Titigkeiten beginnt,
kann man die Stufe der Befreiung oder Titigkeiten, die keine Reaktionen
nach sich ziehen, nicht erreichen.

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gitd (3.9) gibt Sri Krsna den Rat: yajiiarthat karmano ‘'nyatra
loko 'yam karma-bandhanah. ,,Man muB Tatigkeiten als Opfer fiir Visnu ausfiih-
ren, denn sonst bindet uns Arbeit an die materielle Welt." Im allgemeinen ist jeder



18 $rimad-Bhagavatam [Canto 8, Kap. 1

dazu geneigt, schwer zu arbeiten, um in der materiellen Welt gliicklich zu werden,
doch obwohl auf der ganzen Welt um dieses Gliickes willen verschiedene Tatigkei-
ten ausgefiihrt werden, entstehen aus solchen fruchtbringenden Tatigkeiten un-
gliicklicherweise nur Probleme. Deshalb wird geraten, daB sich aktive Personlich-
keiten den Tatigkeiten des Krsna-BewuBtseins zuwenden, die man yajia nennt;
dann werden diese Menschen allmahlich auf die Ebene des hingebungsvollen Dien-
stes kommen. Yajria bedeutet Sri Visnu, der yajra-purusa, der GenieBer aller Opfer
(bhoktdaram yajra-tapasam sarva-loka-mahesvaram). Die Hochste Personlichkeit
Gottes ist der eigentliche GenieBer, und wenn wir daher unsere Tatigkeiten zu Sei-
ner Befriedigung auszufiihren beginnen, werden wir nach und nach unseren Ge-
schmack an materiellen Tatigkeiten verlieren.

Suta Gosvami erklarte vor der groBen Versammlung der Weisen in Naimisa-
ranya:

atah pumbhir dvija-srestha
varndsrama-vibhagasah

svanusthitasya dharmasya
samsiddhir hari-tosanam

,,O beste unter den Zweimalgeborenen, es ist die SchluBfolgerung gezogen wor-
den, daB die hochste Vollkommenheit, die man erreichen kann, indem man seine
vorgeschriebenen Pflichten [dharma) entsprechend den Kastenunterteilungen und
Ordnungen des Lebens erfiillt, darin besteht, den Herrn, Hari, zu erfreuen.” (SB.
1.2.13)

Nach vedischen Prinzipien muB jeder entsprechend seiner Stellung als brahmana,
ksatriya, vaisya, sudra, brahmacari, grhastha, vanaprastha oder sannyasi handeln.
Jeder sollte auf dem Weg zur Vollkommenheit fortschreiten, indem er so handelt,
daB Krsna erfreut sein wird (samsiddhir hari-tosanam). Man kann Krsna nicht er-
freuen, indem man untitig dasitzt. Man mul} entsprechend den Anweisungen des
spirituellen Meisters und zur Freude der Hochsten Personlichkeit Gottes handeln;
dann wird man allméhlich auf die Stufe reinen hingebungsvollen Dienstes gelangen.
Im Srimad-Bhdgavatam (1.5.12) wird dies wie folgt bestatigt:

naiskarmyam apy acyuta-bhava-varjitam
na sobhate jianam alam nirarijanam

,,Wissen um Selbsterkenntnis, obwohl frei von aller materiellen Neigung, ist
nicht vollstandig, wenn eine Vorstellung vom Unfehlbaren [von Gott] fehlt.*

Jranis empfehlen, man solle sich in naiskarmya liben, indem man nur meditiere
und an das Brahman denke, doch das ist unmoglich, solange man nicht das Para-
brahman, Krsna, erkennt. Wenn es kein Krsna-BewuBtsein gibt, fiihrt jede Art von
Tatigkeit, sei sie philanthropisch, politisch oder sozial, nur zu karma-bandhana
oder Knechtschaft durch materielle Arbeit.

Solange man in karma-bandhana verstrickt ist, muB man verschiedene Arten
von Korpern annehmen, die die menschliche Form mit ihren Moglichkeiten verder-
ben. Deshalb wird in der Bhagavad-gita (6.3) karma-yoga empfohlen:
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aruruksor muner yogam
karma karanam ucyate

vogariudhasya tasyaiva
samah karanam ucyate

,.Fur einen Neuling im yoga-System wird Arbeit als das Mittel empfohlen, und
fiir jemand, der bereits im yoga gefestigt ist, ist die Beendigung aller materiellen Ta-
tigkeiten das Mittel.*

Trotzdem heiBt es:

karmendrivani samyamya
ya aste manasa smaran

indrivarthan vimuadhatma
mithyacarah sa ucvate

,.Jemand, der die Sinne und Organe des Handelns zuriickzieht, dessen Geist aber
bei den Objekten der Sinne weilt, fiihrt sich gewiB in die Irre und wird als Heuchler
bezeichnet." (Bg. 3.6)

Man muB sehr ernsthaft fiir Krsna handeln, um vollig Krsna-bewuBt zu werden;
man kann nicht einfgch nur dasitzen und groBe Personlichkeiten wie Haridasa Tha-
kura nachahmen. Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura verurteilte solches
Nachahmen. Er sagte:

dusta mana! tumi kisera vaisnava?
pratisthara tare, nirjanera ghare,
tava hari-nama kevala kaitava.

..Mein lieber Geist, was bist du nur fir ein Gottgeweihter? Nur um billiger Be-
wunderung willen sitzt du an einem einsamen Ort und gibst vor, den Hare-
Krsna-mahd-mantra zu chanten, doch das ist alles Betrug.” -

Kiirzlich wollte in Mayapur ein afrikanischer Gottgeweihter Haridasa Thakura
nachahmen, doch nach vierzehn Tagen wurde er unruhig und ging fort. Versucht
nicht, plotzlich Haridasa Thakura nachzuahmen. Beschaftigt euch mit Krsna-be-
wuBten Tatigkeiten, und so werdet ihr allmahlich auf die Stufe der Befreiung gelan-
gen (muktir hitvanyatha rupam svaripena vyavasthitih).

VERS 15
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thate bhagavan iso
na hi tatra visajjate
atma-labhena purnartho
navasidanti ye ‘nu tam
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Thate—beschiftigt Sich mit Tatigkeiten der Schopfung, Erhaltung und Vernich-
tung; bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes, Krsna; isah—der hochste Herr-
scher; na—nicht; hi—in der Tat; ratra—in solche Tatigkeiten; visajjate—Er wird ver-
strickt; dtma-labhena—aufgrund Seines eigenen Gewinns; pirna-arthah—der in
Sich Selbst zufrieden ist; na—nicht; avasidanti—sind entmutigt; ye—Personen, die;
anu—folgen; tam—der Hochsten Personlichkeit Gottes.

UBERSETZUNG

Der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, verfiigt aus Sich Selbst her-
aus iiber alle Reichtiimer, aber dennoch handelt Er als Schopfer, Erhalter
und Vernichter der materiellen Welt. Obwohl Er auf diese Weise handelt,
ist Er niemals verstrickt. Folglich sind Gottgeweihte, die Seinen FuRspuren
folgen, ebenfalls niemals verstrickt.

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita (3.9) heiBt es: yajidrthat karmano 'nyatra loko 'yam
karma-bandhanah. ,,Man muB seine Arbeit Visnu als Opfer darbringen, denn sonst
bindet einen Arbeit an die materielle Welt." Wenn wir nicht im Krsna-BewuBtsein
handeln, werden wir uns verstricken wie die Seidenraupen in ihren Kokons. Krsna,
die Hochste Personlichkeit Gottes, erscheint, um uns zu lehren, wie man handeln
muB, um nicht in die materielle Welt verstrickt zu werden. Unser eigentliches
Problem ist, daB wir in materialistische Tatigkeiten verstrickt sind, und aufgrund
unserer Bedingtheit setzt sich unser Kampf — durch die Bestrafung im materiellen
Dasein verursacht — innerhalb der verschiedenen Lebensformen in einem Korper
nach dem anderen fort. Der Herr sagt in der Bhagavad-gita (15.7):

mamaivamso jiva-loke
Jjiva-bhutah sandtanah

manah sasthanindriyani
prakrti-sthani karsati

,,Die Lebewesen' in dieser bedingten Welt sind Meine ewigen, fragmentarischen
Teile. Aufgrund ihres bedingten Lebens kiampfen sie sehr schwer mit den sechs Sin-
nen, zu denen auch der Geist gehort."

Die Lebewesen sind im Grunde winzige Formen, die winzige Teilchen des Hoch-
sten Herrn sind. Der Hochste Herr ist in allen Dingen vollendet, und die winzigen
Teilchen des Herrn sind ebenfalls urspriinglich von gleicher Eigenschaft wie Er;
doch aufgrund ihres winzigen Daseins fiihlen sie sich von der Materie angezogen
und werden daher verstrickt. Wir miissen aus diesem Grund den Unterweisungen
der Hochsten Personlichkeit Gottes folgen, und dann werden wir, wie Krsna, der
durch Seine materiellen Tatigkeiten der Schopfung, Erhaltung und Vernichtung nie-
mals verstrickt wird, nichts zu Klagen haben (ndvasidanti ye 'nu tam). Krsna gibt
personlich in der Bhagavad-gita Unterweisungen, und jeder, der diesen Unterwei-
sungen folgt, ist befreit.

Krsnas Unterweisungen zu befolgen ist moglich, wenn man ein Gottgeweihter
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wird, denn Krsna unterweist uns, ein Gottgeweihter zu werden. Man-mana bhava
mad-bhakto mad-yaji mam namaskuru: ,,Denke immer an Mich und werde Mein
Geweihter. Verehre Mich und bringe Mir deine Ehrerbietungen dar.” (Bg. 18.65)
Immer an Krsna zu denken bedeutet, den Hare-Krsna-mantra zu chanten, doch so-
lange man kein eingeweihter Gottgeweihter ist, vermag man dies nicht zu tun. So-
bald man ein Gottgeweihter wird, verehrt man die Bildgestalt Gottes im Tempel
(mad-yaji), und man erweist dem Herrn und dem spirituellen Meister stindig Ehrer-
bietungen. Dieses Prinzip ist der anerkannte Weg zur Ebene der bhakti. Sobald man
auf diese Ebene kommt, versteht man nach und nach die Hochste Personlichkeit
Gottes, und indem man einfach Krsna versteht, wird man aus der materiellen
Knechtschaft befreit.

VERS 16
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tam thamanam nirahankrtam budham
nirdsisam purnam ananya-coditam

nFi siksayantam nija-vartma-samsthitam
prabhum prapadye 'khila-dharma-bhavanam

tam—demselben Herrn, der Hochsten Personlichkeit Gottes; thamdanam—der zu
unserem Nutzen handelt; niraharikrtam—der ohne Verstrickung oder Wunsch nach
Gewinn ist; budham—der volliges Wissen besitzt; nirasisam—ohne Wiinsche, die
Friichte Seiner Tatigkeiten zu genieBen; piirnam—der vollendet ist und Sich daher
keine Wiinsche zu erfiillen braucht; ananya—durch andere; coditam—angeregt oder
inspiriert; nfn—die gesamte menschliche Gesellschaft; siksayantam—zu lehren (den
wahren Pfad des Lebens), nija-vartma—Seinen eigenen personlichen Lebensweg;
samsthitam—einzuschlagen (ohne Abweichung); prabhum—dem Hochsten Herrn;
prapadye—ich bitte jeden, sich zu ergeben; akhila-dharma-bhavanam—der der Herr
aller religiosen Prinzipien oder der tatigkeitsgemaBen Pflichten eines Menschen ist.

UBERSETZUNG

Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes, handelt genau wie ein ge-
wohnlicher Mensch, doch Er hat nicht den Wunsch, die Friichte Seines Tuns
zu geniefen. Er besitzt vollkommenes Wissen und Freiheit von materiellen
Wiinschen und Ablenkungen, und Er ist vollig unabhdngig. Als der hochste
Lehrer der menschlichen Gesellschaft lehrt Er Seinen eigenen Weg des Han-
delns und zeigt so den wahren Pfad der Religion. Ich bitte jeden, lhm nach-
zufolgen.
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ERLAUTERUNG

Das ist die Grundlage unserer Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein. Wir bitten die
menschliche Gesellschaft, einfach den FuBspuren des Lehrers der Bhagavad-gita zu
folgen. Folgt den Unterweisungen der Bhagavad-gita wie sie ist und filihrt so euer
Leben zum Erfolg. Das ist die Zusammenfassung der Bewegung fiir Krsna-
BewuBtsein. Der Griinder der Bewegung fir Krsna-BewubBtsein lehrt jeden, wie
man Sri Ramacandra folgt, wie man Sri Krsna folgt und wie man Sri Caitanya
Mahaprabhu folgt. In der materiellen Welt brauchen wir fiir eine Monarchie oder
eine gute Regierung ein Oberhaupt. Sri Ramacandra zeigte an Seinem eigenen Bei-
spiel, wie man zum Wohl der gesamten menschlichen Gesellschaft lebt. Er kampfte
gegen Damonen wie Ravana, Er folgte den Anordnungen Seines Vaters, und Er war
der treue Gemahl Mutter Sitas. Daher ist Ramacandras Leben als idealer Konig
ohne Beispiel. Sogar heute noch sehnen sich die Menschen in Indien nach rama-ra-
Jjya oder einer Regierung, die wie die Ramacandras handelt. In einer &hnlichen
Weise lehrte Sri Krsna, obwohl Er die Hochste Personlichkeit Gottes ist, Seinen
Schiiler und Geweihten Arjuna, wie man ein Leben fiihrt, das damit endet, dall man
nach Hause, zu Gott, zuriickkehrt (tyaktva deham punar janma naiti mam eti so 'rju-
na). Alle Lehren — politische, wirtschaftliche, soziale, religiose, kulturelle und philo-
sophische — findet man in der Bhagavad-gitd. Man braucht ihnen nur streng zu fol-
gen. Die Hochste Personlichkeit Gottes erscheint auch als Sri Caitanya, um die Rolle
eines reinen Gottgeweihten zu spielen. So lehrt der Herr uns auf verschiedene
Weise, wie man das Leben zum Erfolg fiihrt, und Svayambhuva Manu bittet uns,
Ihm zu folgen.

Svayambhuva Manu ist der Fiihrer der Menschheit, und er hat ein Buch mit dem
Titel Manu-samhita hinterlassen, um die menschliche Gesellschaft zu fiihren. Hier
unterweist er uns, der Hochsten Personlichkeit Gottes in Ihren verschiedenen Inkar-
nationen zu folgen. Diese Inkarnationen sind in der vedischen Literatur erwahnt,
und Jayadeva Gosvami hat zehn wichtige Inkarnationen zusammenfassend beschrie-
ben (kesava-dhrta-mina-sarira jaya jagad-isa hare, kesava dhrta-nara-hari-ripa
jaya jagad-isa hare, kesava-dhrta-buddha-sarira jaya jagad-isa hare usw.). Sva-
yambhuva Manu rat uns, den Unterweisungen der Inkarnationen Gottes zu folgen,
vor allem den Unterweisungen Krsnas in der Bhagavad-gita wie sie ist.

Sarvabhauma Bhattacarya, der den von Sri Caitapya Mahaprabhu gelehrten
bhakti-marga sehr schatzte, beschrieb die Tatigkeiten Sri Caitanyas wie folgt:

vairagya-vidyd-nija-bhakti-yoga-
Siksartham ekah purusah puranah

sri-krsna-caitanya-sarira-dhari
krpambudhir yas tam aham prapadye

..Jeh suche bei Sri Krsna, der Hochsten Personlichkeit Gottes, Zuflucht, der in
der Form Sri Caitanya Mahaprabhus herabgestiegen ist, um uns wirkliches Wissen,
Seinen hingebungsvollen Dienst und Loslosung von allem, was Krsna-BewuBtsein
nicht fordert, zu lehren. Er ist herabgestiegen, weil Er ein Meer transzendentaler
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Barmherzigkeit ist. Ich will mich Seinen LotosfiiBen ergeben.* (Caitanya-candro-
daya-ndtaka 6.74)

Im gegenwartigen Zeitalter des Kali konnen die Menschen den Anweisungen der
Hochsten Personlichkeit Gottes nicht folgen, und deshalb spielt der Herr Selbst die
Rolle Sri Krsna Caitanyas, um personlich zu lehren, wie man Krsna-bewuBt wird.
Er bittet jeden, Ihm zu folgen und guru zu werden, um die gefallenen Seelen des
Kali-yuga zu befreien.

yare dekha, tare kaha ‘krsna’-upadesa
amara djndaya guru hana tara’ ei desa

,»Unterweise jeden, den Lehren Sri Krsnas zu folgen, wie sie in der Bhagavad-
gitaund im Srimad-Bhagavatam niedergelegt sind. Werde auf diese Weise ein spiri-
tueller Meister, und versuche jeden in diesem Land zu befreien.” (Cc. M. 7.128)

Das gemeinsame Ziel Sri Ramacandras, Sri Krsnas und Sri Caitanya Maha-
prabhus besteht darin, die menschliche Gesellschaft zu lehren, wie man gliicklich
wird, indem man den Unterweisungen des Hochsten Herrn folgt.

VERS 17
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sri-suka uvdca
iti mantropanisadam
vyaharantam samadhitam
drstvasurd yatudhana
jagdhum abhyadravan ksudha

sri-Sukah uvdaca—S8ri Sukadeva Gosvami sagte; iti—so; mantra-upanisadam—der
vedische mantra (der von Svayambhuva Manu gesprochen wurde); vydharantam
—gelehrt oder gechantet; samahitam—konzentrierte den Geist (ohne von materiellen
Bedingungen gestort zu sein); drstva—als sie (ihn) sahen; asurah—die Damonen; yd-
tudhanah—die Raksasas; jagdhum—hatten den Wunsch, zu verschlingen; abhyadra-
van—sehr schnell laufend, ksudha—um ihren Appetit zu befriedigen.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami fuhr fort: So befand sich Sviyambhuva Manu in
Trance, indem er die als Upanisaden bekannten mantras vedischer Unter-
weisung chantete. Als die Raksasas und asuras, die sehr hungrig waren, ihn
so sahen, wollten sie ihn verschlingen. Deshalb liefen sie schnell auf ihn zu.
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tams tathavasitan viksya
yajiah sarva-gato harih

yamaih parivrto devair
hatvasasat tri-vistapam

tan—die Damonen und Raksasas; tatha—auf diese Weise; avasitan—die ent-
schlossen waren, Svayambhuva Manu zu verschlingen; viksya—als er beobachtete;
yajiiah—Sri Visnu, der als Yajna bekannt ist; sarva-gatah—der im Herzen eines je-
den weilt; harih—die Hochste Personlichkeit Gottes; yamaih—mit Seinen Sohnen,
den Yamas; parivrtah—umringt; devaih—von den Halbgottern; harva—nachdem Er
getotet hatte (die Damonen); asasar—regierte (nachdem Er das Amt Indras tber-
nommen hatte); tri-vistapam—die himmlischen Planeten.

UBERSETZUNG

Der Hochste Herr, Visnu, der im Herzen eines jeden weilt und als Yajna-
pati erscheint, sah, daB die Raksasas und Dimonen Svayambhuva Manu ver-
schlingen wollten. Deshalb totete der Herr in der Begleitung Seiner S6hne,
der Yamas, und aller anderen Halbgotter die Dimonen und Raksasas. Dann
iibernahm Er das Amt Indras und begann das himmlische Konigreich zu re-
gieren.

ERLAUTERUNG

Die verschiedenen Namen der Halbgotter — Brahma, Siva, Indra und so fort —
sind keine Namen von Personen, sondern bezeichnen verschiedene Amter. In die-
sem Zusammenhang verstehen wir, daB Sri Visnu manchmal Brahma oder Indra
wird, wenn es keine geeignete PersOnlichkeit gibt, die dieses Amt ilibernehmen
konnte.

VERS 19
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svarociso dvitiyas tu
manur agneh suto 'bhavat
dyumat-susena-rocismat
pramukhas tasya catmajah

svdrocisah—Svarocisa; dvitiyah—der zweite; tu—in der Tat; manuh—Manu;
agneh—Agnis; sutah—der Sohn; abhavat—wurde; dyumat—Dyumat; susena—
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Susena; rocismat—Rocismat; pramukhah—mit ihnen beginnend; rasya—von ihm
(Svarocisa); ca—auch; atrma-jah—So6hne.

UBERSETZUNG

Der Sohn Agnis namens Svarocisa wurde der zweite Manu. Seine vielen
Sohne wurden von Dyumat, Susena und Rocismat angefiihrt.

ERLAUTERUNG

manvantaram manur deva
manu-putrah suresvarah

rsayo 'msavatdras ca
hareh sad vidham ucyate

Es gibt viele Inkarnationen der Hochsten Personlichkeit Gottes. Manu, die
manu-putrah (die Sohne Manus), der Konig der himmlischen Planeten und die sie-
ben groBen Weisen sind alles Teilinkarnationen des Hochsten Herrn. Manu selbst,
seine Sohne Priyavrata und Uttanapada, die von Daksa erschaffenen Halbgotter und
die rsis wie Marici waren alles Teilinkarnationen des Herrn wahrend der Herrschaft
Svayambhuva Manus. Wahrend dieser Zeit libernahm die Inkarnation des Herrn
namens Yajna die Regierung der himmlischen Planeten. Der nachste Manu war
Svarocisa. Die Manus und die Weisen und Halbgotter werden in den folgenden elf
Versen naher beschrieben.

*VERS 20
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tatrendro rocanas tv dsid
devas ca tusitadayah

urja-stambhadayah sapta
rsayo brahma-vadinah

tatra—in’ diesem manvantara; indrah—Indra; rocanah—Rocana, der Sohn Ya-
jnas; ru—aber; dsit—wurden; devih—Halbgotter; ca—auch; tusita-adayah—Tusita
und andere; urja—Urja; stambha—Stambha; ddayah—und andere; sapta—sieben;
rsayah—groBe Weise; brahma-vadinah—alles treue Gottgeweihte.

UBERSETZUNG

Wihrend der Regierung Svarocisas wurde das Amt Indras von Rocana,
dem Sohn Yajiias, iibernommen. Tusita und andere wurden die Haupthalb-
gotter, und Urja, Stambha und andere bekamen die Stellung der sieben
Weisen. Sie alle waren treue Geweihte des Herrn.
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VERS 21
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rses tu vedasirasas
tusita nama patny abhit
tasyam jajne tato devo
vibhur ity abhivisrutah

rseh—des Heiligen; ru—in der Tat; vedasirasah—Vedasira; tusita—Tusita; nama
—genannt; patni—die Gemahlin; abhit—zeugte; tasyam—in ihr (in ihrem SchoB);
Jjajie—nahm Geburt; ratah—darauf; devah—der Herr; vibhuh—Vibhu; iti—so; abhi-
visrutah—berihmt als.

UBERSETZUNG

Veda$ira war ein sehr beriihmter rsi. Aus dem SchoB seiner Frau, deren
Name Tusita war, kam der avatara namens Vibhu.

VERS 22

yerfifoazaton gwn 3 qaaa |
#=fgad JW RMRERRIRT: 1R

astasiti-sahasrani
munayo ye dhrta-vratah
anvasiksan vratam tasya
kaumara-brahmacarinah

astasiti—achtundachtzig; sahasrani—tausend; munayah—groBe heilige Person-
lichkeiten; ye—diejenigen, die; dhrta-vratah—in Geliibden gefestigt; anvasiksan
—lieBen sich belehren; vraram—Gellibde; rasya—von ihm (Vibhu); kaumara—der
unverheiratet war; brahmacarinah—und im brahmacari-Lebensstand gefestigt.
UBERSETZUNG

Vibhu blieb sein ganzes Leben lang brahmacari und heiratete niemals.
Von ihm lieRen sich achtundachtzigtausend andere Heilige in Selbstbeherr-
schung, Enthaltsamkeit und dhnlichen Verhaltensprinzipien unterweisen.

VERS 23
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trtiya uttamo nama
priyavrata-suto manuh

pavanah srijayo yajna-
hotradyds tat-sutd nrpa

trtiyah—der dritte; urtamah—Uttama; nama—genannt; priyavrata—Konig Pri-
yavratas; sutah—der Sohn; manuh—er wurde der Manu; pavanah—Pavana; srrja-
yah—Srnjaya; yajrahotra-adyah—Yajnahotra und andere; tar-sutah—die Sohne Ut-
tamas; nrpa—o Konig.

UBERSETZUNG

O Konig, der dritte Manu, Uttama, war der Sohn Konig Priyavratas. Unter
den Sohnen dieses Manus befanden sich Pavana, Sritjaya und Yajiahotra.

VERS 24
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vasistha-tanayah sapta
rsayah pramadadayah

satyd vedasruta bhadra
deva indras tu satyajit

vasistha-tanayah—die Sohne Vasisthas; sapta—sieben; rsayah—die Weisen; pra-
mada-adayah—angefiihrt von Pramada; satyah—die Satyas; vedasrutih—Veda-
srutas; bhadrah—Bhadras; devah—Halbgotter; indrah—der Konig des Himmels; ru
—aber; satyajit—Satyajit.

UBERSETZUNG

Wihrend der Herrschaft des dritten Manus hatten Pramada und andere
Sohne Vasisthas die Stellung der sieben Weisen inne. Die Satyas, Vedasrutas
und Bhadras wurden Halbgotter, und Satyajit wurde dazu auserwihilt, Indra,
der Himmelskonig, zu sein.

VERS 25
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dharmasya sunrtayam tu
bhagavan purusottamah
satyasena iti khyato
Jjatah satyavrataih saha
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dharmasya—des Halbgottes, der fiir die Religion zustandig ist; sunrtayam—im
SchoB seiner Frau Sunrta; ru—in der Tat; bhagavan—die Hochste Personlichkeit
Gottes; purusa-uttamah—die Hochste Personlichkeit Gottes; satyasenah—Satya-
sena; iti—so; khyatah—gefeiert; jatah—wurde geboren; satyavrataih—die Satyavra-
tas; saha—mit.

UBERSETZUNG

In diesem manvantara erschien die Hochste Personlichkeit Gottes aus
dem SchoR Sinrtas, welche die Frau Dharmas, des fiir die Religion zustindi-
gen Halbgottes, war. Der Herr wurde als Satyasena beriihmt, und Er er-
schien mit anderen Halbgottern, die als Satyavratas bekannt sind.

VERS 26
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so 'nrta-vrata-duhsilan
asato yaksa-raksasan

bhuta-druho bhuta-ganams
cavadhit satyajit-sakhah

sah—Er (Satyasena), anrta-vrata—die gern ligen; duhsilan—ungebildet; asa-
tah—abscheulich; yaksa-raksasan—Yaksas und Raksasas; bhita-druhah—die im-
mer gegen den Fortschritt anderer Lebewesen sind; bhita-ganan—die geisterglei-
chen Lebewesen; ca—auch; avadhit—totete; satyajit-sakhah—mit Seinem Freund
Satyajit.

UBERSETZUNG

Satyasena totete zusammen mit Seinem Freund Satyajit, der der Him-
melskonig Indra war, alle Yaksas, Raksasas und geistergleichen Lebewesen,
die keine Wahrheit, keine Frommigkeit und kein gutes Benehmen kannten
und anderen Lebewesen Leid zufiigten.

VERS 27
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caturtha uttama-bhrata
manur namnd ca tamasah

prthuh khyatir narah ketur
ity adya dasa tat-sutah
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caturtha—der vierte Manu; urtama-bhrata—der Bruder Uttamas; manuh
—wurde der Manu; ndmnd—gefeiert unter dem Namen; ca—auch; tamasah—
Tamasa; prthuh—Prthu; khyatih—Khyati; narah—Nara; ketuh—Ketu; iti—so; dd-
yah—angefihrt von; dasa—zehn; tat-sutah—Sohne Tamasa Manus.

UBERSETZUNG

Der Bruder des dritten Manus, Uttama, erlangte Beriihmtheit unter dem
Namen Tamasa, und er wurde der vierte Manu. Tamasa hatte zehn Sohne,
angefiihrt von Prthu, Khyati, Nara und Ketu.

VERS 28
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satyaka harayo vira
devas trisikha isvarah

Jyotirdhamadayah sapta
rsayas tamase 'ntare

satyakah—die Satyakas; harayah—die Haris; virah—die Viras; devah—die Halb-
gotter; trisikhah—Trisikha; isvarah—der Konig des Himmels; jyotirdhama-ada-
yah—angefiihrt von dem gefeierten Jyotirdhama; sapta—sieben; rsayah—Weise;
tamase—der Herrschaft Tamasa Manus; antare—innerhalb.

UBERSETZUNG

Waihrend der Herrschaft Tamasa Manus befanden sich unter den Halbgot-
tern die Satyakas, Haris und Viras. Der Himmelskonig Indra war TriSikha,
und die Weisen in saptarsi-dhama wurden von Jyotirdhama angefiihrt.

VERS 29
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deva vaidhrtayo nama
vidhrtes tanaya nrpa

nastah kalena yair veda
vidhrtah svena tejasa

devah—die Halbgotter; vaidhrtayah—die Vaidhrtis; ndma—mit dem Namen;
vidhrteh—Vidhrtis; tanayah—die die Sohne waren; nrpa—o Konig; nastah—gingen
verloren; kalena—durch den EinfluB der Zeit; yaih—durch den; vedah—die Veden;
vidhrtah—wurden beschiitzt; svena—durch ihre eigene; tejasa—Macht.
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UBERSETZUNG

O Konig, im Tamasa-manvantara wurden die Sohne Vidhrtis, die als die
Vaidhrtis bekannt waren, ebenfalls Halbgétter. Da im Laufe der Zeit die ve-
dische Autoritit verlorenging, beschiitzten diese Halbgotter durch ihre
Macht die vedische Autoritit.

ERLAUTERUNG

Im Tamasa-manvantara gab es zwei Arten von Halbgottern, und eine von ihnen
war als Vaidhrtis bekannt. Die Pflicht der Halbgotter besteht darin, die Autoritat
der Veden zu beschiitzen. Das Wort devata bezieht sich auf jemand, der die Autoritat
der Veden vertritt, wohingegen Raksasas diejenigen sind, die die vedische Autoritat
miBachten. Wenn die Autoritat der Veden verlorengeht, wird das gesamte Univer-
sum chaotisch. Deshalb ist es die Pflicht der Halbgotter wie auch der Konige und
Regierungshelfer, der vedischen Autoritit vollen Schutz zu gewahren, denn sonst
wird die menschliche Gesellschaft in einen chaotischen Zustand gestiirzt, in wel-
chem es weder Frieden noch Wohlstand geben kann.

VERS 30
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tatrapi jajrie bhagavan
harinyam harimedhasah

harir ity ahrto yena
gajendro mocito grahat

tatrapi—wahrend dieser Zeit; jajrie—erschien; bhagavan—die Hochste Person-
lichkeit Gottes; harinyam—im SchoB3 Harinis; harimedhasah—von Harimedha ge-
zeugt; harih—Hari; iti—so; dhrtah—genannt; yena—von dem; gaja-indrah—der Ko-
nig der Elefanten; mocitah—wurde befreit; grahar—aus dem Rachen eines Kroko-
dils.

UBERSETZUNG

In diesem manvantara geschah es auch, daR der Hichste Herr, Visnu, aus
dem SchoR Harinis, der Frau Harimedhas, geboren wurde, und Er war als
Hari bekannt. Hari rettete Seinen Geweihten Gajendra, den Konig der Ele-
fanten, aus dem Rachen eines Krokodils.

VERS 31
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Sri-rajovaca
badarayana etat te
srotum icchamahe vayam
harir yatha gaja-patim
graha-grastam amiimucat

sri-rdja uvaca—Konig Pariksit sprach; badardyane—o Sohn Badarayanas (Vya-
sadevas); erat—dieses; te—von dir; srotum icchamahe—winschen zu horen; vayam—
wir; harih—der Herr, Hari; yatha—die Art und Weise, wie; gaja-patim—den Konig
der Elefanten; graha-grastam—als er von dem Krokodil angegriffen wurde; amii-
mucat—befreite.

UBERSETZUNG

Konig Pariksit sprach: O mein Herr, o Badarayani, wir mochten von dir
im einzelnen horen, wie der Konig der Elefanten von Hari befreit wurde, als
ihn ein Krokodil angriff.

VERS 32
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tat-kathasu mahat punyam
dhanyam svastyayanam subham
yatra yatrottamasloko
bhagavan giyate harih

tat-kathasu—in solchen Erzdhlungen; mahat—groB; punyam—fromm; dhan-
yam—glorreich; svastyayanam—gliickverheiBend; subham—in jeder Hinsicht gut;
yatra—wann immer; yatra—wo immer; uttamaslokah—der Herr, der als Uttama-
sloka bekannt ist (derjenige, der durch transzendentale Literatur beschrieben wird);
bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; giyare—wird verherrlicht; harih—die
Hochste Personlichkeit Gottes.

UBERSETZUNG

Jede Schrift oder Erzihlung, in der die Hochste Personlichkeit Gottes, Ut-
tamasloka, beschrieben und verherrlicht wird, ist zweifellos groRartig, rein,
glorreich, gliickverheiBend und in jeder Hinsicht gut.

ERLAUTERUNG

Die Bewegung fiir Krsna-BewubBtsein verbreitet sich auf der ganzen Welt, indem
sie einfach Krsna beschreibt. Wir haben viele Biicher veroffentlicht, wie zum Bei-
spiel den Sri Caitanya-caritamrta in siebzehn Banden, von denen jeder Band vier-
hundert Seiten umfaBt [englische Ausgabel, sowie die Bhagavad-gitd und den Nektar
der Hingabe. Wir veroffentlichen auch das Srimad-Bhdgavatam in sechzig Banden.
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Wo immer ein Sprecher Vorlesungen aus diesen Biichern halt und eine Zuhorer-
schaft ihn hort, entsteht eine gute und gliickverheiBende Situation. Deshalb muB die
Predigerarbeit des Krsna-BewuBtseins von den Mitgliedern der Bewegung fiir
Krsna-BewuBtsein, besonders von den sannyadsis, sehr gewissenhaft ausgefiihrt wer-
den. So wird eine gliickverheiBende Atmosphare geschaffen.

VERS 33
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sri-suta uvaca
pariksitaivam sa tu badardyanih
prayopavistena kathasu coditah
uvdca viprah pratinandya parthivam
muda muninam sadasi sma srnvatam

sri-sutah uvaca—Sri Sita Gosvami sagte; pariksita—von Maharaja Pariksit;
evam—so; sah—er; tu—in der Tat; badarayanih—Sukadeva Gosvami; prdya-upavi-
stena—Pariksit Maharaja, dem der Tod unmittelbar bevorstand; kathdasu—durch die
Worte; coditah—ermutigt; uvdca—sprach; viprah—o brahmanas; pratinandya—
nachdem er beglickwiinscht hatte; parthivam—Maharaja Pariksit; muda—mit
groBer Freude; muninam—der groBen Weisen; sadasi—in der Versammlung;
sma—in der Tat; srnvatam—die begierig waren zu horen.

UBERSETZUNG

$ri Sita Gosvami sprach: O brihmanas, als Pariksit Maharaja, dem der
Tod unmittelbar bevorstand, Sukadeva Gosvami auf diese Weise zu
sprechen aufforderte, brachte dieser, durch die Worte des Konigs ermutigt,
dem Konig seine Achtung dar und fuhr mit groRer Freude fort, vor der Ver-
sammlung der Weisen, die ihm aufmerksam zuhdérten, zu sprechen.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 1. Kapitel im Achten Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Die Manus, die Verwalter des Universums"'.



2. Kapitel

Die Notlage des Elefanten Gajendra

Das Zweite, Dritte und Vierte Kapitel dieses Cantos beschreibt, wie der Herr
wihrend der Regierungszeit des vierten Manus dem Konig der Elefanten Schutz ge-
wahrte. Wie im Zweiten Kapitel beschrieben wird, wurde der Konig der Elefanten
plotzlich von einem Krokodil angegriffen, als er sich zusammen mit seinen Elefan-
tenkiithen im Wasser vergniigte. Darauf suchte der Elefant bei den LotosfiiBen der
Personlichkeit Gottes Schutz.

Inmitten des Milchozeans gibt es einen sehr schonen Berg, der zehntausend yoja-
nas oder hundertachtundzwanzigtausend Kilometer hoch ist. Dieser Berg ist als Tri-
kuta bekannt. In einem der Taler von Trikuta gibt es einen schonen Garten namens
Rtumat, der von Varuna angelegt worden war, und man findet in diesem Gebiet
auch einen sehr schonen See. Einmal begab sich der Konig der Elefanten mit seinen
Elefantenkiihen an dieses Gewasser, um zu baden, und die Elefanten storten die
Wasserbewohner. Aus diesem Grund griff das Oberhaupt der Krokodile in diesem
See, das sehr machtig war, den Elefanten sogleich an und verbiB sich in eines seiner
Beine. Darauf entbrannte ein heftiger Kampf zwischen dem Elefanten und dem Kro-
kodil, der sich tiber eintausend Jahre erstreckte. Weder der Elefant noch das Kroko-
dil starben, doch da beide im Wasser kdampften, wurde der Elefant allmahlich
schwach, wohingegen die Kraft des Krokodils immer mehr zunahm. Das Krokodil
wurde immer mutiger, worauf der Elefant, der hilflos war und sah, daB es keinen
anderen Ausweg gab, bei den LotosfiiBen der Hochsten Personlichkeit Gottes
Schutz suchte.

VERS 1
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sri-suka uvdca
dsid girivaro rajams
trikuta iti visrutah
ksirodenavrtah sriman
yojandyutam ucchritah

sri-sukah uvdca—S8ri Sukadeva Gosvami sprach; dsit—es gab; girivarah—einen
sehr groBen Berg; rdjan—o Konig; tri-kutah—Trikuta; iti—so; visrutah—gefeiert;
ksira-udena—von dem Milchozean; dvrtah—umgeben; sriman—sehr schon; yojana
—ein Maf3 von 12,8 Kilometern; ayutam—zehntausend; ucchritah—sehr hoch.

33
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UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sprach: Mein lieber Konig, es gibt einen sehr groRen
Berg namens Trikata. Er ist zehntausend yojanas [hundertachtundzwanzig-
tausend Kilometer] hoch. Er ist umgeben vom Milchozean und hat eine sehr

“schone Lage.

VERS 2-3
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tavata vistrtah paryak
tribhih srngaih payo-nidhim
disah kham rocayann aste
raupydyasa-hiranmayaih

anyais ca kakubhah sarva
ratna-dhatu-vicitritaih

nana-druma-lata-gulmair
nirghosair nirjharambhasam

tavara—auf diese Weise; vistrtah—Liange und Breite (hundertachtundzwanzig-
tausend Kilometer); paryak—von allen Seiten; tribhih—mit drei; srrigaih—Gipfeln;
payah-nidhim—auf einer Insel im Milchozean gelegen; disah—alle Richtungen;
kham—der Himmel; rocayan—erfreuend; dste—stehend; raupya—aus Silber; ayasa
—Eisen; hiranyamayaih—und Gold; anyaih—mit anderen Gipfeln; ca—auch; kaku-
bhah—Richtungen; sarvah—alle; ratna—mit Juwelen; dharu—und Mineralien; vici-
tritaih—sehr schon geschmiickt; ndnd—mit verschiedenen; druma-latdi—Baumen
und Kletterpflanzen; gulmaih—und Strauchern; nirghosaih—mit den Klangen von;
nirjhara—Wasserfallen; ambhasam—von Wasser.

UBERSETZUNG

Der Berg ist ebenso lang wie breit [hundertachtundzwanzigtausend Kilo-
meter]. Seine drei Hauptgipfel, die aus Eisen, Silber und Gold bestehen, ver-
schonern sowohl alle Richtungen als auch den Himmel. Der Berg hat noch
andere Gipfel, die voller Juwelen und Mineralien sind und die von schénen
Biumen, Schlingpflanzen und Striuchern geschmiickt werden. Das Rau-
schen der Wasserfille auf dem Berg schafft eine angenehme Schwingung.
So stand der Berg da und verschonerte alle Himmelsrichtungen.
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VERS 4
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sa cavanij yamananghrih
samantat paya-urmibhih

karoti syamalam bhumim
harin-marakatasmabhih

sah—dieser Berg; ca—auch; avanijyamana-anghrih—dessen Full immer umspiilt
wird; samantatr—iberall in der Umgebung; payah-irmibhih—von Milchwogen; ka-
roti—macht; syamalam—dunkelgrin; bhiumim—Boden; harit—grin; marakata—mit
Smaragden; asmabhih—Steine.

UBERSETZUNG

Die Erde am Fuf} des Berges wird stindig von Milchwogen umspiilt, die
iiberall in den acht Richtungen [Norden, Siiden, Osten, Westen und die
Himmelsrichtungen dazwischen] Smaragde erzeugen.

ERLAUTERUNG

Aus dem Srimad-Bhdgavatam erfahren wir, daB es verschiedene Ozeane gibt,
zum Beispiel einen Ozean, der mit Milch angefiillt ist, einen Ozean aus Alkohol,
einen Ozean aus fliissigem Butterfett, einen Ozean aus Ol und einen Ozean aus
SiiBwasser. Es gibt also verschiedene Ozeane im Universum. Die modernen Wis-
senschaftler, deren Erfahrung begrenzt ist, konnen diese Beschreibungen nicht wi-
derlegen; sie konnen uns von keinem Planeten, ja nicht einmal von dem Planeten,
auf dem wir leben, vollstandige Information geben. Anhand dieses Verses konnen
wir jedoch verstehen, daB Smaragde erzeugt werden, wenn die Taler gewisser Berge
mit Milch iberflutet werden. Niemand vermag das Wirken der materiellen Natur,
wie sie von der Hochsten Personlichkeit Gottes gelenkt wird, nachzuahmen.

VERS 5
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siddha-carana-gandharvair
vidyddhara-mahoragaih

kinnarair apsarobhis ca
kridadbhir justa-kandarah

siddha—von den Bewohnern Siddhalokas; cdrana—die Bewohner Caranalokas;
gandharvaih—die Bewohner Gandharvalokas; vidyadhara—die Bewohner Vidya-
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dhara-lokas; maha-uragaih—die Bewohner des Schlangen-loka; kinnaraih—die Kin-
naras; apsarobhih—die Apsaras; ca—und; kridadbhih—die sich vergnigten; justa
—genossen; kandarah—die Hohlen.

UBERSETZUNG

Die Bewohner der hoheren Planeten — die Siddhas, Caranas, Gandharvas,
Vidyadharas, Schlangen, Kinnaras und Apsaras — gehen zu diesem Berg, um
sich zu vergniigen. Folglich findet man in allen Bergh6hlen Bewohner der
himmlischen Planeten.

ERLAUTERUNG

So, wie sich gewohnliche Menschen im Salzwasserozean vergniigen, so gehen
die Bewohner der hoheren Planetensysteme zum Milchozean. Sie lassen sich im
Milchozean treiben oder erfreuen sich an den verschiedenen Spielen in den Hohlen
des Berges Trikita.

VERS 6
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yatra sangita-sannadair
nadad-guham amarsaya

abhigarjanti harayah
slaghinah para-sarkaya

yatra—auf diesem Berg (Trikuta); sarigita—von dem Gesang; sannddaih—mit
den Schwingungen; nadat—widerhallend; guham—die Hohlen; amarsayda—auf-
grund von unertraglichem Zorn oder Neid; abhigarjanti—briillen; harayah—die Lo-
wen; slaghinah—stolz auf ihre Starke; para-sarnkaya—weil sie einen anderen Lowen
vermuten.

UBERSETZUNG

Aufgrund der widerhallenden Stimmen der Himmelsbewohner, die in
den Hohlen singen, briillen dort die auf ihre Stirke sehr stolzen Léwen mit
unertriglichem Neid, da sie glauben, ein anderer Lowe briille auf diese
Weise.

ERLAUTERUNG

Auf den hoheren Planetensystemen gibt es nicht nur verschiedene Arten von
Menschen, sondern auch Tiere wie L(")»yen und Elefanten. Es gibt dort Biume, und
das Land besteht aus Smaragden. Solcherart ist die Schopfung der Hochsten Person-
lichkeit Gottes. Srila Bhaktivinoda Thakura schreibt in diesem Zusammenhang in
einem seiner Lieder: kesava! tuya jagata vicitra. ,,Mein Herr, Kesava, Deine Schop-
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fung ist farbenprachtig und voller Vielfalt.”* Geologen, Botaniker und andere soge-
nannte Wissenschaftler spekulieren liber andere Planetensysteme, doch da sie unfa-
hig sind, die Vielfalt auf anderen Planeten zu ermessen, bilden sie sich falschlich ein,
alle Planeten aul3er diesem einen seien leer, unbewohnt und voller Staub. Obwohl sie
nicht einmal die Mannigfaltigkeit, die iiberall im Universum existiert, ermessen
konnen, sind sie auf ihr Wissen sehr stolz und werden von Menschen dhnlichen
Schlages als gelehrt angesehen. Im Srimad-Bhagavatam (2.3.19) heiBt es: sva-vid-
varahostra-kharaih samstutah purusah pasuh. Materialistische Filihrer werden von
Hunden, Schweinen, Kamelen und Eseln gepriesen, und sie selbst sind ebenfalls
nichts anderes als groBBe Tiere. Man sollte mit dem Wissen, das von einem grof3en
Tier vermittelt wird, nicht zufrieden sein. Vielmehr sollte man Wissen von einer
vollkommenen Personlichkeit wie Sukadeva Gosvami empfangen. Mahajano yena
gatah sa panthah. Unsere Pflicht ist es, den Unterweisungen der mahajanas zu fol-
gen. Es gibt zwolf mahdjanas, und Sukadeva Gosvami ist einer von ihnen.

svayambhir naradah sambhuh
kumarah kapilo manuh
prahlado janako bhismo
balir vaiyasakir vayam
(SB. 6.3.20)

Vaiyasaki ist Sukadeva Gosvami. Was immer er sagt, betrachten wir als Tatsa-
che. Das ist perfektes Wissen.

VERS 7
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nandranya-pasu-vrata-
sankula-drony-alankrtah

citra-druma-surodydna-
kalakantha-vihangamah

nana—mit Vielfaltigkeit von; aranya-pasu—Urwaldtiere; vrata—mit einer Viel-
zahl; sankula—gefiillt; droni—mit Talern; alarikrtah—sehr schon geschmiickt; citra
—mit einer Vielfalt von; druma—Baume; sura-udyana—in Garten, die von Halbgot-
tern unterhalten werden; kalakantha—silBl zwitschernd; vihangamah—Vogel.

UBERSETZUNG

Die Tédler am FuBe des Berges Trikuta werden durch eine Vielzahl von
Urwaldtieren noch verschénert, und in den Biumen, die in den Girten der
Halbgotter stehen, zwitschern viele verschiedene Vogel mit siiBen Stim-
men.
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VERS 8
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sarit-sarobhir acchodaih
pulinair mani-valukaih

deva-stri-majjanamoda-
saurabhambv-anilair yutah

sarit—mit Flissen; sarobhih—und Seen; acchodaih—mit kristallklarem Wasser
gefullt; pulinaih—Ufer; mani—mit kleinen Juwelen; valukaih—Sandkornern glei-
chend; deva-stri—der Madchen der Halbgotter; majjana—durch Baden (in diesem
Wasser); dmoda—Korperduft; saurabha—sehr duftend; ambu—mit dem Wasser;
anilaih—und der Luft; yutah—bereichert (die Atmosphare des Berges Trikuta).

UBERSETZUNG

Auf dem Berg Trikita gibt es viele Seen und Fliisse mit Ufern, die mit
kleinen, sandkornartigen Juwelen iibersit sind. Das Wasser ist kristallklar,
und wenn die Halbgottermidchen darin baden, wird das Wasser und die
Luft wegen ihres Korpers mit einem siiBen Duft erfiillt und bereichert so die
Umgebung.

ERLAUTERUNG

Selbst in der materiellen Welt gibt es unter den Lebewesen viele Unterschiede.
Die Menschen auf der Erde benutzen im allgemeinen auBerliche Duftstoffe, um ih-
rem schlechten Korpergeruch entgegenzuwirken, doch hier sehen wir, daB die
Fliisse, Seen, der Wind und die gesamte Umgebung des Berges Trikiuta durch den
Korperduft der Halbgottermadchen ebenfalls zu duften begannen. Da die Korper der
Madchen auf den oberen Planetensystemen so schon sind, kdnnen wir uns vorstel-
len, wie schon die Korper der Vaikuntha-Madchen oder die der Madchen in Vrnda-
vana, der gopis, geformt sind.

VERS 9-13
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tasya dronyam bhagavato
varunasya mahatmanah

udyanam rtuman nama
akridam sura-yositam

sarvato 'lankrtam divyair
nitya-puspa-phala-drumaih

mandaraih parijatais ca
patalasoka-campakaih

cutaih piyalaih panasair
amrair amratakair api

kramukair narikelais ca
kharjirair bijapurakaih

madhukaih sala-talais ca
tamalair asandarjunaih

aristodumbara-plaksair
vataih kimsuka-candanaih

picumardaih kovidaraih
saralaih sura-darubhih

drakseksu-rambha-jambubhir
badary-aksabhayamalaih

tasya—von diesem Berg (Trikuta); dronyam—in einem Tal; bhagavatah—der
groBen Personlichkeit; varunasya—des Halbgottes Varuna; maha-atmanah—der ein
groBer Geweihter des Herrn ist; udyanam—ein Garten; rtumat—Rtumat; nama
—mit Namen; dkridam—ein Vergniigungsort; sura-yositam—der Halbgottermad-
chen; sarvatah—iberall; alankrtam—schon geschmiickt; divyaih—zu den Halbgot-
tern gehorend; nitya—immer; puspa—von Blumen; phala—und Friichten; drumaih
—durch Baume; mandaraih—mandara; parijataih—parijata; ca—auch; patala—pa-
tala; asoka—asoka, campakaih—campaka; cutaih—cuta-Frichte; pivalaih—piyala-
Friichte; panasaih—panasa-Friichte; amraih—Mangos; dmratakaih—saure Friichte
namens amrdtaka; api—auch; kramukaih—kramuka-Frichte; ndrikelaih—Kokos-
palmen; ca—und; kharjiuraih—Dattelpalmen; bijapurakaih—Granatapfel; madhu-
kaih—madhuka-Frichte; sdla-talaih—Palmfriichte; ca—und; tamalaih—tamala-
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Baume; asana—asana-Baume; arjunaih—arjuna-Baume; arista—arista-Frichte;
udumbara—groBBe udumbara-Baume; plaksaih—plaksaih-Baume; vataih—Banyan-
baume; kimsuka—rote Bliiten ohne Duft; candanaih—Sandelholzbaume; picumar-
daih—picumarda-Blumen; koviddraih—kovidara-Friichte; saralaih—sarala-Baume;
sura-darubhih—sura-daru-Baume; draksi—Trauben; iksuh—Zuckerrohr; rambha
—Bananen; jambubhih—jambu-Frichte; badari—badari-Frichte, aksa—aksa-
Fruchte; abhaya—abhaya-Frichte; dmalaih—amalaki, eine saure Frucht.

UBERSETZUNG

In einem der Tiler des Berges Trikiita gab es einen Garten namens Rtu-
mat. Dieser Garten gehorte dem grofRen Gottgeweihten Varuna und diente
den Midchen der Halbgotter als Vergniigungsort. Blumen und Friichte
wuchsen dort zu allen Jahreszeiten, wie zum Beispiel mandaras, parijatas,
patalas, asokas, campakas, cutas, piyalas, panasas, Mangos, amratakas, kra-
mukas, KokosnuRpalmen, Dattelpalmen und Granatipfel. Es gab madhukas,
Palmen, tamalas, asanas, arjunas, aristas, udumbaras, plaksas, Banyanbiume,
kim$ukas und Sandelholzbiume. Es gab dort auch picumardas, kovidaras,
saralas, sura-darus, Trauben, Zuckerrohr, Bananen, jambu, badaris, aksas,
abhayas und amalakis.
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bilvaih kapitthair jambirair
vrto bhallatakadibhih
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tasmin sarah suvipulam
lasat-kancana-pankajam

kumudotpala-kahlara-
satapatra-sriyorjitam

matta-sat-pada-nirghustam
Sakuntais ca kala-svanaih

hamsa-karandavakirnam
cakrahvaih sdarasair api

Jjalakukkuta-koyasti-
datyuha-kula-kijitam

matsya-kacchapa-sarcadra-
calat-padma-rajah-payah

kadamba-vetasa-nala-
nipa-vahjulakair vrtam

kundaih kurubakasokaih
Sirisaih kutajengudaih

kubjakaih svarna-yuthibhir
naga-punnaga-jatibhih

mallika-satapatrais ca
madhavi-jalakadibhih

Sobhitam tira-jais canyair
nityartubhir alam drumaih

bilvaih—bilva-Baume; kapitthaih—kapittha-Baume; jambiraih—jambira-Baume;
vrtah—umgeben von; bhallataka-adibhih—bhallataka und andere Baume; tasmin
—in diesem Garten; sarah—ein See; su-vipulam—der sehr groB3 war; /asar—leuch-
tend; kdricana—golden; parika-jam—mit Lotosblumen ubersat; kumuda—von ku-
muda-Blumen; utpala—utpala-Blumen; kahlara—kahlara-Blumen; satapatra—und
Satapatra-Blumen; sriyi—mit der Schonheit; #drjitam—vorziiglich; matta—be-
rauscht; sat-pada—Bienen; nirghustam—summten; sakuntaih—mit dem Vogel-
zwitschern; ca—und; kala-svanaih—deren Lieder sehr melodios waren; hanisa
—Schwane; karandava—karandavas; akirnam—bevolkert mit; cakrahvaih—cakra-
vakas; sdrasaih—Kraniche; api—sowie auch; jala-kukkuta—W asserhiihner; koya-
sti—kosyastis; datyuha—datyuhas; kula—Schwarme von; ki jitam—Kkreischten; mat-
sya—von Fischen; kacchapa—und Schildkroten; saricara—aufgrund der Bewegun-
gen; calat—erregt; padma—der Lotosse; rajah—durch den Pollen; payah—das Was-
ser (wurde geschmiickt), kadamba—kadambas;, vetasa—vetasas, nala—nalas;
nipa—nipas; vanjulakaih—vanjulakas; vrtam—umgeben von; kundaih—kundas; ku-
rubaka—kurubakas; asokaih—asokas, sirisaih—sirisas; kitaja—kitajas; ingudaih
—ingudas; kubjakaih—kubjakas; svarna-yuthibhih—svarna-yuthis;, naga—nagas,
punndaga—punnagas; jatibhih—jatis, mallika—mallikas, satapatraih—satapatras;
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ca—auch; madhavi—madhavis; jalakadibhih— jalakas; sobhitam—geschmiickt; tira-
jaih—an den Ufern wachsend; ca—und; anyaih—andere; nitya-rtubhih—zu allen
Jahreszeiten; alam—reichhaltig; drumaih—mit Baumen (die Bliiten und Friichte tru-
gen).

UBERSETZUNG

In diesem Garten lag ein sehr grofRer See, der mit leuchtendgoldenen Lo-
tosblumen iibersit war und den kumuda-, kahlara-, utpala- und fatapatra-
Blumen schmiickten, die den Berg mit vorziiglicher Schonheit bereicher-
ten. Es gab dort auch bilva-, kapittha-, jambira- und bhallataka-Biume. Be-
rauschte Bienen tranken Honig und summten mit dem Zwitschern der Vo-
gel, deren Lieder sehr melodios waren. Der See war mit Schwinen, karanda-
vas, cakravakas, Kranichen und Schwiarmen von Wasserhiihnern, datyahas,
koyastis und anderen kreischenden Vogeln bevdlkert. Aufgrund der Bewe-
gungen von Fischen und Schildkroten war das Wasser mit Pollen ge-
schmiickt, die aus den Lotosblumen gefallen waren. Der See war umgeben
von kadamba-Blumen, vetasa-Blumen, nalas, nipas, vaijulakas, kundas, ku-
rubakas, aokas, §irisas, katajas, ingudas, kubjakas, svarpa-yuthis, nagas,
punnagas, jatis, mallikas, Satapatras, jalakas und madhavi-latas. Das Ufer
schmiickten auch verschiedenste Biume, die zu allen Jahreszeiten Bliten
und Friichte trugen. So stand der ganze Berg in seiner vollen Pracht da.

ERLAUTERUNG

Nach der ausfiihrlichen Beschreibung der Seen und Fliisse auf dem Berg Trikuta
zu urteilen, gibt es auf der Erde nichts, das mit ihrer Vortrefflichkeit vergleichbar
ware. Auf anderen Planeten gibt es viele solche Wunder. Zum Beispiel wissen wir
aus der vedischen Literatur, dal} es zwei Millionen verschiedene Arten von Baumen
gibt, doch nicht alle von ihnen sehen wir auf der Erde. Das Srimad-Bhagavatam
prasentiert das Gesamtwissen aller Dinge im Universum. Es beschreibt nicht nur
das materielle Universum, sondern beriicksichtigt auch die spirituelle Welt jenseits
des Universums. Niemand kann die Beschreibungen der materiellen und spirituellen
Welt im Srimad-Bhdgavatam in Frage stellen. Die Versuche, von der Erde zum
Mond zu gelangen, sind zwar fehlgeschlagen, aber dennoch konnen die Menschen
auf der Erde verstehen, wie es auf anderen Planeten aussieht. Man braucht sich
nichts auszudenken, sondern man sollte das den Tatsachen entsprechende Wissen
aus dem Srimad-Bhdgavatam annehmen und damit zufrieden sein.
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tatraikada tad-giri-kananasrayah
karenubhir varana-yitha-pas caran

sakantakam kicaka-venu-vetravad
visala-gulmam prarujan vanaspatin

tatra—dort; ekada—eines Tages; tar-giri—dieses Berges (Trikuta); kanana-dsra-
yah—der im Wald lebt; karenubhih—von Elefantenkiihen begleitet; varana-yiitha-
pah—der Fiihrer der Elefanten; caran—wahrend er wanderte (in Richtung See); sa-
kantakam—ein Ort voller Dornen; kicaka-venu-vetra-vat—mit Pflanzen und Ge-
wachsen verschiedener Namen; visala-gulmam—viele Dickichte; prarujan—bre-
chend; vanah-patin—Baume und Pflanzen.

UBERSETZUNG

Der Fiihrer der Elefanten, der im Wald des Berges Trikuta lebte, wan-
derte einmal mit seinen Elefantenweibchen zum See. Auf dem Weg dorthin
rannte er viele Pflanzen, Schlingpflanzen, Dickichte und Biume um, ohne
sich um ihre stechenden Dornen zu kiimmern.

VERS 21
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yad-gandha-matrad dharayo gajendra
vyaghradayo vyala-mrgah sakhadgah

mahoragas capi bhayad dravanti
sagaura-krsnah sarabhdas camaryah

yat-gandha-matrat—allein durch den Geruch dieses Elefanten; harayah—1Lo-
wen; gaja-indrah—andere Elefanten; vyaghra-adayah—wilde Tiere wie Tiger; vyad-
la-mrgah—andere wilde Tiere; sakhadgah—Rhinozerosse; mahd-uragah—riesen-
groBe Schlangen; ca—auch; api—in der Tat; bhayat—aufgrund von Angst; dravanti
—liefen fort; sa—mit; gaura-krsnah—einige von ihnen weil}, andere schwarz; sa-
rabhah—sarabhas; camaryah—auch camaris.

UBERSETZUNG

Allein der Geruch dieses Elefanten versetzte alle anderen Elefanten, die
Tiger und die anderen wilden Tiere, wie Lowen, Nashorner, grofRe Schlan-
gen und die schwarzen und weiBen sarabhas, in Angst und Schrecken, so
daB sie davonliefen. Das camari-Reh floh ebenfalls.
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VERS 22
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vrka varaha mahisarksa-salya
gopuccha-salavrka-markatas ca

anyatra ksudra harinah sasadayas
caranty abhita yad-anugrahena

vrkah—Flchse; varahah—Eber; mahisa—Biiffel; rksa—Baren; salyah—Stachel-
schweine; gopuccha—ein Art von Reh; salavrka—Wolfe;, markatah—Affen;
ca—und; anyatra—anderswo; ksudrah—Kleine Tiere; harinah—Reh; sasa-adayah
—Kaninchen und andere; caranti—umherwandernd (im Wald); abhitah—ohne
Furcht; yat-anugrahena—durch die Barmherzigkeit dieses Elefanten.

UBERSETZUNG

Durch die Barmherzigkeit dieses Elefanten konnten sich Fiichse, Wolfe,
Biiffel, Biren, Eber, gopucchas, Stachelschweine, Affen, Kaninchen, das ha-
rina-Reh und viele andere kleine Tiere ungehindert in den anderen Teilen
des Waldes bewegen. Sie fiirchteten sich vor ihm nicht.

ERLAUTERUNG

Alle Tiere wurden von diesem Elefanten praktisch beherrscht, doch obwohl sie
sich ohne Furcht bewegen konnten, wagten sie aus Achtung nicht, in seine Gegen-
wart zu treten.
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sa gharma-taptah karibhih karenubhir
vrto madacyut-karabhair anudrutah

girim garimna paritah prakampayan
nisevyamano ‘likulair madasanaih

saro ‘nilam pankaja-renu-rusitam
Jighran vidiran mada-vihvaleksanah

vrtah sva-yiithena trsdarditena tat
sarovarabhyasam athagamad drutam

sah—er (der Fuhrer der Elefanten); gharma-taptah—schwitzend; karibhih—von
anderen Elefanten; karenubhih—sowie Elefantenkiihen; vrrah—umgeben; mada-
cyut—Alkohol aus dem Maul tropfend; karabhaih—von Kleinen Elefanten; anudru-
tah—wurde gefolgt; girim—dieser Berg; garimnd—durch das Gewicht des Korpers;
paritah—berall in der Umgebung; prakampayan—zum Zittern bringend; nisevya-
manah—bedient; alikulaih—von den Bienen; mada-asanaih—die Honig tranken; sa-
rah—aus dem See; anilam—der Wind; parikaja-renu-riisitam—den Staub von den
Lotosblumen tragend; jighran—riechend; vidirat—aus einiger Entfernung; mada-
vihvala—berauscht; iksanah—dessen Sicht; vrtah—umgeben; sva-yiithena—von sei-
nen Gefahrten; trsd-arditena—die von Durst liberwaltigt waren; rar—dieses; saro-
vara-abhyasam—zum Ufer des Sees; atha—so; agamat—ging; drutam—sehr bald.

UBERSETZUNG

Umgeben von den anderen Elefanten der Herde, zu denen auch Kiihe ge-
horten, und von den Jungen gefolgt, lies Gajapati, der Fiihrer der Elefanten,
den Berg Trikata aufgrund seines Korpergewichts erzittern. Er schwitzte,
aus seinem Maul tropfte Alkohol, und seine Sicht war durch seinen Rausch
beeintrichtigt. Er wurde von Bienen bedient, die Honig tranken, und aus ei-
niger Entfernung konnte er den Duft der Lotosblumenpollen wahrnehmen,
den der Wind vom See heriibertrug. So von seinen Gefihrten umgeben, die
unter Durst litten, kam er bald an das Ufer des Sees.
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vigahya tasminn amrtambu nirmalam
hemaravindotpala-renu-risitam

papau nikamarn nija-puskaroddhrtam
atmanam adbhih snapayan gata-klamah
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vigahya—hineingehend; tasmin—in diesen See; amrta-ambu—Wasser so rein wie
Nektar; nirmalam—Kkristallklar; hema—sehr kalt; aravinda-utpala—von den Lilien
und Lotosblumen; renu—mit dem Staub; rusitam—das vermischt war; papau—er
trank; nikamam—bis er vollig zufrieden war; nija—eigenen; puskara-uddhrtam
—mit seinem Riissel saugend; dtmdnam—selbst; adbhih—mit Wasser; snapayan
—grindlich badend; gata-klamah—wurde von aller Mattheit befreit.

UBERSETZUNG

Der Konig der Elefanten begab sich in den See und badete griindlich.
Von aller Mattheit befreit, trank er mit Hilfe seines Riissels das kalte, klare,
nektargleiche Wasser, das mit dem Staub der Lotosblumen und Wasserlilien
vermischt war, bis er vollstindig zufriedengestellt war.

VERS 26
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sa puskarenoddhrta-sikarambubhir
nipayayan samsnapayan yatha grhi

ghrni karenuh karabhams ca durmado
ndcasta krcchram krpano ‘ja-mdyaya

sah—er (der Fihrer der Elefanten); puskarena—mit seinem Rissel; uddhrta—
indem er herauszog; sikara-ambubhih—und das Wasser verspritzte; nipayayan—
veranlafBte sie zu trinken; sanisnapayan—und zu baden; yatha—wie; grhi—ein Haus-
halter; ghrni—immer giitig (zu den Angehorigen seiner Familie); karenuh—zu seinen
Frauen, den Elefantenkiihen; karabhan—zu den Kindern; ca—sowie auch; durma-
dah—der sehr an den Familienangehorigen hangt; na—nicht; dcasta—betrachtete;
krcchram—Beschwernis; krpanah—ohne spirituelles Wissen; aja-mdyayd—auf-
grund des Einflusses der auBeren, illusionierenden Energie der Hochsten Person-
lichkeit Gottes.

UBERSETZUNG

Wie ein Mensch, dem es an spirituellem Wissen mangelt und der zu sehr
an den Angehorigen seiner Familie hingt, veranlafte der Elefant, getiuscht
durch die duRere Energie Krsnas, seine Frauen und Kinder, im Wasser zu ba-
den und es zu trinken. Mit seinem Riissel sog er Wasser aus dem See und
spriihte es iiber sie. lhm machte die schwere Arbeit, die damit verbunden
war, nichts aus.



Vers 28] Die Notlage des Elefanten Gajendra 47

VERS 27
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tam tatra kascin nrpa daiva-codito
graho baliyams carane rusagrahit

yadrcchayaivam vyasanam gato gajo
yatha-balam so 'tibalo vicakrame

tam—ihm (Gajendra); ratrra—dort (im Wasser); kascit—jemand; nrpa—o Konig;
daiva-coditah—durch die Vorsehung angeregt; grahah—Krokodil; baliyan—sehr
machtig; carane—sein Bein; rusa—zornig; agrahit—packte; yadrcchaya—aufgrund
der Vorsehung eintretend; evam—solch eine; vyasanam—gefahrliche Lage; gatah—
erlangt habend; gajah—der Elefant; yatha-balam—nach seiner Starke; sah—er; ati-
balah—mit groBer Anstrengung; vicakrame—versuchte zu entkommen.

UBERSETZUNG

Durch die Fiigung des Schicksals, o Konig, wurde ein starkes Krokodil auf
den Elefanten zornig und griff ein Bein des Elefanten im Wasser an. Der Ele-
fant war gewil sehr stark und versuchte sein Bestes, um dieser von der Vor-
sehung gesandten Gefahr zu entgehen.
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tathaturam yutha-patim karenavo
vikrsyamanam tarasa baliyasa

vicukrusur dina-dhiyo 'pare gajah
parsni-grahas tarayitum na casakan

tatha—darauf; aturam—diese ernste Lage; yutha-patim—der Fihrer der Elefan-
ten; karenavah—seine Frauen; vikrsyamanam—angegriffen; tarasd—durch die
Starke; baliyasi—durch die Starke (des Krokodils); vicukrusuh—begann zu weinen;
dina-dhiyah—die weniger intelligent waren; apare—die anderen; gajah—Elefanten;
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parsni-grahah—ihn von hinten fassen; tdrayitum—zu befreien; na—nicht; ca—auch;
asakan—waren imstande.

UBERSETZUNG

Als darauf die Frauen Gajendras den Elefantenkonig in dieser ernsten
Lage sahen, empfanden sie groRes Mitleid mit ihm und begannen zu wei-
nen. Die anderen Elefanten wollten Gajendra helfen und versuchten ihn von
hinten zu fassen, doch sie waren gegen die grofRe Kraft des Krokodils macht-
los und konnten ihn nicht retten.

VERS 29
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niyudhyator evam ibhendra-nakrayor
vikarsator antarato bahir mithah

samah sahasram vyagaman mahi-pate
sapranayos citram amamsatamarah

niyudhyatoh—kampfend; evam—auf diese Weise; ibha-indra—des Elefanten; na-
krayoh—und des Krokodils; vikarsatoh—ziehend; antaratah—im Wasser; bahih
—auBerhalb des Wassers; mithah—einander; samah—Jahre; sahasram—eintausend,
vyagaman—vergingen, mahi-pate—o Konig; sa-pranayoh—beide lebendig; citram
—wunderbar; amamsata—betrachtend; amarah—die Halbgotter.
UBERSETZUNG

O Konig, so kimpften der Elefant und das Krokodil tausend Jahre lang,
indem sie einander ins Wasser und aus dem Wasser zogen. Die Halbgotter,
die den Kampf sahen, wunderten sich sehr.
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tato gajendrasya mano-balaujasam
kalena dirghena mahan abhud vyayah
vikrsyamanasya jale 'vasidato
viparyayo 'bhut sakalam jalaukasah

tatah—danach; gaja-indrasya—des Konigs der Elefanten; manah—der Starke der
Entschlossenheit; bala—die Korperstarke; ojasam—und die Starke der Sinne; kale-
na—aufgrund der Jahre des Kampfes; dirghena—fortgesetzt; mahan—groB3; abhut
—wurde; vyayah—die Verausgabung; vikrsyamanasya—der gezogen wurde (von
dem Krokodil); jale—ins Wasser (ein fremdes Element); avasidatah—vermindert
(geistige, physische und sinnliche Starke); viparyayah—das Gegenteil; abhit—
wurde; sakalam—sie alle; jala-okasah—das Krokodil, das im Wasser zu Hause ist.

UBERSETZUNG

Darauf verlor der Elefant, da er ins Wasser gezogen worden war und dort
viele Jahre kimpfen mufite, immer mehr an geistiger, korperlicher und
sinnlicher Kraft. Das Krokodil hingegen, das ein Wassertier war, entwickelte
immer mehr Begeisterung sowie korperliche und sinnliche Kraft.

ERLAUTERUNG

In dem Kampf zwischen dem Elefanten und dem Krokodil bestand der Unter-
schied darin, daBB der Elefant, obwohl er sehr machtig war, in einem fremden Ele-
ment, namlich im Wasser, kaimpfen muBBte. Wahrend der tausend Jahre des Kamp-
fes konnte er keine Nahrung finden, und daher schwanden seine Krafte; weil seine
Korperkraft abnahm, wurde auch sein Geist schwach, und seine Sinne verloren an
Kraft. Das Krokodil hingegen war ein Wassertier und hatte keine Schwierigkeiten
dieser Art. Es fand Nahrung und bekam daher geistige Kraft, und seine Sinne wur-
den belebt. Wahrend also der Elefant an Kraft verlor, wurde das Krokodil immer
machtiger.

Hieraus konnen wir die Lehre ziehen, daBB wir in unserem Kampf mit maya nicht
eine Stellung einnehmen sollten, in der unsere Kraft, unsere Begeisterung und un-
sere Sinne unfahig sind, kraftvoll zu kampfen. Unsere Bewegung fiir Krsna-
BewuBtsein hat der tauschenden Energie, unter deren Einflul alle Lebewesen in
einem falschen Verstandnis von Zivilisation verfaulen, den Krieg erklart. Die Solda-
ten in dieser Bewegung miissen immer darauf achten, daB ihr Korper, ihr Geist und
ihre Sinne mit voller Kraft arbeiten. Um sich fit zu halten, miissen sie sich daher in
eine normale Lebenslage begeben. Eine normale Lage ist nicht fiir jeden gleich, und
daher gibt es die Unterteilung des varndasrama — brahmana, ksatriya, vaisya, sudra,
brahmacarya, grhastha, vanaprastha und sannydsa. Besonders in diesem Zeitalter,
im Kali-yuga, ist es empfohlen, nicht sannydsa anzunehmen.

asvamedham gavalambham
sannydsam pala-paitrkam
devarena sutotpattim
kalau parica vivarjayet
(Brahma-vaivarta Purana)
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Aus diesem Vers konnen wir ersehen, dal der sannydsa-dsrama in diesem Zeit-
alter verboten ist, weil die Menschen nicht stark genug sind. Sri Caitanya Maha-
prabhu nahm zwar im Alter von vierundzwanzig Jahren sannydsa an, doch Sarva-
bhauma Bhattacarya riet sogar Sri Caitanya Mahaprabhu, auBerst vorsichtig zu
sein, da Er in so jungen Jahren sannydsa angenommen hatte. Um des Predigens wil-
“len weihen wir junge Manner in den sannydsa-Stand ein, doch wir haben oft die Er-
fahrung gemacht, daB sie fir sannydsa nicht geeignet sind. Es ist kein Nachteil,
wenn man denkt, daB man sich zum sannydsa nicht eigne; wenn man sehr starke se-
xuelle Neigungen hat, soll man in jenen asrama eintreten, in dem Geschlechtsbezie-
hungen erlaubt sind, namlich in den grhastha-asrama. Dall man an einer Stelle sehr
schwach ist, bedeutet nicht, daB man aufhoren soll, gegen das Krokodil maya zu
kdampfen. Man muB bei den LotosfiiBen Krsnas Zuflucht suchen, wie Gajendra es
tun wird, und zur gleichen Zeit kann man grhastha sein, wenn man sich mit ge-
schlechtlicher Betatigung zufrieden gibt. Man braucht den Kampf nicht aufzugeben.
Sri Caitanya Mahaprabhu empfahl daher: sthdne sthitah sruti-gatam tanu-van-ma-
nobhih. Man kann in dem dsrama bleiben, der fiir einen geeignet ist; es ist nicht un-
bedingt notwendig, sannydsa anzunehmen. Wenn man sexuell erregt ist, kann man
in den grhastha-asrama eintreten; aber man mull weiterkampfen. Fir jemand, der
sich nicht auf der transzendentalen Ebene befindet, ist es kein groBes Verdienst,
kiinstlich sannydsa anzunehmen. Wenn man sich zum sannydsa nicht eignet, kann
man in den grhastha-Stand eintreten und mit aller Kraft gegen mdya kampfen. Man
soll jedoch nicht den Kampf aufgeben und fortgehen.

VERS 31
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ittham gajendrah sa yaddpa sarnkatam
pranasya dehi vivaso yadrcchaya
aparayann atma-vimoksane ciram
dadhyav imam buddhim athabhyapadyata

ittham—auf diese Weise; gaja-indrah—der Konig der Elefanten; sah—er; ya-
da—als; apa—erlangte; sankatam—solch eine gefahrliche Lage; pranasya—des Le-
bens; dehi—der verkorpert ist; vivasah—durch die Umstande hilflos; yadrcchaya
—durch den Willen der Vorsehung; apdrayan—unfahig; atma-vimoksane—sich zu
retten; ciram—lange Zeit; dadhyau—begann ernsthaft nachzudenken; imam—diese;
buddhim—Entscheidung; atha—darauf; abhyapadyata—erreichte.
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UBERSETZUNG

Als der Konig der Elefanten sah, daR er sich durch den Willen der Vorse-
hung in der Gewalt des Krokodils befand und sich aus der Gefahr nicht ret-
ten konnte, da er in seinem Korper den Umstinden entsprechend hilflos
war, hatte er grofRe Angst, getitet zu werden. Folglich dachte er lange Zeit
nach und gelangte endlich zu folgendem Entschluf8:

ERLAUTERUNG

Jeder in der materiellen Welt kimpft ums Uberleben. Jeder versucht, Gefahr zu
vermeiden, doch wenn sich jemand nicht retten kann, sucht er, wenn er fromm ist,
bei den LotosfiilBen der Hochsten Personlichkeit Gottes Zuflucht. Das wird in der
Bhagavad-gita (7.16) bestatigt:

catur-vidha bhajante mam
janah sukrtino ‘rjuna

arto jijaasur artharthi
jAani ca bharatarsabha

Vier Arten frommer Menschen — jemand, der in Gefahr ist, jemand, der Geld
braucht, jemand, der nach Wissen forscht, und jemand, der neugierig ist — suchen
bei der Hochsten Personlichkeit Gottes Zuflucht, um gerettet zu werden oder um
ihre Situation zu verbessern. Der Konig der Elefanten beschloB in seiner gefahrli-
chen Lage, bei den LotosfiiBen des Herrn Zuflucht zu suchen. Nachdem er lange
nachgedacht hatte, gelangte er intelligenterweise zu dieser richtigen Entscheidung.
Solch ein EntschluB wird nicht von einem siindhaften Menschen gefal3t. Deshalb
heiBt es in der Bhagavad-gita, daB3 diejenigen, die fromm sind (sukrti), den Ent-
schluB fassen konnen, in einer gefahrlichen oder furchtbaren Lage bei den Lo-
tosfiiBen Krsnas Zuflucht zu suchen.

VERS 32
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na mam ime jAataya aturam gajah

kutah karinyah prabhavanti mocitum
grahena pasena vidhatur avrto
'py aham ca tam yami param pardyanam

na—nicht; mam—mich; ime—all diese; jridtayah—Freunde und Verwandten (die
anderen Elefanten); dturam—in meinem Elend; gajah—der Elefant; kutah—wie; ka-
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rinvah—meine Frauen; prabhavanti—sind fahig; mocitum—zu befreien (aus dieser
gefahrlichen Lage); grahena—von dem Krokodil; pdsena—durch das Netzwerk von
Stricken; vidhatuh—der Vorsehung; dvrtah—gefangen; api—obwohl (ich mich in
einer solchen Lage befinde); aham—ich; ca—auch; rtam—dieser (Hochste Personlich-
keit Gottes); yami—suche Zuflucht bei; param—der transzendental ist; pardya-
"nam—und der die Zuflucht sogar groBer Halbgotter wie Brahma und Siva ist.

UBERSETZUNG

Die anderen Elefanten, die meine Freunde und Verwandten sind, konn-
ten mich aus dieser Gefahr nicht retten, ganz zu schweigen von meinen
Frauen. Sie konnen nichts tun. Durch den Willen der Vorsehung bin ich von
diesem Krokodil angegriffen worden, und deshalb werde ich bei der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes Schutz suchen, die immer die Zuflucht eines je-
den, sogar grofRer Personlichkeiten, ist.

ERLAUTERUNG

Die materielle Welt wird als padam padam yad vipadam bezeichnet, was bedeu-
tet, daB3 bei jedem Schritt Gefahr lauert. Ein Tor denkt irrtimlich, er sei in der mate-
riellen Welt gliicklich, doch im Grunde ist er es nicht. Jemand, der so denkt, lebt in
Illusion. Bei jedem Schritt, in jedem Augenblick, lauert Gefahr. In der modernen Zi-
vilisation denkt man, das Leben sei vollkommen, wenn man ein schones Zuhause
und ein schones Auto besitzt. In den westlichen Landern, besonders in Amerika, ist
es sehr angenehm, ein gutes Auto zu besitzen, doch sobald man auf der StraBe ist,
lauert Gefahr, denn jeden Augenblick kann ein todlicher Unfall passieren. Die Sta-
tistiken zeigen, daB sehr viele Menschen bei Autounfdallen ums Leben kommen
Wenn wir daher wirklich glauben, die materielle Welt sei ein Ort des Gliicks, leben
wir in Unwissenheit. Wirkliches Wissen bedeutet zu verstehen, dall die materielle
Welt voller Gefahr ist. Wir mogen, soweit es unsere Intelligenz erlaubt, ums Uber-
leben kampfen, und wir mogen versuchen, gut fiir uns zu sorgen, doch solange nicht
die Hochste Personlichkeit Gottes, Krsna, uns letztlich vor Gefahr bewahrt, werden
alle unsere Versuche umsonst sein. Deshalb sagt Prahlada Maharaja:

balasya neha saranam pitarau nrsimha
nartasya cagadam udanvati majjato nauh
taptasya tat-pratividhir ya ihanjasestas
tavad vibho tanu-bhrtam tvad-upeksitanam
(SB. 7.9.19)

Wir mogen so viele Wege erfinden, gliicklich zu werden oder den Gefahren die-
ser materiellen Welt zu entkommen, doch solange unsere Versuche von der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes nicht bewilligt werden, konnen sie uns niemals gliicklich
machen. Diejenigen, die gliicklich zu sein versuchen, ohne bei der Hochsten Person-
lichkeit Gottes Zuflucht zu suchen, sind miudhas oder Schurken. Na mam duskrtino
mudhah prapadyante naradhamah. Diejenigen, die die niedrigsten der Menschen
sind, weigern sich, Krsna-BewuBtsein anzunehmen, weil sie glauben, sie konnten
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sich ohne Krsnas Fiirsorge beschiitzen. Das ist ihr TrugschluBB. Die Entscheidung
des Konigs der Elefanten, in solch einer gefahrlichen Lage bei der Hochsten Person-
lichkeit Gottes Zuflucht zu suchen, war richtig.

VERS 33
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yah kascaneso balino 'ntakoragat
pracanda-vegad abhidhavato bhrsam

bhitam prapannam paripati yad-bhayan
mrtyuh pradhdvaty aranam tam imahi

yah—Er, der (die Hochste Personlichkeit Gottes); kascana—jemand; isah—der
Hochste Herrscher; balinah—sehr machtig; antaka-uragat—von der groBen
Schlange der Zeit, die den Tod bringt; pracanda-vegat—deren Kraft furchtbar ist;
abhidhdvatah—die jagt; bhrsam—endlos (jede Stunde und Minute); bhiram—jemand,
der sich vor dem Tod fiirchtet; prapannam—jemand, der sich ergibt (der Hochsten
Personlichkeit Gottes); paripati—Er beschiitzt; yat-bhaydt—aus Angst vor dem
Herrn; mrtyuh—der Tod selbst; pradhavati—lauft fort; aranam—die tatsachliche Zu-
flucht eines jeden; tam—Ihm; imahi—ich ergebe mich oder suche Zuflucht.

UBERSETZUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes ist gewi nicht jedem bekannt, doch
der Herr ist sehr michtig und einfluRreich. Obwohl die Schlange der ewi-
gen Zeit, die in ihrer Kraft furchtbar ist, jeden endlos jagt, immer bereit, ihn
zu verschlingen, gewihrt der Herr jemandem, der diese Schlange fiirchtet
und bei lhm Zuflucht sucht, Schutz, denn sogar der Tod liuft vor dem Herrn
aus Furcht davon. Ich ergebe mich daher Ihm, der grofen und michtigen
hochsten Autoritit, der die wahre Zuflucht eines jeden ist.

ERLAUTERUNG

Ein intelligenter Mensch versteht, daB tuber allen Dingen eine groBe und hochste
Autoritat steht. Diese groBBe Autoritat erscheint in verschiedenen Inkarnationen, um
die Unschuldigen vor Storungen zu beschiitzen. In der Bhagavad-gita (4.8) wird dies
wie folgt bestatigt: paritrandya sadhunam vinasaya ca duskrtam. Der Herr erscheint
in Seinen verschiedenen Inkarnationen, um zwei Zwecke zu erfiillen — um die
duskrti oder Siindhaften zu vernichten und um Seine Geweihten zu beschiitzen. Der
Konig der Elefanten beschloB, sich dem Herrn zu ergeben. Das ist ein intelligenter
Schritt. Man muB diesen groBartigen Hochsten Herrn kennen und sich Ihm erge-
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ben. Er kommt personlich, um uns zu zeigen, wie wir glicklich sein konnen, und
nur Toren und Halunken sehen diese hochste Autoritat, die Hochste Person, nicht
mittels ihrer Intelligenz. Im sruti-mantra heiBt es:

bhisasmad vatah pavate
bhisodeti suryah

bhisasmad agnis candras ca
mrtyur dhavati paricamah
(Taittiriva Upanisad 2.8)

Nur aus Furcht vor der Hochsten Personlichkeit Gottes weht der Wind, verbrei-
tet die Sonne Warme und Licht und jagt der Tod jeden einzelnen. Folglich gibt es
einen hochsten Herrscher, wie in der Bhagavad-gita (9.10) bestitigt wird: mayad-
dhyaksena prakrtih suyate sacardacaram. Die materielle Manifestation funktioniert
so gut, weil hinter ihr der hochste Herrscher steht. Jeder intelligente Mensch kann
daher verstehen, daB es einen hochsten Herrscher gibt. AuBerdem erscheint der
hochste Herrscher personlich als Sri Krsna, als Sri Caitanya Mahaprabhu und als
$ri Ramacandra, um uns Unterweisungen zu geben und um uns durch Sein Beispiel
zu zeigen, wie man sich der Hochsten Personlichkeit Gottes ergibt. Trotzdem erge-
ben sich Ihm die duskrtis oder niedrigsten der Menschen nicht (na mam duskrtino
mudhah prapadyante naradhamah).

In der Bhagavad-gita sagt der Herr deutlich: mrtyuh sarva-haras caham. ,,Ich
bin der allesverschlingende Tod.* Somit ist mrtyu oder der Tod der Reprasentant,
der alles von einem Lebewesen, das einen materiellen Korper angenommen hat, fort-
nimmt. Niemand kann sagen: ,,Ich fiirchte den Tod nicht.* Das ist eine falsche Be-
hauptung. Jeder fiirchtet sich vor dem Tod. Wer jedoch bei der Hochsten Person-
lichkeit Gottes Zuflucht sucht, kann vor dem Tod gerettet werden. Man mag ein-
wenden: ,,Stirbt denn der Gottgeweihte nicht? Die Antwort lautet, daB ein Gottge-
weihter zweifellos seinen Korper aufgeben mul3, denn der Korper ist materiell, aber
der Unterschied besteht darin, daB fiir jemand, der sich Krsna vollig ergibt und der
von Krsna beschiitzt wird, der gegenwartige Korper der letzte ist; er wird nicht wie-
der einen materiellen Korper bekommen, um dem Tod zu unterliegen. Das wird in
der Bhagavad-gita (4.9) versichert: tyaktva deham punar janma naiti mam eti so
‘riuna. Ein Gottgeweihter nimmt, nachdem er seinen Korper aufgegeben hat, keinen
materiellen Korper mehr an, sondern kehrt nach Hause, zu Gott, zuriick. Wir sind
immer in Gefahr, denn in jedem Augenblick kann der Tod eintreten. Nicht nur Ga-
jendra, der Konig der Elefanten, fiirchtete sich vor dem Tod. Jeder sollte sich vor
dem Tod fiirchten, denn jeder wird von dem Krokodil der ewigen Zeit gejagt und
kann jeden Augenblick sterben. Am besten sucht man daher bei Krsna, der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes, Zuflucht, um vor dem Kampf ums Dasein in der mate-
riellen Welt, in der man wiederholt geboren wird und stirbt, gerettet zu werden. Zu
diesem Verstandnis zu gelangen ist das letztliche Ziel des Lebens.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 2. Kapitel im Achten Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Die Notlage des Elefanten Gajendra*'.



3. Kapitel

Gajendras Gebete der Ergebung

In diesem Kapitel werden die Gebete Gajendras, des Elefantenkonigs, beschrie-
ben. Der Konig der Elefanten war vormals ein Mensch namens Indradyumna gewe-
sen und hatte ein Gebet an den Hochsten Herrn gelernt. Gliicklicherweise er-
innerte er sich an dieses Gebet und begann, es fiir sich selber zu chanten. Zunachst
erwies er der Hochsten Personlichkeit Gottes seine Ehrerbietungen, und dann
brachte er, aufgrund seiner schrecklichen Lage, da er von dem Krokodil angegriffen
worden war, seine Unfahigkeit zum Ausdruck, Gebete in schoner Form zu rezitie-
ren. Nichtsdestoweniger versuchte er, den mantra zu chanten, und driickte sich in
geeigneten Worten wie folgt aus: ,,Die Hochste Personlichkeit Gottes ist die Ursache
aller Ursachen, die urspriingliche Person, von der alles ausgegangen ist. Der Herr ist
die erste Ursache der kosmischen Manifestation, und der gesamte Kosmos ruht in
Ihm. Trotzdem ist Er transzendental, denn Er bewirkt alles in Beziehung zur mate-
riellen Welt durch Seine auBere Energie. Er weilt ewig in der spirituellen Welt — in
Vaikuntha oder Goloka Vrndavana, wo Er Sich Seiner ewigen Spiele erfreut. Die
materielle Welt ist ein Produkt Seiner auBeren Energie, der materiellen Natur, die
nach Seiner Weisung arbeitet. So finden Schopfung, Erhaltung und Vernichtung
statt. Der Herr existiert zu allen Zeiten. Dies ist fir einen Nichtgottgeweihten
auBerst schwer zu verstehen. Obwohl die transzendentale Hochste Personlichkeit
Gottes fiir jeden wahrnehmbar ist, nehmen nur die reinen Gottgeweihten Seine Ge-
genwart und Seine Taten und Spiele wahr. Der Herr, die Hochste Personlichkeit
Gottes, ist von materieller Geburt, Tod, Alter und Krankheit vollig frei. In der Tat,
wenn jemand in der materiellen Welt bei Inm Zuflucht sucht, wird der Betreffende
ebenfalls in dieser transzendentalen Stellung verankert. Zur Freude des Gottgeweih-
ten (paritranaya sadhiinam) erscheint der Herr und entfaltet Seine Taten und Spiele.
Sein Erscheinen, Sein Fortgehen und andere Spiele sind keineswegs materiell. Je-
mand, der dieses Geheimnis kennt, kann in das Konigreich Gottes eintreten. Im
Herrn heben sich alle gegensatzlichen Elemente auf. Der Herr befindet Sich im Her-
zen eines jeden. Er ist der Beherrscher aller Dinge; Er ist der Zeuge aller Tatigkeiten,
und Er ist die urspriingliche Quelle aller Lebewesen. Ja, alle Lebewesen sind winzige
Teile des Herrn, denn Er ist der Ursprung Maha-Visnus, der die Quelle der Lebewe-
sen in der materiellen Welt ist. Der Herr kann die Tatigkeiten unserer Sinne be-
obachten, die aufgrund Seiner Barmherzigkeit arbeiten und materielle Ergebnisse er-
reichen konnen. Obwohl Er die urspriingliche Ursache aller Dinge ist, wird Er von
keinem Seiner Nebenprodukte beriihrt. In diesem Sinne gleicht Er einer Goldmine,
die die Quelle des Goldes von Schmuckstiicken ist und sich trotzdem von den
Schmuckstiicken unterscheidet. Der Herr wird durch die in den Paricaratras be-
schriebene Methode verehrt. Er ist die Quelle unseres Wissens, und Er kann uns Be-
freiung gewahren. Deshalb ist es unsere Pflicht, Ihn gemaB den Unterweisungen
von Gottgeweihten, besonders des spirituellen Meisters, zu verstehen. Obwohl fiir
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uns die Erscheinungsweise der Tugend bedeckt ist, konnen wir aus der materiellen
Gewalt befreit werden, wenn wir den Unterweisungen heiliger Personlichkeiten und
des spirituellen Meisters folgen.

Die selbstleuchtende materielle Form der Hochsten Personlichkeit Gottes wird
von Nichtgottgeweihten verehrt; Seine unpersonliche Form wird von denjenigen, die
in spirituellem Wissen fortgeschritten sind, verehrt, und Sein Aspekt als die lokali-
sierte Uberseele wird von den yogis geschitzt. Seine urspriingliche Form als Person
aber wird nur von Gottgeweihten verstanden. Diese Hochste Personlichkeit Gottes
ist in der Lage, durch Seine Unterweisungen in der Bhagavad-gita die Dunkelheit
der bedingten Seele zu vertreiben. Er ist das Meer transzendentaler Eigenschaften
und kann nur von befreiten Personen verstanden werden, die von der korperlichen
Lebensauffassung befreit sind. Durch Seine grundlose Barmherzigkeit kann der
Herr die bedingte Seele aus der materiellen Gewalt befreien und sie dazu befahigen,
nach Hause, zu Gott, zuriickzukehren, um Sein personlicher Gefahrte zu werden.
Trotz alledem strebt ein reiner Geweihter nicht danach, zu Gott zuriickzukehren; er
ist damit zufrieden, seinen Dienst in der materiellen Welt zu verrichten. Ein reiner
Gottgeweihter bittet die Hochste Personlichkeit Gottes um nichts. Sein einziges Ge-
bet lautet, von der materiellen Lebensauffassung frei zu werden und im transzenden-
talen liebevollen Dienst des Herrn tatig zu sein.*

Auf diese Weise brachte der Elefantenkonig Gajendra der Hochsten Personlich-
keit Gottes direkt Gebete dar, ohne den Herrn irrtiimlich fiir einen der Halbgotter zu
halten. Keiner der Halbgotter kam zu ihm, nicht einmal Brahma oder Siva; vielmehr
erschien die Hochste Personlichkeit Gottes, Narayana, auf Garuda personlich vor
ihm. Gajendra hob seinen Riissel hoch, brachte dem Herrn Ehrerbietungen dar, und
der Herr zog ihn sogleich zusammen mit dem Krokodil, das dessen Bein gepackt
hatte, aus dem Wasser. Darauf totete der Herr das Krokodil und rettete so Gajendra.

VERS 1
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sri-badardayanir uvaca
evam vyavasito buddhya
samadhdya mano hrdi
Jajapa paramam japyam
prag-janmany anusiksitam
sri-badardyanih uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; evam—so; vyavasitah—

gefestigt; buddhya—durch Intelligenz; samadhaya—um der Konzentration willen;
manah—der Geist; hrdi—im BewuBtsein oder im Herzen; jajapa—er chantete; para-
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mam—einen hochsten; japyam—mantra, den er von groBen Gottgeweihten gelernt
hatte; prak-janmani—in seiner frilheren Geburt; anusiksitam—praktiziert.

UBERSETZUNG

$ri Sukadeva Gosvami fuhr fort: Darauf versenkte der Elefantenkdnig Ga-
jendra seinen Geist mit vollkommener Intelligenz in sein Herz und chantete
einen mantra, den er in seinem frilheren Leben als Indradyumna gelernt
hatte und an den er sich jetzt durch Krsnas Gnade erinnern konnte.

ERLAUTERUNG
Diese Art der Erinnerung wird in der Bhagavad-gita (6.43-44) beschrieben:

tatra tam buddhi-samyogam
labhate paurva-dehikam

yatate ca tato bhiuyah
samsiddhau kuru-nandana

purvabhydsena tenaiva
hriyate hy avaso 'pi sah

In diesen Versen wird versichert, daB sogar jemand, der zu Fall kommt, wah-
rend er im hingebungsvollen Dienst titig ist, nicht erniedrigt wird, sondern in eine
Lage gebracht wird, in der er sich im Laufe der Zeit an die Hochste Personlichkeit
Gottes erinnern kann. Wie spater erklart wird, war Gajendra friiher Konig Indra-
dyumna gewesen, der auf irgendeine Weise im nachsten Leben Konig der Elefanten
wurde. Jetzt war Gajendra in Gefahr, und obwohl er sich in einem Korper befand,
der nicht menschlich war, erinnerte er sich an das stotra, das er in seinem friiheren
Leben gechantet hatte. Yarate ca tato bhiyah samsiddhau kuru-nandana. Um uns zu
befahigen, die Vollkommenheit zu erreichen, gibt uns Krsna Gelegenheiten, uns
wieder an lhn zu erinnern. Dies finden wir hier bewiesen, denn obwohl der Elefan-
tenkonig Gajendra in Gefahr war, bot sich ihm hier eine Gelegenheit, sich an seine
fritheren hingebungsvollen Tatigkeiten zu erinnern, wodurch er augenblicklich von
der Hochsten Personlichkeit Gottes gerettet werden konnte.

Es ist daher unerlaBlich, daB sich alle Gottgeweihten im Krsna-BewuBtsein darin
uiben, einen mantra zu chanten. Zweifellos sollte man den Hare-Krsna-mantra chan-
ten, der der maha-mantra oder der groBe mantra ist, doch man sollte sich auch darin
iben, cintamani-prakara-sadmasu oder das Nrsimha-stotra (ito nrsimhah parato
nrsimho yato yato yami tato nrsimhah) zu chanten. Jeder Gottgeweihte sollte sich in
dieser Weise liben, um irgendeinen mantra in vollkommener Weise zu chanten, da-
mit er selbst dann, wenn sein spirituelles BewuBtsein in diesem Leben unvollkom-
men bleibt, im nachsten Leben Krsna-BewuBtsein nicht vergifit, nicht einmal in
einem tierischen Korper. Natiirlich sollte ein Gottgeweihter versuchen, sein Krsna-
BewuBtsein in diesem Leben zu vervollkommnen, denn indem man einfach Krsna
und Seine Unterweisungen versteht, kann man zu Gott zuriickkehren, nachdem
man diesen Korper aufgegeben hat. Selbst wenn man zu Fall kommt, ist die Aus-



58 $rimad-Bhagavatam [Canto 8, Kap. 3

ibung von Krsna-BewuBtsein nicht vergebens. Zum Beispiel libte sich_ Ajamila in
seiner Kindheit darin, unter der Anleitung seines Vaters den Namen Narayana zu
chanten, doch er kam spiter in seiner Jugend zu Fall und wurde ein Trunkenbold,
Schiirzenjager, Rauber und Dieb. Obwohl er in siindhafte Handlungen verwickelt
war, machte er Fortschritte, als er den Namen Narayana chantete, um seinen Sohn
zu rufen, den er Narayana genannt hatte. Deshalb sollten wir unter keinen Umstan-
den vergessen, den Hare-Krsna-mantra zu chanten. Das wird uns in der groten Ge-
fahr helfen, wie wir im Leben Gajendras sehen.

VERS 2
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sri-gajendra uvdca
om namo bhagavate tasmai
yata etac cid-atmakam
purusdyadi-bijaya
paresayabhidhimahi

sri-gajendrah uvdaca—Gajendra, der Konig der Elefanten, sprach; onmi—mein
Herr; namah—ich erweise Dir meine achtungsvollen Ehrerbietungen; bhagavate
—der Hochsten Personlichkeit Gottes; tasmai—lhm; yatah—von dem; etat—dieser
Korper und die materielle Manifestation; cit-armakam—bewegen sich aufgrund von
BewuBtsein (der spirituellen Seele), purusaya—der Hochsten Person; ddi-bijdya—die
der Ursprung oder die urspriingliche Ursache aller Dinge ist; para-isaya—der fir
solche hochgestellten Personlichkeiten wie Brahma und Siva am hochsten, transzen-
dental und verehrenswert ist; abhidhimahi—la3t mich Ihn verehren.

UBERSETZUNG

Der Konig der Elefanten, Gajendra, sprach: Ich erweise der Hochsten Per-
son, Vasudeva, meine achtungsvollen Ehrerbietungen [orh namo bhagavate
vasudevayal. Durch Ihn bewegt sich der materielle Kérper aufgrund der Ge-
genwart der spirituellen Seele, und daher ist Er die urspriingliche Ursache
eines jeden. Er ist fiir solch hochgestellte Personlichkeiten wie Brahma und
Siva verehrenswert, und Er ist in das Herz eines jeden Lebewesens eingegan-
gen. Er ist es, iiber den ich meditieren mochte.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers sind die Worter etac cid-atmakam sehr wichtig. Gewil3 besteht
der materielle Korper nur aus materiellen Elementen, doch wenn man zu einem
Krsna-bewuBten Verstindnis erwacht, ist der Korper nicht mehr materiell, sondern
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spirituell. Der materielle Korper ist fiir Sinnengenul3 bestimmt, wohingegen der spi-
rituelle Korper im transzendentalen liebevollen Dienst des Herrn beschaftigt ist.
Deshalb sollte man einen Gottgeweihten, der im Dienst des Hochsten Herrn titig ist
und stiandig an Thn denkt, niemals als jemand betrachten, der einen materiellen Kor-
per hat. Es wird daher die Unterweisung gegeben: gurusu naramatih. Man soll auf-
horen zu denken, der spirituelle Meister sei ein gewohnlicher Mensch mit einem ma-
teriellen Korper. Arcye visnau sila-dhih. Jeder weil3, da3 die Bildgestalt im Tempel
aus Stein ist, doch es ist ein Vergehen zu denken, die Bildgestalt sei nur Stein. In
ahnlicher Weise ist es ein Vergehen zu denken, der Korper des spirituellen Meisters
bestehe aus materiellen Bestandteilen. Atheisten denken, die Gottgeweihten verehr-
ten in ihrer Torheit eine Steinstatue als Gott und einen gewohnlichen Menschen als
guru. Tatsache ist jedoch, daB3 durch die Gnade der Allmacht Krsnas die sogenannte
Steinstatue der Bildgestalt direkt die Hochste Personlichkeit Gottes und der Korper
des spirituellen Meisters direkt spirituell ist. Man mul3 verstehen, dal3 ein reiner
Gottgeweihter, der unverfalschten hingebungsvollen Dienst ausfiihrt, auf der tran-
szendentalen Ebene verankert ist (sa gunan samatityaitan brahma-bhiyaya kal pate).
LaBt uns daher unsere Ehrerbietungen dem Herrn, der Hochsten Personlichkeit
Gottes, erweisen, durch dessen Barmherzigkeit sogenannte materielle Dinge spiri-
tuell werden, wenn sie in den Dienst spiritueller Tatigkeiten gestellt werden.

Onikara (pranava) ist die symbolische Klangreprasentation der Hochsten Person-
lichkeit Gottes. Om tat sad iti nirdeso brahmanas trividhah smrtah. Die drei Worter
om tat sat rufen direkt die Hochste Person an. Deshalb sagt Krsna, da3 Er in allen
vedischen mantras der omkara ist (pranavah sarva-vedesu). Die vedischen mantras
beginnen mit orkdra, um sogleich auf die Hochste Personlichkeit Gottes hinzuwei-
sen. Das Srimad-Bhdagavatam zum Beispiel beginnt mit den Worten om namo bha-
gavate vasudevayah. Es besteht kein Unterschied zwischen der Hochsten Personlich-
keit Gottes Vasudeva und omkara (pranava). Wir sollten mit Bedachtsamkeit ver-
stehen, dal3 omkara nicht auf etwas hindeutet, was nirakdra oder formlos ist. In der
Tat, in diesem Vers heif3t es unmittelbar on1 namo bhagavate. Bhagavan ist eine Per-
son. Somit ist omkara die Reprasentation der Hochsten Person. Omkara ist nicht als
unpersonlich zu verstehen, wie die Mayavadi-Philosophen annehmen. Dies wird
hier durch das Wort purusdya ausdriicklich festgestellt. Die hochste Wahrheit, die
mit omkdra angesprochen wird, ist purusa oder die Hochste Person. Der Herr ist
nicht unpersonlich. Wenn Er keine Person ware, wie konnte Er dann die groB3en,
machtigen Herrscher dieses Universums beherrschen? Visnu, Brahma und Siva sind
die hochsten Herrscher dieses Universums, doch Visnu werden sogar von Brahma
und Siva Ehrerbietungen erwiesen. Deshalb gebraucht dieser Vers das Wort pare-
sdya, was darauf hindeutet, daf3 die Hochste Personlichkeit Gottes von hochgestell-
ten Halbgottern verehrt wird. Paresdya bedeutet paramesvara. Brahma und Siva
sind isvaras oder grofle Herrscher, doch Visnu ist paramesvara, der hochste Herr-
scher.

VERS 3
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yasminn idam yatas cedam
yenedam ya idam svayam

Yo 'smadt parasmdc ca paras
tam prapadye svayambhuvam

- yasmin—die Grundlage, auf der; idam—das Universum ruht; yarah—die Be-
standteile, aus denen; ca—und; idam—die kosmische Manifestation erzeugt wird;
yena—durch den; idam—die kosmische Manifestation erschaffen und erhalten wird;
yah—Er, der; idam—die materielle Welt; svayam—ist Er Selbst; yah—Er, der; as-
mdt—von der Wirkung (der materiellen Welt); parasmdt—von der Ursache;
ca—und; parah—transzendental oder verschieden; tam—Ihm; prapadye—ich ergebe
mich; svayambhuvam—dem hochsten Selbstzufriedenen.

UBERSETZUNG

Der Hochste Herr ist die hochste Grundlage, auf der alles ruht, der Be-
standteil, durch den alles erzeugt worden ist, und die Person, die erschaffen
hat und die die einzige Ursache der kosmischen Manifestation ist. Nichtsde-
stoweniger ist Er von der Ursache und dem Ergebnis verschieden. Ich er-
gebe mich Ihm, dem Hochsten Herrn, der in jeder Hinsicht in Sich Selbst
zufrieden ist.

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita (9.4) sagt der Herr: maya tatam idam sarvam jagad
avyakta-marting. ,,Ich bin die Hochste Personlichkeit Gottes, doch alles beruht auf
Meiner Energie, ebenso, wie ein irdener Topf auf der Erde beruht.” Die Stelle, auf
der ein irdener Topf steht, ist ebenfalls Erde. Weiterhin ist der irdene Topf von
einem Topfer hergestellt worden, dessen Korper ein Produkt der Erde ist. Die Top-
ferscheibe, auf der der Topf gemacht wird, ist eine Erweiterung der Erde, und die
Bestandteile, aus denen der Topf hergestellt wird, sind ebenfalls Erde. Im sruti-
mantra wird bestatigt: yato va imdni bhutani jayante. yena jatani jivanti. yat pra-
yanty abhisamvisanti. Die urspriingliche Ursache aller Dinge ist die Hochste Person-
lichkeit Gottes, und nachdem alles vernichtet worden ist, geht alles in den Herrn ein
(prakrtim yanti mamikam). Somit ist der Hochste Herr, die Personlichkeit Gottes —
Sri Ramacandra oder Sri Krsna — die urspriingliche Ursache aller Dinge.

isvarah paramah krsnah
sac-cid-ananda-vigrahah

anddir adir govindah
sarva-karana-karanam

..Krsna, der als Govinda bekannt ist, ist der hochste Herrscher. Er hat einen ewi-
gen, gliickseligen, spirituellen Korper. Er ist der Ursprung aller Dinge. Er hat kei-
nen anderen Ursprung, denn Er ist die hochste Ursache aller Ursachen." (Brahma-
samhita 5.1)

Der Herr ist die Ursache aller Dinge, denn fiir Ihn gibt es keine Ursache. Sarvam
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khalv idam brahma. Mat-sthani sarva-bhiitani na caham tesv avasthitah. Obwohl Er
alles ist, ist Seine Personlichkeit von der kosmischen Manifestation verschieden.

VERS 4
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yah svatmanidam nija-mdyayadrpitam
kvacid vibhatam kva ca tat tirohitam

aviddha-drk saksy ubhayam tad iksate
sa atma-mulo 'vatu mam parat-parah

yah—der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, der; sva-dtmani—in Ihm;
idam—die kosmische Manifestation; nija-mdayayd—durch Seine eigene Kraft; arpi-
ram—eingegeben; kvacit—manchmal, am Anfang eines kalpa; vibhatam—es ist ma-
nifestiert; kva ca—manchmal, wahrend der Auflosung; rar—diese (Manifestation);
tirohitam—nicht sichtbar; aviddha-drk—Er sieht alles (unter all diesen Umstanden);
saksi—der Zeuge; ubhayam—beides (Manifestation und Vernichtung); rar iksate
—sieht alles, ohne Sichtverlust; sah—diese Hochste Personlichkeit Gottes; atma-mii-
lah—selbstgeniigsam, keine andere Ursache habend; avatu—bitte gewahre Schutz;
mam—mir; pardt-parah—Er ist transzendental zum Transzendentalen oder steht
uiber aller Transzendenz.

UBERSETZUNG

Indem der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, Seine Energie erwei-
tert, sorgt Er dafiir, daR die kosmische Manifestation manchmal sichtbar und
dann wieder unsichtbar wird. Er ist unter allen Umstinden sowohl die héch-
ste Ursache als auch das hochste Ergebnis, der Beobachter und der Zeuge.
Somit steht Er zu allem in transzendentaler Stellung. Moge diese Hochste
Personlichkeit Gottes mir Schutz gewihren.

ERLAUTERUNG

Der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, besitzt vielfaltige Energien (pardsya
saktir vividhaiva sriyate). Sobald es Ihm daher beliebt, benutzt Er eine Seiner Krafte
und erschafft durch diese Erweiterung die kosmische Manifestation. Wenn die kos-
mische Manifestation wieder vernichtet wird, ruht sie in [hm. Nichtsdestoweniger
ist Er unfehlbar der hochste Beobachter. Unter allen Umstanden bleibt der Hochste
Herr unverandert. Er ist nur Zeuge und ist weit entfernt von aller Schopfung und
Vernichtung.
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VERS 5
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kalena paricatvam itesu krtsnaso
lokesu palesu ca sarva-hetusu

tamas tadasid gahanam gabhiram
yas tasya pare 'bhivirajate vibhuh

kalena—im Laufe der Zeit (nach Millionen und Abermillionen von Jahren); pari-
catvam—wenn alles Illusorische vernichtet ist; itesu—alle Umwandlungen; krtsna-
sah—mit allem innerhalb der kosmischen Manifestation; lokesu—alle Planeten oder
alles, was existiert; palesu—Erhalter wie Brahma; ca—auch; sarva-hetusu—alle ur-
sachlichen Existenzen; rtamah—groBe Dunkelheit; tada—dann; dasit—war; gahanam
—sehr dicht; gabhiram—sehr tief; yah—die Hochste Personlichkeit Gottes, die; tas-
ya—diese dunkle Lage; pdre—iiber allem; abhivirdjate—existiert oder leuchtet; vi-
bhuh—der Hochste.

UBERSETZUNG

Wenn im Laufe der Zeit alle erschaffenden und daraus hervorgehenden
Manifestationen des Universums, einschlieBlich der Planeten und ihrer
Herrscher und Erhalter, vernichtet werden, entsteht dichte Dunkelheit.
Uber dieser Dunkelheit jedoch befindet Sich die Hochste Personlichkeit
Gottes. Ich suche bei den LotosfiiRen des Herrn Zuflucht.

ERLAUTERUNG

Aus den vedischen mantras ersehen wir, daB3 der Herr, die Hochste Personlich-
keit Gottes, lber allem steht. Er ist der Hochste uber allen Halbgottern, selbst
Brahma und Siva. Er ist der hochste Herrscher. Wenn alles durch den Einflu3 Sei-
ner Energie verschwindet, herrscht im Kosmos dichte Dunkelheit. Der Hochste
Herr jedoch ist das Sonnenlicht, wie in den vedischen mantras bestatigt wird: adi-
tya-varnam tamasah parastat. Wir machen taglich die Erfahrung, daB die Sonne
immer irgendwo am Himmel leuchtet, selbst wenn wir auf der Erde die Dunkelheit
der Nacht erfahren. In ahnlicher Weise ist die Hochste Personlichkeit Gottes die
hochste Sonne, die immer leuchtet, selbst wenn die gesamte kosmische Manifesta-
tion im Laufe der Zeit vernichtet wird.

VERS 6
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na yasya deva rsayah padam vidur
Jjantuh punah ko 'rhati gantum iritum

yatha natasyakrtibhir vicestato
duratyayanukramanah sa mavatu

na—auch nicht; yasya—Er, von dem; devah—die Halbgotter; rsayah—grol3e
Weise; padam—Stellung; viduh—konnen verstehen; jantuh—unintelligente Lebewe-
sen wie Tiere; punah—wieder; kah—der; arhati—ist imstande; gantum—das Wissen
zu erlangen; iritum—oder es mit Worten auszudriicken; yatha—wie; natasya—des
Kiinstlers; dkrtibhih—durch Korpermerkmale; vicestatah—in verschiedener Weise
tanzend; duratyaya—sehr schwierig; anukramanah—Seine Bewegungen; sah—diese
Hochste Personlichkeit Gottes; md—mir; avatu—moge Seinen Schutz gewahren.

UBERSETZUNG

Ein Kiinstler auf der Biihne, der sich mit einem reichen Kostiim verklei-
det hat und bewegungsreich tanzt, wird von seinen Zuschauern nicht er-
kannt. In dhnlicher Weise konnen die Titigkeiten und duReren Merkmale
des hochsten Kiinstlers nicht einmal von den Halbgéttern und groBen Wei-
sen, ganz zu schweigen von denjenigen, die unintelligent wie Tiere sind,
verstanden werden. Weder die Halbgotter und Weisen noch die Unintelli-
genten konnen die Merkmale des Herrn begreifen oder Seine eigentliche
Stellung mit Worten ausdriicken. Moge diese Hochste Personlichkeit Gottes
mir Schutz gewihren.

ERLAUTERUNG

Ein dhnliches Verstandnis wurde von Kuntidevi zum Ausdruck gebracht. Der
Hochste Herr existiert tiberall, sowohl innen als auch aullerhalb. Er existiert sogar
im Herzen. Sarvasya cdaham hrdi sannivisto. Isvarah sarva-bhiitanam hrd-dese
‘riuna tisthati. Hiermit wird angedeutet, daB man den Hochstén Herrn in seinem ei-
genen Herzen finden kann. Es gibt viele yogis, die Ihn zu finden versuchen. Dhyana-
vasthita-tad-gatena manasa pasyanti yam yoginah. Nichtsdestoweniger sind sogar
groBe yogis, Halbgotter, Weise und Heilige unfahig gewesen, die Korpermerkmale
dieses groBen Kiinstlers zu verstehen, und sie konnten auch die Bedeutung Seiner
Bewegungen nicht begreifen, ganz zu schweigen also von gewohnlichen Spekulanten
wie den sogenannten Philosophen dieser materiellen Welt. Ihnen ist es nicht mog-
lich, Ihn zu verstehen. Deshalb miissen wir die Aussagen akzeptieren, die der Hoch-
ste Herr macht, wenn Er Sich gitigerweise inkarniert, um uns zu unterweisen. Wir
miissen die Worte Sri Ramacandras, Sri Krsnas und Sri Caitanya Mahaprabhus an-
nehmen und Ihren FuBBspuren folgen. Dann wird es uns vielleicht moglich sein, den
Sinn Ihres Erscheinens zu verstehen.

Jjanma karma ca me divyam
evarn yo vetti tattvatah
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tyaktva deham punar janma
naiti mam eti so 'rjuna
(Bg. 4.9)

Wenn man den Herrn durch Seine Gnade verstehen kann, wird man sogleich be-
“freit, selbst wenn man sich noch im materiellen Kérper befindet. Der materielle Kor-
per wird keinerlei Funktion mehr haben; vielmehr werden alle Tatigkeiten, die der
Korper verrichtet, Tatigkeiten des Krsna-BewuBtseins sein. Auf diese Weise kann
man seinen Korper aufgeben und nach Hause, zu Gott, zuriickkehren.

VERS 7
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didrksavo yasya padam sumangalam
vimukta-sangda munayah susadhavah

caranty aloka-vratam avranam vane
bhutatma-bhitah suhrdah sa me gatih

didrksavah—diejenigen, die zu sehen wiinschen (die Hochste Personlichkeit Got-
tes); yasya—von Ihm; padam—die LotosfuBe; su-margalam—allgliickbringend; vi-
mukta-sangah—Personen, die von materiellen Bedingungen vollig frei sind; muna-
yah—groBe Weise; su-sddhavah—diejenigen, die in spirituellem BewuBtsein weit
fortgeschritten sind; caranti—tben sich; aloka-vratam—in Gellibden des brahma-
carya, vanaprastha oder sannydsa; avranam—ohne irgendeinen Fehler; vane—im
Wald; bhuta-atma-bhitah—diejenigen, die allen Lebewesen gleichgesinnt sind;
suhrdah—diejenigen, die Freunde eines jeden sind; sah—diese gleiche Hochste Per-
sonlichkeit Gottes, me—mein; gatih—Ziel.

UBERSETZUNG

In Entsagung lebende Asketen und groRe Weise, in deren Augen alle Le-
bewesen gleich sind, die zu jedem freundlich sind und die im Wald die Ge-
liibde des brahmacarya, vanaprastha und sannyasa ohne Fehl einhalten, stre-
ben danach, die allgliickbringenden LotosfiiBe der Hochsten Personlichkeit
Gottes zu sehen. Moge diese gleiche Hochste Personlichkeit Gottes mein
Ziel sein.

ERLAUTERUNG

Dieser Vers beschreibt die Qualifikationen von Gottgeweihten oder Personen, die
im spirituellen BewuBtsein weit fortgeschritten sind. Gottgeweihte behandeln jeden
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gleich, da sie zwischen den unteren und den oberen Klassen keinen Unterschied se-
hen. Panditah sama-darsinah. Sie betrachten jeden als spirituelle Seele, als winzigen
Bestandteil des Hochsten Herrn. Diese Haltung befahigt sie, nach der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes zu suchen. Da sie verstehen, daB3 die Hochste Personlichkeit Got-
tes der Freund eines jeden ist (suhrdam sarva-bhiitanam), handeln sie im Namen des
Hochsten Herrn als Freunde eines jeden. Sie machen zwischen einer Nation und
einer anderen oder einer Gemeinde und einer anderen keinen Unterschied und predi-
gen daher iberall Krsna-BewuBtsein oder die Lehren der Bhagavad-gita. Folglich
sind sie geeignet, die LotosfiilBe des Herrn zu sehen. Solche Prediger des Krsna-
BewuBtseins nennt man paramahamsas. Wie durch das Wort vimukta-sarnga ange-
deutet wird, haben sie mit materiellen Bedingungen nichts zu tun. Man muB} bei
solch einem Gottgeweihten Zuflucht suchen, um die Hochste Personlichkeit Gottes
sehen zu konnen.

VERS 8-9
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na vidyate yasya ca janma karma va
na nama-riupe guna-dosa eva va
tathapi lokapyaya-sambhavaya yah
sva-mdyaya tany anukalam rcchati

tasmai namah paresdya
brahmane 'nanta-saktaye
arupayoru-rupaya
nama ascarya-karmane

na—nicht; vidyate—es gibt; yasya—von dem (dem Herrn, der Hochsten Person-
lichkeit Gottes); ca—auch; janma—Geburt; karma—Tatigkeiten; vd—oder; na
—noch; ndma-ripe—irgendein materieller Name oder eine materielle Form; gu-
na—Eigenschaften; dosah—Fehler; eva—gewiB; vd—entweder; tathdpi—dennoch;
loka—dieser kosmischen Manifestation; apyaya—der die Zerstorung ist; sambha-
vdya—und Schopfung; yah—Er, der; sva-mdayayd—durch Seine eigene Kraft; tani
—Tatigkeiten; anukdalam—ewig; rcchati—nimmt an; tasmai—lhm; namah—ich er-
weise meine Ehrerbietungen; para—transzendental; isdya—der der hochste Herr-
scher ist; brahmane—der das Hochste Brahman (Parabrahman) ist; ananta-saktaye
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—mit unbegrenzter Kraft; aripdya—keine materielle Form besitzend; uru-ripdya
—verschiedene Formen als Inkarnationen besitzend; namah—ich erweise meine
Ehrerbietungen; dscarya-karmane—dessen Taten wunderbar sind.

UBERSETZUNG

In der Hochsten Personlichkeit Gottes gibt es weder materielle Geburt
noch materielle Titigkeiten, Namen, Formen, Eigenschaften oder Fehler.
Um den Zweck der Schopfung und Zerstorung dieser materiellen Welt zu
erfiillen, kommt der Herr in der Gestalt eines Menschen wie $ri Rima oder
$riKrsna durch Seine urspriingliche innere Energie. Er besitzt unermeRBliche
Krdfte und vollbringt in verschiedenen Formen, die alle frei von materieller
Verunreinigung sind, wunderbare Taten. Er ist daher das Hochste Brahman.
Ich erweise lhm meine Achtung.

ERLAUTERUNG

Im Visnu Purdna heiBt es: gunams ca dosams ca mune vyatita samasta-kalyana-
gunatmako hi. Die Hochste Personlichkeit Gottes besitzt keine materielle Form und
keine materiellen Eigenschaften und ist frei von allen Fehlern. Der Herr ist vollig
spirituell, und Er ist das einzige Behaltnis aller spirituellen Eigenschaften. Die Hoch-
ste Personlichkeit Gottes sagt in der Bhagavad-gita (4.8): paritrandya sadhundam vi-
nasaya ca duskrtam. Die Taten des Herrn, wenn Er die Gottgeweihten rettet und die
Damonen vernichtet, sind transzendental. Jeder, der von der Hochsten Personlich-
keit Gottes getotet wird, bekommt das gleiche Ergebnis wie ein Gottgeweihter, der
vom Herrn beschiitzt wird; beide werden auf die transzendentale Ebene erhoben.
Der einzige Unterschied besteht darin, daB der Gottgeweihte unmittelbar zu den spi-
rituellen Planeten geht und ein Gefahrte des Hochsten Herrn wird, wohingegen Da-
monen zum brahmaloka, dem unpersonlichen Glanz des Herrn, befordert werden.
Beide jedoch werden auf die transzendentale Ebene erhoben. Wenn der Herr Damo-
nen totet oder vernichtet, ist dies nicht mit dem Toten in der materiellen Welt zu
vergleichen. Obwohl Er innerhalb der materiellen Erscheinungsweisen der Natur zu
handeln scheint, ist Er nirguna, Er steht iiber den Erscheinungsweisen der materiel-
len Natur. Sein Name ist nicht materiell; wie sonst konnte man Befreiung erlangen,
indem man Hare Krsna, Hare Rama chantet? Die Namen des Herrn wie Rama und
Krsna sind von den Personen Rama und Krsna nicht verschieden. Wenn man daher
den Hare Krsna-mantra chantet, ist man standig mit Rama und Krsna, der Hochsten
Personlichkeit Gottes, zusammen und wird daher befreit. Ein praktisches Beispiel
ist Ajamila, der zu seinen Tatigkeiten transzendental wurde, indem er einfach den
Namen Narayanas chantete. Wenn dies fir Ajamila zutrifft, dann natiirlich erst
recht fiir den Hochsten Herrn. Wenn der Herr in die materielle Welt kommt, wird
Er kein Produkt der Materie. Dies wird tberall in der Bhagavad-gita bestitigt
(janma-karma ca me divyam, avajananti mam mudhah manusim tanum asritam).
Wenn daher die Hochste Personlichkeit Gottes — Rama oder Krsna — herabsteigt,
um zu unserem Wohl auf transzendentale Weise zu handeln, sollten wir den Herrn
nicht als einen gewohnlichen Menschen miBverstehen. Wenn Er kommt, kommt Er
durch Seine spirituelle Kraft (sambhavamy datma-mayaya). Weil Er nicht durch die
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materielle Energie gezwungen ist zu kommen, ist Er immer transzendental. Man
sollte den Hochsten Herrn nicht als einen gewohnlichen Menschen betrachten. Ma-
terielle Formen und Namen sind verunreinigt, doch spirituelle Namen und spiri-
tuelle Formen sind transzendental.

VERS 10

T ATHAIGIE  AMAN GIHIRA |
T RRE fagm gaas=aEmmy 1ol

nama datma-pradipaya
sdksine paramatmane

namo giram viduraya
manasas cetasam api

namah—ich erweise meine achtungsvollen Ehrerbietungen; dtma-pradipaya—
Ihm, der aus Sich Selbst heraus leuchtet oder der die Lebewesen erleuchtet; saksine
—der im Herzen eines jeden als Zeuge weilt; parama-atmane—der Hochsten Seele,
der Uberseele; namah—ich erweise meine achtungsvollen Ehrerbietungen; giram
—durch Worte; vidiiraya—der unmoglich zu erreichen ist; manasah—durch den
Geist; cetasam—oder durch BewuBtsein; api—sogar.

UBERSETZUNG

Ich erweise meine achtungsvollen Ehrerbietungen der Hochsten Person-
lichkeit Gottes, der aus Sich Selbst heraus leuchtenden Uberseele, die als
Zeuge im Herzen eines jeden weilt, die die individuelle Seele erleuchtet
und die durch Ubungen des Geistes, der Worte und des BewuBtseins nicht
zu erreichen ist.

ERLAUTERUNG

Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes, kann von der individuellen Seele nicht
durch geistige, korperliche oder intellektuelle Ubungen verstanden werden. Es ist
der Gnade der Hochsten Personlichkeit Gottes zu verdanken, daB3 die individuelle
Seeleerleuchtet wird. Deshalb wird der Herr hier als atma-pradipa beschrieben. Der
Herr gleicht der Sonne, die alles erleuchtet und die von niemand erleuchtet werden
kann. Wenn es jemand daher ernst ist, den Hochsten Herrn zu verstehen, muf} er
von Ihm Erleuchtung empfangen, wie die Unterweisung der Bhagavad-gita lautet.
Man kann die Hochste Personlichkeit Gottes nicht durch geistige, korperliche oder
intellektuelle Kraft verstehen.

VERS 11

awq gfe@vam AeFsda gt |
I FTAMY  fog@Eam 12201
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sattvena pratilabhyaya
naiskarmyena vipascita

namah kaivalya-nathdaya
nirvana-sukha-samvide

" sattvena—durch reinen hingebungsvollen Dienst; prati-labhydya—fiir die Hoch-
ste Personlichkeit Gottes, die durch solche hingebungsvolle Tatigkeiten erreicht
wird; naiskarmyena—durch transzendentale Tatigkeiten; vipascita—von Personen,
die geniigend gelehrt sind; namah—ich erweise meine achtungsvollen Ehrerbietun-
gen; kaivalya-nathdya—dem Herrn der transzendentalen Welt; nirvana—fiir je-
mand, der vollig frei von materiellen Tatigkeiten ist; sukha—des Gliicks; samvide
—der der Gewibhrer ist.

UBERSETZUNG

Der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, wird von reinen Gottge-
weihten erkannt, die in der transzendentalen Existenz des bhakti-yoga han-
deln. Er gewihrt unvermischtes Gliick und ist der Herr der transzendentalen
Welt. Deshalb erweise ich lhm meine Achtung.

ERLAUTERUNG

Wie es in der Bhagavad-gita heiBt, kann die Hochste Personlichkeit Gottes nur
durch hingebungsvollen Dienst verstanden werden. Bhaktya mam abhijanati yavan
yas casmi tattvatah. Wenn man die Hochste Personlichkeit Gottes in Wahrheit ken-
nen mochte, muB man die Tatigkeiten des hingebungsvollen Dienstes aufnehmen.
Diese Tatigkeiten werden sattva oder suddha-sattva genannt. In der materiellen
Welt werden Tatigkeiten in Tugend, die das Merkmal eines reinen brahmana sind,
hoch angesehen. Tatigkeiten des hingebungsvollen Dienstes aber sind suddha-
sartva, das heiBt, sie befinden sich auf der transzendentalen Ebene. Nur durch hinge-
bungsvollen Dienst kann man den Hochsten verstehen.

Hingebungsvoller Dienst wird naiskarmya genannt. Die bloBe Ablehnung mate-
rieller Tatigkeiten reicht auf die Dauer nicht aus. Naiskarmyam apy acyuta-bhava-
varjitam. Solange man nicht Tatigkeiten in Beziehung zum Krsna-BewuBtsein aus-
fiihrt, wird das Einstellen materieller Tatigkeiten nicht hilfreich sein. In der Hoff-
nung, naiskarmya oder Freiheit von materiellem Tun zu erreichen, haben viele fort-
geschrittene sannyasis alle Handlungen eingestellt, doch sie sind letztlich gescheitert
und auf die materielle Ebene zuriickgekehrt, um als materialistische Menschen zu
handeln. Wenn man jedoch einmal die spirituellen Tatigkeiten des bhakti-yoga auf-
genommen hat, kommt man nicht mehr zu Fall. Unsere Bewegung fiir Krsna-
BewuBtsein ist daher ein Versuch, jeden stindig mit spirituellen Tatigkeiten zu be-
schaftigen, durch die man materielle Handlungen transzendiert. Die spirituellen Ta-
tigkeiten des bhakti-mdrga — sravanam kirtanam visnoh smaranam pada-sevanam
— fiihren dazu, daB man die Hochste Personlichkeit Gottes versteht. Deshalb heiBt
es hier: sattvena pratilabhydya naiskarmyena vipascitad. ,,.Die Hochste Personlichkeit
Gottes wird von reinen Gottgeweihten verwirklicht, die in der transzendentalen Exi-
stenz des bhakti-yoga handeln.*
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Die Gopala-tapani Upanisad (15) sagt: bhaktir asya bhajanam tad ihamutro-
padhi-nairasyenaivamusmin manasah kalpanam etad eva ca naiskarmyam. Dies ist
eine Definition von naiskarmya. Man handelt in naiskarmya, wenn man vollig mit
Krsna-bewuBten Tatigkeiten beschaftigt ist, ohne weder hier noch auf den oberen
Planeten, weder im gegenwartigen Leben noch in einem zukiinftigen Leben (iha-
man von aller Verunreinigung befreit ist und unter der Fiihrung des spirituellen
Meisters im hingebungsvollen Dienst handelt, befindet man sich auf der Ebene von
naiskarmya. Durch solchen hingebungsvollen Dienst wird dem Herrn gedient. Ich
erweise [hm meine achtungsvollen Ehrerbietungen.

VERS 12

A PEAE TRT qErT gorfda |
fafi@ma amam A6 gRea™ T 12 U1

namah santaya ghoraya
mudhaya guna-dharmine
nirvisesaya samyaya
namo jhiana-ghandya ca

namah—alle Ehrerbietungen; santaya—Ihm, der liber allen materiellen Eigen-
schaften steht und vollig friedvoll ist, oder Vasudeva, der Uberseele in jedem Lebe-
wesen; ghoraya—den furchteinfloBenden Formen des Herrn wie Jamadagnya und
Nrsimhadeva; miidhaya—der Form des Herrn als Tier wie der des Ebers; guna-
dharmine—der verschiedene Eigenschaften in der materiellen Welt annimmt; nirvi-
sesaya—der ohne materielle Eigenschaften und daher vollig spirituell ist; samyaya
—Buddha, die Form des nirvana, worin materielle Eigenschaften aufhoren; na-
mah—ich erweise meine achtungsvollen Ehrerbietungen; jigna-ghandya—der Wis-
sen oder das unpersonliche Brahman ist; ca—auch.

UBERSETZUNG

Ich erweise meine achtungsvollen Ehrerbietungen Vasudeva, dem All-
durchdringenden, der furchteinfloRenden Form des Herrn als Nrsimhadeva,
der Form des Herrn als Tier [Varahadeval], Dattatreya, dem Prediger der Un-
personlichkeitslehre, Buddha und allen anderen Inkarnationen. Ich erweise
meine achtungsvollen Ehrerbietungen dem Herrn, der keine materiellen Ei-
genschaften hat, der aber die drei Eigenschaften Tugend, Leidenschaft und
Unwissenheit in dieser materiellen Welt annimmt. Ich erweise auch meine
achtungsvollen Ehrerbietungen der unpersonlichen Brahman-Ausstrahlung.

ERLAUTERUNG

In den vorangegangenen Versen ist beschrieben worden, daB3 der Herr, die Hoch-
ste Personlichkeit Gottes, obwohl Er keine materielle Form besitzt, unzahlige For-
men annimmt, um Seine Geweihten zu begiinstigen und die Damonen zu toten. Wie
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es im Srimad-Bhdgavatam heiBt, gibt es so viele Inkarnationen der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes wie Wellen in einem FluB. Die Wellen eines Flusses stromen un-
aufhorlich, und niemand kann zdhlen, wie viele Wellen es gibt. In ahnlicher Weise
kann niemand berechnen, wann und wie die verschiedenen Inkarnationen des Herrn
_entsprechend den Erfordernissen von Zeit, Ort und Personen erscheinen. Der Herr
erscheint unaufhorlich. Krsna sagt in der Bhagavad-gita (4.7):

yada yada hi dharmasya
glanir bhavati bharata

abhyutthanam adharmasya
tadatmanam sriamy aham

,.Wann immer und wo immer das religiose Leben verfallt, o Nachkomme Bha-
ratas, und Irreligiositat iiberhandnimmt — zu der Zeit erscheine Ich.*

In der materiellen Welt besteht immer die Moglichkeit, vom Krsna-BewuBtsein
abzuweichen, und daher handeln Krsna und Seine Geweihten in verschiedener
Weise, um solcher Gottlosigkeit entgegenzuwirken.

Selbst Unpersonlichkeitsphilosophen, die den Wissensaspekt der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes betonen, wollen in die Ausstrahlung des Herrn eingehen. Deshalb
deutet das Wort jrigna-ghandya darauf hin, daB} alle diese verschiedenen Inkarnatio-
nen fiir Atheisten erscheinen, die nicht an die Form und Existenz des Herrn glauben.
Da der Herr in vielen verschiedenen Formen erscheint, um zu lehren, kann niemand
sagen, es gebe keinen Gott. Das Wort jridna-ghandya wird hier besonders deshalb
gebraucht, um auf diejenigen hinzuweisen, deren Wissen kraft ihrer Suche nach
dem Herrn durch spekulatives philosophisches Verstdandnis gefestigt worden ist.
Oberflachliches Wissen ist nutzlos, wenn man die Hochste Personlichkeit Gottes
verstehen will, doch wenn das Wissen sehr intensiv und tief wird, versteht man Va-
sudeva (vdsudevah sarvam iti sa mahdatma sudurlabhah). Ein jrdni erreicht diese
Stufe nach vielen, vielen Geburten. Deshalb wird hier das Wort jidna-ghandya ver-
wendet. Das Wort santaya deutet darauf hin,-dall Vasudeva im Herzen eines jeden
weilt, aber nicht zusammen mit den Lebewesen handelt. Jranis der Unpersonlich-
keitsschule erkennen Vasudeva, wenn ihr Wissen voll ausgereift ist (vdsudevah sar-
vam iti sa mahdatma sudurlabhah).

VERS 13

AT ARG gt qiaa |
JNERAYEE  qeegad T 1123

ksetra-jiidya namas tubhyam
sarvadhyaksaya saksine

purusdydtma-mulaya
miula-prakrtaye namah

ksetra-jraya—dem, der alles tiber den auBeren Korper weil; namah—ich er-
weise meine achtungsvollen Ehrerbietungen; rubhyam—Dir; sarva—alles; adhyak-
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saya—der Du beaufsichtigst und leitest; saksine—der Du als Paramatma (antaryami)
Zeuge bist; purusaya—der Hochsten Person; dtma-miildya—die die urspriingliche
Quelle aller Dinge ist; miila-prakrtaye—dem purusa-avatara, dem Ursprung von
prakrti und pradhdana;, namah—ich erweise meine achtungsvollen Ehrerbietungen.

UBERSETZUNG

Ich méchte Dir, der Uberseele, dem Oberaufseher aller Dinge und dem,
Zeugen aller Geschehnisse, meine achtungsvollen Ehrerbietungen erwei-
sen. Du bist die Hochste Person, der Ursprung der materiellen Natur und
der gesamten materiellen Energie. Du bist auch der Besitzer des materiellen
Korpers. Deshalb bist Du der hochste Vollkommene. Ich erweise Dir meine
achtungsvollen Ehrerbietungen.

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita (13.3) sagt der Herr: ksetra-jriam capi mam viddhi sarva-
ksetresu bharata. ,,O Nachkomme Bharatas, du solltest verstehen, daB3 Ich auch der
Kenner in allen Korpern bin.*" Jeder von uns denkt, ,,Ich bin dieser Korper* oder
,,.Dies ist mein Korper*, aber in Wirklichkeit verhilt es sich anders. Unser Korper
ist uns vom hochsten Besitzer gegeben worden. Das Lebewesen, das ebenfalls kse-
tra-jna oder der Kenner des Korpers ist, ist nicht der einzige Besitzer des Korpers;
der eigentliche Besitzer des Korpers ist der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes,
der der hochste ksetra-jra ist. Zum Beispiel mogen wir ein Haus mieten und es be-
wohnen, doch der eigentliche Besitzer des Hauses ist der Vermieter. In ahnlicher
Weise mogen wir einen bestimmten Korper zur Verfiigung gestellt bekommen, mit
dem wir in der materiellen Welt genieBen konnen, doch der eigentliche Besitzer des
Korpers ist die Hochste Personlichkeit Gottes. Er wird sarvddhyaksa genannt, weil
alles in der materiellen Welt unter Seiner Oberaufsicht geschieht. Dies wird in der
Bhagavad-gita (9.10) bestatigt, wo der Herr sagt: mayddhyaksena prakrtih siyate
sacardcaram. ,Die materielle Natur, die unter Meiner Aufsicht arbeitet, o Sohn
Kuntis, erzeugt alle sich bewegenden und sich nicht bewegenden Wesen.* Von
prakrti oder der materiellen Natur kommen so viele verschiedene Lebewesen wie
Meerestiere, Pflanzen, Baume, Insekten, Vogel, Saugetiere, Menschen und Halbgot-
ter. Prakrti ist die Mutter, und die Hochste Personlichkeit Gottes ist der Vater (aham
bija-pradah pitd).

Prakrti kann uns materielle Korper geben, doch als spirituelle Seelen sind wir
winzige Teilchen der Hochsten Personlichkeit Gottes. Dies wird in der Bhagavad-
gita (15.7) bestatigt: mamaivamso jiva-loke jiva-bhitah sandtanah. Das Lebewesen,
das ein winziger Bestandteil Gottes ist, ist kein Produkt der materiellen Welt. Des-
halb wird der Herr in diesem Vers als atrma-muila oder die urspriingliche Quelle aller
Dinge beschrieben. Er ist der Same aller Existenz (bijam mam sarva-bhiitanam). In
der Bhagavad-gita (14.4) sagt der Herr:

sarva-yonisu kaunteya
murtayah sambhavanti yah
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tasam brahma mahad yonir
aham bija-pradah pita

O Sohn Kuntis, man sollte verstehen, daf} alle Lebewesen in allen Lebensfor-
men durch Geburt in der materiellen Natur ermoglicht werden und daB3 Ich der sa-
mengebende Vater bin."

Pflanzen, Baume, Insekten, Wasserlebewesen, Halbgotter, Saugetiere und alle
anderen Lebewesen sind Sohne oder winzige Bestandteile des Hochsten Herrn, doch
weil sie mit verschiedenen Geisteshaltungen kampfen, sind ihnen verschiedene Kor-
per gegeben worden (manah sasthanindriyani prakrti-sthani karsati). So sind sie
Sohne von prakrti, der materiellen Natur, geworden, die von der Hochsten Person-
lichkeit Gottes befruchtet wird. Jedes Lebewesen in der materiellen Welt kampft um
seine Existenz, und die einzige Erlosung oder Erleichterung vom Kreislauf der Ge-
burten und Tode im Evolutionsvorgang besteht darin, sich vollkommen zu ergeben.
Dies wird durch das Wort namah (,,ich erweise Dir meine achtungsvollen Ehrerbie-
tungen") angedeutet.

VERS 14
a3 fezanoEg gagaEan |
AAA=SEIIFHE GEER A T 112211

sarvendriya-guna-drastre
sarva-pratyaya-hetave

asata cchayayoktaya
sad-abhasaya te namah

sarva-indriya-guna-drastre—dem Seher aller Gegenstande, die von den Sinnen
begehrt werden; sarva-pratyaya-hetave—der die Beseitigung aller Zweifel ist (und
ohne dessen Hilfe man alle Zweifel und Unfahigkeiten nicht beseitigen kann); asata
—mit der Manifestation von Unwirklichkeit oder Illusion; chdyaya—aufgrund von
Ahnlichkeit; uktdya—genannt; sar—von Wirklichkeit; abhdsaya—der Spiegelung;
te—Dir; namah—ich erweise meine achtungsvollen Ehrerbietungen.

UBERSETZUNG

Mein Herr, Du bist der Beobachter aller Sinnesobjekte. Ohne Deine
Barmbherzigkeit ist es nicht moglich, das Problem der Zweifel zu l6sen. Die
materielle Welt ist genau wie ein Schatten, der Dir gleicht. In der Tat, man
betrachtet die materielle Welt als wirklich, weil sie einen winzigen Einblick
in Dein Dasein gewihrt.

ERLAUTERUNG

Um diesen Vers in anderen Worten wiederzugeben: ,,Die Objekte der Sinnesta-
tigkeiten werden in Wirklichkeit von Dir beobachtet. Ohne Deine Fiihrung kann
das Lebewesen nicht einmal einen Schritt vorwarts tun. In der Bhagavad-gita
(15.15) wird bestatigt: sarvasya caham hrdi sannivisto mattah smrtir jianam apoha-
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nam ca. Du befindest Dich im Herzen eines jeden, und allein von Dir kommen Erin-
nerung und Vergessen. Chayeva yasya bhuvanani bibharti durga. Das Lebewesen in
der Gewalt mayas mochte die materielle Welt genieBen, doch solange Du ihm keine
Weisungen erteilst und es erinnerst, kann es bei seinem Versuch, sein schattenglei-
ches Lebensziel zu erreichen, keinerlei Fortschritte machen. Die bedingte Seele strebt
Leben fiir Leben irrtiimlich nach dem falschen Ziel und wird von Dir an dieses Ziel
erinnert. In einem bestimmten Leben hat die bedingte Seele den Wunsch, ein be-
stimmtes Ziel zu erreichen, doch nachdem sie ihren Korper wechselt, vergif3t sie
alles. Weil sie aber etwas in dieser Welt genie3en woliie, erinnerst Du, mein Herr,
sie in der nachsten Geburt daran. Mattah smrtir jianam apohanam ca. Weil die be-
dingte Seele Dich vergessen mochte, gibst Du ihr Leben fiir Leben durch Deine
Gnade die Moglichkeit, Dich beinahe vollig zu vergessen. Deshalb bist Du ewig der
Lenker der bedingten Seelen. Nur weil Du die urspriingliche Ursache aller Dinge
bist, scheint alles wirklich zu sein. Die letztliche Wirklichkeit bist Du, o Herr, die
Hochste Personlichkeit Gottes. Ich erweise Dir meine achtungsvollen Ehrerbietun-
gen."

Das Wort sarva-pratyaya-hetave wird von Srila Visvanatha Cakravarti Thakura
erklart, der sagt, ein Ergebnis gewahre einen winzigen Einblick in die Ursache. Da
zum Beispiel ein irdener Topf das Ergebnis der Handlungen eines Topfers ist, kann
man beim Anblick des Topfes auf das Dasein des Topfers schlieBen. In dhnlicher
Weise gleicht die materielle Welt der spirituellen Welt, und so kann jeder intelli-
gente Mensch mehr oder weniger verstehen, wie die spirituelle Welt beschaffen ist.
In der Bhagavad-gita heil3t es: mayadhyaksena prakrtih siiyate sa-caracaram. Die
Vorgange in der materiellen Welt deuten darauf hin, daB hinter ihnen die Oberauf-
sicht des Herrn steht.

VERS 15

T TEqsfEs R
frFRURTgIFRa |

ansqIg QAT 11941

namo namas te 'khila-kdaranaya

. niskarandyadbhuta-karanaya
sarvagamamndya-mahdrnavaya

namo ‘pavargdya pardyandya

namah—ich erweise meine achtungsvollen Ehrerbietungen; namah—noch einmal
erweise ich meine achtungsvollen Ehrerbietungen; te—Dir; akhila-karanaya—der
hochsten Ursache aller Dinge; niskaranaya—Dir, der Du ursachlos bist; adbhuta-
karandya—der wunderbaren Ursache aller Dinge; sarva—alle; agama-amnaya—der
Quelle des parampara-Systems allen vedischen Wissens; maha-arnavaya—der
groBe Ozean des Wissens oder der groBe Ozean, in den alle Fliisse des Wissens
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minden; namah—ich erweise meine Ehrerbietungen; apavargaya—Dir, der Du Be-
freiung und Erlésung gewihren kannst; para-ayandya—der Zuflucht aller Tran-
szendentalisten.

UBERSETZUNG

Mein Herr, Du bist die Ursache aller Ursachen, doch Du Selbst hast keine
Ursache. Daher bist Du die wunderbare Ursache aller Dinge. Ich erweise Dir
meine achtungsvollen Ehrerbietungen, der Du die Zuflucht des vedischen
Wissens bist, das in den §astras — wie den Paicaratras und dem Vedanta-sa-
tra —, die Dich reprisentieren, enthalten ist, und der Du die Quelle des
parampara-Systems bist. Weil Du es bist, der Befreiung gewahren kann, bist
Du die einzige Zuflucht aller Transzendentalisten. LaRB mich daher Dir
meine achtungsvollen Ehrerbietungen darbringen.

ERLAUTERUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes wird hier als die wunderbare Ursache be-
schrieben. Der Herr ist in dem Sinne wunderbar, dall Er immer vollstandig bleibt
(pirpasya piirnam adaya piirnam evavasisyate), oowohl von Thm unbegrenzte Ema-
nationen ausgehen (janmddy asya yatah). In der materiellen Welt haben wir die Er-
fahrung, da3 ein Bankkonto mit einer Million Dollar mit dem Abheben des Geldes
allmahlich schwindet, bis nichts mehr darauf ist. Der Hochste Herr, die Personlich-
keit Gottes, ist jedoch so vollkommen, daB Er die gleiche Hochste Personlichkeit
Gottes bleibt, obwohl unzahlige Personlichkeiten Gottes von Ihm ausgehen. Pirna-
sya purnam adaya purnam evavasisyate. Deshalb ist Er die wunderbare Ursache.
Govindam adi-purusam tam aham bhajami.

isvarah paramah krsnah
sac-cid-ananda-vigrahah

anadir adir govindah
sarva-karana-kdaranam

,.Krsna, der als Govinda bekannt ist, ist der Hochste Herrscher. Er hat einen
ewigen, gliickseligen spirituellen Korper. Er ist der Ursprung von allem. Er hat kei-
nen anderen Ursprung, denn Er ist die urerste Ursache aller Ursachen." (Brahma-
samhita 5.1)

Selbst in der materiellen Welt haben wir das Beispiel der Sonne, die seit Millio-
nen von Jahren existiert und seit ihrer Schopfung Warme und Licht abgibt, ohne
ihre Kraft zu verlieren oder sich zu verandern. Was soll man also erst von der hoch-
sten Ursache, dem param brahma oder Krsna, sagen? Alles geht fortgesetzt von Ihm
aus, doch behalt Er Seine urspriingliche Form bei (sac-cid-ananda-vigrahah). Krsna
sagt personlich in der Bhagavad-gita (10.8): mattah sarvam pravartate. ,,Alles geht
von Mir aus.* Alles geht ewiglich von Krsna aus, doch Er bleibt der gleiche Krsna
und verandert Sich nicht. Folglich ist Er die Zuflucht aller Transzendentalisten, die
bestrebt sind, aus der materiellen Knechtschaft befreit zu werden. Jeder mul3 bei
Krsna Zuflucht suchen. Es heil3t daher:
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akamah sarva-kamo va
moksa-kama udara-dhih

tivrena bhakti-yogena
vajeta purusam param

,,Ob man alles oder nichts begehrt oder in das Dasein des Herrn eingehen mochte
— man ist nur intelligent, wenn man Sri Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes,
verehrt, indem man transzendentalen liebevollen Dienst darbringt." (S3. 2.3.10)

Krsna ist param brahma, der Hochste Herr, und param dhama, der hochste Ru-
heort. Jeder, der irgend etwas begehrt — sei er karmi, jriani oder yogi —, sollte daher
sehr ernsthaft versuchen, die Hochste Personlichkeit Gottes zu erkennen; dann wer-
den alle seine Wiinsche in Erfillung gehen. Der Herr sagt: ve vatha mam prapad-
vante tams tathaiva bhajamy aham. ,,In dem Ma@le, wie sich die Lebewesen Mir er-
geben, belohne Ich sie.”* Selbst der karmi, der alles fiir seinen eigenen Genul3 be-
gehrt, kann dies von Krsna bekommen. Krsna bereitet es keinerlei Schwierigkeiten,
dem karmi alles zu geben, was dieser sich wiinscht. Im Grunde aber sollte man
Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes, verehren, um Befreiung zu erlangen.

Vedais ca sarvair aham eva vedyvah. Indem man die vedische Literatur studiert,
sollte man Krsna verstehen. Wie hier bestatigt wird: sarvagamamndyva-mahar-
navdya. Er ist das Meer, und alles vedische Wissen miindet in Ihn. Folglich suchen
intelligente Transzendentalisten bei der Hochsten Personlichkeit Gottes Zuflucht
(sarva-dharman paritvajva mam ekam saranam vraja). Das ist das letztliche Ziel.

VERS 16
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gunarani-cchanna-cid-usmapaya
tat-ksobha-visphiirjita-manasdyva

naiskarmya-bhavena vivarjitagama-
svavam-prakdasava namas karomi

’

guna—von den drei gunas, den Erscheinungsweisen der materiellen Natur
(sartva, rajas und tamas), arani—von arani-Holz; channa—bedeckt; citr—des Wis-
sens; usmapaya—lhm, der Feuer ist; rat-ksobha—der Erregung der Erscheinungs-
weisen der materiellen Natur; visphurjita—auBlerhalb; mdnasdva—lIhm, dessen
Geist; naiskarmya-bhavena—aufgrund der Stufe spirituellen Verstandnisses; vivarji-
ta—in denjenigen, die aufgeben; agama—vedische Prinzipien; svayvam—personlich;
prakasava—lhm, der manifestiert ist; namah karomi—ich erweise meine achtungs-
vollen Ehrerbietungen.
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UBERSETZUNG

Mein Herr, so, wie das Feuer im arani-Holz verdeckt ist, so bist auch Du
und Dein unbegrenztes Wissen von den materiellen Erscheinungsweisen
der Natur verhiillt. Dein Geist jedoch schenkt den Titigkeiten der Erschei-
nungsweisen der Natur keinerlei Aufmerksamkeit. Diejenigen, die im spiri-
tuellen Wissen fortgeschritten sind, unterliegen nicht den in den vedischen
Schriften gegebenen regulierenden Prinzipien. Weil solche fortgeschritte-
nen Seelen transzendental sind, erscheinst Du personlich in ihrem reinen
Gemiit. Deshalb erweise ich Dir meine achtungsvollen Ehrerbietungen.

ERLAUTERUNG
In der Bhagavad-gita (10.11) heiBt es:

tesam evanukampartham
aham ajAdna-jam tamah

nasayamy dtma-bhava-stho
JjAdna-dipena bhdsvata

Einem Gottgeweihten, der die LotosfiiBe des Herrn in sein Herz aufgenommen
hat, gewahrt der Herr durch besondere Barmherzigkeit von innen her spirituelle Er-
leuchtung, die als jiigna-dipa bekannt ist. Diese jrigna-dipa wird mit dem im arani-
Holz verborgenen Feuer verglichen. Um Feueropfer durchzufiihren, entziindeten
groBe Weise frither ein Feuer nicht unmittelbar, sondern mit Hilfe von arani-
Holz. In dhnlicher Weise sind alle Lebewesen von den Erscheinungsweisen der ma-
teriellen Natur bedeckt, und ihr Feuer des Wissens kann nur von der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes entziindet werden, wenn sie den Herrn in ihr Herz aufnehmen. Sa
vai manah krsna-padaravindayoh. Wenn man die LotosfiiBe Krsnas, der in jedem
Herzen weilt, ernst nimmt, vertreibt der Herr alle Unwissenheit. Durch die Fackel
des Wissens und durch die besondere Barmherzigkeit des Herrn versteht man au-
genblicklich alles in richtiger Weise und erlangt Selbstverwirklichung. Mit anderen
Worten, obwohl ein Gottgeweihter nach auen hin nicht sehr gebildet sein mag, er-
leuchtet die Hochste Personlichkeit Gottes ihn von innen her aufgrund seines hinge-
bungsvollen Dienstes. Wie kann man in Unwissenheit sein, wenn man vom Herrn
von innen her erleuchtet wird? Die Feststellung der Mayavadis, der Pfad der Hin-
gabe sei fiir dumme oder ungebildete Menschen, ist daher unzutreffend.

yasyasti bhaktir bhagavaty akificana
sarvair gunais tatra samadsate surdh
(SB. 5.18.12)

Wenn man ein unverfélschter Geweihter des Hochsten Herrn wird, entwickelt
man von selbst alle guten Eigenschaften. Solch ein Gottgeweihter steht iiber den Un-
terweisungen der Veden. Er ist ein paramahamsa. Auch ohne die gesamte vedische
Literatur zu studieren, erlangt ein Gottgeweihter durch die Barmherzigkeit des
Herrn Reinheit und Erleuchtung. ,,.Deshalb, mein Herr", sagt der Gottgeweihte,
,,erweise ich Dir meine achtungsvollen Ehrerbietungen.*
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madrk prapanna-pasu-pasa-vimoksandya
muktdya bhuri-karundya namo ‘layaya

svamsena sarva-tanu-bhrn-manasi pratita-
pratyag-drse bhagavate brhate namas te

madrk—wie ich; prapanna—ergeben; pasu—ein Tier; pdsa—aus der Verstrik-
kung; vimoksanaya—Ihm, der befreit; muktaya—dem Hochsten, der durch die Ver-
unreinigung der materiellen Natur unberihrt ist; bhiiri-karunaya—dem, der gren-
zenlos barmherzig ist; namah—ich erweise meine achtungsvollen Ehrerbietungen;
alayaya—dem, der niemals unaufmerksam oder trage ist (zum Zwecke meiner Be-
freiung); sva-amsena—durch Deinen Teilaspekt als Paramatma; sarva—von allem;
tanu-bhrt—die Lebewesen, die in der materiellen Natur verkorpert sind; manasi—im
Geist; pratita—der Du anerkannt bist; pratyak-drse—als der unmittelbare Beobach-
ter (aller Tatigkeiten); bhagavate—der Hochsten Personlichkeit Gottes; brhate—der
unbegrenzt ist; namah—ich erweise meine achtungsvollen Ehrerbietungen; te—Dir.

UBERSETZUNG

Da ein Tier wie ich sich Dir ergeben hat, der Du in hochster Form befreit
bist, wirst Du mich gewiB aus dieser gefihrlichen Lage befreien. Ja, da Du
duBerst barmherzig bist, versuchst Du unaufhérlich, mich zu befreien.
Durch Deinen Teilaspekt als Paramatma weilst Du in den Herzen aller ver-
korperten Wesen. Du wirst als unmittelbares transzendentales Wissen ge-
rilhmt, und Du bist unbegrenzt. Ich erweise Dir, der Hochsten Personlich-
keit Gottes, meine achtungsvollen Ehrerbietungen.

ERLAUTERUNG

Die Worter brhate namas te sind von Srila Visvanatha Cakravarti Thakura er-
klart worden: brhate sri-krsnaya. Die Hochste Personlichkeit Gottes ist Krsna. Es
gibt viele tattvas, wie visnu tattva, jiva-tattva und sakti-tattva, doch iiber allem steht
das visnu-tattva, das alldurchdringend ist. Der alldurchdringende Aspekt der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes wird in der Bhagavad-gitd (10.42) erklart, wo der Herr
sagt:

athava bahunaitena
kim jAatena tavarjuna
vistabhyaham idam krtsnam
ekamsena sthito jagat
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,,Wozu aber, Arjuna, ist all dieses detaillierte Wissen notwendig? Mit einem ein-
zigen Fragment Meinerselbst durchdringe und erhalte Ich das gesamte Universum.*

Hier sagt Krsna, dal} die gesamte materielle Welt von Seiner Teilreprasentation
als Paramatma erhalten wird. Der Herr geht als Garbhodakasayi Visnu in jedes
_Universum ein und erweitert Sich dann als Ksirodakasayi Visnu, um in die Herzen
aller Lebewesen und sogar in die Atome einzutreten. Andantara-stha-paramanu-
cayantara-stham. Jedes Universum ist voller Atome, und der Herr ist nicht nur im
Universum, sondern auch in den Atomen gegenwartig. Folglich existiert der Hoch-
ste Herr in Seinem Visnu-Aspekt als Paramatma in jedem Atom, doch alle diese
visnu-tattvas gehen von Krsna aus. In der Bhagavad-gita (10.2) wird bestitigt:
aham adir hi devanam. Krsna ist der ddi oder der Anfang der devas dieser materiel-
len Welt — Brahma, Visnu und Mahesvara. Deshalb wird Er hier als bhagavate
brhate bezeichnet. Jeder ist bhagavan — jeder besitzt Reichtiimer —, doch Krsna ist
brhan bhagavan, der Besitzer unbegrenzten Reichtums. /svarah paramah krsnah.
Krsna ist der Ursprung eines jeden. Aham sarvasya prabhavah. Sogar Brahma,
Visnu und Mahesvara kommen von Krsna. Mattah parataram nanyat kinicid asti
dhanarijaya: Es gibt keine Personlichkeit, die iiber Krsna steht. Daher sagt Visvana-
tha Cakravarti Thakura, daB bhagavate brhate ,,Sri Krsna* bedeutet.

In der materiellen Welt ist jeder aufgrund der materiellen Lebensauffassung ein
pasu oder Tier.

yasyatma-buddhih kunape tri-dhatuke
sva-dhih kalatradisu bhauma ijya-dhih

yat tirtha-buddhih salile na karhicij
Janesv abhijriesu sa eva go-kharah

,,Ein Mensch, der den aus drei Elementen bestehenden Korper fiir das Selbst
halt, der die Nebenprodukte seines Korpers als seine Verwandten betrachtet, der das
Land seiner Geburt als verehrenswert ansieht und der zu einem Pilgerort geht, nur
um dort zu baden, und nicht, um Personlichkeiten aufzusuchen, die transzendentales
Wissen besitzen, muB3 als Kuh oder Esel angesehen werden.” (SB. 10.84.13)

Jeder ist daher praktisch ein pasu oder Tier, und jeder wird standig vom Krokodil
des materiellen Daseins angegriffen. Nicht nur der Konig der Elefanten, sondern je-
der von uns ist von diesem Krokodil angegriffen worden und leidet an den Folgen.

Nur Krsna kann uns aus dem materiellen Dasein befreien. Ja, Er versucht unauf-
hérlich, uns zu befreien. /svarah sarva-bhiitandm hrd-dese ‘'rjuna tisthati. Er weilt
in unseren Herzen und ist keineswegs unaufmerksam. Sein einziges Ziel ist es, uns
aus dem materiellen Leben zu befreien. Er wird nicht erst dann aufmerksam, wenn
wir [hm Gebete darbringen. Sogar bevor wir unsere Gebete darbringen, versucht Er
unaufhorlich, uns zu befreien. Was unsere Befreiung betrifft, so ist Er niemals
trage. Deshalb heiBt es in diesem Vers: bhiri-karundaya namo ‘layaya. Es ist der
grundlosen Barmherzigkeit des Hochsten Herrn zu verdanken, daBl Er standig ver-
sucht, uns nach Hause, zu Sich, zuriickzubringen. Gott ist befreit, und Er versucht,
auch uns zu befreien, doch obwohl Er dies versucht, weigern wir uns, Seine Unter-
weisungen anzunehmen (sarva-dharmadn parityajya mam ekam saranam vraja).
Trotzdem wird Er nicht zornig. Deshalb wird Er hier als bhiiri-karunaya beschrie-
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ben, was bedeutet, daB3 Er unbegrenzt barmherzig ist, weil Er uns aus dem erbarmli-
chen materiellenn Zustand des Lebens befreien und zu Sich nach Hause zuriickbrin-
gen mochte.

VERS 18
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armatma-japta-grha-vitta-janesu saktair
dusprapandya guna-sanga-vivarjitaya
muktatmabhih sva-hrdaye paribhavitaya
jhAanatmane bhagavate nama isvardya

atma—der Geist und der Korper; arma-ja—Sohne und Tochter; dpta—Freunde
und Verwandte; grha—Heim, Gemeinde, Gesellschaft und Nation; virra—Reichtum;
Jjanesu—an verschiedene Diener und Helfer; saktaih—von denjenigen, die zu sehr
verhaftet sind; dusprapandya—Dir, der Du sehr schwer zu erreichen bist; guna-san-
ga—von den drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur; vivarjitgya—der Du
nicht verunreinigt bist; mukta-atmabhih—von Menschen, die bereits befreit sind;
sva-hrdaye—im Innern des Herzens; paribhavitaya—Dir, iiber den immer meditiert
wird; jAdna-atmane—dem Behaltnis aller Erleuchtung; bhagavate—der Hochsten
Personlichkeit Gottes; namah—ich erweise meine achtungsvollen Ehrerbietungen;
isvardya—dem hochsten Herrscher.

UBERSETZUNG

Mein Herr, diejenigen, die von materieller Verunreinigung vollig befreit
sind, meditieren stindig iiber Dich im Innern ihres Herzens. Fiir Personen
wie mich, die zu sehr ihren eigenen Vorstellungen, ihrem Heim, ihren Ver-
wandten, ihren Freunden, ihrem Geld, ihren Dienern und ihren Helfern ver-
haftet sind, bist Du sehr schwer zu erreichen. Du bist die Hochste Person-
lichkeit Gottes, nicht verunreinigt durch die Erscheinungsweisen der Natur.
Du bist das Behiltnis aller Erleuchtung, der hochste Herrscher. Ich erweise
Dir daher meine achtungsvollen Ehrerbietungen.

ERLAUTERUNG

Obwohl der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, in die materielle Welt
kommt, bleibt Er von den Erscheinungsweisen der materiellen Natur unberihrt.
Dies wird in der /sopanisad bestatigt. Apdpa-viddham: Der Herr ist nicht verunrei-
nigt. Diese gleiche Tatsache wird hier beschrieben. Guna-sarnga-vivarjitaya. Obwohl
die Hochste Personlichkeit Gottes als Inkarnation in der materiellen Welt erscheint,
ist der Herr von den Erscheinungsweisen der materiellen Natur unberiihrt. Dazu
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heiBt es in der Bhagavad-gita (9.11): avajananti mam midha mdanusim tanum asri-
tam. Torichte Menschen mit ungeniigendem Wissen spotten tiber die Personlichkeit
Gottes, weil der Herr wie ein Mensch erscheint. Folglich kann die Hochste Person-
lichkeit Gottes nur von dem muktatma oder der befreiten Seele verstanden werden.
Muktatmabhih sva-hrdaye paribhavitaya: Nur die befreite Seele kann stindig an
"Krsna denken. Solch ein Mensch ist der groBte aller yogis.
yoginam api sarvesam
mad-gatendantaratmanad
sraddhdavan bhajate yo mam
sa me yuktatamo matah

,,Von allen yogis ist derjenige, der immer mit starkem Glauben in Mir weilt und
Mich in transzendentalem liebevollem Dienst verehrt, am engsten mit Mir in yoga
vereint, und er ist der hochste von allen." (Bg. 6.47)

VERS 19
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yam dharma-kamdrtha-vimukti-kama
bhajanta istam gatim apnuvanti

kim casiso raty api deham avyayam
karotu me 'dabhra-dayo vimoksanam

yam—die Hochste Personlichkeit Gottes, die; dharma-kama-artha-vimukti-ka-
mah—Menschen, die nach den vier Prinzipien Religion, wirtschaftliche Entwick-
lung, Sinnenbefriedigung und Erlosung streben; bhajantah—indem sie verehren;
istam—das ersehnte; gatim—Ziel; apnuvanti—konnen erreichen; kim—ganz zu
schweigen von; ca—auch; dsisah—andere Segnungen; rati—Er gewahrt; api—sogar;
deham—einen Korper; avyayam—spirituellen; karotu—moge Er eine Segnung ge-
wahren; me—mir; adabhra-dayah—die Hochste Personlichkeit Gottes, die grenzen-
los barmherzig ist; vimoksanam—Befreiung aus der gegenwartigen Gefahr und aus
der materiellen Welt.

UBERSETZUNG

Nachdem diejenigen, die an den vier Prinzipien Religion, wirtschaftliche
Entwicklung, Sinnenbefriedigung und Befreiung interessiert sind, die Hoch-
ste Personlichkeit Gottes verehrt haben, bekommen sie von lhm, was sie
mochten — ganz zu schweigen von anderen Segnungen. In der Tat, manch-
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mal gewdhrt der Herr solch ehrgeizigen Verehrern sogar einen spirituellen
Korper. Moge diese Hochste Personlichkeit Gottes, die grenzenlos barm-
herzig ist, mir die Segnung gewidhren, mich aus der gegenwairtigen Gefahr
und von der materialistischen Lebensweise zu befreien.

ERLAUTERUNG

Einige Menschen in dieser materiellen Welt sind akami oder frei von materiellen
Wiinschen; manche sind bestrebt, immer mehr materiellen Gewinn zu erlangen,
und andere wieder begehren Erfiillung im religiosen Leben, in wirtschaftlicher Ent-
wicklung, Sinnenbefriedigung und schlieBlich Befreiung.

akamah sarva-kamo va
moksa-kama udara-dhih
tivrena bhakti-yogena
yajeta purusam param
(SB. 2.3.10)

Es wird empfohlen, daB man in jeder Lage, in der man sich befinden mag — ob
man Keinerlei materiellen Gewinn, allen materiellen Gewinn oder letztlich Befreiung
begehrt —, seinen gehorsamen hingebungsvollen Dienst dem Herrn anbieten soll;
dann wird man bekommen, was man mochte. Krsna ist so giitig. Ye yatha mam
prapadyante tams tathaiva bhajamy aham. Der Herr reagiert auf unsere Wiinsche.
Er erfiillt sogar die Wiinsche eines gewohnlichen Lebewesens. Krsna befindet Sich
im Herzen eines jeden, und Er gibt das, was sich das Lebewesen wiinscht.

isvarah sarva-bhiutanam
hrd-dese ‘'rjuna tisthati

bhramayan sarva-bhutani
yantrarudhdani mayaya

,,Der Hochste Herr weilt im Herzen eines jeden, o Arjuna, und lenkt die Wege
aller Lebewesen, die in einer aus der materiellen Energie gemachten Maschine
sitzen." (Bg. 18.61)

Der Herr gibt jedem die Gelegenheit, seine Bestrebungen zu erfiillen. Selbst ein
Gottgeweihter wie Dhruva Maharaja begehrte die materielle Segnung eines Konig-
reiches, das groBer als das seines Vaters war, und obwohl er einen spirituellen Kor-
per erhielt, bekam er auch das Konigreich, denn die Hochste Personlichkeit Gottes
enttauscht niemand, der bei Seinen LotosfiiBen Zuflucht sucht. Da sich nun Ga-
jendra, der Konig der Elefanten, der Hochsten Personlichkeit Gottes ergeben hatte,
um aus der gegenwartigen Gefahr und indirekt aus der Gefahr des materialistischen
Lebens befreit zu werden, warum sollte die Hochste Personlichkeit Gottes seinen
Wunsch nicht erfiillen?

VERS 20-21
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ekantino yasya na karcanartham
vanchanti ye vai bhagavat-prapannah

aty-adbhutam tac-caritam sumangalam
gayanta ananda-samudra-magnadh

tam aksaram brahma param paresam
avyaktam adhyatmika-yoga-gamyam

atindriyam siiksmam ivatidiram
anantam adyam paripirnam ide

ekantinah—unverfalschte Gottgeweihte (diejenigen, die keinen anderen Wunsch
auBer Krsna-BewuBtsein haben), yasya—der Herr, von dem; na—nicht; karicana—
eines; artham—Segnung; varichanti—Winsche; ye—diejenigen Gottgeweihten, die;
vai—in der Tat; bhagavat-prapannah—den LotosfiiBen des Herrn vollig ergeben;
ati-adbhutam—die wunderbar sind; rat-caritam—die Taten des Herrn; su-manga-
lam—und sehr glickverheiBend (zu horen); gdyantah- durch Chanten und Horen;
dnanda—von transzendentaler Glickseligkeit; samudra—in das Meer; magnah—die
eingetaucht sind; ram—Ihm; aksaram—ewig existierend; brahma—der Hochste; pa-
ram—transzendental; para-isam—der Herr der hochsten Personlichkeiten; avyak-
tam—unsichtbar oder nicht durch den Geist oder die Sinne erkennbar; dadhyatmi-
ka—transzendental; yoga—durch bhakti-yoga oder hingebungsvollen Dienst; gam-
yam—erreichbar (bhaktya mam abhijanati), ati-indriyam—jenseits der Wahrneh-
mung der materiellen Sinne; siksmam—winzig; iva—wie; ati-diram—sehr weit
entfernt; anantam—unbegrenzt; ddyam—die urspriingliche Ursache aller Dinge; pa-
ripurnam—vollstandig voll; ide—ich erweise meine Ehrerbietungen.

UBERSETZUNG

Unverfilschte Gottgeweihte, die keinen anderen Wunsch haben, als dem
Herrn zu dienen, verehren lhn in volliger Ergebenheit und horen und chan-
ten stindig von Seinen Taten, die iiberaus wunderbar und gliickverheifRend
sind. So tauchen sie stindig in ein Meer transzendentaler Gliickseligkeit ein.
Solche Gottgeweihte bitten den Herrn niemals um eine Segnung. Ich hinge-
gen bin in Gefahr. Daher bete ich zum Hochsten Herrn, der ewig existiert,
der unsichtbar ist, der der Herr aller groBen Personlichkeiten wie Brahma
ist und der nur durch transzendentalen bhakti-yoga zu erreichen ist. Es ist
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sehr schwierig, den Herrn zu erkennen, da Er Sich jenseits der Reichweite
meiner Sinne befindet und transzendental zu aller iuBReren Wahrnehmung
ist. Erist unbégrenzt; Er ist die urspriingliche Ursache, und Er ist in jeder Be-
ziehung vollkommen. Ich erweise Ihm meine Ehrerbietungen.

ERLAUTERUNG

Jjhana-karmady-andvrtam
anukulyena krsnanu-
Silanam bhaktir uttama
(Bh.rs. 1.1.11)

,,Man soll dem Hochsten Herrn, Sri Krsna, in einer wohlgesinnten Haltung, das
heiBBt ohne Wunsch nach materiellem Nutzen oder Gewinn durch fruchtbringendes
Tun oder philosophische Spekulation, transzendentalen liebevollen Dienst darbrin-
gen. Das nennt man reinen hingebungsvollen Dienst.*

Unverfalschte Gottgeweihte bitten die Hochste Personlichkeit Gottes um nichts,
doch Gajendra, der Konig der Elefanten, war durch Umstande gezwungen, um eine
unmittelbare Segnung zu bitten, da er keinen anderen Weg der Rettung sah. Manch-
mal, wenn es keine Alternative gibt, betet ein reiner Gottgeweihter, der sich vollig
von der Barmherzigkeit des Hochsten Herrn abhangig weill, um eine Segnung.
Doch in solch einem Gebet driickt er auch Bedauern aus. Jemand, der standig von
den transzendentalen Spielen des Herrn hort und chantet, befindet sich immer auf
einer Ebene, auf der er um keinerlei materielle Vorteile bitten mochte. Solange man
nicht ein vollig reiner Gottgeweihter ist, kann man sich nicht an der transzenden-
talen Gliickseligkeit erfreuen, die vom Chanten und Tanzen in der Ekstase der
sankirtana-Bewegung kommt. Solche Ekstase wird nicht von einem gewohnlichen
Gottgeweihen erfahren. Sri Caitanya Mahaprabhu zeigte uns, wie man sich an tran-
szendentaler Gliickseligkeit erfreuen kann, indem man einfach chantet, hort und in
Ekstase tanzt. Das ist bhakti-yoga. Deshalb sagte der Konig der Elefanten, Ga-
jendra, adhyatmika-yoga-gamyam, was darauf hindeutet, da man sich dem Hoch-
sten Herrn nicht nahern kann, solange man sich nicht auf dieser transzendentalen
Ebene befindet. Die Segnung, imstande zu sein, sich dem Hochsten Herrn zu na-
hern, kann nach vielen, vielen Geburten erreicht werden, doch Sri Caitanya Maha-
prabhu hat diese Segnung jedem gewahrt, sogar den gefallenen Seelen, die iiber kei-
nerlei Erbe im spirituellen Leben verfiigen. Das sehen wir in der Bewegung fiir
Krsna-BewuBtsein sehr deutlich. Der Pfad des bhakti-yoga ist daher der makellose
Vorgang, durch den wir uns der Hochsten Personlichkeit Gottes nahern konnen.
Bhaktyaham ekaya grahyah: Nur durch hingebungsvollen Dienst kann man sich
dem Hochsten Herrn nahern. Der Herr sagt in der Bhagavad-gita (7.1):

mayy dsakta-manah partha
vyogam yunjan mad-dsrayah

asamsayam samagram mam
vatha jiasyasi tac chrnu
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,,Hore nun, o Sohn Prthas [Arjuna], wie du Mich, frei von allen Zweifeln, voll-
standig erkennen kannst, indem du, vollig liber Mich bewuBt und den Geist auf
Mich gerichtet, yoga praktizierst.*

Indem man einfach dem Krsna-BewuBtsein verhaftet ist und stiandig an die Lo-

_tosfiiBe Krsnas denkt, kann man die Hochste Personlichkeit Gottes ohne Zweifel
vollstandig verstehen.

VERS 22-24
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yasya brahmadayo deva
veda lokas cardcarah

nama-rupa-vibhedena
phalgvya ca kalaya krtah

yatharciso 'gneh savitur gabhastayo
niryanti samyanty asakrt sva-rocisah

tatha yato 'yam guna-sampravaho
buddhir manah khani sarira-sargah

sa vai na devasura-martya-tiryan
na stri na sandho na puman na jantuh
nayam gunah karma na san na cdsan
nisedha-seso jayatad asesah

yasya—der Hochsten Personlichkeit Gottes, die; brahma-ddayah—die groBen
Halbgotter, angefiihrt von Brahma; devah—und andere Halbgotter; veddh—das vedi-
sche Wissen; lokah—verschiedene Personlichkeiten; cara-acarah—die sich bewegen-
den und die sich nicht bewegenden (die Biume und Pflanzen); ndma-riipa—von ver-
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schiedenen Namen und von verschiedenen Formen; vibhedena—durch solche Unter-
teilungen; phalgvya—die weniger wichtig sind; ca—auch; kalaya—durch die Teile;
krtah—geschaffen; yatha—wie; arcisah—die Funken; agneh—des Feuers; savituh
—von der Sonne; gabhastayah—die leuchtenden Teilchen; nirydnti—gehen aus von;
samyanti—und gehen ein in; asakrt—immer wieder; sva-rocisah—als winzige Be-
standteile; ratha—in ahnlicher Weise; yatah—die Personlichkeit Gottes, von der;
ayam—diese; guna-sampravahah—dauernde Manifestation der Erscheinungsweisen
der Natur; buddhih manah—die Intelligenz und der Geist; khani—die Sinne;
sarira—des Korpers (des groben und des feinstofflichen), sargah—die Unterteilung;
sah—die Hochste Personlichkeit Gottes; vai—in der Tat; na—ist nicht; deva—Halb-
gott; asura—Damon; martya—Mensch; tiryak—Vogel oder Saugetier; na—noch;
stri—Frau; na—noch; sandah—Neutrum; na—noch; puman—Mann; na—noch; jan-
tuh—Lebewesen oder Tier; na ayam—noch ist Er; gunah—materielle Eigenschaft;
karma—fruchtbringendes Tun; na—ist nicht; sar—Manifestation; na—noch;
ca—auch; asat—Nicht-Manifestation; nisedha—der Unterscheidung von neti neti
(,,nicht dies, nicht dies"); sesah—Er ist das Ende; jayatar—alle Ehre sei Ihm; asesah

—der unbegrenzt ist. N
UBERSETZUNG

Der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, erschafft Seine geringeren
Bestandteile, die jiva-Seelen, angefangen mit Brahma, den Halbgattern und
den Erweiterungen des vedischen Wissens [Sama, Rg, Yajur und Atharval,
und auch alle anderen Lebewesen, die sich bewegenden und sich nicht be-
wegenden, mit ihren verschiedenen Namen und Merkmalen. So, wie die
Funken eines Feuers oder die leuchtenden Strahlen der Sonne von ihrer
Quelle ausgehen und immer wieder in sie eingehen, so gehen der Geist, die
Intelligenz, die Sinne, die groben und feinen materiellen Korper und die
fortgesetzten Umwandlungen der verschiedenen Erscheinungsweisen der
Natur alle vom Herrn aus und gehen wieder in lhn ein. Er ist weder Halbgott
noch Dimon, weder Mensch noch Vogel, noch Siugetier. Er ist weder
Mann, Frau oder Neutrum, noch ist Er ein Tier. Er ist keine materielle Eigen-
schaft, keine fruchtbringende Titigkeit, keine Manifestation oder Nicht-
Manifestation. Er ist die letzte Stufe in der Unterscheidung von ,,nicht dies,
nicht dies’’, und Er ist unbegrenzt. Alle Ehre sei der Hochsten Personlichkeit
Gottes!

ERLAUTERUNG

Dies ist eine zusammenfassende Beschreibung der unbegrenzten Kraft der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes. Dieser Hochste Herr handelt in verschiedenen Aspekten
und manifestiert Seine winzigen Bestandteile, die alle durch Seine verschiedenen
Krafte gleichzeitig in unterschiedliche Stellungen versetzt werden (pardsya saktir vi-
vidhaiva sriyate). Jede einzelne Kraft handelt auf ganz natiirliche Weise (svabhaviki
Jjrana-bala-kriya ca). Folglich ist der Herr unbegrenzt. Na rat-samas cabhyadhikas
ca drsyate: Nichts ist Inm ebenbiirtig, und nichts ist groBer als Er. Obwohl Er Sich
auf viele verschiedene Arten manifestiert, hat Er personlich nichts zu tun (na rasya
karyam karanam ca vidyate), denn alles wird durch Erweiterungen Seiner unbe-
grenzten Energien getan.
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VERS 25
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Jjijivise naham ihamuya kim
antar bahis cavrtayebha-yonya

icchami kalena na yasya viplavas
tasyatma-lokavaranasya moksam

Jijivise—wiinsche mir, langer zu leben; na—nicht; aham—ich; iha—in diesem Le-
ben; amuyd—oder im nachsten Leben (ich mochte nicht weiterleben, nachdem ich
aus dieser gefahrlichen Lage gerettet bin); kim—was ist der Wert; antah—innerlich;
bahih—auBerlich; ca—und; dvrtaya—von Unwissenheit bedeckt; ibhayonya—in die-
ser Geburt als Elefant; icchami—ich wiinsche mir; kdlena—durch den EinfluB der
Zeit; na—es gibt nicht; yasya—davon; viplavah—Vernichtung; tasya—dieses; atma-
loka-avaranasya—von der Bedeckung der Selbstverwirklichung; moksam—Befrei-
ung.

UBERSETZUNG

Ich mochte nicht mehr leben, nachdem ich von dem Angriff des Kroko-
dils befreit bin. Was niitzt ein Elefantenkorper, der duferlich und innerlich
von Unwissenheit bedeckt ist? Ich wiinsche mir nur, von der Bedeckung der
Unwissenheit ewig befreit zu werden. Diese Bedeckung wird nicht durch
den EinfluR der Zeit zerstort.

ERLAUTERUNG

In der materiellen Welt ist jedes Lebewesen von der Dunkelheit der Unwissen-
heit bedeckt. Deshalb schreiben die Veden vor, da} man sich durch den spirituellen
Meister, der im Gautamiya-tantra beschrieben und mit Gebeten verehrt wird, dem
Hochsten Herrn nahern soll.

om ajriana-timirandhasya
JjAdnanjana-salakaya

caksur unmilitam yena
tasmai sri-gurave namah

,.Jch erweise meine achtungsvollen Ehrerbietungen meinem spirituellen Meister,
der mir mit der Fackel des Wissens die Augen gedffnet hat, die durch die Dunkelheit
der Unwissenheit blind waren.*

Obwohl man in der materiellen Welt ums Dasein kimpfen mag, ist es unmog-
lich, fiir immer zu leben. Man muB jedoch verstehen, daB dieser Kampf ums Dasein
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auf Unwissenheit zuriickzufiihren ist, denn im Grunde ist jedes Lebewesen ein ewi-
ger Teil des Hochsten Herrn. Man braucht nicht als Elefant oder Mensch, Amerika-
ner oder Inder zu leben; man braucht sich. nur zu wiinschen, aus dem Kreislauf von
Geburt und Tod befreit zu werden. Aufgrund von Unwissenheit halten wir jede Art
des Lebens, die uns von der Natur angeboten wird, fiir freudvoll und angenehm,
doch in dem erniedrigten Leben in der materiellen Welt, vom Leben Brahmas hin-
unter bis zu dem einer Ameise, kann niemand wirklich gliicklich sein. Wir schmie-
den so viele Plane, um gliicklich zu werden, doch kann es in der materiellen Welt
keinerlei Gliick geben, ganz gleich wie sehr wir versuchen mogen, in diesem oder im
nachsten Leben eine dauerhafte Stellung zu schaffen.

VERS 26
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so 'ham visva-srjam visvam
avisvam visva-vedasam

visvatmanam ajam brahma
pranato 'smi param padam

sah—dieses; aham—ich (die Person, die sich wiinscht, aus dem materiellen Leben
befreit zu werden); visva-srjam—Ihm, der die kosmische Manifestation erschaffen
hat; visvam—Er, der Selbst die gesamte kosmische Manifestation ist; avisvam—
obwohl Er zur kosmischen Manifestation transzendental ist; visva-vedasam—der
der Kenner oder der Bestandteil dieser universalen Manifestation ist; visva-dtma-
nam—die Seele des Universums; ajam—der niemals geboren ist und ewig existiert;
brahma—der Hochste; pranatah asmi—ich erweise meine achtungsvollen Ehrerbie-
tungen; param—der transzendental ist; padam—der Zufluchtspunkt.

UBERSETZUNG

Jetzt, da ich mir nichts anderes mehr wiinsche, als aus dem materiellen
Leben befreit zu werden, erweise ich dieser Hochsten Person meine Ehrer-
bietungen, dem Schopfer des Universums, der Selbst die Form des Univer-
sums ist und der nichtsdestoweniger zu dieser kosmischen Manifestation in
transzendentaler Stellung steht. Der Herr ist der hdchste Kenner aller Dinge
in dieser Welt, die Uberseele des Universums. Er ist der ungeborene, in
hochster Stellung stehende Herr. Ich erweise Ihm meine achtungsvollen
Ehrerbietungen.

ERLAUTERUNG

Manchmal, wenn bhakti-yoga oder Krsna-BewuBtsein zu den gewohnlichen
Menschen gepredigt wird, argumentieren diese: ,,Wo ist Krsna? Wo ist Gott? Kon-
nen Sie Ihn uns zeigen?* In diesem Vers wird die Antwort gegeben, daB3 wir, wenn
wir geniigend intelligent sind, wissen miissen, dal3 es jemand gibt, der die gesamte
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kosmische Manifestation geschaffen hat, der die Bestandteile fiir diese kosmische
Manifestation zur Verfiigung gestellt hat und zu diesen geworden ist und der ewig
existiert, jedoch nicht innerhalb der kosmischen Manifestation. Allein auf der
Grundlage dieser Feststellung kann man dem Hochsten Herrn achtungsvolle Ehrer-
bietungen darbringen. Das ist der Anfang des hingebungsvollen Lebens.

VERS 27
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yoga-randhita-karmano
hrdi yoga-vibhavite

yogino yam prapasyanti
yogesam tam nato 'smy aham

yoga-randhita-karmanah—Menschen, deren Reaktionen auf fruchtbringende Ta-
tigkeiten durch bhakti-yoga verbrannt worden sind; hrdi—im Innern des Herzens;
yoga-vibhavite—vollig gereinigt und sauber; yoginah—Mystiker, die befahigt sind;
yam—der Personlichkeit Gottes, die; prapasyanti—sehen unmittelbar; yoga-isam—
dieser Hochsten Personlichkeit Gottes, dem Herrn allen mystischen yogas; tam
—Ihm; natah asmi—erweise Ehrerbietungen; aham—ich.

UBERSETZUNG

.. Ich erweise meine achtungsvollen Ehrerbietungen dem Hochsten, der
Uberseele, dem Meister allen mystischen yogas, der von den vollkommenen
Mystikern im Innern des Herzens gesehen wird, wenn diese durch die Aus-
iibung von bhakti-yoga von den Reaktionen auf fruchtbringendes Tun véllig
gereinigt und befreit sind.

ERLAUTERUNG

Der Konig der Elefanten, Gajendra, akzeptierte einfach, daB es jemand geben
muB, der die kosmische Manifestation geschaffen und ihre Bestandteile zur Verfi-
gung gestellt hat. Dies sollte von jedem, selbst von den entschlossensten Atheisten,
anerkannt werden. Aber warum akzeptieren die Nichtgottgeweihten und Atheisten
dies nicht? Der Grund ist, daB sie durch die Reaktionen ihrer fruchtbringenden Ta-
tigkeiten verunreinigt sind. Man muB3 von allem Unrat, der sich aufgrund von
fruchtbringenden Tatigkeiten im Herzen angesammelt hat, befreit sein. Man muf3
diesen Unrat fortwaschen, indem man bhakti-yoga praktiziert. Yoga-randhita-kar-
manah. Solange man von den Erscheinungsweisen der Unwissenheit und Leiden-
schaft der materiellen Natur bedeckt ist, besteht keine Moglichkeit, den Hochsten
Herrn zu verstehen. Tada rajas-tamo-bhdavah kama-lobhadayas ca ye. Wenn man
von den Erscheinungsweisen der Unwissenheit und Leidenschaft befreit ist, wird
man von den niedrigsten Eigenschaften — kdma und lobha, Lust und Gier — frei.

Heutzutage gibt es so viele yoga-Schulen, die die Menschen dazu ermutigen, ihre
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lustvollen Wiinsche und ihre Gier durch die Praxis von yoga zu entwickeln. Die
Leute sind daher von sogenannten yoga-Ubungen sehr angetan. Die eigentliche Pra-
xis von yoga jedoch wird hier beschrieben. Wie es autoritativ im Srimad-
Bhagavatam (12.13.1) heiBt: dhydnavasthita-tad-gatena manasa pasyanti yam yogi-
nah. Ein yogi ist jemand, der immer iiber die LotosfiiBe der Hochsten Personlichkeit
Gottes meditiert. Dies wird auch in der Brahma-sambhita (5.38) bestatigt:

premanjana-cchurita-bhakti-vilocanena
santah sadaiva hrdayesu vilokayanti

yam syamasundaram acintya-guna-svarupam
govindam adi-purusam tam aham bhajami

,,Jch verehre Govinda, den urersten Herrn, der Syémasundara, Krsna Selbst, ist,
der unzahlige unbegreifliche Eigenschaften besitzt und den die reinen Gottgeweihten
im Innern ihres Herzens mit dem Auge der Hingabe sehen, das mit dem Balsam der
Liebe gesalbt ist.*

Der bhakti-yogi sient Syamasundara — den schonen Sri Krsna mit Seiner
schwarzlichen Korpertonung — standig. Weil der Konig der Elefanten, Gajendra,
sich fiir ein gewohnliches Tier hielt, betrachtete er sich als ungeeignet, den Herrn zu
sehen. In Demut dachte er, er konne keinen yoga praktizieren. Mit anderen Worten,
wie konnen diejenigen, die Tieren in der korperlichen Lebensauffassung gleichen
und die keine Reinheit des BewuBtseins besitzen, yoga praktizieren? In der heutigen
Zeit geben sich Menschen als yogis aus, die keine Herrschaft iiber ihre Sinne besit-
zen, die kein Verstandnis von Philosophie haben und die keine religiosen Prinzipien
oder Regeln und Regulierungen befolgen. Das widerspricht vollig der Praxis von
mystischem yoga.

VERS 28
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namo namas tubhyam asahya-vega-
sakti-trayayakhila-dhi-gunaya

prapanna-paldya duranta-saktaye
kad-indriyanam anavapya-vartmane

namah—ich erweise meine achtungsvollen Ehrerbietungen; namah—erneut er-
weise ich meine achtungsvollen Ehrerbietungen; tubhyam—Dir; asahya—furcht-
bare; vega—KTrifte; sakti-trayaya—der Hochsten Person, die dreifache Kraifte be-
sitzt; akhila—des Universums; dhi—fiir die Intelligenz; gundya—der als die Sinnes-
objekte erscheint; prapanna-palaya—dem Hochsten, der der ergebenen Seele Zu-
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flucht gewahrt; duranta-saktave—der Energien besitzt, die sehr schwer zu liberwin-
den sind; kat-indriyanam—von Menschen, die unfahig sind, ihre Sinne zu beherr-
schen; anavapya—der unerreichbar ist; vartmane—auf dem Pfad.

: UBERSETZUNG

Mein Herr, Du bist der Beherrscher von ungeheurer Stirke in drei Arten
von Energien. Du erscheinst als das Behiltnis aller Sinnenfreude und als der
Beschiitzer der ergebener Seelen. Du besitzt unbegrenzte Energie, doch
bist Du fiir diejenigen, die unfihig sind, ihre Sinne zu beherrschen, uner-
reichbar. Ich erweise Dir wieder und immer wieder meine achtungsvollen
Ehrerbietungen.

ERLAUTERUNG

Anhaftung, Gier und Lust sind drei furchtbare Krafte, die uns daran hindern,
uns aufdie LotosfiiBe der Hochsten Personlichkeit Gottes zu konzentrieren. Diese
Krafte wirken, weil der Herr von Nichtgottgeweihten und Atheisten nicht erkannt
werden mochte. Wenn man sich jedoch den LotosfiiBen des Herrn ergibt, werden
diese Hindernisse zuriickgezogen, und man kann die Hochste Personlichkeit Gottes
erkennen. Deshalb ist der Herr der Beschiitzer der ergebenen Seele. Man kann kein
reiner Gottgeweihter werden, solange man sich nicht den LotosfiiBen des Herrn er-
gibt. Dann bekommt man vom Herrn von innen her die Intelligenz, durch die man
nach Hause, zu Gott, zuriickkehren kann.

VERS 29
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ndvam veda svam atmadanam
vac-chaktyaham-dhiva hatam

tam duratyaya-mahatmyam
bhagavantam ito 'smy aham

na—nicht; ayam—die allgemeine Masse; veda—kennt; svam—eigene; darma-
nam—Ildentitat; yat-saktva—durch dessen Einflul3; aham—ich bin abhangig; dhiva
—durch diese Intelligenz; hatam—besiegt oder bedeckt; ram—Ilhn; duratvaya
—schwer zu verstehen; mahatmyam—dessen Herrlichkeit; bhagavantam—der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes: irah—Zuflucht suchend; asmi aham—ich bin.

UBERSETZUNG

Ich erweise meine achtungsvollen Ehrerbietungen der Hochsten Person-
lichkeit Gottes, durch deren illusionierende Energie der jiva, der ein winzi-
ger Bestandteil Gottes ist, seine wirkliche Identitit aufgrund der korperli-
chen Lebensauffassung vergifit. Ich suche beim Hochsten Herrn Zuflucht,
dessen Herrlichkeit schwer zu verstehen ist.
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ERLAUTERUNG

Wie es in der Bhagavad-gita heiB3t, ist jedes Lebewesen — ganz gleich ob Mensch,
Halbgott, Tier, Vogel, Biene oder sonst etwas — ein winziger Bestandteil der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes. Der Herr und das Lebewesen haben eine enge Verbin-
dung wie Vater und Sohn. Ungliicklicherweise vergi3t das Lebewesen dies aufgrund
des Kontaktes mit der Materie und mochte gemal3 seinem eigenen Plan die mate-
rielle Welt unabhangig genieBen. Diese Illusion (mdya) ist sehr schwer zu tiberwin-
den. Maya bedeckt das Lebewesen, weil dieses gewillt ist, die Hochste Personlichkeit
Gottes zu vergessen und seinen eigenen Plan zu entwerfen, die materielle Welt zu
genieBen. Solange diese Verunreinigung fortbesteht, ist die bedingte Seele unfahig,
ihre wirkliche Identitét zu verstehen, und wird fortgesetzt, Leben fiir Leben, in Illu-
sion bleiben. Aro grha-ksetra-sutdpta-vittair janasya moho 'vam aham mameti (SB.
5.5.8). Solange das Lebewesen nicht erleuchtet ist und seine wirkliche Position ver-
stehen kann, wird es sich zum materialistischen Leben, zu Heim, Land oder Feld, zu
Gesellschaft, Sohnen, Familie, Gemeinde, Bankkonto und so fort hingezogen fiih-
len. Von allen diesen Dingen bedeckt, wird es denken: ,,Ich bin dieser Korper, und
alles in Beziehung zu diesem Korper gehort mir.* Diese materialistische Lebensauf-
fassung ist auBlerst schwer zu liberwinden, doch jemand, der sich der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes ergibt, so wie es Gajendra, der Konig der Elefanten, tat, gelangt
zu spiritueller Erleuchtung.

brahma-bhitah prasannatma
na socati na kanksati

samah sarvesu bhiitesu
mad-bhaktim labhate param

,,Jemand, der sich auf der transzendentalen Ebene befindet, erkennt sogleich das
Hochste Brahman und wird von Freude erfiillt. Weder klagt er jemals, noch begehrt
er irgend etwas; er ist allen Lebewesen gleichgesinnt. In diesem Zustand erreicht er
reinen hingebungsvollen Dienst fiir Mich. (Bg. 18.54)

Da sich ein Gottgeweihter vollstandig auf der Brahman-Ebene befindet, beneidet
er kein anderes Lebewesen (samah sarvesu bhiitesu).

VERS 30
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Sri-Suka uvaca
evam gajendram upavarnita-nirvisesan



92 $rimad-Bhagavatam [Canto 8, Kap. 3

brahmadayo vividha-lirga-bhidabhimanah
naite yadopasasrpur nikhilatmakatvat
tarakhilamara-mayo harir avirasit

sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; evam—auf diese Weise; gajen-
dram—dem Konig der Elefanten, Gajendra; upavarnita—dessen Beschreibung; nir-
visesam—nicht an eine bestimmte Person gerichtet (sondern an den Hochsten, wobei
er nicht wuBte, wer der Hochste ist); brahma-dadayah—die Halbgotter, angefangen
mit Brahma, Siva, Indra und Candra; vividha— Vielfalt; linga-bhida—mit gesonder-
ten Formen; abhimanah—sich als gesonderte Autorititen betrachtend; na—nicht;
ete—sie alle; yada—als; upasasrpuh—wandte sich an; nikhila-atmakatvar—weil die
Hochste Personlichkeit Gottes die Uberseele eines jeden ist; tatra—dort; akhila—das
Universum; amara-mayah—aus den Halbgottern bestehend (die nur duBere Teile
des Korpers sind); harih—die Hochste Personlichkeit Gottes, die alles fortnehmen
kann; dvirdsit—erschien (vor dem Elefanten).

UBERSETZUNG

$ri Sukadeva Gosvami fuhr fort: Als der Konig der Elefanten die hochste
Autoritit beschrieb, ohne eine bestimmte Person zu erwihnen, rief er nicht
die Halbgoétter an, die von Brahma, $iva, Indra und Candra angefiihrt wer-
den. Daher kam niemand von ihnen zu ihm. $ri Hari, der die Uberseele, Pu-
rusottama, die Personlichkeit Gottes, ist, erschien jedoch vor Gajendra.

ERLAUTERUNG

Aus der Beschreibung Gajendras wird deutlich, daB er sich offensichtlich an die
hochste Autoritat wandte, obwohl er nicht wuBte, wer die hochste Autoritat ist. Er
mutmaBte: ,,Es gibt eine hochste Autoritat, die liber allem steht*. Unter diesen Um-
standen dachten die verschiedenen Erweiterungen des Herrn wie Brahma, Siva,
Candra und Indra: ,,Gajendra bittet nicht um unsere Hilfe. Er bittet um die Hilfe des
Hochsten, der liber uns allen steht. Wie Gajendra beschrieben hat, besitzt der Herr
verschiedene winzige Bestandteile, zu denen die Halbgotter, Menschen und Tiere ge-
horen, die jedoch alle von abgesonderten Korperformen bedeckt sind. Obwohl die
Halbgotter dafiir zustiandig sind, die verschiedenen Aspekte des Universums zu er-
halten, dachte sich Gajendra, daB sie unfahig seien, ihn zu retten. Harim vina naiva
mrtim taranti: Niemand kann ein Lebewesen vor den Gefahren der Geburt, des
Todes, des Alters und der Krankheit retten. Es ist allein die Hochste Personlichkeit
Gottes, die uns vor den Gefahren des materiellen Daseins bewahren kann. Folglich
wendet sich ein intelligenter Mensch an die Hochste Personlichkeit Gottes und nicht
an irgendeinen Halbgott, um aus diesem gefahrlichen Dasein befreit zu werden. In
der Bhagavad-gita (7.20) wird bestatigt: kamais tais tair hrta-jrianah prapadyante
‘nya-devatah. Menschen mit geringer Intelligenz wenden sich an die verschiedenen
Halbgotter, um voriibergehende materielle Vorteile zu erlangen. Im Grunde aber
konnen diese Halbgotter das Lebewesen vor den Gefahren des materiellen Daseins
nicht retten. Wie andere Lebewesen sind die Halbgotter nur auBlere Teile des tran-
szendentalen Korpers der Hochsten Personlichkeit Gottes. In den vedischen mantras
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heil3t es: sa dtma angany anya devatah. Innerhalb des Korpers weilt der arma, die
Seele, wohingegen die verschiedenen Teile des Korpers wie die Hande und Beine
dulerlich sind. In dhnlicher Weise ist der drmd der gesamten kosmischen Manifesta-
tion Narayana oder Sri Visnu, und alle Halbgotter, Menschen und anderen Lebewe-
sen sind Teile Seines Korpers.

Da ein Baum durch seine Wurzel lebt und alle Teile des Baumes genédhrt werden,
wenn die Wurzel bewassert wird, kann man zu der SchluBfolgerung gelangen, dal3
man die Hochste Personlichkeit Gottes, die die Wurzel aller Dinge ist, verehren
mul. Obwohl es sehr schwer ist, sich der Hochsten Personlichkeit Gottes zu na-
hern, ist Er uns sehr nah, weil Er in unseren Herzen lebt. Sobald der Herr versteht,
daB man Seine Gunst sucht, indem man sich Ihm vollig ergibt, unternimmt Er na-
turlicherweise die entsprechenden Schritte. Obwohl daher die Halbgotter nicht ka-
men, um Gajendra zu helfen, erschien die Hochste Personlichkeit Gottes augenblick-
lich vor ihm, weil er inbriinstige Gebete darbrachte. Dies bedeutet nicht, daB3 die
Halbgotter auf Gajendra zornig waren, denn wenn Sri Visnu verehrt wird, werden
auch alle Halbgotter verehrt. Yasmin tuste jagat tustam: Wenn die Hochste Person-
lichkeit Gottes zufrieden ist, ist jeder zufrieden.

yatha taror mula-nisecanena
trpyanti tat-skandha-bhujopasakhah
pranopahardc ca yathendriyanam
tathaiva sarvarhanam acyutejya

S0, wie das Bewassern der Wurzel eines Baumes den Stamm, die Zweige, die
Aste und alle anderen Teile mit Energie versorgt, und so, wie Nahrungsmittel, die
dem Magen zugefiihrt werden, die Sinne und Glieder des Korpers beleben, so befrie-
digt die Verehrung der Hochsten Personlichkeit Gottes durch hingebungsvollen
Dienst automatisch die Halbgotter, die Teile dieser Hochsten Personlichkeit sind.*
(SB. 431.14)

Wenn die Hochste Personlichkeit Gottes verehrt wird, sind alle Halbgotter zu-
frieden.

VERS 31
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tam tadvad artam upalabhya jagan-nivasah
stotram nisamya divijaih saha samstuvadbhih

chandomayena garudena samuhyamanas
cakrayudho 'bhyagamad asu yato gajendrah
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tam—ihn (Gajendra); radvar—auf diese Weise; drtam—der sehr niedergeschlagen
war (weil er von dem Krokodil angegriffen wurde); upalabhya—verstehend; jagat-
nivasah—der Herr, der tiberall existiert; storram—das Gebet; nisamya—horend; divi-
Jjaih—die Bewohner der himmlischen Planeten; saha—mit; samstuvadbhih—die
ebenfalls ihre Gebete darbrachten; chandomayena—mit der Geschwindigkeit, die Er
wiinschte; garudena—von Garuda; samuhyamanah—getragen; cakra—Sein Rad
tragend; dyudhah—und andere Waffen, wie die Streitkeule; abhyagamat—kam;
dasu—augenblicklich; yatah—wo; gajendrah—wo sich Gajendra, der Konig der Ele-
fanten, befand.

UBERSETZUNG

Als Hari, die allgegenwirtige Hochste Personlichkeit Gottes, die schreck-
liche Lage Gajendras sah, der auf diese Weise zu lhm gebetet hatte, erschien
Er zusammen mit den Halbgéttern, die Ihm ihre Gebete darbrachten. Er
trug Sein Feuerrad und Seine anderen Waffen, und auf diese Weise — Sei-
nem eigenen Wunsch entsprechend — erschien Er unverziiglich auf dem
Riicken Garudas, Seines Trigers, vor Gajendra.

ERLAUTERUNG

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura weist besonders darauf hin, daB die Halb-
gotter, die augenblicklich zu Gajendras Rettung hatten kommen konnen, zogerten,
da sich Gajendra in einer sehr schwierigen Lage befand und um die Barmherzigkeit
der Hochsten Personlichkeit Gottes betete. Da sie wuBlten, daB3 sich Gajendras Gebet
unmittelbar an den Herrn wandte, fiihlten sie sich beleidigt und machten sich da-
durch eines Vergehens schuldig. Als der Herr dorthinkam, begleiteten sie Ihn und
brachten Ihm Gebete dar, damit ihr Vergehen verziehen werde.

VERS 32
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so 'ntah-sarasy urubalena grhita arto
drstva garutmati harim kha upatta-cakram
utksipya sambuja-karam giram aha krcchran
narayandkhila-guro bhagavan namas te

sah—er (Gajendra); antah-sarasi—im Wasser; uru-balena—mit groBer Kraft;
grhitah—der von dem Krokodil gepackt worden war; drrah—und schwer leidend;
drstva—als er sah; garutmati—auf dem Riicken Garudas; harim—den Herrn;
khe—am Himmel; upatta-cakram—Sein Rad schwingend; urksipya—hebend; sa-
ambuja-karam—seinen Russel mit einer Lotosblume; giram dha—die Worte
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auBernd; krcchrat—mit groBer Schwierigkeit (aufgrund seiner gefahrlichen Lage);
ndarayana—o mein Herr Narayana; akhila-guro—o universaler Herr; bhagavan— o
Hochste Personlichkeit Gottes; namah te—ich erweise Dir meine achtungsvollen
Ehrerbietungen.

UBERSETZUNG

Gajendra war von dem Krokodil im Wasser mit groRer Macht gepackt
worden und litt unter fiirchterlichen Qualen, doch als er sah, daR® Narayana,
der Sein Feuerrad schwang, auf dem Riicken Garudas am Himmel erschien,
nahm er sogleich eine Lotosblume in seinen Riissel und sprach aufgrund sei-
ner qualvollen Lage mit groRer Miihe folgende Worte: ,,O mein Herr, Na-
rayana, o Herr des Universums, o Hochste Personlichkeit Gottes, ich erweise
Dir meine achtungsvollen Ehrerbietungen.’/

ERLAUTERUNG

Der Konig der Elefanten war so begierig, die Hochste Personlichkeit Gottes zu
sehen, daf3 er trotz groBBer Schmerzen mit schwacher Stimme dem Herrn Achtung
erwies, als er den Herrn am Himmel erscheinen sah. Ein Gottgeweihter betrachtet
eine gefahrliche Lage nicht als gefahrlich, denn in solch einer gefahrlichen Lage
kann er in groBer Ekstase inbriinstig zum Herrn beten. Daher betrachtet ein Gottge-
weihter Gefahr als eine gute Gelegenheit. Tar te ‘nukampam susamiksamanah.
Wenn sich ein Gottgeweihter in groBer Gefahr befindet, sieht er diese Gefahr als die
groBe Barmherzigkeit des Herrn an, weil sie eine Gelegenheit ist, sehr aufrichtig und
mit ungeteilter Aufmerksamkeit an den Herrn zu denken. Tar te ‘nukampam su-
samiksamano bhurijana evatma-krtam vipakam (SB. 10.14.8). Er klagt die Hochste
Personlichkeit Gottes nicht an, daB der Herr Seinen Geweihten in solch eine gefahr-
liche Lage geraten lieB. Vielmehr fiihrt er diese gefahrliche Lage auf seine vergange-
nen Missetaten zurlick und betrachtet sie als eine Gelegenheit, zum Herrn zu beten
und Ihm zu danken, daB Er ihm solch eine Gelegenheit gegeben hat. Wenn ein Gott-
geweihter so lebt, ist seine Erlosung — seine Riickkehr nach Hause, zu Gott — ga-
rantiert. Wir konnen am Beispiel Gajendras, der so besorgt zum Herrn betete und
daher augenblicklich die Gelegenheit bekam, nach Hause, zu Gott, zuriickzukehren,
sehen, daB3 dies wahr ist.

VERS 33
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tam viksya piditam ajah sahasavatirya
sa-graham dsu sarasah krpayojjahdra
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grahad vipatita-mukhad arina gajendram
sampasyatam harir amim ucad ucchriyanam

tam—ihn (Gajendra); viksya—nachdem er gesehen hatte (in dieser Lage);
piditam—der sehr litt; ajah—der Ungeborene, die Hochste Personlichkeit Gottes; sa-
"hasd—ganz plotzlich; avatirya—herabsteigend (vom Riicken Garudas); sa-graham
—mit dem Krokodil; dsu—augenblicklich; sarasah—aus dem Wasser; krpayd—aus
groBer Barmherzigkeit; ujjahara—nahm heraus; grahat—von dem Krokodil; vipa-
tita—getrennt; mukhdt—von dem Rachen; arind—mit dem Rad; gajendram—
Gajendra; sampasyatam—die zusahen; harih—die Hochste Personlichkeit Gottes;
amum—ihn (Gajendra); ucat—rettete; ucchrivanam—in der Gegenwart der Halbgot-
ter.

UBERSETZUNG

Als Hari, die ungeborene Hochste Personlichkeit Gottes, Gajendra in
solch einer qualvollen Lage sah, stieg Er in Seiner grundlosen Barmherzig-
keit sogleich vom Riicken Garudas herab und zog den Konig der Elefanten
zusammen mit dem Krokodil aus dem Wasser. Dann trennte der Herr in der
Gegenwart aller Halbgétter, die zusahen, den Rachen des Krokodils mit Sei-
nem Feuerrad von dessen Korper. So rettete Er Gajendra, den Konig der Ele-
fanten.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 3. Kapitel im Achten Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Gajendras Gebete der Ergebung'.



4. Kapitel

Gajendra kehrt in die spirituelle Welt zuriick

Das vorliegende Vierte Kapitel beschreibt die vormalige Geburt Gajendras und
des Krokodils und wie das Krokodil ein Gandharva und Gajendra ein Gefahrte der
Hochsten Personlichkeit Gottes wurde.

Es lebte einmal ein Konig namens Huhu auf dem Gandharva-Planeten. Einst
vergniigte sich dieser Konig in der Gemeinschaft schoner Frauen im Wasser, und
wihrend er sich so erfreute, zog er Devala Rsi am Bein, der ebenfalls im Wasser ba-
dete. Das erziirnte den Weisen so sehr, daB er den Konig sogleich dazu verwiinschte,
ein Krokodil zu werden. Konig Huhii war iiberaus bestiirzt, als er auf diese Weise
verwiinscht wurde, und bat den Weisen um Verzeihung. Dieser gewahrte ihm aus
Mitleid die Segnung, erlost zu werden, wenn Gajendra von der Personlichkeit Got-
tes befreit werden wiirde. Daher erlangte das Krokodil Befreiung, als es von Nara-
yana getotet wurde.

Als Gajendra durch die Barmherzigkeit Narayanas einer der Gefahrten des
Herrn auf Vaikuntha wurde, bekam er einen Korper mit vier Armen. Das nennt
man sdrupya-mukti oder die Befreiung, bei der man einen spirituellen Korper be-
kommt, der genau dem Narayanas gleicht. Gajendra war in seinem friiheren Leben
ein groBer Geweihter Visnus mit Namen Indradyumna gewesen, der Konig des
Landes Tamila war. Der Konig folgte den vedischen Prinzipien und zog sich daher
beizeiten aus dem Familienleben zuriick und errichtete in den Malayacala-Bergen
eine kleine Hiitte, wo er die Hochste Personlichkeit Gottes standig in Schweigsam-
keit verehrte. Agastya Rsi kam einmal mit seinen Schiilern zu Konig Indradyumnas
asrama, doch weil der Konig in Meditation tiber die Hochste Personlichkeit Gottes
versunken war, konnte er Agastya Rsi nicht in rechter Weise empfangen. Darauf
wurde der Rsi sehr zornig und verfluchte den Konig dazu, ein stumpfsinniger Ele-
fant zu werden. GemaB diesem Fluch wurde der Konig als Elefant geboren und
vergall alles in Beziehung zu seinen frilheren Tatigkeiten im hingebungsvollen
Dienst. Als er jedoch in gefahrlicher Weise von dem Krokodil angegriffen wurde,
erinnerte er sich trotz seiner Geburt als Elefant an sein vergangenes Leben im hinge-
bungsvollen Dienst und an ein Gebet, das er in diesem Leben gelernt hatte. Auf-
grund dieses Gebetes erlangte er wieder die Barmherzigkeit des Herrn. So wurde er
augenblicklich befreit und wurde einer der vierhandigen Gefahrten des Herrn.

Sukadeva Gosvami beendet dieses Kapitel, indem er das groBe Gliick des Elefan-
ten beschreibt. Sukadeva Gosvami sagt, daB man ebenfalls die Gelegenheit bekom-
men konne, befreit zu werden, wenn man die Erzahlung von der Befreiung Gajen-
dras hore. Sukadeva Gosvami bekraftigt dies mit Nachdruck und beendet so das Ka-
pitel.

VERS 1
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sri-suka uvaca
tada devarsi-gandharva
brahmesana-purogamah
mumucuh kusumasaram
samsantah karma tad dhareh

sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; radd—zu dieser Zeit (als Ga-
jendra befreit wurde); deva-rsi-gandharvah—die Halbgotter, Weisen und Gandhar-
vas; brahma-isana-purogamah—angefihrt von Brahma und Siva; mumucuh—
schiitteten; kusuma-asaram—einen Blumenteppich; samsantah—wahrend sie prie-
sen; karma—transzendentale Taten; rar—diese (gajendra-moksana); hareh—der
Hochsten Personlichkeit Gottes.

UBERSETZUNG

$ri Sukadeva Gosvami sprach: Als der Herr den Elefantenkénig Gajendra
befreite, priesen alle Halbgotter, Weisen und Gandharvas unter der Fiih-
rung von Brahma und Siva diese Tat der Hochsten Personlichkeit Gottes und
iiberschiitteten sowohl den Herrn als auch Gajendra mit Blumen.

ERLAUTERUNG

Aus diesem Kapitel geht deutlich hervor, daB3 groBe Weise wie Devala Rsi, Na-
rada Muni und Agastya Muni manchmal jemand verfluchen. Der Fluch solch einer
Personlichkeit ist jedoch in Wirklichkeit eine Segnung. Sowohl das Krokodil, das in
seinem friiheren Leben ein Gandharva gewesen war, als auch Gajendra, der ein Ko-
nig namens Indradyumna gewesen war, wurden verflucht, doch beide zogen ihren
Nutzen daraus. Indradyumna erlangte in seiner Geburt als Elefant Erlosung und
wurde ein personlicher Gefahrte des Herrn auf Vaikuntha, und das Krokodil er-
langte seine Stellung als Gandharva wieder. Wir finden an vielen Stellen den Beweis
dafiir, daB der Fluch eines groBen Heiligen oder Gottgeweihten kein Fluch, sondern
eine Segnung ist.

VERS 2
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nedur dundubhayo divva
gandharva nanrtur jaguh

rsayas caranah siddhas
tustuvuh purusottamam

neduh—ertonten; dundubhayah—Pauken; divvah—am Himmel der hoheren Pla-
netensysteme; gandharvah—Bewohner von Gandharvaloka; nanrtuh—tanzten; ja-
guh—und sangen; rsayah—alle heiligen Weisen; caranah—die Bewohner des Cara-
na-Planeten; siddhah—die Bewohner des Siddha-Planeten; rustuvuh—brachten Ge-
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bete dar; purusa-uttamam—der Hochsten Personlichkeit Gottes, Purusottama, dem
besten der mannlichen Wesen.

UBERSETZUNG

Auf den himmlischen Planeten wurden die Kesselpauken geschlagen,
und die Bewohner von Gandharvaloka begannen zu singen und zu tanzen,
wihrend groRe Weise und die Bewohner von Caranaloka und Siddhaloka
der Hochsten Personlichkeit Gottes, Purusottama, Gebete darbrachten.

VERS 3-4
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yo 'sau grahah sa vai sadyah
paramascarya-riupa-dhrk
mukto devala-sapena
huhir gandharva-sattamah

pranamya sirasadhisam
uttama-slokam avyayam

agayata yaso-dhama
kirtanya-guna-sat-katham

yah—er, der; asau—dieses; grahah—wurde ein Krokodil; sah—er; vai—in der
Tat; sadyah—augenblicklich; parama—sehr schon; dscarya—wunderbar; ripa-
dhrk—die Form besitzend (seine urspriingliche Gandharva-Stellung); muktah
—wurde befreit; devala-sapena—durch den Fluch Devala Rsis; huhih—dessen
Name frither Hiha war; gandharva-sat-tamah—der Beste von Gandharvaloka; pra-
namya—seine Ehrerbietungen darbringend; sirasdi—mit dem Kopf; adhisam—dem
hochsten Meister; uttama-slokam—der mit den erlesensten Versen verehrt wird;
avyayam—der der Hochste Ewige ist; agdyata—er begann zu chanten; yasah-dha-
ma—die Herrlichkeit des Herrn; kirtanya-guna-sat-katham—dessen transzendentale
Spiele und Eigenschaften glorreich sind.

UBERSETZUNG

Da der beste der Gandharvas, Konig Hihii, von Devala Muni verflucht
worden war, wurde er ein Krokodil, doch weil ihn jetzt die Hochste Person-
lichkeit Gottes befreit hatte, nahm er eine sehr schone Gestalt als Gandharva
an. Da er verstand, wem diese Barmherzigkeit zu verdanken war, brachte er
augenblicklich mit seinem Haupt achtungsvolle Ehrerbietungen dar und be-
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gann Gebete zu chanten, die dem transzendentalen Herrn, dem Héchsten
Ewigen, der mit den erlesensten Versen verehrt wird, angemessen waren.

ERLAUTERUNG

Die Geschichte, wie der Gandharva ein Krokodil wurde, wird spater beschrieben.
Der Fluch, durch den der Gandharva diese Stellung annahm, war im Grunde eine
Segnung und kein Fluch. Man sollte nicht argerlich sein, wenn man vos ciner heili-
gen Personlichkeit verflucht wird, denn solch ein Fluch ist indirekt eine Segnung.
Der Gandharva hatte die Geisteshaltung eines Bewohners des himmlischen Plane-
tensystems, und es hatte Millionen von langen Jahren gedauert, bis er ein Gefahrte
des Hochsten Herrn geworden ware. Weil ihn aber Devala Rsi verfluchte, wurde er
ein Krokodil, und in nur einem Leben war er so vom Gliick begiinstigt, daB er die
Hochste Personlichkeit Gottes von Angesicht zu Angesicht sah und zur spirituellen
Welt erhoben wurde, um einer der Gefdahrten des Herrn zu werden. In ahnlicher
Weise wurde auch Gajendra von der Hochsten Personlichkeit Gottes gerettet, als er
von dem Fluch Agastya Munis befreit wurde.

VERS 5
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so 'nukampita isena
parikramya pranamya tam
lokasya pasyato lokam
svam agan mukta-kilbisah

sah—er (K6nig Huhu); anukampitah—begiinstigt; isena—vom Hochsten Herrn;
parikramya—umkreisend; pranamya—seine Ehrerbietungen darbringend; tam
—Ihn; lokasya—alle Halbgotter und Menschen; pasyatah—wahrend sie sahen; lo-
kam—zu dem Planeten; svam—seinem eigenen; agdr—ging zurick; mukta—befreit;
kilbisah—von den Reaktionen seiner Siinde.

UBERSETZUNG

Nachdem Konig Huha so durch die grundlose Barmherzigkeit der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes begiinstigt worden war und seine urspriingliche
Gestalt wiedererlangt hatte, umkreiste er den Herrn und brachte seine Ehr-
erbietungen dar. Dann kehrte er in der Gegenwart aller Halbgotter, die un-
ter der Fiihrung Brahmas standen, nach Gandharvaloka zuriick. Er war von
allen siindhaften Reaktionen frei geworden.

VERS 6
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gajendro bhagavat-sparsad
vimukto ‘jiana-bandhanat

prapto bhagavato ripam
pita-vasds catur-bhujah

gajendrah—der Konig der Elefanten, Gajendra; bhagavat-sparsat—weil er von
der Hand der Hochsten Personlichkeit Gottes beruhrt worden war; vimuktah
—wurde augenblicklich befreit; ajriana-bandhanat—von allen Arten der Unwissen-
heit, besonders von der korperlichen Lebensauffassung; praptah—erreichte; bha-
gavatah—der Hochsten Personlichkeit Gottes; ripam—die gleichen Korpermerk-
male; pita-vasah—gelbe Gewander tragend; caruh-bhujah—und mit vier Handen,
die Muschel, Rad, Keule und Lotos hielten.

UBERSETZUNG

Weil Gajendra, der Konig der Elefanten, unmittelbar von den Hinden der
Hochsten Personlichkeit Gottes beriihrt worden war, wurde er augenblick-
lich von aller materiellen Unwissenheit und Knechtschaft befreit. So er-
langte er die Erlosung der saripya-mukti, durch die er die gleichen Korper-
merkmale wie der Herr erlangte, gelbe Kleider trug und vier Hinde besal.

ERLAUTERUNG

Wenn man von der Hochsten Personlichkeit Gottes so begiinstigt ist, dal3 der
grobe Korper vom Herrn beriihrt wird, verwandelt sich dieser Korper in einen spiri-
tuellen Korper, und man kann nach Hause, zu Gott, zuriickkehren. Gajendra
nahm einen spirituellen Korper an, als sein Korper vom Herrn bertihrt wurde. Auch
Dhruva Maharaja nahm auf diese Weise einen spirituellen Korper an. Arcand-pad-
dhati, die tagliche Verehrung der Bildgestalt, bietet eine Gelegenheit, den Korper der
Hochsten Personlichkeit Gottes zu bertihren, und befahigt einen so, das Gliick zu
haben, einen spirituellen Korper zu bekommen und zu Gott zuriickzukehren. Nicht
nur indem man den Korper des Hochsten Herrn bertihrt, sondern einfach indem
man von Seinen Spielen hort, tiber Seine Herrlichkeit chantet, Seine Fiile beriihrt
und Ihn verehrt — mit anderen Worten, indem man dem Herrn auf irgendeine
Weise dient —, wird man von aller materiellen Verunreinigung gelautert. Das ist die
Folge der Beriihrung des Hochsten Herrn. Jemand, der ein reiner Gottgeweihter ist
(anyabhilasita-siinyam), der entsprechend der sastra und den Worten der Hochsten
Personlichkeit Gottes handelt, wird zweifellos gelautert. Wie Gajendra nimmt er
einen spirituellen Korper an und kehrt nach Hause, zu Gott, zuriick.

VERS 7
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sa vai purvam abhud raja
pandyo dravida-sattamah
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indradyumna iti khyato
visnu-vrata-parayanah

sah—dieser Elefant (Gajendra); vai—in der Tat; pirvam—vormals; abhiit—war;
_raja—ein Konig; pandyah—des Landes, das als Pandya bekannt ist; dravida-sat-ta-
mah—der beste derjenigen, die in Dravida-desa, Siidindien, geboren sind; indra-
dyumnah—mit Namen Indradyumna; iti—so; khyatah—gefeiert; visnu-vrata-para-
yanah—der ein erstklassiger Vaisnava war und sich standig im Dienste des Herrn
beschaftigte.

UBERSETZUNG

Dieser Gajendra war in seinem vorangegangenen Leben ein Vaisnava und
der Konig des Landes Pandya gewesen, das in der Provinz Dravida [Siid-
indien] liegt, und war unter dem Namen Indradyumna Maharija bekannt
gewesen.

VERS 8
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sa ekadaradhana-kala atmavan
grhita-mauna-vrata isvaram harim

Jjata-dharas tapasa apluto ‘cyutam
samarcayam dsa kulacalasramah

sah—dieser Indradyumna Maharaja; ekadd—eines Tages; dradhana-kale—zur
Zeit der Verehrung der Bildgestalt; atmavan—im hingebungsvollen Dienst mit
groBer Aufmerksamkeit in Meditation versunken; grhita—abgelegt; mauna-vratah
—das Geliibde der Schweigsamkeit (mit niemand zu sprechen); isvaram—der Hoch-
ste Herr; harim—die Personlichkeit Gottes; jata-dharah—mit verfilztem Haar; tdpa-
sah—sich immer in Enthaltung iibend; dplutah—immer in Liebe zur Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes eingetaucht; acyutam—den unfehlbaren Herrn; samarcayam dsa
—verehrte; kuldcala-asramah—er errichtete seinen dsrama in Kulacala (den Ma-
laya-Bergen).

UBERSETZUNG

Indradyumna Maharaja zog sich aus dem Familienleben zuriick und be-
gab sich in die Malaya-Berge, wo er eine kleine Hiitte errichtete und zu sei-
nem aérama machte. Er trug verfilztes Haupthaar und iibte sich stindig in
Enthaltung. Einmal, als er ein Geliibde der Schweigsamkeit befolgte, war er
vollig mit der Verehrung des Herrn beschiftigt und in ekstatische Liebe zu
Gott eingetaucht.
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VERS 9
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yadrcchaya tatra mahd-yasa munih
samdagamac chisya-ganaih parisritah

tam viksya tisnim akrtarhanadikam
rahasy updsinam rsis cukopa ha

yadrcchaya—nach seinem eigenen Willen (ohne eingeladen zu sein); ratra—dort;
maha-yasah—sehr beriihmt, sehr bekannt; munih—Agastya Muni; samdgamat
—kam; sisya-ganaih—von seinen Schiilern; parisritah—umgeben; ram—ihn; viksya
—sehend; riusnim—schweigsam; akrta-arhana-adikam—ohne einen achtungsvollen
Empfang zu bereiten; rahasi—an einem abgelgenen Ort; upasinam—in Meditation
sitzend; rsih—der groBe Weise; cukopa—wurde sehr zornig; ha—es geschah so.

UBERSETZUNG

Wihrend sich Indradyumna Maharaja in ekstatischer Meditation iibte
und die Hochste Personlichkeit Gottes verehrte, kam der grofRe Weise Aga-
stya Muni, von seinen Schiilern umgeben, zu ihm. Als der Muni sah, daB In-
dradyumna Maharaja, der an einem abgelegenen Ort saB, schweigsam blieb
und nicht die Sitte beachtete, ihn gebiihrend zu empfangen, wurde er sehr
zornig.

VERS 10
@ .:ﬁ URCALLIRE
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tasma imam sapam adad asadhur
ayam duratmakrta-buddhir adya

vipravamanta visatam tamisram
vatha gajah stabdha-matih sa eva

tasmai—Maharaja Indradyumna; imam—diesen; sapam—Fluch; adat—er gab;
asadhuh—Xkeineswegs freundlich; ayam—diese; durdatmd—erniedrigte Seele; akr-
ta—ohne Bildung; buddhih—seine Intelligenz; adya—jetzt; vipra—eines brahmana;
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avamanta—Beleidiger; visatam—laB ihn eingehen; tamisram—Dunkelheit; yatha
—wie; gajah—ein Elefant; stabdha-matih—abgestumpfte Intelligenz besitzend;
sah—er; eva—in der Tat.

UBERSETZUNG

Darauf sprach Agastya Muni folgenden Fluch iiber den Konig aus: Konig
Indradyumna kennt keine Gastfreundschaft. Von niedrigem Wesen und un-
gebildet, wie er ist, hat er einen brahmana beleidigt. Moge er daher in den
Bereich der Dunkelheit eingehen und den dummen, schwerfilligen Korper
eines Elefanten annehmen.

ERLAUTERUNG

Ein Elefant ist sehr stark, hat einen gewaltigen Korper, kann sehr hart arbeiten
und eine groBe Menge Nahrung vertilgen, doch seine Intelligenz entspricht in keiner
Weise seiner GroBe und Starke. Trotz solcher Korperkraft arbeitet ein Elefant daher
als ein niedriger Diener des Menschen. Agastya Muni hielt es fiir weise, den Konig
zu verfluchen, ein Elefant zu werden, da der machtige Konig Agastya Muni nicht so
empfangen hatte, wie man einen brahmana empfangen muf3. Aber obwohl Agastya
Muni Maharaja Indradyumna dazu verfluchte, ein Elefant zu werden, war der Fluch
indirekt eine Segnung, denn indem Indradyumna Maharaja ein Leben als Elefant auf
sich nahm, beendete er die Reaktionen auf alle Siinden seines fritheren Lebens.
Gleich nach dem Ende seines Elefantenlebens wurde er nach Vaikunthaloka befor-
dert, um ein personlicher Gefahrte der Hochsten Personlichkeit Gottes, Narayana,
in einem Korper genau wie dem des Herrn zu werden. Das nennt man sdripya-
mukti.

VERS 11-12
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Sri-suka uvdca
evam saptva gato 'gastyo
bhagavan nrpa sanugah
indradyumno 'pi rajarsir
distam tad upadharayan

apannah kaunjarim yonim
atma-smrti-vinasinim
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hary-arcananubhavena
yad-gajatve 'py anusmrtih

sri-sukah uvica—Sri Sukadeva Gosvami sprach; evam—so; saptvd—nachdem er
verflucht hatte; garah—verlieB diesen Ort; agastyah—Agastya Muni; bhagavan—so
machtig; nrpa—o Konig; sa-anugah—mit seinen Gefahrten; indradyumnah—Konig
Indradyumna; api—auch; rdjarsih—obwohl er ein rdjarsi war; distam—aufgrund
vergangener Taten; ratr—diesen Fluch; wpadharayan—betrachtend; apannah—be-
kam; kaunjarim—eines Elefanten; yonim—die Lebensform; datma-smrti—Erinne-
rung an die eigene Identitat; vinasinim—die zerstort; hari—die Hochste Personlich-
keit Gottes; arcana-anubhavena—aufgrund der Verehrung; yar—diese; gajatve—im
Korper eines Elefanten; api—obwohl; anusmrtih—die Gelegenheit, sich an seinen
vergangenen hingebungsvollen Dienst zu erinnern.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami fuhr fort: Mein lieber Konig, nachdem Agastya Muni
Konig Indradyumna so verflucht hatte, verlieR der Muni zusammen mit sei-
nen Schiilern den Ort. Da der Konig ein Gottgeweihter war, hieR er Agastya
Munis Fluch willkommen, denn es war der Wunsch der Hochsten Person-
lichkeit Gottes. Obwohl er daher in seinem nichsten Leben den Korper
eines Elefanten bekam, erinnerte er sich aufgrund seines hingebungsvollen
Dienstes daran, wie man den Herrn verehrt und Ihm Gebete darbringt.

ERLAUTERUNG

Das ist die einzigartige Stellung eines Geweihten der Hochsten Personlichkeit
Gottes. Obwohl der Konig verflucht wurde, hieB er den Fluch willkommen, weil ein
Gottgeweihter immer wei3, daB nichts ohne den Wunsch des Hochsten Herrn ge-
schehen kann. Obwohl der Konig nichts falsch gemacht hatte, verfluchte Agastya
Muni ihn, und als dies geschah, dachte der Konig, daB dies auf seine vergangenen
Missetaten zuriickzufiihren sei. Tat te ‘nukampam susamiksamanah (SB. 10.14.8).
Dies ist ein praktisches Beispiel, wie ein Gottgeweihter denkt. Er betrachtet alle
Riickschlage im Leben als Segnungen der Hochsten Personlichkeit Gottes. Statt da-
her durch solche Riickschlage gestort zu sein, fahrt er mit seinen Tatigkeiten im hin-
gebungsvollen Dienst fort, und Krsna kiimmert Sich um ihn und befahigt ihn, in die
spirituelle Welt erhoben zu werden und zu Gott zuriickzukehren. Wenn ein Gottge-
weihter die Reaktionen seiner vergangenen Missetaten zu erleiden hat, sorgt der
Hochste Herr dafiir, daB ihm nur ein winziger Teil dieser Reaktionen zufallt und
daB er sehr bald von allen Reaktionen materieller Verunreinigung befreit wird. Man
sollte daher beim hingebungsvollen Dienst Zuflucht suchen, dann wird der Herr
sehr bald dafiir sorgen, daB man in die spirituelle Welt zuriickkehrt. Ein Gottge-
weihter sollte sich durch ungliickliche Umstande nicht storen lassen, sondern muf3
sein geregeltes Programm fortsetzen und bei allem auf den Herrn vertrauen. Das
Wort upadhdrayan (betrachtend) ist in diesem Vers sehr bedeutsam. Dieses Wort
weist darauf hin, daB ein Gottgeweihter Unterscheidungsvermogen besitzt und ver-
steht, was im materiellen, bedingten Leben geschieht.
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VERS 13
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evam vimoksya gaja-yutha-pam abja-nabhas
tendpi parsada-gatim gamitena yuktah

gandharva-siddha-vibudhair upagiyamana-
karmadbhutam sva-bhavanam garudasano 'gat

evam—so; vimoksya—befreiend; gaja-yutha-pam—den Konig der Elefanten, Ga-
jendra; abja-nabhah—die Hochste Personlichkeit Gottes, aus deren Nabel eine Lo-
tosblume sprieBt; tena—von ihm (Gajendra); api—auch; pdrsada-gatim—die Stel-
lung des Gefahrten des Herrn; gamitena—der bereits bekommen hatte; yuktah—
begleitet; gandharva—von den Bewohnern von Gandharvaloka; siddha—den Be-
wohnern von Siddhaloka; vibudhaih—und von allen groBen gelehrten Weisen;
upagiyamana—wurden gepriesen; karma—deren transzendentale Taten; adbhutam
—in jeder Beziehung wunderbar; sva-bhavanam—in Sein eigenes Reich; garuda-asa-
nah—auf dem Riicken Garudas sitzend; agar—kehrte zuriick.

UBERSETZUNG

Nachdem der Herr den Konig der Elefanten aus der Gewalt des Krokodils
und aus dem materiellen Dasein, das einem Krokodil gleicht, befreit hatte,
gewihrte Er ihm saripya-mukti. In der Gegenwart der Gandharvas, der
Siddhas und der anderen Halbgotter, die den Herrn fiir Seine wunderbaren
transzendentalen Taten priesen, kehrte der Herr, der auf dem Riicken Seines
Trigers Garuda saB, in Sein iiberaus wunderbares Reich zuriick und nahm
Gajendra mit Sich.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers ist das Wort vimoksya bedeutsam. Fiir einen Gottgeweihten be-
deutet moksa oder mukti (Erlosung), die Stellung eines Gefahrten des Herrn zu errei-
chen. Die Unpersonlichkeitsphilosophen sind damit zufrieden, die Befreiung zu be-
kommen, bei der man in die Brahman-Ausstrahlung eingeht, doch fiir einen Gottge-
weihten bedeutet mukti oder Befreiung nicht, in die Ausstrahlung des Herrn einzu-
gehen, sondern direkt auf die Vaikuntha-Planeten zu gelangen und ein Gefahrte des
Herrn zu werden. In diesem Zusammenhang gibt es einen entsprechenden Vers im
Srimad-Bhagavatam (10.14.8):

tat te 'nukampam susamiksamano
bhunjana evatma-krtam vipakam

hrd-vag-vapurbhir vidadhan namas te
Jiveta yo mukti-pade sa daya-bhak
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,~Jemand, der nach Deinem Mitleid strebt und so alle Arten von widrigen Um-
standen aufgrund des karma seiner vergangenen Taten erduldet, der sich immer mit
Geist, Korper und Worten in Deinem hingebungsvollen Dienst beschaftigt und der
Dir immer Ehrerbietungen erweist, ist gewil3 ein geeigneter Anwarter fur Befrei-
ung.*

Ein Gottgeweihter, der alles in dieser materiellen Welt hinnimmt und geduldig
seinen hingebungsvollen Dienst ausfiihrt, kann mukti-pade sa daya-bhak oder ein
geeigneter Anwarter fir Befreiung werden. Das Wort ddya-bhak bezieht sich auf
das Erbschaftsrecht der Barmherzigkeit des Herrn. Ein Gottgeweihter muf} einfach
im hingebungsvollen Dienst beschaftigt sein und darf sich dabei nicht um materielle
Umstédnde kiimmern. Dann wird er von selbst ein geeigneter Anwarter fiir die Erhe-
bung nach Vaikunthaloka. Einem Gottgeweihten, der dem Herrn unverfalschten
Dienst darbringt, wird das Recht zuteil, nach Vaikunthaloka befordert zu werden,
ebenso, wie ein Sohn das Eigentum seines Vaters erbt.

Wenn ein Gottgeweihter Befreiung erlangt, wird er von materieller Verunreini-
gung frei und beschaftigt sich als Diener des Herrn. Das wird im Srimad-
Bhagavatam (2.10.6) erklart: muktir hitvanyatha riapam svarupena vyavasthitih.
Das Wort svariipa bezieht sich auf saripya-mukti, das heit, nach Hause, zu Gott,
zuriickzukehren und der ewige Gefahrte des Herrn zu bleiben, nachdem man einen
spirituellen Korper erlangt hat, der genau dem des Herrn gleicht, das heil3t mit vier
Hénden, die sarkha, cakra, gada und padma halten. Der Unterschied zwischen der
mukti des Unpersonlichkeitsphilosophen und der des Gottgeweihten besteht darin,
daB der Gottgeweihte augenblicklich zum ewigen Diener des Herrn ernannt wird,
wohingegen der Unpersonlichkeitsphilosoph, obwohl er in die Ausstrahlung des
brahmajyoti eingeht, immer noch in einer unsicheren Stellung ist und daher im all-
gemeinen wieder in die materielle Welt zurtickfallt. Aruhya krcchrena param padam
tatah patanty adho 'nadrta-yusmad-arghrayah (SB. 10.2.32). Obwohl der Unper-
sonlichkeitsphilosoph bis zur Brahman-Ausstrahlung aufsteigt und in diese Aus-
strahlung eingeht, hat er keine Beschaftigung im Dienste des Herrn und wird daher
wieder von materialistischen, philanthropischen Tatigkeiten angezogen. Folglich
steigt er wieder in die materielle Welt hinab, um Krankenhauser und Bildungsinsti-
tutionen zu eroffnen, die Armen zu speisen und dhnliche materialistische Tatigkeiten
auszufiihren, die der Unpersonlichkeitsphilosoph fir wichtiger halt, als der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes zu dienen. Anadrta-yusmad-arnghrayah. Die Unperson-
lichkeitsanhanger betrachten den Dienst des Herrn nicht als wertvoller, als den Ar-
men zu dienen oder eine Schule oder ein Krankenhaus zu errichten. Obwohl sie sa-
gen: brahma satyam jagan mithya (,,das Brahman ist wirklich, und die materielle
Welt ist falsch*), sind sie nichtsdestoweniger sehr bemiiht, der falschen materiellen
Welt zu dienen, und vernachlassigen so den Dienst fiir die LotosfiiBe der Hochsten
Personlichkeit Gottes.

VERS 14
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T I RiGHRAE
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etan maha-rdja taverito maya
krsnanubhavo gaja-raja-moksanam

svargyam yasasyam kali-kalmasapaham
duhsvapna-nasam kuru-varya srnvatam

etat—dieses; mahd-rdja—o Koénig Pariksit; tava—dir; iritah—beschrieben; ma-
yd—von mir; krsna-anubhavah—die unbegrenzte Kraft Sri Krsnas (durch die Er
einen Gottgeweihten befreien kann); gaja-rdja-moksanam—die Befreiung des Ko-
nigs der Elefanten; svargyam—die Erhebung zu den hoheren Planetensystemen ge-
wahrend; yasasyam—den Ruf als Gottgeweihten vergroBernd; kali-kalmasa-apa-
ham—die Verunreinigung des Kali-yuga verringernd; duhsvapna-nasam—den Ursa-
chen schlechter Traume entgegenwirkend; kuru-varya—o bester unter den Kurus;
srnvatam—von denjenigen, die diese Erzahlung horen.

UBERSETZUNG

Mein lieber Konig Pariksit, so habe ich dir also die wunderbare Macht
Krsnas beschrieben, die der Herr offenbarte, als Er den Konig der Elefanten
befreite. O Bester der Kuru-Dynastie, diejenigen, die diese Erzihlung ho-
ren, erwerben die Eignung, zu den hoheren Planetensystemen erhoben zu
werden. Dadurch, daB man diese Erzihlung anhort, wird man als Gottge-
weihter bekannt, bleibt man von der Verunreinigung des Kali-yuga unbe-
riihrt und hat niemals schlechte Triume.

VERS 15

INIRITATRIREA (Eonaa: |
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yathanukirtayanty etac
chreyas-kama dvijatayah

sucayah pratar utthaya
duhsvapnady-upasantaye

yatha—ohne Abweichung; anukirtayanti—sie chanten; etat—diese Erzahlung
von der Befreiung Gajendras; sreyah-kamah—Menschen, die ihr eigenes Gliick be-
gehren; dvi-jatayah—die Zweimalgeborenen (brahmanas, ksatriyas und vaisyas); su-
cayah—besonders die brahmanas, die immer sauber sind; prdatah—morgens; uttha-
ya—nachdem man aus dem Schlaf erwacht ist; duhsvapna-adi—angefangen mit
einem schlechten Schlaf wahrend der Nacht; upasantaye—um allen storenden Posi-
tionen entgegenzuwirken.
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UBERSETZUNG

Daher sollten diejenigen, die ihr eigenes Wohl erstreben — insbeson-
dere die brahmanas, ksatriyas und vaiSyas und ganz besonders die
brahmana-Vaisnavas —, nachdem sie sich morgens aus dem Bett erhoben
haben, diese Erzihlung so chanten, wie sie ist, ohne Abweichung, um den
Storungen schlechter Triume entgegenzuwirken.

ERLAUTERUNG

Jeder Vers in der vedischen Literatur, besonders im Srimad-Bhdgavatam und in
der Bhagavad-gita, ist ein vedischer mantra. Hier werden die Worter yathad-
nukirtayanti benutzt, um zu empfehlen, diese Literatur so zu prasentieren, wie sie
ist. Gewissenlose Menschen weichen jedoch von der eigentlichen Erzahlung ab und
interpretieren den Text durch grammatikalische Spielereien auf ihre eigene Weise.
Solche Abweichungen sind zu vermeiden. Dies ist eine vedische Unterweisung, die
von Sukadeva Gosvamli, einem der mahdjanas oder Autoritaten, bekraftigt wird. Er
sagt: yathanukirtayanti. Man soll den mantra so wiederholen, wie er ist, ohne Ab-
weichung; dann wird man befahigt, auf die Ebene allen Gliicks zu gelangen. Suka-
deva Gosvami empfiehlt insbesondere, daB all diejenigen, die brahmanas (sucayah)
sind, diese mantras rezitieren sollten, nachdem sie morgens aufgestanden sind.

Aufgrund siindhafter Tatigkeiten haben wir nachts schlechte Traume, die sehr
storen. In der Tat war Maharaja Yudhisthira gezwungen, die Holle zu sehen, weil er
ein wenig vom hingebungsvollen Dienst des Herrn abgewichen war. Duhsvapna
oder schlechte Traume kommen aufgrund von siindhaften Handlungen. Ein Gottge-
weihter nimmt manchmal einen siindhaften Menschen als seinen Schiiler an, und
um den siindhaften Reaktionen entgegenzuwirken, die er von dem Schiiler an-
nimmt, muB3 er schlechte Traume erdulden. Nichtsdestoweniger ist der spirituelle
Meister so giitig, dal3 er diese Storung — schlechte Traume aufgrund des siindhaften
Schiilers zu haben — hinnimmt, um die Opfer des Kali-yuga zu befreien. Nach der
Einweihung sollte ein Schiiler daher auBerst achtsam sein, nicht wieder zu siindigen,
wodurch ihm selbst und dem spirituellen Meister Schwierigkeiten bereitet werden
konnen. Vor der Bildgestalt, vor dem Feuer, vor dem spirituellen Meister und vor
den Vaisnavas verspricht der ehrliche Schiiler, von allen siindhaften Tatigkeiten Ab-
stand zu nehmen. Deshalb darf er auf keinen Fall erneut siindhafte Handlungen be-
gehen und so eine unangenehme Lage herbeifiihren.

VERS 16
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sl Gl AR fg: 128

idam daha harih prito
gajendram kuru-sattama

srnvatam sarva-bhutanam
sarva-bhita-mayo vibhuh
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idam—dieses; dha—sagte; harih—die Hochste Personlichkeit Gottes; pritah
—erfreut; gajendram—Gajendra; kuru-sat-tama—o Bester der Kuru-Dynastie;
srnvatam—horend; sarva-bhiutanam—in der Gegenwart eines jeden; sarva-bhiita-
_ mayah—die alldurchdringende Personlichkeit Gottes; vibhuh—die groBe.

UBERSETZUNG
O Bester der Kuru-Dynastie, die Hochste Personlichkeit Gottes, die

Uberseele eines jeden, die so erfreut war, wandte Sich dort in der Gegen-
wart eines jeden an Gajendra und verkiindete die folgenden Segnungen.
VERS 17-24
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Sri-bhagavan uvaca

ye mam tvam ca saras cedam
giri-kandara-kananam
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vetra-kicaka-veniinam
gulmani sura-padapan

sriganimani dhisnyani
brahmano me sivasya ca

ksirodam me priyam dhama
Sveta-dvipam ca bhasvaram

Srivatsam kaustubham malam
gadam kaumodakim mama

sudarsanam paricajanyam
suparnam patagesvaram

Sesam ca mat-kalam siksmam
sriyam devim mad-asrayam

brahmanam naradam rsim
bhavam prahradam eva ca

matsya-kirma-varahadyair
avataraih krtani me

karmany ananta-punyani
stryam somam hutasanam

pranavam satyam avyaktam
go-vipran dharmam avyayam

daksayanir dharma-patnih
soma-kasyapayor api

gangam sarasvatim nandam
kalindim sita-varanam

dhruvam brahma-rsin sapta
punya-slokams ca manavan

utthayapara-ratrante
prayatah susamahitah

smaranti mama rupani
mucyante te 'mhaso 'khilat

sri-bhagavan uvaca—die Hochste Personlichkeit Gottes sprach; ye—diejenigen,
die; mam—Mich; tvam—dich; ca—auch; sarah—den See; ca—auch; idam—diesen;
giri—Hugel (Trikata-Berg); kandara—Hohlen; kdananam—Girten; vetra—von
Schilf; kicaka—hohlem Bambus; veniinam—und von einer anderen Art von Bam-
bus; gulmani—Bische; sura-pidapan—himmlische Baume; srrigdni—die Gipfel;
imani—diese; dhisnyani—Reiche; brahmanah—Brahmas; me—Meines; sivasya—Si-
vas; ca—auch; ksira-udam—der Milchozean; me—Meinen; privam—sehr lieb; dha-
ma—Ort; sveta-dvipam—als die weille Insel bekannt; ca—auch; bhdsvaram—immer
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mit spirituellen Strahlen leuchtend; srivarsam—das als Srivatsa bekannte Zeichen;
kaustubham—das Kausthuba-Juwel; malam—Girlande; gadam—Streitkeule; kau-
modakim—als Kaumodaki bekannt; mama—Mein; sudarsanam—Sudarsana-Rad;
pdricajanyam—das als Pancajanya bekannte Muschelhorn; suparnam—Garuda; pa-
taga-isvaram—den Konig aller Vogel; sesam—den Ruheort Sesa Naga; ca—und,;
mat-kalam—Mein erweiterter Teil; suksmam—sehr feinstofflich; srivam devim—die
Gliicksgottin; mat-dsrayam—alle von Mir abhéngig; brahmanam—Brahma; ndra-
dam rsim—den groBen Heiligen Narada Muni; bhavam—Siva; prahradam eva ca—
sowie Prahlada; matsya—die Matsya-Inkarnation; kirma—die Kurma-Inkarnation;
varaha—die Eberinkarnation; ddyaih—und so fort; avataraih—von verschiedenen
Inkarnationen; krtani—ausgefiihrt; me—Meine; karmani—Taten; ananta—unbe-
grenzt; punyani—glickbringend, fromm; siryam—den Sonnengott; somam—den
Mondgott; hutasanam—den Feuergott, pranavam—den omkdra-mantra; satyam
—die Absolute Wahrheit; avyaktam—die gesamte materielle Energie; go-vipran—die
Kiihe und brahmanas, dharmam—hingebungsvoller Dienst; avyayam—niemals en-
dend; daksayanih—die Tochter Daksas; dharma-patnih—rechtmaBige Ehefrauen;
soma—des Mondgottes; kasyapayoh—und des groBen rsi Kasyapa; api—auch; gan-
gam—den FluB Ganga; sarasvatim—den FluB Sarasvati; nandam—den FluB Nanda;
kalindim—den FluB Yamuna; sita-varanam—den Elefanten Airavata; dhruvam—
Dhruva Maharaja; brahma-rsin—groBe rsis; sapta—sieben; punya-slokan—au-
Berst fromm; ca—und; manavan—Menschen; utthaya—aufstehend; apara-ratra-an-
te—am Ende der Nacht; prayatah—sehr sorgsam; su-samahitah—mit Konzentra-
tion; smaranti—sich erinnern; mama—an Meine; rupani—Formen; mucyante—sind
befreit; te—solche Personen; amhasah—von siindhaften Reaktionen; akhilatr—von
allen Arten von.

UBERSETZUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes sprach: Befreit von allen siindhaften
Reaktionen sind diejenigen, die sich, wenn die Nacht zu Ende ist, friihmor-
gens aus dem Bett erheben und ihre Gedanken mit groBer Aufmerksamkeit
auf Meine Gestalt richten, sowie auf deine Gestalt; diesen See; diesen Berg;
die Hohlen; die Girten; die Schilfrohre; die Bambuspflanzen; die himmli-
schen Biume; die Wohnsitze von Mir, Brahma und Siva; die drei Gipfel des
Trikata-Berges, die aus Gold, Eisen und Silber bestehen; Mein freudenspen-
dendes Reich [den Milchozean]; die weiBe Insel Svetadvipa, die immer im
spirituellen Licht erstrahlt; mein Zeichen S$rivatsa; das Kaustubha-juwel;
Meine Vaijayanti-Girlande; Meine Streitkeule Kaumodaki; Mein Sudar§ana-
Rad und Meine Paiicajanya-Muschel; Meinen Triger Garuda, den Konig der
Vogel; Mein Bett Sesa Naga; die Erweiterung Meiner Energie, die Gliicksgot-
tin; Brahma; Narada Muni; Siva; Prahlida; Meine Inkarnationen wie Matsya,
Kurma und Varaha; Meine unbegrenzten, allgliickbringenden Taten, die je-
den fromm machen, der von ihnen hort; die Sonne; den Mond; Feuer; den
mantra orhkara; die Absolute Wahrheit; die gesamte materielle Energie; die
Kiihe und brahmanas; hingebungsvollen Dienst; die Gemahlinnen Somas
und Kadyapas, die alle Tochter Konig Daksas sind; die Fliisse Ganga, Saras-
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vati, Nanda und Yamuna [Kalindi]; den Elefanten Airavata; Dhruva Maharija;
die sieben Weisen und die frommen Menschen.

VERS 25

3 qi TgIgAE qfagsy faaway |
A9t sromead T MR fget TRy 14

ye mam stuvanty anenanga
pratibudhya nisatyaye

tesam prandtyaye caham
dadami vipulam gatim

ye—diejenigen, die; mam—Mir; stuvanti—Gebete darbringen; anena—auf diese
Weise; ariga—o Konig; pratibudhya—aufstehend; nisa-atyaye—am Ende der Nacht;
tesam—fur sie; prana-atyaye—zur Zeit des Todes; ca—auch; aham—Ich; dadami
—gebe; vipulam—die ewige, unbegrenzte; gatim—Beforderung zur spirituellen Welt.

UBERSETZUNG

Mein lieber Geweihter, denjenigen, die sich am Ende der Nacht aus dem
Bett erheben und Mir die gleichen Gebete darbringen, die Du Mir darbrach-
test, gewihre Ich am Ende ihres Lebens einen ewigen Wohnsitz in der spiri-
tuellen Welt.

VERS 26

st 3
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sri-suka uvdca
ity adisya hrsikesah
pradhmaya jalajottamam
harsayan vibudhanikam
druroha khagadhipam

sri-sukah uvdca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; iti—so; ddisya—unterweisend,
hrsikesah—die Hochste Personlichkeit Gottes, die als Hrsikesa bekannt ist; pradh-
maya—blasend; jala-ja-uttamam—die Muschel, das beste der Wasserlebewesen;
harsayan—angenehm; vibudha-anikam—die Gruppe der Halbgotter unter der Fiih-
rung Brahmas und Sivas; aruroha—bestieg; khaga-adhipam—den Riicken Garudas.
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UBERSETZUNG

$ri Sukadeva Gosvami fuhr fort: Nachdem der Herr, der als Hrsikeéa be-
kannt ist, diese Unterweisung gegeben hatte, blieR Er in Sein Muschelhorn
Pancajanya und erfreute auf diese Weise alle Halbgotter unter der Fithrung
Brahmas. Dann bestieg Er den Riicken Seines Trigers Garuda.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 4. Kapitel im Achten Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Gajendra kehrt in die spirituelle Welt zu-
riick".



5. Kapitel

Die Halbgotter flehen den Herrn um Schutz an

Dieses Kapitel beschreibt den fiinften und den sechsten Manu sowie die Gebete
der Halbgotter und den Fluch Durvasa Munis.

Der Bruder Tamasas, des vierten Manus, der zuvor beschrieben worden war,
hieB Raivata und war der fiinfte Manu. Zu den Sohnen Raivatas gehorten Arjuna,
Bali und Vindhya. Wahrend der Herrschaft dieses Manus war Indra, der Konig des
Himmels, als Vibhu bekannt. Unter den Halbgottern waren die Bhutarayas, und zu
den sieben rsis gehorten Hiranyaroma, Vedasira und Urdhvabahu. Der als Subhra
bekannte rsi brachte durch seine Frau Vikuntha die Hochste Personlichkeit Gottes,
Vaikuntha, zur Welt. Diese Hochste Personlichkeit Gottes erschuf auf Bitten Rama-
devis einen Vaikuntha-Planeten. Die Macht und die Taten des Herrn in dieser Form
werden im Dritten Canto erwahnt.

Der sechste Manu war Caksusa, der Sohn Caksu Manus. Unter den Sohnen des
sechsten Manu befanden sich Puru, Purusa und Sudyumna. Wahrend der Herr-
schaft dieses Manus war Mantradruma Indra, der Konig der himmlischen Planeten.
Zu den Halbgottern gehorten die Apyas, und unter den sieben rsis waren Havisman
und Viraka. Die Frau Vairajas, deren Name Devasambhuti war, gebar Ajita, eine
Inkarnation der Hochsten Personlichkeit Gottes. Dieser Ajita, der die Gestalt einer
Schildkrote annahm und den als Mandara bekannten Berg auf Seinem Riicken trug,
quirlte den Ozean und erzeugte fiir die Halbgotter Nektar.

Maharaja Pariksit war sehr begierig, vom Quirlen des Ozeans zu horen, und da-
her begann Sukadeva Gosvami ihm zu erklaren, wie die Halbgotter, die von Dur-
vasa Muni verflucht worden waren, in der Schlacht von den asuras besiegt wurden.
Als die Halbgotter um ihr himmlisches Konigreich gebracht wurden, begaben sie
sich zu der Versammlungshalle Brahmas und teilten Brahma mit, was geschehen
war. Darauf machte sich Brahma zusammen mit allen Halbgottern zum Ufer des
Milchozeans auf und brachte Ksirodakasayi Visnu Gebete dar.

VERS 1
1% ST
Usegieataq @ g HATAEAY |
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Sri-Suka uvdca
rdjann uditam etat te
hareh karmagha-nasanam

gajendra-moksanam punyam
raivatam tv antaram Srnu
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sri-Sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; rdjan—o Konig; uditam—bereits

beschrieben; etat—diese; te—dir; hareh—des Herrn; karma—Tat; agha-ndsanam

—durch deren Anhoren man von allem Unheil befreit werden kann; gajendra-mok-

sanam—Befreiung Gajendras, des Konigs der Elefanten; punyam—sehr fromm an-

- ‘zuhoren und zu beschreiben; raivatam—von Raivata Manu; tu—aber; antaram—in
diesem Zeitalter; srnu—hore giitigerweise von mir.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami fuhr fort: O Konig, ich habe dir das Spiel des Ga-
jendra-moksana beschrieben; allein es anzuhéren ist ein fromme Titigkeit.
Wenn man von solchen Taten des Herrn hort, kann man von allen siindhaf-
ten Reaktionen befreit werden. Hore jetzt bitte, wenn ich dir Raivata Manu
beschreibe.

VERS 2
qERl @Al AR AIEAEERE |
IfraIgTEa gar g | R ||

paricamo raivato nama
manus tamasa-sodarah

bali-vindhyadayas tasya
sutd harjuna-purvakah

paricamah—der fiinfte; raivatah—Raivata; nama—mit Namen; manuh—Manu;
tamasa-sodarah—der Bruder Tamasa Manus; bali—Bali; vindhya—Vindhya; dda-
yah—und so fort; rasya—seine; sutah—Sohne; ha—gewiB; arjuna—Arjuna; pirva-
kah—alle Sohne anfiihrend.

UBERSETZUNG

Der Bruder Tamasa Manus war der fiinfte Manu namens Raivata. Seine
Sohne wurden von Arjuna, Bali und Vindhya angefiihrt.

VERS 3
frafex: @M TRREER: |
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vibhur indrah sura-gana
rdjan bhutarayadayah

hiranyaroma vedasira
urdhvabahv-adayo dvijah

vibhuh—Vibhu; indrah—der Konig des Himmels; sura-ganah—die Halbgotter;
rajan—o Konig; bhiutaraya-adayah—angefiihrt von den Bhutarayas; hiranyaroma
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—Hiranyaroma; vedasira—Vedasira; urdhvabahu—Urdhvabahu; ddayah—und
andere; dvijah—die brahmanas oder rsis, die die sieben Planeten bewohnten.

UBERSETZUNG

O Konig, im Zeitalter Raivata Manus war der Konig des Himmels als
Vibhu bekannt; unter den Halbgottern waren die Bhutarayas, und zu den
sieben brahmanas, die die sieben Planeten bewohnten, gehorten Hiranya-
roma, Vedas$ira und Urdhvabahu.

VERS 4

aQ
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patni vikuntha subhrasya
vaikunthaih, sura-sattamaih

tayoh sva-kalaya jajre
vaikuntho bhagavan svayam

pani—die Frau; vikunthdi—namens Vikuntha; subhrasya—Subhras; vaikun-
thaih—mit den Vaikunthas; sura-sat-tamaih—Halbgotter; tayoh—von Vikuntha
und Subhra; sva-kalaydi—mit vollstindigen Erweiterungen; jajiie—erschienen;
vaikunthah—der Herr; bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; svayam—
personlich.

UBERSETZUNG

Aus der Verbindung von Subhra und seiner Gemahlin Vikuntha erschien
die Hochste Personlichkeit Gottes Vaikuntha zusammen mit Halbgottern,
die Seine personlichen vollstindigen Erweiterungen waren.

VERS 5
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vaikunthah kalpito yena
loko loka-namaskrtah

ramaya prarthyamanena
devya tat-priya-kamyaya

vaikunthah—ein Vaikuntha-Planet; kalpitah—wurde errichtet; yena—derjenige,
von dem; lokah—Planet; loka-namaskrtah—von allen Menschen verehrt; ramaya
—von Rama, der Gliicksgottin; prarthyamanena—so gebeten um; devyd—von der
Gottin; tar—sie; priya-kamyaya—nur um zu erfreuen.
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UBERSETZUNG

Nur um die Gliicksgottin zu erfreuen, erschuf Vaikuntha, die Hochste
Personlichkeit Gottes, auf ihre Bitte hin einen weiteren Vaikuntha-Planeten,
der von jedem verehrt wird.

ERLAUTERUNG

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura bemerkt hier, daB dieser Vaikuntha-Pla-
net, ebenso wie das Srimad-Bhagavatam, in Erscheinung tritt und entstanden oder
erschaffen zu sein scheint, daB aber sowohl das Srimad-Bhdagavatam wie auch Vai-
kuntha ewig jenseits der materiellen Universen existieren, die von acht Arten von
Umbhiillungen bedeckt sind. Wie im Zweiten Canto beschrieben wird, sah Brahma
Vaikuntha vor der Schopfung des Universums. Viraraghava Acarya erwahnt, da
sich dieses Vaikuntha innerhalb des Universums befindet. Es liegt iber dem als Lo-
kaloka bekannten Berg. Dieser Planet wird von jedem verehrt.

VERS 6
JQEA: HYE N IR |
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tasyanubhavah kathito
gunas ca paramodayah

bhauman reniin sa vimame
Yo visnor varnayed gundn

tasya—der Hochsten Personlichkeit Gottes, die als Vaikuntha erschien; anubha-
vah—groBe Taten; kathitah—wurden erklart; gunah—transzendentale Eigenschaf-
ten; ca—auch; parama-udayah—iberaus glorreich; bhauman—erdhafte; renin—
Teilchen; sah—jemand; vimame—kann zahlen; yah—solch eine Person; visnoh—Sri
Visnus; varnayet—kann zahlen; gunan—die transzendentalen Eigenschaften.

UBERSETZUNG

Obwohl die groRartigen Taten und transzendentalen Eigenschaften der
vielfiltigen Inkarnationen der Hochsten Personlichkeit Gottes auf wunder-
bare Weise beschrieben werden, sind wir manchmal unfihig, sie zu verste-
hen. Dennoch ist fiir $ri Visnu alles moglich. Wenn jemand die Atome des
Universums zihlen konnte, dann konnte er auch die Eigenschaften der
Hochsten Personlichkeit Gottes zihlen. Doch niemand kann die Atome des
Universums zihlen, und niemand kann die transzendentalen Eigenschaften
des Herrn zihlen.

ERLAUTERUNG

Die glorreichen Taten des Herrn, von denen in diesem Zusammenhang gespro-
chen wird, fanden statt, nachdem Seine personlichen Leibwachter, Jaya und Vijaya,
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Daityas geworden waren, weil die groBen Weisen Sanaka, Sanatana, Sanat-kumara
und Sanandana sie verflucht hatten. Jaya muBte als Hiranyaksa mit Varahadeva
kampfen, und der gleiche Varaha wird im Zusammenhang mit dem Raivata-Zeit-
alter erwahnt. Der Kampf fand jedoch wahrend der Herrschaft des ersten Manus,
Svayambhuva Manu, statt. Folglich gibt es nach einigen Autoritaten zwei Varahas.
Andere jedoch sagen, Varaha sei wahrend der Herrschaft Svayambhuva Manus er-
schienen und sei bis zur Herrschaft Raivata Manus im Wasser geblieben. Einige
mogen bezweifeln, daB3 dies moglich sei, doch die Antwort ist, daB alles moglich ist.
Wenn man die Atome im Universum zahlen konnte, konnte man auch die Eigen-
schaften Sri Visnus zihlen. Es ist jedoch fiir jeden unmdoglich, die Atome des Uni-
versums zu zahlen, und in dhnlicher Weise kann niemand die transzendentalen Ei-
genschaften des Herrn zéhlen.

VERS 7
B9 ST [THET AW T A |
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sasthas ca caksusah putras
caksuso nama vai manuh

pliru-purusa-sudyumna-
pramukhads caksusatmajah

sasthah—der sechste; ca—und; caksusah—Caksus; putrah—der Sohn; caksusah
—Caksusa; nama—genannt; vai—in der Tat; manuh—Manu; piru—Puru; pirusa
—Piurusa; sudyumna—Sudyumna; pramukhah—angefiihrt von; caksusa-atma-jah
—den Sohnen Caksusas.

UBERSETZUNG

Der als Caksusa bekannte Sohn Caksus war der sechste Manu. Er hatte
viele Sohne, angefiihrt von Paru, Parusa und Sudyumna.

VERS 8
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indro mantradrumas tatra
deva apyadayo ganah

munayas tatra vai rajan
havismad-virakadayah

indrah—der Konig des Himmels; mantradrumah—bekannt als Mantradruma; ra-
tra—in diesem sechsten manvantara; devah—die Halbgotter; apya-ddayah—die
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Apyas und andere; gandh—diese Versammlung; munayah—die sieben. Weisen; ra-
tra—dort; vai—in der Tat; rdjan—o Konig; havismat—mit Namen Havisman;
viraka-adayah—Viraka und andere.

UBERSETZUNG

Waihrend der Herrschaft Caksusa Manus war der Konig des Himmels als
Mantradruma bekannt. Unter den Halbgéttern befanden sich die Apyas und
unter den groBen Weisen Havisman und Viraka.

VERS 9
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tatrapi devasambhiityam
vairajasyabhavat sutah

ajito nama bhagavan
amsena jagatah patih

tatra api—erneut in diesem sechsten manvantara; devasambhiityam—von Deva-
sambhuti; vairdjasya—von ihrem Gemahl, Vairaja; abhavatr—es gab; sutah—einen
Sohn; agjitah nama—mit Namen Ajita; bhagavan—die Hochste Personlichkeit Got-
tes; amsena—teilhaft; jagarah patih—der Herr des Universums.

UBERSETZUNG

In diesem sechsten manvantara-Zeitalter erschien $ri Visnu, der Herr des
Universums, in Seiner Teilerweiterung. Er wurde von Vairaja und dessen
Frau Devasambhiti gezeugt, und Sein Name war Ajita.

VERS 10
ify I freen guoi it aun |
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payodhim yena nirmathya
suranam sadhita sudha

bhramamano 'mbhasi dhrtah
kiirma-ripena mandarah

payodhim—der Milchozean; yena—von dem; nirmathya—durch Quirlen; surd-
nam—der Halbgotter; sddhita—erzeugte; sudha—Nektar; bhramamanah—sich hier-
hin und dorthin bewegend; ambhasi—im Wasser; dhrtah—blieb; kiirma-ripena—in
der Gestalt einer Schildkrote; mandarah—der als Mandara bekannte Berg.
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UBERSETZUNG

Durch das Quirlen des Milchozeans erzeugte Ajita fiir die Halbgotter
Nektar. In der Gestalt einer Schildkrote bewegte Er Sich hin und her, wih-
rend Er den groRen Berg Mandara auf Seinem Riicken trug.

VERS 11-12
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Sri-rajovaca
yatha bhagavata brahman
mathitah ksira-sagarah
yad-artham va yatas cadrim
dadharambucaratmana

yathamrtam suraih praptam
kim canyad abhavat tatah

etad bhagavatah karma
vadasva paramadbhutam

sri-raja uvaca—Konig Pariksit fragte; yatha—wie; bhagavata—von der Hochsten
Personlichkeit Gottes; brahman—o gelehrter brahmana; mathitah—gequirlt; ksira-
sagarah—der Milchozean; yat-artham—was war der Zweck; va—entweder; yatah
—wovon, aus welchem Grund; ca—und; adrim—der Berg (Mandara); dadhdra
—blieb; ambucara-atmana—in der Gestalt einer Schildkrote; yatha—wie; amrtam
—Nektar; suraih—von den Halbgottern; praptam—wurde erreicht; kim—was;
ca—und; anyat—anderes; abhavat—wurde; tatah—danach; etar—all diese;
bhagavatah—der Hochsten Personlichkeit Gottes; karma—Spiele, Taten; vadasva
—beschreibe giitigerweise; parama-adbhutam—weil sie so wunderbar sind.

UBERSETZUNG

Konig Pariksit fragte: O groBer braihmana, Sukadeva Gosvami, warum
und wie quirlte $ri Visnu den Milchozean? Aus welchem Grunde blieb Er als
Schildkrote im Wasser und trug den Mandara-Berg? Wie erlangten die Halb-
gotter den Nektar, und welche anderen Dinge wurden durch das Quirlen
des Ozeans noch erzeugt? Beschreibe giitigerweise alle diese wunderbaren
Taten des Herrn.
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VERS 13

AN A Afga aeadi qa: |
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tvaya sankathyamanena
mahimna satvatam pateh

natitrpyati me cittam
suciram tapa-tapitam

tvaya—von Eurer Heiligkeit; sarnkathyamanena—beschrieben; mahimna—durch
all die Herrlichkeit; sarvatam pateh—der Hochsten Personlichkeit Gottes, des Herrn
der Geweihten; na—nicht; ati-trpyati—ist geniigend befriedigt; me—mein; cittam
—Herz; suciram—solch lange Zeit; tapa—von Leiden; tdpitam—gequalt.

UBERSETZUNG

Mein Herz, das durch die drei qualvollen Bedingungen des materiellen
Lebens gestort wird, ist noch nicht des Horens satt, wie du die glorreichen
Taten des Herrn beschreibst, der die Hochste Personlichkeit Gottes und der
Herr der Geweihten ist.

VERS 14
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Sri-suta uvaca
samprsito bhagavan evam
dvaipayana-suto dvijah
abhinandya harer viryam
abhyacastum pracakrame

sri-stitah uvdaca—Sri Suta Gosvami sagte; samprstah—gebeten; bhagavdan—Su-
kadeva Gosvami; evam—so; dvaipayana-sutah—der Sohn Vyasadevas; dvi-jah—o
brahmanas, die ihr hier versammelt seid; abhinandya—begliickwiinschte Maharaja
Pariksit; hareh viryam—die Herrlichkeit der Hochsten Personlichkeit Gottes; abhya-
castum—zu beschreiben; pracakrame—bemiihte sich.

UBERSETZUNG

$ri Siita Gosvami sprach: O gelehrte brahmanas, die ihr hier alle in Nai-
misaranya versammelt seid, als Sukadeva Gosvami, der Sohn Dvaipayanas, so
vom Konig befragt worden war, begliickwiinschte er den Konig und be-
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miihte sich darauf, die Herrlichkeit der Hochsten Personlichkeit Gottes wei-
ter zu beschreiben.

VERS 15-16
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sri-suka uvaca
yada yuddhe 'surair deva
badhyamanah sitayudhaih
garasavo nipatita
nottistheran sma bhurisah

yvada durvasah sapena
sendra lokas trayo nrpa

nihsrikas cabhavams tatra
nesur ijyadayah kriyah

sri-sukah uvdca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; yadd—als; yuddhe—im Kampf;
asuraih—von den Damonen; devah—die Halbgotter; badhyamanah—besiegt; sita-
ayudhaih—durch Schlangenwaffen; gara-asavah—fast tot; nipatitah—da einige von
ihnen gefallen waren; na—nicht; uttistheran—erhoben sich wieder; sma—so wurde;
bhirisah—die Mehrzahl von; yadd—als; durvasah—von Durvasa Muni; sdpena
—mit dem Fluch; sa-indrah—mit Indra; lokah trayah—die drei Welten; nrpa—o Ko-
nig; nihsrikah—ohne materiellen Reichtum; ca—auch; abhavan—wurde; ratra—zu
der Zeit; nesuh—konnten nicht ausgefiihrt werden; ijva-adayah—Opfer; kriyah—
rituelle Zeremonien.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sprach: Als die asuras mit ihren Schlangenwaffen die
Halbgotter in einem Kampf heftig angriffen, fielen viele der Halbgotter und
verloren ihr Leben. In der Tat, sie konnten nicht wiederbelebt werden. O
Konig, zu diesem Zeitpunkt waren die Halbgotter von Durvasa Muni ver-
flucht, die drei Welten waren von Armut heimgesucht, und rituelle Ze-
remonien konnten daher nicht durchgefiihrt werden. Die Folgen waren sehr
ernst.

ERLAUTERUNG

Es wird beschrieben, da3 Durvasa Muni einmal des Weges kam und Indra auf
dem Riicken seines Elefanten sah; es gefiel ihm, Indra seine Girlande anzubieten,
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doch Indra, der zu stolz war, nahm die Girlande und hangte sie, ohne Durvasa Muni
Achtung zu erweisen, an den Riissel seines Reitelefanten. Der Elefant wuBte als Tier
den Wert der Girlande nicht zu schatzen und warf dieselbe daher zwischen seine
Beine und zertrampelte sie. Als Durvasa Muni dieses beleidigende Verhalten sah,
verfluchte er Indra, von Armut heimgesucht zu werden und allen materiellen Reich-
tum zu verlieren. So verloren die Halbgotter, die auf der einen Seite von den kamp-
fenden Damonen und auf der anderen Seite von dem Fluch Durvasa Munis bedrangt
wurden, allen materiellen Reichtum in den drei Welten.

Auf dem Pfad materialistischen Fortschritts sehr reich zu sein ist manchmal sehr
gefahrlich. Der materiell reiche Mensch kiimmert sich um niemanden und 1aBt sich
daher gegen groBe Personlichkeiten wie Gottgeweihte und groBe Heilige Vergehen
zuschulden kommen. Das ist die Folge materiellen Reichtums. Wie von Sukadeva
Gosvami beschrieben wird (dhana-durmadandha), macht zuviel Reichtum einen
Menschen blind. Dies geschah sogar mit Indra in seinem himmlischen Konigreich,
ganz zu schweigen von anderen in der materiellen Welt. Wenn man materiell reich
ist, sollte man lernen, sich Vaisnavas und heiligen Personlichkeiten gegeniiber an-
stindig und angemessen zu verhalten; sonst wird man zu Fall kommen.

VERS 17-18
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nisamyaitat sura-gana
mahendra-varunadayah

nadhyagacchan svayam mantrair
mantrayanto viniscitam

tato brahma-sabham jagmur
meror mirdhani sarvasah

sarvam vijaapayam cakruh
pranatah paramesthine

nisamya—horend; etat—diesen Vorfall; sura-ganah—all die Halbgotter; maha-
indra—Kénig Indra; varuna-adayah—Varuna und andere Halbgotter; na—nicht;
adhyagacchan—erreichten; svayam—personlich; mantraih—durch Uberlegung;
mantrayantah—erorternd; viniscitam—eine wirkliche SchluBfolgerung; ratah—dar-
auf; brahma-sabham—zu der Versammlung Brahmas; jagmuh—sie gingen; meroh
—des Berges Sumeru; miurdhani—auf dem Gipfel; sarvasah—sie alle; sarvam—
alles; vijiapayam cakruh—sie teilten mit; pranatah—sie brachten Ehrerbietungen
dar; paramesthine—Brahma.
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UBERSETZUNG

Als Indra, Varuna und die anderen Halbgétter sahen, daB sich ihr Leben
in solch einem Zustand befand, berieten sie sich, konnten jedoch keine L6-
sung finden. Darauf versammelten sich alle Halbgétter und begaben sich
gemeinsam auf den Gipfel des Berges Sumeru. Dort fielen sie in der Ver-
sammlung Brahmas nieder, um Brahma ihre Ehrerbietungen zu erweisen,
und teilten ihm darauf alles mit, was sich zugetragen hatte.

VERS 19-20
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sa vilokyendra-vayv-adin
nihsattvan vigata-prabhan

lokan amarngala-prayan
asuran ayatha vibhuh

samahitena manasa
samsmaran purusam param
uvacotphulla-vadano
devan sa bhagavan parah

sah—Brahma; vilokya—einen Blick werfend tiber; indra-vayu-ddin—all die Halb-
gotter unter der Fiihrung Indras und Vayus; nihsattvan—aller spirituellen Kraft be-
raubt; vigata-prabhan—allen Glanzes beraubt; lokan—alle drei Welten; amarigala-
prayan—in Unheil getaucht; asuran—alle Damonen; ayathah—blihend; vibhuh
—Brahma, der Hochste in der materiellen Welt; samahitena—durch volle Anpas-
sung; manasd—des Geistes; samsmaran—sich immer wieder erinnernd; puru-
sam—an die Hochste Person; param—transzendental; uvdca—sprach; utphulla-va-
danah—mit leuchtendem Gesicht; devan—zu den Halbgottern; sah—er; bhagavan-
—der machtigste; parah—der Halbgotter.

UBERSETZUNG

Als Brahma sah, daR die Halbgétter allen Einflusses und aller Stirke be-
raubt waren und daR es folglich in den drei Welten nichts Gliickver-
heiBendes mehr gab, und als er sah, daf sich die Halbgotter in einer furcht-
baren Lage befanden, wohingegen die Dimonen aufbliihten, konzentrierte
er, der er iiber allen Halbgottern steht und der Michtigste ist, seinen Geist
auf die Hochste Personlichkeit Gottes. So ermutigt, begann sein Gesicht zu
leuchten, und er sprach zu den Halbgottern wie folgt.



126 $rimad-Bhagavatam [Canto 8, Kap. 5

ERLAUTERUNG

Nachdem Brahma von den Halbgottern die wirkliche Lage erfahren hatte, war er
sehr besorgt, weil die Damonen unnotigerweise Macht erlangt hatten. Wenn Damo-
nen machtig werden, gerat die gesamte Welt in eine furchtbare Lage, denn Damo-
nen sind nur an ihrer eigenen Sinnenbefriedigung und nicht am Wohl der Welt in-
teressiert. Halbgotter oder Gottgeweihte jedoch sind um das Wohl aller Lebewesen
besorgt. Srila Ripa Gosvami zum Beispiel verlieB sein Ministeramt und begab sich
nach Vrndavana, um der gesamten Welt zu niitzen (lokdanam hita-kdrinau). Das ist
das Wesen eines heiligen Menschen oder Halbgottes. Sogar Unpersonlichkeitsphilo-
sophen denken an das Wohl aller Menschen. Daher war Brahma sehr besorgt, als er
sah, daB die Damonen die Macht libernommen hatten.

VERS 21
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aham bhavo yiiyam atho 'suradayo
manusya-tiryag-druma-gharma-jatayah
yasyavataramsa-kala-visarjita
vrajama sarve saranam tam avyayam

aham—ich; bhavah—Siva; yiyam—ihr Halbgotter; atho—sowie auch; asura-
adayah—Damonen und andere; manusya—die Menschen; tiryak—die Tiere; druma
—die Baume und Pflanzen; gharma-jatayah—sowie alle Insekten und Bakterien, die
aus dem Schweil geboren werden; yasya—von lhm (dem Hochsten Herrn);
avatara—der purusa-Inkarnation; amsa—Seines winzigen Bestandteiles, des guna-
avatara Brahma; kala—der Sohne Brahmas; visarjitah—durch Zeugung hervorge-
bracht; vrajama—wir werden gehen; sarve—wir alle; saranam—in den Schutz; ram
—zum Hochsten; avyayam—zum Unerschopflichen.

UBERSETZUNG

Brahma sprach: Ich, Siva, ihr Halbgotter, die Dimonen sowie die Lebe-
wesen, die aus Schweil® geboren werden, die Lebewesen, die aus Eiern ge-
boren werden, die Biume und Pflanzen, die aus der Erde spriefen, die Le-
bewesen, die ihren Korper aus Embryos entwickeln — alle kommen vom
Hochsten Herrn, von Seiner Inkarnation der rajo-guna [Brahma, der guna-
avatara] und von den groBen Weisen [rsis], die meine Teile sind. Lalt uns
daher zum Hochsten Herrn gehen und bei Seinen LotosfiiBen Zuflucht su-
chen.
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ERLAUTERUNG

Einige Geschopfe entwickeln sich aus Embryos, einige aus Schweil3, und andere
werden aus Saatgut geboren. Auf diese Weise gehen alle Lebewesen vom guna-
avatara der Hochsten Personlichkeit Gottes aus. Letztlich ist die Hochste Person-
lichkeit Gottes die Zuflucht aller Lebewesen.

VERS 22
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na yasya vadhyo na ca raksaniyo
nopeksaniyadaraniya-paksah

tathapi sarga-sthiti-samyamartham
dhatte rajah-sattva-tamamsi kale

na—nicht; yasya—von lhm (dem Herrn); vadhyah—jemand ist zu toten; na
—noch; ca—auch; raksaniyah—jemand ist zu beschiitzen; na—noch; upeksaniya—ist
zu vernachldssigen; ddaraniva—zu verehren; paksah—Teil; tathapi—dennoch; sar-
ga—Schopfung; sthiti—Erhaltung; samyama—und Vernichtung; artham—zum
Zwecke von; dhatte—Er nimmt an; rajah—Leidenschaft; sattva—Tugend; tamamsi
—und Unwissenheit; kale—im Laufe der Zeit.

UBERSETZUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes braucht niemanden zu téten, nieman-
den zu beschiitzen, niemanden zu vernachlissigen und niemanden zu ver-
ehren. Trotzdem nimmt der Herr zum Zwecke von Schopfung, Erhaltung
und Vernichtung entsprechend der Zeit verschiedene Formen als Inkarna-
tionen in den Erscheinungsweisen der Tugend, der Leidenschaft oder der
Unwissenheit an.

ERLAUTERUNG

Dieser Vers erklart, dal die Hochste Personlichkeit Gottes jedem gleichgesinnt
ist. Dies wird vom Herrn Selbst in der Bhagavad-gita (9.29) bestatigt:

samo 'ham sarva-bhiitesu
na me dvesyo 'sti na priyah
ye bhajanti tu mam bhaktya
mayi te tesu capy aham
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,.Ich beneide oder bevorzuge niemanden. Ich bin allen gleichgesinnt. Doch wer
immer Mir in Hingabe dient, ist Mein Freund, befindet sich in Mir, und auch Ich bin
sein Freund.*

Obwohl der Herr unparteiisch ist, schenkt Er Seinen Geweihten besondere Auf-
.merksamKeit. Deshalb sagt Er in der Bhagavad-gita (4.8):

paritrandya sadhunam
vinasaya ca duskrtam

dharma-samsthdpandrthdya
sambhavami yuge yuge

,,Um die Frommen zu befreien und die Schurken zu vernichten und um die Prin-
zipien der Religion wieder einzufiihren, erscheine Ich Zeitalter fiir Zeitalter.*

Der Herr hat mit niemandes Schutz oder Zerstorung etwas zu tun, doch muB3 Er
fiir die Schopfung, Erhaltung und Vernichtung dieser materiellen Welt offensicht-
lich entweder in Tugend, Leidenschaft oder Dunkelheit handeln. Im Grunde jedoch
ist Er von diesen Erscheinungsweisen der materiellen Natur unbertihrt. Er ist der
Hochste Herr eines jeden. So, wie der Konig manchmal jemanden bestraft oder be-
lohnt, um Gesetz und Ordnung aufrechtzuerhalten, so erscheint der Herr, die Hoch-
ste Personlichkeit Gottes, manchmal gemal Zeit, Ort und Zweck in verschiedenen
Inkarnationen, obwohl Er mit den Tatigkeiten der materiellen Welt nichts zu tun
hat.

VERS 23
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ayam ca tasya sthiti-palana-ksanah
sattvam jusanasya bhavaya dehinam

tasmad vrajamah saranam jagad-gurum
svanam sa no dhdsyati sam sura-priyah

ayam—diese Zeit; ca—auch; rasya—der Hochsten Personlichkeit Gottes; sthiti-
palana-ksanah—die Zeit fir Erhaltung oder um Seine Herrschaft zu errichten; sart-
vam—die Erscheinungsweise der Tugend; jusdnasya—annehmend (jetzt, ohne zu
warten); bhavdya—fiir die vermehrte Entwicklung oder Errichtung; dehinam—aller
Lebewesen, die materielle Korper angenommen haben; rasmar—daher; vraja-
mah—laB3t uns nehmen; saranam—Zuflucht; jagar-gurum—bei den LotosfiiBen der
Hochsten Personlichkeit Gottes, die der universale Lehrer ist; svandm—Seine eige-
nen Leute; sah—Er (die Hochste Personlichkeit Gottes); nah—uns; dhasyati—wird
geben; sam—das Glick, das wir brauchen; sura-privah—weil der Herr natiirlicher-
weise den Geweihten sehr lieb ist.
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UBERSETZUNG

Jetztist es an der Zeit, die Erscheinungsweise der Tugend in den Lebewe-
sen, die einen materiellen Korper angenommen haben, zu erwecken. Die
Erscheinungsweise der Tugend ist dazu bestimmt, die Herrschaft des Hoch-
sten Herrn zu errichten, der die Existenz der Schopfung erhalten wird. Da-
her ist dies der geeignete Augenblick, um bei der Hochsten Personlichkeit
Gottes Zuflucht zu suchen. Da der Herr den Halbgottern von Natur aus sehr
gitig gesinnt ist und ihnen sehr lieb ist, wird Er uns gewi mit Gliick seg-
nen.

ERLAUTERUNG

Die materielle Welt wird von den drei Erscheinungsweisen der Natur, namlich
sattva-guna, rajo-guna und tamo-guna, gelenkt. Durch rajo-guna wird alles Mate-
rielle erschaffen; durch sartva-guna wird alles Materielle in rechter Weise erhalten,
und durch ramo-guna wird alles zerstort, wenn die Schopfung nicht mehr im
Gleichgewicht ist.

Aus diesem Vers konnen wir die Situation des Kali-yuga verstehen, in dem wir
zur Zeit leben. Kurz vor Beginn des Kali-yuga — das heit am Ende des Dvapara-
yuga — erschien Sri Krsna und hinterlieB Seine Unterweisungen in der Form der
Bhagavad-gita, in welcher Er alle Lebewesen bittet, sich [hm zu ergeben. Seit dem
Beginn des Kali-yuga jedoch sind die Menschen praktisch unfahig gewesen, sich den
LotosfiiBen Krsnas zu ergeben, und daher kam Krsna nach etwa fiinftausend Jahren
noch einmal als SriCaitanya Mahaprabhu, um die gesamte Welt zu lehren, wie man
sich IThm, Sri Krsna, ergibt und so gelautert wird.

Sich den LotosfiiBen Krsnas zu ergeben bedeutet, vollstindige Lauterung zu er-
langen. Krsna sagt in der Bhagavad-gita (18.66):

sarva-dharman parityajya
mam ekam saranam vraja

aham tvam sarva-papebhyo
moksayisyami ma sucah

,,Gib alle Arten von Religion auf und ergib dich einfach Mir. Ich werde dich von
allen siindhaften Reaktionen befreien. Fiirchte dich nicht.*

Sobald man sich daher den LotosfiiBen Krsnas ergibt, wird man gewil3 von aller
Verunreinigung frei. Das Kali-yuga ist voller Verunreinigung. Dies wird im
Srimad-Bhagavatam (12.3.51) beschrieben:

kaler dosa-nidhe rajann
asti hy eko mahan gunah
kirtanad eva krsnasya
mukta-sangah param vrajet

Das Zeitalter des Kali ist voll unbegrenzter Fehler. In der Tat, es ist genau wie ein
Ozean von Fehlern (dosa-nidhi). Es gibt jedoch eine Moglichkeit, eine Gelegenheit:
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kirtanad eva krsnasya mukta-sarigah param vrajet. Indem man einfach den Hare-
Krsna-mahd-mantra chantet, kann man von der Verunreinigung des Kali-yuga be-
freit werden und in seinem urspriinglichen spirituellen Korper nach Hause, zu Gott,
zuriickkehren. Das ist die Gelegenheit, die das Kali-yuga bietet.

Als Krsna erschien, hinterlieB Er Seine Anweisungen, und in Seiner Erschei-
nung als Gottgeweihter, als Sri Caitanya Mahaprabhu, zeigte Er uns den Pfad, wie
wir den Ozean des Kali-yuga iiberqueren konnen. Das ist der Pfad der Hare-Krsna-
Bewegung. Als Sri Caitanya Mahaprabhu erschien, leitete Er die Ara der
sankirtana-Bewegung ein. Es wird auch gesagt, daB diese Ara zehntausend Jahre
fortbestehen wird. Dies bedeutet, daB die gefallenen Seelen des Kali-yuga befreit
werden konnen, wenn sie sich einfach der sarikirtana-Bewegung anschlieBen und
den Hare-Krsna-mahd-mantra chanten. Von der Schlacht von Kuruksetra an, zu
deren Beginn die Bhagavad-gita gesprochen wurde, besteht das Kali-yuga noch
432 000 Jahre fort. Erst 5000 Jahre sind verstrichen, und daher bleiben noch
427 000 Jahre ubrig. Von diesen 427 000 Jahren bieten die 10 000 Jahre der
sarikirtana-Bewegung, die von Sri Caitanya vor 500 Jahren eingeleitet wurde, den
gefallenen Seelen des Kali-yuga die Gelegenheit, sich der Bewegung fiir Krsna-
BewuBtsein anzuschlieBen, den Hare-Krsna-maha-mantra zu chanten und so aus
der Gewalt des materiellen Daseins befreit zu werden und nach Hause, zu Gott, zu-
rickzukehren.

Den Hare-Krsna-maha-mantra zu chanten ist immer wirkungsvoll, doch es ist in
diesem Zeitalter des Kali besonders wirkungsvoll. Deshalb betonte Sukadeva Go-
svami, wahrend er Maharaja Pariksit unterwies, das Chanten des Hare-
Krsna-mantra:

kaler dosa-nidhe rajann
asti hy eko mahan gunah
kirtanad eva krsnasya
mukta-sarigah param vrajet

,»Mein lieber Konig, obwohl das Kali-yuga voller Fehler ist, hat dieses Zeitalter
eine gute Eigenschaft. Einfach durch das Chanten des Hare-Krsna-maha-mantra
kann man aus der materiellen Knechtschaft befreit werden und zum transzenden-
talen Konigreich erhoben werden.* (SB8. 12.3.51)

Diejenigen, die es sich zur Aufgabe gemacht haben, den Hare-Krsna-maha-
mantra in vollem Krsna-BewuBtsein zu verbreiten, sollten diese Gelegenheit nutzen,
die Menschen sehr leicht aus der Gewalt des materiellen Daseins zu befreien. Unsere
Pflicht ist es daher, den Unterweisungen Sri Caitanya Mahaprabhus zu folgen und
die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein sehr ernsthaft auf der ganzen Welt zu predi-
gen. Das ist die beste Wohlfahrtsarbeit fiir den Frieden und den Wohlstand der
menschlichen Gesellschaft.

Sri Caitanya Mahaprabhus Bewegung besteht aus dem Verbreiten des krsna-
sarikirtana. Param vijayate sri-krsna-sankirtanam: ,,Aller Ruhm sei dem Sri-
Krsna-sarkirtana. Warum ist er so ruhmreich? Dies ist von Sri Caitanya Maha-
prabhu erklart worden: ceto-darpana-marjanam. Durch das Chanten des Hare-
Krsna-mahd-mantra wird das Herz geldutert. Die einzige Schwierigkeit besteht
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darin, daB3 es in diesem Zeitalter des Kali keine sattva-guna und keine Reinheit des
Herzens gibt. Folglich machen die Menschen den Fehler, sich mit ihrem Korper zu
identifizieren. Selbst die groBen Philosophen und Wissenschaftler, mit denen wir zu
tun haben, stehen praktisch alle unter dem Eindruck, sie seien ihr Korper. Vor eini-
gen Tagen sprachen wir liber einen beriihmten Philosophen namens Thomas Hux-
ley, der stolz darauf war, Englander zu sein. Dies bedeutet, dal3 er sich in der korper-
lichen Lebensauffassung befand. Uberall finden wir dieses gleiche MiBverstandnis.
Sobald man sich in der korperlichen Auffassung des Lebens befindet, ist man nichts
weiter als ein Tier, eine Katze oder ein Hund (sa eva go-kharah). Folglich ist das ge-
fahrlichste der unreinen Dinge in unserem Herzen die falsche Identifizierung des
Korpers mit dem Selbst. Unter dem Einflufl dieses MiBBverstandnisses denkt man:
,.Ich bin dieser Korper. Ich bin Englander. Ich bin Inder. Ich bin Amerikaner. Ich
bin Hindu. Ich bin Moslem.” Diese falsche Auffassung ist das starkste Hindernis
und muB beseitigt werden. So lautet die Unterweisung der Bhagavad-gita und Sri
Caitanya Mahaprabhus. In der Tat beginnt die Bhagavad-gita mit dieser Unterwei-
sung:
dehino 'smin yatha dehe
kaumaram yauvanam jara
tatha dehantara-praptir
dhiras tatra na muhyati

.50, wie die verkorperte Seele in diesem Korper fortgesetzt von Kindheit zu Ju-
gend und zu Alter wandert, so geht die Seele in ahnlicher Weise beim Tod in einen
anderen Korper ein. Die selbstverwirklichte Seele wird durch einen solchen Wandel
nicht verwirrt." (Bg. 2.13)

Obwohl sich die Seele im Korper befindet, halt man den Korper aufgrund von
falschem Verstindnis und tierischen Neigungen fiir das Selbst. Caitanya Maha-
prabhu sagt daher: ceto-darpana marjanam. Das Innerste des Herzens, das voller
MiBverstandnisse ist, kann man nur durch sri-krsna-sankirtana reinigen. Die Ver-
antwortlichen der Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein sollten diese Gelegenheit sehr
ernsthaft nutzen und zu den gefallenen Seelen giitig sein, indem sie sie von dem
MiBverstandnis des materialistischen Lebens befreien.

Man kann in der materiellen Welt niemals gliicklich sein. In der Bhagavad-gita
(8.16) heiBt es:

dabrahma-bhuvanal lokah
punar avartino 'rjiuna

,,Alle Planeten in der materiellen Welt — vom hochsten bis hinab zum niedrig-
sten — sind Orte des Leids, wo sich Geburt und Tod wiederholen.*

Selbst wenn man auf den hochsten Planeten, Brahmaloka, erhoben wird, kann
man in der materiellen Welt kein Gliick finden, ganz zu schweigen also vom Mond.
Wenn man tatsachlich Gliick erlangen mochte, muB3 man in die spirituelle Welt ge-
hen. Die materielle Welt ist durch Existenzkampf gekennzeichnet, und das Uberle-
ben des Starksten ist ein wohlbekanntes Prinzip; doch die armen Seelen in der mate-
riellen Welt wissen nicht, was Uberleben bedeutet und wer der Starkste ist. Uberle-
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ben bedeutet nicht, daB man sterben muB; Uberleben bedeutet, daB man nicht ster-
ben, sondern ein ewiges, gliickseliges Leben des Wissens genieBen sollte. Das ist
Uberleben. Die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein ist dazu bestimmt, jeden tiberle-
bensfahig zu machen, ja, sie ist dafur bestimmt, den Kampf ums Dasein zu beenden.

_ Das Srimad-Bhdagavatam und die Bhagavad-gita geben eindeutige Hinweise darauf,
wie man den Kampf ums Dasein beendet und wie man in einem ewigen Leben tiber-
lebt. Die sarikirtana-Bewegung stellt daher eine groBe Gelegenheit dar. Indem man
einfach die Bhagavad-gita hort und den Hare-Krsna-mahd-mantra chantet, wird
man vollig gereinigt. So hort der Kampf ums Dasein auf, und man kehrt nach
Hause, zu Gott, zuriick.

VERS 24

g% I
(AT GUEA: @R RACREH |
afioe @ agreEw TR 9w 1R

sri-suka uvdca
ity abhasya surdn vedhah
saha devair arindama
ajitasya padam saksaj
Jjagama tamasah param

sri-Sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; iti—so; dbhdsya—sprechend; su-
ran—zu den Halbgottern; vedhdh—Brahma, der das Oberhaupt des Universums ist
und der jedem vedisches Wissen vermittelt; saha—mit; devaih—den Halbgottern;
arim-dama—o Maharaja Pariksit, Bezwinger aller Arten von Feinden (wie den Sin-
nen); ajitasya—die Hochste Personlichkeit Gottes; padam—zu dem Ort; sdksdr—
direkt; jagama—begab sich; tamasah—die Welt der Dunkelheit; param—transzen-
dental zu, jenseits.

UBERSETZUNG

O Maharaja Pariksit, Bezwinger aller Feinde, nachdem Brahma zu den
Halbgottern gesprochen hatte, nahm er sie mit sich zum Reich der Hochsten
Personlichkeit Gottes, das jenseits der materiellen Welt liegt. Das Reich des
Herrn befindet sich auf einer Insel namens Svetadvipa, die im Milchozean
liegt.

ERLAUTERUNG

Maharaja Pariksit wird hier als arindama oder Bezwinger aller Feinde angespro-
chen. Nicht nur auBerhalb unseres Korpers haben wird Feinde, sondern auch inner-
halb des Korpers gibt es viele Feinde wie lustvolle Wiinsche, Zorn und Gier. Maha-
raja Pariksit wird insbesondere als arindama angesprochen, weil er in seinem politi-
schen Leben immer imstande war, alle Arten von Feinden zu bezwingen, und ob-
wohl er ein junger Konig war, verlieB er sein Konigreich, sobald er horte, daB er in-



Vers 25] Die Halbgotter flehen den Herrn um Schutz an 133

nerhalb von sieben Tagen sterben werde. Er folgte nicht dem Diktat der Feinde in
seinem Korper wie Lust, Gier und Zorn. Er war auf den Sohn des Muni, der ihn
verflucht hatte, keineswegs zornig. Vielmehr nahm er den Fluch gelassen hin und
bereitete sich in der Gemeinschaft Sukadeva Gosvamis auf den Tod vor. Der Tod ist
unvermeidlich; niemand kann die Gewalt des Todes bezwingen. Daher wollte Maha-
raja Pariksit, wiahrend er noch lebte, das Srimad-Bhagavatam horen. Folglich wird
er hier als arindama angesprochen.

Ein anderes Wort, sura-priya, ist ebenfalls bedeutsam. Obwohl Krsna, die Hoch-
ste Personlichkeit Gottes, jedem gleichgesinnt ist, ist Er insbesondere Seinen Ge-
weihten zugeneigt (ye bhajanti tu mam bhaktya mayi te tesu capy aham). Alle Gott-
geweihten sind Halbgotter. Es gibt in dieser Welt zwei Arten von Menschen, den
deva und den asura. Im Padma-Puradna heiBt es:

dvau bhiita-sargau loke 'smin
daiva dsura eva ca

visnu-bhaktah smrto daiva
asuras tad-viparyayah

Jeder, der ein Geweihter Sri Krsnas ist, wird als deva bezeichnet, und andere, so-
gar wenn sie Geweihte von Halbgottern sind, werden asuras genannt. Ravana zum
Beispiel war ein groBer Geweihter Sivas, doch wird er als asura beschrieben. In dhn-
licher Weise war Hiranyakasipu ein groBer Geweihter Brahmas, und trotzdem war
er ebenfalls ein asura. Daher wird nur der Geweihte Sri Visnus als sura und nicht
als asura angesehen. Selbst wenn Gottgweihte nicht auf der hochsten Stufe des hin-
gebungsvollen Dienstes stehen, findet Sri Krsna groBes Wohlgefallen an ihnen.
Selbst auf den unteren Stufen des hingebungsvollen Dienstes ist man transzendental,
und wenn man mit dem hingebungsvollen Leben fortfahrt, bleibt man ein deva oder
sura. Wenn der Gottgeweihte sein Leben so einrichtet, wird Krsna immer mit ihm
zufrieden sein und ihm alle Unterweisungen geben, damit er sehr leicht nach Hause,
zu Gott, zuriickkehren kann.

In bezug auf gjitasya padam, das Reich der Hochsten Personlichkeit Gottes im
Milchozean der materiellen Welt, sagt Srila Visvanatha Cakravarti Thakura: padarm
ksirodadhi-stha-svetadvipam tamasah prakrteh param. Die als Svetadvipa bekannte
Insel, die im Milchozean liegt, ist transzendental. Sie hat mit der materiellen Welt
nichts zu tun. Eine Stadtregierung mag zum Beispiel ein Ferienhaus besitzen, das fiir
den Biirgermeister und wichtige Regierungsbeamte bestimmt ist. Solch ein Ferien-
haus ist kein gewohnliches Haus. In dhnlicher Weise ist Svetadvipa, das im Milch-
ozean liegt, param padam oder transzendental, obwohl es sich in der materiellen
Welt befindet.

VERS 25
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tatradrsta-svariupdya
Sruta-purvdaya vai prabhuh

stutim abrita daivibhir
girbhis tv avahitendriyah

tatra—dort (in dem als Svetadvipa bekannten Reich des Herrn); adrsta-svari-
paya—der Hochsten Personlichkeit Gottes, die nicht einmal von Brahma gesehen
wurde; sruta-purvaya—von der er aber aus den Veden gehort hatte; vai—in der Tat;
prabhuh—Brahma; stutim—Gebete aus der vedischen Literatur; abruta—fiihrte aus;
daivibhih—durch Gebete, die in der vedischen Literatur erwahnt sind oder von Per-
sonen dargebracht werden, die streng den vedischen Prinzipien folgen; girbhih—
durch solche Klangschwingungen oder Lieder; ru—dann; avahita-indriyah—mit ge-
festigtem Geist, ohne Abweichung.

UBERSETZUNG

Dort [auf Svetadvipa)] brachte Brahma der Hochsten Personlichkeit Gottes
Gebete dar, obwohl er den Hochsten Herrn noch nie gesehen hatte. Nur
weil Brahma von der Hochsten Personlichkeit Gottes aus der vedischen Lite-
ratur gehort hatte, brachte er dem Herrn mit gefestigtem Geist Gebete dar,
wie sie in der vedischen Literatur niedergeschrieben oder gebilligt sind.

ERLAUTERUNG

Es heiBt, daB Brahma und die anderen Halbgotter den Hochsten Herrn nicht un-
mittelbar sehen konnen, wenn sie Ihn in Svetadvipa besuchen, doch ihre Gebete
werden vom Herrn erhort, der darauf die notwendigen Schritte unternimmt. Das
haben wir in vielen Fillen gesehen. Das Wort sruta-pirvdya ist bedeutsam. Wir
machen unsere Erfahrungen durch unmittelbares Sehen oder Horen. Wenn es nicht
moglich ist, jemand direkt zu sehen, konnen wir aus authentischen Quellen tiber ihn
horen. Manche Menschen fragen, ob wir ihnen Gott zeigen konnen, doch das ist la-
cherlich. Solange man nicht Gott anerkennt, ist es auch nicht notwendig, Gott zu se-
hen. Unsere sinnliche Wahrnehmung ist ohnehin unvollkommen. Selbst wenn wir
daher Gott sehen, mogen wir nicht imstande sein, Ihn zu verstehen. Als Krsna auf
der Erde weilte, sahen Ihn viele Menschen, doch die meisten konnten nicht verste-
hen, da3 Er die Hochste Personlichkeit Gottes ist. Avajananti mam midha manusim
tanum asritam. Obwohl solche Schurken und Toren Krsna personlich sahen, konn-
ten sie nicht verstehen, daB Er die Hochste Personlichkeit Gottes ist. Selbst wenn
also jemand Gott personlich sieht, kann er Ihn nicht verstehen, wenn er nicht vom
Gliick begiinstigt ist. Deshalb miissen wir aus der authentischen vedischen Literatur
und von Personen, die die vedischen Aussagen in rechter Weise verstanden haben,
uber Gott, Krsna, horen. Obwohl Brahma also die Hochste Personlichkeit Gottes
noch nie zuvor gesehen hatte, war er sicher, daB der Herr in Svetadvipa weilte. Er
nahm daher die Gelegenheit wahr, dorthin zu gehen und dem Herrn Gebete darzu-
bringen.

Diese Gebete waren keine gewohnlichen, ersonnenen Gebete. Gebete miissen von
der vedischen Literatur gebilligt sein, wie in diesem Vers durch die Worte daivibhir
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girbhih angedeutet wird. In unserer Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein lassen wir es
nicht zu, daB3 Lieder gesungen werden, die nicht von anerkannten Gottgeweihten ge-
billigt oder gesungen worden sind. Wir konnen nicht erlauben, daB im Tempel
Schlager gesungen werden. Im allgemeinen singen wir zwei Lieder. Eines ist sri-
krsna-caitanya prabhu nityananda sri-advaita gadadhara srivasadi-gaura-bhakta-
vrnda. Das ist authentisch; es wird an vielen Stellen im Caitanya-caritamrta er-
wahnt und ist von den dcdryas anerkannt. Das andere ist natiirlich der maha-
mantra — Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare / Hare Rama, Hare
Rama, Rama Rama, Hare Hare. Wir konnen auch die Lieder von Narottama dasa
Thakura, Bhaktivinoda Thakura und Locana dasa Thakura singen, doch diese bei-
den Lieder — ,,sri-krsna-caitanya* und der Hare-Krsna-mahd-mantra — sind aus-
reichend, um den Hochsten Herrn zu erfreuen, obwohl wir Ihn nicht sehen konnen.
Den Herrn zu sehen ist nicht so wichtig, wie Ihn durch die authentische Literatur
oder die authentischen Aussagen autorisierter Personen schitzen zu lernen.

VERS 26
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sri-brahmovdca
avikriyam satyam anantam adyam
guha-sayam niskalam apratarkyam
mano-'grayanam vacasaniruktam
namamahe deva-varam varenyam

sri-brahma uvaca—Brahma sprach; avikriyam—der Personlichkeit Gottes, die
Sich niemals wandelt (im Gegensatz zum materiellen Dasein); satyam—der ewigen
hochsten Wahrheit; anantam—unbegrenzt; ddyam—der urspriinglichen Ursache al-
ler Ursachen; guhd-sayam—im Herzen eines jeden gegenwartig; niskalam—ohne ein
Nachlassen an Kraft; apratarkyam—unbegreiflich, nicht im Bereich materieller Ar-
gumente; manah-agrayanam—schneller als der Geist, unbegreiflich fir gedankliche
Spekulation; vacasa—durch Wortspielerei; aniruktam—unbeschreiblich; namama-
he—wir Halbgotter erweisen alle unsere achtungsvollen Ehrerbietungen; deva-va-
ram—dem Hochsten Herrn, dem niemand gleichkommt und der von niemandem
ubertroffen wird; varenyam—dem hochsten Verehrbaren, der durch den Gayatri-
mantra verehrt wird.

UBERSETZUNG

Brahma sprach: O Hochster Herr, o unwandelbare, unbegrenzte hochste
Wahrheit, Du bist der Ursprung aller Dinge, und da Du alldurchdringend
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bist, weilst Du im Herzen eines jeden und in jedem Atom. Du hast keine
materiellen Eigenschaften. In der Tat, Du bist unbegreiflich. Der Geist kann
Dich nicht durch Spekulation einfangen, und Worte konnen Dich nicht be-
schreiben. Du bist der hochste Meister eines jeden, und daher bist Du fiir
_jeden verehrungswiirdig. Wir erweisen Dir unsere achtungsvollen Ehrerbie-
tungen.

ERLAUTERUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes gehort nicht zur materiellen Schopfung. Alles
Materielle muB sich von einer Form zur andern wandeln, zum Beispiel von der Erde
zum irdenen Topf und vom irdenen Topf wieder zur Erde. Alle unsere Schop-
fungen sind zeitweilig und voribergehend. Die Hochste Personlichkeit Gottes aber
ist ewig, und in dhnlicher Weise sind auch die Lebewesen, die Teile des Herrn sind,
ewig (mamaivamso jiva-loke jiva-bhitah sandtanah). Die Hochste Personlichkeit
Gottes ist sandtana oder ewig, und die individuellen Lebewesen sind ebenfalls ewig.
Der Unterschied ist, daB3 Krsna, das heiBt Gott, der hochste Ewige ist, wohingegen
die individuellen Seelen winzige, fragmentarische Ewige sind. In der Bhagavad-gita
(13.3) heiBt es: ksetrajiam cdpi mam viddhi sarva-ksetresu bhdrata. Obwohl der
Herr ein Lebewesen ist und die individuellen Seelen ebenfalls Lebewesen sind, ist der
Hochste Herr, im Gegensatz zu den individuellen Seelen, vibhu oder alldurch-
dringend und ananta oder unbegrenzt. Der Herr ist die Ursache aller Dinge. Die Le-
bewesen sind unzahlbar, doch der Herr ist einer. Niemand ist groBer als Er, und nie-
mand kommt Ihm gleich. Daher ist der Herr das hochste verehrenswerte Objekt,
wie aus den vedischen mantras hervorgeht (na rat-samas cabhyadhikas ca drsyate).
Der Herr ist der Hochste, weil niemand Ihn durch gedankliche Spekulation oder
Wortspielereien erfassen kann. Der Herr ist schneller als der Geist. In den sruti-
mantras der [sopanisad heiBt es:

anejad ekam manaso javiyo
nainad deva dpnuvan purvam arsat
tad dhdvato ‘nyan atyeti tisthat
tasminn apo matarisva dadhati

,,Obwohl die Personlichkeit Gottes, Sri Krsna, immer in Seinem Reich weilt, ist
Er schneller als der Geist und kann alle anderen spielend hinter Sich lassen. Die
machtigen Halbgotter konnen sich dem Herrn nicht nahern. Obwohl Er an einem
Ort weilt, beherrscht Er diejenigen, die fiir Luft und Regen sorgen. Er ubertrifft alle
an Vortrefflichkeit." (7sopanisad 4) Die untergeordneten Lebewesen kénnen also
niemals dem Hochsten gleichkommen.

Weil Sich der Herr im Herzen eines jeden aufhalt, das individuelle Lebewesen je-
doch nicht, sollte das individuelle Lebewesen niemals mit dem Hochsten Herrn
gleichgesetzt werden. In der Bhagavad-gita (15.15) sagt der Herr: sarvasya caham
hrdi sannivistah. ,,Ich weile im Herzen eines jeden.* Dies bedeutet jedoch nicht, daB3
jeder dem Herrn ebenbiirtig ist. In den sruti-mantras heiBt es auch: hrdi hy ayam
arma pratisthitah. Zu Beginn des Srimad-Bhdagavatam heiBt es: satyam param
dhimahi. Die vedischen mantras erklaren: satyam jianam anantam und niskalam
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niskriyam santam niravadyam. Gott ist der Hochste. Obwohl Er natiirlicherweise
nichts zu tun braucht, vollbringt Er alles. Der Herr sagt in der Bhagavad-gita:

maya tatam idam sarvam
jagad avyakta-murting

mat-sthani sarva-bhutani
na caham tesv avasthitah

,»von Mir, in Meiner unmanifestierten Form, wird das gesamte Universum
durchdrungen. Alle Wesen befinden sich in Mir, doch Ich bin nicht in ihnen.“ (Bg.
9.4)

mayddhyaksena prakrtih
suyate sacaracaram

hetunanena kaunteya
jagad viparivartate

,,Die materielle Natur arbeitet unter Meiner Fiihrung, o Sohn Kuntis, und er-
zeugt alle sich bewegenden und sich nicht bewegenden Wesen. Durch ihre Regelung
wird diese Manifestation immer wieder erschaffen und vernichtet.* (Bg. 9.10) Ob-
wohl der Herr also in Seinem Reich weilt, verbindet Er alles durch Seine verschiede-
nen Energien (pardsya saktir vividhaiva sriiyate).

Alle vedischen mantras oder sruti-mantras sind in diesem Vers, der von Brahma
gesprochen wurde, enthalten, denn Brahma und seine Nachfolger in der Brahma-
sampradaya verstehen die Hochste Personlichkeit Gottes durch das parampara-
System. Wir miissen anhand der Worte unserer Vorgianger Wissen erwerben. Es
gibt zwolf mahajanas oder Autorititen, von denen Brahma eine ist.

svayambhiir naradah sambhuh
kumarah kapilo manuh
prahlado janako bhismo
balir vaiyasakir vayam
(SB. 6.3.20)

Wir gehoren zur Schiilernachfolge Brahmas, und daher sind wir als die Brahma-
sampradaya bekannt. So, wie die Halbgotter Brahma folgen, um die Hochste Per-

sonlichkeit Gottes zu verstehen, so miissen auch wir den Autorititen des param-
parad-Systems folgen, um den Herrn zu verstehen.

VERS 27
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vipascitam prana-mano-dhiyatmanam
arthendriyabhasam anidram avranam
chayatapau yatra na grdhra-paksau
tam aksaram kham tri-yugam vrajamahe

vipascitam—dem Allwissenden; prana—wie die Lebenskraft arbeitet; manah
—wie der Geist arbeitet; dhiva—wie die Intelligenz arbeitet; armanam—aller Lebewe-
sen; artha—die Sinnesobjekte; indriva—die Sinne; dbhdasum—Wissen; anidram—
immer wach und frei von Unwissenheit; avraniam—ohne einen materiellen Korper,
der Leiden und Freuden ausgesetzt ist; chayd-atapau—die Zuflucht aller, die an Un-
wissenheit leiden; yatra—worin; na—nicht; grdhra-paksau—V oreingenommenheit
gegeniiber irgendeinem Lebewesen; tam—bei lhm; aksaram—unfehlbar; kham—
alldurchdringend wie der Himmel; tri-yugam—in den drei yugas (Satya, Treta und
Dvapara) mit sechs Reichtiimern erscheinend; vrajamahe—ich suche Zuflucht.

UBERSETZUNG

Der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, weill direkt und indirekt,
wie alles — einschlieRlich der Lebenskraft, des Geistes und der Intelligenz —
unter Seiner Kontrolle arbeitet. Er erleuchtet alles und kennt keine Unwis-
senheit. Er besitzt keinen materiellen Korper, der den Reaktionen friiherer
Tatigkeiten ausgesetzt ist, und Er ist frei von der Unwissenheit der Vorein-
genommenheit und der materialistischen Bildung. Ich suche daher bei den
LotosfiiRen des Hochsten Herrn Zuflucht, der ewig, alldurchdringend und
so groR wie der Himmel ist und der in drei yugas [Satya, Treta und Dvapara]
mit sechs Reichtiimern erscheint.

ERLAUTERUNG

Zu Beginn des Srimad-Bhdgavatam wird die Hochste Personlichkeit Gottes auf
folgende Weise beschrieben: janmaddy asya yato 'nvayad itaratas carthesv abhijiiah.
Der Herr ist der Ursprung aller Emanationen, und Er weil3 direkt und indirekt alles
uber alle Tatigkeiten innerhalb Seiner Schopfung. Folglich wird der Herr hier als vi-
pascitam angesprochen, das heilt als jemand, der voll allen Wissens ist oder der
alles weiB. Der Herr ist die Hochste Seele, und Er weil alles iiber die Lebewesen
und ihre Sinne.

Das Wort anidram, das ,,immer wach und frei von Unwissenheit" bedeutet, ist
in diesem Vers sehr wichtig. In der Bhagavad-gita (15.15) wird gesagt: mattah
smrtir jianam apohanam ca. Es ist der Herr, der jedem Intelligenz gibt und der jeden
vergessen lafit. Es gibt Millionen und Abermillionen von Lebewesen, und der Herr
gibt ihnen allen Anweisungen. Daher hat Er keine Zeit zum Schlafen und ist nie-
mals uber unsere Tatigkeiten in Unwissenheit. Der Herr ist der Zeuge aller Dinge;
Er sieht, was wir in jedem Augenblick tun. Der Herr ist nicht von einem Korper be-
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deckt, der vom karma herriihrt. Unsere Korper formen sich als eine Folge unserer
vergangenen Handlungen (karmana daiva-netrena), doch die Hochste Personlichkeit
Gottes besitzt keinen materiellen Korper und kennt daher keine avidva oder Unwis-
senheit. Er schlaft nicht, sondern ist immer aufmerksam und wach.

Der Hochste Herr wird als tri-yuga beschrieben, weil Er, obwohl Er in verschie-
dener Weise im Satya-yuga, Treta-yuga und Dvapara-yuga erschien, Sich niemals
als die Hochste Personlichkeit Gottes erklarte, als Er im Kali-yuga erschien.

krsna-varnam tvisakrsnam
sangopangastra-parsadam

Der Herr erscheint im Kali-yuga als Gottgeweihter. Obwohl Er also Krsna ist,
chantet Er den Hare-Krsna-mantra wie ein Gottgeweihter. Dennoch empfiehlt das
Srimad-Bhagavatam (11.5.32):

vajriaih sarikirtana-pravair
vajanti hi sumedhasah

Sri Caitanya Mahaprabhu, dessen Korpertonung nicht schwarz ist wie die
Krsnas, sondern golden (tvisgkrsnam), ist die Hochste Personlichkeit Gottes. Er
wird von Gefihrten wie Nityananda, Advaita, Gadadhara und Srivasa begleitet.
Diejenigen, die geniigend intelligent sind, verehren die Hochste Personlichkeit Got-
tes, indem sie den sarikirtana-yajna ausfiihren. In dieser Inkarnation erklart Sich der
Herr nicht als der Hochste Herr, und daher ist Er als Tri-yuga bekannt.

VERS 28
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ajasya cakram tv ajayervamanam
manomayam parncadasaram asu

tri-nabhi vidvuc-calam asta-nemi
vad-aksam ahus tam rtam prapadye

ajasya—des Lebewesens; cakram—das Rad (der Kreislauf von Geburt und Tod in
der materiellen Welt), ru—aber; ajava—durch die duBere Energie des Hochsten
Herrn; irvamanam—sich mit groBer Kraft drehend; manah-mayvam—das nichts wei-
ter als eine mentale Schopfung ist, die hauptsachlich vom Geist abhangt; paricadasa
—fiinfzehn; aram—Speichen besitzend; asu—sehr schnell; tri-nabhi—drei Naben ha-
bend (die drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur); vidyut—wie Elektrizitat;
calam—sich bewegend; asta-nemi—aus acht Felgen gemacht (die acht auB3eren Ener-
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gien des Herrn — bhumir dpo 'nalo vayuh usw.); yat—der; aksam—die Nabe; dhuh
—sie sagen; tam—Ihm; rtam—der Tatsache; prapadye—laBt uns unsere achtungsvol-
len Ehrerbietungen erweisen.

UBERSETZUNG

Im Kreislauf materieller Tatigkeiten gleicht der materielle Korper dem
Rad eines mentalen Wagens. Die Sinne [fiinf zum Handeln und fiinf zum
Wissenerwerben] und die fiinf Lebensliifte im Kérper bilden die fiinfzehn
Speichen des Wagenrades. Die drei Erschemungswelsen der Natur [Tugend,
Leidenschaft und Unwissenheit] sind seine Tatlgkeltszentren, und die acht
Bestandteile der Natur [Erde, Wasser, Feuer, Luft, Ather, Geist, Intelligenz
und falsches Ego] bilden die Felge des Rades. Die dufere materielle Energie
bewegt dieses Rad wie elektrische Energie. So bewegt sich das Rad sehr
schnell um seine Nabe oder den Mittelpunkt, die Hochste Personlichkeit
Gottes, die die Uberseele und die letztliche Wahrheit ist. Wir erweisen dem
Herrn unsere achtungsvollen Ehrerbietungen.

ERLAUTERUNG

Der Kreislauf von wiederholter Geburt und wiederholtem Tod wird hier bildhaft
beschrieben. In der Bhagavad-gita (7.5) heiBt es:

apareyam itas tv anyam
prakrtim viddhi me param

Jjiva-bhutam maha-baho
yayedam dhdryate jagat

Die gesamte Welt bewegt sich, weil das Lebewesen, das ein winziger Bestandteil
des Hochsten Herrn ist, die materielle Energie benutzt. In der Gewalt der materiel-
len Energie dreht sich der jivarma unter der Fiihrung der Hochsten Personlichkeit
Gottes auf dem Rad von Geburt und Tod. Der Mittelpunkt ist die Uberseele. Wie in
der Bhagavad-gita (18.61) erklart wird:

isvarah sarva-bhitanam
hrd-dese 'rjuna tisthati

brahmayan sarva-bhutani
yantrarudhdani mayaya

,,Der Hochste Herr weilt im Herzen eines jeden, o Arjuna, und lenkt die Wege
aller Lebewesen, die wie auf einer Maschine aus materieller Energie sitzen.*

Der materielle Korper des Lebewesens ist ein Ergebnis der Tatigkeiten der be-
dingten Seele, und weil der Erhalter die Uberseele ist, ist die Uberseele die wahre
Realitat. Deshalb sollte jeder von uns dieser zentralen Realitdt achtungsvolle Ehrer-
bietungen erweisen. Man sollte sich nicht von den Tatigkeiten der materiellen Welt
irrefiihren lassen und den Mittelpunkt, die Absolute Wahrheit, vergessen. Das ist
die Unterweisung, die Brahma hier gibt.
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ya eka-varnam tamasah param tad
alokam avyaktam ananta-param

asam cakdaropasuparnam enam
upasate yoga-rathena dhirah

yah—die Hochste Personlichkeit Gottes, die; eka-varnam—absolut, in reiner Tu-
gend verankert; tamasah—zur Dunkelheit der materiellen Welt; param—tran-
szendental; rar—diese; alokam—die nicht gesehen werden kann; avyaktam—nicht
manifestiert; ananta-param—unbegrenzt, jenseits des Ermessens von materieller
Zeit und materiellem Raum; dsam cakdra—befindlich; upa-suparnam—auf dem
Riicken Garudas; enam—lhn; updsate—verehren; yoga-rathena—durch das Me-
dium des mystischen yoga; dhirah—Personen, die niichtern sind oder die sich von
materiellen Einflissen nicht storen lassen.

UBERSETZUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes befindet Sich in reiner Tugend
[$uddha-sattval, und daher ist der Herr eka-varna — der ornkara [pranaval.
Weil Er jenseits der kosmischen Manifestation weilt, die als Dunkelheit an-
gesehen wird, ist Er materiellen Augen nicht sichtbar. Nichtsdestoweniger
ist Er nicht durch Zeit oder Raum von uns getrennt, sondern ist iiberall ge-
genwartig. Auf Seinem Tridger Garuda sitzend, wird Er von denen, die von
Erregung frei sind, durch das Mittel mystischer yoga-Kraft verehrt. LaBt uns
Ihm gemeinsam unsere achtungsvollen Ehrerbietungen erweisen.

ERLAUTERUNG

Sattvam visuddham vasudeva-sabditam (SB. 4.3.23). In der materiellen Welt
herrschen die drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur — Tugend, Leiden-
schaft und Unwissenheit — vor. Von diesen drei ist Tugend die Ebene des Wissens,
Leidenschaft fiihrt zu einer Mischung von Wissen und Unwissenheit, doch die Er-
scheinungsweise der Unwissenheit ist voller Dunkelheit. Folglich befindet Sich die
Hochste Personlichkeit Gottes jenseits von Dunkelheit und Leidenschaft. Der Herr
steht auf der Ebene, auf der Tugend und Wissen von Leidenschaft und Unwissen-
heit nicht gestort sind. Dies nennt man die vasudeva-Ebene. Auf dieser Ebene von
vasudeva kann Vasudeva (Krsna) erscheinen. Folglich erschien Krsna auf diesem
Planeten als der Sohn Vasudevas. Weil Sich der Herr jenseits der drei Erscheinungs-
weisen der Natur befindet, konnen Ihn diejenigen, die von diesen drei Erscheinungs-



142 $rimad-Bhagavatam [Canto 8, Kap. 5

weisen beherrscht werden, nicht sehen. Man mul3 deshalb dhira oder- von den Er-
scheinungsweisen der materiellen Natur ungestort sein. Der Vorgang des yoga kann
von jemand praktiziert werden, der von der Erregung dieser Erscheinungsweisen
frei ist. Deshalb wird yoga wie folgt definiert: yoga indriva-samyamah. Wie zuvor
“erklart wurde, werden wir von den indriyas oder Sinnen gestort. Dariiber hinaus
werden wir von den drei Erscheinungsweisen der Natur erregt, die uns von der
aufleren Energie aufgezwungen werden. Im bedingten Leben bewegt sich das Lebe-
wesen auf turbulente Weise im Strudel von Geburt und Tod, doch wenn man sich
auf der transzendentalen Ebene von visuddha-sattva oder reiner Tugend befindet,
kann man die Hochste Personlichkeit Gottes sehen, die auf dem Riicken Garudas
sitzt. Brahma erweist diesem Hochsten Herrn seine achtungsvollen Ehrerbietungen.

VERS 30
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na yasya kascatititarti mayam
yaya jano muhyati veda nartham
tam nirjitatmatma-gunam paresam
namama bhiitesu samam carantam

na—nicht; yasya—von dem (von der Hochsten Personlichkeit Gottes); kasca—
jemand; atititarti—ist imstande zu iberwinden; mdyam—die tauschende Energie;
yaya—von dem (durch die tauschende Energie); janah—die allgemeine Masse der
Menschen; muhyati—werden verwirrt; veda—verstehen; na—nicht; artham—das
Ziel des Lebens; tam—Ihm (der Hochsten Personlichkeit Gottes); nirjita—vollig be-
herrscht; gtma—die Lebewesen; dtma-gunam—in Seiner auBleren Energie; pa-
ra-isam—dem Herrn, der in transzendentaler Stellung steht; namama—wir erwei-
sen unsere achtungsvollen Ehrerbietungen; bhiutesu—allen Lebewesen; samam—
gleichgesinnt; carantam—sie beherrschend oder regierend.

UBERSETZUNG

Niemand kann die tiuschende Energie [maya] der Hichsten Persénlich-
keit Gottes iiberwinden, die so stark ist, daB sie jeden verwirrt und der Fi-
higkeit beraubt, das Ziel des Lebens zu verstehen. Diese gleiche maya wird
jedoch vom Hochsten Herrn aufgehoben, der jeden beherrscht und der al-
len Lebewesen gleichgesinnt ist. LaRt uns dem Herrn unsere Ehrerbietungen
erweisen.
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ERLAUTERUNG

Die Macht der Hochsten Personlichkeit Gottes, Visnu, beherrscht zweifellos alle
Lebewesen in solchem Mafle, da3 die Lebewesen das Ziel des Lebens vergessen ha-
ben. Na te viduh svartha-gatim hi visnum. Die Lebewesen haben vergessen, dal} das
Lebensziel darin besteht, nach Hause, zu Gott, zuriickzukehren. Die duflere Energie
der Hochsten Personlichkeit Gottes bietet allen bedingten Seelen etwas, was wie eine
Gelegenheit aussieht, in der materiellen Welt gliicklich zu werden, was jedoch maya
ist; mit anderen Worten, es ist wie ein Traum, der niemals in Erfiillung geht. Folg-
lich wird jedes Lebewesen von der auBeren Energie des Herrn getauscht. Diese tdu-
schende Energie ist zweifellos sehr stark, doch sie steht vollig unter der Kontrolle
der transzendentalen Person, die in diesem Vers als paresam oder der transzenden-
tale Herr beschrieben wird. Der Herr ist kein Teil der materiellen Schopfung, son-
dern steht liber der Schopfung. Folglich beherrscht Er durch Seine duBlere Energie
nicht nur die bedingten Seelen, sondern Er beherrscht auch die duBlere Energie
selbst. Die Bhagavad-gita erklart deutlich, daB3 die starke materielle Energie jeden
beherrscht und dal es sehr schwer ist, ihrem EinfluB zu entkommen. Diese beherr-
schende Energie gehort der Hochsten Personlichkeit Gottes und wirkt unter Ihrer
Herrschaft. Die Lebewesen jedoch, die unter dem EinfluB der materiellen Energie
stehen, haben die Hochste Personlichkeit Gottes vergessen.

VERS 31
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ime vayam yat-priyayaiva tanva
sattvena srsta bahir-antar-avih

gatim na stiksmam rsayas ca vidmahe
kuto 'suradya itara-pradhanah

ime—diese; vayam—wir (die Halbgotter); yar—dem; priyvayd—sehr nah und lieb
erscheinend; eva—gewil3; ranva—der materielle Korper; sattvena—von der Erschei-
nungsweise der Tugend; srstah—erschaffen; bahih-antah-avih—obwohl vollig
bewul3t, innerlich und auBerlich; gatim—Ziel; na—nicht; sitksmam—sehr subtil;
rsavah—grofe heilige Personlichkeiten; ca—auch; vidmahe—verstehen; kutah—wie;
asura-adyah—Damonen und Atheisten; irara—die in ihren Identitaten unbedeutend
sind; pradhanah—obwohl sie die Fuihrer ihrer jeweiligen Gesellschaft sind.

UBERSETZUNG

Da unsere Korper aus sattva-guna gemacht sind, befinden wir, die Halb-
gotter, uns innerlich und duferlich in Tugend. Alle groRen Heiligen sind
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ebenfalls auf diese Weise verankert. Wenn daher sogar wir die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes nicht verstehen konnen, wie sollten es dann diejenigen
konnen, die von ihrer korperlichen Veranlagung hochst unbedeutend sind,
weil sie sich in den Erscheinungsweisen der Leidenschaft und Unwissenheit
.befinden? Wie konnen sie den Herrn verstehen? LaRt uns Ihm unsere ach-
tungsvollen Ehrerbietungen erweisen.

ERLAUTERUNG

Atheisten und Damonen konnen die Hochste Personlichkeit Gottes nicht verste-
hen, obwohl der Herr in jedem von ihnen weilt. Fiir sie erscheint der Herr letztlich
in der Form des Todes, wie in der Bhagavad-gita bestatigt wird (mrtyuh sarva-haras
cdham). Atheisten glauben, sie seien unabhangig, und kiimmern sich daher nicht um
die Oberhoheit des Herrn, doch zeigt der Herr ihnen Seine Oberhoheit, wenn Er sie
als Tod uberwailtigt. Zur Zeit des Todes erweisen sich ihre Versuche, durch soge-
nanntes wissenschaftliches Wissen und philosophische Spekulation die Oberhoheit
des Herrn zu verletzen, als nutzlos. Hiranyakasipu zum Beispiel war ein beriihmter
Stellvertreter der atheistischen Klasse der Menschen. Er forderte die Existenz Gottes
standig heraus und wurde daher sogar der Feind seines eigenen Sohnes. Jeder fiirch-
tete die atheistischen Prinzipien Hiranyakasipus. Als aber dann Sri Nrsirhhadeva er-
schien, um ihn zu toten, konnte Hiranyakasipu von seinen atheistischen Prinzipien
auch nicht gerettet werden. Nrsimhadeva totete Hiranyakasipu und nahm ihm all
seine Macht, seinen EinfluB und seinen Stolz. Atheistische Menschen verstehen je-
doch niemals, wie alles, was sie schaffen, vernichtet wird. Die Uberseele weilt in ih-
nen, doch aufgrund der Vorherrschaft der Erscheinungsweisen der Leidenschaft
und Unwissenheit konnen sie die Oberhoheit des Herrn nicht verstehen. Selbst die
Halbgotter, die Gottgeweihten, die sich auf der transzendentalen Ebene oder auf der
Ebene der Tugend befinden, sind sich der Eigenschaften und der Stellung des Herrn
nicht voll bewuf3t. Wie konnen dann die Damonen und Atheisten die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes verstehen? Das ist nicht moglich. Um daher dieses Verstandnis
zu erwerben, brachten die Halbgotter unter der Fiihrung Brahmas dem Herrn ihre
achtungsvollen Ehrerbietungen dar.
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padau mahiyam sva-krtaiva yasya
catur-vidho yatra hi bhuta-sargah

sa vai maha-purusa atma-tantrah
prasidatam brahma mahad-vibhiitih
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padau—Seine LotosfiiBe; mahi—die Erde; iyvam—diese; sva-krta—von Ihm ge-
schaffen; eva—in der Tat; yasya—von dem; catuh-vidhah—von vier Arten von Lebe-
wesen; yatra—worin; hi—in der Tat; bhiita-sargah—materielle Schopfung; sah—Er;
vai—gewil}; maha-purusah—die Hochste Person; dtma-tantrah—selbstgeniigsam;
prasidatam—moge Er uns barmherzig sein; brahma—der GroBte; maha-vibhitih
—mit unbegrenzter Kraft.

UBERSETZUNG

Auf dieser Erde gibt es vier Arten von Lebewesen, die alle von Ihm er-
schaffen sind. Die materielle Schopfung ruht auf Seinen LotosfiiRen. Er ist
die groRe Hochste Person, voller Reichtum und Macht. Moge Er an uns
Wohligefallen finden.

ERLAUTERUNG

Das Wort mahi bezieht sich auf die fiinf materiellen Elemente Erde, Wasser,
Luft, Feuer und Ather, die auf den LotosfiiBen der Hochsten Personlichkeit Gottes
ruhen. Mahat-padam punya-yaso murareh. Das mahat-tattva, die gesamte mate-
rielle Energie, ruht auf Seinen LotosfiiBen, denn die kosmische Manifestation ist
nichts weiter als einer der Reichtiimer des Herrn. In dieser kosmischen Manifesta-
tion gibt es vier Arten von Lebewesen — jardyu-ja (diejenigen, die sich aus Embryos
entwickeln), anda-ja (diejenigen, die aus Eiern geboren werden), sveda-ja (diejeni-
gen, die aus Schweil3 geboren werden) und udbhij-ja (diejenigen, die aus Samen ge-
boren werden). Alles wird von IThm erzeugt, wie das Vedanta-siitra (janmddy asya
yatah) bestatigt. Niemand ist unabhéngig, nur die Hochste Seele ist vollig unabhan-
gig. Janmady asya yato ‘nvayad itaratas cdrthesv abhijiiah sva-rdat. Das Wort sva-
rat bedeutet ,,unabhangig*. Wir sind abhangig, wohingegen der Hochste Herr vollig
unabhangig ist. Deshalb ist der Hochste Herr der GroBte von allen. Selbst Brahma,
der die kosmische Manifestation erschaffen hat, ist nichts weiter als eine der Fiillen
der Hochsten Personlichkeit Gottes. Die materielle Schopfung wird vom Herrn in
Bewegung gesetzt, und daher ist der Herr kein Teil der materiellen Schopfung. Der
Herr existiert in Seiner urspriinglichen, spirituellen Stellung. Die universale Form
des Herrn, vairdaja-muirti, ist ein weiterer Aspekt der Hochsten Personlichkeit Got-
tes.

VERS 33
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ambhas tu yad-reta udara-viryam
sidhyanti jivanty uta vardhamanadh
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loka yato 'thakhila-loka-palah
prasidatam nah sa maha-vibnutih

ambhah—die Wassermassen, die man auf diesem oder auf anderen Planeten
sieht; tu—aber; yat-retah—Sein Samen; udara-viryam—so machtig; sidhyanti—sind
erzeugt; jivanti—leben; uta—in der Tat; vardhamanah—blihend; lokah—alle drei
Welten; yatah—von welchen; atha—auch; akhila-loka-palah—alle Halbgotter tiber
allen Universen; prasidatam—moge Er Wohlgefallen finden; nah—an uns; sah—Er;
maha-vibhiitih—eine Person mit unbegrenzter Kraft.

UBERSETZUNG

Die gesamte kosmische Manifestation ist aus Wasser hervorgegangen,
und dank Wasser bestehen, leben und entwickeln sich alle Geschopfe. Die-
ses Wasser ist nichts weiter als der Samen der Hochsten Personlichkeit Got-
tes. Moge daher die Hochste Personlichkeit Gottes, die solch groRe Kraft
besitzt, an uns Wohlgefallen finden.

ERLAUTERUNG

Im Gegensatz zu den Theorien sogenannter Wissenschaftler sind die riesigen
Wassermassen auf diesem Planeten und auf anderen Planeten nicht durch eine Ver-
bindung von Wasserstoff und Sauerstoff entstanden. Vielmehr wird Wasser als der
Schweifl und manchmal auch als der Samen der Hochsten Personlichkeit Gottes be-
schrieben. Aus Wasser gehen alle Lebewesen hervor, und aufgrund von Wasser le-
ben und wachsen sie. Wenn es kein Wasser gabe, wiirde alles Leben aufhoren zu
existieren. Wasser ist die Lebensquelle eines jeden. Daher haben wir durch die
Gnade der Hochsten Personlichkeit Gottes so viel Wasser auf der ganzen Welt.

VERS 34
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somam mano yasya samamananti
divaukasam yo balam andha avuh

iso naganam prajanah prajanam
prasidatam nah sa maha-vibhitih

somam—der Mond; manah—der Geist; vasya—von dem (von der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes); samdmananti—sie sagen; divaukasam—der Bewohner der
oberen Planetensysteme; vah—der; balam—die Starke; andhah—das Getreide; avuh
—die Lebensdauer; isah—der Hochste Herr; naganam—von Baumen; prajanah—die
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Quelle der Entstehung; prajanam—aller Lebewesen; prasidatam—moge Er erfreut
sein; nah—mit uns; sah—die Hochste Personlichkeit Gottes; maha-vibhiutih—die
Quelle aller Reichtiimer.

UBERSETZUNG

Soma, der Mond, ist fiir alle Halbgotter die Quelle von Getreide, Stirke
und Lebensdauer. Er ist auch der Herr aller Vegetation und die Entstehungs-
quelle aller Lebewesen. Wie von groRen Gelehrten festgestellt wird, ist der
Mond der Geist der Hochsten Personlichkeit Gottes. Moge diese Hochste
Personlichkeit Gottes, die Quelle aller Reichtiimer, Wohlgefallen an uns
finden.

ERLAUTERUNG

Soma, die herrschende Gottheit des Mondes, ist die Quelle von Getreide und da-
her sogar die Quelle der Stiarke von himmlischen Wesen wie Halbgottern. Er ist die
Lebenskraft aller Vegetation. Ungliicklicherweise beschreiben moderne sogenannte
Wissenschaftler, die den Mond nicht vollstindig verstehen, den Mond als einen wii-
stengleichen Planeten. Wie kann aber der Mond, der die Quelle unserer Vegetation
ist, eine Wiiste sein? Das Mondlicht ist die Lebenskraft aller Vegetation, und daher
konnen wir nicht akzeptieren, dal3 der Mond eine Wiiste ist.

VERS 35
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agnir mukham yasya tu jata-veda
Jjatah kriya-kanda-nimitta-janma

antah-samudre 'nupacan sva-dhatin
prasidatam nah sa maha-vibhiitih

agnih—Feuer; mukham—den Mund, durch den die Hochste Personlichkeit Got-
tes iBt; yasya—von dem; tu—aber; jata-vedah—der Erzeuger von Reichtum oder al-
len Lebensnotwendigkeiten; jatah—erzeugte; kriya-kanda—rituelle Zeremonien; ni-
mitta—zum Zwecke von; janmd—aus diesem Grund geformt; antah-samudre—in
den Tiefen des Ozeans; anupacan—immer verdauend; sva-dhatin—alle Elemente;
prasidatam—moge Er Wohlgefallen finden; nah—an uns; sah—Er; maha-vibhitih
—der hochste Machtige.

UBERSETZUNG

Feuer, das entstanden ist, um Opferungen in rituellen Zeremonien anzu-
nehmen, ist der Mund der Hochsten Personlichkeit Gottes. Feuer existiert in
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den Tiefen des Ozeans, um Reichtum zu erzeugen, und Feuer ist auch im
Magen gegenwirtig, um Speisen zu verdauen und verschiedene Sekrete fiir
die Erhaltung des Korpers zu erzeugen. Moge diese allmichtige Personlich-
keit Gottes an uns Wohlgefallen finden.

VERS 36
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yac-caksur asit taranir deva-yanam
trayimayo brahmana esa dhisnyam

dvaram ca mukter amrtam ca mrtyuh
prasidatam nah sa maha-vibhutih

yat—das, was; caksuh—Auge; dsit—wurde; taranih—der Sonnengott; deva-yad-
nam—die herrschende Gottheit des Pfades der Befreiung fir die Halbgotter; trayi-
mayah—zum Zwecke der Fiihrung im karma-kanda vedischen Wissens; brah-
manah—der hochsten Wahrheit; esah—dieses; dhisnyam—der Ort fir Verwirkli-
chung; dvaram ca—sowie auch die Schwelle; mukteh—fir Befreiung; amrtam—der
Pfad ewigen Lebens; ca—sowie auch; mriyuh—die Ursache des Todes;
prasidatam—moge Er Wohlgefallen finden; nah—an uns; sah—diese Hochste Per-
sonlichkeit Gottes, maha-vibhutih—der Allmachtige.

UBERSETZUNG

Der Sonnengott erleuchtet den Pfad der Befreiung, der arciradi-vartma
genannt wird. Er ist die Hauptquelle des Verstindnisses der Veden; er ist das
Reich, wo die Absolute Wahrheit verehrt werden kann; er ist die Schwelle
zur Befreiung, und er ist die Quelle ewigen Lebens wie auch die Ursache des
Todes. Der Sonnengott ist das Auge des Herrn. Moge dieser Hochste Herr,
der in hochster Form reich ist, an uns Wohlgefallen finden.

ERLAUTERUNG

Der Sonnengott gilt als das Oberhaupt der Halbgotter. Er wird auch als jener
Halbgott angesehen, der den nordlichen Teil des Universums beaufsichtigt. Er hilft
uns, die Veden zu verstehen. In der Brahma-samhita (5.52) wird bestitigt:

yac-caksur esa savita sakala-grahanam
rdja samasta-sura-murtir asesa-tejah
yasyajiaya bhramati sambhrta-kala-cakro
govindam adi-purusam tam aham bhajami
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,,.Die Sonne, voll unbegrenzten Glanzes, ist der Konig aller Planeten und das Ab-
bild der guten Seele. Die Sonne ist wie das Auge des Hochsten Herrn. Ich verehre
den urersten Herrn Govinda, nach dessen Anweisung die Sonne ihren Lauf verfolgt
und das Rad der Zeit bewegt.*

Die Sonne ist tatsachlich das Auge des Herrn. In den vedischen mantras heil3t es,
daB3 niemand sehen kann, solange nicht die Hochste Personlichkeit Gottes sieht.
Wenn es kein Sonnenlicht gibt, kann kein Lebewesen auf keinem Planeten sehen.
Daher wird die Sonne als das Auge des Hochsten Herrn betrachtet. Das wird hier
durch die Worte yac-caksur asit und in der Brahma-samhita durch die Worte yac-
caksur esa savita bestatigt. Mit dem Wort savitd ist der Sonnengott gemeint.

VERS 37
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pranad abhud yasya cardcaranam
pranah saho balam ojas ca vayuh

anvasma samrajam ivanuga vayam
prasidatam nah sa maha-vibhutih

prandat—von der Lebenskraft; abhiit—erzeugt; yasya—von dem; cara-acaranam
—von allen Lebewesen, den sich bewegenden und den sich nicht bewegenden; pra-
nah—die Lebenskraft; sahah—das Grundprinzip des Lebens; balam—Starke; ojah
—die Lebenskraft; ca—und; vayuh—die Luft; anvasma—folgen; samrdjam—einem
Kaiser; iva—wie; anugah—befolgend; vayam—wir alle; prasidatam—moge Er
Wohlgefallen finden; nah—an uns; sah—Er; maha-vibhuatih—der Hochste Allmach-
tige.

UBERSETZUNG

Alle Lebewesen, die sich bewegenden und die sich nicht bewegenden,
empfangen ihre Lebenskraft, ihre Korperkraft und sogar ihr Leben von der
Luft. Wir alle folgen der Luft, um unsere Lebenskraft zu bekommen, genau
wie Diener einem Kaiser folgen. Die Lebenskraft der Luft entsteht aus der
urspriinglichen Lebenskraft der Hochsten Personlichkeit Gottes. Moge die-
ser Hochste Herr an uns Wohlgefallen finden.

VERS 38
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srotrad diso yasya hrdas ca khani
prajajiire kham purusasya nabhydh

pranendriyatmadsu-sarira-ketah
prasidatam nah sa maha-vibhiitih

srotrar—aus den Ohren; disah—verschiedene Richtungen; yasya—von dem;
hrdah—aus dem Herzen; ca—auch; khani—die Offnungen des Korpers; prajajrii-
re—erzeugt; kham—der Himmel; purusasya—der Hochsten Person; nabhyah—aus
dem Nabel; prana—der Lebenskraft; indriya—Sinne; atma—Geist; asu—Lebens-
kraft; sarira—und Korper; ketah—die Zuflucht; prasidatam—moge Wohlgefallen
finden; nah—an uns; sah—Er; maha-vibhitih—der Allmachtige.

UBERSETZUNG

Moge diese allmichtige Personlichkeit Gottes an uns Wohlgefallen fin-
den. Die verschiedenen Himmelsrichtungen sind aus Seinen Ohren hervor-
gegangen; die Korperoffnungen kommen aus Seinem Herzen, und die Le-
benskraft, die Sinne, der Geist, die Luft im Korper und der Ather, der die Zu-
flucht des Korpers ist, kommen aus Seinem Nabel.

VERS 39
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balan mahendras tri-dasah prasadan
manyor giriso dhisanad viriricah

khebhyas tu chandamsy rsayo medhratah kah
prasidatam nah sa mahad-vibhitih

balat—durch Seine Starke; mahad-indrah—Konig Indra wurde moglich; tri-da-
sah—sowie die Halbgotter; prasddar—durch Befriedigung; manyoh—durch Zorn;
giri-isah—Siva; dhisandt—aus niichterner Intelligenz; viriicah—Brahma; khe-
bhyah—aus den Korperoffnungen; ru—sowie auch; chandamsi—vedische mantras;
rsayah—groBe heilige Personen; medhratah—aus den Genitalien; kah—die prajapa-
tis; prasidatam—moge Wohlgefallen finden; nah—an uns; sah—Er; maha-vibhutih
—die Hochste Personlichkeit Gottes, die auergewohnliche Macht besitzt.
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UBERSETZUNG

Mahendra, der Konig des Himmels, wurde aus der Stirke des Herrn er-
zeugt, die Halbgotter wurden aus der Barmherzigkeit des Herrn erzeugt;
Siva entstand aus dem Zorn des Herrn und Brahma aus Seiner niichternen
Intelligenz. Die vedischen mantras wurden aus den Korperoffnungen des
Herrn erzeugt und die groRBen Heiligen und prajapatis aus Seinen Genita-
lien. Moge dieser allmichtige Herr an uns Wobhlgefallen finden.

VERS 40
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srir vaksasah pitaras chayaydsan
dharmah stanad itarah prsthato 'bhit

dyaur yasya sirsno 'psaraso viharat
prasidatam nah sa maha-vibhiitih

srih—die Gliicksgottin; vaksasah—aus Seiner Brust; pitrarah—die Bewohner von
Pitrloka; chdyayd—aus Seinem Schatten; dsan—wurden moglich; dharmah—das
Prinzip der Religion; standt—aus Seinem Innern; itarah—Irreligion (das Gegenteil
von dharma); prsthatah—aus dem Riicken; abhur—wurden moglich; dyauh—die
himmlischen Planeten; yasya—von dem; sirsnah—aus der hochsten Stelle des Kop-
fes; apsarasah—die Bewohner von Apsaroloka; viharat—durch Seinen Sinnen-
genul3; prasidatam—moge giitigerweise Wohlgefallen finden; nah—an uns; sah—Er
(die Hochste Personlichkeit Gottes); maha-vibhutih—der GroBte an aller Starke.

UBERSETZUNG

Die Gliicksgottin wurde aus Seiner Brust erzeugt, die Bewohner von Pitr-
loka aus Seinem Schatten, Religion aus Seinem Innern und Irreligion [das
Gegenteil von Religion] aus Seinem Riicken. Die himmlischen Planeten
wurden aus der hochsten Stelle Seines Kopfes erzeugt und die Apsaras aus
Seinem Sinnengenuf. Moge diese allmichtige Personlichkeit Gottes an uns
Wohlgefallen finden.

VERS 41
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vipro mukhad brahma ca yasya guhyam
. rdjanya dsid bhujayor balam ca
urvor vid ojo ‘nghrir aveda-sudrau
prasidatam nah sa maha-vibhutih

viprah—die brahmanas, mukhdt—aus Seinem Mund; brahma—die vedische Lite-
ratur; ca—auch; yasya—von dem; guhyam—aus Seinem vertraulichen Wissen; ra-
janyah—die ksatriyas; asit—wurden moglich; bhujayoh—aus Seinen Armen; ba-
lam ca—sowie auch Korperstarke; urvoh—aus den Schenkeln; vit—vaisyas; ojah—
und ihr sachkundiges produktives Wissen; arighrih—aus Seinen Fiilen; aveda—die-
jenigen, die auBerhalb des Bereichs des vedischen Wissens stehen; sidrau—die Ar-
beiterklasse; prasidatam—moge Wohlgefallen finden; nah—an uns; sah—Er; maha-
vibhutih—die allmachtige Personlichkeit Gottes.

UBERSETZUNG

Die brahmanas und das vedische Wissen kommen aus dem Mund der
Hochsten Personlichkeit Gottes; die ksatriyas und die Korperkraft kommen
aus den Armen des Herrn; die vai§yas und ihr sachkundiges Wissen iiber
Produktivitit und Reichtum kommen aus Seinen Schenkeln, und die §udras,
die auferhalb des vedischen Wissens stehen, kommen aus Seinen FiiRen.
Moge diese Hochste Personlichkeit Gottes, die hochste Macht besitzt, an
uns Wohlgefallen finden.

VERS 42
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lobho 'dharat pritir upary abhud dyutir
nastah pasavyah sparsena kamah

bhruvor yamah paksma-bhavas tu kalah
prasidatam nah sa maha-vibhiitih

lobhah—Gier; adharat—aus der Unterlippe; pritih—Zuneigung; upari—aus der
Oberlippe; abhiit—wurden moglich; dyutih—Kkorperlicher Glanz; nastah—aus der
Nase; pasavyah—den Tieren geziemend; sparsena—durch den Tastsinn; kdmah
—lustvolle Wiinsche; bhruvoh—aus den Augenbrauen; yamah—Yamaraja wurde
moglich; paksma-bhavah—aus den Augenwimpern; fu—aber; kdlah—ewige Zeit,
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die den Tod bringt; prasidatam—moge Wohlgefallen finden; nah—an uns; sah—Er;
maha-vibhutih—die Hochste Personlichkeit Gottes, die grofle Macht besitzt.

UBERSETZUNG

Gier entstand aus Seiner Unterlippe, Zuneigung aus Seiner Oberlippe,
korperlicher Glanz aus Seiner Nase, tierische lustvolle Wiinsche aus Seinem
Tastsinn, Yamaraja aus Seinen Augenbrauen und die ewige Zeit aus Seinen
Augenwimpern. Moge dieser Hochste Herr an uns Wohlgefallen finden.

VERS 43
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dravyam vayah karma gundan visesam
yad-yogamayd-vihitan vadanti

yad durvibhavyam prabudhapabadham
prasidatam nah sa mahd-vibhutih

dravyam—die finf Elemente der materiellen Welt; vayah—die Zeit; karma
—fruchtbringende Tatigkeiten; gunan—die drei Erscheinungsweisen der materiellen
Natur; visesam—die Mannigfaltigkeit, die durch die Verbindung der dreiundzwanzig
Elemente verursacht wird; yar—das, was; yoga-maya—durch die Schopfungskraft
des Herrn; vihitan—alles getan; vadanti—alle Gelehrten sagen; yar durvibhavyam
—das im Grunde auBerst schwer zu verstehen ist; prabudha-apabadham—von den
Gelehrten, das heiBt von denjenigen, die vollkommene Kenntnis haben, zuriickge-
wiesen; prasidatam—moge Wohlgefallen finden; nah—an uns; sah—Er; mahad-vi-
bhitih—der Beherrscher aller Dinge.

UBERSETZUNG

Alle Gelehrten sagen, die fiinf Elemente, die ewige Zeit, fruchtbringen-
des Tun, die drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur und die Man-
nigfaltigkeit, die durch diese Erscheinungsweisen erzeugt wird, seien alle
Schopfungen yogamayas. Die materielle Welt ist daher duBerst schwer zu
verstehen, doch diejenigen, die hochgelehrt sind, haben sie abgelehnt.
Moge die Hochste Personlichkeit Gottes, die der Beherrscher aller Dinge ist,
an uns Wohigefallen finden.

ERLAUTERUNG

Das Wort durvibhavyam ist in diesem Vers sehr wichtig. Niemand kann verste-
hen, wie alles in der materiellen Welt durch die Arrangierung der Hochsten Person-
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lichkeit Gottes mittels Ihrer materiellen Energien geschieht. In der Bhagavad-gita
(9.10) heiBt es: mayddhyaksena prakrtih siyate sacardcaram. Alles geschieht im
Grunde unter der Leitung der Hochsten Personlichkeit Gottes. Soviel konnen wir
verstehen — doch wie es geschieht, ist dauBerst schwer zu verstehen. Wir konnen

. nicht einmal verstehen, wie die Geschehnisse in unserem Korper systematisch ab-
laufen. Der Korper ist ein kleines Universum, und da wir nicht einmal verstehen
konnen, wie alles in diesem kleinen Universum stattfindet, wie konnen wir dann die
Ablaufe des groBen Universums verstehen? Tatsdchlich ist dieses Universum sehr
schwer zu verstehen; dennoch haben uns gelehrte Weise — wie auch Krsna Selbst —
zu verstehen gegeben, daB die materielle Welt duhkhdlayam asdasvatam, das heiBt
ein Ort des Elends und der Zeitweiligkeit, ist. Man muB3 diese Welt aufgeben und
nach Hause, zur Personlichkeit Gottes, zuriickkehren. Materialisten mogen einwen-
den: ,,Wenn diese materielle Welt und ihre Ablaufe unmoglich zu verstehen sind,
wie kann man sie dann ablehnen? Doch die Antwort wird mit dem Wort prabu-
dhapabadham gegeben. Wir miissen die materielle Welt ablehnen, weil sie von den-
jenigen, die in der vedischen Weisheit bewandert sind, abgelehnt wird. Obwohl wir
nicht verstehen konnen, was diese materielle Welt ist, sollten wir bereit sein, sie in
Ubereinstimmung mit dem Rat gelehrter Personlichkeiten, insbesondere dem
Krsnas, abzulehnen. Krsna sagt:

mam upetya punar janma
duhkhdlayam asdasvatam

napnuvanti mahatmanah
samsiddhim paramam gatdh

,,Nachdem die groBen Seelen, die hingegebene yogis sind, Mich erreicht haben,
kehren sie nie wieder in diese zeitweilige Welt zuriick, die voller Leiden ist, denn sie
haben die hochste Vollkommenheit erreicht.” (Bg. 8.15)

Man muB nach Hause, zu Gott, zuriickkehren, denn dies ist die hochste Voll-
kommenbheit des Lebens. Zu Gott zuriickzukehren bedeutet, die materielle Welt ab-
zulehnen. Obwohl wir die Funktion dieser materiellen Welt nicht verstehen konnen
und nicht wissen, ob sie gut oder schlecht fiir uns ist, miissen wir sie in Uberein-
stimmung mit dem Ratschlag der hochsten Autoritat ablehnen und nach Hause, zu
Gott, zuriickkehren.

VERS 44
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namo 'stu tasma upasanta-saktaye
svardjya-labha-pratipuritatmane



Vers 45] Die Halbgotter flehen den Herrn um Schutz an 155

gunesu maya-racitesu vritibhir
na sajjamandya nabhasvad-utaye

namah—unsere achtungsvollen Ehrerbietungen; astu—mogen sein; tasmai—fir
Ihn; upasanta-saktaye—der Sich nicht bemiiht, irgend etwas zu erreichen, und der
von Rastlosigkeit frei ist; svarajya—vollig unabhangig; /abha—von allen Gewinnen;
pratipurita—voll erreicht; armane—der Hochsten Personlichkeit Gottes; gunesu
—der materiellen Welt, die sich aufgrund der drei Erscheinungsweisen der Natur
bewegt; maya-racitesu—Dinge, die von der aulleren Energie geschaffen werden;
vrttibhih—durch solche Tatigkeiten der Sinne; na sajjamanaya—jemand, der nicht
angehaftet wird, oder jemand, der iiber materiellen Leiden und Freuden steht; na-
bhasvat—die Luft; ttaye—dem Herrn, der die materielle Welt als Sein Spiel geschaf-
fen hat.

UBERSETZUNG

LaBt uns unsere achtungsvollen Ehrerbietungen dem Herrn, der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes, erweisen, der vollig schweigsam und frei von
Bemiihung ist und der mit dem, was Er erreicht hat, vollig zufrieden ist. Er
haftet mit Seinen Sinnen nicht an den Titigkeiten der materiellen Welt. In
der Tat, wihrend Er Seine Spiele in dieser materiellen Welt vollfiihrt,
gleicht Er der frei beweglichen Luft.

ERLAUTERUNG

Wir konnen sehr leicht verstehen, dal3 hinter den Tatigkeiten der materiellen Na-
tur der Hochste Herr steht, durch dessen Anweisungen alles stattfindet, obwohl wir
Ihn nicht sehen konnen. Auch wenn wir Ihn nicht sehen konnen, sollten wir [hm
unsere achtungsvollen Ehrerbietungen erweisen. Wir sollten wissen, dal3 Er voll-
standig ist. Alles geschieht durch Seine Energien auf systematische Weise (parasya
saktir vividhaiva sriyate), und daher hat Er nichts zu tun (na tasya karyam karanam
ca vidyate). Wie hier durch das Wort upasanta-saktaye angedeutet wird, wirken
zwar Seine verschiedenen Energien, doch hat Er, obwohl Er diese Energien in Be-
wegung setzt, Selbst nichts zu tun. Er ist an nichts angehaftet, denn Er ist die Hoch-
ste Personlichkeit Gottes. LaBt uns Ihm daher unsere achtungsvollen Ehrerbietun-
gen erweisen.

VERS 45
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sa tvam no darsayatmanam
asmat-karana-gocaram

prapannanam didrksiinam
sasmitam te mukhambujam
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sah—Er (die Hochste Personlichkeit Gottes);, rvam—Du bist mein Herr; nah
—uns; darsaya—sei sichtbar; atrmanam—in Deiner urspriinglichen Gestalt; asmat-
karana-gocaram—wahrnehmbar durch unsere unmittelbaren Sinne, besonders un-
sere Augen; prapannanam—wir alle sind Dir ergeben; didrksiinam—dennoch moch-
ten wir Dich sehen; sasmitam—Ilachelnd; te—Dein; mukha-ambujam—Ilotosgleiches
Antlitz.

UBERSETZUNG

O Herr, o Hochste Personlichkeit Gottes, wir sind Dir ergeben, aber den-
noch mochten wir Dich sehen. Bitte mache Deine urspriingliche Gestalt und
Dein lichelndes Lotosantlitz unseren Augen sichtbar und laR unsere ande-
ren Sinne sie wiirdigen.

ERLAUTERUNG

Die Gottgeweihten sind immer bestrebt, den Herrn, die Hochste Personlichkeit
Gottes, in Seiner urspriinglichen Gestalt mit Seinem lachelnden lotosgleichen Ant-
litz zu sehen. Sie sind nicht an der unpersonlichen Form interessiert. Der Herr hat
sowohl unpersonliche als auch personliche Aspekte. Die Unpersonlichkeitsphiloso-
phen haben von dem personlichen Aspekt keine Kenntnis, doch Brahma und die
Mitglieder seiner Schiilernachfolge wollen den Herrn in Seiner personlichen Gestalt
sehen. Ohne eine personliche Gestalt kann von einem lachelnden Antlitz keine Rede
sein, das hier durch die Worte sasmitam te mukhambujam klar angedeutet wird.
Diejenigen, die zur Vaisnava-sampradaya Brahmas gehoren, mochten immer die
Hochste Personlichkeit Gottes sehen. Sie sind bestrebt, den personlichen Aspekt des
Herrn zu verwirklichen, und nicht den unpersonlichen Aspekt. Wie hier deutlich ge-
sagt wird, kann der personliche Aspekt des Herrn von unseren Sinnen unmittelbar
wahrgenommen werden (asmat-karana-gocaram).

VERS 46
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tais taih sveccha-bhutai rupaih
kale kale svayam vibho

karma durvisaham yan no
bhagavams tat karoti hi

taih—durch solche Erscheinungen; taih—durch solche Inkarnationen; sva-iccha-
bhiitaih—die alle durch Deinen personlichen Willen erscheinen; ripaih—durch tat-
sachliche Formen; kdle kale—in verschiedenen Zeitaltern; svayam—personlich; vi-
bho—o Hochster; karma—Tatigkeiten; durvisaham—ungewohnliche (die kein ande-
rer vollbringen kann); yar—das, was; nah—von uns; bhagavan—die Hochste Person-
lichkeit Gottes; tat—diese; karoti—fihrt aus; hi—in der Tat.
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UBERSETZUNG

O Herr, o Hochste Personlichkeit Gottes, durch Deinen Willen erscheinst
Du Zeitalter fiir Zeitalter in verschiedenen Inkarnationen und handelst auf
wunderbare Weise, indem Du ungewdhnliche Taten vollbringst, die uns un-
moglich wiren.

ERLAUTERUNG
Der Herr sagt in der Bhagavad-gita (4.7):

yada yada hi dharmasya
glanir bhavati bharata

abhyutthanam adharmasya
tadatmanam srjamy aham

,,Wann immer und wo immer das religiose Leben verfallt und Irreligiositat tiber-
handnimmt, o Nachkomme Bharatas, zu der Zeit erscheine Ich.*

Es ist daher keine Einbildung, sondern eine Tatsache, daB3 die Hochste Person-
lichkeit Gottes durch Ihren Willen in verschiedenen Inkarnationen wie Matsya,
Kurma, Varaha, Nrsimha, Vamana, Parasurama, Ramacandra, Balarama, Buddha
und vielen anderen Formen erscheint. Gottgeweihte sind immer bestrebt, eine der
unzahligen Formen des Herrn zu sehen. Es heif3t, dal niemand die Formen des
Herrn zahlen kann, ebenso, wie niemand zahlen kann, wie viele Wellen es im Meer
gibt. Dies bedeutet jedoch nicht, daB3 jeder behaupten kann, eine Form des Herrn zu
sein, und daB jeder als Inkarnation anerkannt wird. Die Inkarnation der Hochsten
Personlichkeit Gottes muB in Ubereinstimmung mit den in den sdstras zu findenden
Beschreibungen anerkannt werden. Brahma ist bestrebt, die Inkarnationen des
Herrn oder die urspriingliche Quelle aller Inkarnationen zu sehen; er will keinen Be-
triiger sehen. Die Taten und Spiele einer Inkarnation sind Beweise Ihrer Identitit.
Alle Inkarnationen, die in den sdstras beschrieben werden, handeln auf wunderbare
Weise (kesava dhrta-mina-sarira jaya jagadisa hare). Allein der personliche
Wunsch der Hochsten Personlichkeit Gottes ist ausschlaggebend, ob der Herr er-
scheint und wieder fortgeht, und nur vom Gliick beglinstigte Gottgeweihte konnen
hoffen, den Herrn von Angesicht zu Angesicht zu sehen.

VERS 47
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klesa-bhiiry-alpa-sarani
karmani viphalani va
dehinam visayartanam
na tathaivarpitam tvayi

klesa—Mhsal; bhiri—sehr groB3; alpa—sehr gering; sarani—gutes Ergebnis;
karmani—Taten; viphalani—Enttauschung; va—entweder; dehinam—von Personen;
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visaya-artanam—die begierig sind, die materielle Welt zu genieBen; na—nicht; ra-
tha—wie dieses; eva—in der Tat; arpitam—geweiht; tvayi—Deiner Herrlichkeit.

UBERSETZUNG

Karmis sind immer bestrebt, fiir ihre Sinnenbefriedigung Reichtum anzu-
hiufen, doch hierfiir miissen sie sehr schwer arbeiten. Und obwohl sie
schwer arbeiten, sind die Ergebnisse nicht befriedigend. In der Tat, manch-
mal fithrt ihre Arbeit nur zu Enttiuschung. Gottgeweihte hingegen, die ihr
Leben dem Dienst des Herrn geweiht haben, konnen ohne groRe Miihe
greifbare Ergebnisse erreichen. Diese Ergebnisse iibertreffen sogar die Er-
wartungen des Gottgeweihten.

ERLAUTERUNG

Wir konnen praktisch sehen, wie die Gottgeweihten, die in der Bewegung fiir
Krsna-BewuBtsein ihr Leben dem Dienst des Herrn geweiht haben, unbegrenzte Ge-
legenheiten bekommen, der Hochsten Personlichkeit Gottes zu dienen, ohne sehr
schwer zu arbeiten. Die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein wurde in der Tat nur mit
vierzig Rupien begonnen, doch jetzt verfiigt sie iiber Eigentum, das mehr als vier-
hundert Millionen wert ist, und all dieser Reichtum ist innerhalb von nur acht oder
zehn Jahren erlangt worden. Kein karmi kann erwarten, daB sein Geschaft so
schnell wachst, und abgesehen davon ist alles, was ein karmi erwirbt, zeitweilig und
manchmal enttduschend. Im Krsna-BewuBtsein jedoch ist alles ermutigend und
wachsend. Die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein ist bei karmis nicht sehr beliebt,
weil sie empfiehlt, daB man von unzulassiger Sexualitit, Fleischgenuf3, Gliicksspiel
und Berauschung Abstand nimmt. Dies sind Einschrankungen, die den karmis
iiberhaupt nicht zusagen. Nichtsdestoweniger wachst diese Bewegung trotz so vieler
Feinde und schreitet ungehindert vorwarts. Wenn die Gottgeweihten fortfahren,
diese Bewegung zu verbreiten, indem sie Leben und Seele den LotosfiiBen Krsnas
weihen, wird niemand imstande sein, die Bewegung aufzuhalten. Sie wird ohne
Grenzen vorwartsschreiten. Chantet Hare Krsna!

VERS 48
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navamah karma-kalpo 'pi
viphalayesvararpitah
kalpate purusasyaiva
sa hy arma dayito hitah

na—nicht; avamah—sehr gering oder unbedeutend; karma—Tiatigkeiten; kal-
pah—in rechter Weise ausgefiihrt; api—sogar; viphalaya—sind vergebens; isvara-ar-
pitah—weil sie der Hochsten Personlichkeit Gottes geweiht sind; kalpate—es wird so
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angenommen; purusasya—von allen Personen; eva—in der Tat; sah—die Hochste
Personlichkeit Gottes; hi—gewil3; atrmd—die Uberseele, der hochste Vater; dayi-
tah—auBerst lieb; hitah—niitzlich.

UBERSETZUNG

Der Hochsten Personlichkeit Gottes geweihte Tatigkeiten sind, auch
wenn nur in geringem Male ausgefiihrt, niemals vergebens. Da die Hochste
Personlichkeit Gottes der hochste Vater ist, ist Er den Lebewesen natiirli-
cherweise sehr lieb und immer bereit, zu ihrem Wohl zu handeln.

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita (2.40) sagt der Herr: svalpam apy asya dharmasya trdyate
mahato bhayat. Dieser dharma, dieser hingebungsvolle Dienst, ist so wichtig, daf er
das hochste Ergebnis zeitigen kann, selbst wenn er nur in einem sehr geringen und
unscheinbaren Ausmal durchgefiihrt wird. Es gibt viele Beispiele in der Geschichte
der Welt, die zeigen, daB3 selbst ein geringer Dienst, der dem Herrn dargebracht
wurde, ein Lebewesen vor der groBten Gefahr gerettet hat. Ajamila zum Beispiel
wurde von der Hochsten Personlichkeit Gottes aus der groBten Gefahr gerettet,
namlich davor, zur Holle zu gehen. Er wurde einfach dadurch gerettet, dafl er am
Ende seines Lebens den Namen Narayana chantete. Als Ajamila diesen Heiligen Na-
men des Herrn, Narayana, chantete, tat er dies nicht wissentlich, denn im Grunde
rief er nach seinem jiingsten Sohn, dessen Name Narayana war. Trotzdem nahm der
Herr, Narayana, dieses Chanten ernst, und so wurde Ajamila das Ergebnis der Erin-
nerung an Narayana am Ende des Lebens (ante ndrayana-smrtih) zuteil. Wenn man
sich auf irgendeine Weise am Ende des Lebens an den Heiligen Namen von Nara-
yana, Krsna oder Rama erinnert, erlangt man augenblicklich das transzendentale
Ergebnis, nach Hause, zu Gott, zuriickzukehren.

Die Hochste Personlichkeit Gottes ist im Grunde das einzige Objekt unserer
Liebe. Solange wir uns in der materiellen Welt aufhalten, haben wir so viele Wiin-
sche, die wir erfiillt haben mochten, doch wenn wir mit der Hochsten Personlichkeit
Gottes in Beriihrung kommen, werden wir augenblicklich vollkommen und vollig
zufrieden, ebenso, wie ein Kind vollig zufrieden ist, wenn es auf den Schof3 seiner
Mutter kommt. Dhruva Maharaja begab sich in den Wald, um durch Entbehrungen
und Bullen ein materielles Ergebnis zu erreichen, doch als er die Hochste Personlich-
keit Gottes tatsachlich sah, sagte er: ,,Ich mochte keine materielle Segnung. Ich bin
vollstandig zufrieden.” Selbst wenn man sich durch den Dienst der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes einen materiellen Nutzen verspricht, kann dies ohne grofle Miihe
sehr leicht erreicht werden. Deshalb empfehlen die sdstras:

akamah sarva-kamo va
moksa-kama udara-dhih

tivrena bhakti-yogena
yajeta purusam param

,,Ob man alles oder nichts begehrt oder ob man mit der Existenz des Herrn ver-
schmelzen mochte — man ist nur dann intelligent, wenn man Sri Krsna, die Hochste
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Personlichkeit Gottes, durch transzendentalen liebevollen Dienst verehrt. (SB.

2.3.10)
Selbst wenn man materielle Wiinsche hat, kann man unzweifelhaft das errei-

chen, was man mochte, indem man dem Herrn dient.

VERS 49
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yatha hi skandha-sakhanam
taror mulavasecanam

evam daradhanam visnoh
sarvesam atmanas ca hi

yatha—wie; hi—in der Tat; skandha—des Stammes; sakhanam—und der Zweige;
taroh—eines Baumes; mula—die Wurzel; avasecanam—bewissert; evam—auf diese
Weise; drddhanam—verehren; visnoh—Sri Visnu; sarvesim—von jedem; dtma-
nah—der Uberseele; ca—auch; hi—in der Tat.

UBERSETZUNG

Wenn man die Wurzel eines Baumes mit Wasser begieRt, werden der
Stamm und die Zweige des Baumes von selbst zufrieden. In dhnlicher Weise
wird jedem gedient, wenn man ein Geweihter $ri Visnus wird, denn der
Herr ist die aberseele eines jeden.

ERLAUTERUNG

Im Padma Purana heiBt es:

daradhananam sarvesam
visnor dradhanam param

tasmat paratararm devi
tadiyanam samarcanam

,»von allen Arten der Verehrung ist die Verehrung Sri Visnus die beste, und
besser als die Verehrung Sri Visnus ist die Verehrung Seines Geweihten, des Vais-
navas."

Es gibt viele Halbgotter, die von den Menschen verehrt werden, die an materiel-
len Wiinschen haften (kdmais tais tair hrta-jiandah prapadyante 'nya-devatdh). Da
die Menschen von so vielen materiellen Wiinschen geplagt werden, verehren sie
Siva, Brahma, die Gottin Kali, Durga, Ganesa und Surya, um verschiedene Ergeb-
nisse zu erlangen. Man kann jedoch all diese Ergebnisse ebenso erlangen, indem
man einfach Sri Visnu verehrt. An einer anderen Stelle im Bhdgavatam heilt es:
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yatha taror miila-nisecanena
trpyanti tat-skandha-bhujopasakhah
pranopahardc ca yathendriyanam
tathaiva sarvarhanam acyutejya

,,Jndem man einfach Wasser auf die Wurzel eines Baumes gieBt, nahrt man den
Stamm und alle Zweige, Friichte und Bliiten, und indem man einfach den Magen
mit Nahrung versorgt, befriedigt man alle Teile des Korpers. In ahnlicher Weise
kann man jeden zufriedenstellen, indem man Sri Visnu verehrt." (SB. 4.31.14)

Krsna-BewuBtsein ist keine sektiererische religiose Bewegung. Vielmehr ist es
dazu bestimmt, allumfassende Wohlfahrtsarbeit fir die Welt zu leisten. Man kann
dieser Bewegung beitreten, ohne daB man wegen seiner Kaste, seines Glaubens, sei-
ner Religion oder seiner Nationalitat diskriminiert wird. Wenn man geschult ist, die
Hochste Personlichkeit Gottes, Krsna, zu verehren, der der Ursprung des visnu-
tattva ist, kann man vollstandig zufrieden und in jeder Hinsicht vollkommen wer-
den.

VERS 50
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namas tubhyam anantdaya
durvitarkyatma-karmane

nirgundya gunesaya
sattva-sthdya ca sampratam

namah—alle Ehrerbietungen; tubhyam—Dir, mein Herr; anantdya—der Du im-
merwahrend bist und die drei Aspekte der Zeit (Vergangenheit, Gegenwart und Zu-
kunft) transzendierst; durvitarkya-atma-karmane—Dir, der Du unbegreifliche Ta-
ten vollbringst; nirgundya—die alle transzendental, frei von der Unzuldnglichkeit
materieller Eigenschaften sind; guna-isaya—Dir, der Du die drei Erscheinungs-
weisen der Natur beherrschst; sartva-sthaya—der Du die materielle Eigenschaft der
Tugend vorziehst; ca—auch; simpratam—gegenwartig.

UBERSETZUNG

Mein Herr, alle Ehrerbietungen seien Dir, der Du ewig bist und der Du
jenseits aller Zeitbegrenzungen von Vergangenheit, Gegenwart und Zu-
kunft weilst. Du bist in Deinen Taten unbegreiflich; Du bist der Herr der
drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur, und da Du zu allen mate-
riellen Eigenschaften in transzendentaler Stellung stehst, bist Du von mate-
rieller Verunreinigung frei. Du bist der Beherrscher aller drei Erscheinungs-
weisen der materiellen Natur, und doch bevorzugst Du derzeit die Eigen-
schaft der Tugend. LaB uns Dir unsere achtungsvollen Ehrerbietungen er-
weisen!
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ERLAUTERUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes beherrscht die materiellen Tatigkeiten, die
durch die drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur manifestiert werden. In
der Bhagavad-gita heil3t es: nirgunam guna-bhoktr ca. Die Hochste Personlichkeit
Gottes ist zu den materiellen Eigenschaften (sattva-guna, rajo-guna und tamo-guna)
immer transzendental, und trotzdem ist der Herr ihr Beherrscher. Der Herr manife-
stiert Sich in drei Aspekten — als Brahma, Visnu und Mahesvara —, um diese drei
Eigenschaften zu beherrschen. Er kimmert Sich persénlich als Sri Visnu um
sattva-guna, und Er betraut Brahma und Siva mit rajo-guna und tamo-guna. Letzt-
lich jedoch ist Er der Beherrscher aller drei gunas. Wahrend Brahma seiner Wert-
schatzung Ausdruck verlieh, sagte er, da3 die Halbgotter groe Hoffnungen hegten,
daB ihre Wiinsche erfolgreich in Erfiillung gehen wiirden, da Sich jetzt Sri Visnu
um die Tatigkeiten der Tugend kiimmere. Die Halbgotter wurden von den Damo-
nen verfolgt, die von tramo-guna iberwaltigt waren. Doch wie Brahma zuvor be-
schrieben hatte, konnten die Halbgotter jetzt ohne weiteres die Erfiillung ihrer Wiin-
sche erwarten, da die Zeit der sattva-guna angebrochen war. Die Halbgotter sind
normalerweise im Wissen fortgeschritten; trotzdem konnten sie das Wissen von der
Hochsten Personlichkeit Gottes nicht verstehen. Deshalb wird der Herr hier als an-
antdya angesprochen. Obwohl Brahma Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft
kennt, ist er nicht imstande, das unbegrenzte Wissen von der Hochsten Personlich-
keit Gottes zu verstehen.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 5. Kapitel im Achten Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Die Halbgétter flehen den Herrn um Schutz
an''.



6. Kapitel

Die Halbgotter und Dimonen
schlieRen einen Waffenstillstand

Dieses Kapitel beschreibt, wie der Herr vor den Halbgéttern erschien, als sie [Thm
Gebete darbrachten. Die Halbgotter folgten dem Rat der Hochsten Personlichkeit
Gottes und schlossen mit den Damonen einen Waffenstillstand, um aus dem Meer
Nektar zu quirlen.

Der Herr, Ksirodakasayi Visnu, fand an den Gebeten, die die Halbgotter [hm im
vorangegangenen Kapitel dargebracht hatten, Wohlgefallen und erschien daher vor
ihnen. Die Halbgotter waren von Seiner transzendentalen Korperausstrahlung wie
geblendet und konnten daher zunachst Seinen Korper nicht sehen. Nach einiger Zeit
jedoch begann Brahma, der den Herrn schlieBlich wahrnehmen konnte, zusammen
mit Siva Gebete darzubringen.

Brahma sprach: ,,Da der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, jenseits von
Geburt und Tod steht, ist Er ewig. Der Herr hat keine materiellen Eigenschaften.
Trotzdem ist Er ein Meer unbegrenzter gliickbringender Eigenschaften. Er ist feiner
als das Feinste, Er ist unsichtbar, und Seine Gestalt ist unbegreiflich. Er ist fiir alle
Halbgotter verehrenswert. Unzéhlige Universen existieren in Seiner Gestalt, und da-
her ist Er niemals von diesen Universen durch Zeit, Raum oder Umstande getrennt.
Er ist das Oberhaupt und das pradhana. Obwohl Er der Anfang, die Mitte und das
Ende der materiellen Schopfung ist, entspricht die Vorstellung des Pantheismus der
Mayavadi-Philosophen keineswegs den Tatsachen. Der Hochste Herr beherrscht die
gesamte materielle Manifestation mittels Seiner Ihm ergebenen Helferin, der
auBeren Energie. Aufgrund Seiner unbegreiflichen transzendentalen Stellung ist der
Herr immer der Herr der materiellen Energie. Der Hochste Herr ist in Seinen ver-
schiedenen Formen, sogar in der materiellen Welt, stindig gegenwartig, doch kon-
nen die materiellen Eigenschaften den Herrn nicht beriihren. Man kann Seine Stel-
lung nur anhand Seiner Unterweisungen, wie sie in der Bhagavad-gita gegeben wer-
den, verstehen.* In der Bhagavad-gita (10.10) heiBt es: dadami buddhi-yogam tam.
Buddhi-yoga bedeutet bhakti-yoga. Nur durch den Vorgang des bhakti-yoga kann
man den Hochsten Herrn verstehen.

Als Siva und Brahma dem Herrn so Gebete darbrachten, fand dieser groBes
Wohlgefallen an ihnen und gab den Halbgottern geeignete Unterweisungen. Die
Hochste Personlichkeit Gottes, die als Ajita oder der Unbezwingbare bekannt ist,
riet den Halbgottern, den Damonen einen Waffenstillstand anzubieten, damit die
Halbgotter und Damonen, nachdem sie sich friedlich geeinigt hatten, den Milch-
ozean quirlen konnten. Als Seil wiirde die grof3te Schlange, Vasuki, dienen, und der
Quirl wiirde der Berg Mandara sein. Es wiirde auch Gift durch das Quirlen erzeugt
werden, doch Siva wiirde es trinken, und daher gebe es keinen Anlaf3 zur Furcht.
Viele andere anziehende Dinge wiirden ebenfalls durch das Quirlen erzeugt werden,
doch der Herr warnte die Halbgotter davor, sich von diesen Dingen betoren zu las-
sen. Auch sollten die Halbgotter nicht zornig werden, wenn es Storungen gabe.

163
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Nachdem der Herr die Halbgotter auf diese Weise belehrt hatte, verlieB Er den
Schauplatz. ’

Die Halbgotter folgten den Unterweisungen der Hochsten Personlichkeit Gottes
und schlossen daher mit Maharaja Bali, dem Konig der Damonen, einen Waffen-
stillstand. Darauf begaben sich sowohl die Damonen als auch die Halbgotter ans
"Meer, wobei sie den Berg Mandara mit sich nahmen. Da der Berg sehr schwer war,
wurden die Halbgotter und Damonen miide, und einige von ihnen starben sogar.
Darauf erschien Visnu, die Hochste Personlichkeit Gottes, auf Seinem Trager Ga-
ruda und brachte diese Halbgotter und Damonen durch Seine Barmherzigkeit wie-
der ins Leben zuriick. Sodann hob der Herr den Berg mit einer Seiner Hinde hoch
und stellte ihn auf den Riicken Garudas. Dann setzte Sich der Herr auf den Berg und
lieB Sich von Garuda an die Stelle tragen, wo das Quirlen stattfinden sollte, und dar-
auf setzte Garuda den Berg in die Mitte des Meeres. Alsdann bat der Herr Garuga,
diesen Ort zu verlassen, denn solange Garuda da war, konnte Vasuki nicht kom-
men.

VERS 1
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sri-suka uvdca
evam stutah sura-ganair
bhagavan harir isvarah
tesam avirabhud rajan
sahasrarkodaya-dyutih

Sri-sukah uvdaca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; evam—auf diese Weise; stutah
—durch Gebete verehrt; sura-ganaih—von den Halbgottern; bhagavan—die Hochste
Personlichkeit Gottes; harih—der Bezwinger allen Unbheils; isvarah—der hochste
Herrscher; tesam—vor Brahma und allen Halbgottern; avirabhiit—erschien dort; ra-
jan—o Konig (Pariksit); sahasra—von Tausenden; arka—von Sonnen; udaya—wie
der Aufgang; dyutih—Seine Ausstrahlung.

UBERSETZUNG

$ri Sukadeva Gosvami sprach: O Konig Pariksit, als Hari, die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes, so von den Halbgottern und Brahma mit Gebeten ver-
ehrt worden war, erschien Er vor ihnen. Seine Korperausstrahlung glich
dem gleichzeitigen Aufgang von Tausenden von Sonnen.

VERS 2
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tenaiva sahasa sarve
devah pratihateksandah
napasyan kham disah ksaunim
atmanam ca kuto vibhum

tena eva—aufgrund dessen; sahasd—plotzlich; sarve—alle; devah—die Halbgot-
ter; pratihata-iksanah—ihre Sicht behindert; na—nicht; apasyan—Kkonnten sehen;
kham—den Himmel; disah—die Richtungen; ksaunim—Land; armanan ca—auch
sich selbst; kutah—und wie kann davon die Rede sein zu sehen; vibhum—den Hoch-
sten Herrn.

UBERSETZUNG

Die Halbgotter waren durch die Ausstrahlung des Herrn wie geblendet
und konnten daher weder den Himmel noch die Himmelsrichtungen, noch
das Land, noch sich selbst sehen, ganz zu schweigen vom Hochsten Herrn,
der vor ihnen stand.

VERS 3-7
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viririco bhagavan drstva
saha sarvena tam tanum

svaccham marakata-syamam
kanja-garbharuneksanam

tapta-hemavadatena
lasat-kauseyva-vasasa
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prasanna-caru-sarvangim
sumukhim sundara-bhruvam

maha-mani-kiritena
| keyurabhyam ca bhusitam
karnabharana-nirbhata-
kapola-sri-mukhambujam

kancikalapa-valaya-
hdra-nipura-sobhitam

kaustubhabharanam laksmim
bibhratim vana-madlinim

sudarsanadibhih svastrair
murtimadbhir updsitam

tustava deva-pravarah
sasarvah purusam param

sarvamara-ganaih sakam
sarvangair avanim gataih

viriicah—Brahma; bhagavan—der ebenfalls als bhagavan bezeichnet wird, weil
er eine machtige Stellung innehat; drstvd—als er sah; saha—mit; sarvena—Siva;
tam—dem Hochsten Herrn; tanum—Seine transzendentale Gestalt; svaccham—ohne
materielle Verunreinigung; marakata-syamam—mit einem Korperglanz, der dem
Licht eines blauen Juwels glich; karja-garbha-aruna-iksanam—mit rosafarbenen
Augen, die dem Innern einer Lotosblume glichen; tapta-hema-avadatena—mit ei-
nem Glanz, der geschmolzenem Gold glich; /asar—leuchtend; kauseya-vdasasa—in
gelbe Seidengewander gekleidet; prasanna-cdru-sarva-arigim—dessen Korperteile
alle anmutig und sehr schon waren; su-mukhim—mit einem lachelnden Antlitz;
sundara-bhruvam—dessen Augenbrauen sehr schon geformt waren; mahd-mani-
kiritena—mit einem mit kostbaren Juwelen besetzten Helm; keyiurabhyam ca bhiisi-
tam—mit allen moglichen Schmuckstiicken geschmiickt; karna-abharana-nirbhata
—von den Strahlen der Juwelen an Seinen Ohren beleuchtet; kapola—mit Wangen;
sri-mukha-ambujam—dessen schones, lotosgleiches Antlitz; kadrci-kalapa-valaya
—Schmuck, wie der Giirtel um Seine Hiiften und die Reifen an Seinen Handgelen-
ken; hdra-nipura—mit einer Halskette auf der Brust und Glockchen an den
FuBgelenken; sobhitam—alle schon angeordnet; kaustubha-abharanam—dessen
Brust mit dem Kaustubha-Juwel geschmiickt war; laksmim—die Gliicksgottin;
bibhratim—Sich bewegend; vana-malinim—mit Blumengirlanden; sudarsana-adi-
bhih—das Sudarsana-cakra und andere Waffen tragend; sva-astraih—mit Seinen
Waffen; mirtimadbhih—in Seiner urspriinglichen Gestalt; updsitam—verehrt; tusta-
va—zufrieden; deva-pravarah—das Oberhaupt der Halbgétter; sa-sarvah—mit Siva;
purusam param—die Hochste Personlichkeit; sarva-amara-ganaih—von allen Halb-
gottern begleitet; sakam—mit; sarva-angaih—mit allen Teilen des Korpers; avanim
—auf den Boden; gataih—legten sich hin.



Vers 8] Waffenstillstand zwischen Halbgéttern und Dimonen 167

UBERSETZUNG

Brahmi und Siva sahen die kristallklare Schonheit des Hochsten Herrn,
der Personlichkeit Gottes, dessen schwirzlicher Korper einem marakata-ju-
wel gleicht, dessen Augen dem rétlichen Innern einer Lotosblume gleichen,
der in Gewinder gekleidet ist, die gelb wie geschmolzenes Gold sind, und
dessen gesamter Korper sehr anziehend geschmiickt ist. Sie sahen Sein
schones, lichelndes, lotosgleiches Antlitz, gekront mit einem Helm, der mit
kostbaren Juwelen besetzt war. Der Herr hatte betérende Augenbrauen,
und Seine Wangen schmiickten Ohrringe. Brahma und Siva sahen den Giir-
tel um die Hiifte des Herrn, die Reifen an Seinen Handgelenken, die Hals-
kette auf Seiner Brust und die Glockchen an Seinen FuBgelenken. Den
Herrn schmiickten Blumengirlanden, Seinen Hals schmiickte das Kau-
stubha-juwel, und Er hatte die Gliicksgottin und Seine persénlichen Waffen,
wie Sein Feuerrad und Seine Streitkeule, bei Sich. Als Brahma, Siva und die
anderen Halbgotter die Gestalt des Herrn so sahen, warfen sie sich alle zu-
sammen zu Boden und brachten ihre Ehrerbietungen dar.

VERS 8
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sri-brahmovdca
ajata-janma-sthiti-samyamaya-
gunaya nirvana-sukhdrnavaya
anor animne ‘pariganya-dhamne
mahdnubhdvdaya namo namas te

sri-brahma uvaca—Brahma sprach; ajdata-janma-sthiti-samyamdya—dem Hoch-
sten Herrn, der niemals geboren ist, aber dessen Erscheinen in verschiedenen Inkar-
nationen niemals aufhort; agundya—niemals von den materiellen Erscheinungs-
weisen der Natur (sattva-guna, rajo-guna und tamo-guna) beeinfluBt; nirvdna-
sukha-arnavaya—vom Meer ewiger Gliickseligkeit, jenseits des materiellen Daseins;
anoh animne—Kleiner als das Atom; apariganya-dhamne—dessen Korpermerkmale
niemals durch materielle Spekulation wahrgenommen werden konnen; mahd-anu-
bhavdya—dessen Dasein unbegreiflich ist; namah—erweisen unsere Ehrerbietungen;
namah—erweisen erneut unsere Ehrerbietungen; re—Dir.
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UBERSETZUNG

Brahma sprach: Obwohl Du ungeboren bist, hort Dein Erscheinen und
Verschwinden als Inkarnation niemals auf. Du bist fiir immer frei von den
materiellen Eigenschaften, und Du bist die Zuflucht transzendentaler
Gliickseligkeit, die einem Meer gleicht. Da Du ewig in Deiner transzenden-
talen Gestalt existierst, bist Du das Feinste des Allerfeinsten. Wir erweisen
daher Dir, dem Hochsten, dessen Dasein unbegreiflich ist, unsere achtungs-
vollen Ehrerbietungen.

ERLAUTERUNG
Der Herr sagt in der Bhagavad-gita (4.6):

ajo 'pi sann avyayatma
bhitanam isvaro 'pi san

prakrtim svam adhisthaya
sambhavamy datma-mdyaya

,,Obwohl Ich ungeboren bin und Mein transzendentaler Korper niemals vergeht
und obwohl Ich der Herr aller fiihlenden Wesen bin, erscheine Ich in jedem Zeitalter
in Meiner transzendentalen urspriinglichen Gestalt.*

Im folgenden Vers in der Bhagavad-gita (4.7) sagt der Herr:

yada yada hi dharmasya
glanir bhavati bharata

abhyutthanam adharmasya
tadatmanam srjamy aham

,,Wann immer und wo immer das religiose Leben verfallt und Irreligiositat zu-
nimmt, o Nachkomme Bharatas, zu der Zeit erscheine Ich.*

Obwohl daher der Hochste Herr ungeboren ist, hort Er niemals auf, in verschie-
denen Formen als Inkarnation wie Krsna und Rama zu erscheinen. Da Seine Inkar-
nationen ewig sind, sind die verschiedenen Taten und Spiele dieser Inkarnationen
ebenfalls ewig. Die Hochste Personlichkeit Gottes erscheint nicht, weil Er durch das
Gesetz des karma dazu gezwungen ist, wie gewohnliche Lebewesen, die dazu ge-
zwungen sind, einen bestimmten Korper anzunehmen. Man muB verstehen, dal3 der
Korper und die Taten des Herrn alle transzendental sind, da sie nicht von den mate-
riellen Erscheinungsweisen der Natur verunreinigt sind. Diese Spiele sind fiir den
Herrn transzendentale Glickseligkeit. Das Wort apariganya-dhamne ist sehr be-
deutsam. Das Erscheinen des Herrn in verschiedenen Inkarnationen kennt kein
Ende. Alle diese Inkarnationen sind ewig, gliickselig und voller Wissen.

VERS 9
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rupam tavaitat purusarsabhejyam
sreyo 'rthibhir vaidika-tantrikena
yogena dhatah saha nas tri-lokan
pasyamy amusminn u ha visva-mirtau

rupam—Form; tava—Deine; etat—diese; purusa-rsabha—o beste aller Person-
lichkeiten; ijyam—verehrenswert; sreyah—letztliches Wohl; arthibhih—von Perso-
nen, die begehren; vaidika—unter der Fiihrung der vedischen Unterweisung; tdntri-
kena—von den Nachfolgern der Tantras wie des Ndrada-paricaratra verwirklicht;
yogena—durch die Ausiibung von mystischem yoga; dhatah—o hochster Lenker; sa-
ha—mit; nah—uns (den Halbgottern); rri-lokan—die drei Welten beherrschend; pa-
syami—wir sehen unmittelbar; amusmin—in Dir; u—o; ha—vollstindig manife-
stiert; visva-murtau—in Dir, der Du die universale Form besitzt.

UBERSETZUNG

O beste aller Personen, o hochster Lenker, diejenigen, die tatsichlich
nach héchstem Gliick streben, verehren diese Gestalt Deiner Herrlichkeit
gemiR den vedischen Tantras. Mein Herr, wir kénnen in Dir alle drei
Welten sehen.

ERLAUTERUNG

In den vedischen mantras heiBt es: yasmin vijidte sarvam evam vijiiatam bhavati.
Wenn der Geweihte die Hochste Personlichkeit Gottes in Meditation sieht oder
wenn er den Herrn personlich von Angesicht zu Angesicht sieht, wird er sich aller
Dinge im Universum bewuBt. Es gibt nichts, was ihm unbekannt ist. Alles in der
materiellen Welt ist einem Gottgeweihten, der die Hochste Personlichkeit Gottes ge-
sehen hat, vollstandig offenbar. In der Bhagavad-gita (4.34) heiB3t es daher:

tad viddhi pranipadtena
pariprasnena sevaya

upadeksyanti te jaanam
JjAdninas tattva-darsinah

,,Versuche einfach die Wahrheit zu erfahren, indem du dich an einen spirituellen
Meister wendest. Stelle ihm in ergebener Haltung Fragen und diene ihm. Die selbst-
verwirklichte Seele kann dir Wissen zuteil werden lassen, weil sie die Wahrheit ge-
sehen hat.*

Brahma ist eine dieser selbstverwirklichten Autoritaten (svayambhiir ndradah
sambhuh kumdrah kapilo manuh). Man muB daher die von Brahma kommende
Schiilernachfolge anerkennen; dann kann man den Hochsten Herrn in Seiner Ge-
samtfiille verstehen. Hier deutet das Wort visva-mirtau darauf hin, daB3 alles in der
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Gestalt der Hochsten Persénlichkeit Gottes existiert. Jemand, der imstande ist, den
Herrn zu verehren, kann alles in [hm und Ihn in allem sehen.

VERS 10
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tvayy agra asit tvayi madhya dsit
tvayy anta dsid idam atma-tantre

tvam adir anto jagato 'sya madhyam
ghatasya mrtsneva parah parasmat

tvayi—Dir, der Hochsten Personlichkeit Gottes; agre—am Anfang; dsit—es gab;
tvayi—in Dir; madhye—in der Mitte; dsit—es gab; tvayi—in Dir; ante—am Ende;
asit—es gab; idam—diese gesamte kosmische Manifestation; drma-tantre—véllig un-
ter Deiner Kontrolle; rtvam—Deiner Herrlichkeit; ddih— Anfang; antah—Ende; jaga-
tah—der kosmischen Manifestation; asya—davon; madhyam—Mitte; ghatasya—
eines irdenen Topfes; mrtsna iva—wie die Erde; parah—transzendental; parasmat
—weil Du das Oberhaupt bist.

UBERSETZUNG

Mein lieber Herr, der Du immer véllig unabhingig bist, die gesamte kos-
mische Manifestation geht von Dir aus, ruht in Dir und endet in Dir. Deine
Herrlichkeit ist der Anfang, die Erhaltung und das Ende aller Dinge, ebenso
wie die Erde, die die Ursache eines irdenen Topfes ist, aus der der Topf be-
steht und zu der der Topf, wenn er zerbricht, wieder zuriickkehrt.
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tvam mayaydtmdsrayaya svayedam
nirmdya visvam tad-anupravistah

pasyanti yukta manasa manisino
guna-vyavaye 'py agunam vipascitah
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tvam—Deine Herrlichkeit; mayaya—durch Deine dullere Energie; arma-asrayva-
ya—deren Dasein unter Deinem Schutz steht; svayd—von Dir ausgegangen; idam
—dieses; nirmaya—um zu erschaffen; visvam—das gesamte Universum; tar—in es;
anupravistah—gehst ein; pasyanti—sie sehen; yuktah—Personen, die mit Dir in Be-
rithrung sind; manasd—durch einen erhobenen Geist; manisinah—Menschen mit
fortgeschrittenem BewuBtsein; guna—materieller Eigenschaften; vyavdye—in der
Umwandlung; api—obwohl; agunam—dennoch von den materiellen Eigenschaften
unberiihrt; vipascitah—diejenigen, die sich der Wahrheit der sastra voll bewul3t
sind.

UBERSETZUNG

O Hochster, Du bist in Deinem Selbst unabhingig und nimmst keine
Hilfe von anderen in Anspruch. Durch Deine eigene Kraft erschaffst Du die
kosmische Manifestation und gehst in sie ein. Diejenigen, die im Krsna-
BewuRtsein fortgeschritten sind, die vollkommenes Wissen iiber die autori-
tativen §astras besitzen und die durch die Ausiibung von bhakti-yoga von al-
ler materiellen Verunreinigung befreit sind, konnen mit klarem Geist se-
hen, daB Du, wenn Du innerhalb der Umwandlungen der materiellen Ei-
genschaften erscheinst, von diesen Eigenschaften unberiihrt bist.

ERLAUTERUNG
Der Herr sagt in der Bhagavad-gita (9.10):

mayadhyaksena prakrtih
suyate sacaracaram

hetunanena kaunteya
Jjagad viparivartate

,,Die materielle Natur, die unter Meiner Fiihrung arbeitet, o Sohn Kuntis, er-
zeugt alle sich bewegenden und sich nicht bewegenden Wesen. Durch ihre Herr-
schaft wird diese Manifestation immer wieder erschaffen und vernichtet.*

Die materielle Energie erschafft, erhalt und vernichtet die gesamte kosmische
Manifestation nach den Anweisungen, die vom Herrn, der Hochsten Personlichkeit
Gottes, kommen, der in das Universum als Garbhodakasayi Visnu eingeht, der aber
von den materiellen Eigenschaften unberiihrt ist. In der Bhagavad-gita bezieht Sich
der Herr auf mayad, die auBBere Energie, die die materielle Welt erschafft,-als mama
maya, ,Meine Energie*, weil diese Energie vollkommen unter der Kontrolle des
Herrn arbeitet. Diese Tatsachen konnen nur von jemandem erkannt werden, der mit
dem vedischen Wissen wohlvertraut und im Krsna-Bewul3tsein fortgeschritten ist.

VERS 12
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yathagnim edhasy amrtam ca gosu
bhuvy annam ambidyamane ca vritim

yogair manusya adhiyanti hi tvam
gunesu buddhya kavayo vadanti

yatha—wie; agnim—Feuer; edhasi—in Holz; amrtam—M ilch, die Nektar gleicht;
ca—und; gosu—von Kiihen; bhuvi—auf dem Boden; annam—Getreide; ambu—
Wasser; udyamane—in Unternehmen; ca—auch; vritim—Lebensunterhalt; yo-
gaih—durch die Ausiibbung von bhakti-yoga, manusyah—Menschen; adhiyanti—
erreichen; hi—in der Tat; rvam—Dich; gunesu—in den materiellen Erscheinungs-
weisen der Natur; buddhya—durch Intelligenz; kavayah—groBe Personlichkeiten;
vadanti—sagen.

UBERSETZUNG

So, wie man Feuer aus Holz, Milch aus dem Euter der Kuh, Getreide und
Wasser vom Land und Wohlstand durch Industrieunternehmen bekommen
kann, so kann man selbst in der materiellen Welt durch die Ausiibung von
bhakti-yoga Deine Gunst erlangen oder sich Dir mit Intelligenz nihern. Alle
frommen Menschen stimmen hierin iiberein.

ERLAUTERUNG

Obwohl die Hochste Personlichkeit Gottes nirguna ist, das heit nicht in der ma-
teriellen Welt gefunden werden kann, wird die gesamte materielle Welt vom Herrn
durchdrungen, wie die Bhagavad-gita bestatigt (mayd tatam idam sarvam). Die ma-
terielle Welt ist nichts weiter als eine Erweiterung der materiellen Energie des
Herrn, und die gesamte kosmische Manifestation ruht auf Ihm (mat-sthani sarva-
bhutani). Nichtsdestoweniger kann der Hochste Herr hier nicht gefunden werden
(na caham tesv avasthitah). Ein Gottgeweihter jedoch kann die Hochste Personlich-
keit Gottes durch bhakti-yoga sehen. Gewohnlich beginnt man nicht, bhakti-yoga zu
praktizieren, wenn man sich nicht schon in vorangegangenen Geburten darin getibt
hat. Dariiber hinaus kann man mit bhakti-yoga nur durch die Barmherzigkeit des
spirituellen Meisters und Krsnas beginnen. Guru-krsna-prasade paya bhakti-lata-
bija. Der Same des hingebungsvollen Dienstes ist durch die Barmherzigkeit des
guru, des spirituellen Meisters, und Krsnas, der Hochsten Personlichkeit Gottes, er-
reichbar.

Nur durch die Ausiibung von bhakti-yoga kann man die Gunst der Hochsten
Personlichkeit Gottes erlangen und den Herrn von Angesicht zu Angesicht sehen
(premanjana-cchurita-bhakti-vilocanena santah sadaiva hrdayesu vilokayanti). Man
kann den Herrn nicht durch andere Methoden wie karma, jriana oder yoga sehen.
Unter der Fiihrung des spirituellen Meisters muB man bhakti-yoga kultivieren (sra-
vanam kirtanam visnoh smaranam pdda-sevanam). Dann kann ein Gottgeweihter
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den Herrn sogar in der materiellen Welt sehen, obwohl der Herr dort nicht sichtbar
ist. Dies wird in der Bhagavad-gita (bhaktya mam abhijanati yavan yas cdasmi tattva-
tah) und im Srimad-Bhdgavatam (bhaktyaham ekaya grahyah) bestatigt. Somit kann
man also durch hingebungsvollen Dienst die Gunst der Hochsten Personlichkeit
Gottes erlangen, obwohl der Herr materialistischen Menschen nicht sichtbar oder
verstandlich ist.

In diesem Vers wird die Kultivierung von bhakti-yoga mit vielen materiellen Ta-
tigkeiten verglichen. Durch Reibung kann man aus Holz Feuer gewinnen; indem
man die Erde umgrabt, kann man Getreide und Wasser bekommen, und indem
man am Euter der Kuh driickt, kann man nektargleiche Milch bekommen. Milch
wird mit Nektar verglichen, den man trinken kann, um unsterblich zu werden. Na-
tiirlich wird man nicht unsterblich werden, indem man einfach Milch trinkt, doch
man kann so sein Leben verlangern. In der modernen Zivilisation halten die Men-
schen Milch nicht fiir wichtig, und daher leben sie nicht lange. Obwohl die Men-
schen in diesem Zeitalter bis zu hundert Jahren leben konnen, ist ihre Lebenserwar-
tung geringer, weil sie nicht groe Mengen Milch trinken. Das ist ein Zeichen des
Kali-yuga. Im Kali-yuga ziehen es die Menschen vor, ein Tier zu schlachten und sein
Fleisch zu essen, anstatt Milch zu trinken. Der Hochste Herr rat in Seinen Unterwei-
sungen in der Bhagavad-gita zu go-raksya oder dem Schutz der Kuh. Die Kuh sollte
beschiitzt werden, man sollte von ihr Milch gewinnen, und diese Milch sollte auf
verschiedene Weise zubereitet werden. Man sollte reichlich Milch zu sich nehmen,
denn so kann man sein Leben verlangern, sein Gehirn entwickeln, hingebungsvollen
Dienst ausfiihren und schlieBlich die Gunst der Hochsten Personlichkeit Gottes er-
langen. So, wie es unerlaBlich ist, Getreide und Wasser zu bekommen, indem man
die Erde umgrabt, so ist es auch unerlaBlich, die Kiihe zu beschiitzen und aus ihren
Eutern nektargleiche Milch zu gewinnen.

Die Menschen dieses Zeitalters neigen zu Industrieunternehmen, um sich ein an-
genehmes Leben leisten zu konnen, doch sie lehnen es ab, sich um die Ausiibung
von hingebungsvollem Dienst zu kiimmern, durch den sie das letztliche Ziel des Le-
bens erreichen konnen, indem sie nach Hause, zu Gott, zuriickkehren. Na te viduh
svartha-gatim hi visnum durdasaya ye bahir-artha-maninah. Menschen ohne spiri-
tuelle Bildung wissen nicht, daB3 das Endziel des Lebens darin besteht, nach Hause,
zu Gott, zuriickzukehren. Da sie dieses Lebensziel auBBer acht lassen, arbeiten sie nur
schwer und sind enttauscht und frustriert (moghdsa mogha-karmano mogha-jriana
vicetasah). Die sogenannten vaisyas — die Industrieunternehmer oder Geschaftsleute
— sind in gigantische Industrieunternehmen verwickelt, doch sie interessieren sich
nicht fir Getreide und Milch. Wie hier jedoch angedeutet wird, kann man sogar in
der Wiiste Getreide erzeugen, wenn man nach Wasser grabt; wenn wir Getreide
und Gemiise erzeugen, konnen wir die Kiihe beschiitzen; wahrend wir den Kiihen
Schutz gewahren, konnen wir von ihnen reichliche Mengen Milch bekommen, und
wenn wir genug Milch bekommen, kénnen wir, zusammen mit Getreide und Ge-
miise, Hunderte von nektargleichen Speisen zubereiten. Wir konnen diese Speisen
mit Befriedigung essen und so Industrieunternehmen und Arbeitslosigkeit vermei-
den.

Landwirtschaft und der Schutz der Kiihe sind der Weg zu Siindlosigkeit, wo-
durch man schlieBlich eine Neigung zu hingebungsvollem Dienst entwickeln kann.
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Menschen, die stindhaft sind, fithlen sich zu hingebungsvollem Dienst njcht hingezo-
gen. In der Bhagavad-gita (7.28) heiBt es:

yesam tv anta-gatam papam
5 jananam punya-karmanam
te dvandva-moha-nirmukta
bhajante mam drdha-vratah

,.Menschen, die im vorangegangenen Leben und in diesem Leben fromm gehan-
delt haben, deren siindhafte Handlungen vollig beseitigt sind und die sich so von der
Dualitat der Tauschung befreit haben, betatigen sich mit Entschlossenheit in Mei-
nem Dienst.*

Die Mehrzahl der Menschen im gegenwartigen Zeitalter des Kali ist siindhaft,
kurzlebig, ungliickselig und gestort (mandah sumanda-matayo manda-bhagya hy
upadrutah). Fir sie hatte Sri Caitanya Mahaprabhu den folgenden Ratschlag:

harer nama harer nama
harer namaiva kevalam

kalau nasty eva nasty eva
ndsty eva gatir anyatha

,» Im gegenwartigen Zeitalter des Streites und der Heuchelei ist das einzige Mittel
zur Befreiung das Chanten der Heiligen Namen des Herrn. Es gibt keinen anderen
Weg. Es gibt keinen anderen Weg. Es gibt keinen anderen Weg.*

VERS 13
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tam tvam vayam ndtha samujjihanam
saroja-nabhaticirepsitartham
drstva gata nirvrtam adya sarve
gaja davarta iva gangam ambhah

tam—o Herr; tvam—Deine Herrlichkeit; vayam—wir alle; ndatha—o Herr; samuj-
Jihanam—der Du vor uns mit allen Herrlichkeiten erscheinst; saroja-nabha—o Herr,
dessen Nabel einer Lotosblume gleicht oder aus dessen Nabel eine Lotosblume
wachst; ati-cira—sehr lange Zeit; ipsita—begehrend; artham—nach dem letztlichen
Ziel des Lebens; drstva—sehend; gatah—in unserer Sicht; nirvrtam—transzenden-
tales Gluck; adya—heute; sarve—wir alle; gajah—Elefanten; dava-artah—unter
einem Waldbrand leidend; iva—wie; garigam ambhah—mit Wasser aus der Ganga.
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UBERSETZUNG

Unter einem Waldbrand leidende Elefanten sind sehr froh, wenn sie
Wasser aus der Ganga bekommen. O mein Herr, aus dessen Nabel eine Lo-
tosblume wichst, in dhnlicher Weise sind wir auf transzendentale Weise
froh geworden, da Du jetzt vor uns erschienen bist. Seit sehr langer Zeit ha-
ben wir den Wunsch gehegt, Dich zu sehen, o Herr, und jetzt haben wir
durch Deinen Anblick unser letztliches Lebensziel erreicht.

ERLAUTERUNG

Die Geweihten des Herrn sind immer bestrebt, den Hochsten Herrn von Ange-
sicht zu Angesicht zu sehen, doch bestehen sie nicht darauf, da3 der Herr vor ihnen
erscheint, denn ein reiner Gottgeweihte( betrachtet solch eine Forderung als das Ge-
genteil von hingebungsvollem Dienst. Sri Caitanya Mahaprabhu lehrt dies in Sei-
nem Siksdstaka: adarsanan marma-hatam karotu va. Der Gottgeweihte ist immer
bestrebt, den Herrn von Angesicht zu Angesicht zu sehen, doch wenn er gebroche-
nen Herzens ist, weil er den Herrn nicht sehen kann, sogar Leben fiir Leben, wird er
niemals den Herrn auffordern, vor ihm zu erscheinen. Das ist ein Zeichen reiner
Hingabe. Deshalb finden wir in diesem Vers das Wort ati-cira-ipsita-artham, was
bedeutet, ,,lange, lange Zeit danach gestrebt habend, den Herrn zu sehen.”* Wenn es
dem Herrn gefallt, vor dem Gottgeweihten zu erscheinen, fiihlt sich der Geweihte
auferst gliicklich, so, wie sich Dhruva Maharaja fiihlte, als er die Hochste Person-
lichkeit Gottes personlich sah. Als Dhruva Maharaja den Herrn sah, hatte er nicht
den Wunsch, den Herrn um eine Segnung zu bitten. Allein der Anblick des Herrn
befriedigte Dhruva Maharaja so sehr, dal} er den Herrn um keine Segnung bitten
wollte (svamin krtdartho 'smi varam na ydce). Ein reiner Gottgeweihter, ob imstande
oder nicht imstande, den Herrn zu sehen, beschaftigt sich unablassig im hingebungs-
vollen Dienst des Herrn, wenngleich er hofft, dal3 es dem Herrn irgendwann einmal
gefallen moge, vor ihm zu erscheinen, damit er den Herrn von Angesicht zu Ange-
sicht sehen kann.

VERS 14

g & fwafassns

T IguiEy GRYed |
20161 £ B L R

& sFrfeaavaiyg: 19

sa tvam vidhatsvakhila-loka-pala
vayam yad arthas tava pada-mulam
samagatas te bahir-antar-atman
kim vanya-vijrapyam asesa-saksinah
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sah—dieses; tvam—Deine Herrlichkeit; vidhatsva—tu giitigerweise das Notwen-
dige; akhila-loka-palah—die Halbgotter, die Lenker der verschiedenen Abteilun-
gen dieses Universums; vayam—wir alle; yat—das, was; arthah—Zweck; tava—
Deiner Herrlichkeit; pdda-miilam—bei den LotosfiiBen; samdgatah—wir sind ange-
kommen; te—Dir; bahih-antah-atman—o Uberseele eines jeden, o stindiger innerer
und auBerer Zeuge; kim—was; vai—entweder; anya-vijiapyam—wir haben Dir mit-
zuteilen; asesa-saksinah—der Zeuge und Kenner aller Dinge.

UBERSETZUNG

Mein Herr, wir, die verschiedenen Halbgoétter, die Lenker dieses Univer-
sums, sind zu Deinen LotosfiiBen gekommen. Bitte erfiille den Zweck unse-
res Kommens. Du bist von innen und von aufen der Zeuge aller Dinge.
Nichts ist Dir unbekannt, und daher ist es unnétig, Dir noch einmal zu be-
richten, was geschehen ist.

ERLAUTERUNG

Wie es in der Bhagavad-gita (13.3) heiBt (ksetra-jriam capi mam viddhi sarva-
ksetresu bhdrata), sind die individuellen Seelen die Besitzer ihres individuellen Kor-
pers, doch die Hochste Personlichkeit Gottes ist der Besitzer aller Korper. Da der
Herr der Zeuge im Korper eines jeden ist, ist Ihm nichts unbekannt. Er weil3, was
wir brauchen. Daher ist es unsere Pflicht, unter der Fiihrung des spirituellen Mei-
sters aufrichtig hingebungsvollen Dienst auszufiihren. Krsna wird in Seiner Gnade
fiir alles sorgen, was wir fiir die Ausfiihrung unseres hingebungsvollen Dienstes be-
notigen. In der Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein brauchen wir nur die Anordnung
Krsnas und des guru auszufiihren; dann wird Krsna fiir alle Bediirfnisse sorgen, so-
gar ohne daB8 wir Thn darum bitten.

VERS 15
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aham giritras ca suradayo ye
daksdadayo 'gner iva ketavas te

kim va vidamesa prthag-vibhata
vidhatsva sam no dvija-deva-mantram

aham—ich (Brahma); giritrah—Siva; ca—auch; sura-ddayah—alle Halbgotter;
ye—wie wir sind; daksa-ddayah—angefiihrt von Maharaja Daksa; agneh—des Feu-
ers; iva—wie; ketavah—Funken; te—von Dir; kim—was; vd—entweder; vidama
—konnen wir verstehen; isa—o mein Herr; prthak-vibhatah—von Dir unabhangig;
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vidhatsva—gewahre uns giitigerweise; sam—Glick; nah—unseren; dvija-deva-
mantram—das Mittel der Befreiung, das den brahmanas und Halbgottern angemes-
sen ist.

UBERSETZUNG

Ich [Brahma], $Siva und alle Halbgétter, die von den prajapatis wie Daksa
begleitet werden, sind nichts weiter als Funken, die durch Dich erleuchtet
werden, der Du das urspriingliche Feuer bist. Was konnen wir, die wir win-
zige Bestandteile von Dir sind, in bezug auf unser Gliick schon verstehen? O
Hochster Herr, bitte gib uns das Mittel der Befreiung, das fiir die brahmanas
und Halbgoétter geeignet ist.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers ist das Wort dvija-deva-mantram sehr wichtig. Das Wort
mantra bedeutet ,,das, was einen aus der materiellen Welt befreit.* Nur die dvijas
(die brahmanas) und die devas (die Halbgotter) konnen durch die Unterweisungen
der Hochsten Personlichkeit Gottes aus dem materiellen Dasein befreit werden. Was
immer von der Hochsten Personlichkeit Gottes gesprochen wird, ist ein mantra und
eignet sich dazu, die bedingten Seelen von gedanklichen Spekulationen zu befreien.
Die bedingten Seelen kdmpfen um ihr Dasein (manah sasthanindrivani prakrti-
sthani karsati). Befreiung aus diesem Kampf bedeutet den hochsten Segen, doch so-
lange man nicht von der Hochsten Personlichkeit Gottes einen mantra bekommt, ist
die Befreiung unmoglich. Der Anfangs-mantra ist der Gayatri-mantra. Folglich be-
kommt man den Gayatri-mantra angeboten, wenn man geldutert ist und dazu quali-
fiziert ist, ein brahmana oder dvija zu werden. Einfach dadurch, daB man den Ga-
yatri-mantra chantet, kann man befreit werden. Dieser mantra eignet sich jedoch
nur fiir die brahmanas und die Halbgotter. Im Kali-yuga sind wir alle in einer sehr
schwierigen Lage, in der wir einen geeigneten mantra brauchen, der uns vor den Ge-
fahren dieses Zeitalters retten kann. Daher gibt uns die Hochste Personlichkeit Got-
tes in Seiner Inkarnation als Sri Caitanya den Hare-Krsna-mantra.

harer nama harer nama
harer namaiva kevalam

kalau nasty eva nasty eva
ndsty eva gatir anyatha

,.In diesem Zeitalter des Streites und der Heuchelei ist das einzige Mittel zur Be-
freiung das Chanten der Heiligen Namen des Herrn. Es gibt keinen anderen Weg.
Es gibt keinen anderen Weg. Es gibt keinen anderen Weg.*

In Seinem Siksdstaka sagt Sri Caitanya: param vijayate sri-krsna-sarkirtanam.
,,Aller Ruhm sei dem sri-krsna-sankirtana! Der maha-mantra — Hare Krsna,
Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare / Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama,
Hare Hare — wird direkt vom Herrn Selbst gechantet, der uns diesen mantra gibt,
damit wir befreit werden konnen.

Wir konnen kein Mittel erfinden, um vor den Gefahren des materiellen Daseins
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gerettet zu werden. Hier werden sogar die Halbgotter wie Brahma und Siva und die
prajapatis wie Daksa in der Gegenwart des Herrn, der mit einem groBen Feuer ver-
glichen wird, mit leuchtenden Funken verglichen. Funken sind schon, solange sie im
Feuer sind. In ahnlicher Weise miissen wir in der Gemeinschaft der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes bleiben und immer hingebungsvollen Dienst ausfiihren, denn nur
dann werden wir immer strahlend und leuchtend sein. Sobald wir vom Dienst des
Herrn abfallen, erlischt unser Strahlen und Leuchten augenblicklich, oder zumindest
verschwindet es flr einige Zeit. Wenn wir Lebewesen, die wir den Funken des ur-
spriinglichen Feuers des Hochsten Herrn gleichen, in materielle Umstédnde fallen,
mussen wir von der Hochsten Personlichkeit Gottes den mantra annehmen, wie er
von Sri Caitanya Mahaprabhu angeboten wird. Indem wir den Hare-Krsna-
mantra chanten, werden wir von allen Schwierigkeiten der materiellen Welt be-
wahrt werden.

VERS 16
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Sri-suka uvdca
evam viriricadibhir iditas tad
vijidya tesam hrdayam yathaiva
jagada jimuta-gabhiraya gira
baddhanijalin samvrta-sarva-karakan

sri-Ssukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; evam—so; virifica-adibhih
—von allen Halbgottern, angefiihrt von Brahma; iditah—verehrt; tat vijriaya—die
Erwartung verstehend; tesam—von ihnen allen; hrdayam—das Innere des Herzens;
yatha—wie; eva—in der Tat; jagdda—antwortete; jimiuta-gabhiraya—wie der Don-
ner von Wolken; girdi—durch Worte; baddha-anjalin—den Halbgottern, die mit ge-
falteten Handen dastanden; samvrta—zuriickgezogen; sarva—alle; karakan—Sinne.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami fuhr fort: Als dem Herrn so von den Halbgdttern unter
der Fithrung Brahmas Gebete dargebracht wurden, verstand Er ihre Absicht,
wegen der sie sich an lhn gewandt hatten. Folglich antwortete der Herr den
Halbgottern, die alle mit gefalteten Hinden aufmerksam dastanden, mit
tiefer Stimme, die dem Donnern von Wolken glich.
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VERS 17
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eka evesvaras tasmin
sura-karye suresvarah

vihartu-kamas tan aha
samudronmathanadibhih

ekah—allein; eva—in der Tat; isvarah—die Hochste Personlichkeit Gottes; tas-
min—in diesem; sura-kdarye—die Tatigkeiten der Halbgotter; sura-isvarah—der
Herr der Halbgotter, die Hochste Personlichkeit Gottes; vihartu—um Sich an Spie-
len zu erfreuen; kamah—wiinschend; tan—zu den Halbgottern; gha—sprach; samu-
dra-unmathana-adibhih—von Tatigkeiten des Quirlens des Ozeans.

UBERSETZUNG

Obwohl die Hochste Personlichkeit Gottes, der Meister der Halbgotter,
dazu imstande war, die Titigkeiten der Halbgotter selbst auszufiihren,
wollte Er Sich daran erfreuen, den Ozean zu quirlen. Daher sprach Er wie
folgt.

VERS 18
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sri-bhagavan uvdaca
hanta brahmann aho sambho
he deva mama bhdsitam
srnutavahitah sarve
sreyo vah syad yatha surah

sri-bhagavan uvaca—die Hochste Personlichkeit Gottes sprach; hanta—Sich an
sie wendend; brahman aho—o Brahma; sambho—o Siva; he—o; devah—Halbgotter;
mama—Meine; bhasitam— Aussage; srnuta—hort; avahitah—mit groBer Aufmerk-
samkeit; sarve—ihr alle; sreyah—Gliick; vah—fiir euch alle; syar—soll sein; yatha
—wie; surah—fiir die Halbgotter.

UBERSETZUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes sprach: O Brahma, Siva und ihr ande-
ren Halbgotter, bitte hort Mich mit groBer Aufmerksamkeit an, denn was
Ich sage, wird euch allen Gliick bringen.
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VERS 19
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yata danava-daiteyais
tavat sandhir vidhiyatam
kalenanugrhitais tair
yavad vo bhava atmanah

yata—fihrt einfach aus; ddnava—mit den Damonen; daiteyaih—und den asuras;
tavat—solange; sandhih—einen Waffenstillstand; vidhiyatam—fiihrt aus; kalena
—durch eine giinstige Zeit (oder kdvyena—durch Sukracarya); anugrhitaih—
Segnungen empfangend; taih—mit ihnen; yavar—solange wie; vah—von euch; bha-
vah—Glick; atmanah—von euch selbst.

UBERSETZUNG

Solange es euch nicht gutgeht, solitet ihr mit den Dimonen und asuras,
die jetzt von der Zeit begiinstigt sind, einen Waffenstillstand schlieRen.

ERLAUTERUNG

Ein Wort in diesem Vers hat zwei Lesarten — kalena und kavyena. Kalena be-
deutet ,,von der Zeit beglinstigt”, und kavyena bedeutet ,,von Sukracarya begiin-
stigt*, denn Sukracarya ist der spirituelle Meister der Daityas. Die Damonen und
Daityas waren in zweierlei Weise begiinstigt, und daher gab der Hochste Herr den
Halbgottern den Rat, voriibergehend, bis die Zeit glinstiger sei, einen Waffenstill-
stand zu schlieBen.

VERS 20
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arayo 'pi hi sandheyah

sati karyartha-gaurave
ahi-musikavad deva

hy arthasya padavim gataih

arayah—Feinde; api—obwohl; hi—in der Tat; sandheyah—fiir einen Waffenstill-
stand geeignet; sati—so; karya-artha-gaurave—wenn es um eine wichtige Pflicht
geht; ahi—Schlange; musika—Maus; vat—wie; devah—Halbgotter; hi—in der Tat;
arthasya—des Interesses; padavim—Position; gataih—so seiend.



Vers 23] Waffenstillstand zwischen Halbgéttern und Dimonen 181

UBERSETZUNG

O Halbgotter, das eigene Interesse zu verfolgen ist so wichtig, daR man
manchmal sogar mit seinen Feinden Frieden schlieBen muf. Im eigenen In-
teresse muR man gemiR der Logik von der Schlange und der Maus han-
deln.

ERLAUTERUNG

Eine Schlange und eine Maus waren einmal in einem Korb gefangen. Da nun die
Maus der Schlange als Nahrung dient, war dies fiir die Schlange eine gute Gelegen-
heit, doch weil beide in dem Korb gefangen waren, hatte die Schlange nicht entkom-
men konnen, selbst wenn sie die Maus gefressen hatte. Daher hielt es die Schlange
fir klug, mit der Maus Frieden zu schlieBen und sie zu bitten, ein Loch in den Korb
zu beillen, so daB beide entkommen konnten. Die Absicht der Schlange war es je-
doch, die Maus zu fressen, sobald diese das Loch gemacht hatte, und dann aus dem
Loch zu entkommen. Das nennt man die Logik von der Schlange und der Maus.

VERS 21
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amrtotpadane yatnah
krivatam avilambitam

yasya pitasya vai jantur
mrtyu-grasto ‘'maro bhavet

amrta-utpadane—bei der Erzeugung von Nektar; yatnah—Bemiihung; kriyatam
—tun; avilambitam—ohne Zogern; yasya—von welchem Nektar; pitasya—jeder, der
trinkt; vai—in der Tat; jantuh—Lebewesen; mrtyu-grastah—obwohl die Gefahr des
Todes droht; amarah—unsterblich; bhaver—kann werden.

UBERSETZUNG

Bemiiht euch sogleich, Nektar zu erzeugen, den jemand, der kurz vor
dem Tode steht, trinken kann, um unsterblich zu werden.

VERS 22-23
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ksiptva ksirodadhau sarva
virut-trna-latausadhih

manthanam mandaram krtva
netram krtva tu vasukim

sahdyena maya deva
nirmanthadhvam atandritah
klesa-bhajo bhavisyanti
daitya yuyam phala-grahah

ksiptva—warfen; ksira-udadhau—in den Milchozean; sarvah—alle Arten von;
virut—Schlingpflanzen; trna—Graser; lata—Gemiise; ausadhih—und Heilkrauter;
manthanam—zum Quirl; mandaram—den Berg Mandara; krtva—machend; netram
—zum Quirlseil; krtva—machend; ru—aber; vasukim—die Schlange Vasuki; sahad-
yena—mit einem Helfer; mayda—von Mir; devah—alle Halbgotter; nirmanthadhvam
—fahrt fort zu quirlen; arandritah—sehr sorgfaltig, ohne Ablenkung; klesa-bhdjah
—Teilhaber der beiden; bhavisyanti—werden sein; daityah—die Damonen; yiuyam
—aber ihr alle; phala-grahah—NutznieBer des eigentlichen Ergebnisses.

UBERSETZUNG

O Halbgoétter, werft in den Milchozean alle moglichen Gemiisearten,
Griser, Schlingpflanzen und Heilkrduter. Quirlt dann den Milchozean — un-
terstiitzt von Meiner Hilfe — mit ungeteilter Aufmerksamkeit, indem ihr
den Berg Mandara zum Quirl und Vasuki zum Quirlseil macht. Auf diese
Weise werden die Dimonen eine groRe Anstrengung auf sich nehmen,
doch ihr Halbgétter werdet NutznieBer des eigentlichen Ergebnisses sein,
ndmlich des Nektars, der aus dem Ozean erzeugt wird.

ERLAUTERUNG

Wenn man verschiedene Arten von Heilkrautern, Schlingpflanzen, Grasern und
Gemiise in Milch legt und die Milch dann quirlt — so, wie man Milch schlagt, um
Butter zu bekommen —, vermischen sich, wie aus diesem Vers hervorgeht, die akti-
ven Wirkstoffe des Gemiises und der Heilkrauter mit der Milch, und als Ergebnis
wird Nektar erzeugt.

VERS 24
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yuyam tad anumodadhvam
yad icchanty asurah surah

na samrambhena sidhyanti
sarvarthah santvaya yatha



Vers 26] Waffenstillstand zwischen Halbgottern und Dimonen 183

yiuyam—ihr alle; rar—diese; anumodadhvam—solltet annehmen; yar—was im-
mer; icchanti—sie begehren; asurah—die Damonen; surah—o Halbgotter; na—nicht;
samrambhena—indem ihr zornig werdet; sidhyanti—seid sehr erfolgreich; sarva-ar-
thah—alle erstrebten Ziele; santvaya—durch friedvolle Ausfiihrung; yatha—wie.

UBERSETZUNG

Meine lieben Halbgotter, mit Geduld und Frieden kann man alles errei-
chen, doch wenn man durch Zorn erregt ist, kann man sein Ziel nicht errei-
chen. Was immer daher die Dimonen begehren — stimmt ihrem Vorschlag
zu.

VERS 25
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na bhetavyam kalakitad
visaj jaladhi-sambhavat

lobhah karyo na vo jatu
rosah kamas tu vastusu

na—nicht; bhetavyam—solltet euch furchten; kalakiutar—vor kalakita;, visat
—vor dem Gift; jaladhi—aus dem Milchozean; sambhavat—das erscheinen wird;
lobhah—Gier; karyah— Ausfihrung; na—nicht; vah—euch; jatu—zu irgendeiner
Zeit; rosah—Zorn; kamah—Lust; tu—und; vastusu—in den Erzeugnissen.

UBERSETZUNG

Ein Gift, das kalakuata heiflt, wird aus dem Milchozean erzeugt werden,
doch ihr braucht euch nicht zu fiirchten. Und wenn verschiedene andere
Dinge aus dem Ozean gequirlt werden, solltet ihr sie nicht begehren oder
bemiiht sein, sie zu bekommen; auch solltet ihr nicht zornig werden.

ERLAUTERUNG

Hieraus geht hervor, daB durch den Quirlvorgang viele Dinge aus dem Milch-
ozean erzeugt werden sollten, so zum Beispiel Gift, kostbare Juwelen, Nektar und
viele schone Frauen. Den Halbgottern wurde jedoch geraten, nicht nach den Juwelen
oder schonen Frauen zu begehren, sondern geduldig auf den Nektar zu warten. Der
wirkliche Zweck bestand darin, den Nektar zu bekommen.

VERS 26
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sri-suka uvdca
iti devan samadisya
bhagavan purusottamah
tesam antardadhe rdjan
[ svacchanda-gatir isvarah

sSri-sukah uvdca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; iti—so; devan—alle Halbgotter;
samadisya—beratend; bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; purusa-utta-
mah—die beste aller Personen; resaim—von ihnen; antardadhe—verschwand; ra-
Jjan—o Konig; svacchanda—frei; gatih—deren Bewegungen; isvarah—die Personlich-
keit Gottes.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami fuhr fort: O Konig Pariksit, nachdem der Herr, die un-
abhingige Hochste Personlichkeit Gottes, das hervorragendste aller Lebe-

wesen, die Halbgotter auf diese Weise beraten hatte, verschwand Er aus ih-
rer Mitte.

VERS 27
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atha tasmai bhagavate
namaskrtya pitamahah

bhavas ca jagmatuh svam svam
dhamopeyur balim surah

atha—danach; tasmai—lhm; bhagavate—dem Hochsten Herrn; namaskrtya—
Ehrerbietungen erweisend; pita-mahah—Brahma; bhavah ca—sowie auch Siva;
jagmatuh—Kkehrten zurick; svam svam—in ihr eigenes; dhama—Reich; upeyuh-
—suchten auf; balim—Konig Bali; surah—all die anderen Halbgotter.

UBERSETZUNG

Nachdem Brahma und Siva dem Herrn ihre achtungsvollen Ehrerbietun-
gen dargebracht hatten, kehrten sie in ihre Reiche zuriick. Alle anderen
Halbgotter suchten Maharaja Bali auf.

VERS 28
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drstvarin apy asamyattan
jata-ksobhan sva-ndyakan

nyasedhad daitya-rat slokyah
sandhi-vigraha-kalavit

drstva—beobachtend; arin—die Feinde; api—obwohl; asamyattadn—ohne eine Be-
miuhung zu kampfen; jata-ksobhan—die erregt wurden; sva-nayakan—seine eigenen
Hauptleute und BefehlsHaber; nyasedhat—hielt davon ab; daitya-rat—der Konig der
Daityas, Maharaja Bali; slokyah—sehr achtbar und bekannt; sandhi—fiir Verhand-
lungen; vigraha—sowie fiir Kampfen; kala—die Zeit; vit—sich vollig bewul3t.

UBERSETZUNG

Maharaja Bali, ein grofer, beriihmter Konig der Dimonen, wulite sehr
wohl, wann man Frieden schlieft und wann man kimpft. Deshalb hielt er
seine Befehlshaber und Hauptleute zuriick, die erregt waren und die Halb-
gotter toten wollten, denn er sah, daB die Halbgétter ohne Kampfesabsicht
zu ihm kamen.

ERLAUTERUNG

Die vedische Sitte schreibt vor: grhe satrum api praptam visvastam akuto-
bhayam. Wenn Feinde zum Haus ihres Gegners kommen, sollten sie in einer Wei-
se empfangen werden, daB sie vergessen, dal3 zwischen den beiden Parteien Feind-
schaft herrscht. Bali Maharaja war mit den Kiinsten des FriedenschlieBens und des
Kampfens wohlvertraut. Er empfing daher die Halbgotter sehr freundlich, obwohl
seine Befehlshaber und Hauptleute erregt waren. Diese Art der Behandlung war so-
gar wahrend des Kampfes zwischen den Pandavas und den Kurus iiblich. Tagstiber
kampften die Pandavas und die Kurus nach besten Kraften, und wenn der Tag zu
Ende war, besuchten sie einander als Freunde und empfingen sich auch als solche.
Waihrend solcher freundschaftlichen Treffen bot ein Feind dem andern Feind alles
an, was dieser sich wiinschte. So sah der Brauch es vor.

VERS 29
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te vairocanim dasinam
guptam casura-yutha-paih

Sriya paramaya justam
jitasesam upagaman

te—alle Halbgotter; vairocanim—an Bali Maharaja, den Sohn Virocanas;
dsinam—sich niedersetzend; guptam—wohl beschiitzt; ca—und; asura-yitha-paih
—von den Befehlshabern der asuras; sriva—durch Reichtum; paramaya—hochsten;
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Jjustam—gesegnet; jita-asesam—der der Besitzer aller Welten wurde; updgaman
—wandten sich.

UBERSETZUNG

- - Die Halbgotter kamen zu Bali Maharaja, dem Sohn Virocanas, und setz-
ten sich in seiner Nihe nieder. Bali Maharaja wurde von den Befehishabern
der Dimonen beschiitzt und war von ungeheurem Reichtum umgeben, da
er alle Welten erobert hatte.

VERS 30
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mahendrah slaksnaya vaca
santvayitva maha-matih

abhyabhasata tat sarvam
siksitam purusottamat

mahd-indrah—der Konig des Himmels, Indra; slaksnayd—sehr mild; vaca
—durch Worte; santvayitva—Bali Maharaja sehr erfreuend; maha-matih—der Intel-
ligenteste; abhyabhasata—sprach an; rar—dieses; sarvam—alles; siksitam—das, was
er gelernt hatte; purusa-uttamat—von Sri Visnu.

UBERSETZUNG

Nachdem Indra, der Konig der Halbgotter, der iiberaus intelligent war,
Bali Maharaja durch milde Worte erfreut hatte, unterbreitete er sehr hoflich
alle Vorschlige, die er von der Hochsten Personlichkeit Gottes, $ri Visnu,
bekommen hatte.

VERS 31
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tat tv arocata daityasya
tatranye ye 'suradhipah

sambaro ‘ristanemis ca
ye ca tripura-vasinah

tar—all diese Worte; tu—aber; arocata—waren sehr freundlich; daityasya—zu
Bali Maharaja; ratra—sowie auch; anye—andere; ye—die waren; asura-adhi pah—die
Fiihrer der asuras; sambarah—Sambara; aristanemih— Aristanemi; ca—auch; ye—
andere, die; ca—und; tripura-vasinah—alle Bewohner von Tripura.
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UBERSETZUNG

Die von Konig Indra unterbreiteten Vorschlige wurden augenblicklich
von Bali Maharaja und seinen Assistenten unter der Fiihrung Sambaras und
Aristanemis sowie von allen anderen Bewohnern Tripuras angenommen.

ERLAUTERUNG

Aus diesem Vers geht hervor, daB Politik, Diplomatie, die Neigung zu betriigen
und alles, was wir in dieser Welt bei individuellen und sozialen Verhand-
lungen zwischen zwei Parteien finden, auch auf den oberen Planetensystemen zu fin-
den ist. Die Halbgotter begaben sich zu Bali Maharaja mit dem Vorschlag, Nektar
zu erzeugen, und die Daityas, die Dimonen, nahmen diesen Vorschlag sogleich an,
da sie dachten, daB die Halbgotter bereits schwach sein wiirden und daf3 die Damo-
nen, wenn der Nektar erzeugt worden sei, davon nehmen und ihn fiir ihre eigenen
Zwecke benutzen konnten. Die Halbgotter hatten natirlich ahnliche Absichten. Der
einzige Unterschied besteht darin, daB Sri Visnu, die Hochste Personlichkeit Gottes,
auf der Seite der Halbgotter stand, weil die Halbgotter Seine Geweihten waren, wo-
hingegen sich die Damonen nicht um Sri Visnu kiimmerten. Uberall im Universum
gibt es zwei Parteien — die Partei Visnus oder die gottesbewuBte Partei und die gott-
lose Partei. Die gottlose Partei ist niemals gliicklich oder siegreich, wohingegen die
gottesbewulBte Partei immer gliicklich und siegreich ist.

VERS 32
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tato devasurah krtva
samvidam krta-sauhrdah

udyamam paramam cakrur
amrtdrthe parantapa

tatah—darauf; deva-asurah—sowohl die Damonen als auch die Halbgotter;
krtrva—ausfihrend; samvidam—andeutend; krta-sauhrdah—einen Waffenstillstand
zwischen ihnen; udyamam—Vorhaben; paramam—hochstes; cakruh—sie taten;
amrta-arthe—um des Nektars willen; parantapa—o Maharaja Pariksit, Bestrafer
der Feinde.

UBERSETZUNG

O Maharaja Pariksit, Bestrafer der Feinde, die Halbgotter und die Dimo-
nen schlossen darauf einen Waffenstillstand; sodann trafen sie grofRartige
Vorbereitungen, um Nektar zu erzeugen, so, wie es Indra vorgeschlagen
hatte.



188 $rimad-Bhagavatam [Canto 8, Kap. 6

ERLAUTERUNG

Das Wort samvidam ist in diesem Vers bedeutsam. Die Halbgotter und die Da-
monen einigten sich, den Kampf einzustellen, zumindest voriibergehend, und be-
miihten sich, Nektar zu erzeugen. Srila Visvanatha Cakravarti Thakura bemerkt in
diesem Zusammenhang:

samvid yuddhe pratijidyam
dacare namni tosane

sambhasane kriyakare
sanketa-jianayor api

Das Wort samvit wird unterschiedlich gebraucht und bedeutet je nach Zusam-
menhang ,,beim Kampfen*, ,,beim Versprechen", ,,um zufriedenzustellen®, ,,beim
Ansprechen”, ,,durch praktisches Handeln*, ,,Andeutung® und ,,Wissen*.

VERS 33
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tatas te mandara-girim
ojasotpatya durmadah

nadanta udadhim ninyuh
saktah parigha-bahavah

tatah—danach; re—alle Halbgotter und Damonen; mandara-girim—den Berg
Mandara; ojasa—mit groBer Kraft; utpatya—entwurzelnd; durmadah—sehr machtig
und fahig; nadanta—schien sehr laut; udadhim—zum Ozean; ninyuh—brachten; sak-
tah—sehr stark; parigha-bahavah—lange, starke Arme besitzend.

UBERSETZUNG

Danach entwurzelten die Dimonen und Halbgotter, die alle sehr mich-
tig waren und die lange, starke Arme besaRen, mit groRer Kraft den Berg
Mandara. Unter lautem Rufen brachten sie ihn zum Milchozean.

VERS 34
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dura-bharodvaha-srantah
sakra-vairocanadayah

apdrayantas tam vodhum
vivasa vijahuh pathi
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dura—eine groBe Entfernung; bhdra-udvaha—indem sie die groe Last trugen;
srantah—ermiudet; sakra—Konig Indra; vairocana-adayah—und Maharaja Bali (der
Sohn Virocanas) und andere; apdrayantah—unfahig; rtam—den Berg; vodhum—zu
tragen; vivasah—unfahig; vijahuh—gaben auf; pathi—auf dem Weg.

UBERSETZUNG

Nachdem sie den grofRen Berg eine weite Entfernung getragen hatten,
wurden Konig Indra, Maharaja Bali und die anderen Halbgotter und Dimo-
nen miide. Unfihig, den Berg weiterzutragen, lieRen sie ihn auf dem Weg.

VERS 35
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nipatan sa giris tatra
bahun amara-danavan

curnayam asa mahata
bharena kanakdcalah

nipatan—niederfallend; sah—dieser; girih—Berg; tatra—dort; bahin—viele;
amara-danavan—Halbgotter und Damonen; cirnayam asa—wurden zerschmettert;
mahata—durch groBes; bharena—Gewicht; kanaka-acalah—der goldene Berg, der
als Mandara bekannt ist.

UBERSETZUNG
Der als Mandara bekannte Berg, der duRerst schwer war, da er aus Gold
bestand, fiel nieder und zerschmetterte viele Halbgotter und Dimonen.
ERLAUTERUNG

Von seiner Beschaffenheit her ist Gold schwerer als Stein. Da der Berg Mandara
aus Gold bestand und daher schwerer als Stein war, konnten die Halbgotter und Da-
monen ihn nicht ganz zum Milchozean tragen.

VERS 36
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tams tatha bhagna-manaso
bhagna-bahiiru-kandharan

vijidya bhagavams tatra
babhiiva garuda-dhvajah
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tan—alle Halbgotter und Damonen; tatha—darauf; bhagna-manasah—da sie ge-
brochenen Herzens waren; bhagna-bahu—mit gebrochenen Armen; iiru—Schenkel;
kandharan—und Schultern; vijidya—wissend; bhagavan—die Hochste Personlich-
keit Gottes, Visnu; ratra—dort; babhiiva—erschien; garuda-dhvajah—von Garuda
getragen.

UBERSETZUNG

Die Halbgétter und Dimonen waren enttiuscht und niedergeschlagen,
und ihre Arme, Schenkel und Schultern waren gebrochen. Deswegen er-
schien dort die Hochste Personlichkeit Gottes, der Allwissende, auf dem
Riicken Seines Trigers Garuda.

VERS 37
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giri-pata-vinispistan
vilokyamara-danavan

iksaya jivayam dsa
nirjaran nirvranan yatha

giri-pata—weil der Berg Mandara zu Boden gefallen war; vinispistan—zer-
schmettert; vilokya—beobachtend; amara—die Halbgotter; danavan—und die Damo-
nen; iksaya—einfach durch Seinen Blick; jivaydm dsa—brachte zum Leben zuriick;
nirjaran—ohne Schmerz; nirvranan—ohne Prellungen; yatha—wie.

UBERSETZUNG

Als der Herr sah, daR die meisten Dimonen und Halbgotter durch den
Fall des Berges zerschmettert worden waren, warf Er Seinen Blick iiber sie
und brachte sie ins Leben zuriick. So wurden sie von allem Leid frei und hat-
ten nicht einmal Prellungen am Korper.

VERS 38
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girim cdaropya garude
hastenaikena lilaya

aruhya prayayav abdhim
surdasura-ganair vrtah
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girim—den Berg; ca—auch; dropya—setzend; garude—auf den Riicken Garudas;
hastena—durch die Hand; ekena—eine; lilaya—sehr leicht als Sein Spiel; aruhya—
besteigend; prayayau—Er begab Sich; abdhim—zum Milchozean; sura-asura-ga-
naih—von den Halbgottern und asuras; vrtah—umgeben.

UBERSETZUNG

Der Herr hob den Berg mit einer Hand miihelos hoch und setzte ihn auf
den Riicken Garudas. Dann stieg Er ebenfalls auf Garudas Riicken und begab
Sich, umgeben von den Halbgo6ttern und Dimonen, zum Milchozean.

ERLAUTERUNG

Hier finden wir den Beweis fiir die Allmacht des Herrn, der Hochsten Person-
lichkeit Gottes, der iiber jedem steht. Es gibt zwei Arten von Lebewesen — Damo-
nen und Halbgotter —, und die Hochste Personlichkeit Gottes steht tiber beiden. Die
Damonen glauben an die ,,Zufalls*-Theorie der Schopfung, wohingegen die Halb-
gotter an die Schopfung durch die Hand der Hochsten Personlichkeit Gottes glau-
ben. Die Allmacht des Hochsten Herrn wird hier bewiesen, denn mit nur einer
Hand hob Er den Berg Mandara, die Halbgotter und die Damonen hoch, setzte sie
auf den Riicken Garudas und brachte sie zum Milchozean. Die Halbgotter und Gott-
geweihten akzeptieren diesen Vorfall sogleich als wahr, da sie wissen, daB3 der Herr
alles hochheben kann, ganz gleich wie schwer es sein mag, doch obwohl ebenfalls
Damonen zusammen mit den Halbgottern getragen wurden, wiirden Damonen,
wennsie von diesem Vorfall horten, sagen, dies sei alles mythologisch. Warum aber
soll es Gott, der allmachtig ist, schwerfallen, einen Berg hochzuheben? Er 1aBt un-
zihlige Planeten mit Hunderttausenden von Mandara-Bergen im Ather schweben —
warum kann Er dann nicht einen von ihnen mit Seiner Hand hochheben? Dies ist
keine Mythologie, doch der Unterschied zwischen den Glaubigen und den Unglaubi-
gen besteht darin, daB die Gottgeweihten diese in den vedischen Schriften erwahnten
Vorfalle als wahr anerkennen, wohingegen die Damonen nur argumentieren und
alle diese historischen Ereignisse als mythologisch abstempeln. Damonen wiirden
die Erklarung vorziehen, alles in der kosmischen Manifestation sei eine Schopfung
des Zufalls, doch Halbgotter und Gottgeweihte sehen niemals irgend etwas als Zu-
fall an, vielmehr wissen sie, daB alles eine Fiigung der Hochsten Personlichkeit Got-
tes ist. Das ist der Unterschied zwischen den Halbgottern und den Damonen.

VERS 39
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avaropya girim skandhat
suparnah patatam varah

yayau jalanta utsrjya
harina sa visarjitah
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avaropya—absetzend; girim—den Berg; skandhat—von Seiner Schulter; supar-
nah—Garuda; patatam—von allen Vogeln; varah—der groBte oder machtigste; ya-
yau—ging; jala-ante—wo das Wasser ist; utsrjya—setzend; harina—von der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes; sah—er (Garuda); visarjitah—von diesem Ort fortge-
_schickt.

UBERSETZUNG

Darauf setzte Garuda, das Oberhaupt der Vigel, den Berg Mandara von
seinen Schultern ab und brachte ihn ans Wasser. Dann wurde er vom Herrn
gebeten, den Ort zu verlassen, worauf er sich fortbegab.

ERLAUTERUNG

Garuda wurde vom Herrn gebeten, diesen Ort zu verlassen, weil die Schlange
Vasuki, die als Quirlseil benutzt werden sollte, nicht kommen konnte, solange Ga-
ruda dort war. Garuda, der Trager Sri Visnus, ist kein Vegetarier. Er lebt von
groBen Schlangen. Da Vasuki eine groBe Schlange ist, ware sie fiir Garuda, das
Oberhaupt der Vogel, ein Leckerbissen gewesen. Sri Visnu bat Garuda daher, fort-
zugehen, damit Vasuki herbeigeholt werden konnte, um den Ozean mit dem Man-
dara-Berg zu quirlen, der als Quirlstab dienen sollte. Dies sind die wunderbaren Ar-
rangierungen der Hochsten Personlichkeit Gottes. Nichts geschieht durch Zufall.
Den Mandara-Berg auf dem Riicken eines Vogels zu tragen und ihn in die richtige
Position zu bringen mag fiir jeden schwierig sein, ob Halbgott oder Damon, doch
der Hochsten Personlichkeit Gottes ist alles moglich, wie durch dieses Spiel deutlich
wird. Dem Herrn bereitete es keinerlei Schwierigkeiten, den Berg mit einer Hand
hochzuheben, und Garuda, der Sein Trager war, trug dank der Gnade des Hochsten
Herrn alle Damonen und Halbgotter auf einmal. Der Herr ist aufgrund Seiner All-
macht als Yogesvara oder der Meister aller mystischen Krafte bekannt. Wenn es
Ihm beliebt, kann Er jeden Gegenstand leichter als Baumwolle oder schwerer als das
Universum machen. Diejenigen, die nicht an die Taten des Herrn glauben, konnen
nicht erklaren, wie alles ablauft. Indem sie Worter wie ,,Zufall* benutzen, fliichten
sie sich in Vorstellungen, die nicht glaubwiirdig sind. Nichts ist zufallig. Alles wird
von der Hochsten Personlichkeit Gottes gelenkt, wie der Herr Selbst in der
Bhagavad-gita (9.10) bestatigt: Mayddhyaksena prakrtih siyate sacardcaram. Alle
Aktionen und Reaktionen, die in der kosmischen Manifestation stattfinden, gesche-
hen unter der Oberaufsicht der Hochsten Personlichkeit Gottes. Weil aber die Da-
monen die Macht des Herrn nicht verstehen, denken sie, wenn etwas Wunderbares
geschieht, es sei Zufall.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 6. Kapitel im Achten Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,Die Halbgdtter und Ddamonen schliefen
einen Waffenstillstand''.



7. Kapitel

Siva rettet das Universum,
indem er Gift trinkt

Das Siebte Kapitel kann wie folgt zusammengefal3t werden: In diesem Kapitel
wird beschrieben, wie der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, in Seiner Inkar-
nation als Schildkrote erschien und tief in den Ozean hinabtauchte, um den Berg
Mandara auf Seinen Riicken zu nehmen. Zunichst erzeugte das Quirlen des Ozeans
das Gift kalakuta. Jeder fiirchtete dieses Gift, doch Siva beruhigte alle, indem er es
trank.

Mit der Abmachung, daB3 der durch das Quirlen erzeugte Nektar gerecht verteilt
werden wiirde, holten die Halbgotter und die Damonen Vasuki, um ihn als Seil fiir
den Quirlstab zu benutzen. Dank der klugen Arrangierung der Hochsten Personlich-
keit Gottes hielten die Damonen die Schlange in der Nahe des Mauls, wahrend die
Halbgotter den Schwanz der riesigen Schlange hielten. Dann begannen sie mit
groBer Anstrengung, die Schlange in beide Richtungen zu ziehen. Da der Quirlstab,
der Berg Mandara, sehr schwer war und durch nichts im Wasser gehalten wurde,
versank er im Ozean, und so erwies sich der Kraftaufwand der Damonen und Halb-
gotter als nutzlos. Darauf erschien der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, in
der Gestalt einer Schildkrote und nahm den Berg Mandara auf Seinen Riicken. So-
gleich wurde das Quirlen mit groBer Kraft fortgesetzt. Als Ergebnis des Quirlens
wurde eine gewaltige Menge Gift erzeugt. Als die prajapatis niemand sahen, der sie
retten konnte, wandten sie sich an Siva und brachten ihm Gebete voller Wahrheit
dar. Siva wird Asutosa genannt, weil er sehr erfreut ist, wenn man sein Geweihter
wird. Folglich erklarte er sich sogleich bereit, all das durch das Quirlen erzeugte Gift
zu trinken. Die Gottin Durga, Bhavani, die Frau Sivas, war keineswegs gestort, als
sie sah, daB sich Siva bereiterklarte, das Gift zu trinken, denn sie kannte Sivas
Macht. In der Tat, seine Zustimmung bereitete ihr groBe Freude. Darauf sammelte
Siva das todliche Gift, das iiberall verbreitet war, in seiner Hand und trank es. Nach-
dem er das Gift getrunken hatte, wurde sein Hals blaulich. Eine kleine Menge Gift
tropfte von seinen Lippen auf den Boden, und es ist auf dieses Gift zuriickzufiihren,
daf} es giftige Schlangen, Skorpione, Giftpflanzen und andere giftige Dinge in dieser
Welt gibt.

VERS 1
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sri-suka uvdca
te naga-rajam amantrya
phala-bhagena vasukim
pariviya girau tasmin
netram abdhim mudanvitah
arebhire sura yatta
amrtdrthe kuriudvaha

sri-sukah uvdca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; re—sie alle (die Halbgotter und
Damonen); ndga-rajam—der Konig der Nagas (Schlangen); amantrya—einladend
oder bittend; phala-bhagena—indem sie ihm einen Anteil am Nektar versprachen;
vasukim—die Schlange Vasuki; pariviva—umwickelnd; girau—den Berg Mandara;
tasmin—herum; netram—das Quirlseil; abdhim—den Milchozean; muda anvitah
—von groBer Freude erfiillt; drebhire—begannen zu handeln; surah—die Halbgotter;
yattah—mit groBer Anstrengung; amrta-arthe—um Nektar zu gewinnen; kuru-ud-
vaha—o Konig Pariksit, bester der Kurus.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sprach: O bester der Kurus, Maharaja Pariksit, die
Halbgotter und Dimonen suchten Vasuki, den Konig der Schlangen, auf und
baten ihn, mit ihnen zu kommen, wofiir sie ihm einen Anteil an dem Nektar
versprachen. Sie wickelten Vasuki als Quirlseil um den Berg Mandara und
bemiihten sich mit groBer Freude, durch das Quirlen des Milchozeans Nek-
tar zu gewinnen.

VERS 2
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harih purastdj jagrhe
purvam devas tato 'bhavan

harih—die Hochste Personlichkeit Gottes, Ajita; purastat—von vorn; jagrhe—
nahm; purvam—zunachst; devah—die Halbgotter; ratah—darauf; abhavan—nah-
men den vorderen Teil Vasukis.

UBERSETZUNG
Die Personlichkeit Gottes, Ajita, umfate den vorderen Teil der

Schlange, worauf die Halbgotter dem Herrn folgten.
VERS 3
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tan naicchan daitya-patayo
maha-purusa-cestitam

na grhnimo vayam puccham
aher arigam amangalam

svadhydya-sruta-sampannah
prakhyata janma karmabhih

tar—diese Arrangierung; na aicchan—nicht mogend; daitya-patayah—die Fiihrer
der Damonen; maha-purusa—der Hochsten Personlichkeit Gottes; cestitam—Ver-
such; na—nicht; grhnimah—werden nehmen; vayam—wir (die Daityas); puccham
—den Schwanz; aheh—der Schlange; arigam—Teil des Korpers; amarngalam—un-
heilvoll, untergeordnet; svadhyaya—mit vedischer Studie; sruta—mit vedischem
Wissen; sampannah—voll ausgeriistet; prakhyatah—vorherrschend; janma-karma-
bhih—durch Geburt und Tatigkeiten.

UBERSETZUNG

Die Fiihrer der Dimonen hielten es fiir unklug, den Schwanz, den un-
gliickverheifenden Teil der Schlange, zu halten. Statt dessen wollten sie
den Vorderteil halten, den die Personlichkeit Gottes und die Halbgotter ge-
nommen hatten, denn dieser Teil war gliickverheiRend und glorreich. Folg-
lich protestierten die Dimonen und gaben vor, sie alle seien weit fortge-
schrittene Schiiler des vedischen Wissens und fiir ihre Geburt und ihre Ta-
ten beriihmt, und deshalb wollten sie den Vorderteil der Schlange halten.

ERLAUTERUNG

Die Damonen dachten, der Vorderteil der Schlange sei gliickbringend und diesen
Teil zu halten sei ein Zeichen groBerer Tapferkeit. Abgesehen davon miissen Daityas
immer das Gegenteil von dem tun, was Halbgotter tun. Das ist ihre Natur. Wir ha-
ben dies in Beziehung zu unserer Bewegung fir Krsna-BewuBtsein praktisch gese-
hen. Wir setzen uns fiir den Schutz der Kiihe ein und ermutigen die Menschen,
mehr Milch zu trinken und wohlschmeckende Milchgerichte zu essen, doch die Da-
monen protestieren gegen solche Vorschlage und behaupten, sie seien in wissen-
schaftlichem Wissen fortgeschritten, wie hier durch die Worte svadhyaya-sruta-
sampannah beschrieben wird. Sie sagen, durch wissenschaftliche Forschungen hat-
ten sie entdeckt, Milch sei gefahrlich und das Fleisch getoteter Kiihe sei sehr nahr-
haft. Diese Meinungsverschiedenheit wird es immer geben, und sie besteht seit un-
vordenklicher Zeit. Vor Millionen von Jahren gab es den gleichen Wettstreit. Als
Folge ihres sogenannten vedischen Studiums zogen es die Damonen vor, den Teil
der Schlange in der Nahe des Maules zu halten. Die Hochste Personlichkeit Gottes
hielt es fir klug, den gefahrlichen Teil der Schlange zu halten und es den Damonen
zu gestatten, den Schwanz zu halten, der nicht gefahrlich war, doch aufgrund ihres
streitsiichtigen Verlangens hielten es die Damonen fiir kliiger, die Schlange in der
Nahe des Maules zu halten. Hatten die Halbgotter Gift getrunken, hatten sich die
Damonen tiberlegt: ,,Warum sollen wir das Gift nicht teilen und glorreich sterben,
indem wir es trinken?*
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In Beziehung zu den Worten svadhyaya-sruta-sampannah prakhyatd janma-kar-
mabhih mag sich eine weitere Frage stellen. Wenn man tatsiachlich im vedischen
Wissen gebildet ist, wenn man fir die Ausfihrung vorgeschriebener Tatigkeiten be-
riihmt ist und wenn man in einer bedeutenden, adeligen Familie geboren worden ist,
‘warum sollte man dann als Damon bezeichnet werden? Die Antwort lautet, daB
man zwar hochgebildet und in einer adeligen Familie geboren sein mag, daB man
aber, wenn man gottlos ist und die Unterweisungen Gottes nicht beachtet, ein Da-
mon ist. Es gibt in der Geschichte viele Beispiele von Mannern wie Hiranyakasipu,
Ravana und Kamsa, die hochgebildet, in aristokratischen Familien geboren und sehr
méchtig und tapfer im Kampf waren, die aber, weil sie die Hochste Personlichkeit
Gottes verspotteten, als Raksasas oder Damonen bezeichnet wurden. Selbst wenn
man uber eine umfassende Bildung verfiigt, ist man ein Damon, wenn man keinen
Sinn fir Krsna-BewuBtsein hat und dem Hochsten Herrn nicht gehorcht. Das wird
vom Herrn Selbst in der Bhagavad-gita (7.15) beschrieben:

na mam duskrtino miudhah
prapadyante naradhamah

mayayapahrta-jiana
dasuram bhavam asritah

,,Jene Schurken, die abgestumpft und dumm, die die Niedrigsten der Menschheit
sind, deren Wissen von Illusion fortgenommen ist und die an dem atheistischen We-
sen von Damonen teilhaben, ergeben sich Mir nicht.*

Asuram bhavam bezieht sich auf jemand, der die Existenz Gottes oder die tran-
szendentalen Unterweisungen der Personlichkeit Gottes nicht anerkennt. Die Bha-
gavad-gita besteht eindeutig aus transzendentalen Unterweisungen, die unmittel-
bar von der Hochsten Personlichkeit Gottes kommen. Anstatt jedoch diese Unter-
weisungen direkt anzunehmen, schreiben asuras launenhaft ihre eigenen Kommen-
tare, filhren so andere in die Irre und gewinnen nicht einmal selbst etwas dabei. Man
sollte sich daher vor dimonischen, gottlosen Menschen sehr hiiten. Sri Krsna sagt,
daB ein gottloser Damon, selbst wenn er sehr gebildet sein mag, als midha, nara-
dhama und mayaydpahrta-jriana anzusehen ist.

VERS 4
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iti tusnim sthitan daityan
vilokya purusottamah

smayamano visrjyagram
puccham jagraha samarah

iti—so; tusnim—schweigend; sthitan—bleibend; daityan—die Damonen; vilokya
—sehend; purusa-uttamah—die Personlichkeit Gottes; smayamanah—lachelnd; vis-
rjyva—aufgebend; agram—den Vorderteil der Schlange; puccham—den hinteren Teil;
Jjagraha—packte; sa-amarah—mit den Halbgottern.
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UBERSETZUNG

Darauf schwiegen die Dimonen, die mit dem Wunsch der Halbgotter
nicht einverstanden waren. Als der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes,
die Dimonen sah und ihre Absicht verstand, lichelte Er. Ohne Widerrede
nahm Er sogleich ihren Vorschlag an und ergriff den Schwanz der Schlange,
worauf die Halbgotter IThm folgten.

VERS 5
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krta-sthana-vibhagas ta
evam kasyapa-nandanah

mamanthuh paramam yatta
amrtdrtham payo-nidhim

krta—umordnend; sthana-vibhagah—die Aufteilung der Platze, die sie einneh-
men sollten; re—sie; evam—auf diese Weise; kasyapa-nandanah—die Sohne Kasya-
pas (sowohl die Halbgotter als auch die Damonen); mamanthuh—quirlten; para-
mam—mit groBer; yattah— Anstrengung; amrta-artham—um den Nektar zu be-
kommen; payah-nidhim—den Milchozean.

UBERSETZUNG

Nachdem sie sich geeinigt hatten, wie die Schlange zu halten sei, began-
nen die Sohne Kasyapas, sowohl die Halbgotter als auch die Dimonen, er-
neut mit ihrer Arbeit, da sie den Wunsch hatten, durch das Quirlen des
Milchozeans Nektar zu bekommen.

VERS 6
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mathyamane ‘rnave so ‘drir
anadhdro hy apo ‘visat

dhriyamano ‘pi balibhir
gauravat pandu-nandana

mathyamane—wahrend das Quirlen stattfand; arnave—im Milchozean; sah—
diese; adrih—Higel; anddhdarah—ohne durch irgend etwas gestiitzt zu sein; hi—in
der Tat; apah—im Wasser; avisat—versank; dhrivamanah—gehalten; api—obwohl;
balibhih—von den machtigen Halbgottern und Damonen; gauravar—weil er zu
schwer war; pdndu-nandana—o Sohn Pandus (Maharaja Pariksit).
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UBERSETZUNG

O Sohn der Pandu-Dynastie, als der Berg Mandara so als Quirlstab im
Milchozean benutzt wurde, hatte er keine Stiitze und versank daher im
Wasser, obwohl er von den starken Hinden der Halbgotter und Dimonen
gehalten wurde.

VERS 7
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te sunirvinna-manasah
parimlana-mukha-sriyah

dsan sva-pauruse naste
daivenatibaliyasa

te—sie alle (die Halbgétter und Damonen); sunirvinna-manasah—ihr Gemiit, das
sehr enttauscht war; parimlana—vertrockneten; mukha-sriyah—die Schonheit ihrer
Gesichter; asan—wurden; sva-pauruse—mit ihrer eigenen Starke; naste—verloren;
daivena—durch die Vorsehung; ati-baliyasd—die immer starker als alles andere ist.

UBERSETZUNG

Da der Berg durch die Kraft der Vorsehung versunken war, zeigten die
Halbgotter und Dimonen Enttiuschung, und ihre Gesichter schienen zu
verwelken.

VERS 8
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vilokya vighnesa-vidhim tadesvaro
duranta-viryo ‘vitathabhisandhih

krtva vapuh kacchapam adbhutam mahat
pravisya toyam girim ujjahara

vilokya—beobachtend; vighna—das Hindernis (das Versinken des Berges); isa-vi-
dhim—durch die Vorsehung; tadd—darauf; isvarah—die Hochste Personlichkeit
Gottes; duranta-viryah—unbegreiflich machtig; avitatha—unfehlbar; abhisandhih—
deren Entschlossenheit; krrva—erweiternd; vapuh—Korper; kacchapam—Schild-
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krote; adbhutam—wunderbar; mahat—sehr groB3; pravisya—eintretend; toyam—in
das Wasser; girim—den Berg (Mandara); ujjahara—hob hoch.

UBERSETZUNG

Als der unbegrenzt michtige Herr die Lage sah, die durch den Willen des
Hochsten geschaffen worden war, nahm Er, dessen Entschlossenheit unfehl-
bar ist, die wunderbare Gestalt einer Schildkréte an und begab Sich ins Was-
ser, um den groRen Mandara-Berg hochzuheben.

ERLAUTERUNG

Hier haben wir den Beweis dafiir, da} die Hochste Personlichkeit Gottes der
hochste Beherrscher aller Dinge ist. Wie zuvor beschrieben wurde, gibt es zwei Ar-
ten von Menschen — die Damonen und die Halbgétter —, doch keiner von ihnen ist
in hochstem MaBe machtig. Jeder hat die Erfahrung gemacht, da uns durch die
hochste Macht Hindernisse in den Weg gelegt werden. Die Damonen betrachten
diese Hindernisse als bloBen Zufall, doch Gottgeweihte verstehen, dal3 diese ihnen
vom hochsten Herrscher geschickt werden. Wenn Gottgeweihte daher Hindernissen
gegentiberstehen, beten sie zum Hochsten Herrn. Tat te ‘nukampam susamiksamano
bhunjana evatma-krtam vipakam. Gottgeweihte dulden Hindernisse, da sie diese als
von der Hochsten Personlichkeit Gottes geschickt betrachten und als Segnung anse-
hen. Damonen jedoch, die unfahig sind, den hochsten Herrscher zu verstehen, be-
trachten solche Hindernisse als zufillig. Hier war der Hochste Herr natiirlich per-
sonlich gegenwartig. Es war auf Seinen Willen zuriickzufiihren, daB es Hindernisse
gab, und durch Seinen Willen wurden diese Hindernisse beseitigt. Der Herr erschien
als Schildkrote, um den groBen Berg zu tragen. Ksitir iha vipulatare tava tisthati
prsthe. Der Herr hielt den groen Berg auf Seinem Riicken. Kesava-dhrta-kiirma-
sarira jaya jagadisa hare. Gefahren konnen von der Hochsten Personlichkeit Gottes
geschaffen und auch beseitigt werden. Gottgeweihten ist dies bekannt, doch Damo-
nen konnen dies nicht verstehen.

VERS 9
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tam utthitam viksya kulacalam punah
samudyatd nirmathitum surasurah

dadhara prsthena sa laksa-yojana-
prastdrind dvipa ivaparo mahan

tam—diesen Berg; utthitam—hob hoch; viksya—beobachtend; kuldcalam—als
Mandara bekannt; punah—wieder; samudyatah—belebt; nirmathitum—den Milch-
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ozean zu quirlen; sura-asurah—die Halbgotter und die Damonen; dadhdra--trug;
prsthena—auf dem Riicken; sah—der Hochste Herr; laksa-yojana—hunderttausend
yojanas (1,3 Millionen Kilometer); prastarina—Sich erstreckend; dvipah—eine groBe
Insel; iva—wie; aparah—eine andere; mahdan—sehr groB3.

UBERSETZUNG

Als die Halbgotter und Dimonen sahen, daR der Berg Mandara hochge-
hoben worden war, erwachte in ihnen neuer Mut, wieder mit dem Quirlen
zu beginnen. Der Berg ruhte auf dem Riicken der riesigen Schildkrote, die
wie eine groRe Insel 1,3 Millionen Kilometer lang war.

VERS 10
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surasurendrair bhuja-virya-vepitam
paribhramantam girim anga prsthatah

bibhrat tad-avartanam adi-kacchapo
mene ‘nga-kandityanam aprameyah

sura-asura-indraih—durch die Fiihrer der Damonen und der Halbgotter; bhuja-
virya—durch die Kraft ihrer Arme; vepitam—bewegend; paribhramantam—sich
drehend; girim—der Berg; ariga—o Maharaja Pariksit; prsthatah—auf Seinem Riik-
ken; bibhrat—trug; tat—von diesem; avartanam—das Drehen; adi-kacchapah—als
die hochste urspriingliche Schildkrote; mene—betrachtete; arga-kandiiyanam—als
angenehmes Kratzen des Korpers; aprameyah—unbegrenzt.

UBERSETZUNG

O Konig, als die Halbgotter und Dimonen durch die Kraft ihrer Arme
den Berg Mandara auf dem Riicken der auBergewohnlichen Schildkrote
drehten, betrachtete die Schildkrite das Rollen des Berges als ein Mittel, th-
ren Korper zu kratzen, und empfand so ein angenehmes Gefiihl.

ERLAUTERUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes ist immer unbegrenzt. Obwohl der Herr in
Seinem Korper als Schildkrite den groBten aller Berge, den Mandara-parvata, auf
dem Riicken trug, empfand Er dies nicht als unbequem. Im Gegenteil, offensichtlich
juckte Thn etwas, und daher empfand Er das Drehen des Berges als sehr angenehm.
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VERS 11
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tathasuran avisad asurena
riupena tesam bala-virvam irayan
uddipayan deva-ganams ca visnur
daivena nagendram abodha-riipah

tatha—darauf; asuran—um die Damonen; avisat—trat ein; dsurena—durch die
Eigenschaft der Leidenschaft; rizpena—in solch einer Form; tesam—von ihnen; bala-
viryam—Starke und Energie; irayan—vergroBernd; uddipayan—ermutigend; deva-
gandn—die Halbgotter; ca—auch; visnuh—Sri Visnu; daivena—durch den Aspekt
der Tugend; ndga-indram—in den Konig der Schlangen, Vasuki; abodha-ripah
—durch die Eigenschaft der Unwissenheit.

UBERSETZUNG

Darauf ging $ri Visnu als die Eigenschaft der Leidenschaft in die Dimo-
nen, als die Eigenschaft der Tugend in die Halbgotter und in Vasuki als die
Eigenschaft der Unwissenheit ein, um so alle zu ermutigen und ihre ver-
schiedenen Krifte und Energien zu verstirken.

ERLAUTERUNG

Jeder in der materiellen Welt steht unter den verschiedenen Erscheinungsweisen
der materiellen Natur. Beim Quirlen des Mandara-Berges gab es drei verschiedene
Parteien: die Halbgotter, die sich in der Erscheinungsweise der Tugend befanden, die
Damonen, die sich in der Erscheinungsweise der Leidenschaft befanden, und die
Schlange Vasuki, die sich in der Erscheinungsweise der Unwissenheit befand. Da
alle erschopft waren (Vasuki so sehr, daB er dem Tode nahe war), ermutigte Sri
Visnu sie, mit der Arbeit des Quirlens fortzufahren, indem Er in sie gemaB ihren je-
weiligen Erscheinungsweisen der Natur — Tugend, Leidenschaft und Unwissenheit
— eintrat.

VERS 12
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upary agendram giri-rad ivanya
akramya hastena sahasra-bahuh
tasthau divi brahma-bhavendra-mukhyair
abhistuvadbhih sumano-‘bhivrstah

upari—auf dem Gipfel; agendram—des groBen Berges; giri-rat—der Konig der
Berge; iva—wie; anyah—ein anderer; dkramya—haltend; hastena—mit einer Hand,;
sahasra-bahuh—Tausende von Handen; tasthau—befindlich; divi—am Himmel;
brahma—Brahma; bhava—Siva; indra—der Konig des Himmels; mukhyaih—an-
gefiihrt von; abhistuvadbhih—brachten dem Herrn ihre Gebete dar; sumanah—mit
Blumen; abhivrstah—iiberschiittet.

UBERSETZUNG

Indem Sich der Herr mit Tausenden von Armen manifestierte, erschien Er
auf dem Gipfel des Berges Mandara wie ein anderer groRer Berg und hielt
den Mandara-Berg mit einer Hand fest. Auf den oberen Planetensystemen
brachten Brahma und Siva zusammen mit Indra, dem Konig des Himmels,
und anderen Halbgoéttern dem Herrn Gebete dar und iiberschiitteten lhn
mit Blumen.

ERLAUTERUNG

Um den Berg Mandara im Gleichgewicht zu halten, wahrend er von beiden Sei-
ten hin- und hergezogen wurde, erschien der Herr personlich auf dem Gipfel wie ein
anderer groBer Berg. Brahma, Siva und Konig Indra erweiterten sich darauf und
uberschiitteten den Herrn mit Blumen.

VERS 13
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upary adhas catmani gotra-netrayoh
parena te pravisata samedhitah

mamanthur abdhim tarasa madotkata
mahadrina ksobhita nakra-cakram

upari—nach oben; adhah ca—und nach unten; atmani—zu den Damonen und
Halbgottern; gotra-netrayoh—zum Berg und Vasuki, der als Seil benutzt wurde; pa-
rena—die Hochste Personlichkeit Gottes; te—sie; pravisata—eingehend in; samedhi-
tah—geniigend erregt; mamanthuh—quirlten; abdhim—den Milchozean; tarasa—mit
groBer Kraft; mada-utkatah—von Sinnen; mahad-adrina—mit dem groBen Man-
dara-Berg; ksobhita—erregt; nakra-cakram—alle Alligatoren im Wasser.
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UBERSETZUNG

Die Halbgotter und Dimonen waren bei ihrer Bemiihung um den Nektar
wie von Sinnen, da sie vom Herrn ermutigt wurden, der Sich oberhalb und
unterhalb des Berges befand und der in die Halbgotter, die Dimonen, Va-
suki und den Berg eingegangen war. Aufgrund der Stirke der Halbgotter
und Dimonen wurde der Milchozean so machtvoll in Bewegung versetzt,
daR alle Alligatoren im Wasser sehr gestort waren. Trotzdem wurde das
Quirlen des Ozeans auf diese Weise fortgesetzt.

VERS 14
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ahindra-sahasra-kathora-drn-mukha
svasagni-dhumadhata-varcaso ‘surah

pauloma-kaleya-balilvaladayo
davagni-dagdhah sarala ivabhavan

ahindra—des Konigs der Schlangen; sahasra—von Tausenden; kathora—sehr,
sehr schwer; drk—alle Himmelsrichtungen; mukha—durch das Maul; svdsa—
atmend; agni—Feuer, das herauskam; dhima—Rauch; ghata—gestort, varcasah
—durch die Strahlen; asurah—die Damonen; pauloma—Pauloma; kaleya—Kaleya,
bali—Bali; ilvala—Ilvala; ddayah—angefiihrt von; dava-agni—durch einen Wald-
brand; dagdhah—verbrannt; saralah—Baume; iva—wie; abhavan—sie alle wurden.

UBERSETZUNG

Vasuki hatte Tausende von Augen und Miulern. Aus seinen Maulern kam
Rauch und loderndes Feuer, das die Dimonen unter der Fiihrung Paulomas,
Kaleyas, Balis und llvalas versengte. So wurden die Dimonen, die wie sarala-
Biume erschienen, die von einem Waldbrand versengt worden waren, all-
mahlich kraftlos.

VERS 15
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devams ca tac-chvasa-sikha-hata-prabhan
dhumrambara-srag-vara-karicukdananan

samabhyavarsan bhagavad-vasa ghana
vavuh samudrormy-upagudha-vayavah

devan—alle Halbgotter; ca—auch; rar— Vasukis; svasa—durch den Atem; sikha
—durch die Flammen; hara—beeinfluBt; prabhan—ihr korperlicher Glanz; dhimra
—rauchig; ambara—Kleider; srak-vara—schone Girlanden; karicuka—Waffen; an-
anan—und Gesichter; samabhyavarsan—regnete genug; bhagavat-vasah—unter der
Herrschaft der Hochsten Personlichkeit Gottes; ghanah—Wolken; vavuh—blahten;
samudra—des Milchozeans; urmi—von den Wellen; upagidha—Wasserteilchen
tragend; vayavah—W inde.

UBERSETZUNG

Da die Halbgotter ebenfalls durch den lodernden Atem Vasukis gestort
wurden, nahm ihr korperlicher Glanz ab, und ihre Kleider, Girlanden, Waf-
fen und Gesichter wurden von dem Rauch geschwirzt. Dann jedoch erschie-
nen durch die Gnade der Hochsten Personlichkeit Gottes Wolken iiber dem
Meer, die Regen in Stromen vergossen, und Winde wehten, die Wasserteil-
chen von den Meereswogen mit sich trugen, um den Halbgottern Erleichte-
rung zu verschaffen.

VERS 16
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mathyamanat tatha sindhor
devasura-varutha-paih

yada sudha na jayeta
nirmamanthdjitah svayam

mathyamanat—geniigend gequirlt; ratha—auf diese Weise; sindhoh—aus dem
Milchozean; deva—der Halbgotter; asura—und der Damonen; varitha-paih—von
den besten; yadd—als; sudha—Nektar; na jayeta—kam nicht heraus; nirmamantha
—gequirlt; ajitah—die Hochste Personlichkeit Gottes, Ajita; svayam—personlich.

UBERSETZUNG

Als aus dem Milchozean kein Nektar kam, obwohl sich die Halbgotter
und Dimonen nach besten Kriften bemiihten, begann die Hochste Person-
lichkeit Gottes, Ajita, personlich den Ozean zu quirlen.
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VERS 17
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megha-syamah kanaka-paridhih karna-vidyota-vidyun
miirdhni bhrajad-vilulita-kacah srag-dharo rakta-netrah

Jjaitrair dorbhir jagad-abhaya-dair dandasukam grhitva
mathnan mathna pratigirir ivasobhatatho dhrtadrih

megha-syamah—schwarzlich wie eine Wolke; kanaka-paridhih—gelbe Kleider
tragend; karna—an den Ohren; vidyota-vidyut—dessen Ohrringe wie Blitze leuchte-
ten; mirdhni—auf dem Haupt; bhrdjat—leuchtend; vilulita—zerzaust, kacah—dessen
Haar; srak-dharah—eine Blumengirlande tragend; rakta-netrah—mit roten Augen;
jaitraih—mit siegreichen; dorbhih—mit Armen; jagat—dem Universum; abhaya-
daih—die Furchtlosigkeit geben; dandasikam—die Schlange (Vasuki); grhitva
—nachdem Er genommen hatte; mathnan—quirlend; mathna—mit dem Quirlstab
(Mandara-Berg); pratigirih—einen anderen Berg; iva—wie; asobhata—Er erschien;
atho—dann; dhrta-adrih—den Berg genommen habend.

UBERSETZUNG

Der Herr erschien wie eine schwirzliche Wolke. Er war in gelbe Gewin-
der gekleidet, Seine Ohrringe leuchteten wie Blitze, und Sein Haar fiel iiber
Seine Schultern. Er trug eine Blumengirlande, und Seine Augen waren rosa-
farben. Mit Seinen starken, glorreichen Armen, die im ganzen Universum
Furchtlosigkeit verbreiten, packte Er Vasuki und begann den Ozean zu quir-
len, indem Er den Mandara-Berg als Quirlstab benutzte. Wihrend der Herr
so handelte, erschien Er wie der schone Berg Indranila.

VERS 18
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nirmathyamadndd udadher abhud visam
maholbanam halahalahvam agratah
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sambhranta-minonmakarahi-kacchapat
timi-dvipa-graha-timingilakulat

nirmathyamanat—wahrend das Quirlen voranging; udadheh—aus dem Ozean;
_abhut—entstand; visam—Gift; maha-ulbanam—sehr furchteinfloBend; halahala-ah-
vam—mit Namen halahala; agratah—zunachst; sambhrantha—erregt und hin- und
hergehend; mina—verschiedene Arten von Fischen; wunmakara—Haie, ahi—ver-
schiedene Arten von Schlangen; kacchapat—und viele Arten von Schildkroten; timi
—Wale; dvipa—FluBpferde; graha—Krokodile; timingila—Wale, die Wale ver-
schlingen konnen; dkulat—sehr erregt.

UBERSETZUNG

Die Fische, Haie, Schildkroten und Schlangen waren iiberaus erregt und
gestort. Der gesamte Ozean wurde aufgewiihlt, und sogar die groBen Was-
sertiere wie Wale, FluBpferde, Krokodile und timingila-Fische [groRe Wale,
die kleine Wale verschlingen kénnen] kamen an die Oberfliche. Wihrend
der Ozean auf diese Weise gequirlt wurde, erzeugte er zunichst ein furcht-
einfloBendes, gefihrliches Gift namens halahala.

VERS 19
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tad ugra-vegam disi disy upary adho
visarpad utsarpad asahyam aprati

bhitah praja dudruvur anga sesvara
araksyamanah saranam sadasivam

rar—dieses; ugra-vegam—sehr schreckliche und starke Gift; disi disi—in alle
Himmelsrichtungen; upari—nach oben; adhah—nach unten; visarpat—sich drehend;
utsarpat—nach oben gehend; asahyam—unertraglich; aprati—unbeherrscht; bhi-
tah—voller Furcht; prajah—die Bewohner aller Welten; dudruvuh—bewegten sich
hin und her; ariga—o Maharaja Pariksit; sa-isvarah—mit dem Hochsten Herrn;
araksyamanah—nicht beschutzt; saranam—Schutz; saddsivam—den Lotosfilen
Sivas.

UBERSETZUNG

O Konig, als sich dieses unbeherrschbare Gift in allen Richtungen gewalt-
sam nach oben und unten ausbreitete, wandten sich alle Halbgotter zusam-
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men mit dem Herrn Selbst an Siva [Sada$iva]. Da sie sich schutzlos fiihiten
und groBe Furcht hatten, suchten sie bei ihm Zuflucht.

ERLAUTERUNG

Da ja die Hochste Personlichkeit Gottes personlich gegenwartig war, mag man
sich fragen, warum der Herr zusammen mit allen Halbgottern und der Masse der
Menschen bei Sadasiva Zuflucht suchte, statt Selbst einzugreifen. In diesem Zusam-
menhang warnt Srila Madhvacarya:

rudrasya yasaso ‘rthdya
svayam visnur visam vibhuh

na sanjahre samartho ‘pi
vayum coce prasantaye

Sri Visnu war fahig, die Lage zu bereinigen, doch um Siva das Verdienst zukom-
men zu lassen, der spater all das Gift trank und in seiner Kehle behielt, unternahm
Sri Visnu nichts.

VERS 20
fremm & I@T e
WA gsaifamd geamg |
O =
AEHAIZEIIINRAT-
| g0 gt qug: 1Rell

vilokya tam deva-varam tri-lokya
bhavaya devyabhimatam muninam
dasinam adradv apavarga-hetos
tapo jusanam stutibhih pranemuh

vilokya—beobachtend; ram—ihm; deva-varam—dem besten der Halbgotter; tri-
lokyah—der drei Welten; bhavdaya—fiir das Bliihen; devyd—mit seiner Frau, Bha-
vani; abhimatam—anerkannt von; muninam—groBen heiligen Personlichkeiten;
asinam—zusammensitzend; adrau—vom Gipfel des Berges Kailasa; apavarga-he-
toh—Befreiung begehrend; rapah—in Enthaltung; jusanam—von ihnen bedient; stu-
tibhih—durch Gebete; pranemuh—brachten ihre achtungsvollen Ehrerbietungen dar.

UBERSETZUNG

Die Halbgotter sahen, wie $iva zusammen mit seiner Frau, Bhavani, auf
dem Gipfel des Berges Kailasa saB und sich um eine gliickverheiBende Zu-
kunft der drei Welten sorgte. Er wurde von groRen heiligen Personlichkei-
ten verehrt, die nach Befreiung strebten. Die Halbgotter brachten ihm mit
grofer Achtung ihre Ehrerbietungen und Gebete dar.
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VERS 21
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sri-prajapataya ucuh
deva-deva mahad-deva

bhutatman bhita-bhdvana
trahi nah saranapannams

trailokya-dahanad visat

sri-prajapatayah ucuh—die prajapatis sprachen; deva-deva—o Mahadeva, bester
der Halbgotter; mahd-deva—o groBer Halbgott; bhita-atman—o Leben und Seele
eines jeden in dieser Welt; bhiita-bhdavana—o Ursache des Glicks und des Bliihens
von allem; trahi—befreie; nah—uns; sarana-apannan—die wir bei deinen Lo-
tosfiBen Zuflucht gesucht haben; trailokya—der drei Welten; dahandt—das, was
Brennen verursacht; visar—von diesem Gif't.

UBERSETZUNG

Die prajapatis sagten: O groBter aller Halbgotter, Mahadeva, Uberseele
aller Lebewesen und Ursache ihres Gliicks und ihres Wohlstandes, wir sind
gekommen, um bei deinen LotosfiiRen Schutz zu suchen. Rette uns bitte vor
diesem furchtbaren Gift, das sich iiberall in den drei Welten ausbreitet.

ERLAUTERUNG

Warum sollte man sich Siva, der eigentlich fiir Vernichtung zustandig ist, zu-
wenden, um Schutz zu bekommen, den doch Sri Visnu gewihrt? Brahma erschafft,
und Siva vernichtet, doch sowohl Brahma als auch Siva sind Inkarnationen Sri Vis-
nus und sind als saktydvesa-avataras bekannt. Sie sind mit einer besonderen Macht
ausgestattet, die der Sri Visnus gleicht, der im Grunde alle ihre Tatigkeiten durch-
dringt. Wann immer jemand daher Siva Gebete darbringt, um von ihm Schutz zu
bekommen, ist im Grunde Sri Visnu gemeint, denn normalerweise ist Siva fiir die
Zerstorung zustindig. Siva ist einer der isvaras oder Herrscher, die als saktydvesa-
avatdras bekannt sind, und daher kann er als jemand angesprochen werden, der Sri
Visnus Eigenschaften besitzt.

VERS 22
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tvam ekah sarva-jagata
isvaro bandha-moksayoh

tam tvam arcanti kusalah
prapannadrti-haram gurum

tvam ekah—du, o Herr, bist in der Tat; sarva-jagatah—der drei Welten; isvarah
—der Beherrscher; bandha-moksayoh—von sowohl Bindung als auch Befreiung;
tam—dieser Herrscher; tvam arcanti—verehren dich; kusalah—Personen, die nach
Gluck streben; prapanna-arti-haram—der alle Leiden eines beschiitzten Geweihten
mindern kann; gurum—der du als der wohlmeinende Ratgeber aller gefallenen See-
len handelst.

UBERSETZUNG

O Herr, du bist die Ursache der Knechtschaft und Befreiung des gesam-
ten Universums, da du sein Herrscher bist. Diejenigen, die im spirituellen
BewuBtsein fortgeschritten sind, ergeben sich dir, und daher bist du die Ur-
sache der Linderung ihrer Leiden, und du bist auch die Ursache ihrer Befrei-
ung. Wir verehren daher deine Herrlichkeit.

ERLAUTERUNG

Im Grunde sorgt Visnu fiir alles Gliick, und Er erhalt es auch. Wenn man also
bei Visnu Zuflucht suchen mufB, warum suchten dann die Halbgotter bei Siva Zu-
flucht? Sie taten dies, weil Visnu in der Schopfung der materiellen Welt durch Siva
handelt. Siva handelt im Namen Visnus. Wenn der Herr in der Bhagavad-gita
(14.4) sagt, daB Er der Vater aller Lebewesen ist (aham bija-pradah pita), bezieht Er
Sich auf Handlungen, die von Visnu durch Siva ausgefiihrt werden. Visnu ist von
materiellen Tatigkeiten immer unberuhrt, und wenn materielle Tatigkeiten ausge-
filhrt werden miissen, fiihrt Visnu sie durch Siva aus. Siva wird daher auf der glei-
chen Ebene wie Visnu verehrt. Wenn Visnu von der duBeren Energie unberiihrt
bleibt, ist Er Visnu, doch wenn Er mit der auBeren Energie in Beriihrung ist, er-
scheint Er in Seinem Aspekt als Siva.

VERS 23
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guna-mayya sva-saktyasya
sarga-sthity-apyayan vibho

dhatse yada sva-drg bhuman
brahma-visnu-sivabhidham

guna-mayyd—in drei Arten von Tatigkeit handeln; sva-sakiyd—durch deine
auflere Energie; asya—dieser materiellen Welt; sarga-sthiti-apyayan—Schopfung,
Erhaltung und Vernichtung; vibho—o Herr; dhatse—du fiihrst aus; yadd—wenn;
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sva-drk—fﬁhrst aus; bhuman—o Herr; brahma-visnu-siva-abhidham—als Brahma,
Visnu oder Siva.

UBERSETZUNG

O Herr, du leuchtest aus dir selbst und bist erhaben. Du erschaffst die
materielle Welt durch deine personliche Energie, und du nimmst die Na-
men Brahma, Visnu und Mahe$vara an, wenn du in Schopfung, Erhaltung
und Vernichtung handelst.

ERLAUTERUNG

Dieses Gebet wird eigentlich Visnu, dem purusa, dargebracht, der in Seinen In-
karnationen als die guna-avararas die Namen Brahma, Visnu und Mahesvara an-
nimmt.

VERS 24
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tvam brahma paramam guhyam
sad-asad-bhava-bhavanam
nana-saktibhir abhatas
tvam atma jagad-isvarah

tvam—du, o Herr; brahma—unpersonliches Brahman; paramam—hochstes;
guhyam—vertraulich; sat-asat-bhava-bhavanam—die Ursache der Mannigfaltig-
keit der Schopfung, ihre Ursache und ihre Wirkung; nana-saktibhih—mit verschie-
denen Kriften; dbhdtah—manifestiert; rvam—du bist; dtrmda—die Uberseele; ja-
gat-isvarah—die Hochste Personlichkeit Gottes.

UBERSETZUNG

Du bist die Ursache aller Ursachen, das aus sich selbst leuchtende, unbe-
greifliche Brahman, das urspriinglich Parabrahman ist. Du entfaltest in die-
ser kosmischen Manifestation vielfiltige Krifte.

ERLAUTERUNG

Dieses Gebet wird dem unpersonlichen Brahman dargebracht, das aus den leuch-
tenden Strahlen des Parabrahmans besteht. Parabrahman ist die Hochste Personlich-
keit Gottes (param brahma param dhama pavitrarm paramam bhavan). Wenn Siva
als Parabrahman verehrt wird, ist die Verehrung fiir Visnu bestimmt.
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VERS 25
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tvam sabda-yonir jagad-adir atma
pranedriya-dravya-gunah svabhavah

kalah kratuh satyam rtam ca dharmas
tvayy aksaram yat tri-vrd-amananti

tvam—du, o Herr; sabda-yonih—der Ursprung und die Quelle der vedischen Li-
teratur; jagat-adih—die urspriingliche Ursache der materiellen Schopfung; drma
—die Seele; prana—die Lebenskraft; indriva—die Sinne; dravya—die materiellen
Elemente; gunah—die drei Eigenschaften; sva-bhdvah—materielle Natur; kdlah—
ewige Zeit; kratuh—Opfer; satyam—Wahrheit; rtam—Wahrhaftigkeit; ca—und;
dharmah—zwei verschiedene Arten von Religion; tvayi—dir; aksaram—die ur-
springliche Silbe, omkara; yat—das, was; tri-vrt—aus den Buchstaben a, v und m
bestehend; amananti—sie sagen.

UBERSETZUNG

O Herr, du bist die urspriingliche Quelle der vedischen Literatur. Du bist
die urspriingliche Ursache der materiellen Schopfung, die Lebenskraft, die
Sinne, die fiinf Elemente, die drei Erscheinungsweisen und das mahat-
tattva. Du bist die ewige Zeit, Entschlossenheit und die beiden religiosen
Prinzipien, die als Wahrheit [satya] und Wahrhaftigkeit [rta] bekannt sind.
Duhbist die Zuflucht der Silbe om, die aus den drei Buchstaben ,,a-u-m‘/ be-
steht.

VERS 26
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agnir mukham te ‘khila-devatatma

ksitim vidur loka-bhavanghri-parkajam
kalam gatim te ‘khila-devatatmano

disas ca karnau rasanam jalesam
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agnih—Feuer; mukham—Mund; re—von dir; akhila-devata-atma—der Ursprung
aller Halbgotter; ksitim—die Oberflache der Erde; viduh—sie kennen; loka-bhava—o
Ursprung aller Planeten; anghri-pankajam—deine LotosfiilBe; kalam—ewige Zeit;
gatim—Fortschritt; re—deiner Herrlichkeit; akhila-devata-atmanah—die Gesamt-
_heit aller Halbgotter; disah—alle Himmelsrichtungen; ca—und; karnau—deinen Oh-
ren; rasanam—Geschmack; jala-isam—der Halbgott, der das Wasser beherrscht.

UBERSETZUNG

O Vater aller Planeten, groRe Gelehrte wissen, daR Feuer dein Mund, die
Oberfliche der Erde deine LotosfiiRe, die ewige Zeit deine Bewegung, alle
Himmelsrichtungen deine Ohren, und Varuna, der Herr der Gewisser,
deine Zunge ist.

ERLAUTERUNG

In den sruti-mantras heiBt es: agnih sarva-devatah. ,,Feuer ist die Gesamtheit al-
ler Halbgotter. Agni ist der Mund der Hochsten Personlichkeit Gottes. Durch
Agni, das Feuer, nimmt der Herr alle Opferdarbringungen an.

VERS 27
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ndabhir nabhas te svasanam nabhasvan
suryas ca caksumsi jalam sma retah
paravaratmasrayanam tavatma
somo mano dyaur bhagavan siras te

nabhih—Nabel; nabhah—der Himmel; re—deiner Herrlichkeit; svasanam— Atem;
nabhasvan—die Luft; siryah ca—und der Sonnenplanet; caksumsi—deine Augen;
jalam—das Wasser; sma—in der Tat; retah—Samen; para-avara-atma-asrayanam
—die Zuflucht aller Lebewesen, niedriger und hoher; rava—dein; arma—Selbst; so-
mah—der Mond; manah—Geist; dyauh—die hoheren Planetensysteme; bhagavan—o
du, o Herr; sirah—Haupt; re—von dir.

UBERSETZUNG

O Herr, der Himmel ist dein Nabel, die Luft ist dein Atem, die Sonne
stellt deine Augen dar, und das Wasser ist dein Samen. Du bist die Zuflucht
aller Arten von Lebewesen, hoher und niedriger. Der Gott des Mondes ist
dein Geist, und das obere Planetensystem ist dein Haupt.
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VERS 28
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kuksih samudra girayo 'sthi-sangha
romani sarvausadhi-virudhas te
chandamsi saksat tava sapta dhatavas
trayi-mayatman hrdayam sarva-dharmah

kuksih—Leib; samudrah—die Ozeane; girayah—die Berge; asthi—die Knochen;
sangah—Verbindung; romani—die Haare des Korpers; sarva—alle; ausadhi—Heil-
krauter; virudhah—Pflanzen und Schlingpflanzen; te—deine; chandamsi—vedische
mantras; saksat—unmittelbar; rava—deine; sapta—sieben; dhatavah—Schichten des
Korpers; trayi-maya-atman—o ihr drei verkorperten Veden; hrdayam—das Innere
des Herzens; sarva-dharmah—alle Arten von Religion.

UBERSETZUNG

O Herr, du bist die drei personifizierten Veden. Die sieben Meere sind
dein Unterleib, und die Berge sind deine Knochen. Alle Heilkriuter,
Schlingpflanzen und Gemiisearten sind die Haare auf deinem Korper, die
vedischen mantras wie Gayatri sind die sieben Schichten deines Korpers,
und das vedische religiose System ist das Innere deines Herzens.

VERS 29
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mukhani paricopanisadas tavesa
yais trimsad-astottara-mantra-vargah
yat tac chivakhyam paramdtma-tattvam
deva-svayam-jyotir avasthitis te

mukhani—Gesichter; parica—funf; upanisadah—vedische Schriften; rava—deine;
isa—o Herr; yaih—durch welche; trimsat-asta-uttara-mantra-vargah—in der Kate-
gorie der achtunddreiBig wichtigen vedischen mantras; yar—das, was; tar—wie es
ist; Siva-akhyam—ist als Siva bekannt; parama-atma-tattvam—was die Wahrheit
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uiber den Paramatma sicherstellt; deva—o Herr; svayam-jyotih—aus sich selbst
leuchtend; avastitih—Lage; te—von dir.

UBERSETZUNG

O Herr, die fiinf wichtigen vedischen mantras werden von deinen fiinf
Gesichtern reprisentiert, von denen auch die achtunddreifig beriihmtesten
vedischen mantras ausgingen. Du bist als Siva bekannt und leuchtest aus dir
selbst heraus. Du bist unmittelbar die Hochste Wahrheit, die als Paramatma
bekannt ist.

ERLAUTERUNG

Die finf mantras, die in diesem Zusammenhang erwahnt werden, lauten wie
folgt: (1) Purusa, (2) Aghora, (3) Sadyojdta, (4) Vamadeva und (5) /sdna. Diese fiinf
mantras gehoren zur Kategorie der achtunddreiBig besonderen vedischen mantras,
die von Siva gechantet werden, der daher als Siva oder Mahadeva beriihmt ist. Ein
weiterer Grund, warum Siva , Siva* genannt wird, was ,allgliickbringend* bedeu-
tet, ist, daB} er genau wie Sri Vian, der Paramatma, aus §ich selbst leuchtet. Weil
Siva unmittelbar eine Inkarnation Sri Visnus ist, stellt er Sri Visnus unmittelbaren
Stellvertreter dar. Diese Tatsache wird von dem folgenden vedischen mantra besta-
tigt: patim visvasyatmesvaram sasvatam sivam acyutam. Die Uberseele hat viele Na-
men, von denen Mahe$vara, Siva und Acyuta besonders erwahnt sind.

VERS 30
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chaya tv adharmormisu yair visargo
netra-trayam sattva-rajas-tamamsi

sankhydtmanah sastra-krtas taveksa
chandomayo deva rsih puranah

chaya—Schatten; tu—aber; adharma-irmisu—in den Wogen von Irreligion wie
kama, krodha, lobha und moha; yaih—von denen; visargah—so viele Mannigfaltig-
keiten der Schopfung; netra-trayam—drei Augen; sattva—Tugend; rajah—Leiden-
schaft; ramamsi—und Dunkelheit; sarnkhya-atmanah—der Ursprung aller vedi-
schen Schriften; sastra—Schriften; krtah—gemacht; tava—von dir; iksa—einfach
durch Blicken; chandah-mayah—voller vedischer Verse; deva—o Herr; rsih—alle ve-
dischen Schriften; puranah—und die Puradnas, die zusatzlichen Veden.
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UBERSETZUNG

O Herr, dein Schatten ist in Irreligion zu sehen, die zu einer Vielfalt von
irreligiosen Schopfungen fiihrt. Die drei Erscheinungsweisen der Natur —
Tugend, Leidenschaft und Unwissenheit — sind deine drei Augen. Alle vedi-
schen Schriften, die zahllose Verse enthalten, sind deine Emanationen, da
ihre Verfasser die verschiedenen Schriften zusammenstellten, nachdem sie
deinen Blick empfangen hatten.

VERS 31
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ne te giri-trakhila-loka-pala-
virinca-vaikuntha-surendra-gamyam

Jyotih param yatra rajas tamas ca
sattvam na yad brahma nirasta-bhedam

na—nicht; fe—von dir; giri-tra—o Konig der Berge; akhila-loka-pala—alle
Lenker der Abteilungen materieller Tatigkeiten; virinica—Brahma; vaikuntha—Sri
Visnu; sura-indra—der Konig des Himmels; gamyam—sie konnen verstehen; jyotih
—Ausstrahlung; param—transzendentale; yatra—worin; rajah—die Erscheinungs-
weise der Leidenschaft; ramah ca—und die Erscheinungsweise der Unwissenheit;
satrtvam—die Erscheinungsweise der Tugend; na—nicht; yar brahma—das das un-
personliche Brahman ist; nirasta-bhedam—ohne Unterscheidung zwischen Halbgot-
tern und Menschen.

UBERSETZUNG

O Girifa, da die unpersonliche Brahman-Ausstrahlung zu den materiellen
Erscheinungsweisen der Tugend, Leidenschaft und Unwissenheit transzen-
dental ist, konnen die verschiedenen Lenker dieser materiellen Welt dieses
Brahman nicht verstehen oder auch nur wissen, wo es sich befindet. Nicht
einmal Brahma, Visnu oder der Konig des Himmels, Mahendra, konnen es
erkennen.

ERLAUTERUNG

Das brahmajyoti ist im Grunde die Ausstrahlung der Hochsten Personlichkeit
Gottes. In der Brahma-sambhita (5.40) heiBt es:

yasya prabha prabhavato jagad-anda-koti-
kotisv asesa-vasudhadi-vibhiiti-bhinnam
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tad brahma niskalam anantam asesa-bhiitam
govindam adi-purusam tam aham bhajami

,.Ich verehre Govinda, den urersten Herrn, der mit groBer Macht ausgestattet ist.
.Die leuchtende Ausstrahlung Seiner transzendentalen Gestalt ist das unpersonliche
Brahman, das absolut, vollkommen und unbegrenzt ist und das die Vielfalt unzahli-
ger Planeten mit ihren verschiedenen Reichtiimern in Millionen und Abermillionen
von Universen hervorbringt.*

Obwohl der unpersonliche Aspekt des Absoluten eine Erweiterung der Strahlen
der Hochsten Personlichkeit Gottes ist, braucht Sich der Herr nicht um die Unper-
sonlichkeitsanhanger zu kiimmern, die in das brahmajyoti eingehen. Krsna sagt in
der Bhagavad-gitd (9.4): mayd tatam idam sarvam jagad avyakta-miirtind. ,,In Mei-
nem unpersonlichen Aspekt durchdringe Ich das gesamte Universum.* Folglich ist
die avyakta-murti oder der unpersonliche Aspekt gewil3 eine Erweiterung der Ener-
gie Krsnas. M{xyévédis, die es vorziehen, in diese Brahman-Ausstrahlung einzuge-
hen, verehren Siva. Die mantras, die in Vers 29 erwahnt sind, heiBen mukhani pan-
copanisadas tavesa. Mayavadis nehmen alle diese mantras bei der Verehrung Sivas
ernst. Diese mantras lauten wie folgt: (1) rat purusdya vidmahe santyai, (2) maha-
devdaya dhimahi vidydyai, (3) tan no rudrah pratisthayai, (4) pracodayat dhrtyai, (5)
aghorebhyas tama. . . , (6) atha ghorebhyo moha. . . , (7) aghorebhyo raksa. . . , (8)
aghoratarebhyo nidra. . ., (9) sarvebhyah sarva-vyadhyai, (10) sarva-sarvebhyo
mrtyave, (11) namas te ‘stu ksudha. . . , (12) rudra-ripebhyas trsnad. . . ,(13) vama-
devdya raja. . . , (14) jyesthdya svaha. . . , (15) sresthaya ratyai, (16) rudrdaya kal-
yanyai, (17) kaldya kama. . . , (18) kala-vikarandya sandhinyai, (19) bala-vikara-
ndya kriya. . ., (20) balaya vrddhyai, (21) balacchayd. . . , (22) pramathandya dha-
tryai, (23) sarva-bhita-damandya bhramanyai, (24) manah-sosinyai, (25) unmandya
Jjvard. . ., (26) sadyojatam prapadyami siddhyai, (27) sadyojatiya vai namah
rddhyai, (28) bhave dityai, (29) abhave laksmyai, (30) ndtibhave medha. . . , (31)
bhajasva mam kantyai, (32) bhava svadha. . . ,(33) udbhavdya prabha. . . ,(34) isa-
nah sarva-vidyanam sasinyai, (35) isvarah sarva-bhiitanam abhaya-da. . ., (36)
brahmadhipatir brahmanodhipatir brahman brahmesta-da. . ., (37) sivo me astu
maricyai, (38) saddsivah jvadlinyai.

Das unpersonliche Brahman ist sogar den anderen Lenkern der Schopfung, selbst
Brahma, Indra und sogar Visnu, unbekannt. Dies bedeutet jedoch nicht, daB Visnu
nicht allwissend ist. Visnu ist allwissend, doch ist es fir Ihn nicht notig zu wissen,
was in Seiner alldurchdringenden Erweiterung vor sich geht. Deshalb sagt der Herr
in der Bhagavad-gitd, daB Er Sich nicht um alles zu kimmern braucht (na caham
tesv avasthitah), obwohl alles Seine Erweiterung ist (mayd tatam idam sarvam), da
es verschiedene Lenker wie Brahma, Siva und Indra gibt.

VERS 32
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kamadhvara-tripura-kalagarady-aneka-
bhita-druhah ksapayatah stutaye na tat te

yas tv anta-kadla idam atma-krtam sva-netra-
vahni-sphulinga-sikhaya bhasitam na veda

kama-adhvara—Opfer fir Sinnenbefriedigung (wie die Daksa-yajnas, die Opfer,
die von Daksa ausgefiihrt wurden); tripura—der Damon namens Tripurasura; kala-
gara—Kalagara; ddi—und andere; aneka—viele; bhita-druhah—die dafiir bestimmt
sind, den Lebewesen Schwierigkeiten zu bereiten; ksapayatah—mit ihrer Zerstorung
beschaftigt; sturaye—dein Gebet; na—nicht; rar—dieses; te—sprechen fiir dich; yah
tu—weil; anta-kdle—zur Zeit der Vernichtung; idam—in dieser materiellen Welt;
atma-krtam—von dir getan; sva-netra—von deinen Augen; vahni-sphulinga-sikha-
ya—durch die Funken des Feuers; bhasitam—zu Asche verbrannt; na veda—ich
weill nicht, wie es geschieht.

UBERSETZUNG

Wenn die Vernichtung durch die Flammen und Funken, die von deinen
Augen ausgehen, stattfindet, verbrennt die gesamte Schopfung zu Asche.
Trotzdem weiflt du nicht, wie dies geschieht, ganz zu schweigen also von
deinem Zerstoren des Daksa-yajna, Tripurasuras und des kalakita-Giftes.
Solche Titigkeiten konnen nicht Gegenstand von Gebeten sein, die dir dar-
gebracht werden.

ERLAUTERUNG

Da Siva die groBen Taten, die er vollbringt, als duBerst unbedeutend betrachtet,
was soll man dann von der Beseitigung des starken Giftes sagen, das durch das Quir-
len des Ozeans erzeugt wurde? Die Halbgotter beteten indirekt darum, daB Siva das
kalakuta-Gift beseitige, das sich im gesamten Universum verbreitete.

VERS 33
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ye tv atma-rama-gurubhir hrdi cintitanghri-
dvandvam carantam umaya tapasabhitaptam
katthanta ugra-parusam niratam smasane
te niunam utim avidams tava hata-lajjah
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ye—Personen, die; ru—in der Tat, dtma-rama-gurubhih—von denjenigen, die in

sich selbst zufrieden sind und die als spirituelle Meister der Welt angesehen werden;

hrdi—im Herzen; cintita-anghri-dvandvam—an deine LotosfiiBe denkend; caran-

tam—sich bewegend; umayd—mit deiner Gefahrtin, Uma; rapasa abhitaptam—

_ durch die Ausiibung von Enthaltung und BuBe weit fortgeschritten; katthante—

kritisieren deine Taten; ugra-parusam—Kein kultivierter Mensch; niratam—immer;

smasdne—an Leichenverbrennungsstatten; re—solche Personen; niinam—in der Tat;

utim—solche Tatigkeiten; avidan—nicht kennend; rava—deine Tatigkeiten; hdta-laj-
Jjah—schamlos.

UBERSETZUNG

Hochgestellte, in sich selbst zufriedene Personlichkeiten, die zu der gan-
zen Welt predigen, denken in ihrem Herzen stindig an deine LotosfiiRe.
Wenn jedoch Menschen, die deine Enthaltsamkeit nicht kennen, dich mit
Uma sehen, glauben sie irrtiimlich, du seist liistern; oder wenn sie dich an
Leichenverbrennungsstitten sehen, denken sie irrtiimlich, du seist furchter-
regend und neidisch. Sie sind einfach schamlos. Sie konnen deine Taten
nicht verstehen.

ERLAUTERUNG

Siva istder groBte Vaisnava (vaisnavdanam yatha sambhuh). Es heiBt daher: vais-
navera kriya-mudra vijrie nd bujhaya. Selbst der intelligenteste Mensch kann nicht
verstehen, was ein Vaisnava wie Siva tut oder wie er handelt. Diejenigen, die von
lustvollen Wiinschen und Zorn tiberwaltigt sind, konnen die Herrlichkeit Sivas, des-
sen Stellung immer transzendental ist, nicht ermessen. Bei allen Tatigkeiten, die
man mit lustvollen Wiinschen in Verbindung bringt, ist Siva das Sinnbild eines
dtma-rama. Gewohnliche Menschen sollten daher nicht versuchen, Siva und seine
Taten zu verstehen. Jemand, der versucht, die Taten Sivas zu kritisieren, ist scham-
los.

VERS 34
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lat tasya te sad-asatoh paratah parasya
nanjah svaripa-gamane prabhavanti bhiumnah
brahmadayah kim uta samstavane vayam tu
tat-sarga-sarga-visava api sakti-matram

tat—daher; rasya—von diesen; re—von dir: sat-asatoh—der Lebewesen, die sich
bewegen und die sich nicht bewegen: pararah—in transzendentaler Stellung: paras-
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ya—sehr schwer zu verstehen; na—noch; arjah—wie es ist; svaripa-gamane—
sich dir in Wirklichkeit zu nahern; prabhavanti—es ist moglich; bhiumnah—o Erha-
bener; brahma-adayah—sogar Personlichkeiten wie Brahma; kim wta—ganz zu
schweigen von anderen; samstavane—beim Darbringen von Gebeten; vayam
tu—was uns betrifft; tar—von dir; sarga-sarga-visayah—Schopfung der Schopfun-
gen; api—obwohl; sakti-mdtram—gemal unserer Fahigkeit.

UBERSETZUNG

Sogar Personlichkeiten wie Brahma und andere Halbgotter konnen deine
Stellung nicht verstehen, denn du befindest dich jenseits der sich bewegen-
den und der sich nicht bewegenden Schopfung. Niemand kann dich in
Wahrheit verstehen — wie konnte dir also jemand Gebete darbringen? Es ist
unmoglich. Was uns betrifft, so sind wir Geschopfe der Schopfung Brahmas.
Unter diesen Umstinden konnen wir dir daher keine angemessenen Gebete
darbringen, doch soweit es in unserer Macht steht, haben wir unseren Ge-
fiihlen Ausdruck verliehen.

VERS 35
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etat param prapasyamo

na param te mahesvara
mrdandya hi lokasya

vyaktis te ‘vyakta-karmanah

erat—all diese Dinge; param—transzendental; prapasyamah—wir konnen sehen;
na—nicht; param—die eigentliche transzendentale Stellung; te—von dir; maha-
isvara—o groBer Herrscher; mrdandya—fiir das Gliick; hi—in der Tat; lokasya—der
gesamten Welt; vyaktih—manifestiert; re—deiner Herrlichkeit; avyakta-karmanai
—dessen Taten jedem unbekannt sind.

UBERSETZUNG

O grolter aller Herrscher, deine tatsiachliche Identitit ist unmoglich zu
erkennen. Soweit wir sehen konnen, bringt deine Gegenwart jedem blii-
hendes Gliick. Dariiber hinaus kann niemand deine Taten richtig einschit-
zen. So viel konnen wir sehen, doch nicht mehr.

ERLAUTERUNG

Als die Halbgotter Siva diese Gebete darbrachten, war es ihre innerste Absicht,
ihn zu erfreuen, damit er die durch das halahala-Gift geschaffene Storung beseitigen
wirde. In der Bhagavad-gita (7.20) heiBt es: kdmais tais tair hrta-jidnah prapa-
dvante ‘nya-devatah. Wenn jemand Halbgotter verehrt, ist dies zweifellos auf tief-
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verwurzelte Wiinsche zuriickzufiihren, die er durch die Barmherzigkeit solcher
Halbgotter erfiillt bekommen mochte. Menschen verehren im allgemeinen gern die
Halbgotter, weil sie dabei ein Motiv verfolgen.

VERS 36
CIEC IS IR
FEET =48 i I JINTE: |
THAGEE 3T TWE a4 EEn 11380

sri-suka uvdca
tad viksya vyasanam tasam
krpaya bhrsa-piditah
sarva-bhiuta-suhrd deva
idam aha satim priyam

sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; rar—diese Lage; viksya—se-
hend; vyasanam—gefahrlich; tasam—aller Halbgotter; krpaya—aus Mitleid; bhrsa-
piditah—sehr leidend; sarva-bhita-suhrt—der Freund aller Lebewesen; devah—
Mahadeva; idam—diese; aha—sprach; satim—zu Satidevi; priyam—seiner ihm sehr
lieben Frau.

UBERSETZUNG

Srila Sukadeva Gosvami fuhr fort: Siva ist immer allen Lebewesen wohl-
gesinnt. Als er sah, daB die Lebewesen durch das Gift, das sich iiberallhin
verbreitete, sehr gestort waren, wurde er sehr mitleidig. Folglich sprach er
zu seiner ewigen Gefihrtin, Sati, wie folgt.

VERS 37
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sri-sivah uvdca
aho bata bhavany etat
prajanam pasya vaisasam
ksiroda-mathanodbhutat
kalakutad upasthitam

sri-Sivah uvdca—Siva sprach; aho bata—wie beklagenswert; bhavdni—meine
liebe Frau, Bhavani; etar—diese Lage; prajanam—aller Lebewesen; pasya—sieh nur;
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vaisasam—sehr gefahrlich; ksira-uda—des Milchozeans; mathana-udbhiitat—durch
das Quirlen; kalakutar—aufgrund der Erzeugung von Gift; upasthitam—die gegen-
wartige Lage.

UBERSETZUNG

Siva sprach: Meine liebe Bhavani, sieh nur, wie all diese Lebewesen durch
das Gift, das beim Quirlen des Milchozeans erzeugt wurde, in Gefahr gera-
ten sind.

VERS 38
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asam prana-paripsunam
vidheyam abhayam hi me

etavan hi prabhor artho
yad dina-paripalanam

asam—all dieser Lebewesen; prana-paripsinam—sehr stark wiinschend, ihr Le-
ben zu beschiitzen; vidheyam—etwas mull getan werden; abhayam—Sicherheit;
hi—in der Tat; me—von mir; etavan—so viel; hi—in der Tat; prabhoh—des Meisters;
arthah—Pflicht; yar—das, was; dina-paripalanam—um der leidenden Menschheit
Schutz zu gewahren.

UBERSETZUNG

Es ist meine Pflicht, allen Lebewesen, die um ihr Dasein kimpfen, Schutz
und Sicherheit zu gewdhren. GewiB ist es die Pflicht des Meisters, seine lei-
denden Untergebenen zu beschiitzen.

VERS 39
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pranaih svaih praninah panti
sddhavah ksana-bharguraih
baddha-vairesu bhutesu
mohitesv atma-madyayad

pranaih—durch Leben; svaih—ihr eigenes; praninah—andere Lebewesen; panti
—beschiitzen; sddhavah—Gottgeweihte; ksana-bharguraih—voribergehend; bad-
dha-vairesu—unnotigerweise feindselig; bhiitesu—gegeniiber Lebewesen; mohitesu
—verwirrt; atma-mdyaya—durch die auBere Energie des Herrn.
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UBERSETZUNG

Menschen, die von der tiuschenden Energie der Hochsten Personlichkeit
Gottes verwirrt sind, empfinden fiireinander nur Feindseligkeit. Gottge-
weihte aber versuchen, sie zu retten, selbst wenn sie dabei ihr eigenes zeit-
weiliges Leben gefihrden.

ERLAUTERUNG

Das ist das Merkmal eines Vaisnavas. Para-duhkha-duhkhi: Ein Vaisnava ist
immer ungliicklich, wenn er die bedingten Seelen ungliicklich sieht. Andernfalls
konnte es ihm gleichgiiltig sein, sie zu unterweisen, wie man glucklich wird. Im ma-
terialistischen Leben werden die Menschen gezwungen, Tatigkeiten feindseliger Na-
tur nachzugehen. Das materialistische Leben wird daher mit sarisdra-davanala ver-
glichen, einem lodernden Waldbrand, der von selbst entsteht. Siva und seine
Nachfolger im parampara-System versuchen, die Menschen aus dieser gefahrlichen
Lage des materialistischen Lebens zu retten. Das ist die Pflicht von Gottgeweihten,
die den Prinzipien Sivas folgen und zur Rudra-sampradaya gehoren. Es gibt vier
Vaisnava-sampraddyas, und die Rudra-sampradaya ist eine von ihnen, denn Siva
(Rudra) ist der beste aller Vaisnavas (vaisnavanam yatha sambhuh). In der Tat wer-
den wir sehen, wie Siva zum Wohl der Menschheit alles Gift trank.

VERS 40
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pumsah krpayato bhadre
sarvatma priyate harih
prite harau bhagavati
priye ‘ham sacardacarah
tasmad idam garam bhuinje
prajanam svastir astu me

pumsah—mit einer Person; krpayatah—wohlwollenden Tatigkeiten nachgehen;
bhadre—o meine liebe Bhavani; sarva-atma—die Uberseele; private—wird erfreut;
harih—die Hochste Personlichkeit Gottes; prite—aufgrund Seiner Freude; harau
—der Hochste Herr, Hari; bhagavati—die Personlichkeit Gottes; priye—wird eben-
falls erfreut; aham—ich; sa-cara-acarah—mit allen anderen, den sich bewegenden
und sich nicht bewegenden; rasmat—daher; idam—dieses; garam—Gift; bhurije—lal}
mich trinken; prajanam—der Lebewesen; svastih—Wohl; astu—moge es geben; me
—durch mich.
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UBERSETZUNG

Meine liebe Gemahlin Bhavani, wenn man wohimeinende Titigkeiten
zum Nutzen anderer durchfiihrt, ist die Hochste Personlichkeit Gottes, Hari,
sehr erfreut. Und wenn der Herr erfreut ist, sind ich und alle anderen Lebe-
wesen ebenfalls erfreut. Lal mich daher dieses Gift trinken, denn so kénnen
alle Lebewesen durch mich gliicklich werden.

VERS 41
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sri-suka uvaca
evam amantrya bhagavan
bhavanim visva-bhavanah
tad visam jagdhum drebhe
prabhadva-jrianvamodata

sri-sukah uvdca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; evam—auf diese Weise; dman-
trya—ansprechend; bhagavan—Siva; bhavanim—Bhavani; visva-bhdvanah—der
wohlmeinende Freund des gesamten Universums; tat visam—dieses Gift; jag-
dhum—zu trinken; drebhe—begann; prabhdva-jia—Mutter Bhavani, die in voll-
kommener Weise die Fahigkeit Sivas kannte; anvamodata—gab ihre Erlaubnis.

UBERSETZUNG

Srila Sukadeva Gosvami fuhr fort: Nachdem Siva Bhavini auf diese Weise
von seinem Vorhaben in Kenntnis gesetzt hatte, begann er das Gift zu trin-
ken, wozu ihm Bhavani, die Sivas Macht sehr wohl kannte, ihre Erlaubnis
gab.

VERS 42
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tatah karatali-krtya
vyapi halahalam visam

abhaksayan maha-devah
krpaya bhita-bhavanah
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tatah—danach; karatali-krtya—in seine Hand nehmend; vydpi—weitverbreitet;
halahalam—halahala genannt; visam—Gift; abhaksayat—trank; mahadevah—Siva,
krpaya—aus Mitleid; bhiita-bhavanah—zum Wohl aller Lebewesen.

UBERSETZUNG
Darauf nahm Siva, der sich gliickbringender, wohlmeinender Arbeit zum
Nutzen der Menschheit geweiht hat, voller Mitleid das gesamte Gift in seine
Hand und trank es.

ERLAUTERUNG

Obwohl es eine solch groBe Menge Gift gab, dal es sich iiberall im Universum
ausbreitete, war Siva so machtig, daB er das Gift zu einer kleinen Menge verringerte,
um es in der Hand halten zu kénnen. Man soll nicht versuchen, Siva nachzuahmen.
Siva kann nach Belieben handeln, doch diejenigen, die Siva nachzuahmen versuchen,
indem sie garija rauchen und andere Gifte zu sich nehmen, werden durch solche Ta-

tigkeiten zweifellos in den Tod gehen.

VERS 43
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tasyapi darsayam dsa
sva-viryam jala-kalmasah
yac cakara gale nilam
tac ca sadhor vibhisanam

tasya—Sivas; api—auch; darsayim dsa—reichte; sva-viryam—seine eigene Kraft;
jala-kalmasah—dieses Gift, das aus dem Wasser hervorgegangen war; yar—wel-
ches; cakara—verursachte; gale—auf dem Hals; nilam—blauliche Linie; rar—dieses;
ca—auch; sddhoh—des Heiligen; vibhiisanam—Schmuckstiick.

UBERSETZUNG

Wie aus Verachtung manifestierte das aus dem Milchozean hervorgegan-
gene Gift seine Kraft, indem es auf Sivas Hals eine bliuliche Linie hinterlieB.
Diese Linie wird jedoch heute als ein Schmuckstiick des Herrn betrachtet.

VERS 44
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tapyante loka-tapena
sddhavah prayaso janah
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paramaradhanam tad dhi
purusasyakhilatmanah

tapyante—freiwillig leiden; loka-tapena—aufgrund des Leidens der Allgemein-
heit; sadhavah—heilige Personen; prdayasah—fast immer; janah—solche Personen;
parama-aradhanam—die hochste Verehrungsmethode; rar—diese Tatigkeit; hi—in
der Tat; purusasya—der Hochsten Person; akhila-atmanah—die die Uberseele eines
jeden ist.

UBERSETZUNG

Es heiBt, daB groRe Personlichkeiten fast immer aufgrund des Leidens
der aligemeinen Menschheit freiwillig Leiden auf sich nehmen. Das wird als
die hochste Verehrungsmethode des Hochsten Herrn angesehen, der im
Herzen eines jeden gegenwirtig ist.

ERLAUTERUNG

Hier finden wir eine Erklarung dafiir, warum diejenigen, die zum Wohl anderer
handeln, sehr schnell von der Hochsten Personlichkeit Gottes anerkannt werden.
Der Herr sagt in der Bhagavad-gita (18.68-69): ya idam paramam guhyam mad-
bhaktesv abhidhasyati. . . na ca tasman manusyesu kascin me priya-krttamah. ,Je-
mand, der die Botschaft der Bhagavad-gita zu Meinen Geweihten predigt, ist Mir
am liebsten. Niemand kann Mich durch Verehrung mehr erfreuen.” Es gibt in der
materiellen Welt verschiedene Arten von Wohlfahrtsarbeit, doch die hochste Wohl-
fahrtsarbeit ist die Verbreitung von Krsna-BewuBtsein. Andere Wohlfahrtstatigkei-
ten konnen nicht wirksam sein, denn die Gesetze der Natur und die Ergebnisse von
karma konnen nicht aufgehalten werden. Das Schicksal oder die Gesetze des karma
sorgen dafiir, daB man leiden oder genieBen muB. Zum Beispiel muB3 man einen Ge-
richtsentscheid annehmen, ganz gleich ob er Leid oder Gewinn bringt. In dhnlicher
Weise steht jeder unter dem Gesetz des karma und seinen Reaktionen. Niemand
kann dies andern. Daher heif3t es in der sastra:

tasyaiva hetoh prayateta kovido
na labhyate yad bhramatam upary adhah
(SB. 1.5.18)

Man soll sich um das bemiihen, was man niemals erlangen kann, indem man als
Folge von karma-Reaktionen im Universum auf- und abwandert. Und was ist dies?
Man soll sich bemiihen, Krsna-bewuf3t zu werden. Wenn man versucht, Krsna-
BewuBtsein auf der ganzen Welt zu verbreiten, fiihrt man die beste Wohlfahrtsar-
beit aus. Der Herr ist mit solch einem Geweihten sehr zufrieden; und wenn der Herr
mit einem zufrieden ist, was braucht man dann noch zu erstreben? Wenn man vom
Herrn anerkannt worden ist, sorgt der Herr fiir alles, was man braucht, selbst wenn
man Ihn um nichts bittet, denn der Herr weilt im Herzen eines jeden. Das wird auch
in der Bhagavad-gita bestatigt (resam nityabhiyuktanam yoga-ksemam vahamy
aham). Ferner heilBt es hier: tapyante loka-tdpena sadhavah prayaso janah. Die beste
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Wohlfahrtsarbeit ist die Erhebung der Menschen auf die Stufe von Krsna-Be-
wuBtsein, da die bedingten Seelen nur aus Mangel an Krsna-BewuBtsein leiden. Der
Herr kommt sogar personlich, um das Leid der Menschheit zu lindern.

yada yada hi dharmasya
glanir bhavati bharata

abhyutthanam adharmasya
tadatmanam srjamy aham

paritrandya sadhunam
vindsdaya ca duskrtam

dharma-samsthapanarthaya
sambhavami yuge yuge

,,Wann immer und wo immer das religiose Leben verfallt, o Nachkomme Bhara-
tas, und Irreligion zunimmt — zu der Zeit erscheine Ich. Um die Frommen zu be-
freien und die Schurken zu vernichten und um die Prinzipien der Religion wieder zu
errichten, erscheine Ich Zeitalter fir Zeitalter." (Bg. 4.7-8)

Alle sastras kommen deshalb zur SchluBfolgerung, daB die Verbreitung der Be-
wegung flir Krsna-BewuBtsein die beste Wohlfahrtstatigkeit auf der Welt ist. Auf-
grund des hohen Nutzens, der auf diese Weise der Allgemeinheit zukommt, erkennt
der Herr einen solchen von einem Gottgeweihten ausgefiihrten Dienst sehr schnell
an.

VERS 45
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nisamya karma tac chambhor
deva-devasya midhusah

. praja daksayani brahma
vaikunthas ca sasamsire

. nisamya—nachdem sie gehort hatten; karma—die Tat; rat—dieses; sambhoh—
Sivas; deva-devasya—der selbst fiir die Halbgotter verehrenswert ist; midhusah—
der den Menschen gro3e Segnungen gewahrt; prajah—die Menschen im allgemei-
nen; daksayani—Bhavani, die Tochter Daksas; brahma—Brahma; vaikunthah
ca—auch Sri Visnu; sasamsire—lobten sehr.

UBERSETZUNG

Als sich die Nachricht von dieser Tat verbreitete, lobpriesen alle, ein-
schlieBlich Bhavanis [die Tochter Maharaja Daksas), Brahmas, $ri Visnus und
der Menschen im allgemeinen, diese Tat Sivas, der von den Halbgéttern
verehrt wird und der den Menschen Segnungen gewihrt.
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VERS 46
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praskannam pibatah paner
yat kinicij jagrhuh sma tat

vrscikahi-visausadhyo
dandasukads ca ye ‘pare

praskannam—hier und dort verstreut; pibatah—Sivas, wahrend er trank; paneh
—aus der Hand; yar—das; kiricit—sehr wenig; jagrhuh—nahmen die Gelegenheit
wahr zu trinken; sma—in der Tat; rar—dieses; vrscika—die Skorpione; ahi—die Ko-
bras; visa-ausadhyah—giftige Krauter; dandasiukah ca—und Tiere, deren Bisse giftig
sind; ye—die; apare—andere Lebewesen.

UBERSETZUNG

Skorpione, Kobras und andere Tiere, deren Bisse giftig sind, sowie Gift-
pflanzen nahmen die Gelegenheit wahr, jede noch so kleine Menge Gift zu
trinken, die Siva von der Hand getropft war, wihrend er trank.

ERLAUTERUNG

Moskitos, Schakale, Hunde und andere dandasukas (Tiere, deren Bisse giftig
sind) tranken das Gift des samudra-manthana, des gequirlten Ozeans, nachdem es
Siva aus der Hand gefallen war.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 7. Kapitel im Achten Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Siva rettet das Universum, indem er Gift
trinkt".






8. Kapitel

Das Quirlen des Milchozeans

Dieses Kapitel beschreibt, wie die Gliicksgottin durch das Quirlen des Milchoze-
ans erschien und Sri Visnu zum Gemahl nahm. Spater wird beschrieben, wie Dhan-
vantari mit einem Topf Nektar erschien, den die Dimonen ihm sogleich fortnah-
men, und wie aber daraufhin Sri Visnu als Mohini, die schonste Frau der Welt, er-
schien, um die Damonen zu betoren und den Nektar fiir die Halbgotter zu retten.

Nachdem Siva alles Gift getrunken hatte, faBten die Halbgotter und Damonen
wieder Mut und setzten das Quirlen fort, wodurch zunachst eine surabhi-Kuh er-
zeugt wurde. GroBe heilige Personlichkeiten nahmen diese Kuh in ihre Obhut, um
aus ihrer Milch gereinigte Butter zu gewinnen, die sie in groBen Opfern darbringen
wollten. Danach wurde ein Pferd namens Uccaihsrava erzeugt, das Bali Maharaja an
sich nahm. Als nachstes erschienen Airavata und andere Elefanten, die in alle Him-
melsrichtungen gehen konnten, und es erschienen auch Elefantenkiihe. Das als Kau-
stubha bekannte Juwel wurde ebenfalls erzeugt, und Sri Visnu nahm dieses Juwel
und hangte es Sich um den Hals. Sodann erschienen eine pdrijata-Blume und die
Apsaras, die schonsten Frauen im Universum, und nach ihnen die Gliicksgottin
Laksmi. Die Halbgotter, groBen Weisen, Gandharvas und andere verehrten sie mit
groBer Achtung. Die Glucksgéttin konnte niemand finden, der sich zum Gemahl
eignete, doch schlieBlich wahilte sie Sri Visnu als ihren Herrn. Sri Visnu gab ihr ei-
nen ewigen Aufenthaltsort an Seiner Brust. Diese Verbindung von Laksmi und Na-
rayana erfreute alle Anwesenden, einschlieflich der Halbgotter und der gewohnli-
chen Menschen. Die Damonen jedoch, die sich von der Gliicksgottin vernachlassigt
fihlten, waren sehr niedergeschlagen. Darauf wurde Varuni, die Gottin des Trin-
kens, erzeugt, und auf Sri Visnus Anweisung hin nahmen die Damonen sie an sich.
Sodann begannen die Ddmonen und Halbgétter mit frischer Energie, wieder zu
quirlen. Dieses Mal erschien eine Teilinkarnation Sri Visnus namens Dhanvantari.
Dhanvantari war sehr schon anzusehen und hatte einen Topf bei sich, der Nektar
enthielt. Die Damonen rissen ihm den Topf sogleich aus der Hand und liefen fort,
worauf die Halbgotter allen Mut verloren und bei Visnu Zuflucht suchten. Nach-
dem die Ddmonen Dhanvantari den Topf fortgenommen hatten, begannen sie sich
wieder zu streiten. Sri Visnu trostete die Halbgotter, die sich folglich nicht an dem
Streit beteiligten, sondern sich zuriickhielten. Wahrend der Streit zwischen den Da-
monen fortdauerte, erschien der Herr personlich als die Inkarnation Mohini, die
schonste Frau des Universums.

VERS 1
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sri-suka uvdca
pite gare vrsankena
pritas te ‘mara-danavah
mamanthus tarasa sindhum
havirdhani tato ‘bhavat

sri-sukah uvdca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; pite—wurde getrunken; ga-
re—als das Gift; vrsa-arikena—von Siva, der auf einem Stier sitzt; pritah—erfreut;
te—sie alle; amara—die Halbgotter; danavah—und die Damonen; mamanthuh—be-
gannen wieder zu quirlen; rarasa—mit groBer Kraft; sindhum—den Milchozean; ha-
virdhani—die surabhi-Kuh, die die Quelle geklarter Butter ist; ratah—aus diesem
Quirlen; abhavat—wurde erzeugt.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami fuhr fort: Nachdem Siva das Gift getrunken hatte, wa-
ren sowohl die Halbgoétter als auch die Dimonen sehr froh und begannen
mit frischer Kraft, den Ozean zu quirlen. Als Folge davon erschien eine Kuh
namens surabhi.

ERLAUTERUNG

Die surabhi-Kuh wird hier als havirdhani oder Butterquelle beschrieben. Wenn
Butter durch Schmelzen gereinigt wird, bekommt man Ghee oder geklarte Butter,
die unerlaBlich ist, um groBe rituelle Opfer durchzufiihren. In der Bhagavad-gita
(18.5) heiBt es: yajria-dana-tapah-karma na tydjyam kdryam eva tat. Opfer, Mild-
tatigkeit und Enthaltsamkeit sind unerlaBlich, um in der menschlichen Gesellschaft
Frieden und Wohlstand aufrechtzuerhalten. Yajria, die Ausfilhrung von Opfern, ist
unbedingt erforderlich; um yajria auszufiihren, ist geklarte Butter notwendig, und
um geklarte Butter zu bekommen, braucht man Milch. Milch gewinnt man, wenn es
geniigend Kiihe gibt. Deshalb wird in der Bhagavad-gita (18.44) der Schutz der Kuh
empfohlen (krsi-go-raksya-vanijyam vaisya-karma svabhdva-jam).

VERS 2
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tam agni-hotrim rsayo
Jjagrhur brahma-vadinah

yajrasya deva-yanasya
medhyadya havise nrpa

tam—diese Kuh; agni-hotrim—absolut notwendig, um Yoghurt, Milch und Ghee
zu erzeugen, die als Opfer im Feuer dargebracht werden; rsayah—Weise, die solche
Opfer darbringen; jagrhuh—nahm in Besitz; brahma-vadinah—weil solche Weisen
die rituellen vedischen Zeremonien kennen; yajriasya—von Opfern; deva-yanasya
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—was den Wunsch erfiillt, auf die hoheren Planetensysteme erhoben zu werden und
nach Brahmaloka zu gehen; medhydya—fiir Opferdarbringungen geeignet; havi-
se—um reine, geklarte Butter zu bekommen; nrpa—o Konig.

UBERSETZUNG

O Konig Pariksit, groBe Weise, die mit den vedischen Ritualzeremonien
wohlvertraut waren, nahmen von dieser surabhi-Kuh Besitz, die jede not-
wendige Menge an Yoghurt, Milch und Ghee erzeugte, die man in Feuerop-
fern verwendet. Sie taten dies hauptsichlich, um reines Ghee zu gewinnen,
das sie brauchten, um Opfer darzubringen und so auf die hoheren Planeten-
systeme bis nach Brahmaloka erhoben zu werden.

ERLAUTERUNG

Surabhi-Kiihe findet man im allgemeinen auf den Vaikuntha-Planeten. Wie in
der Brahma-sarhhita beschrieben wird, hiitet Sri Krsna auf Seinem Planeten Goloka
Vrndavana surabhi-Kihe (surabhir abhipalayantam). Diese Kiihe sind die Lieb-
lingstiere des Herrn. Von den surabhi-Kiihen kann man so viel Milch nehmen, wie
man braucht, und man kann diese Kiihe so viele Male melken, wie man mochte. Mit
anderen Worten, die surabhi-Kuh kann eine unbegrenzte Menge Milch geben. Milch
ist fir die Durchfiihrung von yajra notwendig, und Weise wissen, wie man Milch
benutzt, um die menschliche Gesellschaft zur Vollkommenheit des Lebens zu erhe-
ben. Da der Schutz der Kuh iiberall in den sdstras empfohlen ist, nahmen sich die
brahmavadis der surabhi-Kuh an, an der die Damonen nicht sehr interessiert waren.

VERS 3
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tata uccaihsrava nama
hayo ‘bhiic candra-pandurah
tasmin balih sprham cakre
nendra isvara-siksaya

tatah—danach; uccaihsravah nama—mit Namen Uccaihsrava; hayah—ein Pferd;
abhut—wurde erzeugt; candra-pandurah—so weill wie der Mond; rasmin—dieses;
balih—Maharaja Bali; sprham cakre—wiinschte zu besitzen; na—nicht; indrah—der
Konig der Halbgotter; isvara-siksaya—dank des friiheren Ratschlages des Herrn.

UBERSETZUNG

Danach wurde ein Pferd namens Uccaih$rava erzeugt, das so weill wie
der Mond war. Bali Maharaja wiinschte sich dieses Pferd, und Indra, der Ko-
nig des Himmels, hatte nichts dagegen einzuwenden, denn die Hochste
Personlichkeit Gottes hatte ihn zuvor so beraten.
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VERS 4
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tata airavato nama
varanendro vinirgatah

dantais caturbhih svetadrer
haran bhagavato mahim

tatah—danach; airavatah nama—mit Namen Airavata; vdarana-indrah—der Ko-
nig der Elefanten; vinirgatah—wurde erzeugt; dantaih—mit seinen StoBzéhnen; ca-
turbhih—vier; sveta—weil; adreh—des Berges; haran—lieB verblassen; bhaga-
vatah—Siva; mahim—die Herrlichkeit.

UBERSETZUNG

Als nichstes wurde der Konig der Elefanten, Airavata, durch das Quirlen
erzeugt. Dieser Elefant hatte eine weiRe Hautfarbe und lieR mit seinen vier
StoRzihnen die Herrlichkeit des Berges Kailasa, des glorreichen Reiches
Sivas, verblassen.

VERS 5
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airdvanddayas tv astau
dig-gaja abhavams tatah

abhramu-prabhrtayo ‘stau ca
karinyas tv abhavan nrpa

airdavana-adayah—angefiihrt von Airavana; ru—aber; astau—acht; dik-gajah—
Elefanten, die in jede Richtung gehen konnten; abhavan—wurden erzeugt; tatah
—danach; abhramu-prabhrtayah—von der Elefantenkuh namens Abhramu ange-
fihrt; astau—acht; ca—auch; karinyah—weibliche Elefanten; ru—in der Tat; abha-
van—auch erzeugt; nrpa—o Konig.

UBERSETZUNG

O Konig, danach wurden acht groRe Elefanten erzeugt, die in jede Rich-
tung gehen konnten. Sie wurden von Airavana angefiihrt. Acht Elefanten-
kiihe unter der Fithrung Abhramus wurden ebenfalls erzeugt.
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ERLAUTERUNG

Die Namen der acht Elefanten lauteten Airavana, Pundarika, Vamana, Kumuda,
Anjana, Puspadanta, Sarvabhauma und Supratika.
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kaustubhakhyam abhid ratnam
padmarago mahodadheh

tasmin manau sprham cakre
vakso-'lankarane harih

tato 'bhavat parijatah
sura-loka-vibhisanam

purayaty arthino yo 'rthaih
sasvad bhuvi yatha bhavan

kaustubha-akhyam—bekannt als Kaustubha; abhiit—wurde erzeugt; ratnam—ein
kostbares Juwel; padmaragah—ein weiteres Juwel namens Padmaraga; mahd-uda-
dheh—aus diesem groBen Milchozean; tasmin—dieses; manau—Juwel; sprham ca-
kre—wiinschte zu besitzen; vaksah-alankarane—um Seine Brust zu schmiicken; ha-
rih—der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes; rarah—danach; abhavat— wurde
erzeugt; parijatah—die Himmelsblume namens pdrijata;, sura-loka-vibhiusanam
—die die himmlischen Planeten schmiickt; pirayati—erfillt; arthinah—Personen ge-
bend, die materiellen Reichtum begehren; yah—das, was; arthaih—was begehrt
wird; sasvat—immer; bhuvi—auf diesem Planeten; yatha—wie; bhavan—o Herr
(Maharaja Pariksit).

UBERSETZUNG

Danach wurden aus dem groBen Ozean die beriilhmten ]uwelen Kau-
stubha-mani und Padmaraga-mani erzeugt. Sri Visnu wiinschte sie zu besit-
zen, um Seine Brust zu schmiicken. Als nichstes wurde die parijata-Blume
erzeugt, die die himmlischen Planeten schmiickt. O Konig, so, wie du die
Wiinsche eines jeden auf diesem Planeten erfiillst, indem Du alle Bestre-
bungen in Erfiilllung gehen liBt, so erfiillt die parijata die Wiinsche eines je-
den.

VERS 7
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taras capsaraso jata
niska-kanthyah suvasasah

ramanyah svarginam valgu-
gati-lilavalokanaih

tatah—danach; ca—auch; apsarasah—die Bewohner von Apsaroloka; jdrah—
wurden erzeugt; niska-kanthyah—mit goldenen Halsketten geschmiickt; su-vdsa-
sah—in feine Gewander gekleidet; ramanyah—auBerst schon und anziehend; svar-
ginam—der Bewohner der himmlischen Planeten; valgu-gati-lila-avalokanaih—
indem sie sich sehr anmutig bewegen, betoren sie das Herz eines jeden.

UBERSETZUNG

Als nichstes erschienen die Apsaras [die auf den himmlischen Planeten
als Gesellschaftsdamen dienen]. Sie waren mit goldenen Schmuckstiicken
und Medaillons geschmiickt und in feine, anziehende Gewinder gekleidet.
Die Apsaras bewegen sich sehr bedachtsam und mit einer Anmut, die die
Bewohner der himmlischen Planeten betort.

VERS 8
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tatas cavirabhut saksac
chri rama bhagavat-para

ranjayanti disah kantya
vidyut saudamani yatha

tatah—danach; ca—und; dvirabhit—manifestiert; saksar—unmittelbar; sri—die
Gliicksgottin; rama—bekannt als Rama; bhagavat-pard—absolut dazu geneigt, von
der Hochsten Personlichkeit Gottes besessen zu werden; ranjayanti—erleuchtend;
disah—alle Himmelsrichtungen; kdntya—durch Glanz; vidyut—Blitz; sauda-
mani—Saudamani; yathda—wie.

UBERSETZUNG
Darauf erschien dort die Gliicksgottin Rama, deren einziger Wunsch es
ist, die Hochste Personlichkeit Gottes zu erfreuen. Sie erschien wie Elektri-
zitit, indem sie den Blitz iibertraf, der einen Marmorberg beleuchtet.
ERLAUTERUNG
Sri bedeutet Reichtum. Krsna ist der Besitzer aller Reichtiimer.

bhoktaram yajna-tapasam
sarva-loka-mahesvaram
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suhrdam sarva-bhiitanam
JjAatva mam santim rcchati

Diese Friedensformel fiir die Welt wird in der Bhagavad-gita (5.29) gegeben.
Wenn die Menschen wissen, daB3 der Hochste Herr, Krsna, der hochste Genie3er,
der hochste Besitzer und der beste, wohlmeinende Freund aller Lebewesen ist, wer-
den auf der ganzen Welt Frieden und Wohlstand herrschen. Ungliickseligerweise
wollen die bedingten Seelen, die durch die auBere Energie des Herrn in {llusion ver-
setzt sind, miteinander kdmpfen, und daher ist der Frieden gestort. Die erste Vor-
aussetzung fir Frieden ist, daB aller Reichtum, der von Sri, der Gliicksgottin, ver-
teilt wird, der Hochsten Personlichkeit Gottes als Opfer dargebracht wird. Jeder
sollte seinen falschen Anspruch auf weltliche Besitztiimer aufgeben und alles Krsna
darbringen. Das ist die Lehre der Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein.

VERS 9
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tasyam cakruh sprham sarve
sasurasura-manavah

ripaudarya-vayo-varna-
mahimaksipta-cetasah

tasyam—sie; cakruh—taten; sprham—begehren; sarve—alle; sa-sura-asura-ma-
navah—die Halbgotter, die Damonen und die Menschen; ripa-audarya—durch die
vorziigliche Schonheit und ihre Korpermerkmale; vayah—Jugend; varna—Korper-
tonung; mahima—Herrlichkeit; aksipta—erregt; cetasah—ihre Gemiiter.

UBERSETZUNG

Aufgrund ihrer vorziiglichen Schonheit, ihrer Kérpermerkmale, ihrer ju-
gend, ihrer Korpertonung und ihrer Herrlichkeit begehrte sie jeder — die
Halbgotter, die Dimonen und die Menschen. Sie fiihiten sich von ihr ange-
zogen, da sie die Quelle aller Reichtiimer ist.

ERLAUTERUNG

Wer in dieser Welt mochte nicht Wohlstand, Schonheit und die mit diesen
Reichtiimern verbundene gesellschaftliche Stellung besitzen? Die Menschen begeh-
ren im allgemeinen materiellen Genuf3, materiellen Reichtum und die Gemeinschaft
adeliger Familienangehoriger (bhogaisvarya-prasaktanam). Materieller Genuf3 be-
deutet Geld, Schonheit und das Ansehen, das diese Dinge mit sich bringen, die alle
durch die Barmherzigkeit der Gliicksgottin erreicht werden konnen. Die Gliicksgot-
tin bleibt niemals allein. Wie im vorangegangenen Vers durch das Wort bhagavat-
pard angedeutet wird, ist sie das Eigentum der Hochsten Personlichkeit Gottes und
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kann nur vom Herrn genossen werden. Wenn man die Gunst der Gliicksgottin, der
Mutter Laksmi, erlangen mochte, muB man sie an der Seite Narayanas lassen, da sie
von Natur aus bhagavat-para ist. Die Gottgeweihten, die immer im Dienst Naraya-
nas titig sind (ndrdyana-pardyana), konnen zweifellos sehr leicht die Gunst der
Gliicksgottin erlangen, doch Materialisten, die die Gunst der Gliicksgottin zu erlan-
gen versuchen, um sie nur zu personlichem GenuB zu besitzen, werden enttauscht.
Ihr Vorhaben ist nicht aussichtsreich. Der beriichtigte Damon Ravana zum Beispiel
wollte Ramacandras Laksmi, Sita, besitzen und so siegreich sein, doch die Folge war
genau das Gegenteil. Sri Rimacandra eroberte Sita gewaltsam zuriick, totete Rivana
und legte dessen gesamtes materielles Reich in Schutt und Asche. Die Gliicksgottin
ist fiir jeden, selbst fiir Menschen, begehrenswert, doch man sollte verstehen, daf3
die Gliicksgottin ausschlieBlich das Eigentum der Hochsten Personlichkeit Gottes
ist. Man kann die Barmherzigkeit der Gliicksgottin nicht erlangen, solange man
nicht sowohl zu ihr als auch zum hochsten GenieBer, der Personlichkeit Gottes, be-
tet.

VERS 10
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tasya asanam aninye
mahendro mahad-adbhutam

murtimatyah saric-chrestha
hema kumbhair jalam suci

tasyah—fir sie; dsanam—einen Sitzplatz; dninye—brachte; maha-indrah—der
Konig des Himmels, Indra; mahat—glorreich; adbhutam—wunderbar; mirti-mat-
yah—Formen annehmend; sarit-sresthah—die besten der verschiedenen heiligen
Gewaisser; hema—golden; kumbhaih—mit Wassertopfen; jalam—Wasser; suci—
rein.

UBERSETZUNG

Der Konig des Himmels, Indra, brachte fiir die Gliicksgottin einen ange-
messenen Sitzplatz. Alle Fliisse mit heiligem Wasser, wie die Ganga und die
Yamuna, erschienen personlich und brachten fiir Mutter Laksmi, die Gliicks-
gottin, in goldenen Wassertopfen reines Wasser.

VERS 11
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abhisecanika bhimir
aharat sakalausadhih
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gavah parica pavitrani
vasanto madhu-madhavau

dbhisecanikah—Zubehor, das fiir die Aufstellung der Bildgestalt notwendig ist;
bhumih—das Land; dharat—gesammeltes; sakala—alle Arten von; ausadhih—
Heilpflanzen und Krauter; gavah—die Kiihe; parica—fiinf verschiedene Arten von
Produkten, die von der Kuh kommen, niamlich Milch, Yoghurt, geklarte Butter,
Kuhdung und Kuhurin; pavitrani—unverunreinigt; vasantah—personifizierter
Frihling; madhu-madhavau—Bliiten und Friichte, die wahrend des Friihlings oder
in den Monaten Caitra und Vaisakha erzeugt werden.

UBERSETZUNG

Das Land wurde eine Person und sammelte alle Heilpflanzen und Kriu-
ter, die fiir die Aufstellung der Bildgestalt notwendig sind. Die Kiihe gaben
fiinf Erzeugnisse, namlich Milch, Yoghurt, Ghee, Urin und Kuhdung, und
der personifizierte Frithling sammelte alles, was im Friihling wihrend der
Monate Caitra und Vai$ikha [April und Mai] wichst.

ERLAUTERUNG

Parica-gavya, die fiinf Erzeugnisse, die von der Kuh kommen, namlich Milch,
Yoghurt, Ghee, Kuhdung und Kuhurin, sind in allen rituellen Zeremonien notwen-
dig, die nach vedischen Unterweisungen durchgefiihrt werden. Kuhurin und Kuh-
dung sind rein, und da sogar der Urin und der Dung einer Kuh wichtig sind, konnen
wir uns vorstellen, wie gro3 die Bedeutung dieses Tieres fiir die menschliche Zivili-
sation ist. Aus diesem Grunde spricht die Hochste Personlichkeit Gottes, Krsna, di-
rekt von go-raksya oder dem Schutz der Kiihe. Zivilisierte Menschen, die dem
System des varnasrama folgen, insbesondere jene der vaisya-Klasse, die Landwirt-
schaft und Handel treiben, miissen die Kiihe beschiitzen. Ungliickseligerweise wer-
den heutzutage Kiihe zu Tausenden getotet, weil die Menschen im Kali-yuga man-
dah (voll schlechter Eigenschaften) und sumanda-matayah (von falschen Lebensvor-
stellungen irregefihrt) sind. Folglich sind sie in bezug auf spirituelles BewuBtsein
ungliickselig und werden auf vielerlei Weise von der Natur gestort, besonders durch
unheilbare Krankheiten wie Krebs und durch regelmaBige Kriege zwischen Natio-
nen. Solange die menschliche Gesellschaft es gestattet, da Kiihe regelmaBig in
Schlachthofen getotet werden, kann man keinen Frieden und Wohlstand erwarten.

VERS 12
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rsayah kalpayam cakrur
abhisekam yatha-vidhi
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Jjagur bhadrani gandharva
natyas ca nanrtur jaguh

rsayah—die groBen Weisen; kalpayam cakruh—fiihrten aus; dbhisekam—die

. abhiseka-Zeremonie, die wahrend der Aufstellung der Bildgestalt erforderlich ist;

yatha-vidhi—wie in den autorisierten Schriften angewiesen ist; jaguh—chanteten

vedische mantras; bhadrani—alles Gliick; gandharvah—und die Bewohner von

Gandharvaloka; natyah—die Frauen, die berufsmaBige Tanzerinnen waren;

ca—auch; nanrtuh—tanzten bei dem Anlal3 sehr schon; jaguh—und sangen in den
Veden vorgeschriebene, autorisierte Lieder.

UBERSETZUNG

Die groRen Weisen fiihrten die Badezeremonie der Gliicksgottin durch,
wie sie in den autorisierten Schriften vorgeschrieben ist, die Gandharvas
chanteten allgliickbringende vedische mantras, und die berufsmiRigen
Tanzerinnen fiihrten schone Tinze auf und sangen altiiberlieferte Lieder,
die in den Veden niedergelegt sind.

VERS 13
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megha mrdanga-panava-
murajanaka-gomukhan

vyanadayan sarnkha-venu-
vinas tumula-nihsvanan

meghah—personifizierte Wolken; mrdanga—Trommeln; panava—Pauken; mu-
raja—andere Art von Trommel; dnaka—eine andere Art von Trommel; gomu-
khan—eine Art von Horn; vyanddayan—lieBen ertonen; sarnkha—MuschelhOrner;
venu—Floten; vingh—Saiteninstrumente; tumula—gewaltiger; nihsvanan—Klang.

UBERSETZUNG

Die Wolken in personifizierter Form schlugen verschiedene Arten von
Trommeln, die als mrdangas, panavas, murajas und anakas bekannt sind. Sie
lieBen auch Muscheln und Horner, gomukhas genannt, ertonen und spiel-
ten Floten und Saiteninstrumente. Der Zusammenklang dieser Instrumente
war gewaltig.

VERS 14
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tato ‘bhisisicur devim
sriyam padma-karam satim
digibhah pirna-kalasaih
sukta-vakyair dvijeritaih

tatah—danach; abhisisicuh—gossen allgliickbringendes Wasser auf den Korper;
devim—die Gliicksgottin; sriyam—sehr schon; padma-karam—mit einem Lotos in
der Hand; satim—sie, die liberaus keusch ist, das heiB3t, die niemand anderen als die
Hochste Personlichkeit Gottes kennt; digibhah—die groBen Elefanten; purna-kala-
saih—durch bis zum Rand gefiillte Wasserkriige; sukta-vakyaih—mit vedischen
mantras, dvi-ja—von brahmanas; iritaih—gechantet.

UBERSETZUNG

Sodann brachten groRe Elefanten aus allen Himmelsrichtungen riesige
Wasserkriige voller Ganga-Wasser und badeten die Gliicksgottin, wihrend
gelehrte brahmanas zur Begleitung vedische mantras chanteten. Wihrend
die Gliicksgottin gebadet wurde, behielt sie ihre urspriingliche Stellung mit
einer Lotosblume in der Hand bei und sah auf diese Weise sehr schon aus.
Die Gliicksgottin ist die keuscheste Frau, denn sie kennt niemand anderen
als die Hochste Personlichkeit Gottes.

ERLAUTERUNG

Die Gliicksgottin Laksmi wird in diesem Vers als sriyam bezeichnet, was bedeu-
tet, daB} sie sechs Fiillen besitzt — Reichtum, Starke, Macht, Schonheit, Wissen und
Entsagung. Diese Reichtiimer bekommt man von der Gliicksgottin Laksmi, die hier
als devi oder Gottin angesprochen wird, weil sie in Vaikuntha den Hochsten Herrn
und Seine Geweihten mit allen Reichtiimern versorgt, die auf diese Weise das natiir-
liche Leben auf den Vaikuntha-Planeten genieBen. Der Hochste Herr findet groBes
Wohlgefallen an Seiner Gefahrtin, der Gliicksgottin, die in ihrer Hand eine Lotos-
blume hilt. Mutter Laksmi wird in diesem Vers als sati oder die hochste Keusche
beschrieben, da sie niemals ihre Aufmerksamkeit von der Hochsten Personlichkeit
Gottes auf jemand anders lenkt.

VERS 15
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samudrah pita-kauseya-
vasasi samupaharat

varunah srajam vaijayantim
madhuna matta-satpadam
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samudrah—der Ozean,; pita-kauseya—gelbe Seide; vasasi—sowohl die oberen als
auch die unteren Teile eines Gewandes; samupaharat—bot an; varunah—die herr-
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schende Gottheit des Wassers; srajam—Girlande; vaijayantim—die schonsten und
die groBten; madhuna—mit Honig; matta—trunken; sat-padam—Bienen, die sechs
Beine haben.

UBERSETZUNG

Der Ozean, der die Quelle aller kostbaren Juwelen ist, gabdasOber- und
Unterteil eines gelben Seidengewandes als Geschenk. Die herrschende
Gottheit des Wassers, Varuna, brachte Blumengirlanden, die von sechsbei-
nigen, honigtrunkenen Bienen umsummt wurden.

ERLAUTERUNG

Wenn die Bildgestalt Gottes in der abhiseka-Zeremonie mit verschiedenen Fliis-
sigkeiten wie Milch, Honig, Yoghurt, Ghee, Kuhdung und Kuhurin gebadet wird,
ist es Brauch, dafl man gelbe Gewander als Geschenk bringt. Auf diese Weise wurde
die abhiseka-Zeremonie fiir die Gliicksgottin nach den regularen vedischen Prinzi-
pien durchgefiihrt.

VERS 16

ot Rrfenfir sl sanf: |
g q@dl qAWSl A 3o 11251

bhusanani vicitrani
visvakarma prajapatih

haram sarasvati padmam
ajo nagas ca kundale

bhusanani—verschiedene Schmuckstiicke; vicitrani—alle sehr schon gearbeitet;
visvakarma prajapatih—Visvakarma, einer der prajapatis, der fiir Nachwuchs sor-
genden Sohne Brahmas; haram—Girlande oder Halskette; sarasvati—die Gottin der
Bildung; padmam—eine Lotosblume; ajah—Brahma; nagah ca—die Bewohner von
Nagaloka; kundale—zwei Ohrringe.

UBERSETZUNG

Visvakarma, einer der prajapatis, brachte verschiedene schone Schmuck-
stiicke. Die Gottin der Gelehrsamkeit, Sarasvati, brachte eine Halskette,
Brahma brachte eine Lotosblume, und die Bewohner von Nagaloka brachten
Ohrringe.

VERS 17
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tatah krta-svastyayanotpala-srajam
nadad-dvirepham parigrhya panina

cacala vaktram sukapola-kundalam
savrida-hasam dadhati susobhanam

tatah—danach; krta-svastyayana—durch allgliickbringende rituelle Zeremonien
regular verehrt; utpala-srajam—eine Girlande aus Lotosblumen; nadat—summend;
dvirepham—von Bienen umgeben; parigrhya—fassend; panina—mit der Hand; caca-
la—fuhr fort; vaktram—Gesicht; su-kapola-kundalam—ihre Wangen mit Ohrrin-
gen geschmiickt; sa-vrida-hasam—scheu liachelnd; dadhati—vergroBernd; susobha-
nam—ihre natiirliche Schonheit.

UBERSETZUNG

Darauf begann Mutter Laksmi, die Gliicksgottin, nachdem sie in rechter
Weise mit einer gliickbringenden rituellen Zeremonie verehrt worden war,
umherzugehen, wihrend sie in der Hand eine Girlande aus Lotosblumen
hielt, die von summenden Bienen umringt wurde. Scheu lichelnd, ihre
Wangen durch Ohrringe verziert, sah sie sehr schon aus.

ERLAUTERUNG

Die Gliicksgottin, Mutter Laksmiji, nahm den Milchozean als ihren Vater an,
doch sie ruht fortgesetzt an der Brust Narayanas. Sie bietet selbst Brahma und ande-
ren Lebewesen dieser materiellen Welt Segnungen an, steht jedoch zu allen materiel-
len Eigenschaften in transzendentaler Stellung. Obwohl es schien, als sei sie aus dem
Milchozean geboren, kehrte sie sogleich zu ihrem ewigen Platz an der Brust Naraya-
nas zuruck.

VERS 18
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stana-dvayam catikrsodari samam
m'ramaram candana- kurikumoksilam

visarpati hema- laleva sd babhau
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stana-dvayam—ihre beiden Briiste; ca—auch; ati-krsa-udari—der mittlere Teil
ihres Korpers, der sehr diinn war; samam—gleichmaBig; nirantaram—standig; can-
dana-kunkuma—mit Sandelholzpaste und kunkuma, einem rotlichen Puder; uksi-
tam—bedeckt; ratah tatah—hier und dort; nipura—von FuBglockchen; valgu—sehr

dene Pflanze; iva—war genau wie; sd—die Gliicksgottin; babhau—erschien.

UBERSETZUNG

lhre beiden Briiste, die gleichmiRig und sehr schon geformt waren, wa-
ren von Sandelholzpaste und kunkuma-Puder bedeckt, und ihre Hiifte war
sehr schmal. Als sie hin- und herging, wobei ihre FuRglockchen leise klin-
gelten, erschien sie wie eine Pflanze aus Gold.

VERS 19
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vilokayanti niravadyam datmanah
padam dhruvam cdvyabhicari-sad-gunam
gandharva-siddhasura-yaksa-carana-
traipistapeyadisu nanvavindata

vilokayanti—beobachtend, untersuchend; niravadyam—ohne einen Fehler; arma-
nah—fur sich selbst; padam—Stellung; dhruvam—ewige; ca—auch; avyabhicari-sat-
gunam—ohne eine Veranderung der Eigenschaften; gandharva—unter den Bewoh-
nern von Gandharvaloka; siddha—die Bewohner von Siddhaloka; asura—die Damo-
nen; yaksa—die Yaksas; carana—die Bewohner von Caranaloka; traipistapeya-adi-
su—und unter den Halbgottern; na—nicht; anvavindata—konnte irgendeinen von ih-
nen annehmen.

UBERSETZUNG

Wihrend Laksmidevi, die Gliicksgottin, zwischen den Gandharvas, Yak-
sas, asuras, Siddhas, Caranas und Himmelsbewohnern hin- und herging, be-
trachtete sie diese alle kritisch, doch sie konnte niemanden finden, der von
Natur aus mit allen guten Eigenschaften ausgestattet war. Niemand unter ih-
nen war frei von Fehlern, und daher konnte sie bei niemand Zuflucht su-
chen.

ERLAUTERUNG

Da die Gliicksgottin Laksmidevi aus dem Milchozean erzeugt worden war, war
sie die Tochter des Ozeans. Daher war es ihr gestattet, sich einen Gemahl in einer
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svayamvara-Zeremonie auszusuchen. Sie betrachtete jeden der Kandidaten, konnte
jedoch niemand finden, der qualifiziert genug war, ihr Schutz zu bieten. Mit anderen
Worten, Narayana, der natiirliche Gemahl Laksmis, kann von niemandem in der
materiellen Welt iibertroffen werden.

VERS 20
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nunam tapo yasya na manyu-nirjayo
JjAanam kvacit tac ca na sanga-varjitam
kasin mahams tasya na kama-nirjayah
sa isvarah kim parato vyapasrayah

ntinam—gewil; tapah—Enthaltung; yasya—von jemand; na—nicht; manyu
—Zorn; nirjayah—bezwungen; jiagnam—W issen; kvacit—in einer heiligen Person-
lichkeit; rat—dieses; ca—auch; na—nicht; sarnga-varjitam—ohne die Verunreinigung
der Gemeinschaft; kascit—jemand; mahan—eine sehr groQe, erhabene Personlich-
keit; tasya—seine; na—nicht; kdma—materielle Wiinsche; nirjayah—bezwungen;
sah—solch eine Person; isvarah—Beherrscher; kim—wie kann sie sein; paratah
—von anderen; vyapdsrayah—unter der Herrschaft.

UBERSETZUNG

Die Gliicksgottin, die die Versammlung betrachtete, dachte bei sich:
Wenn jemand sich in groBer Enthaltsamkeit iibt, hat er noch lange nicht
den Zorn bezwungen. Jemand mag Wissen besitzen, doch hat er dadurch
noch nicht materielle Wiinsche bezwungen. Selbst wenn man eine grofle
Personlichkeit ist, heit es noch lange nicht, daR® man seine lustvollen Wiin-
sche bezwungen hat. Sogar eine grofRe Personlichkeit ist von jemand anders
abhingig. Wie kann sie dann der hochste Herrscher sein?

ERLAUTERUNG

Hier sehen wir den Versuch, den hochsten Herrscher oder isvara zu finden. Jeder
kann als isvara oder Herrscher betrachtet werden, doch solche Herrscher werden
immer noch von anderen beherrscht. Zum Beispiel mag jemand schwere Enthaltun-
gen auf sich genommen haben, doch steht er immer noch unter der Herrschaft von
Zorn. Eine kritische Untersuchung wird uns zeigen, da3 jeder von jemand anders
beherrscht wird. Niemand auBer der Hochsten Personlichkeit Gottes, Krsna, kann
daher der wahre Herrscher sein; dies wird in den sdstras bestatigt: isvarah paramah
krsnah. Der hochste Herrscher ist Krsna. Krsna wird von niemand beherrscht, denn
Er herrscht uber jeden (sarva-kdrana-kdranam).
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dharmah kvacit tatra na bhita-sauhrdam
tyagah kvacit tatra na mukti-karanam

viryam na pumso sty aja-vega-niskrtam
na hi dvitivo guna-sanga-varjitah

dharmah—Religion; kvacit—man mag vollkommenes Wissen besitzen; tatra
—von; na—nicht; bhiita-sauhrdam—Freundschaft mit anderen Lebewesen; tydgah
—Entsagung; kvacit—man mag besitzen; tatra—darin; na—nicht; mukti-karanam
—die Ursache der Befreiung; viryam—Macht; na—nicht; pumsah—einer Person;
asti—es mag sein; aja-vega-niskrtam—Kkeine Befreiung von der Macht der Zeit; na
—noch; hi—in der Tat; dvitiyah—die zweite; guna-sariga-varjitah—vollig befreit von
der Verunreinigung der Erscheinungsweisen der Natur.

UBERSETZUNG

Jemand mag vollkommenes Wissen von Religion besitzen, aber trotzdem
nicht zu allen Lebewesen giitig sein. In einem Menschen oder Halbgott
mag es Entsagung geben, doch ist Entsagung nicht die Ursache von Befrei-
ung. Jemand mag groBe Macht besitzen und doch unfihig sein, die Macht
der ewigen Zeit aufzuhalten. Jemand mag die Anhaftung an die materielle
Welt aufgegeben haben, doch kann er sich nicht mit der Hochsten Person-
lichkeit Gottes vergleichen. Folglich ist niemand vom EinfluB der materiel-
len Erscheinungsweisen der Natur vollig befreit.

ERLAUTERUNG

Die Aussage dharmah kvacit tatra na bhiita-sauhrdam ist in diesem Vers sehr
wichtig. Wir sehen praktisch, daB es viele Hindus, Moslems, Christen, Buddhisten
und Anhinger anderer Glaubensrichtungen gibt, die streng ihren religiosen Prinzi-
pien folgen, aber trotzdem nicht alle Lebewesen als gleich ansehen. Sie toten sogar
unschuldige Tiere, obwohl sie sich als sehr religios ausgeben. Eine solche Religion
ist bedeutungslos. Im Srimad-Bhagavatam (1.2.8) heiBt es:

dharmah svanusthitah pumsam
visvaksena-kathasu yah
notpadayed yadi ratim
srama eva hi kevalam
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Man mag den religiosen Prinzipien seines eigenen Glaubens sehr streng folgen,
doch ist die Einhaltung solcher religioser Prinzipien nichts weiter als Zeitverschwen-
dung, wenn man nicht die Neigung entwickelt, die Hochste Personlichkeit Gottes zu
lieben. Man muB Liebe zu Vasudeva entwickeln (vdasudevah sarvam iti sa mahdtma
sudurlabhah). Das Kennzeichen eines Gottgeweihten ist es, jedermanns Freund zu
sein (suhrdam sarva-bhitanam). Ein Gottgeweihter wird niemals zulassen, daB ein
unschuldiges Tier im Namen von Religion getotet wird. Das ist der Unterschied
zwischen einem oberflachlich religiosen Menschen und einem Geweihten der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes.

In der Weltgeschichte hat es viele gro3e Helden gegeben, die jedoch nicht der
grausamen Hand des Todes entkommen konnten. Selbst der grof3te Held kann der
Regierungsgewalt der Hochsten Personlichkeit Gottes nicht entgehen, wenn Krsna
als Tod kommt. Das wird von Krsna Selbst beschrieben: mrtyuh sarva-haras ca-
ham. Wenn der Herr als Tod erscheint, nimmt Er die sogenannte Macht eines Hel-
den fort. Sogar Hiranyakasipu konnte nicht gerettet werden, als Nrsimhadeva vor
ihm als Tod erschien. Materielle Starke ist angesichts der Starke der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes bedeutungslos.

VERS 22
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kvacic cirayur na hi sila-mangalam
kvacit tad apy asti na vedyam dyusah

yatrobhayam kutra ca so ‘py amangalah
sumangalah kasca na kanksate hi mam

kvacit—jemand; cira-ayuh—besitzt ein langes Leben; na—nicht; hi—in der Tat;
sila-mangalam—gutes Betragen oder gliickverheilende Umstande; kvacit—jemand;
tat api—obwohl gutes Betragen besitzend; asti—ist; na—nicht; vedyam dyusah—sich
der Lebensdauer bewuBt; yatra ubhayam—wenn es beides gibt (gutes Betragen und
glickverheiBende Umstande); kutra—irgendwo; ca—auch; sah—diese Person;
api—obwohl; amarigalah—ein wenig unheilvoll in einer anderen Einzelheit; su-
mangalah—in jeder Hinsicht gliickverheilend; kasca—jemand; na—nicht; kanksate
—begehrt; hi—in der Tat; mam—mich.

UBERSETZUNG

Jemand mag ein langes Leben, aber keine gliickverheifRenden Charakter-
merkmale und kein gutes Betragen besitzen. Jemand mag sowohl gliick-
verheiRende Charakterziige und gutes Betragen besitzen, aber dafiir ist
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seine Lebensdauer ungewi. Obwohl Halbgotter wie Siva ewiges. Leben ha-
ben, besitzen sie unerfreuliche Gewohnheiten wie das Besuchen von Lei-
chenverbrennungsstitten, und selbst wenn andere in jeder Hinsicht gute Ei-
genschaften besitzen, sind sie keine Geweihten der Hochsten Personlichkeit
Gottes.

VERS 23
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evam vimrsyavyabhicari-sad-gunair
varam nijaikasrayatayagundasrayam

vavre varam sarva-gunair apeksitam
rama mukundam nirapeksam ipsitam

evam—auf diese Weise; vimrsya—nach langem Nachdenken; avyabhicari-sat-gu-
naih—mit auBergewohnlichen transzendentalen Eigenschaften; varam—hoher; nija-
eka-asrayataya—welil Er alle guten Eigenschaften besitzt, ohne von anderen abhan-
gig zu sein; aguna-asrayam—das Behiltnis aller transzendentalen Eigenschaften;
vavre—nahm an; varam—als Brautigam; sarva-gunaih—mit allen transzendentalen
Eigenschaften; apeksitam—qualifiziert; rama—die Glicksgottin; mukundam—Mu-
kunda; nirapeksam—obwohl Er nicht aufsie wartete; ipsitam—der Begehrenswerte-
ste.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami fuhr fort: Auf diese Weise nahm die Gliicksgottin nach
langem Uberlegen Mukunda als ihren Gemahl an, weil Er alle transzenden-
talen Eigenschaften und mystischen Krifte besitzt und daher der Begehrens-
werteste ist, wenngleich Er unabhingig ist und sie nicht braucht.

ERLAUTERUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes, Mukunda, ist selbstgentigsam. Weil der Herr
vollig unabhidngig ist, brauchte Er nicht die Unterstiitzung der Gemeinschaft
Laksmidevis. Trotzdem nahm Laksmidevi, die Glicksgottin, den Herrn als ihren
Gemahl an.

VERS 24
TRED ITAT ATHAAST
MAAYATTET RSN |



Vers 25] Das Quirlen des Milchozeans 247

ae faam e qgu @am
gAIEEAFRARIA @1 IR

tasyamsa-desa usatim nava-kanja-malam
madyan-madhuvrata-varutha-giropaghustam

tasthau nidhaya nikate tad-urah sva-dhama
savrida-hdsa-vikasan-nayanena yata

tasya—von lhm (der Hochsten Personlichkeit Gottes); amisa-dese—auf den
Schultern; usatim—sehr schon; nava—neue; kanja-malam—Girlande aus Lotosblu-
men; mddyat—von Sinnen; madhuvrata-varitha—von Bienen; gira—mit den To-
nen; upaghustam—umgeben von ihrem Summen; rasthau—blieb; nidhaya—nach-
dem sie die Girlande umgehangt hatte; nikate—in der Nahe; tat-urah—die Brust des
Herrn; sva-dhama—ihr wirklicher Ruheort; sa-vrida-hdasa—scheu lachelnd; vika-
sar—leuchtend; nayanena—mit den Augen; yata—so befindlich.

UBERSETZUNG

Die Gliicksgottin ging auf den Hochsten Herrn, die Personlichkeit Got-
tes, zu und legte Ihm eine Girlande aus frisch gewachsenen Lotosblumen
um den Hals, die von summenden, nach Honig suchenden Bienen umringt
wurde. Dann blieb sie an Seiner Seite stehen, wihrend sie scheu lichelte,
und wartete darauf, einen Platz an der Brust des Herrn zu bekommen.

VERS 25
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tasyah sriyas tri-jagato janako jananya
vakso nivasam akarot paramam vibhiiteh

srih svah prajah sakarunena niriksanena
yatra sthitaidhayata sadhipatims tri-lokan

tasyah—von ihr; srivah—die Glicksgottin; tri-jagatah—der drei Welten; jana-
kah—der Vater; jananyah—der Mutter; vaksah—die Brust; nivasam—Aufenthalts-
ort; akarot—machte; paramam—hdochsten; vibhiteh—des Besitzers aller Reichtii-
mer; srih—die Glicksgottin; svah—eigene; prajah—Nachkommen; sa-karunena
—mit wohlmeinender Barmherzigkeit; niriksanena—indem sie ihren Blick wirft
uber; yatra—worin; sthita—bleibend; aidhayata—vermehrt; sa-adhipatin—mit den
groBen Lenkern und Fuhrern; tri-lokan—die drei Welten.
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UBERSETZUNG

Der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, ist der Vater der drei
Welten, und Seine Brust ist der Aufenthaltsort Mutter Laksmis, der Gliicks-
gottin, die alle Reichtiimer besitzt. Die Gliicksgottin kann durch ihren
‘'wohlmeinenden, barmherzigen Blick den Reichtum der drei Welten samt
ihren Bewohnern und Lenkern, den Halbgottern, vermehren.

ERLAUTERUNG

Auf Wunsch Laksmidevis, der Gliicksgottin, machte der Herr, die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes, Seine Brust zu ihrer Residenz, so daB sie mit ihrem Blick jedem,
auch den Halbgottern und gewohnlichen Menschen, Gunst erweisen konnte. Mit
anderen Worten, da die Gliicksgottin auf der Brust Narayanas weilt, sieht sie jeden
Gottgeweihten, der Narayana verehrt. Wenn die Gliicksgottin sieht, daB ein Gottge-
weihter hingebungsvollen Dienst fiir Narayana ausfiihren mochte, ist sie selbstver-
standlich dazu geneigt, den Gottgeweihten mit allen Reichtiimern zu segnen. Karmis
versuchen, die Gunst und Barmherzigkeit Laksmis zu erlangen, doch weil sie keine
Geweihten Narayanas sind, ist ihr Reichtum flackerhaft. Der Reichtum der Gottge-
weihten, die dem Dienst Narayanas hingegeben sind, ist nicht mit dem Reichtum
von karmis zu vergleichen. Der Reichtum der Gottgeweihten ist so bestindig wie
der Reichtum Narayanas Selbst.

VERS 26
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sankha-tiurya-mrdanganam
vaditranam prthuh svanah

devanuganam sastrinam
nrtyatam gayatam abhut

sankha—Muschelhorner; tiurya—Horner; mrdanganam—und von verschiedenen
Arten von Trommeln; vaditranam—der Musikinstrumente; prthuh—sehr grof83; sva-
nah—Klang; deva-anuganam—die Bewohner der oberen Planeten wie die Gandhar-
vas und Caranas, die den Halbgottern folgen; sa-strindm—zusammen mit ihren
Frauen; nrtyatam—beschiftigt mit Tanzen; gayatam—Singen; abhiit—wurden.

UBERSETZUNG

Darauf nahmen die Bewohner von Gandharvaloka und Caranaloka die
Gelegenheit wahr, ihre Musikinstrumente wie Muscheln, Horner und Trom-
meln zu spielen. Sie begannen zusammen mit ihren Frauen zu tanzen und
zu singen.
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VERS 27
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brahma-rudrangiro-mukhyah
sarve visva-srjo vibhum

idire ‘vitathair mantrais
tal-lingaih puspa-varsinah

brahma—Brahma; rudra—Siva; angirah—der groBe Weise Angira Muni; mu-
khyah—angefihrt von; sarve—sie alle; visva-srjah—die Leiter der universalen Ver-
waltung; vibhum—die lberaus groBe Personlichkeit; idire—verehrt; avitathaih—
wirklich; mantraih—durch Chanten; tat-lingaih—die Hochste Personlichkeit Gottes
verehren; puspa-varsinah—Blumen wie Regenglisse.

UBERSETZUNG

Brahma, Siva, der groBe Weise Angira und dhnliche Leiter der universa-
len Verwaltung lieBen Blumen regnen und chanteten mantras, die die tran-
szendentale Herrlichkeit der Hochsten Personlichkeit Gottes beschrieben.

VERS 28
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sriyavalokita devah
saprajapatayah prajah

siladi-guna-sampanna
lebhire nirvrtim param

sriya—von der Gliicksgottin Laksmi; avalokitah—voller Gunst mit Barmherzig-
keit gesehen; devah—alle Halbgotter; sa-prajapatayah—mit allen prajapatis; pra-
jah—und ihren Nachkommen; sila-adi-guna-sampannah—alle mit gutem Betragen
und guten Charakterziigen gesegnet; lebhire—erreichten; nirvrtim—Befriedigung;
param—die letztliche.

UBERSETZUNG

Alle Halbgotter sowie die prajapatis und ihre Nachkommen, die Laksmi
mit ihrem Blick segnete, wurden augenblicklich mit gutem Betragen und
transzendentalen Eigenschaften gesegnet. Folglich waren sie sehr zufrieden.
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VERS 29
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nihsattva lolupa rajan
nirudyoga gata-trapah

vada copeksita laksmya
babhuvur daitya-danavah

nihsattvah—ohne Starke; lolupah—sehr gierig; rdjan—o Konig; nirudyogah—
enttauscht; gata-trapah—schamlos; yada—als; ca—auch; upeksitah—vernachlassigt;
laksmya—von der Glicksgottin; babhuvuh—sie wurden; daitya-danavah—die Da-
monen und Raksasas.

UBERSETZUNG

O Konig, weil die Dimonen und Raksasas von der Gliicksgottin nicht be-
achtet wurden, waren sie niedergeschlagen, verwirrt und enttiuscht und
wurden daher schamlos.

VERS 30

AT TG T Fe k] FASSIAT |
AGA FgEi I EWIRAA T 3ol

athasid varuni devi
kanya kamala-locana

asurd jagrhus tam vai
harer anumatena te

atha—darauf (nach dem Erscheinen der Glicksgottin), dsit—es gab; va-
runi—Varuni; devi—die Halbgottin der Trinker; kanya—junges Madchen; kamala-
locana—lotosaugig; asurah—die Damonen; jagrhuh—nahmen an; tam—sie; vai—in
der Tat; hareh—der Hochsten Personlichkeit Gottes; anumatena—auf Anordnung;
te—sie (die Damonen).

UBERSETZUNG

Als nichstes erschien Varuni, die lotosiugige Gottin, die die Trinker be-
herrscht. Mit Erlaubnis der Hochsten Personlichkeit Gottes, Krsna, nahmen
die Dimonen unter der Fithrung Bali Maharajas von diesem jungen Mad-
chen Besitz.

VERS 31
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athodadher mathyamanat
kasyapair amrtarthibhih

udatisthan mahardja
purusah paramadbhutah

atha—darauf, udadheh—aus dem Milchozean; mathyamanat—wahrend er ge-
quirlt wurde; kdsyapaih—von den Sohnen Kasyapas, namlich den Halbgottern und
Damonen; amrta-arthibhih—begierig, aus dem Quirlen Nektar zu bekommen; uda-
tisthatr—dort erschien; mahdrdja—o Konig; purusah—eine mannliche Person; para-
ma—beraus; adbhutah—wunderbar.

UBERSETZUNG

O Konig, als danach die Sohne Kadyapas, sowohl die Dimonen als auch
die Halbgotter, den Milchozean erneut quirlten, erschien eine sehr wunder-
bare minnliche Person.

VERS 32
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dirgha-pivara-dor-dandah
kambu-grivo ‘runeksanah

syamalas tarunah sragvi
sarvabharana-bhusitah

dirgha—lang; pivara—fest und stark; doh-dandah—die Arme; kambu—wie eine
Muschel; grivah—der Hals; aruna-iksanah—rotliche Augen; syamalah—schwarzli-
che Korpertonung; tarunah—sehr jung; sragvi—eine Blumengirlande tragend; sar-
va—alle; abharana—mit Schmuckstiicken; bhusitah—geschmuckt.

UBERSETZUNG

Er war stark gebaut; seine Arme waren lang, fest und stark; sein Hals, den
drei Linien zeichneten, glich einer Muschel; seine Augen waren rétlich, und
seine Korpertonung war schwarzlich. Er war sehr jung; er war mit Blumen
bekrinzt, und seinen gesamten Korper zierten verschiedene Schmuck-
stiicke.

VERS 33
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pita-vasa mahoraskah
sumrsta-mani-kundalah

snigdha-kunicita-kesanta-
subhagah simha-vikramah

amrtapurna-kalasam
bibhrad valaya-bhusitah

pita-vasah—gelbe Kleider tragend; mahad-uraskah—seine Brust sehr breit; su-
mrsta-mani-kundalah—dessen Ohrringe schon poliert und aus Perlen gemacht wa-
ren; snigdha—poliert; kuncita-kesa—lockiges Haar; anta—am Ende; su-bhagah—
gesondert und schon; simha-vikramah—stark wie ein Lowe; amrta—mit Nektar;
apurna—bis zum Rand gefiillt; kalasam—ein Krug; bibhrat—sich bewegend; valaya
—mit Armreifen; bhisitah—geschmiickt.

UBERSETZUNG

Er war in gelbe Gewinder gekleidet und trug hochpolierte Perlenohr-
ringe. Seine Haarspitzen waren mit Ol bestrichen, und seine Brust war sehr
breit. Sein Korper wies alle guten Merkmale auf und war stark gebaut wie
ein Lowe. Er war mit Arm- und FuBreifen geschmiickt und trug einen Krug
bei sich, der bis zum Rand mit Nektar gefiillt war.

VERS 34
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sa vai bhagavatah saksad
visnor amsamsa-sambhavah

dhanvantarir iti khyata
ayur-veda-drg ijya-bhak

sah—er; vai—in der Tat; bhagavatah—der Hochsten Personlichkeit Gottes; sak-
sdt—unmittelbar; visnoh—Sri Visnus; amsa-amsa-sambhavah—Inkarnation des
vollstandigen Teils des vollstandigen Teils; dhanvantarih—Dhanvantari; iti—so;
khyatah—gefeiert; dyuh-veda-drk—mit der medizinischen Wissenschaft wohlver-
traut; ijya-bhak—einer der Halbgotter, die das Recht haben, an Opfern teilzuhaben.

UBERSETZUNG

Diese Person war Dhanvantari, ein vollstindiger Teil eines vollstindigen
Teils $ri Visnus. Er war mit der medizinischen Wissenschaft wohlvertraut
und hatte als einer der Halbgotter das Recht, an Opfern teilzuhaben.

ERLAUTERUNG
Srila Madhvacirya bemerkt in diesem Zusammenhang:
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tesam satydc calandrtham
harir dhanvantarir vibhuh

samartho 'py asuranam tu
sva-hastad amucat sudham

Dhanvantari, der den Krug mit Nektar bei sich trug, war eine vollstandige Inkar-
nation der Hochsten Personlichkeit Gottes, doch obwohl er sehr stark war, ver-
mochten die asuras ihm den Nektarkrug aus den Handen zu reiflen.

VERS 35
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tam alokyasurah sarve
kalasam camrtabhrtam

lipsantah sarva-vastuni
kalasam tarasaharan

tam—ihn; dlokya—sehend; asurah—die Damonen; sarve—sie alle; kalasam—den
Behalter voll Nektar; ca—auch; amrta-abhrtam—mit Nektar gefiillt; lipsantah
—stark begehrend; sarva-vastiini—alle Gegenstande; kalasam—den Krug; tarasa
—sogleich; aharan—rissen fort.

UBERSETZUNG

Als die Dimonen sahen, daB Dhanvantari den Krug voll Nektar bei sich
trug, begehrten sie den Krug samt Inhalt und rissen ihn sogleich gewaltsam
an sich.

VERS 36
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niyamdne 'surais tasmin
kalase 'mrta-bhdjane

visanna-manaso deva
harim saranam ayayuh

niyamane—getragen; asuraih—von den Damonen; tasmin—dieser; kalase—Krug;
amrta-bhajane—Nektar enthaltend; visanna-manasah—betriibt; devah—alle Halb-
gotter; harim—zum Hochsten Herrn; saranam—um Zuflucht zu suchen; ayayuh
—gingen.
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UBERSETZUNG

Als die Dimonen den Nektarkrug forttrugen, wurden die Halbgotter be-
triibt. Folglich suchten sie bei den LotosfiiRen der Hochsten Personlichkeit
_Gottes, Hari, Zuflucht.

VERS 37
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iti tad-dainyam alokya
bhagavan bhrtya-kama-krt

ma khidyata mitho ‘rtham vah
sadhayisye sva-madyayad

iti—auf diese Weise; tat—der Halbgotter; dainyam—Betriibnis; dlokya—sehend;
bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; bhrtya-kama-krt—der immer bereit
ist, die Wiinsche Seiner Diener zu erfiillen; ma khidyata—seid nicht betriibt; mithah
—durch einen Streit; artham—den Nektar zu bekommen; vah—fiir euch alle; sd-
dhayisye—Ich werde ausfiihren; sva-mayaya—durch Meine eigene Energie.

UBERSETZUNG

Als der Herr, die Héchste Personlichkeit Gottes, der immer den Wunsch
hat, die Bestrebungen Seiner Geweihten zu erfiillen, sah, daR die Halbgot-
ter betriibt waren, sagte Er zu ihnen: ,,Seid nicht traurig. Durch Meine ei-
gene Energie werde Ich die Dimonen verwirren, indem Ich zwischen ihnen
einen Streit entfache. Auf diese Weise werde ich euren Wunsch nach dem
Nektar erfiillen.’’

VERS 38
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mithah kalir abhut tesam
tad-arthe tarsa-cetasam

aham purvam aham pirvam
na tvam na tvam iti prabho

mithah—untereinander; kalih—Uneinigkeit und Streit; abhiit—es gab; tesam—
von ihnen allen; rat-arthe—um des Nektars willen; tarsa-cetasam—durch die tiu-
schende Energie Visnus im Herzen und in der Seele verwirrt; aham—ich; purvam
—der erste; aham—ich; pirvam—der erste; na—nicht; tvam—du; na—nicht; tvam
—du; iti—so; prabho—o Konig.
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UBERSETZUNG

O Konig, darauf entstand unter den Diamonen ein Streit dariiber, wer als
erster den Nektar bekommen sollte. Jeder sagte: ,,Du darfst nicht als erster
trinken. Ich will als erster trinken. Ich zuerst, nicht du!*

ERLAUTERUNG

Dasist das Merkmal eines Damons. Einem Nichtgottgeweihten geht es vor allem
zunachst darum, die eigenen Sinne sofort zu genieBen, wohingegen der Gottge-
weihte als erstes daran denkt, den Herrn zu befriedigen. Das ist der Unterschied zwi-
schen dem Nichtgottgeweihten und dem Gottgeweihten. Da in der materiellen Welt
die meisten Menschen Nichtgottgeweihte sind, kommt es unter ihnen regelmaBig zu
Wettstreit, Kampf, Uneinigkeit und Krieg, denn jeder mochte seine eigenen Sinne
genieBen und befriedigen. Solange solche Damonen daher nicht Krsna-bewuB3t wer-
den und lernen, die Sinne des Herrn zu erfreuen, kann in der menschlichen Gesell-
schaft oder in irgendeiner Gesellschaft, sogar der der Halbgotter, von Frieden keine
Rede sein. Die Halbgotter und Gottgeweihten hingegen sind immer den Lotosfiilen
des Herrn ergeben, und daher ist der Herr immer bestrebt, ihre Wiinsche zu erfiil-
len. Wahrend die Damonen kampfen, um ihre eigenen Sinne zu befriedigen, be-
schiftigen sich die Gottgeweihten im hingebungsvollen Dienst, um die Sinne des
Herrn zu befriedigen. Die Mitglieder der Bewegung fiir Krsna-BewufBtsein miissen
in dieser Hinsicht sehr achtsam sein; dann wird ihr Predigen der Bewegung fiir
Krsna-BewuBtsein Erfolg haben.

VERS 39-40
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devah svam bhagam arhanti
ye tulydayasa-hetavah
satra-yaga ivaitasminn
esa dharmah sanatanah

iti svan pratyasedhan vai
daiteya jata-matsarah
durbalah prabalan rajan
grhita-kalasan muhuh

devah—die Halbgotter; svam bhagam—ihren Anteil; arhanti—verdienen zu neh-
men; ye—sie alle, die; tulya-ayasa-hetavah—die sich ebenfalls bemiihten; satra-ya-
ge—Dbei der Durchfiihrung von Opfern; iva—in ahnlicher Weise; etasmin—in dieser
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Sache; esah—diese; dharmah—Religion; sandatanah—ewig; iti—so; svan—unter sich;
pratyasedhan—verboten einander; vai—in der Tat; daiteyah—die Sohne Ditis; jdra-
matsarah—neidisch; durbalah—schwach; prabalan—durch Gewalt; rajan—o Konig;
grhita—besitzen; kalasan—der Krug, der Nektar enthielt; muhuh—standig.

UBERSETZUNG

Einige Dimonen sagten: ,,Die Halbgotter haben am Quirlen des Milch-
ozeans ebenfalls teilgenommen. Folglich ist es nach dem ewigen religiosen
Gesetz nur recht und billig, daR die Halbgotter auch an dem Nektar teilha-
ben, ebenso, wie jeder das gleiche Recht hat, an einem offentlichen Opfer
teilzuhaben.”” O Konig, auf diese Weise verboten die schwicheren Dimo-
nen den stirkeren Dimonen, den Nektar zu nehmen.

ERLAUTERUNG

Mit dem Wunsch, etwas von dem Nektar zu bekommen, setzten sich die schwa-
cheren Damonen fir die Halbgotter ein. Die schwacheren Daityas setzten sich na-
turlicherweise fiir die Halbgotter ein, um die starkeren Daityas davon abzuhalten,
den Nektar zu trinken, ohne sie daran teilhaben zu lassen. Auf diese Weise entstan-
den Uneinigkeit und Streit, als sie sich einander verboten, den Nektar zu trinken.

VERS 41-46
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etasminn antare visnuh
sarvopaya-vid isvarah

yosid-riupam anirdesyam
dadhara paramadbhutam

preksaniyotpala-syamam
sarvavayava-sundaram

samana-karnabharanam
sukapolonnasananam

nava-yauvana-nirvrtta-
stana-bhara-krsodaram

mukhamodanuraktali-
Jjhankarodvigna-locanam

bibhrat sukesa-bharena
malam utphulla-mallikam

sugriva-kanthabharanam
su-bhujangada-bhusitam

virajambara-samvita-
nitamba-dvipa-sobhaya

kancya pravilasad-valgu-
calac-carana-niipuram

savrida-smita-viksipta-
bhru-vilasavalokanaih

daitya-yutha-pa-cetahsu
kamam uddipayan muhuh

etasmin antare—nach diesem Vorfall; visnuh—Sri Visnu; sarva-updya-vit—der
weil, wie man mit verschiedenen Situationen fertig wird; isvarah—der hochste
Herrscher; yosit-riupam—die Gestalt einer schonen Frau; anirdesyam—niemand
konnte feststellen, wer Sie war; dadhdra—nahm an; parama—in hochster Weise;
adbhutam—wunderbar; preksaniya—angenehm zu betrachten; wtpala-syamam
—schwarzlich wie ein frisch gewachsener Lotos; sarva—alle; avayava—Teile des
Korpers; sundaram—sehr schon; samana—gleichmaBig angeordnet; karna-abhara-
nam—Schmuckstiicke an den Ohren; su-kapola—sehr schone Wangen; unnasa-
ananam—eine gerade Nase in lhrem Gesicht; nava-yauvana—jugendlich frisch;
nirvrtta-stana—Briste nicht erregt; bhara—Gewicht; krsa—sehr mager und diinn;
udaram—Hiifte; mukha—Gesicht; dmoda—Freude bereiten; anurakta—angezogen;
ali—Bienen; jhankdra—einen Summton machend; udvigna—aus Besorgnis; loca-
nam—Ilhre Augen; bibhratr—bewegten sich; su-kesa-bharena—durch das Gewicht
Ihres schonen Haares; malam—mit einer Blumengirlande; utphulla-mallikam—aus
ausgewachsenen mallika-Blumen; su-griva—ein schoner Hals; kantha-abharanam
—mit schonem Schmuck verziert; su-bhuja—sehr schone Arme; argada-bhiisitam
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—mit Reifen geschmiickt; viraja-ambara—sehr sauberes Tuch; sarmvita—verbreitet;
nitamba—Brust; dvipa—wie eine Insel erscheinend; sobhayd—durch solche Schon-
heit; karicya—der Giirtel auf Ihrer Hiifte; pravilasat—sich verbreitend tber; valgu
—sehr schon; calat-carana-niupuram—sich bewegende FuBglockchen; sa-vrida-
smita—scheu lachelnd; viksipta—betrachtend; bhri-vilasa—Tatigkeiten der Augen-
brauen; avalokanaih—einen Blick werfend uber; daitya-yiutha-pa—die Fihrer der
Diamonen; cetahsu—im Innern des Herzens; kdmam—lustvolles Begehren;
uddipayat—erwachend; muhuh—standig.

UBERSETZUNG

Visnu, die Hochste Personlichkeit Gottes, der jeder ungiinstigen Lage
entgegenwirken kann, nahm darauf die Gestalt einer iiberaus schonen Frau
an. Diese Inkarnation als Frau, Mohini-miirti, bereitete dem Geist groRe
Freude. lhr Korper glich farblich einem frisch gewachsenen schwirzlichen
Lotos, und jedes Glied lhres Korpers war schon geformt. lhre Ohren waren
gleichmiRig und mit Ohrringen geschmiickt, lhre Wangen waren sehr
schon, lhre Nase war gerade und lhr Gesicht voll jugendlichen Glanzes. lhre
vollen Briiste lieBen lhre Hiifte sehr schmal erscheinen. Von dem Duft lhres
Gesichtes und lhres Korpers angezogen, umringten Sie summende Bienen,
und daher waren lhre Augen rastlos. lhr Haar, das duferst schon war, um-
krinzten mallika-Blumen. lhr schon geformter Hals wurde von einer Hals-
kette und anderen Schmuckstiicken geziert, lhre Arme schmiickten Reife,
lhr Korper war in einen sauberen sari gehiillt, und lhre Briiste glichen Inseln
in einem Meer von Schonheit. lhre FuBgelenke zierten Glockchen, und
wenn Sie scheu lichelte und den Dimonen einen Blick zuwarf, bewegten
sich lhre Augenbrauen in solcher Weise, daR alle Dimonen von lustvollem
Begehren iiberwiltigt wurden und jeder Sie besitzen wollte.

ERLAUTERUNG

Weil der Hochste Herr die Gestalt einer schonen Frau annahm, um die lustvollen
Wiinsche der Damonen zu erwecken, finden wir hier eine Beschreibung Ihrer voll-
endeten Schonbheit.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 8. Kapitel im Achten Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Das Quirlen des Milchozeans"'.



9. Kapitel

Der Herr als Mohini-murti

Dieses Kapitel beschreibt, wie die von der Schonheit der Gestalt Mohinis betor-
ten Damonen sich dazu bereit erklarten, den Behalter mit Nektar Mohini-devi zu
uibergeben, die diesen darauf mit List an die Halbgotter weitergab.

Als die Damonen von dem Behalter mit Nektar Besitz ergriffen, erschien vor ih-
nen eine auBergewohnlich schone junge Frau. Alle Damonen wurden von der
Schonheit der jungen Frau betort und fiihlten sich zu Ihr sehr hingezogen. Als sie
sich dann um den Besitz des Nektars stritten, wahlten sie diese schone Frau als Mitt-
lerin, um ihren Streit zu schlichten. Mohini, die Inkarnation der Hochsten Person-
lichkeit Gottes, nutzte diese Schwache der Damonen und brachte sie dazu, Ihr zu
versprechen, daB sie jeder Entscheidung, die Sie triafe, zustimmen wiirden. Nachdem
die Damonen dieses Versprechen gegeben hatten, bat die schone Frau, Mohini-
murti, die Halbgotter und Damonen, sich in verschiedenen Reihen niederzusetzen,
damit Sie den Nektar verteilen konne. Sie wullte, daBB die Damonen recht ungeeignet
waren, den Nektar zu trinken. Folglich uiberlistete Sie die Damonen und verteilte al-
len Nektar an die Halbgotter. Als die Damonen diese List Mohini-mirtis sahen,
schwiegen sie zwar, doch einer der Damonen namens Rahu verkleidete sich als
Halbgott und setzte sich in die Reihe der Halbgotter, neben die Sonne und den
Mond. Als die Hochste Personlichkeit Gottes sah, wie Rahu alle zu tauschen ver-
suchte, trennte Sie sogleich den Kopf des Damons von seinem Rumpf. Rahu jedoch
hatte bereits den Nektar gekostet, und so lebte der Kopf weiter, obwohl er abge-
trennt war. Nachdem die Halbgotter den Nektar getrunken hatten, nahm der Herr,
die Hochste Personlichkeit Gottes, wieder Seine urspriingliche Gestalt an. Sukadeva
Gosvami beendet dieses Kapitel, indem er beschreibt, wie machtig das Chanten der
Heiligen Namen des Herrn ist und das Chanten iiber Seine Spiele und alles, was da-
zugehort.

VERS 1
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sri-suka uvdca
te 'nyonyato 'surdah patram
harantas tyakta-sauhrdah
ksipanto dasyu-dharmana
ayantim dadrsuh striyam

sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; te—die Damonen; anyonyatah
—unter sich; asurah—die Damonen; patram—den Behalter mit Nektar; harantah
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—einander aus den Handen reiBend; tyakta-sauhrdah—wurden zueinander feindse-
lig; ksipantah—manchmal werfend; dasyu-dharmdanah—manchmal wie Rauber
fortreiBend; dyantim—vortretend; dadrsuh—sahen; striyam—eine sehr schone und
anziehende Frau.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sprach: Darauf entstand Zwietracht unter den Dimo-
nen. Indem sie sich den Behidlter mit Nektar gegenseitig aus den Hinden
rissen und diesen manchmal umherwarfen, beendeten sie ihre freundschaft-
liche Beziehung. Unterdessen sahen sie, daR eine sehr schone junge Frau
auf sie zukam.

VERS 2
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aho ripam aho dhama
aho asya navam vayah

iti te tam abhidrutya
papracchur jata-hrc-chayah

aho—wie wunderbar; ripam—Ihre Schonheit; aho—wie wunderbar; dhama—Ihr
Korperglanz; aho—wie wunderbar; asyah—von lhr; navam—neu; vayah—schones
Alter; iti—auf diese Weise; te—diese Damonen; tam—die schone Frau; abhidru-
tya—eilig zu Ihr gehend; papracchuh—fragten Sie; jata-hrt-sayah—ihre Herzen von
der Lust erfiillt, sich an Ihr zu erfreuen.

UBERSETZUNG

Als die Dimonen die schone Frau sahen, sagten sie: ,,Oh, wie wunderbar
lhre Schonheit ist, wie wunderbar lhr Korper glinzt, und wie wunderbar
ihre jugendliche Schonheit ist!’’ Mit diesen Worten eilten sie auf Sie zu, er-
fiilllt von der Begierde, sich an Ihr zu erfreuen, und begannen lhr verschie-
dene Fragen zu stellen.

VERS 3
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ka tvam karnja-palasaksi
kuto va kim cikirsasi

kasyasi vada vamoru
mathnativa manamsi nah
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ka—wer; tvam—bist Du; kanja-palasa-aksi—die Du Augen wie die Bliitenblatter
eines Lotos hast; kutah—von wo, va—entweder; kim cikirsasi—aus welchem
Grunde bist Du hierhergekommen; kasya—wem; asi—gehorst Du; vada—sage uns
gutigerweise; vama-uru—o Du, deren Schenkel auBergewohnlich schon sind; math-
nati—erregend; iva—wie; mandmsi—in unseren Gemiitern; nah—unsere.

UBERSETZUNG

O wunderschénes Midchen, Du hast solch betérende Augen, die den
Bliitenblittern einer Lotosblume gleichen. Wer bist Du? Woher kommst
Du? Warum bist Du hierhergekommen, und wem gehorst Du? Oh, wie
aufergewohnlich schon sind Deine Schenkel; Dein bloRer Anblick versetzt
uns in Erregung.

ERLAUTERUNG

Die Damonen fragten das wunderschone Madchen: ,,Wem gehorst Du?* Eine
Frau gehort vor der Hochzeit ihrem Vater, nach der Hochzeit ihrem Gemahl und im
Alter ihren erwachsenen Sohnen. In diesem Zusammenhang sagt Srila Visvanatha
Cakravarti Thakura, daB die Frage ,,Wem gehorst Du?* bedeutet: ,,Wessen Tochter
bist Du?. Da die Damonen verstehen konnten, daB das schone Madchen noch un-
verheiratet war, wollte jeder sie heiraten. Deshalb fragten sie: ,,Wessen Tochter bist
Du?*

VERS 4
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na vayam tvamarair daityaih
siddha-gandharva-caranaih

nasprsta-purvam janimo
lokesais ca kuto nrbhih

na—es ist nicht; vayam—wir; tva—Dich; amaraih—von den Halbgottern; dai-
tyaih—von den Damonen; siddha—von den Siddhas; gandharva—von den Gan-
dharvas; cdaranaih—und von den Caranas; na—nicht; asprsta-pirvam—noch nie von
jemand beriihrt oder genossen; janimah—wissen genau; loka-isaih—von den ver-
schiedenen Lenkern des Universums; ca—auch; kutah—ganz zu schweigen von;
nrbhih—von der menschlichen Gesellschaft.

UBERSETZUNG

Selbst die Halbgotter, Dimonen, Siddhas, Gandharvas, Caranas und die
verschiedenen Lenker des Universums, die Prajapatis, haben Dich noch nie
beriihrt, ganz zu schweigen von den Menschen. Denke nicht, daR wir nicht
wissen, wer Du bist.



262 $rimad-Bhagavatam [Canto 8, Kap. 9

ERLAUTERUNG

Selbst die asuras hielten sich an die Sitte, dal niemand eine verheiratete Frau
lustvoll ansprechen darf. Der groBe Menschenkenner Canakya Pandita sagt: mdtr-
vat para-daresu. Man sollte die Frau eines anderen als seine Mutter ansehen. Die
asuras, die Damonen, waren iiberzeugt, daB3 die schone junge Frau, Mohini-murti,
die zu ihnen gekommen war, gewil3 nicht verheiratet war. Deshalb dachten sie, dal
niemand in der Welt, einschlieBlich der Halbgotter, Gandharvas, Caranas und Sid-
dhas, Sie jemals bertihrt habe. Die Damonen wufBten, daB3 das junge Madchen un-
verheiratet war, und daher wagten sie es, Mohini-miurti anzusprechen. Sie nahmen
an, das junge Madchen, Mohini-miirti, sei zu ihnen gegkommen, um unter allen An-
wesenden (den Daityas, Halbgottern, Gandharvas usw.) einen Gemahl zu finden.

VERS 5
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nunam tvam vidhina subhrih
presitasi saririnam

sarvendriya-manah-pritim
vidhatum saghrnena kim

niunam—in der Tat; tvam—Du; vidhina—von der Vorsehung; su-bhrith—o Du
mit den schonen Augenbrauen; presita—geschickt; asi—gewiB3 bist Du; sariri-
nam—von allen verkorperten Lebewesen; sarva—alle; indriva—der Sinne; manah
—und des Geistes; pritim—was angenehm ist; vidhatum—zu geben; sa-ghrnena—
durch Deine grundlose Barmherzigkeit; kim—ob.

UBERSETZUNG

O schones Mddchen mit schonen Augenbrauen, gewill hat Dich die Vor-
sehung durch ihre grundlose Barmherzigkeit hierhergeschickt, um unsere
Sinne und Gemiiter zu erfreuen. Ist es nicht so?

VERS 6
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sa tvam nah spardhamananam
eka-vastuni manini
jAatinam baddha-vairanam
sam vidhatsva sumadhyame

sa—daher bist Du; tvam—Du; nah—von uns Damonen; spardhamananam—von
denjenigen, die zunehmend feindselig werden; eka-vastuni—iiber eine Angelegenheit
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(den Behalter mit Nektar); manini—o Du, die Du in Deiner angesehenen Stellung
uberaus schon bist; jAdtinam—unter unseren Familienangehorigen; baddha-vaira-
nam—zunehmend feindselig werdend; sam—Gunst; vidhatsva—muBt gewahren; su-
madhyame—o schone Frau mit schlanker Taille.

UBERSETZUNG

Wir streiten uns um eine Sache: um den Nektarbehilter. Obwohl wir in
der gleichen Familie geboren sind, werden wir zunehmend feindselig. O
Frau mit schlanker Taille, die Du in Deiner angesehenen Stellung so schon
bist, wir bitten Dich daher, uns die Gunst zu gewihren, unseren Streit zu
schlichten.

ERLAUTERUNG

Die Damonen begriffen, daf3 die schone Frau die Aufmerksamkeit aller auf Sich
gezogen hatte. Daher baten sie Sie einstimmig, als Mittlerin ihren Streit zu schlich-
ten.

VERS 7
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vayam kasyapa-dayada
bhratarah krta-paurusah

vibhajasva yatha-nydayam
naiva bhedo yatha bhavet

vayam—wir alle; kasyapa-dayadah—Nachkommen Kasyapa Munis; bhratarah
—wir sind alle Briider; krta-paurusah—wir sind alle fahig und stark; vibhajasva
—teile auf; yathda-nyayam—gemaB dem Gesetz; na—nicht; eva—gewil3; bhedah—
Voreingenommenheit; yatha—wie; bhavet—sollte so werden.

UBERSETZUNG

Wir alle, die Dimonen sowie die Halbgotter, stammen vom gleichen Va-
ter, Kasyapa, ab und sind daher Briider. Doch jetzt zeigen wir unsere Stirke
in Uneinigkeit. Daher bitten wir Dich, unseren Streit zu schlichten und den
Nektar gerecht unter uns zu verteilen.

VERS 8
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prahasya rucirapangair
niriksann idam abravit

iti—so; upamantritah—dringend gebeten; daityaih—von den Damonen; mayad-yo-
_sir—die trugerische Frau; vapuh harih—die Inkarnation der Hochsten Personlichkeit
Gottes; prahasya—lachelnd; rucira—schon; apangaih—indem Sie anziehende weibli-
che Reize zeigte; niriksan—sie ansehend; idam—diese Worte; abravit—sagte.

UBERSETZUNG

Nachdem die Hochste Personlichkeit Gottes, die die Form einer schonen
Frau angenommen hatte, diese Bitte der Dimonen vernommen hatte, li-
chelte Sie. Indem Sie sie mit anziehenden weiblichen Gesten ansah, sprach
Sie wie folgt.

VERS 9
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sri-bhagavan uvaca
katham kasyapa-dayadah
pumscalyam mayi sangatah
visvasam pandito jatu
kaminisu na yati hi

sri-bhagavan uvaca—die Hochste Personlichkeit Gottes in der Form Mohini-
murtis sprach; katham—wie kommt es; kasyapa-dayadah—ihr seid alle Nach-
kommen Kasyapa Munis; pumscalyam—in einer Prostituierten, die die Gemiiter
von Mannern erregt; mayi—in Mich; sarigatah—ihr kommt in Meine Gemeinschaft;
visvisam—Vertrauen; panditah—diejenigen, die gelehrt sind; jdtu—jemals; ka-
minisu—in eine Frau; na—niemals; ydti—findet statt; hi—in der Tat.

UBERSETZUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes in der Form Mohinis sagte zu den Di-
monen: ,,O Sohne Kasyapa Munis, Ich bin nur eine Prostituierte. Wie
kommt es, daf ihr so viel Vertrauen in Mich habt? Ein Weiser setzt sein Ver-
trauen niemals in eine Frau.’’

ERLAUTERUNG

Canakya Pandita, der groBer Politiker und Morallehrer, sagte: visvdso naiva kar-
tavyah strisu rdja-kulesu ca. ,,Vertraue niemals einer Frau oder einem Politiker.*
Folglich warnte die Hochste Personlichkeit Gottes, die vorgab, eine Frau zu sein, die
Damonen davor, so viel Vertrauen in Sie zu setzen, denn Sie war schlieBlich als an-
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ziehende Frau erschienen, um sie zu betriigen. Indem Sie indirekt die Absicht, mit
der Sie vor ihnen erschienen war, offenbarte, sagte Sie zu den Sohnen Kasyapas:
,,Wie kommt es, daB} ihr, die ihr alle von einem groBlen rsi geboren wurdet, euer
Vertrauen einer Frau schenkt, die sich ohne den Schutz von Vater oder Ehemann
wie eine Prostituierte herumtreibt. Frauen im allgemeinen sollte man nicht trauen,
und schon gar nicht einer Frau, die wie eine Prostituierte umherlauft. Das Wort
kaminiist in diesem Zusammenhang bedeutsam. Frauen, insbesondere schone junge
Frauen, wecken die schlummernden lustvollen Gefihle eines Mannes, und daher
sollte gemaB der Manu-sambhita eine Frau entweder von ihrem Ehemann, von ihrem
Vater oder von ihren erwachsenen Sohnen beschiitzt werden. Ohne solchen Schutz
wird eine Frau ausgebeutet. In der Tat, Frauen wollen von Mannern ausgebeutet
werden. Sobald eine Frau von einem Mann ausgebeutet wird, wird sie zu einer ge-
wohnlichen Prostituierten. Dies wird von Mohini-miurti, der Hochsten Personlich-
keit Gottes, hier bestatigt.

VERS 10
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salavrkanam strinam ca
svairininam sura-dvisah

sakhyany ahur anityani
nutnam nutnam vicinvatam

salavrkanam—von Affen, Schakalen und Hunden; strindm ca—und von Frauen;
svairininam—besonders von Frauen, die unabhangig sind; sura-dvisah—o Damo-
nen; sakhyani—Freundschaft; dhuh—man sagt; anityani—voribergehend; nitnam
—neue Freunde; niitnam—neue Freunde; vicinvatam—die alle denken.

UBERSETZUNG

O Diamonen, so, wie Affen, Schakale und Hunde in ihren geschlechtli-
chen Beziehungen unstet sind und jeden Tag nach neuen Freunden suchen,
so suchen sich Frauen, die unabhingig leben, tiglich neue Freunde. Die
Freundschaft mit solch einer Frau ist niemals bestindig. Das ist die Meinung
grofer Gelehrter.

VERS 11
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sri-suka uvaca
iti te ksvelitais tasya
asvasta-manaso 'surah
Jjahasur bhava-gambhiram
dadus camrta-bhdjanam

sri-sukah uvdca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; iti—so; te—diese Damonen;
ksvelitaih—indem Sie sprach, als ob Sie scherzte; tasyah—von Mohini-murti; asva-
sta—dankbar, mit Vertrauen; manasah—ihre Gemiiter; asurah—alle Damonen; ja-
hasuh—lachten; bhava-gambhiram—obwohl Mohini-murti voller Ernst war; da-
duh—ibergaben; ca—auch; amrta-bhdjanam—den Behalter mit Nektar.

UBERSETZUNG

Sri Sukadeva Gosvami fuhr fort: Nachdem die Dimonen Mohini-marti,
die mit ihnen sprach, als ob Sie scherzte, zugehort hatten, waren sie alle
sehr vertrauensvoll. Sie lachten und gaben lhr schlieBlich den Behilter mit
Nektar.

ERLAUTERUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes in Ihrer Gestalt als Mohini scherzte gewil3
nicht, sondern meinte es ernst. Die Damonen jedoch, die von den korperlichen Rei-
zen Mohini-murtis betort waren, faBten IThre Worte als Scherz auf und ilibergaben
Ihr vertrauensvoll den Nektarbehalter. Folglich glich Mohini-murti Buddha, der er-
schien, um die asuras zu betriigen — sammohaya sura-dvisam. Das Wort sura-dvi-
sam bezieht sich auf diejenigen, die auf die Halbgotter oder Gottgeweihten neidisch
sind. Manchmal betriigt eine Inkarnation der Hochsten Personlichkeit Gottes die
Atheisten. So sehen wir hier, daB die asuras die Worte Mohini-mirtis fiir einen
Scherz hielten, obwohl Mohini-miurti mit allem Ernst sprach. In der Tat, sie waren
von der Ehrlichkeit Mohini-miurtis so sehr tiberzeugt, daB sie Ihr sogleich den Be-
halter mit Nektar anvertrauten, als ob sie Ihr gestatten wiirden, mit dem Nektar zu
tun, was immer Sie wolle — ihn zu verteilen, fortzuwerfen oder Selbst zu trinken,
ohne ihnen etwas davon abzugeben.

VERS 12
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tato grhitvamrta-bhajanam harir
babhasa isat-smita-sobhaya gira
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yady abhyupetam kva ca sadhv asadhu va
krtam maya vo vibhaje sudham imam

tatah—darauf; grhitva—in Besitz nehmend; amrta-bhdjanam—den Topf, der
Nektar enthielt; harih—die Hochste Personlichkeit Gottes, Hari, in der Form Mo-
hinis; babhdasa—sprach; isat—leicht; smita-sobhaya gira—mit lachelnder Schonheit
und mit Worten; yadi—wenn; abhyupetam—versprochen, anzuerkennen; kva
ca—was immer es sein mag; sddhu asadhu va—ob ehrlich oder unehrlich; krtam
mayda—wird von Mir getan; vah—euch; vibhaje—Ich werde euch den rechten Anteil
geben; sudham—Nektar; imam—diesen.

UBERSETZUNG

Darauf lichelte die Hochste Personlichkeit Gottes, die den Nektartopf in
Besitz genommen hatte, sanft und sprach mit anziehenden Worten: ,,Meine
liecben Dimonen, wenn ihr mit allem, was Ich tue, ob ehrlich oder unehr-
lich, einverstanden seid, kann Ich die Verantwortung dafiir iibernehmen,
den Nektar an euch zu verteilen.”

ERLAUTERUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes braucht niemandes Forderung nachzukom-
men. Was immer der Herr tut, ist absolut. Die Damonen waren natiirlich von der
tauschenden Energie der Hochsten Personlichkeit Gottes verwirrt, und daher
brachte Mohini-murti sie dazu, Ihr zu versprechen, daB sie allem, was Sie tat, zu-
stimmen wiirden.

VERS 13
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ity abhivyahrtam tasya
akarnyasura-purgavah
apramadna-vidas tasyas
tat tathety anvamarmsata

iti—so0; abhivyahrtam—die Worte, die gesprochen wurden; asura-pungavah tas-
yah—Ilhre; akarnya—nachdem sie gehort hatten; asura-purgavah—die Anfiihrer der
Damonen; apramana-vidah—weil sie toricht waren; tasyah—von lhr; tat—jene
Worte; tatha—so soll es sein; iti—so; anvamamsata—stimmten zu, zu akzeptieren.

UBERSETZUNG

Die Anfiihrer der Dimonen waren nicht sehr geschickt, wenn es darum
ging, Entscheidungen zu treffen. Als sie die siiRen Worte Mohini-maurtis
horten, stimmten sie sogleich zu. ,,Ja’’, antworteten sie, ,,alles, was Du ge-
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sagt hast, ist uns recht.’” So stimmten die Dimonen darin iiberein, jede Ent-
scheidung Mohini-murtis anzunehmen.

VERS 14-15
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athoposya krta-snand
hutva ca havisanalam

dattva go-vipra-bhiitebhyah
krta-svastyayana dvijaih

yathopajosam vasamsi
paridhdydahatani te

kusesu pravisan sarve
prag-agresv abhibhisitah

atha—darauf; uposya—fasteten; krta-snanah—badeten; hutva—brachten Opfer-
gaben dar; ca—auch; havisd—mit geklarter Butter; analam—in das Feuer; dattva—
gaben Spenden; go-vipra-bhiitebhyah—den Kiihen, brahmanas und allen anderen
Lebewesen; krta-svastyayanah—fiihrten rituelle Zeremonien durch; dvijaih—wie
von den brahmanas vorgeschrieben; yatha-upajosam—nach ihrem Geschmack; va-
samsi—Kleider; paridhaya—legten an; dhatani—auserlesene und neue; re—sie alle;
kusesu—auf Sitzen aus kusa-Gras; pravisan—setzten sich nieder; sarve—sie alle;
prak-agresu—nach Osten gerichtet; abhibhisitah—schon geschmiickt.

UBERSETZUNG

Darauf fasteten die Halbgotter und Dimonen. Nachdem sie gebadet hat-
ten, brachten sie im Feuer geklirte Butter und Opfergaben dar und gaben
den Kiihen und brahmanas sowie den Mitgliedern der anderen Gesell-
schaftsschichten, nimlich den ksatriyas, vai§yas und §udras, Spenden. Jeder
wurde so belohnt, wie er es verdient hatte. Danach fiihrten die Halbgotter
und Dimonen unter der Leitung der brahmanas rituelle Zeremonien durch,
und schlieBlich kleideten sie sich ganz nach ihrem Geschmack in neue Ge-
winder, schmiickten ihren Korper mit Schmuckstiicken und setzten sich auf
Sitze aus ku$a-Gras, das Gesicht nach Osten gerichtet.

ERLAUTERUNG

Die Veden schreiben vor, dal man vor jeder rituellen Zeremonie zunachst rein
werden muf3, indem man entweder im Wasser der Ganga oder Yamuna oder im
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Meer badet. Dann darf man die rituelle Zeremonie durchfiihren und geklarte Butter
im Feuer opfern. In diesem Vers sind die Worte paridhaya ahatani besonders be-
deutsam. Ein sannyasi oder jemand, der eine rituelle Zeremonie durchfiihrt, sollte
sich nicht in Gewander kleiden, die mit einer Nadel genaht sind.

VERS 16-17
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pran-mukhesiipavistesu
suresu ditijesu ca

dhiupamodita-salayam
Jjustayam malya-dipakaih

tasyam narendra karabhorur usad-dukiila-
s'roni-tatdlasa-gmir mada-vihval aksi

kumbha-stani kalasa -panir athavivesa

prak-mukhesu—nach Osten blickend; upavistesu—saBen auf ihren jeweiligen
Sitzen; suresu—alle Halbgotter; diti-jesu—die Damonen; ca—auch; dhipa-amodita-
saldyam—in der Arena, die voller Weihrauch war; justayam—vollstandig ge-
schmiickt; malya-dipakaih—mit Blumengirlanden und Leuchtern; trasyam—in die-
ser Arena; nara-indra—o Konig; karabha-uruh—Schenkel habend, die Elefanten-
risseln glichen; usat-dukiila—in einen sehr schonen sari gekleidet; sroni-rata—auf-
grund von breiten Hiiften; alasa-gatih—sehr langsam gehend; mada-vihvala-
aksi—deren Augen aufgrund von jugendlichem Stolz ruhelos waren; sd—Sie, ku-
Ton; kumbha- slam—emer Frau, deren Briiste Wasserkrugen glichen; kalasa-pa-
nih—einen Wasserkrug in der Hand haltend; arha—so; avivesa—betrat die Arena.

UBERSETZUNG

O Konig, als die Halbgotter und Dimonen mit nach Osten gerichtetem
Blick in einer Arena safen, die mit Blumengirlanden und Leuchtern ge-
schmiickt und von Weihrauchwolken erfiillt war, betrat jene Frau, in einen
iiberaus schonen sari gekleidet und mit klingelnden FuBglockchen, die
Arena, wobei Sie wegen lhrer breiten Hiiften sehr langsam daherschritt.
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lhre Augen waren wegen lhres jugendlichen Stolzes ruhelos; Ihre Briiste gli-
chen Wasserkriigen; lhre Schenkel erinnerten an Elefantenriissel, und Sie
trug einen Wasserkrug in der Hand.

VERS 18
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tam sri-sakhim kanaka-kundala-caru-karna-
ndsa-kapola-vadanam para-devatakhyam

samviksya sammumuhur utsmita-viksanena
devasura vigalita-stana-pattikantam

tam—Sie; sri-sakhim—wie eine personliche Gefahrtin der Gliicksgottin erschei-
nend; kanaka-kundala—mit goldenen Ohrringen; cdru—sehr schon; karna—Oh-
ren; nasa—Nase; kapola—W angen; vadanam—Gesicht; para-devata-akhyam—der
Hochste Herr, die Personlichkeit Gottes, der in dieser Form erschien; sani-
viksya—Sie betrachtend; sammumuhuh—alle wurden bezaubert; ursmita—leicht la-
chelnd; viksanena—einen Blick auf sie werfend; deva-asurah—alle Halbgotter und
Damonen; vigalita-stana-pattika-antam—der Saum des sari auf den Briisten be-
wegte sich leicht.

UBERSETZUNG

lhre Nase und lhre Wangen, die sehr anziehend waren, und lhre Ohren,
von goldenen Ohrringen geschmiickt, machten lhr Gesicht sehr schon.
Wenn Sie Sich bewegte, glitt der Saum lhres sari auf lhren Briisten leicht zur
Seite. Als die Halbgotter und Dimonen diese Schonheit Mohini-martis sa-
hen, die ihnen Blicke zuwarf und dabei leicht lichelte, wurden sie alle vollig
bezaubert.

ERLAUTERUNG

Srila Vi$vanatha Cakravarti Thakura bemerkt hier, daB Mohini-maurti die Hoch-
ste Personlichkeit Gottes in einer weiblichen Gestalt und daB die Gliicksgottin Thre
Gefahrtin ist. Diese von der Hochsten Personlichkeit Gottes angenommene Form
fordert die Gliicksgottin heraus, denn die Gliicksgottin ist zwar schon, doch tiber-
trifft der Herr, wenn Er die Gestalt einer Frau annimmt, sogar die Schonheit der
Gliicksgottin. Man soll nicht denken, weil die Gliicksgottin eine Frau sei, sei sie die
Schonste. Der Herr ist so schon, daB Er jede schone Gliicksgottin tibertreffen kann,
wenn Er eine weibliche Gestalt annimmt.
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VERS 19
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asuranam sudha-danam
sarpanam iva durnayam
matva jati-nrsamsanam
na tam vyabhajad acyutah

asuranam—den Damonen; sudhd-danam—den Nektar gebend; sarpandm—von
Schlangen; iva—wie; durnayam—Fehleinschatzung; matva—so denkend; jati-
nrsamsanam—von denjenigen, die von Natur aus sehr neidisch sind; na—nicht; tam
—den Nektar; vyabhajat—gab den Anteil; acyutah—die Hochste Personlichkeit Got-
tes, die niemals zu Fall kommt.

UBERSETZUNG

Diamonen sind von Natur aus hinterlistig wie Schlangen. Daher ist es kei-
neswegs ratsam, ihnen einen Anteil an dem Nektar zu geben, da dies so ge-
fihrlich wire, wie einer Schlange Milch zu geben. Mit dieser Uberlegung
gab die Hochste Personlichkeit Gottes, die niemals zu Fall kommt, den Da-
monen keinen Anteil an dem Nektar.

ERLAUTERUNG

Es heiBt: sarpah krirah khalah krirah sarpat kriratarah khalah. | Eine
Schlange ist sehr hinterlistig und neidisch, und das gleiche gilt fiir einen Menschen
von damonischer Natur.* Mantrausadhi-vasah sarpah khalah kena nivaryate: ,,Man
kann eine Schlange mittels mantras, Krautern und Pflanzen unter Kontrolle brin-
gen, doch einen neidischen und hinterlistigen Menschen kann man durch nichts un-
ter Kontrolle bringen.* Da der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, dies beriick-
sichtigte, hielt Er es fiir unklug, den Nektar an die Damonen zu verteilen.

VERS 20
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kalpayitva prthak panktir
ubhayesam jagat-patih

tams copavesayam asa
svesu svesu ca panktisu

kalpayitva—nachdem Er arrangiert hatte, prthak panktih—verschiedene Sitz-
platze; ubhayesam—sowohl von den Halbgottern als auch den Damonen; jagat-pa-
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tih—der Herr des Universums; tan—sie alle; ca—und; upavesayam asa—niederge-
setzt; svesu svesu—auf ihren jeweiligen Platzen; ca—auch; parnktisu—in einer be-
stimmten Ordnung.

: UBERSETZUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes, der Herr des Universums, sorgte als
Mohini-marti fiir gesonderte Sitzreihen und lieR die Halbgétter und Damo-
nen sich je nach ihren Stellungen niedersetzen.

VERS 21
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daityan grhita-kalaso
varicayann upasaricaraih

dura-sthan payayam dsa
jara-mrtyu-haram sudham

daityan-—die Damonen; grhita-kalasah—der Herr, der den Behalter mit Nektar
trug; varicayan—indem Er betrog; upasaricaraih—mit silBen Worten; diira-sthan
—die Halbgotter, die etwas abseits salen; pdyayam dsa—lieB sie trinken; jara-
mrtyu-haram—das, was Krankheit, Alter und Tod entgegenwirken kann; sudham
—solchen Nektar.

UBERSETZUNG

Mit dem Nektarbehilter in den Hinden ging Mohini-marti zunichst zu
den Dimonen, besinftigte sie mit siiBen Worten und brachte sie so um ih-
ren Anteil an dem Nektar. Dann gab Sie den Nektar den Halbgé6ttern, die
etwas abseits salBen, um sie von Krankheit, Alter und Tod zu befreien.

ERLAUTERUNG

Mohini-mirti, die Personlichkeit Gottes, lieB die Halbgotter etwas abseits sitzen.
Dann ging Sie zu den Damonen und wechselte mit ihnen freundliche Worte, so dal3
sie sich sehr geschmeichelt fiihlten, mit Ihr zu sprechen. Da Mohini-murti die Halb-
gotter gebeten hatte, sich etwas entfernt niederzusetzen, dachten die Damonen, die
Halbgotter wiirden nur ein wenig von dem Nektar bekommen und Mohini-murti
bevorzuge die Damonen so sehr, da3 Sie ihnen allen Nektar geben wiirde. Die
Worte varicayann upasaricaraih deuten darauf hin, daB der Herr den Plan hatte, die
Damonen durch siiBe Worte zu tiberlisten. Der Herr hatte die Absicht, den Nektar
nur an die Halbgotter zu verteilen.
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VERS 22
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te palayantah samayam
asurah sva-krtam nrpa

tusnim dsan krta-snehdh
stri-vivada-jugupsaya

te—die Damonen; pdlayantah—in Ordnung halten; samayam—Gleichmut; asu-
rah—die Damonen; sva-krtam—von ihnen gemacht; nrpa—o Konig; tiisnim dsan
—Dblieben schweigsam; krta-snehah—weil sie Anhaftung an Mohini-murti entwik-
kelt hatten; stri-vivada—mit einer Frau uneinig sein; jugupsaya—weil sie eine solche
Handlung fiir abscheulich hielten.

UBERSETZUNG

O Konig, da die Dimonen versprochen hatten, allem zuzustimmen, was
die Frau tat, ob gerecht oder ungerecht, blieben sie jetzt schweigsam, um
dieses Versprechen zu halten, um ihren Gleichmut zu zeigen und um Streit
mit einer Frau zu vermeiden.

VERS 23
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tasyam krtatipranayah
pranayapaya-katarah

bahu-manena cabaddha
nocuh kificana vipriyam

tasyam—Mohini-murti; krta-ati-pranayah—aufgrund fester Freundschaft; pra-
naya-apaya-katarah—firchtend, ihre Freundschaft mit Ihr wiirde zerbrechen;
bahu-manena—durch hohe Achtung und Ehre; ca—auch; dbaddhah—zu sehr an Sie
angehaftet; na—nicht; ucuh—sie sagten; kificana—auch nur das geringste; viprivam
—wodurch Mohini-murti ihnen Ihre Gunst verweigern konnte.

UBERSETZUNG

Die Dimonen empfanden fiir Mohini-murti groRe Zuneigung und hatten
eine Art von Glauben an Sie entwickelt. Sie fiirchteten daher, ihre Bezie-
hung zu lhr zu storen, und so achteten und ehrten sie lhre Worte und sag-
ten nichts, was ihre Freundschaft mit lhr hitte beeintrichtigen kénnen.
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ERLAUTERUNG

Die Damonen wurden durch das listenreiche Verhalten und die freundlichen
Worte Mohini-mirtis so sehr betort, da} sie sich durch siiBe Worte besanftigen
lieBen, obwohl die Halbgotter zuerst bedient wurden. Der Herr sagte zu den Damo-
men: ,,Die Halbgoétter sind sehr engherzig und tiberaus begierig, den Nektar als erste
zu bekommen. Ich werde daher sie zuerst bedienen. Da ihr nicht wie sie seid, konnt
ihr ein wenig langer warten. Ihr seid Helden und schatzt Mich sehr. Es ist daher
besser, wenn ihr wartet, bis die Halbgotter getrunken haben.*

VERS 24
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deva-linga-praticchannah
svarbhanur deva-samsadi

pravistah somam apibac
candrarkabhyam ca sucitah

deva-linga-praticchannah—sich in das Gewand eines Halbgottes hiillend; svar-
bhanuh—Rahu (der die Sonne und den Mond angreift und sie verfinstert); deva-
samsadi—in der Gruppe der Halbgotter; pravistah—eingetreten; somam—den Nek-
tar; apibat—trank; candra-arkabhyam—sowohl vom Mond als auch von der Sonne;
ca—und; sucitah—wurde entdeckt.

UBERSETZUNG

Rahu, der Dimon, der sowohl die Sonnen- als auch die Mondfinsternis
verursacht, hiillte sich in das Gewand eines Halbgottes und mischte sich so
unter die Halbgoétter und trank, ohne von irgend jemand, nicht einmal von
der Hochsten Personlichkeit Gottes, entdeckt zu werden. Der Mond und die
Sonne jedoch wurden aufgrund ihrer fortgesetzten Feindschaft mit Rahu auf
ihn aufmerksam. So wurde Rahu entdeckt.

ERLAUTERUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes, Mohini-murti, war imstande, alle Ddmonen
zu verwirren, doch Rahu war so klug, daB er sich nicht verwirren lieB. Rahu konnte
verstehen, daB Mohini-murti die Damonen betrog, und daher wechselte er sein Ge-
wand. Er verkleidete sich als Halbgott und setzte sich unter die Halbgotter. Man
mag sich hier fragen, warum die Hochste Personlichkeit Gottes Rahu nicht ent-
deckte. Der Grund hierfiir ist, daB der Herr die Wirkung des Nektars zeigen wollte.
Dies wird aus den folgenden Versen klar werden. Der Mond und die Sonne aber wa-
ren in bezug auf Rahu immer vorsichtig. Als sich daher Rahu unter die Halbgotter
mischte, entdeckten der Mond und die Sonne ihn sogleich, und da wurde auch die
Hochste Personlichkeit Gottes auf ihn aufmerksam.
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VERS 25
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cakrena ksura-dharena
jahdra pibatah sirah

haris tasya kabandhas tu
sudhayaplavito 'patat

cakrena—mit dem Rad; ksura-dhdarena—das so scharf wie eine Rasierklinge war;
Jjahdra—trennte ab; pibatah—wahrend er Nektar trank; sirah—den Kopf; harih—die
Hochste Personlichkeit Gottes; tasya—von diesem Rahu; kabandhah tu—doch der
kopflose Korper; sudhaya—durch den Nektar; aplavitah—ohne beriihrt zu sein; apa-
tar—war sogleich tot.

UBERSETZUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes, Hari, nahm lhr Feuerrad, dasso scharf
wie eine Rasierklinge war, und trennte sogleich Rahus Kopf vom Rumpf. Als
Rahus Kopf vom Korper abgetrennt war, konnte der Korper, den der Nektar
nicht beriihrt hatte, nicht iiberleben.

ERLAUTERUNG

Als die Personlichkeit Gottes, Mohini-murti, Rahus Kopf vom Rumpf trennte,
blieb der Kopf am Leben, obwohl der Korper starb. Rahu hatte Nektar mit seinem
Mund getrunken, doch bevor der Nektar in den Korper eintrat, wurde der Kopf ab-
getrennt. Folglich blieb Rahus Kopf am Leben, wahrend der Korper starb. Der Herr
vollbrachte diese wunderbare Tat, um zu zeigen, daB3 Nektar ein wunderwirkender
Gottertrank ist.

VERS 26
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siras tv amaratam nitam
ajo graham aciklpat

yas tu parvani candrarkdv
abhidhavati vaira-dhih

sirah—der Kopf; tu—natiirlich; amaratam—Unsterblichkeit; nitam—erlangt ha-
bend; ajah—Brahma; graham—als einer der Planeten; aciklpat—anerkannt; yah
—der gleiche Rahu; tu—in der Tat; parvani—wahrend der Zeit des Vollmondes und
des Neumondes; candra-arkau—sowohl den Mond als auch die Sonne; abhidhavati
—verfolgt; vaira-dhih—aufgrund von Feindseligkeit.



276 $rimad-Bhagavatam [Canto 8, Kap. 9

UBERSETZUNG

Rahus Kopf jedoch, der vom Nektar beriihrt worden war, wurde unsterb-
lich. Folglich anerkannte Brahma Rahus Kopf als einen der Planeten. Da
Rahu ein ewiger Feind des Mondes und der Sonne ist, greift er sie in den
Nachten des Vollmondes und des Neumondes an.

ERLAUTERUNG

Da Rahu unsterblich geworden war, erkannte ihn Brahma als einen der grahas
oder Planeten wie der Mond und die Sonne an. Da aber Rahu ein ewiger Feind des
Mondes und der Sonne ist, greift er sie regelmaBig wahrend der Voll- und Neu-
mondnachte an.

VERS 27

MATASTY DR SR |
THAMEER & & sz & 1Rl

pita-praye 'mrte devair
bhagavan loka-bhavanah

pasyatam asurendranam
svam rupam jagrhe harih

pita-praye—als fast alles getrunken worden war; amrte—den Nektar; devaih
—von den Halbgottern; bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes als Mohini-
murti; loka-bhavanah—der Erhalter und wohlmeinende Freund der drei Welten;
pasyatam—in der Gegenwart von; asura-indranam—aller Damonen und ihrer An-
fihrer; svam—eigene; ripam—Gestalt; jagrhe—manifestierte; harih—die Hochste
Personlichkeit Gottes.

UBERSETZUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes ist der beste Freund und Gonner der
drei Welten. Als daher die Halbgotter fast allen Nektar getrunken hatten,
enthiillte der Herr in der Gegenwart aller Dimonen Seine urspriingliche
Gestalt.

VERS 28
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evam surdsura-ganah sama-desa-kala-
hetv-artha-karma-matayo 'pi phale vikal pah
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tatramrtam sura-ganah phalam anjasapur
yat-pada-pankaja-rajah-srayandan na daityah

evam—so; sura—die Halbgotter; asura-ganah—und die Damonen; sama—gleich;
desa—Ort; kala—Zeit; hetu—Ursache; artha—Ziel;, karma—Tatigkeiten; matayah
—Ziel; api—obwohl eines; phale—im Ergebnis; vikalpah—nicht gleich; tarra—dar-
auf; amrtam—Nektar; sura-ganah—die Halbgotter; phalam—das Ergebnis; anjasa
—leicht, in Gesamtheit oder direkt; apuh—erreicht; yar—aufgrund von; pdada-parika-
ja—der LotosfiiBe der Hochsten Personlichkeit Gottes; rajah—des safranfarbenen
Staubes; srayandt—weil sie Segnungen empfangen oder Zuflucht gesucht haben; na
—nicht; daityah—die Damonen.

UBERSETZUNG

Der Ort, die Zeit, die Ursache, der Zweck, die Titigkeit und die Bestre-
bung waren sowohl fiir die Halbgotter als auch fiir die Dimonen alle die
gleichen, doch die Halbgotter erlangten ein anderes Ergebnis als die Dimo-
nen. Weil die Halbgotter immer unter dem Schutz des Staubes der Lo-
tosfiiBe des Herrn stehen, konnten sie sehr leicht den Nektar trinken und
seine Wirkung verspiiren. Die Diamonen jedoch, die nicht bei den Lo-
tosfiiBen des Herrn Zuflucht gesucht hatten, waren unfihig, das begehrte
Ergebnis zu erlangen.

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita (4.11) heiBt es: ye yatha mam prapadyante tams tathaiva
bhajamy aham. Die Hochste Personlichkeit Gottes ist der hochste Richter, der ver-
schiedene Personen je nach ihrer Hingabe an Seine LotosfiiBe belohnt oder straft.
Folglich kann man ohne jeden Zweifel sehen, da} karmis und bhaktas verschiedene
Ergebnisse bekommen, obwohl sie an dem gleichen Ort, zur gleichen Zeit, mit der
gleichen Energie und mit der gleichen Bestrebung arbeiten mogen. Die karmis wan-
dern im Kreislauf von Geburt und Tod durch verschiedene Korper, indem sie
manchmal aufwarts und manchmal abwarts gehen, und erleiden so die Ergebnisse
ihrer Handlungen im karma-cakra, im Kreislauf von Geburt und Tod. Die Gottge-
weihten jedoch scheitern niemals bei ihren Versuchen, weil sie sich den LotosfiiBen
des Herrn bedingungslos ergeben. Obwohl sie nach auBBen hin fast wie karmis arbei-
ten mogen, kehren die Gottgeweihten nach Hause, zu Gott, zurtick und haben bei je-
der Bemiihung Erfolg. Die Damonen oder Atheisten vertrauen auf ihre eigene
Starke, doch obwohl sie Tag und Nacht schwer arbeiten, konnen sie nicht mehr be-
kommen, als ihnen vom Schicksal bestimmt ist. Die Gottgeweihten hingegen kon-
nen die Reaktionen des karma liberwinden und sogar ohne Anstrengung wunder-
bare Ergebnisse bekommen. Es heil8t auch: phalena pariciyate. Den Erfolg oder
MiBerfolg einer Handlung kann man am Ergebnis ablesen. Es gibt viele karmis, die
sich wie Gottgeweihte kleiden, doch die Hochste Personlichkeit Gottes deckt ihre
Absicht auf. Die karmis wollen das Eigentum des Herrn fiir ihre selbstische Sinnen-
befriedigung benutzen, wahrend ein Gottgeweihter darum bemiiht ist, das Eigentum
des Herrn in den Dienst Gottes zu stellen. Folglich unterscheidet sich ein Gottge-
weihter immer von karmis, auch wenn karmis sich wie Gottgeweihte kleiden mo-
gen. Wie in der Bhagavad-gita (3.9) bestatigt wird (vajiarthat karmano 'nyatra loko
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‘yar karma-bandhanah), ist jemand, der fiir Sri Visnu arbeitet, von der materiellen
Welt frei, und nachdem er seinen Korper aufgegeben hat, kehrt er nach Hause, zu
Gott, zurick. Ein karmi aber ist in seine nichthingebungsvolle Tatigkeit verstrickt,
obwohl er nach auBen hin wie ein Gottgeweihter handeln mag, und leidet daher un-
_ter den Qualen des materiellen Daseins. Man kann daher anhand der von karmis
und Gottgeweihten erlangten Ergebnisse die Gegenwart des Herrn, der Hochsten
Personlichkeit Gottes, verstehen, der Sich den karmis und jidnis gegeniiber anders
verhalt als gegeniiber den Gottgeweihten. Der Verfasser des Sri Caitanya-cari-
tamrta sagt daher:

krsna-bhakta—niskama, ataeva ‘santa’
bhukti-mukti-siddhi-kami—sakali ‘asanta’

Karmis, die nach Sinnenbefriedigung begehren; jridnis, die nach der Befreiung des
Verschmelzens mit dem Dasein des Hochsten streben, und yogis, die sich materiel-
len Erfolg in mystischer Kraft wiinschen, sind alle rastlos und scheitern letztlich bei
ihren Versuchen. Der Gottgeweihte aber, der keinen personlichen Vorteil erwartet
und dessen einzige Bestrebung es ist, die Herrlichkeit der Hochsten Personlichkeit
Gottes zu verbreiten, ist ohne schwere Arbeit mit allen gliickverheiBenden Ergebnis-
sen des bhakti-yoga gesegnet.

VERS 29
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yad yujyate 'su-vasu-karma-mano-vacobhir
dehatmajadisu nrbhis tad asat prthaktvat
tair eva sad bhavati yat kriyate 'prthaktvat
sarvasya tad bhavati miila-nisecanam yat

yat—was immer; yujyate—wird ausgefiihrt; asu—zum Schutz des eigenen Le-
bens; vasu—Schutz des Reichtums; karma—Tatigkeiten; manah—durch die Hand-
lung des Geistes; vacobhih—durch die Handlung von Worten; deha-datma-ja-
adisu—um des eigenen Korpers oder um der Familie willen usw., in bezug auf den
Korper; nrbhih—von den Menschen; tat—dieses; asat—unbestandig, voriibergehend;
prthaktvar—aufgrund von Trennung von der Hochsten Personlichkeit Gottes; taih
—durch die gleichen Tatigkeiten; eva—in der Tat; sat bhavati—wird eine Tatsache
und bestandig; yar—was; kriyate—wird ausgefiihrt; aprthaktvat—aufgrund von
Nichttrennung; sarvasya—fiir jeden; tat bhavati—wird segensreich; miila-niseca-
nam—genau wie das GieBen von Wasser auf die Wurzel eines Baumes; yar—was.
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UBERSETZUNG

In der menschlichen Gesellschaft gibt es verschiedene Titigkeiten, die
mit Worten, Geist und Handlungen zum Schutz von Reichtum und Leben
ausgefiihrt werden, doch haben alle diese Titigkeiten personliche oder er-
weiterte Sinnenbefriedigung fiir den Korper zum Ziel. Alle diese Tatigkei-
ten scheitern, weil sie vom hingebungsvollen Dienst getrennt sind. Wenn
aber die gleichen Titigkeiten fiir die Zufriedenstellung des Herrn ausge-
filhrt werden, sind die Ergebnisse fiir jeden segensreich, ebenso, wie Was-
ser, das auf die Wurzel eines Baumes gegossen wird, dem gesamten Baum
niitzt.

ERLAUTERUNG

Hier sehen wir den Unterschied zwischen materialistischen Tatigkeiten und Ta-
tigkeiten im Krsna-BewuBtsein. Alle Menschen sind tatig, und dies schlieBt karmis,
JjAanis, yogis und bhaktas mit ein. Jedoch enden alle Tatigkeiten, auBer denen der
bhaktas oder Gottgeweihten, in Enttauschung und einer Verschwendung von Zeit
und Energie. Moghasa mogha-karmano mogha-jriana vicetasah. Wenn man nicht
ein Gottgeweihter ist, sind alle Hoffnungen und Titigkeiten und alles Wissen zum
Scheitern verurteilt. Ein Nichtgottgeweihter arbeitet fiir seine Sinnenbefriedigung
oder die Sinnenbefriedigung seiner Familie, Gesellschaft, Gemeinde oder Nation,
doch weil all diese Tatigkeiten von der Hochsten Personlichkeit Gottes getrennt
sind, gelten sie als asar. Das Wort asar bedeutet ,,schlecht oder ,,zeitweilig*, und
sat bedeutet ,,bestandig* und ,,gut". Fir die Zufriedenstellung Krsnas ausgefiihrte
Tatigkeiten sind bestandig und gut, doch asar-Tatigkeiten, obwohl manchmal als
Philanthropie, Altruismus, Nationalismus, dieser ,,Ismus* oder jener ,,Ismus* be-
zeichnet, werden niemals ein bestandiges Ergebnis zeitigen und sind daher alle
schlecht. Selbst ein wenig Arbeit im Krsna-BewuBtsein hat einen bestandigen Nut-
zen und ist in jeder Hinsicht gut, weil sie fiir Krsna, die allgute Hochste Personlich-
keit Gottes, ausgefiihrt wird, der jedermanns Freund ist (suhrdam sarva-bhitanam).
Die Hochste Personlichkeit Gottes ist der einzige GenieBer und Besitzer aller Dinge
(bhoktaram yajra-tapasam sarva-loka-mahesvaram). Daher ist jede fiir den Hoch-
sten Herrn ausgefiihrte Tatigkeit bestandig. Solche Tatigkeiten haben als Ergebnis,
daB der Ausfiihrende sogleich anerkannt wird. Na ca tasman manusyesu kascin me
priya-krttamah. Weil solch ein Gottgeweihter vollstandiges Wissen von der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes besitzt, ist er sogleich transzendental, obwohl er ober-
flachlich gesehen materialistische Tatigkeiten auszufiihren scheint. Der einzige Un-
terschied zwischen materialistischer Tatigkeit und spiritueller Tatigkeit besteht da-
rin, daB materielle Tatigkeit nur die Befriedigung der eigenen Sinne zum Ziel hat,
wohingegen spirituelle Tatigkeit dafiir bestimmt ist, die transzendentalen Sinne der
Hochsten Personlichkeit Gottes zu befriedigen. Durch spirituelle Tatigkeit bekommt
jeder einen echten Nutzen, wohingegen materialistische Tatigkeit niemandem niitzt,
sondern vielmehr in die Gesetze des karma verstrickt.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 9. Kapitel im Achten Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Der Herr als Mohini-murti*'.






10. Kapitel

Die Schlacht zwischen
den Halbgottern und Dimonen

Die Zusammenfassung des Zehnten Kapitels lautet wie folgt. Neid schiirte den
Streit zwischen den Damonen und Halbgottern, und als die Halbgotter durch dimo-
nische Tiicken fast besiegt worden waren und deshalb den Mut sinken lieBen, er-
schien Sri Visnu in ihrer Mitte.

Sowohl die Halbgotter als auch die Damonen wissen sehr gut mit der materiellen
Energie umzugehen, doch die Halbgotter sind Geweihte des Herrn, wohingegen die
Damonen genau das Gegenteil sind. Die Halbgotter und Damonen quirlten den
Milchozean, um Nektar zu erzeugen, doch weil die Damonen nicht Geweihte des
Herrn waren, konnten sie keinen Gewinn erzielen. Nachdem Sri Visnu die Halbgot-
ter mit Nektar gespeist hatte, kehrte Er auf dem Riicken Garudas in Sein Reich zu-
rick. Spater aber erklarten die Damonen, die sehr niedergeschlagen waren, den
Halbgottern erneut den Krieg. Bali Maharaja, der Sohn Virocanas, wurde der Ober-
befehlshaber der Damonen. Vor dem Beginn der Schlacht bereiteten sich die Halb-
gotter darauf vor, die Damonen zu besiegen. Indra, der Konig des Himmels,
kampfte mit Bali, und andere Halbgotter wie Vayu, Agni und Varuna kampften ge-
gen andere Damonenfiihrer. In diesem Kampf wurden die Damonen besiegt, und
um sich vor dem Tod zu retten, begannen sie mit Hilfe materieller Manover vielerlei
Tauschungen zu manifestieren und toteten so viele Soldaten auf der Seite der Halb-
gotter. Die Halbgotter, die keine andere Zuflucht wuBten, ergaben sich erneut der
Hochsten Personlichkeit Gottes, Visnu, der darauf erschien und alle Tauschungsma-
nover der Damonen aufloste. Helden unter den Damonen wie Kalanemi, Mali, Su-
mali und Malyavan kampften gegen die Hochste Personlichkeit Gottes und wurden
alle vom Herrn getotet. So wurden die Halbgotter aus allen Gefahren befTreit.

VERS 1
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sri-suka uvaca
iti danava-daiteya
ndvindann amrtam nrpa
yuktah karmani yattas ca
vasudeva-pararnmukhah

sri-sukah uvaca—S8ri Sukadeva Gosvami sprach; iti—so; danava-daiteyah—die
asuras und die Damonen; na—nicht; avindan—erlangten (das begehrte Ergebnis);
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amrtam— Nektar; nrpa—o Konig; yuktah—alle zusammen; karmani—mit dem Quir-
len; yattah—mit voller Aufmerksamkeit und Bemiihung beschaftigt; ca—und; vasu-
deva—der Hochsten Personlichkeit Gottes, Krsna; paranmukhah—weil sie Nicht-
gottgeweihte waren.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sprach: O Kénig, die Dimonen und Daityas quirlten
den Ozean mit voller Aufmerksamkeit und aller Kraft, doch weil sie keine
Geweihten Vasudevas, der Hochsten Personlichkeit Gottes, Krsna, waren,
konnten sie den Nektar nicht trinken.

VERS 2
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sadhayitvamrtam rdjan
payayitva svakan surdn

pasyatam sarva-bhutanam
yayau garuda-vahanah

sddhayitva—nachdem Er ausgefiihrt hatte; amrtam—Erzeugung des Nektars; ra-
Jjan—o Konig; payayitva—und gespeist hatte; svakdn—Seine Geweihten; suran—die
Halbgotter; pasyatam—in der Gegenwart; sarva-bhutanam— alle Lebewesen; ya-
yau—gingen fort; garuda-vahanah—die Hochste Personlichkeit Gottes, die von Ga-
ruda getragen wurde.

UBERSETZUNG

O Konig, nachdem der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, das
Quirlen des Ozeans beendet und den Nektar an die Halbgotter, die Seine
geliebten Geweihten sind, verteilt hatte, verlieB Er sie und wurde von Ga-
ruda in Sein Reich zuriickgetragen.

VERS 3
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sapatnanam param rddhim
drstva te diti-nandandh
amrsyamana utpetur
devan pratyudyatayudhah

sapatnanam—ihrer Widersacher, der Halbgotter; param—den besten; rddhim
—Reichtum; drstva—sehend; re—sie alle; diti-nandanah—die Sohne Ditis, die Dai-
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tyas; amrsyamdndah—unduldsam; utpetuh—liefen auf sie zu (nur um eine Storung zu
verursachen); devan—die Halbgotter; pratyudyata-ayudhdh—mit erhobenen Waf-
fen.

UBERSETZUNG

Als die Dimonen den Sieg der Halbgotter sahen, konnten sie deren
groReren Reichtum nicht linger ertragen. Folglich begannen sie mit erho-
benen Waffen auf sie loszumarschieren.

VERS 4
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tatah sura-ganah sarve
sudhaya pitayaidhitah

pratisamyuyudhuh sastrair
ndrdayana-padasrayah

tatah—danach; sura-ganah—die Halbgotter; sarve—sie alle; sudhaya—durch den
Nektar; pitaydi—den sie getrunken hatten; edhitah—durch solches Trinken belebt;
pratisamyuyudhuh—sie wehrten sich gegen die Damonen; sastraih—mit normalen
Waffen; narayana-pada-asrayah—ihre wirkliche Waffe, der Schutz der Lotosfii3e
Narayanas.

UBERSETZUNG

Darauf gebrauchten die Halbgotter, die durch den Nektartrunk belebt
worden waren und die immer bei den LotosfiiRen Narayanas Zuflucht such-
ten, ihre verschiedenen Waffen, um sich mit Kampfgeist gegen die Dimo-
nen zu wehren.

VERS 5
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tatra daivasuro nama
ranah parama-darunah

rodhasy udanvato rdjams
tumulo roma-harsanah

tatra—dort (am Strand des Milchozeans); daiva—die Halbgétter; asurah—die Da-
monen; nama—wie sie gefeiert sind; ranah—Kampf; parama—iiberaus; ddarunah
—furchtbar; rodhasi—am Meeresstrand; udanvatah—des Milchozeans; rdjan—o Ko-
nig; tumulah—gewaltig; roma-harsanah—Strauben der Korperhaare.
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UBERSETZUNG

O Konig, am Strand des Milchozeans entbrannte zwischen den Halbgot-
tern und Dimonen ein schrecklicher Kampf, der so furchtbar war, daR sich
einem die Haare striuben, wenn man davon hort.

VERS 6
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tatranyonyam sapatnas te
samrabdha-manaso rane

samasadyasibhir banair
nijaghnur vividhdayudhaih

tatra—darauf; anyonyam—einander; sapatnah—alle Kampfer wurden; tre—sie;
samrabdha—sehr zornig; manasah—in ihren Gemiitern; rane—in dieser Schlacht;
samasddya—die Gelegenheit bekommend, gegeneinander zu kampfen; asibhih—mit
Schwertern; banaih—mit Pfeilen; nijaghnuh—begannen, einander zu schlagen; vi-
vidha-ayudhaih—mit verschiedenen Waffen.

UBERSETZUNG

Beide Parteien waren in diesem Kampf im Innern duRerst zornig, und voll
Feindseligkeit bekimpften sie einander mit Schwertern, Pfeilen und ver-
schiedenen anderen Waffen.

ERLAUTERUNG

Es gibt immer zwei Arten von Menschen in diesem Universum, nicht nur auf
unserem Planeten, sondern auch auf anderen Planetensystemen. Alle Konige, die
uber Planeten wie die Sonne und den Mond herrschen, haben ebenfalls Feinde, wie
zum Beispiel Rahu. Es sind die gelegentlichen Angriffe Rahus auf die Sonne und den
Mond, die Verfinsterungen verursachen. Der Kampf zwischen den Damonen und
den Halbgottern hat kein Ende, und ihm kann kein Einhalt geboten werden, solange
nicht intelligente Menschen von beiden Seiten sich dem Krsna-BewuBtsein zuwen-
den.

VERS 7
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hasty-asva-ratha-pattinam
nadatam nisvano ‘bhavat

sarikkha—von Muscheln; tiirya—von groBen Hornern; mrdariganam—und von
Trommeln; bheri—von Hornern; damarinam—von Pauken; mahan—groB3 und ge-
waltig; hasti—von Elefanten; asva—von Pferden; ratha-pattinam—von Kampfern
auf Streitwagen oder auf dem Boden; nadatam—alle zusammen machten Larm;
nisvanah—ein gewaltiger Larm; abhavat—wurde.

UBERSETZUNG

Der Klang der Muschelhorner, Signalhorner, Trommeln, bheris und da-
maris [Pauken] sowie der Lirm der Elefanten, Pferde und Soldaten, die auf
Streitwagen fuhren und zu FuB gingen, war gewaltig.

VERS 8
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rathino rathibhis tatra
pattibhih saha pattayah

haya hayair ibhdas cebhaih
samasajjanta samyuge

rathinah—Streitwagenkampfer; rathibhih—mit den Wagenlenkern des Feindes;
tatra—auf dem Schlachtfeld; partibhih—mit den FuBsoldaten; saha—mit; pattayah
—das FuBvolk der feindlichen Soldaten; hayah—die Pferde; hayaih—mit den Solda-
ten des Feindes; ibhah—die Soldaten, die auf den Riicken von Elefanten kampften;
ca—und; ibhaih—mit den Soldaten des Feindes auf den Riicken von Elefanten; sa-
masajjanta—begannen miteinander auf gleicher Ebene zu kampfen; samyuge—auf
dem Schlachtfeld.

UBERSETZUNG

Auf diesem Schlachtfeld kimpften die Wagenlenker mit den feindlichen
Wagenlenkern, die FuRsoldaten mit dem feindlichen FuRvolk, die Soldaten
zu Pferde mit den feindlichen Soldaten zu Pferde und die Soldaten, die auf
Elefanten ritten, mit den feindlichen Elefantenreitern. Auf diese Weise fand
der Kampf zwischen Ebenbiirtigen statt.

VERS 9
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ustraih kecid ibhaih kecid
apare yuyudhuh kharaih
kecid gaura-mukhair rksair
dvipibhir haribhir bhatah
i ustraih—auf den Riicken von Kamelen; kecit—einige; ibhaih—auf den Riicken
von Elefanten; kecit—einige; apare—andere; yuyudhuh—kampfen; kharaih—auf
den Riicken von Eseln; kecir—einige; gaura-mukhaih—auf weiBgesichtigen Affen;
rksaih—einige; dvipibhih—auf den Riicken von Tigern; haribhih— auf den Riicken
von Lowen; bhatah—alle Soldaten beschiftigten sich auf diese Weise.

UBERSETZUNG

Manche Soldaten kimpften auf Kamelen, einige auf Elefanten, einige auf
Eseln, einige auf weilgesichtigen und rotgesichtigen Affen, andere auf Ti-
gern und wieder andere auf Lowen. Auf diese Weise nahmen alle am Kampf
teil.

VERS 10-12
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grdhraih kankair bakair anye
syena-bhasais timingilaih

sarabhair mahisaih khadgair
go-vrsair gavaydrunaih

sivabhir akhubhih kecit
krkaldsaih sasair naraih

bastair eke krsna-sarair
hamsair anye ca sukaraih

anye jala-sthala-khagaih
sattvair vikrta-vigrahaih

senayor ubhayo rajan
vivisus te 'grato 'gratah

grdhraih—auf den Riicken von Geiern; karikaih—auf den Riicken von Adlern;
bakaih—auf den Riicken von Enten; anye—andere; syena—auf den Riicken von Fal-
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ken; bhasaih—auf den Riicken von bhdsas; timirigilaih—auf den Riicken von als ti-
mingilas bekannten groBen Fischen; sarabhai h—auf den Riicken von sarabhas; ma-
hisaih—auf den Riicken von Biiffeln; khadgaih—auf den Riicken von Rhinozeros-
sen; go—auf den Riicken von Kiihen; vrsaih—auf den Riicken von Stieren; gavaya-
arunaih—auf den Riicken von gavayas und arunas; sivabhih—auf den Riicken von
Schakalen; dkhubhih—auf den Riicken von groBen Ratten; kecit—einige; krkalasaih
—auf den Riicken von groBen Echsen; sasaih—auf den Riicken von groBen Hasen;
naraih—auf den Riicken von Menschen; bastaih—auf den Riicken von Ziegen; eke
—manche; krsna-sdraih—auf den Riicken von schwarzen Rehen; hamsaih—auf den
Riicken von Schwainen; anye—andere; ca—auch; sikaraih—auf den Riicken von
Ebern; anye—andere; jala-sthala-khagaih—Tiere, die sich auf dem Wasser, auf dem
Land und am Himmel bewegen; satrvaih—von Geschopfen, die als Fahrzeuge be-
nutzt werden; vikrta—sind verformt; vigrahaih—durch solche Tiere, deren Korper;
senayoh—von den beiden Parteien von Soldaten; ubhayoh—von beiden; rdjan—o Ko-
nig; vivisuh—traten ein; te—sie alle; agratah agratah—aufeinander zuschreitend.

UBERSETZUNG

O Konig, manche Soldaten kimpften auf den Riicken von Geiern, Adlern,
Enten, Falken und bhasa-Vogeln. Manche kimpften auf den Riicken von ti-
mingilas, die riesige Wale verschlingen konnen, andere auf den Riicken von
§arabhas und wieder andere auf Biiffeln, Rhinozerossen, Kiihen, Stieren, ga-
vayas und arunas. Andere kimpften auf den Riicken von Schakalen, Ratten,
Echsen, Hasen, Menschen, Ziegen, schwarzen Rehen, Schwinen und Ebern.
Indem sich beide Armeen auf diese Weise von Tieren des Wassers, des Lan-
des und des Himmels sowie Tieren mit verformten Korpern tragen lieRen,
traten sich beide Armeen gegeniiber und marschierten aufeinander zu.

VERS 13-15
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citra-dhvaja-patai rajann
atapatraih sitamalaih

maha-dhanair vajra-dandair
vyajanair barha-camaraih
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vatoddhutottarosnisair
arcirbhir varma-bhisanaih

sphuradbhir visadaih sastraih
sutaram surya-rasmibhih

deva-danava-viranam
dhvajinyau pandu-nandana

rejatur vira-malabhir
yadasam iva sagarau

citra-dhvaja-pataih—mit sehr schon geschmiickten Fahnen und Baldachinen; ra-
Jjan—o Konig; dtapatraih—mit Schirmen zum Schutz vor der Sonne; sita-amalaih
—die meisten sehr sauber und weil}; maha-dhanaih—durch sehr kostbare; vajra-
dandaih—mit Stangen aus kostbaren Juwelen und Perlen; vyajanaih—mit Fachern,
barha-camaraih—mit anderen Fachern aus Pfauenfedern; vata-uddhiita—im Wind
flatternd; wuttara-usnisaih—mit Ober- und Untergewandern; arcirbhih—durch die
Ausstrahlung; varma-bhiisanaih—mit Schmuckstiicken und Schilden; sphuradbhih
—leuchtend; visadaih—scharf und sauber; sastraih—mit Waffen; sutaram—auBerst;
surya-rasmibhih—mit dem gleiBenden Leuchten des Sonnenlichts; deva-danava-
viranam—alle Helden der Parteien der Damonen und der Halbgotter; dhvajinyau
—die beiden Parteien von Soldaten, die beide ihre eigene Fahne trugen; pandu-nan-
dana—o Nachkomme Maharaja Pandus; rejatuh— deutlich erkennbar; vira-mala-
bhih—mit Girlanden, die von Helden getragen wurden; yddasam—von W asser-
wesen; iva—genau wie; sagarau—zwei Meere.

UBERSETZUNG

O Konig, o Nachkomme Maharaja Pandus, die Soldaten der Halbgotter
und der Dimonen waren mit Baldachinen, farbenprichtigen Fahnen und
Schirmen geschmiickt, deren Griffe aus kostbaren Juwelen und Perlen ge-
macht waren. Als zusitzlicher Schmuck dienten Ficher aus Pfauenfedern
und andere Ficher. Die Soldaten, deren Ober- und Untergewinder im
Wind wehten, sahen von Natur aus sehr schon aus, und im Licht der strah-
lenden Sonne gleiften ihre Schilder, Schmuckstiicke und scharfen, saube-
ren Waffen. Folglich erschienen die Reihen der Soldaten wie zwei Meere
mit Schwirmen von Wasserwesen.

VERS 16-18
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AfEaawg fnar=d gatraiiga: |
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vairocano balih sarkhye
S0 ‘surdandm camu-patih
yanam vaihdayasam nama
kama-gam maya-nirmitam

sarva-sangramikopetam
sarvascaryamayam prabho

apratarkyam anirdesyam
drsyamanam adarsanam

asthitas tad vimanagryam
sarvanikadhipair vrtah

bala-vyajana-chatragryai
reje candra ivodaye

vairocanah—der Sohn Virocanas; balih—Maharaja Bali; sankhye—in der
Schlacht; sah—er, der so beriihmt war; asurdnam—der Damonen; camii-patih—
Oberbefehlshaber; yanam—Flugzeug; vaihayasam—genannt Vaihayasa; ndma—mit
dem Namen; kama-gam—imstande, auf Wunsch tiberall hinzufliegen; maya-nirmi-
tam—von dem Damon Maya gebaut; sarva—alle; sarigramika-upetam—mit allen
moglichen Waffen ausgeriistet, die notig waren, um mit verschiedenen Arten von
Feinden zu kampfen; sarva-dscarya-mayam—in jeder Hinsicht wunderbar; pra-
bho—o Konig; apratarkyam—unerklarlich; anirdesyam—unbeschreiblich; drsyama-
nam—manchmal sichtbar; adarsanam—manchmal nicht sichtbar; asthitah—auf die-
sem sitzend; rar—dieses; vimana-agryam—vorzigliches Fluggefahrt; sarva—alle;
anika-adhipaih—von den Befehlshabern der Soldaten; vrtah—umringt; bala-vya-
Jjana-chatra-agryaih—durch schon geschmiickte Schirme und die besten camaras
geschiitzt; reje—strahlend; candrah—der Mond; iva—wie; udaye—zur Zeit des Auf-
gangs am Abend.

UBERSETZUNG

In dieser Schlacht sa der beriihmte Oberbefehlshaber Maharaja Bali, der
Sohn Virocanas, auf einem wunderbaren Flugzeug namens Vaihayasa. O K6-
nig, dieses schon geschmiickte Flugzeug war von dem Dimon Maya ge-
baut worden und war mit Waffen fiir alle Kampfarten ausgeriistet. Es war
unbegreiflich und unbeschreiblich. In der Tat, es war manchmal sichtbar
und manchmal unsichtbar. Wihrend Maharaja Bali, umgeben von seinen
Hauptleuten und Befehlshabern, unter einem schonen, schiitzenden Schirm
in diesem Flugzeug sal und ihm mit den besten der camaras Kiihlung zuge-
fichelt wurde, erschien er wie der Mond, der am Abend aufgeht und alle
Himmelsrichtungen erleuchtet.
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VERS 19-24
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tasyasan sarvato yanair
yuthanam patayo ‘surah

namucih sambaro bano
vipracittir ayomukhah

dvimurdha kalanabho ‘tha
prabhetir hetir ilvalah

Sakunir bhutasantapo
vajradamstro virocanah

hayagrivah sankusirah
kapilo meghadundubhih

tarakas cakradrk sumbho
nisumbho jambha utkalah

aristo 'ristanemis ca
mayas ca tripuradhipah

anye pauloma-kaleya
nivatakavacadayah

alabdha-bhagah somasya
kevalam klesa-bhaginah



Vers 24] Die Schlacht zwischen den Halbgéttern und Dimonen 291

sarva ete rana-mukhe
bahuso nirjitamarah

simha-nadan vimuricantah
sankhan dadhmur maha-ravan
drstva sapatnan utsiktan
balabhit kupito bhrsam

tasya—von ihm (Maharaja Bali); dsan—sitzend; sarvatah—um ihn herum; yd-
naih—von verschiedenen Fahrzeugen; yuthanam—von Soldaten; patayah—die Be-
fehlshaber; asurdh—Damonen; namucih—Namuci; Sambarah—Sambara; bdnah
—Bana; vipracittih— Vipracitti; ayomukhah— Ayomukha; dvimirdha—Dvimurdha;
kalanabhah—Kalanabha; atha—auch; prahetih—Praheti; hetih—Heti; ilvalah—I1-
vala; Sakunih—Sakuni; bhitasantapah—Bhutasantapa; vajradarmstrah— Vajradar-
stra; virocanah—Virocana; hayagrivah—Hayagriva; Sankusirah—Sankusira; kapi-
lah—Kapila; meghadundubhih—Meghadundubhi; ‘arakah—Taraka; cakradrk—
Cakradrk; sumbhah—Sumbha; nisumbhah—Nisumbha; jambhah—Jambha; utka-
lah—Utkala; aristah— Arista; aristanemih— Aristanemi; ca—und; mayah ca—und
Maya; tripuradhipah—Tripuradhipa; anye—andere; pauloma-kaleyah—die Sohne
Pulomas und die Kaleyas; nivatakavaca-adayah—Nivatakavaca und andere Damo-
nen; alabdha-bhagah—alle unfahig, am Nektar teilzuhaben; somasya—des Nektars;
kevalam—DbloB; klesa-bhaginah—die Damonen hatten an der Arbeit Anteil; sarve
—sie alle; ete—die Damonen; rana-mukhe—vorn in der Schlacht; bahusah—durch
auBlergewohnliche Starke; nirjita-amarah—den Halbgottern sehr zusetzend; simha-
nadan—Laute wie die von Lowen; vimuricantah—ausstoBend; sarikhan—Muscheln;
dadhmuh—Dbliesen; mahd-ravan—einen gewaltigen Larm machend; drstva—nach-
dem er gesehen hatte; sapatnan—ihre Rivalen; utsiktan—wild; balabhit—(Indra) der
sich vor der Starke fiirchtete; kupitah—zornig geworden; bhrsam—auBerst.

UBERSETZUNG

Die Befehlshaber und Hauptleute der Dimonen, die in ihrem jeweiligen
Streitwagen saRen, umringten Bali Maharaja von allen Seiten. Unter ihnen
befanden sich die folgenden Dimonen: Namuci, Sambara, Bana, Vipracitti,
Ayomukha, Dvimiirdha, Kilanabha, Praheti, Heti, llvala, Sakuni, Bhitasan-
tapa, Vajradarnstra, Virocana, Hayagriva, $ankusira, Kapila, Meghadun-
dubhi, Taraka, Cakradrk, Sumbha, Nisumbha, Jambha, Utkala, Arista, Arista-
nemi, Tripuradhipa, Maya, die Sohne Pulomas, die Kaleyas und Nivataka-
vaca. Alle diese Dimonen waren um ihren Nektaranteil gebracht worden
und hatten nur die Miihe geteilt, den Ozean zu quirlen. Jetzt kimpften sie
gegen die Halbgotter, und um ihre Armeen zu ermutigen, machten sie
einen gewaltigen Lirm, der Lowengebriill glich, und bliesen laut auf Mu-
schelhornern. Balabhit, Indra, wurde duRerst zornig, als er seine furchtba-
ren Widersacher in dieser Aufstellung sah.
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VERS 25
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airavatam dik-karinam
arudhah susubhe sva-rat

yatha sravat-prasravanam
udayadrim ahar-patih

airavatam—Airavata; dik-karinam—der groBe Elefant, der iiberall hingehen
konnte; aridhah—sitzend auf; susubhe—war sehr schon anzusehen; sva-rar—In-
dra; yatha—genau wie; sravat—flieBend; prasravanam—Wogen von Wein; uda-
ya-adrim—auf Udayagiri; ahah-patih—die Sonne.

UBERSETZUNG

Waihrend Indra auf Airavata saR, einem Elefanten, der iiberall hingehen
kann und der Wasser und Wein zum Verspriihen in Reserve hilt, glich er der
Sonne, die iiber Udayagiri aufgeht, wo es groBe Gewisser gibt.

ERLAUTERUNG

Aufdem Gipfel des Berges Udayagiri gibt es groBe Seen, von denen stindig Was-
serfalle niederstiirzen. In ahnlicher Weise halt Indras Trager Airavata Wasser und
Wein in Reserve und spriiht es in Indras Richtung. So erschien Indra, der Konig des
Himmels, der auf dem Riicken Airavatas sal3, wie die leuchtende Sonne, die tiber
Udayagiri aufgeht.

VERS 26
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tasydsan sarvato deva
ndand-vaha-dhvajayudhah

lokapalah saha-ganair
vayv-agni-varunadayah

tasya—von Indra; asan—sitzend; sarvatah—um ihn herum; devah—alle Halbgot-
ter; nand-vaha—mit verschiedenen Tragern; dhvaja-ayudhah—und mit Fahnen und
Waffen; loka-palah—alle Oberhaupter verschiedener hoherer Planetensysteme; sa-
ha—mit; ganaih—ihren Gefahrten; vdayu—der Halbgott, der die Luft beherrscht;
agni—der Halbgott, der das Feuer beherrscht; varuna—der Halbgott, der das Wasser
beherrscht; ddayah—sie alle umringten Indra.
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UBERSETZUNG

Indra, den Konig des Himmels, umringten die Halbgoétter, die auf ver-
schiedenen Arten von Fahrzeugen saBen und mit Fahnen und Waffen ge-
schmiickt waren. Unter ihnen befanden sich Vayu, Agni, Varuna und andere
Herrscher verschiedener Planeten, zusammen mit ihren Gefihrten.

VERS 27
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te ‘nyonyam abhisamsrtya
ksipanto marmabhir mithah

ahvayanto visanto 'gre
yuyudhur dvandva-yodhinah

te—sie alle (die Halbgotter und die Damonen); anyonyam—einander; abhisarm-
srtya—kamen nach vorn und standen sich von Angesicht zu Angesicht gegeniiber;
ksipantah—beschimpften einander; marmabhih mithah—mit viel Schmerz, den sie
einander im Innersten des Herzens zufiigten; dhvayantah—sich anredend; visantah
—das Schlachtfeld betreten habend; agre—an der Front; yuyudhuh—kampften;
dvandva-yodhinah—zwei Kampfer wahlten einander.

UBERSETZUNG

Die Halbgotter und Dimonen trafen aufeinander und beleidigten sich
mit Worten, die das Herz durchbohrten. Dann traten sie aufeinander zu und
begannen in Paaren zu kimpfen.

VERS 28
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yuyodha balir indrena
tarakena guho 'syata

varuno hetinayudhyan
mitro rdjan prahetind

yuyodha—kampfte; balih—Maharaja Bali; indrena—mit Konig Indra; tdrakena
—mit Taraka; guhah—Karttikeya; asyara—mit Kampfen beschaftigt; varunah—der
Halbgott Varuna; hetina—mit Heti; ayudhyat—kampften gegeneinander; mitrah
—der Halbgott Mitra; rdjan—o Konig; prahetind—mit Praheti.
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UBERSETZUNG

O Konig, Maharaja Bali kimpfte mit Indra, Karttikeya mit Taraka, Varuna
mit Heti und Mitra mit Praheti.

VERS 29
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yamas tu kalanabhena
visvakarma mayena vai

sambaro yuyudhe tvastra
savitrd tu virocanah

yamah—Yamaraja; tu—in der Tat; kdlanabhena—mit Kalanabha; visvakarma
—Visvakarma; mayena—mit Maya; vai—in der Tat; sambarah—Sambara; yuyudhe
—kampfte; tvasira—mit Tvasta; savitrai—mit dem Sonnengott; ru—in der Tat; viro-
canah—der Damon Virocana.

UBERSETZUNG

Yamaraja kimpfte mit Kalanabha, Viévakarma mit Maya Danava, Tvasta
mit Sambara und der Sonnengott mit Virocana.

VERS 30-31
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aparadjitena namucir
asvinau vrsaparvand

suryo bali-sutair devo
bana-jyesthaih satena ca

rahuna ca tatha somah
pulomna yuyudhe ’nilah

nisumbha-sumbhayor devi
bhadrakali tarasvini

apardjitena—mit dem Halbgott Aparajita; namucih—der Damon Namuci; asvi-
nau—die Asvini-Briider; vrsaparvana—mit dem Damon Vrsaparva; suryah—der
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Sonnengott; bali-sutaih—mit den Sohnen Balis; devah—der Gott; bdna-jyesthaih
—deren Oberhaupt Bana ist; sarena—einhundert an der Zahl; ca—und; rahuna—von
Rahu; ca—auch; ratha—sowie; somah—der Mondgott; pulomna—Puloma; yuyudhe
—kampfte; anilah—der Halbgott Anila, der die Luft beherrscht; nisumbha—der Da-
mon Nisumbha; sumbhayoh—mit Sumbha; devi—die Gottin Durga; bhadra-
kali—Bhadra Kali; rarasvini—auBerst machtig.

UBERSETZUNG

Der Halbgott Aparajita kimpfte mit Namuci, und die beiden Aévini-ku-
mara-Briider kimpften mit Vrsaparva. Der Sonnengott kimpfte mit den ein-
hundert Sohnen Maharaja Balis, die von Bana angefiithrt wurden, und der
Mondgott kimpfte mit Rahu. Der Halbgott, der die Luft beherrscht, kampfte
mit Pulomi, und Sumbha und NiSumbha kimpften gegen die iiberaus
michtige materielle Energie, Durgadevi, die Bhadra Kali genannt wird.

VERS 32-34
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vrsakapis tu jambhena
mahisena vibhavasuh

ilvalah saha vatapir
brahma-putrair arindama

kamadevena durmarsa
utkalo matrbhih saha

brhaspatis cosanasa
narakena sanaiscarah

maruto nivatakavacaih
kaleyair vasavo 'marah

visvedevas tu paulomai
rudrah krodhavasaih saha

vrsakapih—Siva; tu—in der Tat; jambhena—mit Jambha; mahisena—mit Mahi-
sasura; vibhavasuh—der Feuergott; ilvalah—der Damon llvala; saha vatapih—mit
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seinem Bruder Vatapi; brahma-putraih—mit den Sohnen Brahmas wie Vasistha;
arim-dama—o Maharaja Pariksit, Unterdriicker der Feinde; kdmadevena—mit Ka-
madeva; durmarsah—Durmarsa; utkalah—der Damon Utkala; mdtrbhih saha—mit
den als Matrkas bekannten Halbgéttinnen; brhaspatih—der Halbgott Brhaspati;
ca—und; usanasa—mit Sukracarya; narakena—mit dem als Naraka bekannten Di-
mon; sanaiscarah—der Halbgott Sani (Saturn); marutah—die Halbgétter der Luft;
nivatakavacaih—mit dem Damon Nivatakavaca; kdleyaih—mit den Kalakeyas; va-
savah amarah—die Vasus kampften; visvedevah—die Visvadeva-Halbgotter; ru—in
der Tat; paulomaih—mit den Paulomas; rudrah—die elf Rudras; krodhavasaih saha
—mit den Krodhavasa-Damonen.

UBERSETZUNG

O Maharija Pariksit, Bezwinger der Feinde [Arindamal, Siva kimpfte mit
Jambha, und Vibhavasu kimpfte mit Mahisasura. llvala kimpfte zusammen
mit seinem Bruder Vatapi gegen die Sohne Brahmas. Durmarsa kimpfte mit
dem Liebesgott, der Damon Utkala mit den Matrka-Halbgottinnen, Brhas-
pati mit Sukricirya und Sanaiécara [Saturn] mit Narakasura. Die Maruts
kimpften mit Nivatakavaca; die Vasus kimpften gegen die Kalakeya-Damo-
nen; die Visvadeva-Halbgotter kimpften gegen die Pauloma-Dimonen, und
die Rudras kimpften gegen die Krodhavaéa-Dimonen, die Opfer des Zornes
waren.

VERS 35
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ta evam ajav asurdah surendra
dvandvena samhatya ca yudhyamanah

anyonyam dsadya nijaghnur ojasad
Jjigisavas tiksna-sardsi-tomaraih

te—sie alle; evam—auf diese Weise; djau—auf dem Schlachtfeld; asurah—die
Damonen; sura-indrah—und die Halbgétter; dvandvena—zu je zwei; samhatya—
sich vermischend; ca—und; yudhyamanah—mit Kampfen beschiftigt; anyonyam—
miteinander; dsddya—sich nihernd; nijaghnuh—schlugen mit Waffen und téteten;
ojasa—mit groBer Kraft; jigisavah—jeder Sieg begehrend; tiksna—scharf;, sara—mit
Pfeilen; asi—mit Schwertern; romaraih—mit Lanzen.

UBERSETZUNG

Alle Halbgotter und Dimonen versammelten sich auf dem Schlachtfeld
voll Kampflust und griffen sich mit groRer Stirke an. Jeder wollte siegreich
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sein, und so kimpften sie in Paaren, wobei sie sich mit zugespitzten Pfeilen,
Schwertern und Lanzen schwer verletzten.

VERS 36
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bhusundibhis cakra-gadarsti-pattisaih
sakty-ulmukhaih prasa-parasvadhair api

nistrimsa-bhallaih parighaih samudgaraih
sabhindipalais ca siramsi cicchiduh

bhusundibhih—mit Waffen namens bhusundi; cakra—mit cakras, gadai—mit
Streitkeulen; rsti—mit Waffen namens rsti; pattisaih—mit W affen namens pattisa;
sakti—mit den sakti-W affen; ulmukaih—mit den Waffen namens ulmukas; prasa—
mit den prdsa-Waffen; parasvadhaih—mit den Waffen namens parasvadha,
api—auch; nistrimsa—mit nistrimsas; bhallaih—mit Lanzen; parighaih—mit den
W affen namens parighas; sa-mudgaraih—mit den Waffen, die als mudgara bekannt
sind; sa-bhindipalaih—mit den bhindipala-W affen; ca—auch; siramsi—Kopfe; cic-
chiduh—trennten ab.

UBERSETZUNG

Sie trennten einander die Kopfe vom Rumpf, indem sie Waffen benutz-
ten wie bhusundis, cakras, Streitkeulen, rstis, pattias, $aktis, ulmukas, pra-
sas, parasvadhas, nistrirnéas, Lanzen, parighas, mudgaras und bhindipalas.

VERS 37
NARAIFE W 1A
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gajas turangah sarathah padatayah
saroha-vaha vividha vikhanditah

nikrtta-bahiru-sirodharanghrayas
chinna-dhvajesvasa-tanutra-bhisanah
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gajah—Elefanten; turarigah—Pferde; sa-rathdh—mit Streitwagen; paddtayah
—FuBsoldaten; sdroha-vahah—Trager mit Reitern; vividhah—Anzahl; vikhandi-
tah—in Stiicke geschnitten; nikrita-bahu—Arme abgeschnitten; iiru—Schenkel; si-
rodhara—Halse; arighrayah—Beine; chinna—aufgeschnitten: dhvaja—Fahnen; isvd-
sa—Bogen; ranutra—Riistung; bhiisanah—Schmuckstiicke.

UBERSETZUNG

Die Elefanten, Pferde, Streitwagen, Wagenlenker, FuRsoldaten und ver-
schiedenen Arten von Trigern wurden zusammen mit ihren Reitern aus-
einandergerissen. Die Arme, Schenkel, Hilse und Beine der Soldaten wur-
den abgetrennt, und ihre Fahnen, Bogen, Riistungen und Schmuckstiicke
wurden zerstort.

VERS 38

ol A -
zvz‘fww sfegawat |

Wity @ qufft 9 3T
~RFaEngfah: afgar 12

tesam padaghata-rathanga-curnitad
ayodhanad ulbana utthitas tada

renur disah kham dyumanim ca chdadayan
nyavartatasrk-srutibhih pariplutat

tesaim—von allen, die auf dem Schlachtfeld beschiftigt waren; padaghata—weil
der Boden durch die Beine der Damonen und Halbgotter in Erschiitterung versetzt
wurde; ratha-ariga—und durch die Rader der Streitwagen; curnitar—der in Staub-
teilchen verwandelt wurde; dyodhandt—von dem Schlachtfeld; u/banah—sehr mach-
tig; utthitah—aufsteigend; radd—dieser Zeit; renuh—die Staubteilchen; disah—der
Himmelsrichtungen; kham—Weltraum; dyumanim—bis zur Sonne; ca—auch; cha-
dayan—das gesamte All bis dorthin bedeckend; nyavartata—konnte nicht langer in
der Luft schweben; asrk—von Blut; srutibhih—durch Teilchen; pariplutat—weil es
uberall hin verspritzt wurde.

UBERSETZUNG

Durch den Druck, den die Beine der Dimonen und Halbgétter und die
Rider der Streitwagen auf den Boden ausiibten, flogen Staubteilchen ge-
waltsam in den Himmel und formten eine Staubwolke, die alle Himmels-
richtungen im Weltall bis zur Sonne bedeckte. Als aber den Staubteilchen
Blutstropfen folgten, die im ganzen Weltall verspritzt wurden, konnte die
Staubwolke nicht linger am Himmel schweben.
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ERLAUTERUNG

Die Staubwolke bedeckte den gesamten Horizont, doch als Blutstropfen bis zur
Sonne hin verspritzt wurden, konnte die Staubwolke nicht linger am Himmel
schweben. Es ist hier zu bemerken, daB3 zwar gesagt wird, daB das Blut die Sonne er-
reichte, dal} aber nicht gesagt wird, es habe den Mond erreicht. Offensichtlich ist da-
her, wie an anderer Stelle im Srimad-Bhagavatam erklart wird, die Sonne, und nicht
der Mond, der erdnéachste Planet. Wir haben dieses Thema bereits mehrmals eror-
tert. Zuerst kommt die Sonne, dann der Mond, dann Mars, Jupiter usw. Man sagt,
die Sonne sei etwa 150 Millionen Kilometer von der Erde entfernt, und aus dem
Srimad-Bhagavatam erfahren wir, daB sich der Mond etwa 2 600 000 Kilometer
uber der Sonne befindet. Folglich betriige die Entfernung von der Erde zum Mond
etwa 153 000 000 Kilometer. Wie kann dann eine Raumkapsel, die mit einer Ge-
schwindigkeit von 30 000 Kilometern in der Stunde fliegt, den Mond in nur vier Ta-
gen erreichen? Mit dieser Geschwindigkeit brauchte man mindestens sieben Mo-
nate, um zum Mond zu gelangen. Dal3 eine Raumkapsel auf einem Mondflug den
Mond in vier Tagen erreicht hat, ist daher nicht moglich.

VERS 39
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Sirobhir uddhuta-kirita-kundalaih
samrambha-drgbhih paridasta-dacchadaih
maha-bhujaih sabharanaih sahayudhaih
sa prastrta bhuh karabhorubhir babhau

sirobhih—durch die Kopfe; uddhiira—getrennt, verstreut von; kirita—ihre Helme
habend; kundalaih—und Ohrringe; samrambha-drgbhih— Augen, die vor Zorn star-
ren (obwohl die Képfe von ihren Riimpfen getrennt waren); paridasta—von den
Zahnen gebissen; dacchadaih—die Lippen; maha-bhujaih—mit groBen Armen; sa-
abharanaih—mit Schmuckstiicken geschmiickt; saha-ayudhaih—und mit Waffen in
den Handen, obwohl die Hiande abgetrennt waren; sdi—dieses Schlachtfeld; prastrta
—verstreut; bhiuh—der Kriegsschauplatz; karabha-irubhih—und mit Schenkeln und
Beinen, die Elefantenriisseln glichen; babhau—es wurde so.

UBERSETZUNG

Im Verlauf der Schlacht wurde der Kriegsschauplatz mit den abgetrenn-
ten Kopfen von Helden iibersit, deren Augen immer noch starrten und
deren Zihne vor Zorn immer noch auf die Lippen bissen. Helme und Ohr-
ringe waren von diesen abgetrennten Kopfen iiberallhin verstreut. In dhnli-
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cher Weise waren viele Arme, die mit Geschmeide aus Gold geschmiickt
waren und die verschiedene Waffen hielten, tberallhin verstreut, und
ebenso lagen iiberall Beine und Schenkel, die Elefantenriisseln glichen.

VERS 40

FAEA v afaatiastyf: |
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kabandhas tatra cotpetuh
patita-sva-siro-‘ksibhih

udyatdyudha-dordandair
adhavanto bhatan mrdhe

kabandhah—Rumpfe (Korper ohne Képfe); rarra—dort (auf dem Schlachtfeld);
ca—auch; utpetuh—erzeugt; patita—gefallen; sva-sirah-aksibhih—durch die Augen
im Kopf; udyata—erhoben; ayudha—mit Waffen ausgeristet; dordandaih—die
Arme von dem; ddhdvantah—vorwartsstirzend; bhatan—die Soldaten; mrdhe—auf
dem Schlachtfeld.

UBERSETZUNG

Viele kopflose Korper lagen auf diesem Schlachtfeld herum, aber mit
Waffen in den Armen griffen diese geisterhaften Riimpfe, die mit den Au-
gen in den gefallenen Kopfen sehen konnten, die feindlichen Soldaten an.

ERLAUTERUNG

Aus diesem Vers geht hervor, daB3 die Helden, die auf dem Schlachtfeld starben,
augenblicklich zu Geistern wurden, und obwohl ihre Kopfe von den Rimpfen ge-
trennt worden waren, wurden neue Riimpfe erzeugt, und diese neuen Riimpfe, die
mit den Augen in den abgetrennten Kopfen sehen konnten, begannen den Feind an-
zugreifen. Mit anderen W orten, viele Geister wurden erzeugt, die sich dem Kampf
anschlossen, und so erschienen neue Rimpfe auf dem Schlachtfeld.

VERS 41
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balir mahendram dasabhis
tribhir airavatam saraih

caturbhis caturo vahan
ekendaroham arcchayat
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balih—Maharaja Bali; maha-indram—der Konig des Himmels; dasabhih—mit
zehn; tribhih—mit drei; airavatam—Airavata, der Indra tragt; saraih—durch Pfeile;
caturbhih—durch vier Pfeile; caturah—die vier; vahan—berittene Soldaten; ekena—
von einem; droham—der Elefantentreiber; drcchayat—griffen an.

UBERSETZUNG

Darauf griff Maharaja Bali Indra mit zehn Pfeilen und Airavata, Indras Ele-
fanten, mit drei Pfeilen an. Mit vier Pfeilen griff er die vier Pferdeknechte
an, die Airavatas Beine bewachten, und mit einem Pfeil griff er den Elefan-
tentreiber an.

ERLAUTERUNG

Das Wort vahan bezieht sich auf die Soldaten zu Pferde, die die Beine der Tra-
gerelefanten beschiitzten. Nach der Methode militarischer Aufstellung wurden die
Beine des Elefanten, der den Befehlshaber trug, ebenfalls beschiitzt.

VERS 42
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sa tan apatatah sakras
tavadbhih sighra-vikramah

ciccheda nisitair bhallair
asampraptan hasann iva

sah—er (Indra); tan—Pfeile; dpatatah—wahrend sie sich auf ihn zubewegten und
niederfielen; sakrah—Indra; tavadbhih—sogleich; sighra-vikramah—waren darin ge-
ubt, sehr bald abzuwehren; ciccheda—schnitt in Sticke; nisitaih—sehr scharf; bhal-
laih—mit einer anderen Art von Pfeil; asampraptan—die Pfeile des Feindes, die nicht
empfangen wurden; hasan iva—als ob er lachelte.

UBERSETZUNG

Bevor die Pfeile Bali Maharajas Indra, den Himmelskonig, erreichen
konnten, lichelte dieser, da er sich darauf verstand, Pfeile abzuwehren, und
machte die Pfeile mit anderen, sogenannten bhalla-Pfeilen, die duRerst
scharf waren, unschidlich.

VERS 43
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tasya karmottamam viksya
durmarsah saktim adade

tam jvalantim maholkabham
hasta-stham acchinad dharih

tasya—Konig Indras; karma-uttamam—der iberaus sachkundige Dienst in der
Kriegskunst; viksya—nachdem er beobachtet hatte; durmarsah—in einer sehr zorni-
gen Stimmung; saktim—die sakti-Waffe; ddade—nahm auf; tam—diese Waffe; jva-
lantim—loderndes Feuer; maha-ulka-abham—wie ein groBes Holzscheit erschei-
nend; hasta-stham—wahrend sie sich noch in der Hand Balis befand; acchinar—

zerstiickelte; harih—Indra.

UBERSETZUNG

Als Bali Maharaja diese kundigen Kriegstaten Indras sah, konnte er seinen
Zorn nicht beherrschen. Er nahm daher eine andere Waffe auf, die $akti ge-
nannt wurde und die wie ein groRBes Holzscheit loderte. Doch Indra zer-
storte diese Waffe, wihrend sie sich noch in Balis Hand befand.

VERS 44
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tatah sulam tatah prasam
tatas tomaram rstayah

yad yac chastram samddadyat
sarvam tad acchinad vibhuh

tatah—darauf; sulam—Lanze; tatah—danach; prasam—die prasa-Waffe; tatah
—darauf; tomaram—die romara-W affe; rstayah—die rsti-Waffen; yat yatr—welche
auch immer; sastram—Waffe; samddadyat—Bali Maharaja versuchte zu gebrau-
chen; sarvam—sie alle; tat—diese Waffen; acchinat—zerstiickelte; vibhuh—der grof3e

Indra.

UBERSETZUNG

Darauf gebrauchte Bali Maharaja nacheinander eine Lanze, einen prasa,
ein tomara, rstis und andere Waffen, doch jede Waffe, die er aufnahm, zer-
schmetterte Indra sogleich.

VERS 45
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sasarjathasurim mayam
antardhana-gato 'surah

tatah pradurabhiic chailah
suranikopari prabho

sasarja—setzte ein; atha—jetzt; dsurim—damonische; mdayam—Tauschung; an-
tardhana—aus der Sicht; gatah—gegangen sein; asurah—Bali Maharaja; tatah—
darauf; pradurabhit—dort erschien; sailah—ein groBer Berg; sura-anika upari—
uber den Kopfen der Soldaten der Halbgotter; prabho—o mein Herr.

UBERSETZUNG

Mein lieber Konig, darauf verschwand Bali Maharaja und bediente sich
dimonischer Tduschungen. Ein gewaltiger Berg, aus Tauschung erzeugt, er-
schien darauf iiber den Kopfen der Soldaten der Halbgotter.

VERS 46
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tato nipetus taravo
dahyamana davagnina

silah satanka-sikharas
curnayantyo dvisad-balam

tatah—von diesem groBen Berg; nipetuh—begannen zu fallen; raravah—groB3e
Baume; dahyamanah—im Feuer lodernd; dava-agnina—durch den Waldbrand; si-
lah—und Steine; sa-tanka-sikharah—spitze Kanten habend, die so scharf waren wie
Spitzhacken; curnayantyah—zerschlagend; dvisat-balam—die Starke der Feinde.

UBERSETZUNG

Von diesem Berg fielen Biume, die in einem Waldbrand loderten. Stein-
brocken, mit Kanten, die so scharf waren wie Spitzhacken, fielen ebenfalls
hernieder und zerschlugen die Kopfe der Soldaten der Halbgotter.

VERS 47
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mahoragah samutpetur
dandas ukah savrscikah

simha-vyaghra-varahas ca
mardayanto maha-gajah
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maha-uragah—groBe Schlangen; samutpetuh—fielen auf sie; dandasiukah—ande-
re giftige Tiere und Insekten; sa-vrscikah—mit Skorpionen; simha—Lowen; vya-
ghra—Tiger; varahah ca—und Wildebern; mardayantah—zerschmetternd; maha-
gajah—groBe Elefanten.

UBERSETZUNG

Skorpione, riesige Schlangen und viele andere giftige Tiere sowie Lowen,
Tiger, Wildeber und groRe Elefanten fielen auf die Soldaten der Halbgotter
nieder und zerschmetterten alles.

VERS 48
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yatudhanyas ca satasah
sula-hasta vivasasah

chindhi bhindhiti vadinyas
tatha rakso-ganah prabho

yatudhanyah—fleischfressende weibliche Damonen; ca—und; satasah—Hunderte
und Aberhunderte; sula-hastah—jeder von ihnen mit einem Dreizack in der Hand;
vivasasah—vollig nackt; chindhi—schneidet in Stiicke; bhindhi—durchbohrt; iti—so;
vadinyah—redend; ratha—auf diese Weise; raksah-ganah—eine Bande von Raksasas
(eine Art von Damonen); prabho—o mein Konig.

UBERSETZUNG

O mein Konig, viele Hunderte von minnlichen und weiblichen fleisch-
fressenden Damonen, vollig nackt und mit Dreizacken in den Hinden, er-
schienen darauf und schrien: ,,Hackt sie in Stiicke! Duchbohrt sie!*

VERS 49
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tato maha-ghana vyomni
gambhira-parusa-svandh

angaran mumucur vatair
ahatah stanayitnavah

tatah—darauf; maha-ghanah—groBBe Wolken; vyvomni—am Himmel; gambhira-
parusa-svanah—sehr tiefe, rollende Gerausche machend; angardan—gliihende Koh-
len; mumucuh—gelost; vataih—durch die starken Winde; dhatah—verfolgt; stanayit-
navah—mit dem Tonen von Donner.
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UBERSETZUNG

Darauf erschienen furchteinfloRende Wolken, von starken Winden ge-
trieben, am Himmel. Mit tiefen, rollenden Donnerschligen lieRen sie glii-
hende Kohlen herabregnen.

VERS 50
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srsto daityena sumahan
vahnih svasana-sarathih

samvartaka ivatyugro
vibudha-dhvajinim adhak

srstah—erschaffen; daityena—von dem Damon (Bali Maharaja); sumahdan—sehr
groB, vernichtend; vahnih—ein Feuer; svasana-sarathih—von dem stiirmischen
Wind getragen; samvartakah—das Feuer namens Sammvartaka, das zur Zeit der Ver-
nichtung erscheint; iva—genau wie; ati—sehr viel; ugrah—schrecklich; vibudha—der
Halbgotter; dhvajinim—die Soldaten; adhak—zu Asche verbrannt.

UBERSETZUNG

Ein groRes vernichtendes Feuer, das von Bali Maharaja geschaffen wor-
den war, begann darauf alle Soldaten der Halbgétter zu verbrennen. Dieses
Feuer, das von stiirmischen Winden begleitet wurde, schien so schrecklich
wie das Sarhvartaka-Feuer zu sein, das zur Zeit der Auflosung erscheint.

VERS 51
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tatah samudra udvelah
sarvatah pratyadrsyata

pracanda-vatair uddhiita-
taranigavarta-bhisanah

tatah—dann; samudrah—das Meer; udvelah—erregt; sarvatah—uberall; pratya-
drsyata—erschien vor den Augen aller; pracanda—furchterregend; vdtaih—durch
die Winde; uddhiuta—erregt; tarariga—der Wellen; dvarta—strudelndes Wasser;
bhisanah—schrecklich.

UBERSETZUNG

Vor aller Augen erschienen darauf in einer furchterregenden Flut iiberall
Strudel und Meereswogen, die von schrecklichen Windbden aufgewiihit
worden waren.
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VERS 52
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evam daityair mahd-madyair
alaksya-gatibhi rane

srjyamanasu mayasu
viseduh sura-sainikah

evam—so; daityaih—von den Damonen; mahd-mayaih—die sich darin auskann-
ten, Tauschungen zu schaffen; alaksya-gatibhih—doch unsichtbare; rane—im
Kampf; srjyamdnasu mayasu—aufgrund der Schopfung solch einer tauschenden At-
mosphare; viseduh—verzagten; sura-sainikah—die Soldaten der Halbgotter.

UBERSETZUNG

Waihrend die unsichtbaren Dimonen, die sich darauf verstanden, solche
Tauschungen zu erzeugen, diese magische Atmosphire im Kampf schufen,
verzagten die Soldaten der Halbgotter.

VERS 53
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na tat-pratividhim yatra
vidur indradayo nrpa

dhyatah pradurabhut tatra
bhagavan visva-bhavanah

na—nicht; rat-pratividhim—die Abwehr solch einer tauschenden Atmosphare;
yatra—worin; viduh—Kkonnten verstehen; indra-adayah—die Halbgotter unter der
Fihrung Indras; nrpa—o Konig; dhyatah—meditiert tber; pradurabhit—erschien
dort; ratra—an diesem Ort; bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; visva-
bhavanah—der Schopfer des Universums.

UBERSETZUNG

O Konig, als die Halbgotter kein Mittel finden konnten, den Taten der
Dimonen entgegenzuwirken, meditierten sie mit ganzem Herzen iiber den
Herrn, die Hochste Personlichkeit Gottes, den Schopfer des Universums,
der darauf sogleich erschien.
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VERS 54
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tatah suparnamsa-krtanghri-pallavah
pisanga-vasa nava-kanja-locanah

adrsyatastayudha-bahur ullasac-
chri-kausthubhanarghya-kirita-kundalah

tatah—darauf; suparna-amsa-krta-anghri-pallavah—die Hochste Personlichkeit
Gottes, dessen Lotosfiie iiber die beiden Schultern Garudas hangen; pisariga-va-
sah—dessen Gewand gelb ist; nava-kanja-locanah—und dessen Augen den Bliiten-
blattern eines frischerbliihten Lotos gleichen; adrsyata—wurde sichtbar (vor den
Augen der Halbgotter); asta-dyudha—mit acht Arten von Waffen ausgertistet; bd-
huh—Arme; ullasar—strahlend zeigend; sri—die Gliicksgottin; kausthubha—den
Kaustubha-Juwel; anarghya—von unschatzbarem Wert; kirita—Krone; kundalah
—Ohrringe habend.

UBERSETZUNG

Der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, dessen Augen den Bliiten-
blittern eines frischerbliihten Lotos gleichen, saR auf dem Riicken Garudas,
wobei Seine LotosfiiBe iiber Garudas Schultern hingen. In Gelb gekleidet
und mit dem Kaustubha-juwel geschmiickt, wurde der Hochste Herr, der
einen Helm und Ohrringe von unschitzbarem Wert trug und verschiedene
Waffen in Seinen acht Hinden hielt, zusammen mit der Gliicksgottin vor
den Halbgottern sichtbar.

VERS 55
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tasmin praviste ‘sura-kuta-karmaja
maya vinesur mahind mahiyasah

svapno yatha hi pratibodha agate
hari-smrtih sarva-vipad-vimoksanam
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tasmin praviste—bei der Ankunft der Hochsten Personlichkeit Gottes; asura
—der Damonen; kiita-karma-ja—aufgrund der tauschenden, magischen Taten; md-
ya—die falschen Manifestationen; vinesuh—wurden sogleich zuriickgedrangt; mahi-
nda—durch die hohere Kraft; mahiyasah—der Hochsten Personlichkeit Gottes, die
groBer ist als der GroBte; svapnah—Traume; yatha—wie; hi—in der Tat; pratibodhe
—wenn man erwacht; dgate—ist angekommen; hari-smrtih—Erinnerung an die
Hochste Personlichkeit Gottes; sarva-vipat—aller Arten von gefahrlichen Situatio-
nen; vimoksanam—siegt sogleich.

UBERSETZUNG

So, wie die Gefahren eines Traumes nachlassen, sobald der Triumer er-
wacht, so losten sich die von den Dimonen geschaffenen Tauschungen
durch die transzendentale Kraft der Hochsten Personlichkeit Gottes auf, so-
bald der Herr auf dem Schlachtfeld erschien. Ja, man wird bereits von allen
Gefahren befreit, wenn man sich einfach an die Hochste Personlichkeit Got-
tes erinnert.

VERS 56
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drstva mrdhe garuda-vaham ibhari-vaha
avidhya sulam ahinod atha kalanemih

tal lilaya garuda-mirdhni patad grhitva
tenahanan nrpa savaham arim tryadhisah

drstva—sehend; mrdhe—auf dem Schlachtfeld; garuda-vaham—die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes, die von Garuda getragen wurde; ibhari-vahah—der Damon, der
von einem groBen Lowen getragen wurde; avidhya—herumwirbelnd; siulam—Drei-
zack; ahinot—schleuderte auf [hn; atha—so; kalanemih—der Damon Kalanemi; rat
—solch ein Angriff des Damons gegen den Hochsten Herrn; lilaya—sehr leicht; ga-
ruda-murdhni—auf den Kopf Seines Tragers Garuda; patar—wahrend er niederfiel,
grhitva—nachdem Er ihn sogleich ohne Schwierigkeit ggnommen hatte; rena—und
mit der gleichen Waffe; ahanat—totete; nrpa—o Konig; sa-vaham—mit seinem Tra-
ger; arim—den Feind; tri-adhisah—die Hochste Personlichkeit Gottes, der Besitzer
der drei Welten.

UBERSETZUNG

O Konig, als der Dimon Kalanemi, der von einem Lowen getragen
wurde, sah, daR der Hochste Herr, der von Garuda getragen wurde, auf dem
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Schlachtfeld war, nahm er sogleich seinen Dreizack, wirbelte ihn herum
und schleuderte ihn nach Garudas Kopf. Die Hochste Personlichkeit Gottes,
Hari, der Herr der drei Welten, fing den Dreizack sogleich auf und totete
mit der gleichen Waffe den Feind Kalanemi zusammen mit dessen Triger,
dem Lowen.

ERLAUTERUNG
In diesem Zusammenhang sagt Srila Madhvacarya:

kalanemy-ddayah sarve
karina nihata api

Sukrenajjivitah santah
punas tenaiva patitah

,»Kalanemi und alle anderen Damonen wurden von der Hochsten Personlichkeit
Gottes, Hari, getotet, und als Sukracarya, ihr spiritueller Meister, sie ins Leben zu-
rickbrachte, wurden sie erneut von der Hochsten Personlichkeit Gottes getotet.*

VERS 57
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mali sumaly atibalau yudhi petatur yac-
cakrena krtta-sirasav atha malyavams tam

ahatya tigma-gadayahanad andajendram
tavac chiro ‘cchinad arer nadato ‘rinadyah

mali sumali—zwei Damonen namens Mali und Sumali; ati-balau—sehr machtig;
yudhi—auf dem Schlachtfeld; petaruh—fielen nieder; yat-cakrena—durch dessen ca-
kra, krtta-sirasau—ihre Kopfe abgetrennt; atha—darauf; malyavan—Malyavan;
tam—die Hochste Personlichkeit Gottes; ghatya—angreifend; tigma-gadaya—mit
einer scharfen Streitkeule; ahanat—versuchte anzugreifen, zu toten; anda-ja-indram
—Garuda, den Konig aller Vogel, die aus Eiern geboren sind; tavat—zu dieser Zeit;
sirah—den Kopf; acchinat—trennte ab; areh—des Feindes; nadatah—wie ein Lowe
briillend; arina—mit dem cakra; ddyah—die urspriingliche Personlichkeit Gottes.

UBERSETZUNG

Darauf wurden zwei sehr michtige Dimonen namens Mali und Sumali
vom Hochsten Herrn getotet, der ihre Kopfe mit Seinem cakra abtrennte.
Sodann griff Malyavan, ein anderer Dimon, den Herrn an. Mit seiner



310 Srimad-Bhagavatam [Canto 8, Kap. 10

scharfen Streitkeule griff der Dimon, der wie ein Lowe briillte, Garuda an,
den Herrn der Vogel, die aus Eiern geboren sind. Doch der Herr, die Hoch-
ste Personlichkeit Gottes, die urspriingliche Person, benutzte Seinen cakra,
um auch den Kopf dieses Feindes abzutrennen.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 10. Kapitel im Achten
Canto des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Die Schlacht zwischen den Halbgot-
tern und Ddmonen"'.



11. Kapitel

Konig Indra vernichtet die Dimonen

Wie in diesem Kapitel beschrieben wird, hatte der gro3e Heilige Narada Muni
mit den Damonen, die von den Halbgottern getotet wurden, groBes Mithid und un-
tersagte daher den Halbgottern, mit dem Toten fortzufahren. Darauf gab Sukracarya
durch seine mystische Kraft allen Damonen neues Leben.

Dank der Gnade der Hochsten Personlichkeit Gottes begannen die Halbgotter er-
neut mit frischer Kraft gegen die Damonen zu kdmpfen. Konig Indra setzte gegen
Bali den Donnerkeil ein, und als Bali stiirzte, griff sein Freund Jambhasura Indra an,
der darauf mit seinem Donnerkeil Jambhasuras Kopf abtrennte. Als Narada Muni
erfuhr, daB Jambhasura getotet worden war, teilte er dies Jambhasuras Verwandten
Namuci, Bala und Paka mit, die sich darauf auf das Schlachtfeld begaben und die
Halbgotter angriffen. Indra, der Konig des Himmels, trennte die Kopfe von Bala und
Paka ab und schleuderte die Waffe namens kulisa, den Donnerkeil, gegen Namucis
Schulter. Der Donnerkeil kehrte jedoch unverrichteter Dinge zuriick, was Indra
sehr niedergeschlagen machte. Da ertonte vom Himmel eine unsichtbare Stimme.
Die Stimme erklarte: ,,Eine trockene oder feuchte Waffe kann Namuci nicht toten.*
Als Indra diese Stimme horte, begann er dartliber nachzudenken, wie Namuci getotet
werden konnte. Er dachte schlieBlich an Schaum, der weder feucht noch trocken ist,
und als er eine Waffe aus Schaum einsetzte, war er imstande, Namuci zu toten. Auf
diese Weise toteten Indra und die anderen Halbgotter viele Damonen. Daraufhin be-
gab sich Narada auf Bitten Brahmas zu den Halbgottern und untersagte ihnen, die
Damonen weiter zu toten. Folglich kehrten alle Halbgotter in ihre Reiche zuriick.
Jene Damonen, die auf dem Schlachtfeld iiberlebt hatten, folgten den Unterweisun-
gen Naradas und brachten Bali Maharaja zum Berg Asta. Dort erlangte Bali Maha-
raja durch die Beriihrung von Sukracaryas Hand seine Sinne und sein BewuBtsein
zuriick, und jene Damonen, deren Kopfe und Korper nicht vollig verlorengegangen
waren, wurden durch die mystische Kraft Sukracaryas ins Leben zuriickgerufen.

VERS 1
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atho surah pratyupalabdha-cetasah
parasya pumsah parayanukampaya
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Jjaghnur bhrsam sakra-samiranadayas
tams tan rane yair abhisamhatah pura

sri-sukah uvdaca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; atho—danach; surah—alle
Halbgotter; pratyupalabdha-cetasah—durch die Wiedererlangung ihres BewuDBt-
seins wiederbelebt; parasya—des Hochsten; pumsah—von der Personlichkeit Gottes;
paraya—hochste; anukampaya—durch die Barmherzigkeit; jaghnuh—begann zu
schlagen; bhrsam—immer wieder; sakra—Indra; samirana—Vayu; ddayah—und
andere; tan tan—jene Damonen; rane—im Kampf; yaih—von dem; abhisamhatah
—sie wurden geschlagen; pura—zuvor.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sprach: Daraufhin wurden durch die hochste Gnade
der Hochsten Personlichkeit Gottes, $ri Hari, alle Halbgotter unter der Fiih-
rung Indras und Vayus wieder ins Leben zuriickgebracht. Auf diese Weise
belebt, begannen die Halbgotter den gleichen Dimonen, von denen sie zu-
vor besiegt worden waren, schwer zuzusetzen.

VERS 2
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vairocandya samrabdho
bhagavan paka-sasanah

udayacchad yada vajram
praja ha heti cukrusuh

vairocandya—Bali Maharaja (nur um ihn zu toten); samrabdhah—sehr zornig;
bhagavan—der iberaus machtige; paka-sasanah—Indra; udayacchat—nahm in
seine Hand; yada—zu jener Zeit; vajram—den Donnerkeil; prajah—alle Damonen;
ha ha—o weh; iti—so; cukrusuh—begannen zu rufen.
UBERSETZUNG

Als der iiberaus michtige Indra zornig wurde und seinen Donnerkeil in
die Hand nahm, um Maharaja Bali zu toten, begannen die Dimonen zu kla-
gen: ,,O weh, o weh!"

VERS 3
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vajra-panis tam ahedam
tiraskrtya purah-sthitam

manasvinam susampannam
vicarantam maha-mrdhe

vajra-panih—Indra, der immer einen Donnerkeil in der Hand tréagt; ram—Bali
Maharaja; dha—sprach an; idam—auf diese Weise; tiraskrtya—ihn zurechtweisend;
purah-sthitam—vor ihm stehend; manasvinam—sehr kiihl und duldsam; su-sam-
pannam—mit Kampfzubehor wohl ausgeriistet; vicarantam—sich bewegend; maha-
mrdhe—auf dem groBen Schlachtfeld.

UBERSETZUNG

Kiihl und duldsam, mit Kampfzubehor gut ausgeriistet, bewegte sich Bali
Maharaja vor Indra auf dem groRen Schlachtfeld. Konig Indra, der stets den
Donnerkeil in der Hand trigt, wies Bali Maharaja wie folgt zurecht.

VERS 4
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natavan midha mayabhir
mayesan no jigisasi

Jitva balan nibaddhaksan
nato harati tad-dhanam

nata-vat—wie ein Betriiger oder Rauber; midha—du Schurke; mayabhih—indem
du Tauschungen verursachtest; maya-isan—die Halbgotter, die alle diese tauschen-
den Manifestationen beherrschen konnen; nah—uns; jigisasi—du versuchst, sieg-
reich zu werden; jitva—bezwingend; balan—Kleine Kinder; nibaddha-aksan—indem
du die Augen verhiillst; narah—ein Betriiger; harati—nimmt fort; tat-dhanam—das
Eigentum in Besitz eines Kindes.

UBERSETZUNG

Indra sagte: Du Schurke, so, wie ein Betriijger manchmal die Augen eines
Kindes verbindet und ihm seine Sachen fortnimmt, so versuchst du uns
durch den Einsatz mystischer Kraft zu bezwingen, obwohl du weiflt, daR wir
die Meister aller mystischen Krifte sind.

VERS 5
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aruruksanti mayabhir
utsisrpsanti ye divam

tan dasyun vidhunomy ajrian
purvasmac ca padad adhah

druruksanti—Personen, die den Wunsch haben, zu den hoheren Planeten-
systemen zu kommen; mayabhih—durch sogenannte mystische Kraft oder materiel-
len Fortschritt der Wissenschaft; utsisr psanti—oder die sich wiinschen, durch solche
falschen Versuche Befreiung zu erlangen; ye—solche Personen, die; divam—das als
Svargaloka bekannte hohere Planetensystem; tan—solche Rauber und Schurken; da-
syin—solche Diebe; vidhunomi—ich zwinge sie, hinabzugleiten; ajiian—Schurken;
purvasmat—zuvor; ca—auch; padat—von der Position; adhah—abwarts.

UBERSETZUNG

Jene Narren und Halunken, die durch mystische Kraft oder mechanische
Mittel zu den hoheren Planetensystemen aufsteigen wollen oder sich bemii-
hen, die oberen Planeten sogar hinter sich zu lassen und die spirituelle Welt
zu erreichen oder Befreiung zu erlangen, schicke ich in die untersten Berei-
che des Universums.

ERLAUTERUNG

Es gibt unzweifelhaft verschiedene Planetensysteme fir verschiedene Personen.
In der Bhagavad-gita (14.18) heiBt es: irdhvam gacchanti sattva-sthah. Personen in
der Erscheinungsweise der Tugend konnen zu den hoheren Planeten gelangen. Den-
jenigen aber, die sich in den Erscheinungsweisen der Dunkelheit und Leidenschaft
befinden, ist es nicht gestattet, die hoheren Planeten zu betreten. Das Wort divam be-
zieht sich auf das als Svargaloka bekannte Planetensystem. Indra, der Konig des ho-
heren Planetensystems, verfiigt iiber die Macht, jede bedingte Seele hinabzustoBen,
die ohne geeignete Qualifikationen von den unteren zu den hoheren Planeten zu ge-
hen versucht. Der jiingste Versuch, zum Mond zu gelangen, ist ebenfalls ein Ver-
such unqualifizierter Menschen, durch kiinstliche, mechanische Mittel Svargaloka
zu erreichen. Dieser Versuch kann nicht erfolgreich sein. Indras Worten ist zu ent-
nehmen, daB jeder, der durch mechanische Mittel, die hier als mdya bezeichnet wer-
den, zu den hoheren Planetensystemen zu gehen versucht, dazu verdammt ist, zu
den hollischen Planeten im unteren Bereich des Universums hinabzugleiten. Um zu
den hoheren Planetensystemen zu gelangen, mu3 man geniigend gute Eigenschaften
vorweisen konnen. Ein siindhafter Mensch in der Erscheinungsweise der Unwissen-
heit, der nach Alkohol, Fleisch und unzulassiger Sexualitit siichtig ist, wird niemals
die hoheren Planeten erreichen, auch nicht durch mechanische Mittel.

VERS 6
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so "ham durmayinas te 'dya
vajrena sata-parvand

siro harisye mandatman
ghatasva jaatibhih saha

sah—ich bin die gleiche machtige Person; aham—ich; durmdyinah—von dir, der
du mittels Tauschungen so viel Verwirrung stiften kannst; re—von dir; adya—heute;
vajrena—mit dem Donnerkeil; sata-parvand—der hundert scharfe Kanten hat; si-
rah—den Kopf; harisye—ich werde abtrennen; manda-atman—o du, der du armseli-
ges Wissen besitzt; ghatasva—versuche nur, auf diesem Schlachtfeld zu bestehen;
JjnAatibhih saha—mit deinen Verwandten und Helfern.

UBERSETZUNG

Heute werde ich, die gleiche michtige Person, mit meinem Donnerkeil,
der Hunderte von scharfen Kanten hat, deinen Kopf vom Rumpf trennen.
Obwohl du mittels Tauschungen so viel Verwirrung stiften kannst, besitzt
du nur armseliges Wissen. Versuche jetzt, mit deinen Verwandten und
Freunden auf diesem Schlachtfeld zu bestehen.

VERS 7
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sri-balir ucdca
sangrame vartamananam
kala-codita-karmanam
kirtir jayo 'jayo mrtyuh
sarvesam syur anukramat

sri-balih uvaca—Bali Maharaja sprach; sarigrame—auf dem Schlachtfeld; varta-
mananam—von allen Anwesenden; kdla-codita—durch den Lauf der Zeit beein-
fluBt; karmanam—fiir Personen, die kampfen oder andere Tatigkeiten ausfiihren;
kirtih—Ruf; jayah—Sieg; ajayah—Niederlage; mrtyuh—Tod; sarvesam—von ihnen
allen; syuh—muB getan werden; anukramat—nacheinander.

UBERSETZUNG

Bali Maharaja erwiderte: All diejenigen, die auf diesem Schlachtfeld ge-
genwirtig sind, stehen gewil unter dem EinfluR der ewigen Zeit, und je
nach ihren vorgeschriebenen Titigkeiten ist es ihnen bestimmt, Ruhm,
Sieg, Niederlage und Tod zu empfangen.
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ERLAUTERUNG

Wenn man auf dem Schlachtfeld siegreich ist, wird man beriihmt, und wenn
man nicht siegreich ist, sondern besiegt wird, mag man sterben. Sowohl Sieg als
auch Niederlage sind moglich, ob man nun auf einem Schlachtfeld wie dem hier er-
wahnten oder auf dem Schlachtfeld des Daseinskampfes steht. Alles findet gemafB
den Gesetzen der Natur statt (prakrteh krivamdnani gunaih karmdni sarvasah). Da
jeder ohne Ausnahme den Erscheinungsweisen der materiellen Natur unterliegt, ist
man, ob siegreich oder besiegt, nicht unabhéngig, sondern untersteht der Herrschaft
der materiellen Natur. Bali Maharaja war daher sehr feinfiihlig. Er wullte, daB3 der
Kampf von der ewigen Zeit arrangiert war und da man unter dem EinfluB3 der Zeit
die Ergebnisse seiner eigenen Taten empfangt. Folglich fiirchtete sich Bali Maharaja
nicht im geringsten, obwohl Indra drohte, ihn jetzt mit seinem Donnerkeil zu toten.
Das ist die Haltung eines ksatriya: yuddhe capy apalayanam (Bg. 18.43). Ein ksa-
triya muB3 unter allen Umstanden, besonders auf dem Schlachtfeld, duldsam sein.
Deshalb versicherte Bali Maharaja, dal er sich keineswegs vor dem Tod fiirchtete,
obwohl er von einer solch groBen Personlichkeit wie dem Konig des Himmels be-
droht wurde.

VERS 8
3 FIQEA W WA @T |
A geafea a eafeq ax gawaivean 1 ¢ 1|

tad idam kala-rasanam
jagat pasyanti surayah

na hrsyanti na socanti
tatra yuyam apanditah

tat—deshalb; idam—diese ganze materielle Welt; kala-rasanam—bewegt sich
aufgrund der ewigen Zeit; jagar—bewegt sich vorwarts (dieses ganze Universum);
pasyanti—sehen; surayah—diejenigen, die durch Zugang zur Wahrheit intelligent
sind; na—nicht; hrsyanti—werden von Freude iiberwiltigt; na—noch; socanti—Kkla-
gen; tatra—in solchem; yiyam—all ihr Halbgotter; apanditah—nicht sehr gelehrt
(weil ihr vergessen habt, daB ihr unter dem EinfluB der ewigen Zeit handelt).

UBERSETZUNG

Beim Anblick der Bewegungen der Zeit gibt es fiir diejenigen, die die
wirkliche Wahrheit kennen, weder Jubel noch Klage um verschiedene Um-
stinde. Folglich kannst du nicht als sehr gelehrt betrachtet werden, denn du
bejubelst deinen Sieg.

ERLAUTERUNG

Bali Maharaja wuBte, daB Indra, der Konig des Himmels, duBerst machtig war,
gewill machtiger als er selbst. Trotzdem forderte Bali Maharaja Indra heraus, indem
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er sagte, daB Indra nicht sehr gelehrt sei. In der Bhagavad-gita (2.11) wies Krsna
Arjuna mit folgenden Worten zurecht:

asocyan anvasocas tvam
prajia-vadams ca bhdsase

gatdsun agatasums ca
nanusocanti panditah

,,Wahrend du gelehrte Worte sprichst, betrauerst du etwas, was des Kummers
nicht wert ist. Die Weisen beklagen weder die Lebenden noch die Toten.*

Ebenso, wie Krsna Arjuna herausforderte, indem Er sagte, da3 dieser kein pan-
dita oder Gelehrter sei, so forderte auch Bali Maharaja Konig Indra und sein Gefolge
heraus. In der materiellen Welt geschieht alles unter dem EinfluB der Zeit. Folglich
kann fir einen Weisen, der sieht, wie Ereignisse stattfinden, keine Rede davon sein,
aufgrund der Wellen der materiellen Natur zu klagen oder zu jubeln. Was hat es
also fiir einen Zweck, zu jubeln oder niedergeschlagen zu sein, wenn wir ohnehin
von diesen Wellen fortgetragen werden? Jemand, der die Gesetze der Natur genau
kennt, ist niemals durch die Tatigkeiten der Natur von Freude erfiillt oder niederge-
schlagen. In der Bhagavad-gita (2.14) gibt Krsna den Rat, duldsam zu sein: tanms ti-
tiksasva bhdrata. Indem man Krsnas Ratschlag folgt, sollte man aufgrund umstén-
dehalber eintretender Veranderungen nicht niedergeschlagen oder ungliicklich sein.
Das ist das Merkmal eines Gottgeweihten. Ein Gottgeweihter erfiillt seine Pflicht im
Krsna-BewuBtsein und ist in schrecklichen Umstdanden niemals ungliicklich. Er ver-
traut fest darauf, daB Krsna Seinen Geweihten in solchen Umstanden beschuitzt.
Folglich weicht ein Gottgeweihter niemals von seiner vorgeschriebenen Pflicht im
hingebungsvollen Dienst ab. Die materiellen Eigenschaften des Jubelns und des Nie-
dergeschlagenseins findet man sogar in den Halbgottern, die auf den oberen Plane-
tensystemen eine sehr hohe Stellung einnehmen. Wenn daher jemand durch die so-
genannten giinstigen und ungiinstigen Umstinde dieser materiellen Welt nicht ge-
stort wird, kann man verstehen, daB er brahma-bhiita oder selbstverwirklicht ist. In
der Bhagavad-gita (18.54) heiBt es: brahma-bhiitah prasanndatma na socati na kank-
sati. ,,Jemand, der sich auf der transzendentalen Ebene befindet, erkennt sogleich
das Hochste Brahman und wird von Freude erfiillt. Wenn man durch materielle
Umstéande nicht gestort ist, befindet man sich auf der transzendentalen Stufe, tiber
den Reaktionen der drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur.

VERS 9
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na vayam manyamananam
atmanam tatra sadhanam

giro vah sadhu-socyanam
grhnimo marma-tadanah
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na—nicht; vayam—wir; manyamananam—die wir betrachten; armanam—das
Selbst; tatra—in Sieg oder Niederlage; sadhanam—die Ursache; girah—die Worte;
vah—von euch; sadhu-socyanam—die ihr von den heiligen Personlichkeiten bemit-
leidet werdet; grhnimah—nehmt an; marma-tadanah—die das Herz verletzen.

UBERSETZUNG

Ihr Halbgotter denkt, ihr selbst seid die Ursache eures Ruhmes und eures
Sieges. Eure Unwissenheit erweckt in heiligen Personlichkeiten Mitleid.
Deshalb iiberhoren wir eure Worte, obwohl diese das Herz verletzen.

VERS 10
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Sri-Suka uvdca
ity aksipya vibhum viro
ndrdcair vira-mardanah
dakarna-purnair ahanad
aksepair aha tam punah

Sri-Sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; iti—so; aksipya—rigend; vi-
bhum—Konig Indra; virah—der starke Bali Maharaja; naracaih—durch die Pfeile
namens ndrdcas; vira-mardanah—Bali Maharaja, der sogar gro3e Helden bezwin-
gen Kkonnte; gkarna-pturnaih—bis zum Ohr gezogen; ahanat—griff an; dksepaih
—mit strafenden Worten; dha—sagte; tam—zu ihm; punah—wieder.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sprach: Nachdem Bali Maharija, der jeden anderen
Helden bezwingen konnte, so Indra, den Konig des Himmels, mit scharfen
Worten geriigt hatte, spannte er die Sehne seines Bogens bis zum Ohr und
griff Indra mit seinen als naracas bekannten Pfeilen an. Dann begann er er-
neut, Indra mit scharfen Worten zurechtzuweisen.

VERS 11
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evam nirakrto devo
vairind tathya-vadina
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namrsyat tad-adhiksepam
totrahata iva dvipah

evam—so; nirakrtah—besiegt; devah—Konig Indra; vairina—durch seinen Feind;
tathya-vadina—der befahigt war, die Wahrheit zu sprechen; na—nicht; amrsyat
—Kklagte; rar—von ihm (Bali); adhiksepam—die Strafe; torra—mit dem Zepter oder
Stab; dhatah—geschlagen; iva—genau wie; dvipah—ein Elefant.

UBERSETZUNG

Da Maharaja Balis tadelnde Worte der Wahrheit entsprachen, wurde Ko-
nig Indra keineswegs betriibt, ebenso, wie ein Elefant, der mit dem Stab des
Treibers geschlagen wird, nicht aufgebracht wird.

VERS 12

S I am AWY wAgA: |
A FAqag At fETy @Ee: 1Rl

praharat kulisam tasma
amogham para-mardanah

sayano nyapatad bhumau
chinna-paksa ivacalah

praharat—schleuderte; kulisam—Donnerkeilzepter; tasmai—nach ihm (Bali
Maharaja); amogham—unfehlbar; para-mardanah—Indra, der sich darauf versteht,
den Feind zu besiegen; sa-yanah—mit seinem Flugzeug; nyapatat—fiel nieder; bhii-
mau—auf den Boden; chinna-paksah—dessen Fligel fortgenommen worden sind;
iva—wie; acalah—ein Berg.

UBERSETZUNG

Als Indra, der Bezwinger der Feinde, mit seinem Zepter einen unfehlba-
ren Donnerkeil auf Bali Maharaja schleuderte, mit dem Wunsch, ihn zu t6-
ten, stiirzte Bali Maharaja mit seinem Flugzeug zu Boden wie ein Berg, des-
sen Fliigel abgetrennt worden sind.

ERLAUTERUNG

In vielen Beschreibungen der vedischen Literatur findet man, da3 Berge ebenfalls
Fligel haben, mit denen sie durch die Luft fliegen konnen. Wenn solche Berge ster-
ben, stiirzen sie zu Boden, wo sie als riesige tote Korper liegenbleiben.

VERS 13
q@w 9fad =g St afoaa: g8 |
T W% AR qHT 1123
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sakhayam patitam drstva
jambho bali-sakhah suhrt

abhyayat sauhrdam sakhyur
hatasyapi samdcaran

sakhayam—sein vertrauter Freund; patitam—gefallen; drstva—als er sah; jam-
bhah—der Damon Jambha; bali-sakhah—ein sehr vertrauter Freund Bali Maha-
rajas; suhrt—und standiger Gonner; abhyayat—erschien auf dem Schauplatz; sauhr-
dam—sehr mitleidige Freundschaft; sakhyuh—seines Freundes; hatasya—der ver-
letzt und gefallen war; api—obwohl; samdacaran—nur um die Pflichten eines Freun-
des zu erfiillen.

UBERSETZUNG

Als der Dimon Jambhasura sah, daR sein Freund Bali gefallen war, er-
schien er vor Indra, dem Feind, um Bali Maharaja als Freund zu dienen.

VERS 14

q @R si@a R &9
TARARIDH 16 9 GAgwas: 11291

sa simha-vaha asadya
gadam udyamya ramhasa

jatrav atadayac chakram
gajam ca sumahad-balah

sah—Jambhasura; simha-vahah—von einem Lowen getragen; dsadya—vor Ko-
nig Indra kommend; gadam—seine Streitkeule; udyamya—aufnehmend; ramhasa
—mit groBer Kraft; jatrau—auf den Halsansatz; aradayat—schlug; sakram—Indra;
gajam ca—sowie seinen Elefanten; su-maha-balah—der iberaus machtige Jambha-
sura.

UBERSETZUNG

Der iiberaus michtige Jambhasura, der von einem Lowen getragen
wurde, niherte sich Indra und schlug ihm mit aller Kraft mit der Keule auf
die Schulter. Er schlug auch Indras Elefanten.

VERS 15

RreEafyat 93 fgfear e |
AT QAT ¥R FIWS QA Fat 2%l

gada-prahdra-vyathito
bhrsam vihvalito gajah
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Jjanubhyam dharanim sprstva
kasmalam paramam yayau

gada-prahara-vyathitah—durch den Hieb von Jambhasuras Keule stark mitge-
nommen; bhrsam—sehr viel; vihvalitah—aufgebracht; gajah—der Elefant; janu-
bhyam—mit seinen beiden Knien; dharanim—die Erde; sprstva—berihrend; kasma-
lam—BewuBtlosigkeit; paramam—Iletztlich; yayau—trat ein.

UBERSETZUNG

Der Keulenschlag Jambhasuras machte Indras Elefanten vor Schmerz so
schwindelig, daB er in die Knie sank und ohnmichtig wurde.

VERS 16

I o AEfen  ffadgmaa: |
Al fEugegsy wweEe [ 11281

tato ratho matalina

haribhir dasa-satair vrtah
anito dvipam utsrjya

ratham aruruhe vibhuh

tatah—darauf; rathah—Streitwagen; matalina—von seinem Wagenlenker na-
mens Matali; haribhih—mit Pferden; dasa-sataih—von zehnmal einhundert (eintau-
send); vrtah—angespannt; dnitah—gebracht in; dvipam—den Elefanten; utsrjya—
liegen lassend; ratham—den Streitwagen; druruhe—bestieg; vibhuh—der groBe In-
dra.

UBERSETZUNG

Darauf brachte Indras Wagenlenker, Matali, Indras Streitwagen herbei,
der von eintausend Pferden gezogen wurde. Da lief Indra seinen Elefanten
liegen und bestieg den Streitwagen.

VERS 17

I T A T JeggiATEEn; |
AA SIFAN T § WAAAISTAIY 112911

tasya tat pujayan karma
yantur danava-sattamah

sulena jvalata tam tu
smayamano "hanan mrdhe

tasya—Matali; trat—diesen Dienst (den Streitwagen zu Indra bringen); pujayan
—schatzend; karma—solchen Dienst fiir den Herrn; yantuh—des Streitwagenlen-
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kers; ddnava-sat-tamah—der beste der Damonen, namlich Jambhasura; silena
—mit seinem Dreizack; jvalata—der wie Feuer loderte; tam—Matali; tu—in der Tat;
smayamanah—lachelnd; ahanat—traf; mrdhe—in der Schlacht.

UBERSETZUNG

Jambhasura, der beste der Dimonen, schitzte Matalis Dienst und lichelte
daher. Trotzdem verletzte er Matali in der Schlacht mit einem Dreizack aus
loderndem Feuer.

VERS 18
R & gpwl aEHeY AW |
R T gl JAmIEfs 12|

sehe rujam sudurmarsam
sattvam alambya matalih

indro jambhasya sankruddho
vajrenapaharac chirah

sehe—duldete; rujam—den Schmerz; su-durmarsam—unertraglich; sattvam—
Geduld; alambya—Zuflucht suchend bei; matalih—der Streitwagenlenker Matali; in-
drah—Konig Indra; jambhasya—des groBen Damons Jambha; sankruddhah—sehr
zornig auf ihn; vajrena—mit seinem Donnerkeil; apdharat—trennte; sirah—den
Kopf.

UBERSETZUNG

Obwohl der Schmerz sehr stark war, ertrug Matali ihn mit groRer Ge-
duld. Indra jedoch wurde auf Jambhasura duBerst zornig. Er traf Jambhasura
mit seinem Donnerkeil und trennte so seinen Kopf vom Rumpf.

VERS 19
T JeI1 & AW JIW ARG |
AT I8 qHREANEIAAAn 112.0

Jjambham srutva hatam tasya
jnatayo naradad rseh

namucis ca balah pakas
tatrapetus tvaranvitah

jambham—Jambhasura; srutva—nachdem er gehort hatte; hatam—getotet wor-
den; rasya—seine; jriiatayah—Freunde und Verwandte; naradat—von der Quelle Na-
rada; rseh—von den groBBen Heiligen; namucih—der Damon Namuci; ca—auch; ba-
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lah—der Damon Bala; padkah—der Damon Paka; rarra—dort; dpetuh—kamen so-
gleich; tvard-anvitah—mit groBer Eile.

UBERSETZUNG

Als Narada Rsi Jambhasuras Freunden und Verwandten mitteilte, daR
Jambhasura getotet worden sei, kamen die drei Dimonen Namuci, Bala und
Paka in grofer Eile auf das Schlachtfeld.

VERS 20
[f: RIRERIISE  aAg |
FERAMRA A TR & 1Rl

vacobhih parusair indram
ardayanto 'sya marmasu

sarair avakiran megha
dharabhir iva parvatam

vacobhih—mit groben Worten; parusaih—sehr rauh und grausam; indram—
Konig Indra; ardayantah—riigend, durchbohrend; asya—Indras; marmasu—im
Herzen usw.; saraih—mit Pfeilen; avakiran—von allen Seiten eingehiillt; meghah—
Wolken; dharabhir—mit Regenfallen; iva—genau wie; parvatam—ein Berg.

UBERSETZUNG

Wihrend diese Dimonen Indra mit groben, grausamen Worten be-
schimpften, die das Herz durchbohrten, iiberschiitteten sie ihn mit Pfeilen,
ebenso, wie Regenfille auf einen groRen Berg niederprasseln.

VERS 21

FIITIRE E" T T |
IRFEIAE  JGYERIA 12

harin dasa-satany djau
haryasvasya balah saraih

tavadbhir ardayam asa
yugapal laghu-hastavan

harin—Pferde; dasa-satani—zehnmal einhundert (eintausend); djau—auf dem
Schlachtfeld; haryasvasya—Konig Indras; balah—der Damon Bala; saraih—mit
Pfeilen; tavadbhih—mit so vielen; ardayam dasa—versetzte in Gefahr; yugapat—
gleichzeitig; laghu-hastavan—mit schnellem Handeln.
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UBERSETZUNG

Nachdem der Dimon Bala die Lage auf dem Schlachtfeld schnell iiber-
blickt hatte, schoR er auf die eintausend Pferde dieselbe Anzahl von Pfeilen
und verwundete sie dadurch.

VERS 22
Favat Al TR o aEd O |
FTAAANLN  FGEIRE @ 1IR3

satabhyam matalim pako
ratham savayavam prthak

sakrt sandhana-moksena
tad adbhutam abhud rane

satabhyam—mit zweihundert Pfeilen; madtalim—den Wagenlenker Matali; pd-
kah—der Damon namens Paka; ratham—dem Streitwagen; sa-avayavam—mit al-
lem Zubehor; prthak—getrennt; sakrt—einmal und ein zweites Mal; sandhana—in-
dem er die Pfeile auf den Bogen legte; moksena—und abschofB3; rar—solch eine Tat;
adbhutam—wunderbar; abhiit—so wurde; rane—auf dem Schlachtfeld.

UBERSETZUNG

Paka, ein anderer Dimon, griff sowohl den Streitwagen mit all seinem
Zubehor als auch den Wagenlenker Matali an, indem er zweihundert Pfeile
auf seinen Bogen legte und sie alle gleichzeitig abschoR. Dies war auf dem
Schlachtfeld zweifellos eine wunderbare Tat.

VERS 23

g qagghn  @oggagafy: |
ARH AGHT qqig T aEg: U3

namucih panca-dasabhih
svarna-punkhair mahesubhih

dhatya vyanadat sankhye
satoya iva toyadah

namucih—der Damon namens Namuci; parica-dasabhih—mit fiinfzehn; svarna-
punkhaih—mit goldenen Federn; mahd-isubhih—sehr machtige Pfeile; dhatya
—durchbohrend; vyanadat—tonend; sankhye—auf dem Schlachtfeld; sa-royah
—Wasser tragend; iva—wie; toya-dah—eine Wolke, die Regen fallen 1aBt.
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UBERSETZUNG

Darauf griff Namuci, ein weiterer Dimon, Indra an und verletzte ihn mit
fiinfzehn sehr michtigen goldgefiederten Pfeilen, die wie eine Wolke voller
Wasser tosten.

VERS 24
A WEA T AUART |
SIRAMGIET:  qIZEAMITIR: 1181

sarvatah sara-kiitena
sakram saratha-sarathim

chadayam dasur asurah
pravrt-siryam ivambudah

sarvatah—iberall herum; sara-kiitena—durch einen dichten Hagel von Pfeilen;
sakram—Indra; sa-ratha—mit seinem Streitwagen; sdarathim—und mit seinem Wa-
genlenker; chadayam asuh—bedeckt; asurah—alle Damonen; pravri—in der Regen-
zeit; suryam—die Sonne; iva—wie; ambu-dah—W olken.

UBERSETZUNG

Andere Damonen hiillten Indra zusammen mit seinem Streitwagen und
seinem Wagenlenker in einen unaufhérlichen Pfeilhagel, ebenso, wie Wol-
ken in der Regenzeit die Sonne bedecken.

VERS 25

FoQg-qaadly fage
fAgggdTon  agiEm: |
crioc e SR EIE G
qfrgeat fremEl FUEd 1Rul

alaksayantas tam ativa vihvala
vicukrusur deva-ganah sahanugah

andayakah satru-balena nirjita
vanik-patha bhinna-navo yatharnave

alaksayantah—unfahig zu sehen; ram—Konig Indra; ativa—furchtbar; vihvalah
—verwirrt; vicukrusuh—begannen zu klagen; deva-ganah—alle Halbgotter; saha-
anugah—mit ihren Anhangern; anayakah—ohne einen Befehlshaber oder Fiihrer;
satru-balena—durch die iberlegene Macht ihrer Feinde; nirjitah—stark unterdriickt;
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vanik-pathah—Handler; bhinna-navah—deren Schiff ein Wrack ist; yathd arnave
—in der Mitte des Ozeans.

UBERSETZUNG

Die Halbgotter, die von ihren Feinden schwer bedringt wurden und die
Indra auf dem Schlachtfeld nicht mehr sehen konnten, wurden sehr unru-
hig. Da sie keinen Befehlshaber oder Fiihrer hatten, begannen sie wie Kauf-
leute auf einem Wrack inmitten des Ozeans zu klagen.

ERLAUTERUNG

Diesem Vers konnen wir entnehmen, daB3 es auf dem oberen Planetensystem
Schiffe gibt und daB Kaufleute dort Schiffahrt als ihre tatigkeitsgemaBe Pflicht be-
treiben. Manchmal erleiden diese Kaufleute, wie auf diesem Planeten, in der Mitte
des Ozeans Schiffbruch. Es scheint, daBl sogar auf dem oberen Planetensystem gele-
gentlich solche Ruckschlage eintreten. Das obere Planetensystem der Schopfung des
Herrn ist gewiB nicht leer oder ohne Lebewesen. Aus dem Srimad-Bhagavatam er-
fahren wir, daB jeder Planet genau wie die Erde voller Lebewesen ist. Es gibt keinen
Grund anzunehmen, auf anderen Planetensystemen gebe es keine Lebewesen.

VERS 26

FIANICYAZIFHTT

fifata:  aveasT: |
o o d gfii € am

FaE @4 §3 QORI 1RE|

tatas turasad isu-baddha-panjarad
vinirgatah sasva-ratha-dhvajagranih

babhau disah kham prthivim ca rocayan
sva-tejasa surya iva ksapatyaye

tatah—danach; rurasdt—ein anderer Name Indras; isu-baddha-parjarat—aus
dem Kafig des Pfeilhagels; vinirgatah—befreit; sa—mit; asva—Pferden; ratha—
Streitwagen; dhvaja—Fahne; agranih—und Wagenlenker; babhau—wurde; disah
—alle Himmelsrichtungen; kham—der Himmel; prthivim—die Erde; ca—und; roca-
van—1uberall erfreuend; sva-tejasa—durch seine personliche Ausstrahlung; siryah
—die Sonne; iva—wie; ksapd-atyaye—am Ende der Nacht.

UBERSETZUNG

Darauf befreite sich Indra aus dem Kifig des Pfeilhagels. Als er mit sei-
nem Streitwagen, seiner Fahne, seinen Pferden und seinem Wagenlenker
erschien und so den Himmel, die Erde und alle Himmelsrichtungen er-
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freute, erstrahlte er wie die Sonne am Ende der Nacht, und jeder sah seine
leuchtende Schonheit.

VERS 27

frih gaai 33 qteafdai @t
TaRE g ed ast Ioql & IR

nirtksya prtanam devah
parair abhyarditam rane

udayacchad ripum hantum
vajram vajra-dharo rusa

niriksya—nachdem sie beobachtet hatten; prtanam—seine Soldaten; devah—der
Halbgott Indra; paraih—von den Feinden; abhyarditam—in groBe Schwierigkeiten
gebracht oder bedrangt; rane—auf dem Schlachtfeld; udayacchat—nahm auf; ripum
—die Feinde; hantum—zu toten; vajram—den Donnerkeil; vajra-dharah—der Trager
des Donnerkeils; rusd—in groBem Zorn.

UBERSETZUNG

Als Indra, der als Vajra-dhara oder der Triger des Donnerkeils bekannt
ist, seine Soldaten so von den Feinden auf dem Schlachtfeld bedringt sah,
wurde er sehr zornig. Er nahm daher seinen Donnerkeil auf, um die Feinde
zu toten.

VERS 28

4 ey R T@aEE |
FAAl 3 IR TAIA 1<

sa tenaivasta-dhdrena
sirasi bala-pakayoh

jnaatinam pasyatam rajan
jahdra janayan bhayam

sah—er (Indra); rena—durch diesen; eva—in der Tat; asta-dhdrena—durch den
Donnerkeil; sirasi—die beiden Kopfe; bala-pakayoh—der beiden-Damonen, die als
Bala und Paka bekannt sind; jAatinam pasyatam—wahrend ihre Verwandten und
Soldaten zusahen; rdjan—o Konig; jahara—(Indra) trennte ab; janayan—schaffend;
bhayam—Furcht (unter ihnen).

UBERSETZUNG

O Konig Pariksit, Konig Indra gebrauchte seinen Donnerkeil, um die
Kopfe Balas und Pakas in der Gegenwart all ihrer Verwandten und Anhinger
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abzutrennen. Auf diese Weise schuf er auf dem Schlachtfeld eine duBerst
furchterregende Stimmung.

VERS 29
mfsmad T WEmeenfEa: |
froigfes 998 IR @AY R4l

namucis tad-vadham drstva
sokamarsa-rusanvitah

Jjighamsur indram nrpate
cakdra paramodyamam

namucih—der Damon Namuci; rar—von diesen beiden Damonen; vadham—das
Massaker; drstvai—nachdem er gesehen hatte; soka-amarsa—Klagen und Schmerz;
rusa-anvitah—dadurch sehr zornig; jighamsuh—wollte toten; indram—Konig Indra;
nr-pate—o Maharaja Pariksit; cakara—machte; parama—eine groBe; udyamam
—Anstrengung.

UBERSETZUNG

O Konig, als Namuci, ein anderer Dimon, sah, daR sowohl Bala als auch
Paka getotet worden waren, erfiillten ihn Schmerz und Klagen. So unter-
nahm er zornig den Versuch, Indra zu téten.

VERS 30

TEARRE TS TIERLINY |
JIARIZA] T SASHIT fRasad |
mftng [UTT fAaga anafes 11311

asmasdaramayam sulam
ghantavad dhema-bhisanam
pragrhyabhyadravat kruddho
hato 'siti vitarjayan
prahinod deva-rdjaya
ninadan mrga-rad iva

asmasdra-mayam—aus Stahl gemacht; sulam—ein Speer; ghantd-vat—mit Glok-
ken umbunden; hema-bhiisanam—mit Goldgeschmeide geschmiickt; pragrhya—in
die Hand nehmend; abhyadravat—ging gewaltsam; kruddhah—in einer zornigen
Stimmung; hatah asi iti—jetzt wirst du sterben; vitarjayan—so briillend; prahinot
—zielte; deva-rdjaya—auf Konig Indra; ninadan—tonend; mrga-rat—wie ein Lowe;
iva—wie.
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UBERSETZUNG

Zornig und wie ein Lowe briillend, nahm der Dimon Namuci einen
Stahispeer auf, der mit Glocken umbunden und mit Goldgeschmeide ge-
schmiickt war. Er schrie laut: ,,Jetzt wirst du sterben!’” Wihrend Namuci so
vor Indra trat, schleuderte er seine Waffe nach ihm, um ihn zu téten.

VERS 31
S U LR
RfsfsR sRftgf: azaw |
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tadapatad gagana-tale maha-javam
vicicchide harir isubhih sahasradha

tam ahanan nrpa kulisena kandhare
rusanvitas tridasa-patih siro haran

tada—zu dieser Zeit; apatat—wie ein Meteor fallend; gagana-tale—unter dem
Himmel oder auf dem Boden; mahd-javam—auBerst machtig; vicicchide—zerstiik-
kelte; harih—Indra; isubhih—mit seinen Pfeilen; sahasradha—in Tausende von
Stiicken; ram—diesen Namuci; ahanat—traf; nrpa—o Konig; kulisena—mit seinem
Donnerkeil; kandhare—an der Schulter; rusd-anvitah—sehr zornig; tridasa-patih
—Indra, der Konig der Halbgotter; sirah—den Kopf; haran—um abzutrennen.

UBERSETZUNG

O Konig, als Indra, der Konig des Himmels, diesen iiberaus michtigen
Speer wie einen lodernden Meteor auf den Boden fallen sah, schoR er ihn
sogleich mit seinen Pfeilen in Stiicke. Voller Zorn schleuderte er seinen
Donnerkeil gegen Namucis Schulter, um ihm den Kopf abzutrennen.

VERS 32
1 a9 R F9at ™ T
g T guRdiRfa: |
Rgd  waRddfig
faesgar Agfafrne=n 12

na tasya hi tvacam api vajra urjito
bibheda yah sura-patinaujaseritah
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tad adbhutam param ativirya-vrtra-bhit
tiraskrto namuci-sirodhara-tvaca

na—nicht; tasya—von ihm (Namuci); 4i—in der Tat; tvacam api—sogar die Haut;
vajrah—der Donnerkeil; drjitah—sehr machtig; bibheda—konnte durchbohren; yah
—die Waffe, welche; sura-patinai—von dem Konig der Halbgotter; ojasd—sehr ge-
waltsam; iritah—war abgeschossen worden; tat—daher; adbhutam param—es war
ungewohnlich wunderbar; ati-virya-vritra-bhit—so machtig, daB sie den Korper des
uberaus machtigen Vrtrasura durchbohren konnte; tiraskrtah—(jetzt, in der Zu-
kunft) die abgestoBen worden war; namuci-sirodhara-tvaca—von der Haut von Na-
mucis Hals.

UBERSETZUNG

Obwohl Konig Indra seinen Donnerkeil mit groBer Kraft auf Namuci
schleuderte, konnte diese Waffe nicht einmal seine Haut durchdringen. Es
ist sehr verwunderlich, daR der beriihmte Donnerkeil, der den Korper
Vrtrasuras durchbohrt hatte, die Haut von Namucis Nacken nicht einmal im
geringsten verletzen konnte.

VERS 33
FmR=RIsfrEgnd: afyedr aa |
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tasmad indro 'bibhec chatror
vajrah pratihato yatah

kim idam daiva-yogena
bhiatam loka-vimohanam

tasmat—deshalb; indrah—der Konig des Himmels; abibhet—wurde sehr furcht-
sam; satroh—von dem Feind (Namuci); vajrah—der Donnerkeil; pratihatah—war
unfahig zu treffen und kehrte zurick; yatah—weil; kim idam—was ist dies; daiva-
yogena—durch eine hohere Kraft; bhiutam—das ist geschehen; loka-vimohanam—fiir
die groBe Masse der Menschen so wunderbar.

UBERSETZUNG

Als Indra sah, daR der Donnerkeil von dem Feind zuriickgekehrt war, be-
kam er groBe Angst. Er begann sich zu fragen, ob dies durch eine wunder-
bare hohere Macht geschehen war.

ERLAUTERUNG

Indras Donnerkeil ist unbesiegbar, und deshalb bekam Indra natiirlich groBe
Angst, als er sah, daB seine Waffe zuriickkehrte, ohne Namuci zu verwunden.
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VERS 34

¥ Y ma?qi'}mi‘\w:@q: TR |
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yena me purvam adrinam
paksa-cchedah prajatyaye

krto nivisatam bharaih
patattraih patatam bhuvi

yena—mit dem gleichen Donnerkeil; me—von mir; piarvam—friiher; adrinam—
von den Bergen; paksa-cchedah—das Abtrennen von Fliigeln; praja-atyaye—als die
Masse der Menschen getotet wurde; krrah—wurde getan; nivisatam—von jenen
Bergen, die eintraten; bharaih—durch das groBe Gewicht; parartraih—durch Fligel;
patatam—fallend; bhuvi—auf den Boden.

UBERSETZUNG

Indra dachte: Als friiher viele Berge mit Fliigeln durch die Luft flogen, zu
Boden stiirzten und Menschen toteten, trennte ich ihre Fliigel mit dem glei-
chen Donnerkeil ab.

VERS 35

aqaRg @iy 3ar 39 faiEa: |
FY MY FIYAL GIEEITAT: 11340

tapah-saramayam tvastram
vriro yena vipatitah

anye capi balopetah
sarvastrair aksata-tvacah

tapah—Enthaltsamkeit; sdra-mayam—uiberaus machtige; tvastram—von Tvasta
ausgefiihrt; vrirah—Vrtrasura; yena—durch welche; vipatitah—wurde getotet; an-
ye—andere; ca—auch; api—in der Tat; bala-upetah—sehr machtige Personlichkei-
ten; sarva—alle; astraih—von Waffen; aksata—ohne verwundet zu sein; tvacah
—ihre Haut.

UBERSETZUNG

Vrtrasura war als Folge der Enthaltsamkeit erschienen, die sich Tvasta
auferlegt hatte, und dennoch wurde er vom Donnerkeil getotet. In der Tat,
nicht nur er, sondern auch viele andere groRe Helden, deren Haut durch
keine andere Waffe verletzt werden konnte, waren mit dem gleichen Don-
nerkeil getotet worden.
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VERS 36

qisd afEa I AAGHRISGISAF |
R AZRE € AWASISTIFIO 113411

so 'vam pratihato vajro
maya mukto 'sure ‘lpake

naham tad adade dandam
brahma-tejo 'py akaranam

sah ayam—deshalb wird dieser Donnerkeil; pratihatah—abgestoBen; vajrah
—Donnerkeil; maya—von mir; muktah—losgelassen; asure—gegen diesen Damon;
al pake—weniger bedeutsam; na—nicht; aham—ich; tar—diesen; adade—halte; dan-
dam—er ist jetzt genau wie ein Stab; brahma-tejah—so machtig wie eine brahma-
stra; api—obwohl; akdaranam—jetzt ist er nutzlos.

UBERSETZUNG

Doch obwohl der gleiche Donnerkeil jetzt gegen einen weniger bedeut-
samen Ddmon eingesetzt wurde, hat er sich als unwirksam erwiesen. Sonst
kam er einer brahmastra gleich, doch jetzt ist er so nutzlos wie ein gewohn-
licher Stab geworden. Ich werde ihn daher nicht mehr behalten.

VERS 37

W AR AgFamE qrgafeh |
AT TR AFTIRE AT 11390

iti sakram visidantam
aha vag asaririni

nayam suskair atho nardrair
vadham arhati danavah

iti—auf diese Weise; sakram—zu Indra; visidantam—Xklagend; aha—sprach;
vak—eine Stimme; asaririni—ohne einen Korper, aus dem Himmel; na—nicht;
ayam—dieser; suskaih—durch etwas Trockenes; atho—auch; na—noch; ardraih—
durch etwas Feuchtes; vadham—Vernichtung; arhati—ist moglich; danavah—die-
ser Damon (Namuci).

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami fuhr fort: Wihrend der niedergeschlagene Indra auf
diese Weise klagte, sprach eine orakelhafte, korperlose Stimme aus dem
Himmel zu ihm: ,,Dieser Dimon Namuci kann durch nichts Trockenes oder
Feuchtes vernichtet werden.’’
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VERS 38
AAIEH A7 T 9 TERRIEA: |
AqISAHra-IqEd ST 4979 (@ 113 <l

mayasmai yad varo datto
mrtyur naivardra-suskayoh
ato ‘nyas cintaniyas te
upayo maghavan ripoh

mayd—von mir; asmai—ihm; yat—weil; varah—eine Segnung; dattah—ist ge-
wahrt worden; mrtyuh—Tod; na—nicht; eva—in der Tat; ardra—entweder durch ein
feuchtes; suskayoh—oder durch ein trockenes Mittel; arah—etwas anderes, ein ande-
res; cintaniyah—mul} ersonnen werden; re—von dir; upayah—Mittel; maghavan—o
Indra; ripoh—deines Feindes.

UBERSETZUNG

Die Stimme sagte weiter: ,,O Indra, weil ich diesem Dimon die Segnung
gegeben habe, daR er durch keine Waffe getotet werden wird, die trocken
oder feucht ist, mufSit du ein anderes Mittel ersinnen, um ihn zu téten.”

VERS 39

at 3 fwaE AgIFganRa: |
Y FANYIIFIIEGRITASRY (13211

tam daivim giram akarnya
maghavan susamahitah

dhydayan phenam athapasyad
upayam ubhayatmakam

tam—diese; daivim—orakelhafte; giram—Stimme; akarnya—nachdem er gehort
hatte; maghavan—Indra; su-samahitah—sehr vorsichtig werdend; dhydyan—medi-
tierend; phenam—Erscheinung von Schaum; arha—danach; apasyat—er sah; upa-
yam—das Mittel; ubhaya-atmakam—gleichzeitig trocken und feucht.

UBERSETZUNG

Nachdem Indra die orakelhafte Stimme vernommen hatte, begann er mit
grofRer Aufmerksamkeit dariiber zu meditieren, wie er den Dimon téten
konne. Dann kam er zu der SchluRfolgerung, daB Schaum das Mittel war,
denn Schaum ist weder feucht noch trocken.
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VERS 40

LW T TR Ag:
d FZIAm AR 190l

na suskena na cdardrena
jahara namuceh sirah

tam tustuvur muni-gana
malyais cavakiran vibhum

na—weder; suskena—durch ein trockenes Mittel; na—noch; ca—auch; drdrena
—durch eine feuchte Waffe; jahdra—er trennte; namuceh—Namuci; sirah—den
Kopf; tam—ihn (Indra); tustuvuh—stellten zufrieden; muni-ganah—alle Weisen;
madlvaih—mit Blumengirlanden; ca—auch; avakiran—bedeckten; vibhum—diese
groBe Personlichkeit.

UBERSETZUNG

So trennte Indra, der Konig des Himmels, Namucis Kopf mit einer Waffe
aus Schaum vom Rumpf, die weder trocken noch feucht war. Darauf stellten
alle Weisen Indra, die grofRe Personlichkeit, zufrieden, indem sie ihn mit
Blumen und Girlanden iiberschiitteten und ihn so fast zudeckten.

ERLAUTERUNG

In diesem Zusammenhang heiBt es in den sruti-mantras: apam phenena namuceh
sira indro 'daravat. Indra totete Namuci mit einem wabBrigen Schaum, der weder
feucht noch trocken ist.

VERS 41

Todgedt  gftaEET |
W[WEEA  AgAaEn A9gdar lsl

gandharva-mukhyau jagarur
visvavasu-paravasu

deva-dundubhavo nedur
nartakyo nanrtur muda

gandharva-mukhyau—die beiden Oberhaupter der Gandharvas; jagatuh—began-
nen schone Lieder zu singen: visvdvasu—namens Visvavasu; pardvasii—namens
Paravasu; deva-dundubhayah—die Pauken, die von den Halbgottern geschlagen
wurden; neduh—ertonten; nartakyah—die als Apsaras bekannten Tanzerinnen;
nanrtuh—begannen zu tanzen; muda—in groBem Gliick.
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UBERSETZUNG

Vi$vavasu und Paravasu, die beiden Oberhiupter der Gandharvas, sangen
in groBem Gliick. Die Pauken der Halbgotter ertonten, und die Apsaras
tanzten voller jubel.

VERS 42
FASRT  qfERErARTEnET: |
AGAAIGTE, F-HAR 1 1IR3

anye 'py evam pratidvandvan
vayv-agni-varunadayah
sudayam asur asurdn
mrgan kesarino yatha

anye—andere; api—auch; evam—auf diese Weise; pratidvandvan—die gegneri-
sche Partei von Kriegern; vdyu—der als Vayu bekannte Halbgott; agni—der als
Agni bekannte Halbgott; varuna-adayah—der als Varuna bekannte Halbgott und
andere; sudayam asuh—begannen mit aller Kraft zu toten; asurdn—alle Damonen;
mrgan—Rehe; kesarinah—Lowen; yatha—genau wie.

UBERSETZUNG

Vayu, Agni, Varuna und andere Halbgotter machten sich daran, die Da-
monen, die sich ihnen entgegenstellten, zu toten, so, wie Lowen Rehe im
Wald toten.

VERS 43

Fen GfiE FmedEfiaiEr 99 |
N@AAE AR JRTEEIY 1183l

brahmana presito devan
devarsir ndarado nrpa

varayam dsa vibudhdn
drstva danava-sariksayam

brahmana—von Brahma; presitah—geschickt; devan—zu den Halbgottern; deva-
rsih—der groBe Weise der himmlischen Planeten; ndradah—Narada Muni; nrpa—o
Konig; varayam asa—verbot; vibudhan—allen Halbgottern; drstva—nachdem er ge-
sehen hatte; danava-sanksayam—die gesamte Vernichtung der Damonen.

UBERSETZUNG

O Konig, als Brahma sah, daR die totale Vernichtung der Dimonen
drohte, schickte er Narada mit einer Botschaft zu den Halbgottern, um sie
dazu zu bringen, den Kampf einzustellen.
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VERS 44
§E 39

: WAfgWd M AEITE: |
P aRfuar 3 sarAa Rgad L8

sri-ndrada uvdca
bhavadbhir amrtam praptam
ndrayana-bhujasrayaih
sriya samedhitah sarva
updaramata vigrahat

sri-naradah uvaca—Narada Muni betete zu den Halbgottern; bhavadbhih—von
euch allen; amrtam—Nektar; praptam—ist erhalten worden; ndardyana—von der
Hochsten Personlichkeit Gottes; bhuja-asrayaih—von den Armen beschiitzt; sriyad
—mit allem Gliick; samedhitah—es ist euch gut gegangen; sarve—euch allen; upara-
mata—ijetzt hort auf; vigrahdat—mit diesem Kampf.

UBERSETZUNG

Der groRe Weise Narada sprach: Ihr Halbgétter werdet alle von den Ar-
men Narayanas, der Hochsten Personlichkeit Gottes, beschiitzt, und durch
Seine Gnade habt ihr den Nektar bekommen. Durch die Gnade der Gliicks-
gottin seid ihr in jeder Hinsicht glorreich. Hort daher bitte auf zu kimpfen.

VERS 45

V& 3T
g9 WgEEE  ARgEal gad: |
ITMAMARAY: a9 rreee 18yl

sri-suka uvaca
samyamya manyu-samrambham
manayanto muner vacah
upagiyamananucarair
yayuh sarve trivistapam

sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; san1yamya—beherrschend; man-
yu—von Zorn; samrambham—die Zunahme; manayantah—annehmend; muneh va-
cah—die Worte Narada Munis; upagiyamana—gepriesen; anucaraih—von ihren An-

hangern; yayuh—kehrten zuriick; sarve—alle Halbgotter; trivistapam—zu den
himmlischen Planeten.
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UBERSETZUNG

$ri Sukadeva Gosvami spach: Die Halbgotter horten auf die Worte Nara-
das, vergaRen ihren Zorn und horten auf zu kimpfen. Von ihren Anhingern
gepriesen, kehrten sie zu ihren himmlischen Planeten zuriick.

VERS 46

I W AW ARG A |
s faamgE axd fafigaema usl

ye 'vasista rane tasmin
ndradanumatena te

balim vipannam adaya
astam girim upagaman

ye—einige der Damonen, die; avasistah—ibrigblieben; rane—im Kampf; tasmin
—in diesem; narada-anumatena—auf Naradas Anordnung hin; te—sie alle; balim
—Maharaja Bali; vipannam—in einer schlechten Lage; dddya—nehmend; astam—
namens Asta; girim—zu dem Berg; upagaman—gingen.

UBERSETZUNG

Der Anweisung Narada Munis folgend, nahmen die Dimonen, die auf
dem Schlachtfeld iibriggeblieben waren, Bali Maharaja, der sich in einem
schlimmen Zustand befand, und brachten ihn zu dem Berg Astagiri.

VERS 47

INEATE[AE  FAmafiugey |
I AT GHEAAT Q79T RSl

tatravinastavayavan
vidyamana-sirodharan

usana jivayam asa
sanjivanyd sva-vidyaya

tatra—auf diesem Berg; avinasta-avayavan—die Damonen, die getdtet worden,
deren Korperteile aber nicht verlorengegangen waren; vidyamana-sirodharan—de-
ren Kopf immer noch mit dem Korper verbunden war; usandh—Sukracarya;
jivayam asa—brachte ins Leben zuriick; sanjivanya—durch den Sanjivani-mantra;
sva-vidyayd—durch seine eigene Errungenschaft.

UBERSETZUNG

Dort, auf diesem Berg, brachte Sukracarya alle toten dimonischen Solda-
ten, die ihre Kopfe, Riimpfe und Glieder nicht verloren hatten, ins Leben
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zuriick. Er erreichte dies durch seinen eigenen mantra, der als Saiijivani be-
kannt ist.

VERS 48
FfS AT €L T g Iaf: |
qufaaisfy  MfEagimawatra: 1Ll

balis cosanasa sprstah
pratyapannendriya-smrtih

pardjito 'pi nakhidyal
loka-tattva-vicaksanah

balih—Maharaja Bali; ca—auch; usanasdi—von Sukracarya; sprstah—berihrt;
pratyapanna—wurde zurickgebracht; indriya-smrtih—Verwirklichung der Hand-
lungen der Sinne und des Gedéchtnisses; pardjitah—er wurde besiegt; api—obwohl;
na akhidyat—er Klagte nicht; loka-tattva-vicaksanah—weil er in universalen Angele-
genheiten sehr erfahren war.

UBERSETZUNG

Bali Maharaja war in allen Dingen sehr erfahren. Als er durch die Gnade
Sukracaryas wieder zur Besinnung kam und sich zuriickerinnerte, konnte er
alles, was geschehen war, verstehen. Obwohl er besiegt worden war, klagte
er daher nicht.

ERLAUTERUNG

Es ist bedeutsam, daB hier uiber Bali Maharaja gesagt wird, er sei sehr erfahren.
Obwohl er besiegt worden war, klagte er nicht, denn er wuBte, daB nichts ohne die
Einwilligung der Hochsten Personlichkeit Gottes geschehen konnte. Da er ein Gott-
geweihter war, akzeptierte er seine Niederlage ohne Klagen. Die Hochste Personlich-
keit Gottes sagt in der Bhagavad-gita(2.47): karmany evadhikadras te ma phalesu ka-
dacana. Jeder im Krsna-BewuBtsein sollte seine Pflicht erfiillen, ohne auf Sieg oder
Niederlage zu achten. Man muB} seine Pflicht so erfiillen, wie sie einem von Krsna
oder Krsnas Stellvertreter, dem spirituellen Meister, auferlegt wurde. Anukiilyena
krsnanusilanam bhaktir uttamd. Im erstklassigen hingebungsvollen Dienst muB
man immer den Anweisungen und dem Willen Krsnas folgen.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 11. Kapitel im Achten
Canto des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Kdnig Indra vernichtet die Ddmo-
nen’.



12. Kapitel

Mohini-mirti verwirrt Siva

Dieses Kapitel beschreibt, wie Siva verwirrt wurde, als er die schone Mohini-
murti, eine Inkarnation der Hochsten Personlichkeit Gottes, sah, und wie er spater
wieder zu Sinnen kam. Als Siva von den Spielen der Hochsten Personlichkeit Got-
tes, Hari, in der Form einer anziehenden Frau horte, bestieg er seinen Stier und be-
suchte den Herrn. Von seiner Frau, Uma, und seinen Dienern, den bhita-gana oder
Geistern, begleitet, naherte er sich den LotosfiiBen des Herrn. Siva erwies der Hoch-
sten Personlichkeit seine Ehrerbietungen, dem alldurchdringenden Herrn, der uni-
versalen Form, dem hochsten Herrscher der Schopfung, der Uberseele, dem Ru-
heort eines jeden und der vollig unabhangigen Ursache aller Ursachen. So brachte er
Gebete dar, indem er genaue Beschreibungen des Herrn anfiihrte. Dann brachte er
seinen Wunsch vor. Die Hochste Personlichkeit Gottes ist zu lhren Geweihten sehr
gutig. Um daher den Wunsch Seines Geweihten, Siva, zu erfiillen, erweiterte der
Herr Seine Energie und manifestierte Sich in der Form einer sehr schonen und an-
ziehenden Frau. Als Siva diese Form erblickte, betorte Sie sogar ihn, aber spater be-
herrschte er sich dank der Gnade des Herrn. Dies zeigt, daB die Macht der duBleren
Energie des Herrn jeden in dieser materiellen Welt durch die Form einer Frau be-
tort. Durch die Gnade der Hochsten Personlichkeit Gottes kann man jedoch den
EinfluB mayas iberwinden. Dies wurde von Siva, dem hochsten Geweihten des
Herrn, bewiesen. Zunachst lieB er sich betoren, doch spater gelang es ihm durch die
Gnade des Herrn, die Selbstbeherrschung wiederzuerlangen. In diesem Zusammen-
hang wird erklart, daB nur ein reiner Gottgeweihter vom Einflu3 der anziehenden
Erscheinung mayas frei sein kann. Ansonsten kann ein Lebewesen, das einmal von
der duBeren Erscheinung mayas gefangen ist, diese nicht iiberwinden. Nachdem
Siva die Gnade des Hochsten Herrn erlangt hatte, umkreiste er den Herrn zusam-
men mit seiner Frau, Bhavani, und seinen Gefdhrten, den Geistern. Dann kehrte er
in sein Reich zuriick. Sukadeva Gosvami beschlieBt dieses Kapitel, indem er die
transzendentalen Eigenschaften Uttamaslokas, der Hochsten Personlichkeit Gottes,
beschreibt und erklart, da} man den Herrn durch neun Arten von hingebungsvol-
lem Dienst, angefangen mit sravanam kirtanam, ruhmpreisen soll.

VERS 1-2
LEIECR I Ik
T faaed Sifgm gFEi |
qgfar gomRR:  qemarEg | 2 1
e R ahpemea: |
qE ToW qt 75F A aqEgacli R
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sri-badarayanir uvaca
vrsa-dhvajo nisamyedam
yosid-ripena danavan
mohayitva sura-ganan
- harih somam apayayat

vrsam druhya girisah
sarva-bhiita-ganair vrtah

saha devya yayau drastum
yatraste madhusudanah

sri-badardyanih uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; vrsa-dhvajah—Siva, der
von einem Stier getragen wird; nisamya—horend; idam—diese (Nachricht); yosit-rii-
pena—indem Er die Form einer Frau annahm; ddnavan—die Damonen; mohayitva
—betorend; sura-ganan—den Halbgottern; harih—die Hochste Personlichkeit Got-
tes; somam—Nektar; apdyayat—gab zu trinken; vrsam—den Stier; aruhya—bestei-
gend; girisah—Siva; sarva—alle; bhiita-ganaih—von den Geistern; vrtah—umringt;
saha devya—mit Uma; yayau—ging; drastum—um zu sehen; yatra—wo; dste—
Er Sich aufhilt; madhusiadanah—Visnu.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sprach: Hari, die Hochste Personlichkeit Gottes, be-
torte in der Gestalt einer Frau die Dimonen und gab so den Halbgéttern die
Gelegenheit, Nektar zu trinken. Als Siva, der von einem Stier getragen wird,
von diesen Spielen horte, begab er sich an den Ort, wo Madhusiidana, der
Herr, residiert. Von seiner Frau Uma begleitet und von seinen Gefihrten,
den Geistern, umringt, ging Siva dorthin, um die Form des Herrn zu sehen.

VERS 3
Tt WEAl ARl @ 91 |
AT TR AR s 31

sabhdjito bhagavata
sadaram somayad bhavah

supavista uvacedam
pratipijya smayan harim

sabhdjitah—willkommen geheiBen; bhagavard—von der Hochsten Personlichkeit
Gottes, Visnu; sa-ddaram—mit groBer Achtung (wie es Siva angemessen ist); sa-
umayd—mit Uma; bhavah—Sambhu (Siva); su-upavistah—einen bequemen Sitz an-
geboten; uvdca—sprach; idam—dieses; pratipujya—Achtung erweisend; smayan—
lachelnd; harim—zum Herrn.
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UBERSETZUNG

Die Héchste Personlichkeit Gottes hieB Siva und Uma mit groRer
Achtung willkommen, und als Siva bequem saR, verehrte er den Herrn in
gebiihrender Weise und sprach lichelnd die folgenden Worte.

VERS 4
fgRa a9
[ MR T |

gHqmfT wmEAl aaem ¥ghse 10w 1

Sri-mahddeva uvaca
deva-deva jagad-vyapin

jagad-isa jagan-maya
sarvesam api bhavanam

tvam atma hetur isvarah

sri-mahddevah uvdca—Siva (Mahadeva) sprach; deva-deva—o bester unter den
Halbgottern; jagat-vyapin—o alldurchdringender Herr; jagat-isa—o Meister des
Universums; jagat-maya—o mein Herr, der Du durch Deine Energie in diese
Schopfung umgewandelt wirst; sarvesam api—alle Arten von; bhavanam—Situa-
tionen; rvam—Du; atmda—die bewegende Kraft; hetuh—deshalb; isvarah—der Hoch-
ste Herr, Paramesvara.

UBERSETZUNG

Mahadeva sprach: O hochster Halbgott unter den Halbgottern, o all-
durchdringender Herr, Meister des Universums, durch Deine Energie wirst
Du in die Schépfung umgewandelt. Du bist die Grundlage und die erste Ur-
sache aller Dinge. Du bist nicht materiell. In der Tat, Du bist die Uberseele
oder die hochste Lebenskraft aller Dinge. Deshalb bist Du Parame$vara, der
hochste Herrscher aller Herrscher.

ERLAUTERUNG

Visnu, die Hochste Personlichkeit Gottes, residiert in der materiellen Welt als
sattva-guna-avatara. Siva ist der tamo-guna-avatdra, und Brahma ist der rajo-
guna-avatara; doch obwohl Visnu zu ihnen gehort, zahlt Er nicht zur gleichen Kate-
gorie. Visnu ist deva-deva, das Oberhaupt aller Halbgotter. Da Siva in der materiel-
len Welt weilt, beinhaltet die Energie Visnus, des Hochsten Herrn, Siva. Visnu wird
daher als jagad-vydpi oder ,der alldurchdringende Herr" bezeichnet. Siva wird
manchmal Mahe$vara genannt, und viele Menschen denken, Siva sei alles. Hier aber
spricht Siva Visnu als Jagad-isa, den ,,Meister des Universums“, an. Siva wird
manchmal auch Visvesvara genannt, doch hier bezieht er sich auf Visnu als Jagan-
maya, womit er andeutet, daB sogar Visvesvara unter Visnus Herrschaft steht. Sri



342 $rimad-Bhagavatam [Canto 8, Kap. 12

Visnu ist der Meister der spirituellen Welt, und gleichzeitig beherrscht Er auch die
materielle Welt, wie in der Bhagavad-gita gesagt wird (mayadhyaksena prakrtih sii-
yate sacardcaram). Brahma und Siva werden manchmal ebenfalls als isvara bezeich-
net, doch der hochste isvara ist Visnu, Krsna. In der Brahma-sambhita heiB3t es:
isvara paramah krsnah. Der Hochste Herr ist Krsna, Visnu. Es ist Visnu zu verdan-
ken, daB alles Existierende in rechter Weise ablauft. Andantara-stha-paramanu-
cayantara-stham. Selbst paramanu, die kleinen Atome, funktionieren nur, weil Sri
Visnu in ihnen gegenwartig ist.

VERS 5

AEARNE TEREHagE Tfe: |
TSR TR AqTh aq el wm fg AR vl

dady-antav asya yan madhyam
idam anyad aham bahih

yato 'vyayasya naitani
tat satyam brahma cid bhavan

adi—der Anfang; antau—und das Ende; asya—dieses manifestierten Kosmos
oder alles Materiellen oder Sichtbaren; yat—das, was; madhyam—zwischen dem An-
fang und dem Ende, die Erhaltung; idam—diese kosmische Manifestation; anyat—
etwas anderes als Du; aham—die falsche Vorstellung; bahih—auBerhalb von Dir;
yatah—aufgrund dessen; avyayasya—der Unerschopfliche; na—nicht; etani—alle
diese Unterschiede; rar—dieses; satyam—die Absolute Wahrheit; brahma—der
Hochste; cir—spirituell; bhavan—Deine Herrlichkeit.

UBERSETZUNG

Das Manifestierte, das Unmanifestierte, das falsche Ego sowie der Anfang,
die Aufrechterhaltung und die Vernichtung der kosmischen Manifestation
kommen alle von Dir, der Hochsten Personlichkeit Gottes. Doch weil Du
die Absolute Wahrheit bist, die hochste absolute spirituelle Seele und das
Hochste Brahman, gibt es in Dir keine Verinderungen wie Geburt, Tod und
Aufrechterhaltung.

ERLAUTERUNG

In den vedischen mantras heiBt es: yato va imani bhitani jayante. Alles ist eine
Emanation der Hochsten Personlichkeit Gottes. Der Herr Selbst sagt in der
Bhagavad-gita (7.4).

bhiimir dpo ’nalo vayuh
kham mano buddhir eva ca
ahankdra itiyam me
bhinna prakrtir astadha
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,,Erde, Wasser, Feuer, Luft, Ather, Geist, Intelligenz und falsches Ego — alle
diese Elemente bilden zusammen Meine abgesonderten materiellen Energien.*

Mit anderen Worten, die Bestandteile der kosmischen Manifestation stammen
ebenfalls von der Energie der Hochsten Personlichkeit Gottes. Dies bedeutet jedoch
nicht, da3 der Herr dadurch unvollstindig wird, daB3 alle Bestandteile von Ihm aus-
gehen. Purnasya purnam adaya purnam evdvasisyate. ,,Weil Er das vollstindige
Ganze ist, bleibt Er die vollkommene Ausgeglichenheit, obwohl so viele vollstandige
Einheiten von Ihm ausgehen.” Deshalb wird der Herr als avyaya oder unerschopf-
lich bezeichnet. Solange wir die Absolute Wahrheit nicht als acintya-bhedabheda
oder gleichzeitig eins und verschieden akzeptieren, konnen wir keine klare Vorstel-
lung von der Absoluten Wahrheit haben. Der Herr ist die Wurzel aller Dinge. Aham
adir hi devanam: Er ist die urspriingliche Ursache aller devas oder Halbgotter. Aham
sarvasya prabhavah: Alles geht von Ihm aus. In allen Fallen — Nominativ, Objektiv,
Positiv, Negativ usw. —, was immer wir von dieser gesamten kosmischen Mani-
festation mvahrnehmen konnen, ist in der Tat der Hochste Herr. Fiir Ihn gibt es keine
solchen Unterschiede wie ,,.Das gehort mir, und dies gehort jemand anders*, denn
Er ist alles. Er wird daher als avyaya oder unwandelbar und unerschopflich bezeich-
net. Weil der Hochste Herr avyaya ist, ist Er die Absolute Wahrheit, das vollig spi-
rituelle Hochste Brahman.

VERS 6

T TN ST A |
Agsama: ag gaw agamEd &

tavaiva caranambhojam
sreyas-kama nirasisah

visrjyobhayatah sangam
munayah samupadsate

tava—Deine; eva—in der Tat; carana-ambhojam—LotosfiiBe; sreyah-kamah
—Personen, die das hochste Gliick, das letztliche Ziel des Lebens, begehren; nirdsi-
sah—ohne materiellen Wunsch; visrjya—aufgebend; ubhayatah—in diesem Leben
und im nachsten; saigam— Anhaftung; munayah—groBBe Weise; samupasate—ver-
ehren.

UBERSETZUNG

Reine Gottgeweihte oder grofe heilige Personlichkeiten, die das hochste
Lebensziel erreichen wollen und die von allen Wiinschen nach materieller
Sinnenbefriedigung vollig frei sind, beschiftigen sich stindig im transzen-
dentalen Dienst Deiner LotosfiiRe.

ERLAUTERUNG

Man befindet sich in der materiellen Welt, wenn man denkt: ,,Ich bin dieser Kor-
per, und alles in Beziehung zu meinem Korper gehort mir“. Ato grha-ksetra-su-
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tapta-vittair janasya moho 'yam aham mameti. Das ist das Merkmal materiellen Le-
bens. In der materialistischen Lebensauffassung denkt man ,,Das ist mein Haus, dies
ist mein Land, das ist meine Familie, dies ist mein Staat*, usw.; doch diejenigen, die
munayah oder heilige Personlichkeiten sind, folgen den FuBspuren Narada Munis
und beschaftigen sich einfach im transzendentalen liebevollen Dienst des Herrn,
“ohne einen personlichen Wunsch nach Sinnenbefriedigung zu haben. Anydbhildsita-
sunyam jrana-karmady-andvrtam. Sowohl in diesem als auch im nachsten Leben
haben solche heiligen Geweihten keinen anderen Wunsch, als der Hochsten Person-
lichkeit zu dienen. Folglich sind sie ebenfalls absolut, denn sie haben keine anderen
Wiinsche. Von den Dualitaten materiellen Verlangens befreit, werden sie als sreyas-
kamah bezeichnet. Mit anderen Worten, sie kiimmern sich nicht um dharma (Reli-
giositat), artha (wirtschaftliche Entwicklung) und kdma (Sinnenbefriedigung). Das
einzige Bestreben solcher Gottgeweihten ist moksa oder Befreiung. Diese moksa be-
zieht sich jedoch nicht auf das Einswerden mit dem Hochsten, wie es die Mayavadi-
Philosophen erstreben. Caitanya Mahaprabhu erklarte, daB wirkliche moksa be-
deute, bei den LotosfiiBen der Hochsten Personlichkeit Gottes Zuflucht zu suchen.
Der Herr erklarte diese Tatsache deutlich, wahrend Er Sarvabhauma Bhagﬁcérya
unterwies. Sarvabhauma Bhattacarya wollte das Wort mukti-pade im Srimad-
Bhagavatam Korrigieren, doch Caitanya Mahaprabhu teilte ihm mit, daB3 es nicht
nétig sei, irgendein Wort im Srimad-Bhdagavatam zu berichtigen. Er erklarte,
mukti-pade beziehe sich auf die LotosfiiBe der Hochsten Personlichkeit Gottes,
Visnu, der mukti gewahren kann und daher Mukunda genannt wird. Ein reiner
Gottgeweihter ist nicht um materielle Dinge bemiiht. Er kiimmert sich nicht um
Religiositat, wirtschaftliche Entwicklung und Sinnenbefriedigung, vielmehr ist er
daran interessiert, den LotosfiiBen des Herrn zu dienen.

VERS 7
& AW oW e R
AR AR FIHAFIEA |
frre  ¥aeufafsdammEr-
TR aEYaTAd: | o 1)

tvam brahma piarnam amrtam vigunam visokam
ananda-matram avikaram ananyad anyat

visvasya hetur udaya-sthiti-samyamanam
atmesvaras ca tad-apeksatayanapeksah

tvam—Deine Herrlichkeit; brahma—die alldurchdringende Absolute Wahrheit;
purnam—vollig vollstandig; amrtam—kann niemals besiegt werden; vigunam—spi-
rituell, frei von den materiellen Erscheinungsweisen der Natur; visokam—ohne Kla-
gen; ananda-matram—immer in transzendentaler Glickseligkeit; avikaram—un-
verandert; ananyat—von allem getrennt; anyat—dennoch bist Du alles; visvasya—
von der kosmischen Manifestation; hetuh—die Ursache; udaya—des Anfangs; sthiti
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—Aufrechterhaltung; samyamanam—und von allen Lenkern, die die verschiedenen
Abteilungen der kosmischen Manifestation beherrschen; dtma-isvarah—die Uber-
seele, die jeden fiihrt; ca—auch; tat-apeksatayi—jeder hangt von Dir ab; anapek-
sah—immer vollig unabhangig.

UBERSETZUNG

Mein Herr, Du bist das Hochste Brahman, das in allem vollstindig ist.
Weil Du vollig spirituell bist, bist Du ewig und frei von den materiellen Er-
scheinungsweisen der Natur sowie voll transzendentaler Gliickseligkeit. In
der Tat, fiir Dich kann von Klagen keine Rede sein. Da Du die hochste Ursa-
che, die Ursache aller Ursachen, bist, kann nichts ohne Dich existieren.
Dennoch sind wir von Dir verschieden, wie auch Ursache und Wirkung in
einem gewissen Sinne voneinander verschieden sind. Du bist die urspriing-
liche Ursache der Schépfung, Erhaltung und Vernichtung, und Du gewihrst
allen Lebewesen Segnungen. Jeder ist von Dir in bezug auf die Ergebnisse
seiner Handlung abhingig, doch Du bist immer unabhingig.

ERLAUTERUNG
Die Hochste Personlichkeit Gottes sagt in der Bhagavad-gita (9.4):

maya tatam idam sarvam
jagad avyakta-miirtina

mat-sthani sarva-bhiitani
na caham tesv avasthitah

,.,Von Mir, in Meiner unmanifestierten Form, wird das gesamte Universum
durchdrungen. Alle Wesen befinden sich in Mir, doch Ich bin nicht in ihnen.*

Dies erklart die Philosophie des gleichzeitigen Eins- und Verschiedenseins, die als
acintya-bhedabheda bekannt ist. Alles ist das Hochste Brahman, die Personlichkeit
Gottes, und doch ist die Hochste Person von allem verschieden. In der Tat, weil der
Herr von allem Materiellen verschieden ist, ist Er das Hochste Brahman, die hochste
Ursache, der hochste Herrscher. /svarah paramah krsnah sac-cid-ananda-vigrahah.
Der Herr ist die hochste Ursache, und Seine Form hat mit den materiellen Erschei-
nungsweisen der Natur nichts zu tun. Der Gottgeweihte betet: ,,.So, wie Dein Ge-
weihter von allen Wiinschen frei ist, so bist Du, o Herr, ebenfalls von Wiinschen
vollstindig frei. Du bist vollig unabhangig. Obwohl alle Lebewesen in Deinem
Dienst tatig sind, bist Du von niemandes Dienst abhangig. Obwohl die materielle
Welt von Dir als vollstandige Einheit erschaffen wurde, ist alles von Deiner Einwil-
ligung abhangig. In der Bhagavad-gita heiB3t es: mattah smrtir jianam apohanam ca.
Erinnerung, Wissen und Vergessen kommen von Dir. Nichts kann unabhangig ge-
tan werden, und doch handelst Du unabhingig vom Dienst, der Dir von Deinen
Dienern dargebracht wird. Die Lebewesen sind von Deiner Barmherzigkeit abhan-
gig, wenn sie Befreiung erlangen wollen, doch wenn Du ihnen Befreiung gewahren
mochtest, bist Du von niemand abhingig. In der Tat, durch Deine grundlose Barm-
herzigkeit kannst Du jedem Befreiung gewéhren. Diejenigen, die Deine Barmherzig-
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keit empfangen, werden krpd-siddha genannt. Um die Ebene der Vollkommenbheit
zu erreichen, braucht man viele, viele Leben (bahinam janmanam ante jiianavan
mam prapadyate). Nichtsdestoweniger kann man durch Deine Barmherzigkeit die
Vollkommenheit erlangen, ohne sich schwere Enthaltungen aufzuerlegen. Hinge-
bungsvoller Dienst solite frei von Motiven und frei von Beschrankungen sein (ahai-
tuky apratihatd yaydtma suprasidati). Das ist die Position von nirdsisah oder Frei-
sein von der Erwartung von Ergebnissen. Ein reiner Gottgeweihter bringt Dir fort-
gesetzt transzendentalen liebevollen Dienst dar, doch Du kannst trotzdem jedem
Deine Barmherzigkeit erweisen, ohne von seinem Dienst abhéangig zu sein.*

VERS 8
THEIRT aXAY ZINEE W
QU FANFHAMIL 7 TIAL: |
APAIEI( St fAwen
TR quisgfawd faeafas il ¢ ||

ekas tvam eva sad asad dvayam advayam ca
svarnam krtakrtam iveha na vastu-bhedah
ajidnatas tvayi janair vihito vikalpo
yasmad guna-vyatikaro nirupadhikasya

ekah—der einzige; tvam—Du, o Herr; eva—in der Tat; sat—das, was existiert,
wie die Wirkung; asat—das, was nicht existiert, wie die Ursache; dvayam—beide;
advayam—ohne Dualitat; ca—und; svarnam—Gold; krta—in verschiedenen Formen
verarbeitet; dkrtam—die urspriingliche Quelle des Goldes (die Goldmine); iva—wie;
iha—in dieser Welt; na—nicht; vastu-bhedah—Unterschied in der Substanz; ajridna-
tah—nur aufgrund von Unwissenheit; tvayi—in bezug auf Dich; janaih—von der all-
gemeinen Masse der Menschen; vihitah—sollte getan werden; vikalpah—Unterschei-
dung; yasmat—aufgrund von; guna-vyatikarah—frei von den durch die materiellen
Erscheinungsweisen der Natur geschaffenen Unterschiede; nirupadhikasya—ohne
materielle Bezeichnung.

UBERSETZUNG

Mein lieber Herr, Du allein bist Ursache und Wirkung. Obwohl Du daher
zwei zu sein scheinst, bist Du der absolute Eine. So, wie es zwischen dem
Gold des goldenen Schmuckstiickes und dem Gold in einer Mine keinen
Unterschied gibt, so gibt es keinen Unterschied zwischen der Ursache und
der Wirkung; beide sind das gleiche. Nur aufgrund von Unwissenheit ersin-
nen die Menschen Unterschiede und Dualitit. Du bist von materieller Ver-
unreinigung frei, und da der gesamte Kosmos von Dir verursacht wird und
nicht ohne Dich existieren kann, ist er eine Wirkung Deiner transzenden-
talen Eigenschaften. Folglich kann die Vorstellung, das Brahman sei wahr
und die Welt sei falsch, nicht aufrechterhalten werden.
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ERLAUTERUNG

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura sagt, die Lebewesen seien Reprasentationen
der marginalen Kraft der Hochsten Personlichkeit Gottes, wohingegen die verschie-
denen von den Lebewesen angenommenen Korper Produkte der materiellen Energie
seien. Folglich wird der Korper als materiell und die Seele als spirituell angesehen.
Der Ursprung beider ist jedoch die gleiche Hochste Personlichkeit Gottes. Der Herr
erklart in der Bhagavad-gita (7.4-5):

bhuamir apo 'nalo vayuh
kham mano buddhir eva ca
aharnkara itiyam me
bhinna prakrtir astadha

apareyam itas tv anyam
prakrtim viddhi me param

Jjiva-bhitam maha-baho
yayedam dhdryate jagat

,,Erde, Wasser, Feuer, Luft, Ather, Geist, Intelligenz und falsches Ego — alle
diese acht Elemente bilden zusammen Meine abgesonderten materiellen Energien.
Aber jenseits dieser niederen Natur, o starkarmiger Arjuna, gibt es noch eine hohere
Energie, die von Mir kommt und die aus den Lebewesen besteht, die mit der mate-
riellen Natur kampfen und so das Universum erhalten.*

Somit sind sowohl die Materie als auch die Lebewesen Manifestationen der Ener-
gie des Hochsten Herrn. Da die Energie und der Energieursprung nicht verschieden
sind und da sowohl die materiellen als auch die marginalen Energien Energien des
hochsten Energieursprungs sind, namlich des Hochsten Herrn, ist letztlich die
Hochste Personlichkeit Gottes alles. In diesem Zusammenhang kann man das Bei-
spiel von unverarbeitetem Gold und in verschiedene Schmuckstiicke verarbeitetem
Gold geben. Ein goldener Ohrring und das Gold in einer Mine sind nur als Ursache
und Wirkung voneinander verschieden; abgesehen davon sind sie gleich. Das
Vedanta-sutra beschreibt, daB das Brahman die Ursache aller Dinge ist. Janmddy
asya yatah. Alles Existierende stammt vom Hochsten Brahman und geht in Form
von verschiedenen Energien von IThm aus. Keine dieser Energien sollte daher als
falsch angesehen werden. Die Unterscheidung der Mayavadis zwischen Brahman
und mdyd ist nur auf Unwissenheit zuriickzufihren.

Srimad Viraraghava Acarya beschreibt in seiner Bhdgavata-candra-candrika die
Vaisnava-Philosophie wie folgt: Die kosmische Manifestation wird in sat und asat
sowie in cit und acit unterteilt. Materie ist acit, und die Lebenskraft ist cit, doch ihr
gemeinsamer Ursprung ist die Hochste Personlichkeit Gottes, in der es keinen Un-
terschied zwischen Materie und spiritueller Natur gibt. Diesem Verstandnis zufolge
ist die kosmische Manifestation, die sowohl aus Materie als auch aus spiritueller Na-
tur besteht, von der Hochsten Personlichkeit Gottes nicht verschieden. /dam hi vis-
vam bhagavan ivetarah: ,,.Die kosmische Manifestation ist ebenfalls die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes, obwohl sie vom Herrn verschieden zu sein scheint.” In der
Bhagavad-gita (9.4) sagt der Herr:
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maya tatam idam sarvam
Jjagad avyakta-miirtina

mat-sthdani sarva-bhitani
na caham tesv avasthitah

,,von Mir, in Meiner unmanifestierten Form, wird das gesamte Universum
durchdrungen. Alle Wesen befinden sich in Mir, doch Ich bin nicht in ihnen.*

Obwohl daher jemand sagen mag, die Hochste Person sei von der kosmischen
Manifestation verschieden, ist der Herr dies in Wahrheit nicht. Der Herr sagt: maya
tatam idam sarvam. ,,In Meinem unpersonlichen Aspekt bin Ich iiberall in der Welt
verbreitet.* Folglich ist diese Welt nicht von Ihm verschieden. Der Unterschied be-
steht nur dem Namen nach, denn obwohl wir zum Beispiel von goldenen Ohrringen,
goldenen Armreifen oder goldenen Ketten sprechen, sind sie letztlich alle Gold. In
ahnlicher Weise sind alle verschiedenen Manifestationen von Materie und spirituel-
ler Natur letztlich in der Hochsten Personlichkeit Gottes eins. In den Veden wird
dies wie folgt ausgedriickt: Ekam evadvitiyam brahma (Chandogya Upanisad 6.2.1).
Man sagt, alles sei eins, weil alles vom Hochsten Brahman ausgeht. Das bereits er-
wahnte Beispiel lautet, daB es zwischen einem goldenen Ohrring und der Goldmine
keinen Unterschied gibt. Die Vaisesika-Philosophen schaffen jedoch aufgrund ihrer
Mayavada-Vorstellung Unterschiede. Sie sagen: brahma satyam jagan mithya. ,,Die
Absolute Wahrheit ist wirklich, und die kosmische Manifestation ist falsch.” War-
um sollte jedoch das jagar als mithya angesehen werden? Das jagat ist eine Emana-
tion des Brahmans. Daher ist das jagat ebenfalls Wahrheit.

Vaisnavas betrachten daher das jagar nicht als mithyad; vielmehr betrachten sie
alles als Wirklichkeit, weil sie es in Beziehung zur Hochsten Personlichkeit Gottes
sehen.

andsaktasya visayan
yatharham upayunjatah

nirbandhah krsna-sambandhe
yuktam vairagyam ucyate

praparicikataya buddhya
hari-sambandhi-vastunah

mumuksubhih parityago
vairagyam phalgu kathyate

,,»Alles sollte fiir den Dienst des Herrn und nicht fiir personliche Sinnenbefrie-
digung angenommen werden. Wenn man etwas ohne Anhaftung annimmt und es
nur annimmt, weil es zu Krsna in Beziehung gesetzt wird, nennt man solche Entsa-
gung yuktam vairagyam. Alles, was fir den Dienst des Herrn giinstig ist, sollte an-
genommen und nicht als materiell abgelehnt werden.* (Bh.r.s. 1.2.255-256)

Das jagat sollte nicht als mithya abgelehnt werden. Es ist Wahrheit, und die
Wahrheit wird erkannt, wenn man alles in den Dienst des Herrn stellt. Eine Blume,
mit der man seine Sinne befriedigen mochte, ist materiell, doch wenn die gleiche
Blume von einem Gottgeweihten der Hochsten Personlichkeit Gottes geopfert wird,
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ist sie spirituell. Nahrung, die man fiir sich selbst kocht und iBt, ist materiell, doch
Nahrung, die man fiir den Hochsten Herrn kocht, ist spirituelles prasada. Es ist eine
Frage von Verwirklichung. Im Grunde kommt alles von der Hochsten Personlich-
keit Gottes, und daher ist alles spirituell. Doch diejenigen, die nicht in echtem Wis-
sen fortgeschritten sind, machen Unterschiede, weil sie die Wechselwirkungen der
drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur sehen. In diesem Zusammenhang
sagt Srila Jiva Gosvami: Obwohl die Sonne das einzige Licht ist, sind der Sonnen-
schein, Jer in sieben Farben erscheint, und Dunkelheit, die Abwesenheit von Son-
nenlicht ist, von der Sonne nicht verschieden, denn ohne die Existenz der Sonne
konnten solche Unterscheidungen nicht existieren. Aufgrund unterschiedlicher Be-
dingungen mag es verschiedene Namen geben, doch sie alle sind die Sonne. In den
Puranas heiB3t es daher:

eka-desa-sthitasyagner
Jyotsna vistarini yatha

parasya brahmanah saktis
tathedam akhilam jagat

,,50, wie sich das Leuchten eines Feuers, das sich an einem Ort befindet, tiberall-
hin verbreitet, so sind die Energien der Hochsten Personlichkeit Gottes, des Para-
brahmans, im ganzen Universum verbreitet." (Visnu Purana 1.22.53)

Materiell gesehen konnen wir unmittelbar wahrnehmen, dal3 sich das Sonnen-
licht entsprechend den verschiedenen Benennungen und Wirkungsweisen verbreitet,
doch letztlich ist die Sonne eine. In ahnlicher Weise heilt es: sarvam khalv idam
brahma. Alles ist eine Erweiterung des Hochsten Brahmans. Daher ist der Hochste
Herr alles, und Er ist einer ohne Unterscheidung. Es gibt keine von der Hochsten
Personlichkeit Gottes abgesonderte Existenz.

VERS 9
W W IR T
o W agaan gol oy |
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FerrRgeTETIARRae | &

tvam brahma kecid avayanty uta dharmam eke
eke param sad-asatoh purusam paresam

anye 'vayanti nava-sakti-yutam param tvam
kecin maha-purusam avyayam atma-tantram

tvam—Du; brahma—die hochste Wahrheit, die Absolute Wahrheit, Brahman;
kecit—einige Menschen, namlich die Gruppe der als Vedantisten bekannten Maya-
vadis; avayanti—betrachten; uta—gewiB3; dharmam—Religion; eke—einige andere;
eke—einige andere; param—transzendental; sat-asatoh—sowohl zu Ursache als auch
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zu Wirkung; purusam—die Hochste Person; paresam—der hochste Herrscher; an-
ye—andere; avayanti—beschreiben; nava-sakti-yutam—mit neun Kraften ausgestat-
tet; param—transzendental; rtvam—Dich; kecit—manche; maha-purusam—die Hoch-
ste Personlichkeit Gottes; avyayam—ohne Energieverlust; dtma-tantram—hochst
unabhingig.

UBERSETZUNG

Jene Unpersonlichkeitsphilosophen, die als Vedantisten bekannt sind,
betrachten Dich als das unpersonliche Brahman. Andere, die als die
mimarhsaka-Philosophen bekannt sind, betrachten Dich als Religion. Die
sankhya-Philosophen betrachten Dich als die transzendentale Person, die
Sich jenseits von prakrti und purusa befindet und die sogar die Halbgotter
beherrscht. Die Anhinger der Regeln des hingebungsvollen Dienstes, die
als die Paiicaratras bekannt sind, betrachten Dich als denjenigen, der mit
neun verschiedenen Kriften ausgestattet ist, und die Pataijala-Philosophen,
die Anhidnger Pataijali Munis, betrachten Dich als die vollig unabhingige
Personlichkeit Gottes, der niemand ebenbiirtig ist und die niemand iiber-
trifft.

M WrTEyR A wofegen

Tfea afgefd wg awam: |
TR giaas 8 2a-

weatea: fega egwETe: 11 ol

naham pardyur rsayo na marici-mukhya
jananti yad-viracitam khalu sattva-sargah

yan-madyaya musita-cetasa isa daitya-
martyadayah kim uta sasvad-abhadra-vrttah

na—weder; aham—ich; para-dyuh—jene Personlichkeit, die Millionen und
Abermillionen von Jahren lebt (Brahma); rsayah—die sieben rsis der sieben Plane-
ten; na—noch; marici-mukhyah—angefiihrt von Marici Rsi; jananti—kennen; yat
—von dem (dem Hochsten Herrn); viracitam—dieses Universum, das erschaffen
worden ist; khalu—in der Tat; sattva-sargah—obwohl in der Erscheinungsweise
materieller Tugend geboren; yat-mdyaya—durch den EinfluB Seiner Energie; mu-
sita-cetasah—ihre Herzen sind verwirrt; isa—o mein Herr; daitya—die Damonen;
martya-adayah—die Menschen und andere; kim uta—ganz zu schweigen von; sas-
vat—immer; abhadra-vrttah—von den niederen Eigenschaften der materiellen Na-
tur beeinfluf3t.

UBERSETZUNG

O mein Herr, ich, der ich als der beste der Halbgotter angesehen werde,
sowie Brahma und die groRen rsis unter der Fiihrung Maricis sind in der Er-
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scheinungsweise der Tugend geboren. Nichtsdestoweniger sind wir von
Deiner tiuschenden Energie verwirrt und konnen nicht verstehen, was diese
Schopfung ist. Wenn nicht einmal wir dies verstehen konnen, wie sollte es
dann fiir andere moglich sein, wie fiir die Dimonen und Menschen, die sich
in den niederen Erscheinungsweisen der materiellen Natur [rajo-guna und
tamo-guna) befinden? Wie sollen sie Dich erkennen?

ERLAUTERUNG

Genaugenommen konnen nicht einmal diejenigen, die sich in der materiellen Er-
scheinungsweise der Tugend befinden, die Stellung der Hochsten Personlichkeit
Gottes verstehen. Was soll man also von denjenigen sagen, die sich in rajo-guna und
tamo-guna, den niederen Eigenschaften der materiellen Natur, befinden? Wie kon-
nen wir uns die Hochste Personlichkeit Gottes auch nur vorstellen? Es gibt so viele
Philosophen, die die Absolute Wahrheit zu verstehen versuchen, doch wie konnen
sie sich die Hochste Personlichkeit Gottes vorstellen, wenn sie sich in den niederen
Eigenschaften der materiellen Natur befinden und an vielen schlechten Angewohn-
heiten haften, wie Trinken, FleischgenuB3, unzulassiger Sexualitat und Gliicksspiel?
Es ist ihnen unmoglich. In der heutigen Zeit ist der von Narada Muni gelehrte pan-
cardtriki-vidhi die einzige Hoffnung. Srila Ripa Gosvami hat daher den folgenden
Vers aus dem Brahma-yamala zitiert:

sruti-smrti-puranadi-
panicaratra-vidhim vina

aikantiki harer bhaktir
utpdatayaiva kalpate

,,Hingebungsvoller Dienst fiir den Herrn, der die autorisierten vedischen Schrif-
ten wie die Upanisaden, Puranas und das Ndrada-paricaratra auBBer acht 1aBt, ist nur
eine unnoétige Storung in der Gesellschaft. (Bh.r.s. 1.2.101)

Diejenigen, die im Wissen fortgeschritten sind und sich in der Erscheinungs-
weise der Tugend befinden, folgen den vedischen Unterweisungen der sruti und
smrti und anderer religioser Schriften, zu denen auch der pdricaratriki-vidhi gehort.
Ohne die Hochste Personlichkeit Gottes auf diese Weise zu verstehen, schafft man
nur eine Storung. Im Zeitalter des Kali gibt es so viele sogenannte gurus, die sich
nicht auf den sruti-smrti-puranddi-paricaratrika-vidhi beziehen und daher in der
Welt, was das Verstiandnis der Absoluten Wahrheit betrifft, eine groBe Storung
schaffen. Diejenigen jedoch, die dem parcaratriki-vidhi unter der Fiihrung eines ge-
eigneten spirituellen Meisters folgen, konnen die Absolute Wahrheit verstehen. Es
heiBt: paricardtrasya krtsnasya vakta tu bhagavan svayam. Das paricaratra-System
ist genau wie die Bhagavad-gita von der Hochsten Personlichkeit Gottes gesprochen
worden. Vasudeva-sarand vidur afjasaiva: Die Wahrheit kann nur von jemand ver-
standen werden, der bei den LotosfiiBen Vasudevas Zuflucht gesucht hat.

bahiinam janmanam ante
JjAdnavan mam prapadyate
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vasudevah sarvam iti
sa mahatma sudurlabhah

,,Nach vielen Geburten und Toden ergibt sich jemand, der wirkliches Wissen be-
_sitzt, Mir, da er weiB3, daB Ich die Ursache aller Ursachen und daB Ich alles bin.
Solch eine groBe Seele ist sehr selten.” (Bg. 7.19)

Nur diejenigen, die sich den LotosfiiBen Vasudevas ergeben haben, konnen die
Absolute Wahrheit verstehen.

vasudeve bhagavati
bhakti-yogah prayojitah

janayaty asu vairagyam
JjAdanam ca yad ahaitukam

,Jndem man der Hochsten Personlichkeit Gottes, Sri Krsna, hingebungsvollen
Dienst darbringt, erwirbt man augenblicklich ursprungsloses Wissen und Loslo-
sung von der Welt.* (SB. 1.2.7) Daher lehrt Vasudeva, Bhagavan Sri Krsna, person-
lich in der Bhagavad-gita:

sarva-dharman parityajya
mam ekam saranam vraja

,:Gib alle Arten von Religion auf und ergib dich einfach Mir.* (Bg. 18.66)

bhaktya mam abhijanati
yavan yas casmi tattvatah

,,Man kann die Hochste Personlichkeit so, wie Sie ist, nur durch hingebungsvol-
len Dienst verstehen.” (Bg. 18.55) Die Hochste Personlichkeit Gottes kann nicht ein-
mal von Siva oder Brahma, ganz zu schweigen von anderen, richtig verstanden wer-
den; der Herr kann nur durch den Vorgang des bhakti-yoga verstanden werden.

mayy dsakta-manah partha
yogam yunjan mad-asrayah
asamsayam samagram mam
yatha jiasyasi tac chrnu
(Bg. 7.1)

Wenn man bhakti-yoga praktiziert, indem man bei Vasudeva, Krsna, Zuflucht
sucht, kann man alles in bezug auf den Herrn verstehen, indem man einfach Vasu-
deva tiber Sich Selbst sprechen hort. Auf diese Weise kann man Ihn vollstindig ver-
stehen (samagram).

VERS 11
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sa tvam samihitam adah sthiti-janma-nasam
bhutehitam ca jagato bhava-bandha-moksau

vayur yatha visati kham ca cardcarakhyam
sarvam tad-atmakataydavagamo 'varuntse

sah—Du, o Herr; tvam—die Hochste Personlichkeit Gottes; samihitam—das er-
schaffen worden ist (von Dir); adah—dieser materiellen kosmischen Manifestation;
sthiti-janma-nasam—Schopfung, Erhaltung und Vernichtung; bhita—der Lebewe-
sen; ihitam ca—und die verschiedenen Tatigkeiten oder Bemiihungen; jagatah—der
gesamten Welt; bhava-bandha-moksau—verstrickt in und befreit von materiellen
Komplikationen; vayuh—die Luft; yatha—wie; visati—tritt ein; kham—in den weiten
Himmel; ca—und; cara-acara-akhyam—und alles, was sich bewegt und was sich
nicht bewegt; sarvam—alles; tat—das; atmakataya—aufgrund Deiner Gegenwart;
avagamah—alles ist Dir bekannt; avaruntse—Du bist alldurchdringend und weilBt
daher alles.

UBERSETZUNG

Mein Herr, Du bist das hochste Wissen in Person. Du weiBt alles iiber
diese Schopfung und ihren Anfang, ihre Erhaltung, ihre Vernichtung, und
Du kennst alle Bemiihungen der Lebewesen, durch die sie entweder in die
materielle Welt verstrickt oder aus ihr befreit werden. So, wie die Luft in
den weiten Himmel und in die Korper aller sich bewegenden und sich nicht
bewegenden Wesen eingeht, so bist Du iiberall gegenwirtig und kennst da-
her alles.

ERLAUTERUNG
In der Brahma-samhita heiB3t es:

eko 'py asau racayitum jagad-anda-kotim
yac-chaktir asti jagad-anda-caya yad-antah

andantara-stha-paramanu-cayantara-stham
govindam adi-purusam tam aham bhajami

,.JJch verehre den Hochsten Herrn, Govinda, der durch einen Seiner vollstandigen
Teile in die Existenz jedes Universums und jedes Atoms eingeht und so in der ge-
samten materiellen Schopfung Seine unbegrenzte Energie grenzenlos manifestiert.*
(Bs. 5.37)

ananda-cinmaya-rasa-pratibhavitabhis
tabhir ya eva nija-rupataya kalabhih
goloka eva nivasaty akhilatma-bhuto
govindam adi-purusam tam aham bhajami
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,.Jch verehre Govinda, den urersten Herrn, der zusammen mit Radha, die Seiner
eigenen spirituellen Gestalt gleicht und die die Freudenkraft [hlddini] verkorpert, in
Seinem Reich Goloka weilt. Die Gefahrtinnen Radhas sind Ihre vertraulichen
Freundinnen, die die Erweiterungen Ihrer korperlichen Gestalt darstellen und die
_von ewig gliickseligem spirituellem rasa durchdrungen sind.” (Bs. 5.37)

Obwohl Govinda stindig in Seinem Reich weilt (goloka eva nivasati), ist Er
gleichzeitig liberall gegenwartig. Nichts ist lhm unbekannt, und nichts kann Ihm
verborgen bleiben. Das hier angefiihrte Beispiel vergleicht den Herrn mit der Luft,
die sich im weiten Himmel und in jedem Korper befindet und die dennoch von allem
verschieden ist.

VERS 12
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avatdarda maya drsta
ramamanasya te gunaih

so ’ham tad drastum icchami
yat te yosid-vapur dhrtam

avatarah—Inkarnationen; mayd—von mir; drstah—sind gesehen worden; rama-
manasya—wahrend Du Deine verschiedenen Spiele zeigst; te—von Dir; gunaih—von
den Manifestationen transzendentaler Eigenschaften; sah—Siva; aham—ich; tat
—diese Inkarnation; drastum icchami—mochte sehen; yat—welche; te—von Dir; yo-
sit-vapuh—der Korper einer Frau; dhrtam—wurde angenommen.

UBERSETZUNG

Mein Herr, ich habe alle méglichen Inkarnationen gesehen, die Du kraft
Deiner transzendentalen Eigenschaften offenbart hast, und da Du jetzt als
eine schone junge Frau erschienen bist, mochte ich diese Gestalt Deiner
Herrlichkeit sehen.

ERLAUTERUNG

Als Siva Sri Visnu aufsuchte, fragte ihn Visnu nach dem Grund seines Kom-
mens. Jetzt enthiillte Siva seinen Wunsch. Er wollte die vor kurzem erschienene In-
karnation Mohini-murtis sehen, die Visnu angenommen hatte, um den durch das
Quirlen des Milchozeans erzeugten Nektar zu verteilen.

VERS 13
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yena sammohita daityah
payitas camrtam surah
tad didrksava dyatah
param kautihalam hi nah

yena—durch solch eine Inkarnation; sammohitah—wurden betort; daityah—die
Damonen; payitah—wurden gespeist; ca—auch; amrtam—Nektar; surah—die Halb-
gotter; tat—diese Form; didrksavah—zu sehen wiinschend; ayarah—wir sind hier-
hergekommen; param—sehr; kautiihalam—groBe Begierde; hi—in der Tat, nah
—von uns.

UBERSETZUNG

Mein Herr, wir sind hierhergekommen, weil wir den Wunsch haben,
diese Gestalt Deiner Herrlichkeit zu sehen, die Du den Dimonen gezeigt
hast, um sie vollig zu betoren und so den Halbgottern die Moglichkeit zu
geben, Nektar zu trinken. Ich bin sehr begierig, diese Form zu sehen.

VERS 14
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sri-suka uvdca
evam abhyarthito visnur
bhagavan sula-panina
prahasya bhava-gambhiram
girisam pratyabhasata

Sri-sukah uvdaca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; evam—auf diese Weise; abhyar-
thitah—gebeten; visnuh bhagavan—Sri Visnu, die Hochste Personlichkeit Gottes;
siila-panina—von Siva, der einen Dreizack in der Hand tragt; prahasya—lachend;
bhdva-gambhiram—mit groBem Ernst; girisam—Siva; pratyabhdsata—antwortete.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sprach: Als SriVisnu so von Siva, der einen Dreizack in
der Hand trigt, gebeten wurde, lichelte Er mit Ernst und antwortete Siva
wie folgt.

ERLAUTERUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes, Visnu, ist als Yogesvara bekannt. Yatra yo-
gesvarah krsnah. Mystische yogis wollen Macht erwerben, indem sie sich in yoga
uiben, doch Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes, ist als der Hochste Herr aller
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mystischen Kraft bekannt. Siva wollte Mohini-mirti sehen, die die gesamte Welt
betort hatte, und Sri Visnu dachte ernsthaft dariiber nach, wie Er auch Siva betoren
konnte. Deshalb wird hier das Wort bhdva-gambhiram gebraucht. Die tauschende
materielle Energie wird von Durgadevi, der Frau Girisas oder Sivas, reprasentiert.
Durgadevi konnte Sivas Gemiit nicht betoren, doch da Siva jetzt Sri Visnus weibli-

~che Gestalt sehen wollte, nahm Sri Visnu durch seine mystische Kraft eine Gestalt
an, die sogar Siva betorte. Folglich war Sri Visnu ernst und lichelte zur gleichen
Zeit.

VERS 15
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sri-bhagavdn uvdca
kautuhalaya daityanam

yosid-veso maya dhrtah
pasyata sura-karyani

gate piyusa-bhajane

sri-bhagavan uvaca—die Hochste Personlichkeit Gottes sprach; kautithalaya
—um zu verwirren; daityanam—der Damonen; yosit-vesah—die Form einer scho-
nen Frau; mayd—von Mir; dhrtah—angenommen; pasyatdi—sehend, daf3 es fiir
Mich notwendig war; sura-karyani—um das Interesse der Halbgotter zu wahren;
gate—fortgenommen worden; piyisa-bhdjane—der Nektarkrug.

UBERSETZUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes sprach: Als die Dimonen den Nektar-
krug an sich rissen, nahm Ich die Gestalt einer schénen Frau an, um sie zu
verwirren und so direkt zu betriigen und im Interesse der Halbgotter zu
handeln.

ERLAUTERUNG

Als die Hochste Personlichkeit Gottes die Gestalt einer schonen Frau, Mohini-
murti, annahm, wurden die Damonen ohne Zweifel betort, doch die Halbgotter blie-
ben unbeeinfluBt. Mit anderen Worten, diejenigen, die eine dimonische Geisteshal-
tung haben, lassen sich durch die Schonheit einer Frau verwirren, doch diejenigen,
die im Krsna-BewuBtsein fortgeschritten sind, oder sogar diejenigen, die sich auf der
Ebene der Tugend befinden, werden nicht verwirrt. Die Hochste Personlichkeit Got-
tes wuBte, daB Siva, der kein gewohnlicher Mensch ist, nicht einmal von der schon-
sten Frau verwirrt werden kann. Der Liebesgott versuchte personlich, in Parvatis
Gegenwart Sivas lustvolle Wiinsche zu erwecken, doch Siva lieB sich nicht erregen.
Vielmehr verwandelte das lodernde Feuer aus Sivas Augen den Liebesgott zu Asche.



Vers 16] Mohini-marti verwirrt Siva 357

Deshalb muBte Sri Visnu zweimal iiberlegen, was fiir eine Art von schoner Gestalt
sogar Siva verwirren wiirde. Folglich lichelte Er ernst, wie im vorangegangenen
Vers gesagt wird (prahasya bhdva-gambhiram). Normalerweise kann eine schone
Frau Siva nicht listern machen, doch Sri Visnu dachte dariiber nach, ob es irgend-
eine weibliche Gestalt gibe, die Siva betoren konne.

VERS 16
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tat te 'ham darsayisyami
didrksoh sura-sattama

kaminam bahu mantavyam
sarikal pa-prabhavodayam

tat—diese; te—dir; aham—Ich; darsayisyami—werde zeigen; didrksoh—begeh-
rend zu sehen; sura-sattama—o bester der Halbgotter; kaminam—von Menschen,
die sehr liistern sind; bahu—sehr; mantavyam—ein Gegenstand der Bewunderung;
sankal pa—lustvolle Wiinsche; prabhava-udayam—verursachend, in starkem MaBe

zu entstehen.

UBERSETZUNG

O bester der Halbgoétter, Ich werde dir jetzt Meine Gestalt zeigen, die
von denjenigen, die liistern sind, sehr geschitzt wird. Da du diese Form se-
hen mochtest, werde Ich sie dir offenbaren.

ERLAUTERUNG

Siva wiinschte sich zweifellos nur zum Scherz, daB Sri Visnu die attraktivste und
schonste Gestalt einer Frau offenbarte. Siva wuBte, daB er von keiner sogenannten
schonen Frau erregt werden konnte. ,,Die Daityas mogen verwirrt worden sein*,
dachte er, ,,doch da sogar die Halbgotter nicht erregt werden konnten, werde ich, da
ich der beste der Halbgotter bin, keinerlei Schwierigkeiten haben.* Da aber Siva Sri
Visnus Gestalt als Frau sehen wollte, beschloB Sri Visnu, als Frau zu erscheinen
und ihm eine Form zu zeigen, die ihn sogleich in ein Meer von lustvollen Wiinschen
tauchen wiirde. Sri Visnu warnte Siva daher: ,,Ich werde dir Meine Gestalt als Frau
zeigen, doch mach Mir keine Vorwiirfe, wenn du durch lustvolle Wiinsche erregt
wirst. Die weiblichen Reize einer Frau werden von denjenigen geschitzt, die von
lustvollen Wiinschen beeinfluBt sind; doch diejenigen, die iiber solchen Wiinschen
stehen und sich auf der Ebene von Krsna-BewuBtsein befinden, sind nur schwer zu
verwirren. Trotzdem kann durch den hochsten Willen der Personlichkeit Gottes
alles geschehen. Dies war die Priifung, ob Siva frei von Erregung bleiben konnte.
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VERS 17
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sri-suka uvaca
iti bruvano bhagavams
tatraivantaradhiyata
sarvatas caryams caksur
bhava aste sahomaya

Sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; iti—so; bruvanah—wihrend Er
sprach; bhagavan—Sri Visnu, die Hochste Personlichkeit Gottes; tatra—dort; eva
—sogleich; antaradhiyata—verschwand aus den Augen Sivas und seiner Gefahrten;
sarvatah—iiberall; cdrayan—sich bewegend; caksuh—die Augen; bhavah—Siva;
aste—blieb; saha-umaya—mit seiner Frau Uma.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami fuhr fort: Nachdem $ri Visnu, die Hochste Personlich-
keit Gottes, so gesprochen hatte, verschwand Er sogleich, und Siva blieb
dort mit Uma zuriick, wihrend seine Augen umherwanderten und den
Herrn suchten.

VERS 18

Fn  QAEA [
fafmysTeTgaEa u

mmm
eraries e GENIERA]

tato dadarsopavane vara-striyam
vicitra-puspdaruna-pallava-drume

vikridatim kanduka-lilaya lasad-
dukula-paryasta-nitamba-mekhalam

tatah—darauf; dadarsa—Siva sah; upavane—in einem schonen Wald; vara-stri-
yam—eine sehr schone Frau; vicitra—von groBer Vielfalt; puspa—Blumen; aruna
—rosa; pallava—Blatter; drume—inmitten der Baume; vikridatim—spielend; kandu-
ka—mit einem Ball; l/ilaya—durch solche Spiele; lasat—leuchtend; dukiila—von
einem sari; paryasta—bedeckt; nitamba—auf ihren Hiiften; mekhalam—mit einem
Giirtel bekleidet.



Vers 20] Mohini-marti verwirrt Siva 359

UBERSETZUNG

Darauf sah Siva in einem nahegelegenen schénen Wald, der voller Biu-
me stand, die rosarote Blitter und verschiedenartige Bliiten trugen, eine
schone Frau, die mit einem Ball spielte. Ihre Hiiften waren von einem leuch-
tenden sari bedeckt und mit einem Giirtel geschmiickt.

VERS 19
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avartanodvartana-kampita-stana-
prakrsta-haroru-bharaih pade pade

prabhajyamanam iva madhyatas calat-
pada-pravalam nayatim tatas tatah

avartana—durch das Niederfallen; udvartana—und Hochspringen; kampita—zit-
ternd; stana—der beiden Briiste; prakrsta—schon; hara—und von Girlanden; uru-
bharaih—aufgrund der schweren Last; pade pade—bei jedem Schritt; prabhajyama-
nam iva—als ob brechend; madhyatah—in der Mitte des Korpers; calat—sich so be-
wegend; pada-pravalam—FiiBe rotlich wie Korallen; nayatim—sich bewegend; ratah
tatah—hin und her.

UBERSETZUNG

Weil der Ball auf- und absprang, als Sie damit spielte, zitterten lhre Brii-
ste, und durch das Gewicht dieser Briiste und der schweren Blumengirlan-
den schien lhre Hiifte bei jedem Schritt fast zu zerbrechen, wihrend lhre
beiden zarten FiiRe, die wie Korallen rétlich leuchteten, sich hin- und her-
bewegten.
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diksu bhramat-kanduka-capalair bhrsam
prodvigna-tarayata-lola-locanam
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sva-karna-vibhradjita-kundalollasat-
kapola-nilalaka-manditananam

diksu—in allen Richtungen; bhramat—sich bewegend; kanduka—des Balles; cd-
palaih—Ruhelosigkeit; bhrsam—ab und zu; prodvigna—voller Besorgnis; tdara—
‘Augen; dyata—weit; lola—rastlos; locanam—mit solchen Augen; sva-karna—an
Ihren beiden Ohren; vibhrajita—funkeln; kundala—Ohrringe; ullasat—leuchtend;
kapola—Wangen; nila—blaulich; alaka—mit Haar; mandita—war geschmiickt;
ananam—Gesicht.

UBERSETZUNG

Das Gesicht der Frau zierten groRe, schone, rastlose Augen, die dem Ball
folgten, den Sie mit Ihren Hinden hin- und herwarf. Die beiden funkelnden
Ringe an lhren Ohren schmiickten lhre leuchtenden Wangen wie bliuliche
Spiegelungen, und das Haar, das lhr ins Gesicht wehte, machte lhren An-
blick noch schoner.

VERS 21
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slathad dukulam kabarim ca vicyutam
sannahyatim vama-karena valguna

vinighnatim anya-karena kandukam
vimohayantim jagad-atma-madyaya

slathat—gleitend und rutschend; dukulam—der sari; kabarim ca—und das Haar
auf dem Kopf; vicyutam—gelost und wirr; sannahyatim—versuchte zu binden; va-
ma-karena—mit der linken Hand; valguna—sehr schon und anziehend; vinighna-
tim—schlagend; anya-karena—mit der rechten Hand; kandukam—den Ball; vimo-
hayantim—auf diese Weise jeden betorend; jagar—die ganze Welt; dtma-mdyaya
—durch die spirituelle Kraft, die innere Energie.

UBERSETZUNG

Wihrend Sie mit dem Ball spielte, I6ste sich der sari, der lhren Korper
verhiillte, und lhr Haar wurde wirr. Sie versuchte, lhr Haar mit lhrer scho-
nen linken Hand zu binden, und zur gleichen Zeit spielte Sie mit dem Ball,
indem Sie ihn mit lhrer rechten Hand schlug. Dies war so anziehend, daR
der Hochste Herr auf diese Weise durch Seine innere Kraft jeden betorte.
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ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita (7.14) heiBt es: daivi hy esa gunamayi mama maya durat-
yaya. Die auBere Kraft der Hochsten Personlichkeit Gottes ist sehr stark. In der Tat,
jeder wird von ihrem Wirken vollig betort. Sambhu (Siva) konnte durch die auBere
Kraft nicht betort werden, doch weil Sri Visnu auch ihn betoren wollte, lieB Er
Seine innere Kraft auf die gleiche Weise wirken, wie die auBere Kraft wirkt, um ge-
wohnliche Lebewesen zu verwirren. Sri Visnu kann jeden betoren, selbst solch eine
starke Personlichkeit wie Sambhu.

VERS 22
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tam viksya deva iti kanduka-lilayesad-
vridasphuta-smita-visrsta-kataksa-mustah

stri-preksana-pratisamiksana-vihvalatma
natmanam antika umam sva-ganams ca veda

tam—Sie; viksya—nachdem er beobachtet hatte; devah—Sambhu; iti—auf diese
Weise; kanduka-lilaya—durch das Ballspiel; isar—leicht; vrida—durch Scheu; as-
phuta—nicht sehr deutlich; smita—mit Lacheln; visrsta—schickte; kataksa-mustah
—durch die Blicke besiegt; stri-preksana—indem er diese schone Frau ansah; prati-
samiksana—und indem er standig von Ihr beobachtet wurde; vihvala-atma—dessen
Geist erregt wurde; na—nicht; dtrmdnam—selbst; antike—(sich befindend) in der
Nahe; umam—seine Frau, Mutter Uma; sva-gandn ca—und seine Gefdhrten; veda
—Siva konnte verstehen.

UBERSETZUNG

Wihrend Siva die schéne Frau beobachtete, die mit dem Ball spielte, warf
Sie ihm manchmal einen Blick zu und lichelte scheu. Als er die schéne Frau
ansah und Sie ihn beobachtete, vergaB er sowohl sich selbst als auch Uma,
seine iiberaus schone Gemahlin, sowie seine Gefihrten, die in der Nihe
weilten.

ERLAUTERUNG

Die materielle Knechtschaft dieser Welt besteht darin, daB3 eine schone Frau
einen gutaussehenden Mann und daB ein gutaussehender Mann eine schone Frau be-
toren kann. Solch eine Situation entstand, als Siva das schone Madchen, das mit dem
Ball spielte, zu beobachten begann. Bei einem derartigen Austausch ist der Einflu3
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des Liebesgottes sehr stark. Wahrend beide Parteien ihre Augenbrauen bewegen und
sich Blicke zuwerfen, nehmen ihre liissternen Wiinsche immer mehr zu. Ein solcher
Austausch von lustvollem Begehren fand zwischen Siva und der schonen Frau statt,
obwohl Uma und Sivas Gefihrten an Sivas Seite standen. Solcherart ist die Anzie-
hungskraft zwischen Mann und Frau in der materiellen Welt. Man sollte anneh-
men, Siva stehe iiber solcher Anziehung, doch selbst er wurde ein Opfer der betoren-
den Kraft Sri Visnus. Rsabhadeva erklart die Natur lustvoller Anziehungskraft wie
folgt:

pumsah striya mithuni-bhavam etam
tayor mitho hrdaya-granthim ahuh

ato grha-ksetra-sutdapta-vittair
Jjanasya moho 'yam aham mameti

,,Die Anziehungskraft zwischen Mann und Frau ist das Grundprinzip des mate-
riellen Daseins. Auf der Grundlage dieser falschen Vorstellung, die die Herzen des
Mannes und der Frau zusammenknotet, fiihlt man sich zu seinem Korper, seinem
Heim, seinem Eigentum, seinen Kindern, seinen Verwandten und seinem Reichtum
hingezogen. Auf diese Weise vermehrt man die Illusionen des Lebens und denkt in
Begriffen wie ,,ich und mein*.* (SB. 5.5.8)

Wenn ein Mann und eine Frau lustvolle Gefiihle austauschen, sind sie beide die
Leidtragenden und werden so auf vielerlei Weise an die materielle Welt gebunden.

VERS 23
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tasyah karagrat sa tu kanduko yada
gato viduram tam anuvrajat-striydh

vasah sasutram laghu maruto 'harad
bhavasya devasya kilanupasyatah

tasyah—der schonen Frau; kara-agrat—von der Hand; sah—dieser; tu—aber;
kandukah—der Ball; yada—als; gatah—war gegangen; viduram—weit fort; ram—
dieser Ball; anuvrajatr—begann zu folgen; strivah—dieser Frau; vasah—das verhiil-
lende Kleid; sa-sutram—mit dem Giirtel; /aghu—weil es sehr fein war; marutah
—der Wind; aharai—wehte fort; bhavasya—wihrend Siva; devasya—der groBte
Halbgott; kila—in der Tat; anupasyatah—standig zusehend.
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UBERSETZUNG

Als der Ball von lhrer Hand fortsprang und in einiger Entfernung nieder-
fiel, begann die Frau ihm zu folgen, doch wihrend Siva all dies mitansah,
wehte der Wind plétzlich das feine Gewand und den Giirtel, die Sie verhiill-
ten, fort.

VERS 24
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evam tam rucirapangim
darsaniyam manoramam

drstva tasyam manas cakre
visajjantyam bhavah kila

evam—auf diese Weise; tam—Sie; rucira-apangim—alle anziehenden Merkmale
besitzend; darsaniyam—erfreut zu sehen; manoramam—schon geformt; drstva—
sehen; tasyam—Sie; manah cakre—dachte; visajjantyam—zu ihm angezogen; bhavah
—Siva; kila—in der Tat.

UBERSETZUNG

So sah Siva die Frau, deren Korperteile alle schon geformt waren, und die
schone Frau sah auch ihn an. Folglich dachte Siva, Sie sei zu ihm angezogen,
und so fiihlte auch er sich sehr stark zu lhr hingezogen.

ERLAUTERUNG

Siva beobachtete jeden Teil des Korpers der Frau, und auch Sie blickte ihn mit ru-
helosen Augen an. Folglich dachte Siva, Sie sei ebenfalls zu ihm angezogen, und so
wollte er Sie beriihren.

VERS 25
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taydpahrta-vijianas
tat-krta-smara-vihvalah

bhavanya api pasyantya
gata-hris tat-padam yayau

taya—von lhr; apahrta—fortgenommen; vijidnah— Vernunft; tat-krta—von Ihr
getan; smara—durch das Licheln; vihivalah—nach Ihr verriickt geworden seiend;
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bhavanydh—wahrend Bhavani, die Frau Sivas; api—obwohl; pasyant yah—all diese
Geschehnisse mitansah; gata-hrih—aller Scham beraubt; rat-padam—zu der Stelle,
wo Sie stand; yayau—ging.

UBERSETZUNG

Siva, dessen Vernunft von der Frau durch das lustvolle Begehren, sich mit
lhr zu erfreuen, fortgenommen worden war, wurde so verriickt nach lhr,
daR er sogar in Bhavanis Gegenwart nicht zigerte, sich lhr zu nihern.

VERS 26
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sd tam dyantam dlokya
vivastra vridita bhrsam

niliyamana vrksesu
hasanti ndnvatisthata

sd—diese Frau; tam—Siva; dydntam—der nahekam; dlokya—sehend; vivastrd
—sie war nackt; vridita—sehr scheu; bhrsam—so sehr; niliyamana—versteckte Sich;
vrksesu—zwischen den Baumen; hasanti—lachelnd; na—nicht; anvatisthata—stand
an einem Ort.

UBERSETZUNG

Die schone Frau war bereits nackt, und als Sie sah, daR Siva auf Sie zu-
kam, wurde sie duRerst scheu. Sie lichelte immer noch, versteckte Sich je-
doch zwischen den Biumen und blieb nicht an einer Stelle stehen.

VERS 27
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tam anvagacchad bhagavan
bhavah pramusitendriyah

kamasya ca vasam nitah
karenum iva yuthapah

tam—Sie; anvagacchat—verfolgte; bhagavan—Siva; bhavah—bekannt als Bhava;
pramusita-indriyah—dessen Sinne erregt waren; kadmasya—durch lustvolle Wiin-
sche; ca—und; vasam—besiegt; nitah—geworden; karenum—eine Elefantenkuh; iva
—genau wie; yuthapah—ein Elefantenbulle.
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UBERSETZUNG

In erregtem Zustand begann Siva, der lustvollen Wiinschen zum Opfer
gefallen war, Sie zu verfolgen, ebenso, wie ein liisterner Elefant eine Elefan-
tenkuh verfolgt.

VERS 28
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so ‘nuvrajydtivegena
grhitvanicchatim striyam

kesa-bandha upaniya
bahubhyam parisasvaje

sah—Siva; anuvrajya—Ihr folgend; ati-vegena—mit groBer Eile; grhitva—fan-
gend; anicchatim—obwohl Sie nicht gewillt war, Sich fangen zu lassen; strivam—die
Frau; kesa-bandhe—bei dem Haarbiischel; upaniya—Sie zu sich hinziehend; bahu-
bhyam—mit seinen Armen; parisasvaje—umfing Sie.

UBERSETZUNG

Siva, der Ihr mit groRer Eile folgte, packte Sie schlieBlich bei den Haaren
und zog Sie zu sich hin. Obwohl Sie unwillig war, umfing er Sie mit seinen
Armen.

VERS 29-30
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sopagudha bhagavata
karina karini yatha
itas tatah prasarpanti
viprakirna-siroruha

dtmdnam mocayitvanga
surarsabha-bhujantarat

pradravat sa prthu-sroni
madya deva-vinirmita

sd—die Frau; upagiidha—gefangen und umarmt; bhagavata—von Siva; karind
—von einem Elefantenbullen; karini—eine Elefantenkuh; yathda—wie; itah tatah—
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hin und her; prasarpanti—Sich wie eine Schlange windend; viprakirna—wirr; siro-
ruha—alles Haar auf Ihrem Kopf; atmanam—Sich; mocayitva—befreiend; ariga—o
Konig; sura-rsabha—des besten der Halbgotter (Siva); bhuja-antardt—aus der Ver-
strickung inmitten der Arme; prdadravat—begann sehr schnell wegzulaufen; sa—Sie;
prthu-sroni—sehr groBe Hiiften habend; mayd—innere Kraft; deva-vinirmita—von
der Hochsten Personlichkeit Gottes offenbart.

UBERSETZUNG

Umarmt von Siva wie eine Elefantenkuh von einem Bullen, wand Sich die
Frau, deren Haar sich gelost hatte, wie eine Schlange. O Konig, diese Frau,
die weite, hohe Hiiften hatte, war eine Form yogamayas, die die Hochste
Personlichkeit Gottes angenommen hatte. Irgendwie schaffte Sie es, Sich
aus der stiirmischen Umarmung Sivas zu befreien, und lief fort.

VERS 31
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tasyasau padavim rudro
visnor adbhuta-karmanah

pratyapadyata kamena
vairineva vinirjitah

tasya—von Ihm, der der Hochste Herr ist; asau—Siva; padavim—der Ort; ru-
drah—Siva; visnoh—Sri Visnus; adbhuta-karmanah—von Ihm, der sehr wunderbar
handelt; pratyapadyata—begann zu folgen; kamena—durch lustvolles Begehren; vai-
rind iva—als ob von einem Feind; vinirjitah—verfolgt.

UBERSETZUNG

Als ob von einem Feind in der Form lustvoller Wiinsche gejagt, folgte
Siva dem Pfad Sri Visnus, der auf wunderbare Weise handelt und der die Ge-
stalt Mohinis angenommen hatte.

ERLAUTERUNG

Siva kann mdya nicht zum Opfer fallen. Deshalb muB man verstehen, daB Siva
von Sri Visnus innerer Kraft iiberwaltigt wurde. Sri Visnu kann durch Seine ver-
schiedenen Krifte viele wunderbare Taten vollbringen.

pardsya saktir vividhaiva sriyate
svabhaviki jﬁdna-ba{a-kn‘ ya ca
(Svet.U. 6.8)



His Divine Grace

A.C.Bhaktivedanta Swami Prabhupada

Griinder-Acarya der Internationalen Gesellschaft fiir Krischna-BewuBtsein




Als Hari, die allgegenwirtige Hochste Personlichkeit Gottes, die schreckliche Lage Ga-
jendras sah, erschien Er unverziiglich auf dem Riicken Garudas, Seines Trégers, vor Sei-
nem Geweihten. (S. 94)




Der ungeborene Hochste Herr, Hari, erhorte die Gebete des Elefanten Gajendra, und
nachdem Er ihn aus seiner miBlichen Lage befreit hatte, gewahrte Er ihm saripya-mukti
(gleiches korperliches Aussehen wie der Herr). (S. 96-101)
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Wegen ihrer vollendeten Schonheit, ihrer Korpermerkmale und ihrer Jugend begehrte je-
der — Halbgotter, Ddmonen wie auch Menschen — die Gliicksgottin Rama. Sie fiihlten
sich zu ihr hingezogen, da sie die Quelle allen Reichtums ist. (S. 234-241)




Wihrend die Sohne Kasyapas, die Damonen und die Halbgotter, mit vereinten Kraften
den Milchozean quirlten, erschien ein wunderschoner Jiingling, der einen Krug voll Nek-
tar in den Handen trug; dieser Jiingling war eine vollstandige Erweiterung einer vollstian-
digen Erweiterung Sri Krsnas, und er trug den Namen Dhanvantari. (S. 251-252)



Nachdem die Hochste Personlichkeit Gottes in der Gestalt der betorend schonen Mohini
den Behalter mit Nektar an Sich genommen hatte, lachelte Sie sanft und sagte: ,,Meine lie-
ben Damonen, wenn ihr mit allem einverstanden seid, was Ich tue, ob ehrlich oder unehr-
lich, dann kann Ich das Aufteilen des Nektars iibernehmen.* (S. 267-272)



Der Damon Rahu hatte sich unerkannt unter die Halbgotter gemischt, doch gerade als er
sich daran machte, vom Nektar zu trinken, wurde er entdeckt, worauf Mohini mit [hrem
rasiermessergleichen Feuerrad seinen Kopf vom Rumpf trennte. Rahus Korper war auf
der Stelle tot, der Kopf aber war unsterblich, da er den Nektar beruihrt hatte. (S. 274-276)




Der Hochste Herr, dessen Augen den Bliitenblattern eines frischerbliihten Lotos gleichen,
sal} auf dem Ricken Garudas, wobei Seine LotosfiiBe tiber Garudas Schultern hingen.
Auf diese Weise erschien Er auf dem Schlachtfeld, um die Halbgotter zu retten. (S. 307)



Nachdem Siva erfahren hatte, wie der Hochste Herr in der Gestalt einer Frau erschienen
war, die Ddmonen betort und den Halbgottern dazu verholfen hatte, Nektar zu trinken,
begab er sich in Begleitung seiner Frau Uma zur Residenz des Herrn, Madhusudana, denn
er wollte Ihn in Seiner Inkarnation als Frau sehen. (S. 340)




Bali Maharaja blies dermal3en laut in sein Muschelhorn, dal3 die von Indra beschiitzten
Frauen es mit der Angst zu tun bekamen. Als Indra den entschlossenen Kampfwillen
Balis sah und seine Absicht verstand, wurde er von Erstaunen ergriffen. (S. 419-420)



..Mein Herr, obwohl Du Deine Energie als Materie wirken laf3t, erscheinst Du immer in
Deiner urspriinglichen Gestalt und fallst niemals von dieser Stellung, denn Dein Wissen
ist unfehlbar und trifft ewiglich in jeder Situation zu. Du wirst niemals durch Illusion ver-
wirrt. O mein Herr, ich erweise Dir meine achtungsvollen Ehrerbietungen.* (S. 480)




Die versammelten Weisen und Halbgotter waren sehr erfreut uiber die wunderschone Er-
scheinung des Herrn in Seiner Inkarnation als Zwerg-brahmana, und alle brachten lhm
ihre Geschenke und Gaben dar. (S. 501-504)



Der Herr, die unbegrenzte Hochste Personlichkeit Gottes, erweiterte Seinen zwergenglei-
chen Korper so weit, dal3 alle vier Himmelsrichtungen von ihm bedeckt wurden, bis sich
schlieBlich alles im Universum innerhalb Seines Korpers befand. (S. 568)
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Da Bali Maharaja mit den Schlangenseilen Varunas gefesselt war, konnte er Prahlada
Maharaja, seinem Grol3vater, nicht den gebiihrenden Respekt erweisen. Er neigte einfach
nur ehrerbietig den Kopf, und wihrend er den Blick vor Scham gesenkt hielt, stromten
Tranen aus seinen Augen. (S. 614)




Als die Welt — genau wie es der Herr vorausgesagt hatte — von verheerenden W asser-
massen uberflutet war, erschien auf geheimnisvolle Art und Weise ein prachtvolles Boot
vor Konig Satyavrata und den sieben Weisen. (S. 680-681)




Im Ozean der Uberflutung tauchte ein riesiger goldener Fisch auf. Den Unterweisungen
folgend, die er vom Herrn erhalten hatte, machte Konig Satyavrata das Schiff am Horn
des Fisches fest, wobei er die Schlange Vasuki als Seil benutzte. Voller Zufriedenheit
brachte er dem Herrn darauf Gebete dar. (S. 682)
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Der Hochste Herr besitzt verschiedene Krafte, durch die Er sehr wirksam han-
deln kann. Er braucht nicht einmal nachzudenken, wenn Er irgend etwas vollkom-
men ausfiihren mochte. Da Siva derart betort wurde, ist es offensichtlich, daB dies
nicht von einer Frau, sondern von Sri Visnu Selbst getan wurde.
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tasyanudhavato retas
caskandamogha-retasah

susmino yuthapasyeva
vasitam anudhavatah

tasya—von ihm (Siva); anudhdvatah—der folgte; retah—der Samen; caskanda
—vergossen; amogha-retasah—von demjenigem, dessen SamenerguB niemals ver-
geblich ist; susminah—verriickt; yiuthapasya—eines Elefantenbullen; iva—genau; va-
sitam—einer Elefantenkuh, die Schwangerschaft empfangen kann; anudhavatah—
folgend.

UBERSETZUNG

Ebenso, wie ein verriickter Elefantenbulle einer Elefantenkuh folgt, die
imstande ist, Schwangerschaft zu empfangen, so folgte Siva der schénen
Frau und vergoB Samen, obwohl sein Samenerguf® niemals vergeblich ist.

VERS 33
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yatra yatrapatan mahyam
retas tasya mahdatmanah

tani rupyasya hemnas ca
ksetrany asan mahi-pate

yatra—wo immer; yatra—und wo immer; apatat—fiel; mahyam—auf die Ober-
flache der Erde; retah—der Samen; tasya—von ihm; maha-atmanah—der groBen
Personlichkeit (Siva); tani—all jene Orte; riipyasya—von Silber; hemnah—von Gold;
ca—und; ksetrani—Minen; asan—wurden; mahi-pate—o Konig.

UBERSETZUNG

O Konig, iiberall, wo der Samen der groRen Personlichkeit Siva auf der
Erdoberfliche hinfiel, entstanden spiter Gold- und Silberminen.
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ERLAUTERUNG

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura kommentiert, da3 diejenigen, die Gold und
Silber begehren, Siva um materieller Reichtiimer willen verehren konnen. Siva lebt
unter einem Baelbaum und baut sich nicht einmal ein Haus, doch obwohl er

-auBerlich arm erscheint, besitzen seine Geweihten manchmal groBe Mengen Silber
und Gold. Pariksit Maharaja fragt spiter mehr hieriiber, und Sukadeva Gosvami
antwortet.

VERS 34

gfeg WY FAqEAY T
T & TEIIE afefeat & 1380

sarit-sarahsu sailesu
vanestipavanesu ca

yatra kva cdsann rsayas
tatra sannihito harah

sarit—in die Nahe von FluBufern; sarahsu—und in die Nahe von Seen; saile-
su—in die Nahe von Bergen; vanesu—in Walder; upavanesu—in die Garten oder
kleinen Waildchen; ca—auch; yatra—wo immer; kva—iberall; ca—auch; asan—wo
lebsten; rsayah—groBe Weise; tatra—dort; sannihitah—waren gegenwartig; harah
—Siva.

UBERSETZUNG

Wihrend Siva Mohini verfolgte, ging er iiberall hin — in die Nihe von
FluRBufern und Seen, in die Nihe von Bergen, in die Nihe von Wildern, in
die Ndhe von Girten und iiberall dorthin, wo groBe Weise lebten.

ERLAUTERUNG

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura bemerkt, daB Mohini-marti Siva zu vielen
Orten hinzog, besonders zu Orten, an denen groBe Weise lebten, um die Weisen zu
belehren, daB ihr Siva nach einer schénen Frau verriickt geworden war. Obwohl sie
groBe Weise und heilige Personlichkeiten waren, sollten sie sich daher nicht fiir frei
halten, sondern in bezug auf schone Frauen immer auf der Hut sein. Niemand soll
sich in der Gegenwart einer schonen Frau fiir befreit halten. Die sastras belehren
uns:

matra svasra duhitra va
naviviktasano bhavet

balavan indriya-gramo
vidvamsam api karsati

,»Man soll mit einer Frau, selbst wenn sie die eigene Mutter, Tochter oder Schwe-
ster ist, nicht an einem einsamen Ort bleiben, denn die Sinne sind so unbeherrschbar
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machtig, daB man in der Gegenwart einer Frau erregt wird, selbst wenn man sehr
gelehrt und fortgeschritten ist.” (SB. 9.19.17)

VERS 35
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skanne retasi so ‘pasyad
atmanam deva-madyaya

jadikrtam nrpa-srestha
sannyavartata kasmalat

skanne—nachdem er sich vollstandig ergossen hatte; retasi—der Samen; sah
—Siva; apasyat—sah; atmanam—sich selbst; deva-mdyaya—durch die maya der
Hochsten Personlichkeit Gottes; jadikrtam—war wie ein Tor zum Opfer gefallen;
nrpa-srestha—o bester der Konige (Maharaja Pariksit); sannyavartata—hielt sich
zurlick; kasmalat—von weiterer Illusion.

UBERSETZUNG

O Mahirija Pariksit, bester der Konige, als Siva all seinen Samen vergos-
sen hatte, sah er, wie er der von der Hochsten Personlichkeit Gottes ge-
schaffenen Illusion zum Opfer gefallen war. Daher hielt er sich von weiterer
maya zuriick.

ERLAUTERUNG

Wenn man beim Anblick einer Frau durch lustvolle Wiinsche erregt wird, neh-
men solche Wiinsche immer mehr zu, doch wenn dann im Geschlechtsakt Samen
vergossen wird, nehmen die lustvollen Wiinsche wieder ab. Das gleiche Prinzip
wirkte auf Siva. Er war von der schonen Frau, Mohini-murti, betort worden, doch
als sein Samen vollstindig vergossen war, kam er zu Sinnen und erkannte, wie er
der Frau zum Opfer gefallen war, sobald er sie im Wald erblickt hatte. Wenn man
geschult ist, seinen Samen zu beschiitzen, indem man das Zolibat einhalt, fiihit man
sich natiirlicherweise von der Schonheit einer Frau nicht angezogen. Wenn man ein
brahmacari bleiben kann, bewahrt man sich vor so viel Miihsal im materiellen Da-
sein. Materielles Dasein bedeutet, die Freude des Geschlechtsverkehrs zu genieBen
(van maihunadi-grhamedhi-sukham). Wenn man jedoch iiber sexuelles Verhalten
belehrt wird und geschult ist, seinen Samen zu beschiitzen, ist man vor der Gefahr
des materiellen Daseins sicher.

VERS 36
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athavagata-mahatmya
atmano jagad-atmanah
aparijrieya-viryasya
na mene tad u hadbhutam

atha—so; avagata—voll uberzeugt davon; mahatmyah—die GroBe; atrmanah
—von sich selbst; jagat-atmanah—und der Hochsten Personlichkeit Gottes; apa-
rijieya-viryasya—die unbegrenzte Kraft besitzt; na—nicht; mene—betrachtete; tar
—die wunderbare Tat der Hochsten Personlichkeit Gottes, die ihn verwirrt hatte; u
ha—gewiB3; adbhutam—als wunderbar.

UBERSETZUNG

So konnte Siva seine Stellung und die der Hochsten Personlichkeit Got-
tes, die unbegrenzte Krifte besitzt, verstehen. Als er zu dieser Einsicht ge-
kommen war, iiberraschte es ihn nicht im geringsten, daB $ri Visnu solch
eine wunderbare Macht auf ihn ausgeiibt hatte.

ERLAUTERUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes wird auch ,,der Allmachtige genannt, weil
niemand den Herrn in irgendeiner Tat tibertreffen kann. In der Bhagavad-gita (7.7)
sagt der Herr: mattah parataram nanyat kiricid asti dhananijaya. ,,0 Eroberer von
Reichtum, es gibt keine Wahrheit, die hoher ist als Ich.* Niemand kann dem Herrn
ebenbiirtig sein oder groBer sein als Er, denn Er ist der Meister eines jeden. Im
.Caitanya-caritamrta (Adi 5.142) heiBt es: ekale isvara krsna, dra saba bhrtya.
Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes, ist der einzige Meister eines jeden, ein-
schlieBlich Sivas, ganz zu schweigen von anderen. Siva war sich der hochsten Macht
Sri Visnus bereits bewuBt, doch als er dann tatsichlich vom Héchsten Herrn ver-
wirrt wurde, war er stolz darauf, solch einen groBen Meister zu haben.

VERS 37
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tam aviklavam avridam
alaksya madhusiidanah
uvaca parama-prito
bibhrat svam paurusim tanum

tam—ihn (Siva); aviklavam—ohne durch den Vorfall, der stattgefunden hatte, er-
regt zu sein; avridam—ohne beschamt zu sein; dlaksya—sehend; madhu-siidanah
—die Hochste Personlichkeit Gottes, die als Madhusudana, der Vernichter des Da-
mons Madhu, bekannt ist; uvaca—sprach; parama-pritah—erfreut; bibhrat—an-
nehmend; svam—Seine; paurusim—urspriingliche; tanum—Gestalt.
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UBERSETZUNG

Als $ri Visnu [Madhusidanal sah, daR Siva nicht mehr erregt und be-
schimt war, war Er sehr erfreut. Darauf nahm Er wieder Seine urspriingliche
Gestalt an und sprach wie folgt.

ERLAUTERUNG

Obwohl Siva die Macht Sri Visnus mit Ehrfurcht betrachtete, war er nicht be-
schamt. Vielmehr war er stolz darauf, von Sri Visnu besiegt worden zu sein. Nichts
bleibt der Hochsten Personlichkeit Gottes verborgen, denn der Herr weilt im Herzen
eines jeden. In der Tat, der Herr sagt in der Bhagavad-gita(15.15): sarvasya caham
hrdi sannivisto mattah smrtir jianam apohanam ca. ,,Ich weile im Herzen eines je-
den,und von Mir kommen Erinnerung, Wissen und Vergessen.* Alles, was gesche-
hen war, hatte unter der Weisung der Hochsten Personlichkeit Gottes stattgefunden,
und daher gab es keinen Grund, betriibt oder beschamt zu sein. Obwohl Siva sonst
von niemandem besiegt wird, war er, als Sri Visnu ihn besiegt hatte, stolz darauf,
einen so machtigen Herrn zu haben.

VERS 38
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sri-bhagavan uvaca
distya tvam vibudha-srestha
svam nistham atmana sthitah
yan me stri-rupaya svairam
mohito ‘py ariga mayaya

sri-bhagavan uvaca—die Hochste Personlichkeit Gottes sprach; distya—alles
Gliick; tvam—sei mit dir; vibudha-srestha—o bester aller Halbgotter; svam—in dei-
ner eigenen; nistham—gefestigten Stellung; drmand—deines eigenen Selbst; sthi-
tah—du befindest dich; yar—wie; me—Meiner; stri-ripayd—Erscheinung wie eine
Frau; svairam—geniigend; mohitah—betort; api—trotz; arga—o Siva; mdyaya—
durch Meine Kraft.

UBERSETZUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes sprach: O bester der Halbgétter, ob-
wohl du durch Meine Macht in der Gestalt einer Frau reichlich bedringt
worden bist, bist du jetzt wieder in deiner Stellung verankert. M6ge daher
alles Gliick mit dir sein.
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ERLAUTERUNG

Da Siva der beste der Halbgétter ist, ist er auch der beste aller Gottgeweihten
(vaisnavanam yatha sambhuh). Sein beispielhafter Charakter wurde daher vom
Hochsten Herrn gepriesen, der ihn segnete, indem Er sagte: ,,Moge alles Gliick mit
dir sein. Wenn ein Gottgeweihter stolz wird, entfaltet der Hochste Herr manchmal
Seine héchste Macht, um das MiBverstindnis des Gottgeweihten zu vertreiben.
Nachdem Siva durch Sri Visnus Macht reichlich bedrangt worden war, nahm er
wieder seinen normalen, unerregten Zustand an. Das ist die Stellung eines Gottge-
weihten. Ein Gottgeweihter sollte sich unter keinen Umstanden, nicht einmal durch
die schlimmsten Riickschlage, verwirren lassen. In der Bhagavad-gita (6.22) wird
dies wie folgt bestatigt: yasmin sthito na duhkhena gurunapi vicalyate. Aufgrund sei-
nes festen Glaubens an die Hochste Personlichkeit Gottes ist ein Gottgeweihter nicht
einmal angesichts der groBten Versuchungen verwirrt. Dieses Freisein von Stolz ist
nur den erstklassigen Gottgeweihten moglich, von denen Sambhu einer ist.

VERS 39
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ko nu me 'titaren mayam
visaktas tvad-rte puman

tams tan visrjatim bhavan
dustaram akrtatmabhih

kah—was; nu—in der Tat; me—Mich; atitaret—kann iliberwinden; mdyam—
tauschende Energie; visaktah—materiellem SinnengenuBl verhaftet; rvat-rte—au-
Ber dir; puman—Mensch; tan—solche Bedingungen; rdn—den materiell verhafteten
Menschen; visrjatim—im Ubertreffen; bhavan—Reaktionen materieller Tatigkeiten;
dustaram—sehr schwer zu uberwinden; akrta-atmabhih—von Menschen, die nicht
imstande sind, ihre Sinne zu beherrschen.

UBERSETZUNG

Mein lieber Sambhu, wer in der materiellen Welt auRer dir kann Meine
tiuschende Energie iiberwinden? Die Menschen sind im aligemeinen dem
SinnengenuB verhaftet und durch seinen EinfluB iiberwiltigt. In der Tat, der
EinfluR der materiellen Energie ist fiir sie sehr schwer zu iiberwinden.

ERLAUTERUNG

Von den drei Haupthalbgottern — Brahma, Visnu und Mahesvara — befinden
sich alle auBer Visnu unter dem Einflul mdyds. Im Caitanya-caritamrta werden sie
als mayi beschrieben, was ,,unter mayas EinfluB* bedeutet. Zwar hat Siva mit madyad
Gemeinschaft, was aber nicht bedeutet, dal3 er von ihr beeinfluBt wird. Die Lebewe-
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sen werden von mdyd beeinfluBt, Siva jedoch nicht, obwohl er offensichtlich mit
maya Gemeiqschaft hat. Mit anderen Worten, alle Lebewesen in der materiellen
Welt, auBer Siva, stehen unter madyds EinfluB. Siva ist daher weder visnu-tattva
noch jiva-tattva. Er steht zwischen beiden.

VERS 40
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seyam guna-mayi maya
na tvam abhibhavisyati

maya sameta kalena
kala-riapena bhagasah

sd—diese uniiberwindliche; iyam—diese; guna-mayi—aus den drei Erscheinungs-
weisen der materiellen Natur bestehend; mdyi—tauschende Energie; na—nicht;
tvam—dich; abhibhavisyati—wird imstande sein, in der Zukunft zu verwirren; maya
—mit Mir; sameta—verbunden; kdlena—ewige Zeit; kdala-ripena—in der Form der
Zeit; bhagasah—in ihren verschiedenen Teilen.

UBERSETZUNG

Die materielle, duRere Energie [maya), die mit Mir in der Schépfung zu-
sammenarbeitet und die in den Erscheinungsweisen der Natur manifestiert
ist, wird nicht linger imstande sein, dich zu verwirren.

ERLAUTERUNG

Zusammen mit Siva war auch seine Frau, Durga, anwesend. Durga arbeitet mit
der Hochsten Personlichkeit Gottes zusammen, um die kosmische Manifestation zu
erschaffen. Der Herr sagt in der Bhagavad-gita(9.10): mayadhyaksena prakrtih si-
yate sacardacaram. , Die materielle Energie [prakrti] arbeitet unter Meiner Fithrung,
o Sohn Kuntis, und erzeugt alle sich bewegenden und sich nicht bewegenden We-
sen." Prakrti ist Durga.

srsthi-sthiti-pralaya-sadhana-saktir eka
chayeva yasya bhuvanani bibharti durga

Der gesamte Kosmos wird von Durga in Zusammenarbeit mit Sri Visnu in der
Form von kala oder der Zeit erschaffen. Sa iksata lokan nu srja. Sa imal lokan asr-
Jjata. So lautet die Darstellung der Veden (Aitareya Upanisad 1.1.1-2). Maya ist die
Frau Sivas, und daher hat Siva mit maya Gemeinschaft; doch Visnu versichert Siva
hier, daB diese maya nicht langer imstande sein wird, ihn zu verwirren.
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VERS 41
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sri-suka uvaca
evam bhagavata rajan
srivatsankena sat-krtah
amantrya tam parikramya
saganah svalayam yayau

sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; evam—so; bhagavata—von der
Hochsten Personlichkeit Gottes; rdjan—o Konig; srivatsa-arnkena—der immer das
Zeichen Srivatsas auf Seiner Brust tragt; sar-krtah—sehr gelobt; dmantrya—sich die
Erlaubnis einholend; tam—Ihn; parikramya—umkreisend; sa-ganah—mit seinen
Gefahrten; sva-alayam—in sein Reich; yayau—kehrte zuriick.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sprach: O Kénig, nachdem S$iva so von der Hochsten
Personlichkeit, die das Zeichen Srivatsas auf der Brust trigt, gelobt worden
war, umkreiste er den Herrn. Darauf kehrte Siva mit Erlaubnis des Herrn zu-
sammen mit seinen Gefihrten in sein Reich Kailasa zuriick.

ERLAUTERUNG

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura bemerkt, daB Sri Visnu, als Siva Inm Ehr-
erbietungen erwies, aufstand und ihn umarmte. Daher wird hier das Wort
srivatsarkena gebraucht. Das Zeichen Srivatsas schmiickt die Brust Sri Visnpus, und
als Siva Thn umkreiste, umarmte Er Siva, und daher beriihrte das Srivatsa-Zeichen
Sivas Brust.

VERS 42
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atmamsa-bhatam tam mayam
bhavanim bhagavan bhavah

sammatam rsi-mukhyanam
pritydcastatha bharata

datma-amsa-bhutam—eine Kraft der Hochsten Seele; tam—sie; mayam—die tau-
schende Energie; bhavanim—die die Frau Sivas ist; bhagavin—der michtige; bha-
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vah—Siva, sammatam—nahm an; rsi-mukhydnam—durch die groBen Weisen;
pritya—voller Jubel; acasta—begann anzureden; atha—darauf; bharata—o Maharaja
Pariksit, Nachkomme Bharatas.

UBERSETZUNG

O Nachkomme Bharata Maharaijas, Siva sprach darauf voller Jubel seine
Frau Bhavani an, die von allen Autorititen als die Kraft Sri Vispus angesehen
wird.

VERS 43
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ayi vyapasyas tvam ajasya mdayam
parasya pumsah para-devatayah

aham kalanam rsabho 'pi muhye
yayavaso ‘nye kim utasvatantrah

ayi—o; vyapasyah—gesehen haben; tvam—dich; ajasya—des Ungeborenen; ma-
yam—die tauschende Energie; parasya pumsah—der Hochsten Person; para-devata-
yah—die Absolute Wahrheit; aham—ich; kalanam—von vollstandigen Teilen; rsa-
bhah—das Oberhaupt; api—obwohl; muhye—wurde verwirrt; yaya—von ihr; ava-
sah—unmerklich; anye—andere; kim uta—ganz zu schweigen von; asvatantrah
—von mdya vollig abhiangig.

UBERSETZUNG

Siva sprach: O Géttin, nun hast du also die tiuschende Energie des Herrn,
der Hochsten Personlichkeit Gottes, gesehen, der der ungeborene Meister
eines jeden ist. Obwohl ich eine der Haupterweiterungen des Herrn bin,
wurde sogar ich von Seiner Energie getauscht. Was soll man also von ande-
ren sagen, die vollig von maya abhingig sind?

VERS 44
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yam mam aprcchas tvam upetya yogat
sama-sahasranta updratam vai

sa esa saksat purusah purano
na yatra kalo visate na vedah

yam—iber den; mam—von mir; aprcchah—hast gefragt; tvam—du; upetya
—wahrend du dich mir nihertest; yogdat—von der Ausfilhrung mystischen yogas;
sama—Jahre; sahasra-ante—am Ende von eintausend; wuparatam—aufhorend;
vai—in der Tat; sah—Er; esah—hier ist; saksar—direkt; purusah—die Hochste Per-
son; puranah—die urspriingliche; na—weder; yatra—wo; kalah—ewige Zeit; visate
—kann eindringen; na—noch; vedah—die Veden.

UBERSETZUNG

Als ich meine eintausend Jahre wihrende Ausiibung von mystischem
yoga beendet hatte, fragtest du mich, iiber wen ich meditiere. Hier nun ist
diese Hochste Person, zu der die Zeit keinen Zutritt hat und die die Veden
nicht verstehen konnen.

ERLAUTERUNG

Die ewige Zeit kann iiberall eintreten, doch es ist ihr nicht moglich, zum Konig-
reich Gottes Zutritt zu finden. Ebenso konnen die Veden die Hochste Personlichkeit
Gottes nicht verstehen. Dies deutet darauf hin, daB der Herr allmachtig, allgegen-
wirtig und allwissend ist.

VERS 45
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sri-suka uvaca
iti te ’bhihitas tata
vikramah sarnga-dhanvanah
sindhor nirmathane yena
dhrtah prsthe mahacalah

sri-Sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; iti—so; te—dir; abhihitah—er-
Klarte; rara—mein lieber Konig; vikramah—Kraft; sariga-dhanvanah—der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes, die den Sarnga-Bogen tragt; sindhoh—des Milchozeans;
nirmathane—im Quirlen; yena—durch den; dhrtah—wurde gehalten; prsthe—auf
dem Riicken; mahd-acalah—der groBe Berg.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sprach: Mein lieber Konig, die Person, die den groBen
Berg auf lhrem Riicken trug, um den Milchozean zu quirlen, ist die gleiche
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Hochste Personlichkeit Gottes, die als $arngadhanva bekannt ist. Ich habe
dir jetzt lhre Kraft beschrieben.

VERS 46

gy SREdsgEal
T feaR sng sgem: wiiq |
S Ice ]

DAL
ARG AR N8&Il

etan muhuh kirtayato 'nusrnvato
na risyate jatu samudyamah kvacit
yad uttamasloka-gunanuvarnanam
samasta-samsdra-parisramdpaham

etat—diese Erzahlung; muhuh—stindig; kirtayatah—von jemand, der chantet;
anusrnvatah—und auch hort; na—nicht; risyate—vernichtet; jatu—zu irgendeiner
Zeit,; samudyamah—die Bemiihung; kvacit—zu irgendeiner Zeit; yat—weil; uttama-
sloka—der Hochsten Personlichkeit Gottes; guna-anuvarnanam—die transzenden-
talen Eigenschaften beschreibend; samasta—alles; samsdra—des materiellen Da-
seins; parisrama—Elend; apaham—beendend.

UBERSETZUNG

Die Bemiihung von jemand, der stindig diese Erzihlung des Quirlens des
Milchozeans hort oder beschreibt, wird niemals fruchtlos sein. In der Tat,
das Chanten von der Herrlichkeit der Hochsten Personlichkeit Gottes ist das
einzige Mittel, alles Elend in der materiellen Welt zu beenden.

VERS 47
sagfivanefi AT qoA-
TR gy |
FREGARIN AeTeT: FOd-
AIEGIEaEt FWYE At 19 1)

asad-avisayam anghrim bhdva-gamyam prapannan
amrtam amara-varyan dsayat sindhu-mathyam
kapata-yuvati-veso mohayan yah surarims
tam aham upasrtanam kama-piiram nato 'smi

asat-avisayam—nicht von den Atheisten verstanden; anghrim—den LotosfiiBen
der Hochsten Personlichkeit Gottes; bhava-gamyam—von Gottgeweihten verstan-
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den; prapanndan—vollig ergeben; amrtam—den Nektar; amara-varyan—nur den
Halbgottern; asayar—gab zu trinken; sindhu-mathyam—aus dem Milchozean er-
zeugt; kapata-yuvati-vesah—als ein triigerisches junges Madchen erscheinend; mo-
hayan—verwirrend; yah—Er, der; sura-arin—die Feinde der Halbgotter; tam—Ihm;
aham—ich; upasrtanam—der Gottgeweihten; kama-piiram—der alle Wiinsche er-
fiillt; natah asmi—ich erweise meine achtungsvollen Ehrerbietungen.

UBERSETZUNG

Indem die Hochte Personlichkeit Gottes die Gestalt einer jungen Frau an-
nahm und so die Dimonen verwirrte, verteilte Sie den durch das Quirlen
des Milchozeans erzeugten Nektar an lhre Geweihten, die Halbgotter. Die-
sem Hochsten Herrn, der immer die Wiinsche Seiner Geweihten erfiillt, er-
weise ich meine achtungsvollen Ehrerbietungen.

ERLAUTERUNG

Die Lehre, die die Hochste Personlichkeit Gottes uns durch diese Erzahlung vom
Quirlen des Milchozeans erteilen will, ist deutlich erkennbar. Obwohl der Herr je-
dem gleichgesinnt ist, begiinstigt Er Seine Geweihten aufgrund natiirlicher Zunei-
gung. Der Herr sagt in der Bhagavad-gita (9.29):

samo 'ham sarva-bhitesu
na me dvesyo ’sti na priyah
ye bhajanti tu mam bhaktya
mayi te tesu capy aham

,,Ich beneide oder bevorzuge niemanden. Ich bin allen gleichgesinnt. Doch jeder,
der Mich mit Hingabe verehrt, ist Mein Freund, befindet sich in Mir, und Ich bin
ebenfalls sein Freund.*

Diese Voreingenommenheit der Hochsten Personlichkeit Gottes ist natiirlich.
Ein Mensch kiimmert sich um seine Kinder nicht aus Voreingenommenheit, son-
dern weil ein liebevoller Austausch vorhanden ist. Die Kinder sind von der Zunei-
gung des Vaters abhingig, und der Vater sorgt voller Zuneigung fiir die Kinder. In
ahnlicher Weise ist der Herr immer bereit, Seine Geweihten zu beschiitzen und ihre
Waiinsche zu erfiillen, da die Geweihten nichts anderes als die LotosfiiBe des Herrn
kennen. Der Herr sagt daher: kaunteya pratijanihi na me bhaktah pranasyati. ,O
Sohn Kuntis, verkiinde kiihn, daB Mein Geweihter niemals vergeht.*

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 12. Kapitel im Achten
Canto des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Mohini-murti verwirrt Siva*'.



13. Kapitel

Eine Beschreibung zukiinftiger Manus

Von den vierzehn Manus sind bereits sechs beschrieben worden. Das vorliegende
Kapitel beschreibt nun in fortlaufender Reihenfolge den siebten bis vierzehnten
Manu.

Der siebte Manu, der Sohn Vivasvans, tragt den Namen Sraddhadeva. Er hat
zehn Sohne namens Iksvaku, Nabhaga, Dhrsta, Saryati, Narisyanta, Nabhaga,
Dista, Tarusa, Prsadhra und Vasuman. In diesem manvantara, der Regierungszeit
Manus, befinden sich unter den Halbgottern die Adityas, Vasus, Rudras, Visvede-
vas, Maruts, Asvini-kumaras und Rbhus. Der Konig des Himmels, Indra, ist als Pu-
randara bekannt, und die sieben Weisen heien Kasyapa, Atri, Vasistha, Visvami-
tra, Gautama, Jamadagni und Bharadvaja. Wahrend der Zeit dieses Manus er-
scheint die Hochste Personlichkeit Gottes, Visnu, aus dem SchoB Aditis als der
Sohn Kasyapas.

Der achte Manu heif3t Savarni. Seine Sohne werden von Nirmoka angefiihrt, und
unter den Halbgottern befinden sich die Sutapas. Bali, der Sohn Virocanas, ist Indra,
und Galava und Parasurama gehoren zu den sieben Weisen. In dieser Manu-Periode
erscheint die Inkarnation der Hochsten Personlichkeit Gottes als Sarvabhauma, der
Sohn Devaguhyas und Sarasvatis.

In der Zeit des neunten Manus ist der Manu Daksa-savarni. Seine Sohne werden
von Bhitaketu angefiihrt, und unter den Halbgottern befinden sich die Maricigar-
bhas. Adbhuta ist Indra, und zu den sieben Weisen gehort Dyutiman. In dieser Zeit
wird die Inkarnation Rsabha von Ayusman und Ambudhara geboren.

In der Zeit des zehnten Manus ist der Manu Brahma-savarni. Unter seinen Soh-
nen befindet sich Bhirisena, und die sieben Weisen sind Havisman und andere. Zu
den Halbgottern gehoren die Suvasanas, und Sambhu ist Indra. Die Inkarnation in
dieser Zeit Manus ist Visvaksena, der ein Freund Sambhus ist und der aus dem
SchoBe Visicis im Hause eines bradhmana namens Visvasrasta geboren wird.

In der Zeit des elften Manus ist der Manu Dharma-savarni, der zehn S6hne hat,
die von Satyadharma angefiihrt werden. Unter den Halbgottern befinden sich die
Vihangamas; Indra ist als Vaidhrta bekannt, und die sieben Weisen sind Aruna und
andere. In diesem manvantara ist die Inkarnation Dharmasetu, der von Vaidhrta
und Aryaka geboren wird.

In der Zeit des zwolften Manus ist der Manu Rudra-savarni, dessen Sohne von
Devavan angefiihrt werden. Die Halbgotter sind die Haritas und andere; Indra ist
Rtadhama, und die sieben Weisen sind Tapomirti und andere. Die Inkarnation in
diesem manvantara ist Sudhama, der auch Svadhama genannt wird und der aus dem
SchoBe Sunrtas geboren wird. Sein Vater heifit Satyasaha.

In der Zeit des dreizehnten Manus ist der Manu Deva-savarni. Unter seinen Soh-
nen befindet sich Citrasena; die Halbgotter sind die Sukarmas und andere; Indra ist
Divaspati, und Nirmoka gehort zu den Weisen. Der manvantara-avatdra ist Yoges-
vara, der von Devahotra und Brhati geboren wird.

379
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Inder Zeit des vierzehnten Manus ist der Manu Indra-savarni. Z u seinen Sohnen
gehoren Uru und Gambhira; die Halbgotter sind die Pavitras und andere; Indra ist
Suci, und unter den Weisen befinden sich Agni und Bahu. Die Inkarnation dieses
manvantara ist als Brhadbhanu bekannt. Er ist der Sohn Satrayanas und erscheint
aus dem SchoBe Vitanas.

Die Gesamtzeitdauer, die von diesen Manus beherrscht wird, betragt eintausend
catur-yugas, d.i. 4 320 000 mal 1000 Jahre.

VERS 1
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Sri-suka uvdca
manur vivasvatah putrah
sraddhadeva iti srutah
saptamo vartamano yas
tad-apatyani me srnu

sri-Ssukah uvdaca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; manuh—Manu; vivasvatah—
des Sonnengottes; putrah—Sohn; sraddhadevah—als Sraddhadeva; iti—so; srutah
—bekannt, gefeiert; saptamah—siebter; vartamanah—zur gegenwartigen Zeit; yah
—er, der; tat—seine; apatyani—Kinder; me—von mir; srnu—hore nur.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sprach: Der gegenwirtige Manu, der Sriddhadeva
heift, ist der Sohn Vivasvans, der herrschenden Gottheit auf dem Sonnen-
planeten. Sraddhadeva ist der siebte Manu. Hore jetzt, wie ich seine Sohne
beschreibe.

VERS 2-3
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iksvakur nabhagas caiva
dhrstah saryadtir eva ca

narisyanto 'tha nabhagah
saptamo dista ucyate
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tarusas ca prsadhras ca
dasamo vasuman smrtah

manor vaivasvatasyaite
dasa-putrah parantapa

iksvakuh—lksvaku; nabhagah—Nabhaga; ca—auch; eva—in der Tat; dhrstah—
Dhrsta; saryatih—Saryati; eva—gewiB; ca—auch; narisyantah—Narisyanta; atha—
sowie auch; nabhagah—Nabhaga; saptamah—der siebte; distah—Dista; ucyate—ist
so bekannt; rarisah ca—und Tarusa; prsadhrah ca—und Prsadhra; dasamah—der
zehnte; vasumdn—Vasuman; smrtah—bekannt; manoh—Manus; vaivasvatasya—
von Vaivasvata; ete—all diese; dasa-putrah—zehn Sohne; parantapa—o Konig.

UBERSETZUNG

O Konig Pariksit, unter den zehn Sohnen Manus befinden sich lksvaku,
Nabhaga, Dhrsta, Saryati, Narisyanta und Nabhaga. Der siebte Sohn ist als
Dista bekannt. Dann kommen Tarasa und Prsadhra, und der zehnte Sohn ist
als Vasuman bekannt.

VERS 4

i Faa 51 g wegmn |
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aditya vasavo rudrd
visvedeva marud-ganah

asvinav rbhavo rajann
indras tesam purandarah

adityah—die Adityas; vasavah—die Vasus; rudrah—die Rudras; visvedevah—die
Visvedevas; marut-gandh—und die Maruts; asvinau—die beiden Asvini-Briider;
rbhavah—die Rbhus; rajan—o Konig; indrah—der Konig des Himmels; resam—von
ihnen; purandarah—Purandara.
UBERSETZUNG

In diesem manvantara, o Kénig, sind die Adityas, die Vasus, die Rudras,
die Visvedevas, die Maruts, die beiden Aévini-kumara-Briider und die Rbhus
die Halbgotter. Ihr Oberhaupt [Indra] ist Purandara.

VERS 5

FHqsHAfEY faheisT daw: |
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kasyapo 'trir vasisthas ca
vismamitro 'tha gautamah
Jjamadagnir bharadvaja
iti saptarsayah smrtah

kasyapah—Kasyapa; atrih—Atri; vasisthah—Vasistha; ca—und; visvamitrah—
Visvamitra; atha—sowie auch; gautamah—Gautama; jamadagnih—Jamadagni;
bharadvajah—Bharadvaja; iti—so; sapta-rsayah—die sieben Weisen; smrtah—be-
kannt.

UBERSETZUNG

Kasyapa, Atri, Vasistha, ViSvamitra, Gautama, Jamadagni und Bharadvaja
sind als die sieben Weisen bekannt.

VERS 6

INM  FEASH  FRTGIAOL |
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atrapi bhagavaj-janma
kasyapad aditer abhit
adityanam avarajo
visnur vamana-rupa-dhrk

atra—wahrend der Regierungszeit dieses Manus; api—gewil3; bhagavat-jan-
ma—Erscheinen der Hochsten Personlichkeit Gottes; kasyapdr—von Kasyapa
Muni; aditeh— von Mutter Aditi; abhiut—wurde moglich; adityanam—der Adityas;
avara-jah—der jingste; visnuh—Sri Visnu Selbst; vdmana-ripa-dhrk—als Vamana
erscheinend.

UBERSETZUNG

In diesem manvantara erschien die Hochste Personlichkeit Gottes als der
jiingste aller Adityas, bekannt als Vamana, der Zwerg. Sein Vater war Ka$-
yapa und seine Mutter Aditi.

VERS 7

AR TwIA TERTT A l
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sanksepato mayoktani
sapta-manvantarani te

bhavisyany atha vaksyami
visnoh saktyanvitani ca
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sanksepatah—in Kiirze; maya—von mir; uktani—erklart; sapta—sieben; manu-
antardni—Wechsel von Manus; te—dir; bhavisyani—die zukiinftigen Manus;
atha—auch; vaksyami—ich werde sprechen; visnoh—Sri Visnus; saktya anvitani
—durch die Energie ermachtigt; ca—auch.

UBERSETZUNG

Ich habe dir in Kiirze die Stellung der sieben Manus erklirt. Jetzt werde
ich die zukiinftigen Manus zusammen mit den Inkarnationen $ri Visnus be-
schreiben.

VERS 8

flrmag 2 T fwsdgd ¥ |
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vivasvatas ca dve jaye
visvakarma-sute ubhe

samjiAd chaya ca rajendra
ye prag abhihite tava

vivasvatah—Vivasvans; ca—auch; dve—zwei; jaye—Frauen; visvakarma-sute
—die beiden Tochter Visvakarmas; ubhe—sie beide; samjia—Samjna; chdya
—Chaya; ca—und; rdja-indra—o Konig; ye—die beiden; prak—zuvor; abhihite—
beschrieben; rave—dir.

UBERSETZUNG

O Konig, ich habe dir zuvor [im Sechsten Canto] die beiden Tochter Vi§-
vakarmas namens Sammjia und Chaya beschrieben, die die ersten beiden
Frauen Vivasvans waren.

VERS 9
T TeTWE qEt aygaET: |
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trtiyam vadavam eke
tasam samjna-sutds trayah
yamo yami sraddhadevas
chaydyas ca sutan chrnu

trtiyam—die dritte Frau; vadavam—Vadava; eke—einige Menschen; tdasam—
von allen drei Frauen; samjid-sutah trayah—drei Kinder Samjnas; yamah—ein
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Sohn namens Yama; yami—Yami, eine Tochter; s’rdddhadevah—Sréddhadeva, ein
anderer Sohn; chayayah—Chayas; ca—und; sutan—die Sohne; srnu—hore von ih-
nen.

UBERSETZUNG

Es heift, der Sonnengott habe eine dritte Frau namens Vadava gehabt.
Von den drei Frauen hatte die Gemahlin namens Samjia drei Kinder, ndim-
lich Yama, Yami und Sraddhadeva. LaB mich dir jetzt die Kinder Chayas be-
schreiben.

VERS 10

ARflEd F=n ar daue @ |
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savarnis tapati kanya
bhdrya samvaranasya ya

Sanaiscaras trtiyo 'bhid
asvinau vadavdtmajau

savarnih—Savarni; tapati—Tapati; kanya—die Tochter; bharya—die Frau; sam-
varanasya—Konig Sarhvaranas; yd—sie, die; Sanaiscarah—Sanaiscara; trtiyah
—das dritte Kind; abhiur—wurde geboren; asvinau— die beiden Asvini-kumaras; va-
dava-atma-jau—die Sohne der als Vadava bekannten Frau.

UBERSETZUNG

Chaya hatte einen Sohn namens Savarni und eine Tochter namens Tapati,
die spiter die Frau Konig Sarhvaranas wurde. Chayas drittes Kind ist als Sa-
naiécara [Saturn] bekannt. Vadava gebar zwei S6hne, nimlich die Aévini-
Briider.

VERS 11

HEAST AW qEfATE 7aG: |
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astame ’ntara dyate
savarnir bhavita manuh

nirmoka-virajaskadyah
savarni-tanaya nrpa

astame—die achte; antare—die Zeit Manus; ayadte—als erschien; savarnih—Sa-
varni; bhavita—wird werden; manuh—der achte Manu; nirmoka—Nirmoka; vira-
Jjaska-adyah—Virajaska und andere; sdvarni—Savarnis; tanayah—die Sohne;
nrpa—o Konig.
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UBERSETZUNG

O Konig, wenn die Zeit des achten Manus kommt, wird Savarni der Manu
werden. Nirmoka und Virajaska werden zu seinen S6hnen gehoren.

ERLAUTERUNG

Die gegenwartige Zeit ist die des Vaivasvata Manu. Nach astronomischen Be-
rechnungen befinden wir uns jetzt im achtundzwanzigsten yuga Vaivasvata Manus.
Jeder Manu lebt einundsiebzig yugas, und vierzehn solcher Manus regieren an einem
Tag Brahmas. Jetzt befinden wir uns in der Zeit Vaivasvata Manus, des siebten
Manus, und der achte Manu wird nach vielen Millionen von Jahren erscheinen. Su-
kadeva Gosvami jedoch, der von Autorititen gehort hat, sagt voraus, daB der achte
Manu Savarni sein wird und daB Nirmoka und Virajaska zu seinen S6hnen gehoren
werden. Die sdstra kann Ereignisse voraussagen, die Millionen und Abermillionen
von Jahren in der Zukunft stattfinden werden.

VERS 12
aq A AT AT sEE |
A Fdamgd afsfe afisafy ugan

tatra devah sutapaso
virdja amrtaprabhah

tesam virocana-suto
balir indro bhavisyati

tatra—in dieser Zeit; devah—die Halbgotter; sutapasah—die Sutapas; virajah
—die Virajas; amrtaprabhah—die Amrtaprabhas; tesdm—von ihnen; virocana-su-
tah—der Sohn Virocanas; balih—Maharaja Bali; indrah—der Konig des Himmels;
bhavisyati—wird werden;

UBERSETZUNG

In der Zeit des achten Manus werden unter den Halbgottern die Sutapas,
die Virajas und die Amrtaprabhas sein. Der Konig der Halbgotter, Indra,
wird der Sohn Virocanas namens Bali Maharaja sein.

VERS 13
AT ATAFN ({50 T8 9279 |
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dattvemam yacamandya
visnave yah pada-trayam

raddham indra-padam hitva
tatah siddhim avapsyati
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dattva—als Spende gebend; imam—das gesamte Universum; ydcamandya—der
ihn darum bat; visnave—Sri Visnu; yah—Bali Maharaja; pada-trayam=drei Schritte
Land; raddham—erlangte; indra-padam—das Amt Indras; hitva—aufgebend; tatah
—darauf; siddhim—Vollkommenbheit; avapsyati—wird erreichen.

UBERSETZUNG

Bali Maharaja gab Sri Visnu drei Schritte Land als Spende, und aufgrund
dieser Mildtitigkeit verlor er alle drei Welten. Spiter jedoch wird $ri Visnu
erfreut sein, weil Bali lhm alles gegeben hat, und deshalb wird Bali Maharaja
die Vollkommenheit des Lebens erreichen.

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita (1.3) heiBt es: manusydanam sahasresu kascid yatati sid-
dhaye. Unter vielen Millionen von Menschen mag einer versuchen, im Leben Erfolg
zu erlangen. Dieser Erfolg wird hier erklart: raddham indra-padar hitva tatah sid-
dhim avapsyati. Siddhi bedeutet, die Gunst Sri Visnus zu erlangen, nicht die yoga-
siddhis. Die yoga-siddhis (animd, laghima, mahimd, prapti, prakdmya, isitva, vasitva
und kama-vasayitd) sind zeitweilig. Die letztliche siddhi besteht darin, die Gunst Sri
Visnus zu erlangen.

VERS 14
ASA WA g AT GIS T |
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yo ’'sau bhagavata baddhah
pritena sutale punah

nivesito 'dhike svargad
adhundste sva-rad iva

yah—Bali Maharaja; asau—er; bhagavata—von der Personlichkeit Gottes; bad-
dhah—gefesselt; pritena—aufgrund von Gunst; sutale—im Konigreich von Sutala;
punah—wieder; nivesitah—sich befindend; adhike—reicher; svargat—als die himmli-
schen Planeten; adhund—zur gegenwartigen Zeit; dste—befindet sich; sva-rat iva
—der Stellung Indras ebenbiirtig.

UBERSETZUNG

Mit groRer Zuneigung fesselte die Personlichkeit Gottes Bali und setzte
ihn dann auf den Thron des Konigreiches von Sutala, das reicher ist als die
himmlischen Planeten. Maharaja Bali residiert jetzt auf diesem Planeten und
filhrt ein komfortableres Leben als Indra.
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VERS 15-16
Rt QR R I |
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gadlavo diptiman ramo
drona-putrah krpas tatha

rsyasrngah pitasmakam
bhagavan badardyanah

ime saptarsayas tatra
bhavisyanti sva-yogatah
idanim asate rdajan
sve sva asrama-mandale

galavah—Galava; diptiman—Diptiman; ramah—Parasurama; drona-putrah—der
Sohn Dronacaryas namens Asvatthama; krpah—Krpacarya; tatha—sowie; rsya-
srngah—Rsyasrnga; pita asmakam—unser Vater; bhagavan—die Inkarnation Got-
tes; badardyanah—Vyasadeva; ime—sie alle; sapta-rsayah—die sieben Weisen; ra-
tra—im achten manvantara; bhavisyanti—werden werden; sva-yogatah—als Folge
ihres Dienstes fiir den Herrn; iddnim—zum gegenwartigen Zeitpunkt; dsate—sie exi-
stieren alle; rajan—o Konig; sve sve—in ihren eigenen; asrama-mandale—verschie-
denen Einsiedeleien.

UBERSETZUNG

O Konig, wihrend des achten manvantara werden die groRen Personlich-
keiten Galava, Diptiman, Parasurama, Aévatthama, Krpacarya, Rsyasrnga und
unser Vater Vyasadeva, die Inkarnation Narayanas, die sieben Weisen sein.
Zum gegenwirtigen Zeitpunkt halten sie sich alle in ihren jeweiligen
asramas auf.

VERS 17
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devaguhyat sarasvatyam
sarvabhauma iti prabhuh

sthanam purandarad dhrtva
balaye dasyatisvarah
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devaguhydt—von Seinem Vater, Devaguhya; sarasvatyam—im SchoBe Saras-
vatis; sarvabhaumah—Sarvabhauma, iti—so; prabhuh—der Meister; sthanam—Ort;
purandardt—von Indra; hrtva—gewaltsam fortgenommen; balaye—Bali Maharaja;
dasyati—wird geben; isvarah—der Meister.

UBERSETZUNG

Im achten manvantara wird die iiberaus michtige Personlichkeit Gottes
unter dem Namen Sarvabhauma erscheinen. Sein Vater wird Devaguhya und
Seine Mutter wird Sarasvati sein. Er wird Purandara [Indra] das Kénigreich
fortnehmen und es Bali Maharaja geben.

VERS 18
AT THAERAgeTET: |
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navamo daksa-savarnir
manur varuna-sambhavah
bhitaketur diptaketur
ity dadyas tat-suta nrpa

navamah—neunter; daksa-savarnih—Daksa-savarni; manuh—der Manu; varu-
na-sambhavah—als der Sohn Varunas geboren; bhitaketuh—Bhutaketu; diptake-
tuh—Diptaketu; iti—so; adyah—und so fort; tat—seine; sutah—Sohne; nrpa—o Ko-
nig.

UBERSETZUNG

O Konig, der neunte Manu wird Daksa-savarni sein, der von Varuna ge-
boren wird. Zu seinen Sohnen werden Bhiitaketu und Diptaketu gehéren.

VERS 19

At AERSES: O |
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para-maricigarbhadya
devad indro 'dbhutah smrtah
dyutimat-pramukhds tatra
bhavisyanty rsayas tatah

para—die Paras; maricigarbha—die Maricigarbhas; adyah—wie dieses; devah
—die Halbgotter; indrah—der Konig des Himmels; adbhutah— Adbhuta; smrtah—
bekannt; dyutimat—Dyutiman; pramukhah—angefihrt von; tatra—in dieser neun-
ten Manu-Periode; bhavisyanti—werden werden; rsayah—die sieben rsis; tatah
—dann.
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UBERSETZUNG

In diesem neunten manvantara werden die Paras und Maricigarbhas un-
ter den Halbgottern sein. Der Konig des Himmels, Indra, wird Adbhuta
heifen, und Dyutiman wird zu den sieben Weisen gehoren.

VERS 20

MPHAASTIIREEIG  WEE |
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ayusmato 'mbudharayam
rsabho bhagavat-kala

bhavita yena samraddham
tri-lokim bhoksyate 'dbhutah

dyusmatah—des Vaters, Ayusmans; ambudhdrdyam—im SchoB der Mutter,
Ambudharas; rsabhah—Rsabha; bhagavat-kala—eine Teilinkarnation der Hochsten
Personlichkeit Gottes; bhavita—wird sein; yena—von dem; samraddham—in jeder
Hinsicht reich; tri-lokim—die drei Welten; bhoksyate—wird genieBen; adbhutah
—der Indra mit dem Namen Adbhuta.

UBERSETZUNG

Rsabhadeva, eine Teilinkarnation der Hochsten Personlichkeit Gottes,
wird von Seinem Vater Ayusman und Seiner Mutter Ambudhara geboren
werden. Er wird den Indra namens Adbhuta befihigen, den Reichtum der
drei Welten zu geniefRen.

VERS 21
AN  TRAERTHGN  ad: |
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dasamo brahma-savarnir
upasloka-suto manuh

tat-sutda bhurisenadya
havismat pramukha dvijah

dasamah—der zehnte Manu; brahma-savarnih—Brahma-savarni; upasloka-su-
tah—von Upasloka geboren; manuh—wird der Manu sein; tat-sutah—seine Sohne;
bhiirisena-adyah—Bhurisena und andere; havismat—Havisman; pramukhdah—an-
gefiihrt von; dvijah—die sieben Weisen.
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UBERSETZUNG

Der Sohn Upaslokas, bekannt als Brahma-savarni, wird der zehnte Manu
sein. Bhurisena wird zu seinen Sohnen gehoren, und die brahmanas, ange-
fithrt von Havisman, werden die sieben Weisen sein.

VERS 22
glasHrgEa: a<t o gfawgn G |
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havisman sukrtah satyo

jayo murtis tada dvijah
suvasana-viruddhadya

devah sambhuh suresvarah

havisman—Havisman; sukrtah—Sukrta; satyah—Satya; jayah—Jaya; mirtih
—Murti; tada—zu dieser Zeit; dvijah—die sieben Weisen; suvasana—die Suvasanas;
viruddha—die Viruddhas; ddyah—und so fort; devah—die Halbgotter; sambhuh
—Sambhu; sura-isvarah—Indra, der Konig der Halbgotter.

UBERSETZUNG

Havisman, Sukrta, Satya, Jaya, Mirti und andere werden die sieben Wei-
sen sein. Die Suvasanas und Viruddhas werden zu den Halbgéttern gehoren,
und Sambhu wird ihr Konig, Indra, sein.

VERS 23
frsavaa frg=at g T aed Sieafy |
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visvakseno visucyam tu
sambhoh sakhyam karisyati

jatah svamsena bhagavan
grhe visvasrjo vibhuh

visvaksenah—Visvaksena; visicyam—im SchoBe Visucis; tu—dann; sambhoh
—Sambhu; sakhyam—Freundschaft; karisyati—wird schaffen; Jjatah—geboren; sva-
amsena—von einem vollstandigen Teil; bhagavan—die Hochste Personlichkeit Got-
tes; grhe—im Hause; visvasrjah— Visvasrastas; vibhuh—der allmachtige Herr.

UBERSETZUNG

Im Hause Viévasrastas wird ein vollstindiger Teil der Hochsten Person-
lichkeit Gottes als die Inkarnation Viévaksena aus dem SchoBe Visicis er-
scheinen. Er wird mit Sambhu Freundschaft schlieBen.
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VERS 24

7gd  eRfiRwgaw e |
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manur vai dharma-savarnir
ekadasama atmavan

andgatas tat-sutas ca
satyadharmadayo dasa

manuh—der Manu; vai—in der Tat; dharma-savarnih—Dharma-savarni; ekada-
samah—elfter; atmavan—der Beherrscher der Sinne; andgatdh—wird in der Zu-
kunft kommen; tar—seine; sutah—Sohne; ca—und; satyadharma-adayah—Satya-
dharma und andere; dasa—zehn.

UBERSETZUNG

Im elften manvantara wird der Manu Dharma-savarni sein, der im spiri-
tuellen Wissen duBerst gelehrt sein wird. Von ihm werden zehn S6hne, an-
gefiihrt von Satyadharma, kommen.

VERS 25
fregn: swamn fivees: g |
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vihangamah kamagama
nirvanarucayah surah

indras ca vaidhrtas tesam
rsayas carunadayah

vihangamah—die Vihangamas; kamagamah—die Kamagamas; nirvanarucayah
—die Nirvanarucis; surah—die Halbgotter; indrah—der Konig des Himmels, Indra;
ca—auch; vaidhrtah—Vaidhrta; resam—von ihnen; rsayah—die sieben Weisen;
ca—auch; aruna-adayah—angefihrt von Aruna.

UBERSETZUNG

Die Vihangamas, Kamagamas, Nirvanarucis und andere werden die Halb-
gotter sein. Der Konig der Halbgotter, Indra, wird Vaidhrta sein, und die
sieben Weisen werden von Aruna angefiihrt werden.

VERS 26

TATE gIEA SHagRiT @ |
yamt Qigfeas  aRRsIR 1R8I



392 $rimad-Bhagavatam [Canto 8, Kap. 13

dryakasya sutas tatra
dharmasetur iti smrtah
vaidhrtayam harer amsas
tri-lokim dhdrayisyati
= dryakasya—von Aryaka; sutah—der Sohn; tatra—in dieser Zeit (im elften man-
vantara); dharmasetuh—Dharmasetu; iti—so; smrtah—gefeiert; vaidhrtdyam—von
der Mutter, Vaidhrta; hareh—der Hochsten Personlichkeit Gottes; amsah—eine
Teilinkarnation; tri-lokim—die drei Welten; dhdrayisyati—wird regieren.

UBERSETZUNG

Der als Dharmasetu bekannte Sohn Aryakas, eine Teilinkarnation der
Hochsten Personlichkeit Gottes, wird aus dem SchoBe Vaidhrtas, der Frau
Aryakas, erscheinen und die drei Welten regieren.

VERS 27

afia sgEait aevEEEN 49 |
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bhavita rudra-savarni
rdajan dvadasamo manuh

devavan upadevas ca
devasresthadayah sutdah

bhavita—wird erscheinen; rudra-savarnih—Rudra-savarni; rdjan—o Konig; dvad-
dasamah—der zwolfte; manuh—Manu; devavan—Devavan; upadevah—Upadeva;
ca—und; devasrestha—Devasrestha; ddayah—solche Personen; sutah—Sohne Ma-
nus.

UBERSETZUNG

O Konig, der zwolfte Manu wird Rudra-savarni heiBen. Devavan, Upa-
deva und Devasrestha werden zu seinen Sohnen gehoren.

VERS 28
T T AR 3T IRAE: |
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rtadhama ca tatrendro
devas ca haritadayah

rsayas ca tapomurtis
tapasvy agnidhrakadayah
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rtadhama—Rtadhama; ca—auch; tatra—in dieser Zeit; indrah—der Konig des
Himmels; devah—die Halbgotter; ca—und; harita-adayah—angefiihrt von den Hari-
tas; rsayah ca—und die sieben Weisen; tapomiirtih—Tapomiurti; tapasvi—Tapasvi;
agnidhraka— Agnidhraka; ddayah—und so fort.

UBERSETZUNG

In diesem manvantara wird der Name Indras Rtadhama lauten, und die
Halbgotter werden von den Haritas angefiihrt werden. Unter den Weisen
werden Tapomirti, Tapasvi und Agnidhraka sein.

VERS 29
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svadhamadkhyo harer amsah
sadhayisyati tan-manoh

antaram satyasahasah
sunrtayah suto vibhuh

svadhamad-akhyah—Svadhama; hareh amsah—eine Teilinkarnation der Hochsten
Personlichkeit Gottes; sadhayisyati—wird regieren; tat-manoh—dieses Manus; anta-
ram—den manvantara; satyasahasah—Satyasahas; sunrtayah—Sunrtas; sutah—der
Sohn; vibhuh—iiberaus machtig.

UBERSETZUNG

Von der Mutter namens Sunrta und dem Vater namens Satyasaha wird
Svadhama, eine Teilinkarnation der Hochsten Personlichkeit Gottes, kom-
men. Er wird diesen manvantara regieren.

VERS 30
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manus trayodaso bhavyo
deva-savarnir atmavan

citrasena vicitradya
deva-savarni-dehajah

manuh—der Manu; trayodasah—dreizehnter; bhavyah—wird werden; deva-sa-
varnih—Deva-savarni; dtrmavan—im spirituellen Wissen weit fortgeschritten; citra-
sena—Citrasena; vicitra-adyah—und andere wie Vicitra; deva-savarni—von Deva-
savarni; deha-jah—die Sohne.



394 $rimad-Bhagavatam [Canto 8, Kap. 13

UBERSETZUNG

Der dreizehnte Manu wird Deva-savarni heifen und im spirituellen Wis-
sen sehr fortgeschritten sein. Zu seinen S6hnen werden Citrasena und Vici-
tra gehoren.

VERS 31
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devah sukarma-sutrama-
samjia indro divaspatih

nirmoka-tattvadarsadya
bhavisyanty rsayas tada

devah—die Halbgotter; sukarma—die Sukarmas; sutrama-samjriah—und die Su-
tramas; indrah—der Konig des Himmels; divaspatih—Divaspati; nirmoka—Nir-
moka; tattvadarsa-adyah—und andere wie Tattvadarsa; bhavisyanti—werden wer-
den; rsayah—die sieben Weisen; tada—zu dieser Zeit.

UBERSETZUNG

Im dreizehnten manvantara werden die Sukarmas und Sutramas zu den
Halbgottern gehoren, Divaspati wird der Kénig des Himmels sein, und Nir-
moka und Tattvadarsa werden zu den sieben Weisen gehoren.

VERS 32
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devahotrasya tanaya
upaharta divaspateh

yogesvaro harer amso
brhatyam sambhavisyati

devahotrasya—Devahotras; tanayah—der Sohn; upaharta—der Gonner; divaspa-
teh—Divaspatis, des Indras dieser Zeit; yoga-isvarah—Yogesvara, der Meister
mystischer Krafte zu dieser Zeit; hareh amsah—eine Teilreprasentation der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes; brhatyam—im SchoBe seiner Mutter Brhati; sambha-
visyati—wird erscheinen.

UBERSETZUNG

Der als Yogesvara bekannte Sohn Devahotras wird als eine Teilinkarna-
tion der Hochsten Personlichkeit Gottes erscheinen. Der Name seiner Mut-
ter wird Brhati sein. Er wird zum Wohl Divaspatis handeln.
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VERS 33
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manur va indra-savarnis
caturdasama esyati

uru-gambhira-budhadya
indra-savarni-viryajah

manuh—der Manu; vd—entweder; indra-savarnih—Indra-savarni; caturdasa-
mah—der vierzehnte; esyati—wird werden; wuru—Uru; gambhira—Gambhira;
budha-adyah—und andere wie Budha; indra-savarni—Indra-savarnis; virya-jah
—durch den Samen geboren.

UBERSETZUNG

Der Name des vierzehnten Manus wird Indra-savarni lauten. Er wird
Sohne wie Uru, Gambhira und Budha haben.

VERS 34
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pavitras caksusa devah
sucir indro bhavisyati

agnir bahuh sucih suddho
magadhadyas tapasvinah

pavitrah—die Pavitras; caksusah—die Caksusas; devah—die Halbgotter; sucih
—Suci; indrah—Indra, der Konig des Himmels; bhavisyati—wird werden; agnih—
Agni; bahuh—Bahu; sucih—Suci; suddhah—Suddha; mdgadha—Magadha; ddydh
—und so fort; tapasvinah—die Weisen.

UBERSETZUNG

Die Pavitras und Caksusas werden zu den Halbgdttern gehoren, und Suci
wird Indra, der Konig des Himmels, sein. Agni, Bahu, Suci, Suddha, Ma-
gadha und andere, die sich in groRer Entbehrung iiben, werden die sieben
Weisen sein.

VERS 35
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satrayanasya tanayo
brhadbhanus tada harih

vitandyam maharaja
kriya-tantun vitayita

satrayanasya—Satrayanas; tanayah—der Sohn; brhadbhanuh—Brhadbhanu; ra-
da—zu dieser Zeit; harih—die Hochste Personlichkeit Gottes; vitandyam—im
SchoBe Vitanas; mahd-raja—o Konig; kriya-tantiin—alle spirituellen Tatigkeiten;
vitayita—wird ausfithren.

UBERSETZUNG

O Konig Pariksit, im vierzehnten manvantara wird der Herr, die Hochste
Personlichkeit Gottes, aus dem SchoRe Vitanas erscheinen, und der Name
Seines Vaters wird Satrayana sein. Diese Inkarnation wird unter dem Namen
Brhadbhanu berithmt werden und wird spirituelle Titigkeiten ausfiihren.

VERS 36
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rajams caturdasaitani
tri-kalanugatani te
proktany ebhir mitah kalpo
yuga-sahasra-paryayah

rajan—o Konig; caturdasa—vierzehn; etani—all diese; tri-kala—die drei Zeitstu-
fen (Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft); anugatdni—bedeckend; te—dir; prok-
tani—beschrieben; ebhih—durch diese; mitah—geschatzt; kalpah—ein Tag Brahmas;
yuga-sahasra—tausend Zyklen von vier yugas; paryayah—bestehend aus.

UBERSETZUNG

O Konig, somit habe ich dir die vierzehn Manus beschrieben, die in der
Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft erscheinen. Die Gesamtzeitdauer,
die von diesen Manus regiert wird, erstreckt sich iiber eintausend yuga-
Zyklen. Dies wird ein kalpa oder ein Tag Brahmas genannt.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 13. Kapitel im Achten
Canto des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,Eine Beschreibung zukiinftiger
Manus*.



14. Kapitel

Das Verwaltungssystem des Universums

Dieses Kapitel beschreibt die Pflichten, die Manu von der Hochsten Personlich-
keit Gottes aufgetragen wurden. Alle Manus sowie ihre Sohne, die Weisen, die
Halbgotter und die Indras handeln unter der Anweisung der verschiedenen Inkarna-
tionen der Hochsten Personlichkeit Gottes. Am Ende jedes catur-yuga, das aus Sa-
tya-yuga, Dvapara-yuga, Treta-yuga und Kali-yuga besteht, handeln die Weisen un-
ter der Anweisung der Hochsten Personlichkeit Gottes und verbreiten das vedische
Wissen, um so die ewigen religiosen Prinzipien wiederherzustellen. Manus Aufgabe
besteht darin, das Religionssystem erneut aufzustellen. Seine Sohne fiihren seine
Anweisungen aus, und so wird das gesamte Universum von Manu und seinen
Nachfahren erhalten. Die Indras sind verschiedene Herrscher der himmlischen Pla-
neten. Mit der Unterstiitzung der Halbgotter regieren sie die drei Welten. Die Hoch-
ste Personlichkeit Gottes erscheint auch in verschiedenen yugas als Inkarnation. Der
Herr erscheint als Sanaka, Sanatana, Yajnavalkya, Dattatreya und andere und gibt
so Unterweisungen hinsichtlich spirituellen Wissens, vorgeschriebener Pflichten,
der Prinzipien mystischen yogas und so fort. Als Marici und andere sorgt Er fiir
Nachkommen; als Konig straft Er die Schurken, und in der Form der Zeit vernichtet
Er die Schopfung. Man mag einwenden: ,,Wenn der allmachtige Hochste Herr alles
einfach durch Seinen Willen geschehen lassen kann, warum hat Er dann so viele
Personlichkeiten mit Verwaltungsaufgaben betraut?* Wie und warum Er dies tut,
kann nicht von denjenigen verstanden werden, die sich unter dem Einflu3 mayas be-
finden.

VERS 1
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sri-rajovaca
manvantaresu bhagavan
yatha manv-adayas tv ime
yasmin karmani ye yena
niyuktas tad vadasva me

sri-raja uvaca—Konig Pariksit sprach; manvantaresu—wahrend der Regierungs-
zeit jedes Manus; bhagavan—o groBer Weiser; yatha—wie; manu-dadayah—die
Manus und andere; tu—aber; ime—diese; yasmin—in welchen; karmani—Tatigkei-
ten; ye—diese Personen; yena—durch wen; niyuktah—ernannt; tar—dieses; vadasva
—beschreibe giitigerweise; me—mir.

397
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UBERSETZUNG

Maharija Pariksit fragte: O iiberaus reicher Sukadeva Gos\;imi, erklire
mir bitte, wie Manu und die anderen in jedem manvantara ihre jeweiligen
Pflichten erfiillen und auf wessen Anordnung sie so beschiftigt sind.

VERS 2
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sri-rsir uvaca
manavo manu-putrds ca
munayas ca mahi-pate
indrah sura-panas caiva
sarve purusa-sasandh

Sri-rsih uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; manavah—alle Manus; manu-pu-
trah—alle Sohne Manus; ca—und; munayah—alle groBen Weisen; ca—und; mahi-
pate—o Konig; indrah—alle Indras; sura-ganah—die Halbgotter; ca—und; eva
—gewiB; sarve—sie alle; purusa-sasanah—unter der Herrschaft der Hochsten Per-
son.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sprach: Die Manus, die S6hne Manus, die groBen We:i-
sen, die Indras und alle Halbgotter, o Konig, werden vom Herrn, der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes, ernannt, wenn Er in Seinen verschiedenen Inkar-
nationen wie Yajia erscheint.

VERS 3
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yajiadayo yah kathitah
paurusyas tanavo nrpa

manv-ddayo jagad-yadtram
nayanty abhih pracoditah

yajia-ddayah—die Inkarnationen des Herrn, die als Yajna und andere bekannt
sind; yah—der; kathitah—bereits gesprochen von; paurusyah—der Hochsten Person;
tanavah—Inkarnationen; nrpa—o Konig; manu-dadayah—die Manus und andere; ja-
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gat-yatram—universale Angelegenheiten; nayanti—fiithren durch; dbhih—von den
Inkarnationen; pracoditah—inspiriert.

UBERSETZUNG

O Konig, ich habe dir bereits verschiedene Inkarnationen des Herrn wie
Yajiia beschrieben. Die Manus und andere werden von diesen Inkarnationen
auserwihlt, unter deren Fiihrung sie die universalen Angelegenheiten ver-
walten.

ERLAUTERUNG

Die Manus fiihren die Anweisungen der Hochsten Personlichkeit Gottes in Ihren
verschiedenen Inkarnationen aus.

VERS 4

IR FA FEEPRATET |
Ly
99T ARISTAA g qarae: 18 |
catur-yugante kalena
grastan chruti-ganan yatha
tapasd rsayo 'pasyan
yato dharmah sanatanah

catuh-yuga-ante—am Ende aller vier yugas (Satya, Dvapara, Treta und Kali); ka-
lena—im Laufe der Zeit; grastan—verloren; sruti-ganan—die vedische Unterwei-
sung; yatha—wie; tapasai—durch Entbehrung; rsayah—groBe heilige Personlichkei-
ten; apasyan—indem sie MiBbrauch sehen; yatah—wovon; dharmah—pflichtgema-
Be Tatigkeiten; sanatanah—ewig.

UBERSETZUNG

Am Ende jeder vier yugas, wenn die groRen heiligen Personlichkeiten
sehen, daR die ewigen pflichtgemiBen Titigkeiten der Menschheit miR-
braucht worden sind, stellen sie die Prinzipien der Religion wieder auf.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers sind die Worte dharmah und sandtanah sehr wichtig. Sandtana
bedeutet ,,ewig", und dharma bedeutet ,titigkeitsgemaBe Pflichten”. Vom Satya-
yuga bis zum Kali-yuga verfallen die Prinzipien der Religion und die tatigkeits-
gemiBen Pflichten in zunehmendem MaBe. Im Satya-yuga werden die religiosen
Prinzipien vollstindig und ohne Abweichung eingehalten. Aber schon im Treta-
yuga werden diese Prinzipien in gewisser Weise vernachlassigt, und nur drei Viertel
der religiosen Prinzipien werden beibehalten. Im Dvapara-yuga folgen die Menschen
nur noch der Halfte der religiosen Prinzipien, und im Kali-yuga bleibt nur ein Vier-
tel der religiosen Prinzipien, und auch diese verschwinden allméhlich. Am Ende des



400 $rimad-Bhagavatam [Canto 8, Kap. 14

Kali-yuga sind die Prinzipien der Religion, die tatigkeitsgemaBen Pflichten der
Menschheit, fast vollig verloren. Obwohl bisher erst fiinftausend Jahre des gegen-
wartigen Kali-yuga vergangen sind, tritt die Abnahme des sandtana-dharma schon
stark in Erscheinung. Die Pflicht heiliger Personlichkeiten besteht daher darin, sich
der Sache des sanarana-dharma ernsthaft anzunehmen und zu versuchen, ihn zum
"Wohle der gesamten menschlichen Gesellschaft wiederherzustellen. Die Bewegung
fir Krsna-BewubBtsein ist nach diesem Grundsatz ins Leben gerufen worden. Im
Srimad-Bhagavatam (12.3.51) heiBt es:

kaler dosa-nidhe rajann
asti hy eko mahan gunah
kirtanad eva krsnasya
mukta-sarngah param vrajet

Das gesamte Kali-yuga ist voller Fehler. Es gleicht einem unbegrenzten Ozean
von Fehlern. Die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein jedoch ist autorisiert. Indem wir
den FuBspuren Sri Caitanya Mahaprabhus folgen, der vor fiinfhundert Jahren die
Bewegung des sarnkirtana, krsna-kirtana, eingefihrt hat, versuchen wir daher, diese
Bewegung auf hohere Anweisung hin auf der ganzen Welt einzufiihren. Wenn die
Verantwortlichen dieser Bewegung den regulierenden Prinzipien streng folgen und
diese Bewegung zum Wohl der gesamten menschlichen Gesellschaft verbreiten,
werden sie zweifellos eine neue Lebensweise einfiihren, indem sie sandtana-dharma
oder die ewigen titigkeitsgemaBen Pflichten der Menschheit wiedererrichten. Die
ewige tatigkeitsgemaBe Pflicht des Menschen besteht darin, Krsna zu dienen. Jivera
‘svarupa’ haya—~krsnera ‘nitya-dasa’. Dies ist die Bedeutung von sandtana-
dharma. Sandtana bedeutet nitya oder ,,ewig", und krsna-dasa bedeutet , Diener
Krsnas". Die ewige tatigkeitsgemaBe Pflicht des Menschen besteht darin, Krsna zu
dienen. Das ist in kurzen Worten die Bedeutung der Bewegung fir Krsna-
BewuBtsein.

VERS 5
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tato dharmam catuspadam
manavo harinoditah

yuktah sanicarayanty addha
sve sve kale mahim nrpa

tatah—darauf (am Ende des Kali-yuga); dharmam—das religiése Prinzip; catuh-
padam—in vier Teile; manavah—alle Manus; harina—von der Hochsten Personlich-
keit Gottes; uditah—eingefiihrt; yuktah—beschaftigt; saricarayanti—errichten wie-
der; addha—direkt; sve sve—in ihrer eigenen; kale—Zeit; mahim—in dieser Welt;
nrpa—o Konig.
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UBERSETZUNG

Danach, o Konig, werden die Manus, die sich genau an die Unterweisun-
gen der Hochsten Personlichkeit Gottes halten, den aus vier Teilen beste-
henden dharma direkt wiederherstellen.

ERLAUTERUNG

Alle vier Teile des dharma (tatigkeitsgemaBe Pflicht) konnen wiederhergestellt
werden, wie in der Bhagavad-gita erklirt wird. In der Bhagavad-gitd (4.1) sagt der
Herr:

imam vivasvate yogam
proktavan aham avyayam

vivasvan manave praha
manur iksvakave 'bravit

,Ich lehrte diese unvergingliche Wissenschaft des yoga den Sonnengott, Vivas-
van; Vivasvan lehrte sie Manu, den Vater der Menschheit, und Manu wiederum
lehrte sie Iksvaku.*

Das ist der Vorgang der Schiilernachfolge. Indem die Bewegung fiir Krsna-
BewuBtsein dem gleichen Vorgang folgt, lehrt sie auf der ganzen Welt die Prinzipien
der Bhagavad-gita, wie sie ist, ohne abzuweichen. Wenn vom Gliick begiinstig-
te Menschen diese Unterweisungen Sri Krsnas annehmen, werden sie in der Mis-
sion Sri Caitanya Mahaprabhus zweifellos gliicklich sein. Caitanya Mahaprabhu
wiinschte, daB jeder, zumindest in Indien, ein Prediger dieser Mission wird. Mit
anderen Worten, man sollte ein guru werden und die Unterweisungen des Herrn auf
der ganzen Welt predigen, um der Menschheit zu Gliick und Frieden zu verhelfen.

VERS 6
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pdlayanti praja-pala
yavad antam vibhagasah

yajia-bhaga-bhujo deva
ye ca tatranvitds ca taih

palayanti—die Anweisung ausfiihren; prajd-palah—die Herrscher der Welt,
namlich die Sohne und Enkel Manus; yavat antam—bis zum Ende der Regierungs-
zeit Manus; vibhagasah—in Unterteilungen; yajiia-bhaga-bhujah—die GenieBer des
Ergebnisses von yajia, devah—die Halbgotter; ye—andere; ca—auch; tatra anvitah
—in dieser Angelegenheit beschiftigt; ca—auch; taih—von ihnen.
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UBERSETZUNG

Um die Ergebnisse von Opfern lyajiias] zu genieBen, fiihren die Herrscher
der Welt, nimlich die S6hne und Enkel Manus, die Anweisungen der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes bis zum Ende der Regierungszeit Manus aus. Die

-Halbgotter haben an den Ergebnissen dieser Opfer ebenfalls teil.

ERLAUTERUNG
In der Bhagavad-gita (4.2) heiBt es:

evam parampara-praptam
imam rajarsayo viduh

,,Diese hochste Wissenschaft wurde so durch die Kette der Schiilernachfolge
empfangen, und die heiligen Konige verstanden sie auf diese Weise.*

Dieses parampara-System erstreckt sich von Manu iiber Iksvaku bis zu seinen
Soéhnen und Enkeln. Die Herrscher der Welt in dieser Hierarchie fiihren die Anwei-
sung der Hochsten Personlichkeit Gottes im parampara-System aus. Jeder, der an
einem friedlichen Leben interessiert ist, muB3 an diesem parampara-System teilneh-
men und yajras ausfiihren. Als Gaudiya-Vaisnavas im parampard-System Sri
Caitanya Mahaprabhus miissen wir auf der ganzen Welt den sankirtana-yajra
durchfithren (yajAaih sarikirtana-prdyair yajanti hi sumedhasah). Sri Caitanya
Mahaprabhu ist die Inkarnation der Hochsten Personlichkeit Gottes im gegenwarti-
gen Zeitalter des Kali, und es wird leicht sein, Ihn zufriedenzustellen, wenn die
sankirtana-Bewegung mit groBer Kraft auf der ganzen Welt verbreitet wird. Dies
wird ohne Zweifel auch alle Menschen gliicklich machen.

VERS 7
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indro bhagavata dattam
trailokya-sriyam urjitam

bhunjanah pati lokams trin
kamam loke pravarsati

indrah—der Konig des Himmels; bhagavata—von der Hochsten Personlichkeit
Gottes; dattam—gegeben; trailokya—der drei Welten; srivam urjitam—die groBen
Reichtiimer; bhurijanah—genieBend; pati—erhalt; lokan—alle Planeten; trin—inner-
halb der drei Welten; kamam—so viel wie notwendig; loke—in der Welt; pravarsa-
ti—1aBt Regen fallen.
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UBERSETZUNG

Indra, der K6nig des Himmels, der von der Hochsten Personlichkeit Got-
tes Segnungen empfingt und aus diesem Grund groRe Reichtiimer genieRt,
erhilt die Lebewesen in allen drei Welten, indem er auf alle Planeten genii-
gend Regen fallen ldBt.

VERS 8
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JjAdnam canuyugam brite
harih siddha-svariipa-dhrk
rsi-rupa-dharah karma
yogam yogesa-rupa-dhrk

jranam—transzendentales Wissen; ca—und; anuyugam—dem Zeitalter gemaB;
brute—erklart; harih—die Hochste Personlichkeit Gottes; siddha-svariupa-dhrk—die
Form befreiter Personlichkeiten wie Sanaka und Sanatana annehmend; rsi-ripa-
dharah—die Form groBer heiliger Personlichkeiten wie Yajnavalkya annehmend;
karma—karma, yogam—das mystische yoga-System; yoga-isa-ripa-dhrk—die
Form eines groBen yogi wie Dattatreya annehmend.

UBERSETZUNG

In jedem yuga nimmt die Hochste Personlichkeit Gottes, Hari, die Gestalt
von Siddhas wie Sanaka an, um transzendentales Wissen zu predigen. Der
Herr nimmt die Gestalt groBer heiliger Personlichkeiten wie Yajiavalkya an,
um den Weg des karma zu lehren, und Er nimmt die Gestalt groRer yogis
wie Dattatreya an, um das System mystischen yogas zu lehren.

ERLAUTERUNG

Zum Nutzen der gesamten menschlichen Gesellschaft nimmt der Herr nicht nur
die Form eines Manus als Inkarnation an, um das Universum in rechter Weise zu
regieren, sondern Er nimmt auch die Formen eines Lehrers, yogi, jiani und so fort
an, um der menschlichen Gesellschaft zu niitzen. Die Pflicht der menschlichen Ge-
sellschaft besteht daher darin, dem Pfad der Handlung zu folgen, den der Hochste
Herr weist. Im gegenwartigen Zeitalter findet man die Essenz allen vedischen Wis-
sens in der Bhagavad-gita, die von der Hochsten Personlichkeit Gottes Selbst gelehrt
wird. Der gleiche Hochste Herr verbreitet in der Form Sri Caitanya Mahaprabhus
die Lehren der Bhagavad-gita auf der ganzen Welt. Mit anderen Worten, Hari, die
Hochste Personlichkeit Gottes, ist der menschlichen Gesellschaft gegeniiber so giitig
und barmherzig, daB Er immer bestrebt ist, die gefallenen Seelen nach Hause, zu
Gott, zuriickzubringen.
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VERS 9
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sargam prajesa-rupena
dasyun hanyat svardad-vapuh
kala-ripena sarvesam
abhavadya prthag gunah

sargam—Schopfung von Nachkommen; prajd-isa-ripena—in der Form des Pra-
japati Marici und anderer; dasyun—Diebe und Rauber; hanydt—totet; sva-rat-va-
puh—in der Form des Konigs; kala-ripena—in der Form der Zeit; sarvesam—von
allem; abhdvdya—zur Vernichtung; prthak—verschiedene; gunah—Eigenschaften
besitzend.

UBERSETZUNG

In der Form des Prajapati Marici schafft die Hochste Personlichkeit Gottes
Nachkommen; indem der Herr Konig wird, totet Er die Diebe und Riuber,
und in der Form der Zeit vernichtet Er alles. Alle verschiedenen Eigenschaf-
ten des materiellen Daseins sollten als Eigenschaften der Hochsten Person-
lichkeit Gottes verstanden werden.

VERS 10
WAMA  FAOWGIT  AWRETN |

it tipichcs S SR C IR

stuyamano janair ebhir
mayaya nama-rupaya

vimohitdatmabhir nana-
darsanair na ca drsyate

stuyamdanah—gesucht; janaih—von den Menschen im allgemeinen; ebhih—von
ihnen allen; mayaya—unter dem EinfluB mdyds; nama-ripaya—verschiedene Na-
men und Formen besitzend; vimohita—verwirrt; atmabhih—durch lllusion; nana
—verschiedene; darsanaih—durch philosophische Annaherung; na—nicht; ca—und;
drsyate—kann die Hochste Personlichkeit Gottes gefunden werden.

UBERSETZUNG

Gewdéhnliche Menschen sind von der tiuschenden Energie verwirrt und
versuchen daher, die Absolute Wahrheit, die Hochste Personlichkeit Gottes,
durch verschiedene Arten von Forschung und philosophischer Spekulation
zu finden. Trotzdem sind sie unfihig, den Hochsten Herrn zu sehen.
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ERLAUTERUNG

Alle Aktionen und Reaktionen, die zur Schopfung, Erhaltung und Vernichtung
dieser materiellen Welt stattfinden, haben ihren Ursprung letztlich in der einen
Hochsten Person. Es gibt verschiedene Philosophen, die unter verschiedenen Namen
und Formen nach der letztlichen Ursache zu forschen versuchen, doch sie sind unfa-
hig, die Hochste Personlichkeit Gottes, Krsna, zu finden, der in der Bhagavad-gita
erklart, daB Er der Ursprung aller Dinge und die Ursache aller Ursachen ist (aham
sarvasya prabhavah). Diese Unfahigkeit ist auf die tauschende Energie des Hochsten
Herrn zuriickzufiihren. Gottgeweihte erkennen daher den Hochsten Herrn an, wie
Er ist, und sind stets gliicklich, indem sie einfach die Herrlichkeit des Herrn lobprei-
sen.

VERS 11
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etat kalpa-vikalpasya
pramanan parikirtitam

yatra manvantarany ahus
caturdasa puravidah

etar—all diese; kalpa—an einem Tag Brahmas; vikal pasya—der Wechsel in einem
kalpa, wie der Wechsel der Manus; pramanam—Beweise; parikirtitam—beschrieben
(von mir); yatra—worin; manvantarani—die Zeitspannen der Manus; dhuh—gesagt;
caturdasa—vierzehn; purd-vidah—groBe Gelehrte.

UBERSETZUNG

In einem kalpa, das hei8t an einem Tag Brahmas, finden die zahlreichen
Wechsel statt, die man vikalpas nennt. O Konig, all das ist dir bereits von
mir beschrieben worden. GroRe Gelehrte, die die Vergangenheit, Gegen-
wart und Zukunft kennen, haben festgestellt, daB es an einem Tag Brahmas
vierzehn Manus gibt.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 14. Kapitel im Achten
Canto des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Das Verwaltungssystem des Univer-
sums”.






15. Kapitel

Bali Maharaja erobert
die himmlischen Planeten

Dieses Kapitel beschreibt, wie Bali, nachdem er denVisvajit-yajia durchgefiihrt
hatte, mit einem Streitwagen und verschiedenem anderem Kriegszubehor gesegnet
wurde, mit dem er den Konig des Himmels angriff. Die Halbgotter, die sich alle vor
ihm fiirchteten, verlieBen auf Anweisung ihres guru die himmlischen Planeten und
begaben sich an andere Orte.

Maharaja Pariksit wollte erfahren, wie Vamanadeva, unter dem Vorwand, von
Bali Maharaja drei Schritte Land zu nehmen, diesem alles fortnahm und ihn fesselte.
Sukadeva Gosvami beantwortete diese Frage mit folgender Erklirung: In dem
Kampf zwischen den Damonen und den Halbgottern, der im Elften Kapitel dieses
Cantos beschrieben wird, wurde Bali besiegt und fiel im Kampf, erhielt jedoch durch
Sukracaryas Gnade sein Leben wieder. Darauf betatigte er sich im Dienst Sukra-
caryas, der sein spiritueller Meister wurde. Die Nachfahren Bhrgus, die mit ihm zu-
frieden waren, trugen ihm auf, den Visvajit-yajna durchzufiihren. Wahrend des
yajiia kamen aus dem Opferfeuer ein Streitwagen, Pferde, eine Flagge, ein Bogen,
eine Riistung und zwei Kocher mit Pfeilen. Maharaja Prahlada, Bali Maharajas
GroBvater, gab Bali eine Blumengirlande, die niemals verwelkt, und Sukracarya gab
ihm ein Muschelhorn. Nachdem Bali Maharaja Prahlada, den brahmanas und sei-
nem spirituellen Meister Sukracarya Ehrerbietungen erwiesen hatte, riistete er sich
zum Kampf mit Indra und begab sich mit seinen Soldaten nach Indrapuri. Wahrend
er sein Muschelhorn ertonen lieB, griff er die Randgebiete von Indras Konigreich an.
Als Indra Bali Maharajas Starke sah, suchte er seinen spirituellen Meister Brhaspati
auf, berichtete ihm von Balis Starke und fragte ihn, was er tun solle. Brhaspati teilte
den Halbgottern mit, daB es zwecklos sei, gegen Bali zu kdmpfen, da er von den
brahmanas mit auBergewohnlicher Macht ausgestattet worden sei. Ihre einzige
Hoffnung bestehe darin, die Gunst der Hochsten Personlichkeit Gottes zu erlangen.
In der Tat, es gebe keine andere Moglichkeit. Brhaspati riet den Halbgottern, unter
den gegebenen Umstanden die himmlischen Planeten zu verlassen und sich an ande-
ren Orten unsichtbar aufzuhalten. Die Halbgétter folgten seiner Anweisung, und
Bali Maharaja eroberte mit seinen Gefahrten das gesamte Konigreich Indras. Die
Nachfahren Bhrgu Munis, die zu ihrem Schiiler Bali Maharaja groBe Zuneigung
empfanden, beauftragten ihn, einhundert asvamedha-yajnas durchzufiihren. So er-
freute sich Bali Maharaja an den Reichtiimern der himmlischen Planeten.

VERS 1-2
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sri-rajovdaca
baleh pada-trayam bhimeh
kasmad dharir aydcata
bhitesvarah krpana-val
labdhartho 'pi babandha tam

etad veditum icchamo
mahat kautithalam hi nah
ydcriesvarasya purnasya
bandhanarm capy andagasah

sri-raja uvaca—der Konig sprach; baleh—Bali Maharajas; pada-trayam—drei
Schritte; bhumeh—Land; kasmat—warum; harih—die Hochste Personlichkeit Got-
tes (in der Form Vamanas); aydcata—bat um; bhiitva-isvarah—der Besitzer aller
Dinge im Universum; krpana-vat—wie ein armer Mensch; labdha-arthah—bekam
das Almosen; api—obwohl; babandha—fesselte; tam—ihn (Bali); etat—all dieses; ve-
ditum—zu verstehen; icchdmah—wir wiinschen uns; mahat—sehr groBe; kautitha-
lam—Begierde; hi—in der Tat; nah—unser; ydcria—bettelnd; isvarasya—der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes; purnasya—der in jeder Hinsicht vollstindig ist; bandha-
nam—fesselnd; ca—auch; api—obwohl; andgasah—er, der fehlerlos war.

UBERSETZUNG

Maharaja Pariksit fragte: Der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, ist
der Besitzer aller Dinge. Warum bat Er Bali Maharaja wie ein armer Mann
um drei Schritte Land, und warum fesselte Er Bali Maharaja, obwohl Er von
ihm die erbetene Gabe bekam? Ich bin sehr begierig, den Grund fiir diese
ritselhaften Widerspriiche zu erfahren.

VERS 3
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Sri-suka uvdca
pardjita-srir asubhis ca hapito
hindrena rajan bhrgubhih sa jivitah
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sarvatmanad tan abhajad bhrgin balih
sisyo mahatmartha-nivedanena

sri-Sukah uvdaca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; pardjita—besiegt; srih—Reich-
tiimer; asubhih ca—auch des Lebens; hapitah—beraubt; hi—in der Tat; indrena—von
Konig Indra; rdjan—o Konig; bhrgubhih—von den Nachkommen Bhrgu Munis;
sah—er (Bali Maharaja); jivitah—ins Leben zuriickgebracht; sarva-dtmand—in
voller Ergebenheit; tan—sie; abhajat—verehrte; bhrgiin—die Nachkommen Bhrgu
Munis; balih—Bali Maharaja; sisyah—ein Schiiler; mahatma—die groBe Seele; ar-
tha-nivedanena—indem er alles gab.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sprach: O Kénig, als Bali Maharaja all seinen Reichtum
verloren hatte und im Kampf gefallen war, brachte ihn Sukricarya, ein
Nachkomme Bhrgus, ins Leben zuriick. Aus diesem Grunde wurde Bali
Maharija, die groBe Seele, Sukracaryas Schiiler; voller Vertrauen begann er
ihm zu dienen und iibergab ihm alles, was er hatte.

VERS 4
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tam brahmana bhrgavah priyamana
aydjayan visvajita tri-nakam

Jigisamanam vidhinabhisicya
mahabhisekena mahanubhavah

tam—ihm (Bali Maharaja); brahmanah—alle brahmanas; bhrgavah—die Nach-
kommen Bhrgu Munis; privamanah—sehr erfreut; aydjayan—beschiftigten ihn mit
der Durchfiihrung eines Opfers; visvajita—bekannt als Visvajit; tri-nakam—die
himmlischen Planeten; jigisamanam—begehren zu erobern; vidhind—nach regulie-
renden Prinzipien; abhisicyva—nachdem sie gereinigt hatten; mahd-abhisekena—in-
dem sie ihn in einer groBen abhiseka-Zeremonie badeten; maha-anubhavah—die
hochgestellten brahmanas.

UBERSETZUNG

Die brahmana-Nachfahren Bhrgu Munis waren mit Bali Maharaja, der
den Wunsch hatte, das Konigreich Indras zu erobern, sehr zufrieden. Nach-
dem sie ihn daher gemiB den regulierenden Prinzipien geliutert und ord-
nungsgemiB gebadet hatten, trugen sie ihm auf, den als Viévajit bekannten
yajita durchzufiihren.
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VERS 5
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tato rathah karicana-patta-naddho
hayas ca haryasva-turanga-varnah

dhvajas ca simhena virajamano
hutasanad dsa havirbhir istat

tatah—danach; rathah—einen Streitwagen; kdricana—mit Gold; patta—und Sei-
dengewandern; naddhah—eingehiillt; hayah ca—auch Pferde; haryasva-turanga-
varnah—von genau der gleichen Farbe wie die Pferde Indras (gelb); dhvajah
ca—auch eine Flagge; simthena—mit dem Zeichen eines Lowen; virdjamanah—exi-
stierend; huta-asanat—aus dem lodernden Feuer; asa—es gab; havirbhih—durch
Opfergaben aus geklarter Butter; istat—verehrt.

UBERSETZUNG

Wihrend Ghee [geklirte Butter] im Opferfeuer dargebracht wurde, er-
schien aus dem Feuer ein mit Gold und Seide geschmiickter himmlischer
Streitwagen. Es erschienen auch gelbe Pferde, die denen Indras glichen, und
eine Flagge, die das Zeichen eines Lowen trug.

VERS 6
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dhanus ca divyam puratopanaddham
tunav ariktau kavacam ca divyam

pitamahas tasya dadau ca malam
amlana-puspam jalajam ca sukrah

dhanuh—einen Bogen; ca—auch; divyam—ungewohnlich; purata-upanaddham
—mit Gold verziert; tunau—zwei Kocher; ariktau—unfehlbar; kavacam ca—und
eine Rustung; divvam—himmlisch; pitamahah tasya—sein GroBvater, namlich
Prahlada Maharaja; dadau—gab; ca—und; malam—eine Girlande; amlana-puspam
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—aus Blumen gemacht, die nicht verwelken; jala-jam—eine Muschel (die im Was-
ser geboren ist); ca—sowie auch; s’ukrah—Sukrécérya.

UBERSETZUNG

Es erschienen auch ein vergoldeter Bogen, zwei Kocher mit unfehlbaren
Pfeilen und eine himmlische Riistung. Bali Maharajas GroRvater, Prahlada
Mahiraja, gab Bali eine Blumengirlande, die niemals verwelkt, und Sukra-
carya gab ihm ein Muschelhorn.

VERS 7
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evam sa viprdrjita-yodhanarthas
taih kalpita-svastyayano 'tha vipran
pradaksini-krtya krta-pranamah
prahradam amantrya namas-cakdra

evam—auf diese Weise; sah—er (Bali Maharaja); vipra-arjita—durch die Gnade
der brahmanas erlangt; yodhana-arthah—eine Kampfausriistung besitzend; taih
—von ihnen (den brahmanas), kalpita—geraten; svastyayanah—rituelle Durchfiih-
rung; atha—sie; vipran—alle brahmanas (Sukracarya und andere); pradaksini-krt-
ya—umkreisend; krta-pranamah—erwies seine achtungsvollen Ehrerbietungen;
prahradam—Prahlada Maharaja; amantrya—ansprechend; namah-cakdara—erwies
ihm Ehrerbietungen.

UBERSETZUNG

Nachdem Maharaja Bali so die besondere rituelle Zeremonie durchge-
filhrt hatte, zu der ihm die brahmanas geraten hatten, und nachdem er
durch ihre Gnade die Kampfausriistung erhalten hatte, umschritt er die
brahmanas und erwies ihnen Ehrerbietungen. Er verabschiedete sich auch
von Prahlada Maharaja und erwies ihm Ehrerbietungen.

VERS 8-9
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atharuhya ratham divyam
bhrgu-dattam maharathah

susrag-dharo 'tha sannahya
dhanvi khadgi dhrtesudhih

hemangada-lasad-bahuh
sphuran-makara-kundalah

rardja ratham aridho
dhisnya-stha iva havyavat

atha—darauf; aruhya—besteigend; ratham—den Streitwagen; divyam—himmli-
schen; bhrgu-dattam—von Sukracirya gegeben; mahd-rathah—Bali Maharaja, der
groBe Streitwagenkampfer; su-srak-dharah—mit einer schonen Girlande ge-
schmiickt; atha—so; sannahya—seinen Korper mit der Riistung bedeckend;
dhanvi—mit einem Bogen ausgeriistet; khadgi—ein Schwert nehmend; dhrta-isu-
dhih—einen Kocher mit Pfeilen nehmend; hema-arigada-lasat-bahuh—mit goldenen
Armreifen geschmiickt; sphurat-makara-kundalah—mit funkelnden Ohrringen ge-
schmiickt, die Saphiren glichen; rardgja—leuchtete; ratham aridhah—den Streitwa-
gen besteigend; dhisnya-sthah—sich auf dem Opferaltar befindend; iva—wie; havya-
var—verehrenswertes Feuer.

UBERSETZUNG

Sodann bestieg Bali Maharaja, der mit einer schonen Girlande ge-
schmiickt war, den von Sukricarya gegebenen Streitwagen, legte seine Rii-
stung an und nahm Bogen, Schwert und einen Kécher mit Pfeilen. Goldene
Armreifen und Saphirohrringe dienten ihm als Schmuck, und als er sich so
auf dem Sitz des Streitwagens niederlieB, leuchtete er wie ein verehrens-
wertes Feuer.

VERS 10-11
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tulyaisvarya-bala-sribhih
sva-yuthair daitya-yithapaih

pibadbhir iva kham drgbhir
dahadbhih paridhin iva
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vrto vikarsan mahatim
asurim dhvajinim vibhuh

yayav indra-purim svrddham
kampayann iva rodasi

tulya-aisvarya—an Reichtum ebenbiirtig; bala—Starke; sribhih—und an Schon-
heit; sva-yuthaih—von seinen eigenen Leuten; daitya-yutha-paih—und von den
Oberhauptern der Damonen; pibadbhih—trinkend; iva—als ob; kham—den Himmel;
drgbhih—mit dem Blick; dahadbhih—verbrennend; paridhin—alle Himmelsrichtun-
gen; iva—als ob; vrtah—umgeben; vikarsan—anziehend; mahatim—sehr groB;
asurim—damonisch; dhvajinim—Soldaten; vibhuh—iiberaus machtig; yayau—ging;
indra-purim—zur Hauptstadt Konig Indras; su-rddham—sehr reich; kampayan
—lieB erbeben; iva—als ob; rodasi—die gesamte Erdoberflache.

UBERSETZUNG

Als er seine Soldaten und die Oberhdupter der Dimonen, die ihm an
Stirke, Reichtum und Schonheit ebenbiirtig waren, um sich versammelte,
schien es, als wiirden sie den Himmel verschlingen und alle Himmels-
richtungen mit ihren Blicken verbrennen. Nachdem Bali Maharaja so die di-
monischen Soldaten um sich versammelt hatte, machte er sich auf den Weg
in die reiche Stadt Indras. Ja, es schien, als lieRe er die gesamte Erdoberfli-
che erbeben.

VERS 12
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ramyam upavanodydnaih
srimadbhir nandanadibhih

kijad-vihanga-mithunair
gayan-matta-madhuvrataih

pravala-phala-pusporu-
bhara-sakhamara-drumaih

oo

ramyam—sehr angenehm; upavana—mit Obsthainen; udyanaih—und Garten;
srimadbhih—sehr schon anzusehen; nandana-adibhih—wie Nandana; kijar—zwit-
schernd; vihariga—Vogel, mithunaih—mit Paaren; gdyat—singend; matta—ver-
riickt; madhu-vrataih—mit Bienen; pravala—von Blattern; phala-puspa—Friichte
und Bliiten; uru—sehr groB; bhara—das Gewicht tragend; sakhd—deren Zweige;
amara-drumaih—mit ewigen Baumen.
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UBERSETZUNG

Konig Indras Stadt war voll von angenehmen Obsthainen und Girten wie
dem Nandana-Garten. Durch das Gewicht der Bliten, Blitter und Friichte
neigten sich die Zweige der ewig bestehenden Biume hernieder. Die Gar-

-ten wurden von Paaren zwitschernder Vogel und von summenden Bienen
besucht. Die gesamte Atmosphire war himmlisch.

VERS 13
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hamsa-sarasa-cakrahva-
karandava-kulakulah

nalinyo yatra kridanti
pramadah sura-sevitah

hamsa—von Schwanen; sdrasa—Kraniche; cakrahva—Vogel, die als cakravakas
bekannt sind; kdrandava—und Wasservogel; kula—von Gruppen; dkulah—erfiillt;
nalinyah—Lotosblumen; yatra—wo; kridanti—vergniigten sich im Spiel; pramadah
—schone Frauen; sura-sevitah—von den Halbgottern beschiitzt.

UBERSETZUNG

Schone, von den Halbgottern beschiitzte Frauen vergniigten sich in den
Girten, wo es Lotosteiche gab, voll von Schwinen, Kranichen, cakravakas
und Enten.

VERS 14
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akasa-gangaya devya
vrtam parikha-bhiutaya

prakdrenagni-varnena
sattalenonnatena ca

dkdsa-gangayd—durch Ganga-Wasser, das als Akasa-ganga bekannt ist; dev-
ya—die immer verehrenswerte Gottin; vrtam—umgeben; parikha-bhiitaya—als ein
Graben; prakarena—von Mauern; agni-varnena—feuergleichen; sa-attalena—mit
Orten zum Kampfen; unnatena—sehr hoch; ca—und.
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UBERSETZUNG

Die Stadt umringten Griben voller Ganga-Wasser, das als Akisa-ganga
bekannt ist, und eine hohe Mauer, die die Farbe von Feuer hatte. Auf dieser
Mauer gab es Tiirme, von denen aus man kimpfte.

VERS 15
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rukma-patta-kapatais ca
dvaraih sphatika-gopuraih

justam vibhakta-prapatham
visvakarma-vinirmitam

rukma-patta—mit Goldplatten beschlagen; kapdtaih—die Tore, von welchen;
ca—und; dvaraih—mit Eingingen; sphatika-gopuraih—mit Toren aus vortreffli-
chem Marmor; justam—verbunden; vibhakta-prapatham—durch viele verschiedene
offentliche StraBen; visvakarma-vinirmitam—von Visvakarma, dem himmlischen
Architekten, gebaut.

UBERSETZUNG

Die Tore waren mit soliden Goldplatten beschlagen, und die Torbogen
bestanden aus vortrefflichem Marmor. Sie waren durch verschiedene 6f-
fentliche StraBen miteinander verbunden. Die ganze Stadt war von Vi$va-
karma erbaut worden.

VERS 16
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sabhd-catvara-rathyadhyam
vimanair nydrbudair yutam

srngatakair manimayair
vajra-vidruma-vedibhih

sabhd—mit Versammlungshallen; catvara—mit Hofen; rathya—und offentlichen
StraBen; ddhyam—reich; vimanaih—von Flugzeugen; nyarbudaih—nicht weniger als
zehnmal zehn Millionen (einhundert Millionen); yutam—ausgestattet; srriga-dta-
kaih—mit Kreuzungen; mani-mayaih—aus Perlen gemacht; vajra—aus Diamanten
gemacht; vidruma—und Korallen; vedibhih—mit Sitzplatzen.
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UBERSETZUNG

In der Stadt gab es zahllose Hofe, weite StraBen und Versammlungshal-
len und nicht weniger als einhundert Millionen Flugzeuge. Die Kreuzungen
waren aus Perlen gemacht, und es gab Sitzplitze aus Diamanten und Koral-
len.

VERS 17
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yatra nitya-vayo-ripah
syama viraja-vasasah
bhrajante ripavan-ndryo
hy arcirbhir iva vahnayah

yatra—in dieser Stadt; nitya-vayah-ripah—die ewig schon und jung waren; syd-
mah—die Eigenschaft syama besitzend; viraja-vdasasah—immer in saubere Gewan-
der gehiillt; bhrdjante—leuchtend; ripa-vat—schon geschmiickt; naryah—Frauen;
hi—gewiB; arcirbhih—mit vielen Flammen; iva—wie; vahnayah—Feuer.

UBERSETZUNG

Frauen von unverginglicher Schonheit und Jugend, die in saubere Ge-
winder gehiillt waren, leuchteten in der Stadt wie Feuer mit vielen Flam-
men. Sie alle besaBen die Eigenschaft, die man §yama nennt.

ERLAUTERUNG
Srila Visvanatha Cakravarti Thakura erklirt die Eigenschaften der sydmd-Frau
wie folgt:

Sita-kale bhaved usna
usma-kale susitalah
stanau sukathinau ydasam

tah syamah parikirtitah

Eine Frau, deren Korper wahrend des Winters sehr warm und wahrend des
Sommers kiihl ist und die meistens auch sehr feste Briiste hat, wird syama genannt.

VERS 18
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sura-stri-kesa-vibhrasta-
nava-saugandhika-srajam

yatramodam upaddya
marga avati marutah

sura-stri—von den Frauen der Halbgotter; kesa—von dem Haar; vibhrasta—ge-
fallen; nava-saugandhika—aus frischen, duftenden Blumen gemacht; srajam—von
den Blumengirlanden; yatra—worin; dmodam—den Duft; upaddya—tragend; mar-
ge—auf den Wegen; avadti—weht; marutah—der Wind.

UBERSETZUNG

Die Winde, die durch die StraRen der Stadt wehten, trugen den Duft der
Blumen mit sich, die aus dem Haar der Halbgotterfrauen gefallen waren.

VERS 19
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hema-jalaksa-nirgacchad-
dhimenaguru-gandhina

pandurena praticchanna-
marge yanti sura-priyah

hema-jala-aksa—von winzigen Fenstern, die aus goldenem Filigran gemacht wa-
ren; nirgacchat—ausgehend; dhimena—durch Rauch; aguru-gandhina—duftend,
weil aguru-Weihrauch verbrannt wurde; pandurena—sehr weiB3; praticchanna—
bedeckt; marge—auf der StraBe; ydnti—gehen; sura-priyah—schone, als Apsaras
bekannte Gesellschaftsmadchen, himmlische Madchen.

UBERSETZUNG

Apsaras spazierten auf den StraRen, iiber denen weiBe Duftwolken von
aguru-Weihrauch hingen, der aus goldenen Filigranfenstern stromte.

VERS 20
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mukta-vitanair mani-hema-ketubhir
nana-pataka-valabhibhir avrtam
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Sikhandi-paravata-bhrrga-naditam
vaimanika-stri-kala-gita-mangalam

mukta-vitanaih—durch mit Perlen geschmiickte Baldachine; mani-hema-ketu-
bhih—mit Flaggen aus Perlen und Gold; ndna-pataka—verschiedene Arten von Fah-
nen habend; valabhibhih—mit den Tirmen der Palaste; dvrtam—bedeckt; si-
khandi—von Vogeln wie Pfauen; pdrdvata—Tauben; bhrrga—Bienen; naditam
—durch die verschiedenen Klinge ertonen; vaimanika—auf Flugzeuge steigend;
stri—von Frauen; kala-gita—aus dem gemeinsamen Singen; margalam—voller
Gliick.

UBERSETZUNG

Die Stadt wurde von perlengeschmiickten Baldachinen iiberschattet,
und auf den Palasttiirmen wehten perlen- und goldbestickte Fahnen. In der
Stadt horte man stindig die Stimmen von Pfauen, Tauben und Bienen, und
iiber der Stadt flogen Flugzeuge voller schoner Frauen, die unaufhérlich
gliickverheiRende Lieder sangen, die fiir das Ohr sehr angenehm waren.

VERS 21
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mrdanga-sankhanaka-dundubhi-svanaih
satala-vina-murajesta-venubhih

nrtyaih savadyair upadeva-gitakair
manoramam sva-prabhaya jita-prabham

mrdariga—von Trommeln; sarkha—Muscheln; dnaka-dundubhi—und Pauken;
svanaih—durch die Klange; sa-tdgla—in vollkommener Harmonie; vind—ein Sai-
teninstrument; muraja—eine Art von Trommel; ista-venubhih—von dem sehr scho-
nen Klang der Flote begleitet; nrtyaih—mit Tanzen; savadyaih—mit Konzertinstru-
menten; upadeva-gitakaih—mit dem Gesang zweitrangiger Halbgotter wie der
Gandharvas; manoramam—schon und angenehm; sva-prabhaya—durch ihr eigenes
Leuchten; jita-prabham—die Verkorperung der Schonheit wurde besiegt.

UBERSETZUNG

Die Klinge von mrdangas, Muschelhérnern, Pauken, Floten und wohlge-
stimmten Saiteninstrumenten, die sich alle zu einem Konzert vereinigten,
erfiillten die Stadt. Stindig wurde getanzt, und die Gandharvas sangen. Die
vereinigte Schonheit von Indrapuri besiegte die Schonheit in Person.
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VERS 22
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yam na vrajanty adharmisthah
khala bhita-druhah sathah
maninah kamino lubdha
ebhir hina vrajanti yat

yam—auf den StraBen der Stadt; na—nicht; vrajanti—gingen; adharmisthah—ir-
religiose Personen; khalah—neidische Personen; bhiita-druhah—anderen Lebewesen
gegeniiber gewalttitige Personen; sathah—Betriiger; maninah—falschlich stolz; ka-
minah—lustern; lubdhah—gierig; ebhih—diese; hinah—vollig abwesend; vrajanti—
gehen; yat—auf der Strale.

UBERSETZUNG

Niemand, der siindhaft, neidisch, heimtiickisch, hochmiitig, liistern, gie-
rig oder anderen Lebewesen gegeniiber gewalttitig war, konnte diese Stadt
betreten. Die Menschen, die dort lebten, waren alle frei von diesen Fehlern.

VERS 23
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tam deva-dhanim sa varuthini-patir
bahih samantad rurudhe prtanyaya
acarya-dattam jalajam maha-svanam
dadhmau prayunjan bhayam indra-yositam

tam—dieser; deva-dhanim—Ort, an dem Indra lebte; sah—er (Bali Maharaja); va-
rathini-patih—der Befehlshaber der Soldaten; bahih—auBerhalb; samantat—aus al-
len Himmelsrichtungen; rurudhe—griff an; prtanyaya—mit Soldaten; dcarya-dat-
tam—von Sukracirya gegeben; jala-jam—die Muschel; mahd-svanam—einen lauten
Ton; dadhmau—lieB erklingen; prayunjan—schaffend; bhayam— Angst; indra-yosi-
tam—in allen Frauen, die von Indra beschiitzt wurden.

UBERSETZUNG

Bali Maharaja, der Befehlshaber zahlloser Soldaten, versammelte seine
Leute auBerhalb der Stadt und griff Indras Reich aus allen Richtungen an. Er
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lies das Muschelhorn ertonen, das ihm sein spiritueller Meister Sukracarya
gegeben hatte, und versetzte so die von Indra beschiitzten Frauen in Angst
und Schrecken.

VERS 24
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maghavams tam abhipretya
baleh paramam udyamam
sarva-deva-ganopeto
gurum etad uvdca ha

maghavan—Indra; tam—diese Lage; abhipretya—verstehend; baleh—Bali Maha-
raja; paramam udyamam—groBe Begeisterung; sarva-deva-gana—von allen Halb-
gottern; upetah—begleitet; gurum—zu dem spirituellen Meister; erar—die folgenden
Worte; uvaca—sprach; ha—in der Tat.

UBERSETZUNG

Als Konig Indra Bali Maharajas unerschopflichen Kampfwillen sah und
seine Absicht verstand, begab er sich zusammen mit den anderen Halbgot-
tern zu seinem spirituellen Meister, Brhaspati, und sprach die folgenden
Worte:

VERS 25
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bhagavann udyamo bhiiyan
baler nah piirva-vairinah

avisahyam imam manye
kenadsit tejasorjitah

bhagavan—o mein Herr; udyamah—Begeisterung; bhiiyan—groBe; baleh—Bali
Maharajas; nah—unser; pirva-vairinah—fritherer Feind; avisahyam—unertraglich;
imam—diese; manye—ich denke; kena—durch wen; dsit—bekam; tejasai—Macht; ur-
Jjitah—erlangte.

UBERSETZUNG

Mein Herr, unser Erzfeind Bali Maharaja zeigt jetzt neue Begeisterung
und hat solch erstaunliche Macht erlangt, daR wir der Meinung sind, daf
wir seinem Ansturm wahrscheinlich nicht widerstehen kénnen.



Vers 27] Bali Mahiarija erobert die himmlischen Planeten 421

VERS 26
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nainam kascit kuto vapi
prativvodhum adhisvarah

pibann iva mukhenedam
lihann iva diso dasa

dahann iva diso drgbhih
samvartagnir ivotthitah

na—nicht; enam—dieser Vorkehrung; kascit—jemand; kutah—von irgendwoher;
va api—entweder; prativyvodhum—entgegenzuwirken; adhisvarah—ist imstande; pi-
ban iva—als ob trinkend; mukhena—durch den Mund; idam—diese (Welt); lihan
iva—als ob leckend; disah dasa—alle zehn Himmelsrichtungen; dahan iva—als ob
verbrennend; disah—alle Himmelsrichtungen; drgbhih—mit seinem Blick; sam-
varta-agnih—das als samvarta bekannte Feuer; iva—wie; utthitah—jetzt entstanden.

UBERSETZUNG

Nichts und niemand kann dieser militirischen Aufstellung Bali Maharajas
entgegentreten. Es scheint, als trinke Bali mit seinem Mund das gesamte
Universum, als lecke er mit seiner Zunge die zehn Himmelsrichtungen auf
und als entziinde er mit seinen Augen iiberall Feuer. In der Tat, er hat sich
wie das als samvartaka bekannte Vernichtungsfeuer erhoben.

VERS 27
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bruhi karanam etasya
durdharsatvasya mad-ripoh
ojah saho balam tejo
yata etat samudyamah

bruhi—teile uns giitigerweise mit; kadranam—die Ursache; etasya—von all die-
sem; durdharsatvasya—von der Furchtbarkeit; mat-ripoh—meines Feindes; ojah
—Macht; sahah—Energie; balam—Starke; tejah—EinfluB; yatah—woher; etar—all
dieses; samudyamah—Bemiihung.
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UBERSETZUNG

Teile mir giitigerweise mit, was die Ursache von Bali Maharajas Stirke,
Entschlossenheit, Macht und Sieg ist. Wie kommt es, daB er so voller Enthu-
siasmus ist?

VERS 28
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Sri-gurur uvaca
janami maghavan chatror
unnater asya karanam
sisyayopabhrtam tejo
bhrgubhir brahma-vadibhih

Sri-guruh uvaca—Brhaspati sprach; janami—ich kenne; maghavan—o Indra; sa-
troh—des Feindes; unnateh—der Erhebung; asya—von ihm; karanam—die Ursache;
Sisydya—den Schiiler; upabhrtam—ausgestattet; tejah—Macht; bhrgubhih—durch
die Nachkommen Bhrgus; brahma-vadibhih—allmachtige brahmanas.

UBERSETZUNG

Brhaspati, der spirituelle Meister der Halbgétter, sprach: O Indra, ich
wei, warum dein Feind so michtig geworden ist. Die brahmana-Nach-
fahren Bhrgu Munis, die mit Bali Maharaja, ihrem Schiiler, sehr zufrieden
waren, haben ihn mit solch ungewdohnlicher Macht ausgestattet.

ERLAUTERUNG

Brhaspati, der spirituelle Meister der Halbgoétter, teilte Indra mit: ,,Normaler-
weise hatten Bali und seine Soldaten nicht solche Stirke erlangen konnen, doch of-
fensichtlich haben die brahmana-Nachfahren Bhrgu Munis Bali Maharaja mit dieser
spirituellen Macht ausgestattet, da sie mit ihm sehr zufrieden waren.* Mit anderen
Worten, Brhaspati teilte Indra mit, daB Bali Maharajas Macht nicht seine eigene
war, sondern die seines erhabenen guru Sukracirya. Wir singen in unseren tigli-
chen Gebeten: yasya prasadad bhagavat-prasado yasydprasidan na gatih kuto ‘pi.
Wenn der spirituelle Meister erfreut ist, kann man, besonders im spirituellen Leben,
ungewohnliche Macht bekommen. Die Segnungen des spirituellen Meisters sind
machtiger als die personliche Bemiihung um spirituellen Fortschritt. Narottama
dasa Thakura sagt daher:

guru-mukha-padma-vakya, cittete kariya aikya,
ara na kariha mane asa
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Besonders um spirituellen Fortschritt zu machen, sollte man die autorisierten
Anweisungen des spirituellen Meisters ausfithren. Durch das parampara-System
kann man so mit der urspriinglichen spirituellen Macht, die von der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes kommt, ausgestattet werden (evam parampard-praptam imam
rajarsayo viduh).

VERS 29
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ojasvinam balim jetum
na samartho ’sti kascana
bhavad-vidho bhavan vapi
varjayitvesvaram harim

vijesyati na ko ‘py enam
brahma-tejah-samedhitam

ndsya saktah purah sthatum
krtantasya yatha janah

ojasvinam—so machtig; balim—Bali Maharaja; jetum—zu besiegen; na—nicht;
samarthah—imstande; asti—ist; kascana—jemand; bhavat-vidhah—wie du; bhavan
—du selbst; vd api—entweder; varjayitva—ausgenommen; isvaram—der hochste
Herrscher; harim—die Hochste Personlichkeit Gottes; vijesyati—wird siegen; na
—nicht; kah api—jemand; enam—ihn (Bali Maharaja); brahma-tejah-samedhitam
—ijetzt mit brahma-tejas, auBergewohnlicher spiritueller Macht, ausgestattet; na
—nicht; asya—von ihm; saktah—ist imstande; purah—in der Gegenwart; sthatum
—bleiben; krta-antasya—von Yamaraja; yatha—wie; janah—Menschen.

UBERSETZUNG

Weder du noch deine Leute kénnen den iiberaus michtigen Bali besie-
gen. Wahrlich, niemand auBer der Hochsten Personlichkeit Gottes kann ihn
bezwingen, denn er ist jetzt mit der hochsten spirituellen Macht [brahma-
tejas] ausgestattet. So, wie niemand vor Yamaraja bestehen kann, so kann
jetzt niemand vor Bali Maharaja bestehen.

VERS 30
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tasman nilayam utsrjya
yuyam sarve tri-vistapam

yata kalam pratiksanto
yatah satror viparyayah

tasmdt—deshalb; nilayam—nicht sichtbar; utsrjya—aufgebend; yiyam—ihr; sar-
ve—alle; tri-vistapam—das himmlische Konigreich; ydta—geht woanders hin; kd-
lam—Zeit; pratiksantah—wartend auf; yatah—wovon; satroh—deines Feindes; vi-
paryayah—der entgegengesetzte Zustand tritt ein.

UBERSETZUNG

Ihr solltet daher warten, bis sich die Lage eurer Feinde ins Gegenteil um-
kehrt, und bis dahin solltet ihr alle diesen himmlischen Planeten verlassen
und woanders hingehen, wo man euch nicht sehen wird.

VERS 31
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esa vipra-balodarkah
sampraty urjita-vikramah

tesam evapamanena
sdanubandho vinanksyati

esah—dieser (Bali Maharaja); vipra-bala-udarkah—aufgrund der ihm verliche-
nen brahmanischen Kraft auf der Hohe seiner Macht stehend; samprati—zum ge-
genwartigen Zeitpunkt; urjita-vikramah—auBerst machtig; resam—von den glei-
chen brahmanas; eva—in der Tat; apamanena—durch Beleidigung; sa-anubandhah
—mit Freunden und Helfern; vinanksyati—wird besiegt werden.

UBERSETZUNG

Bali Maharaja ist jetzt duBerst michtig geworden, weil er von den brah-
manas gesegnet wurde, doch wenn er spiter die brahmanas beleidigt, wird
er zusammen mit seinen Freunden und Helfern besiegt werden.

ERLAUTERUNG

Bali Maharaja und Indra waren Feinde. Als daher Brhaspati, der spirituelle Mei-
ster der Halbgotter, voraussagte, daB Bali Maharaja besiegt werden wiirde, wenn er
die brahmanas beleidige, durch deren Gnade er so machtig geworden war, wollten
Bali Maharajas Feinde natiirlich erfahren, wann dieser giinstige Augenblick kom-
men wiirde. Um Konig Indra zu beruhigen, versicherte ihm Brhaspati, daB die Zeit
gewill kommen werde, denn Brhaspati konnte sehen, daB Bali Maharaja in der Zu-
kunft die Anweisungen Sukrécéryas miBachten wiirde, um Sri Visnu, Vamana-
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deva, zu besanftigen. Fiir den Fortschritt im Krsna-BewuBtsein kann man natiirlich
alle Risiken auf sich nehmen. Um Vamanadeva zu erfreuen, nahm Bali Maharaja
das Risiko auf sich, die Anweisungen seines spirituellen Meisters, Sukréwirya, Zu
miBachten. Aus diesem Grunde sollte er all sein Eigentum verlieren und spater, auf-
grund seines hingebungsvollen Dienstes fiir den Herrn, mehr bekommen, als er er-
wartet hatte. In der Zukunft, im achten manvantara, wird er den Thron Indras er-
neut besetzen.

VERS 32
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evam sumantritarthas te
gurundrthanudarsina

hitva tri-vistapam jagmur
girvanah kama-riupinah

evam—so; su-mantrita—wohlberaten; arthah—in bezug auf Pflichten; re—sie (die
Halbgétter); gurund—von ihrem spirituellen Meister; artha-anudarsind—dessen
Anweisungen angemessen waren; hitva—aufgebend; tri-vistapam—das himmlische
Konigreich; jagmuh—gingen; girvanah—die Halbgotter; kdama-ripinah—die nach
Belieben jede Form annehmen konnten.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami fuhr fort: Die Halbgétter, die so von Brhaspati einen
wohlgemeinten Rat bekommen hatten, horten sogleich auf seine Worte. In-
dem sie nach Belieben verschiedene Formen annahmen, verlieRen sie das
himmlische Konigreich und zerstreuten sich, ohne von den Dimonen gese-
hen zu werden.

ERLAUTERUNG

Das Wort kama-ripinah deutet darauf hin, daB die Halbgoétter, die Bewohner
der himmlischen Planeten, nach Belieben jede Form annehmen konnen. Daher war
es fiir sie keineswegs schwierig, von den Damonen nicht entdeckt zu werden.

VERS 33
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devesv atha nilinesu
balir vairocanah purim
deva-dhanim adhisthaya
vasam ninye jagat-trayam
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devesu—alle Halbgotter; atha—auf diese Weise; nilinesu—als sie verschwanden;
balih—Bali Maharaja; vairocanah—der Sohn Virocanas; purim—das himmlische
Konigreich; deva-dhanim—der Wohnort der Halbgotter; adhisthaya—Besitz neh-
mend von; vasam—unter seine Herrschaft; ninye—brachte; jagat-trayam—die drei
Welten.

UBERSETZUNG

Nachdem die Halbgotter geflohen waren, betrat Bali Maharaja, der Sohn
Virocanas, das himmlische Konigreich und brachte von dort aus die drei
Welten unter seine Herrschaft.

VERS 34
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tam visva-jayinam sisyam
bhrgavah sisya-vatsalah

satena hayamedhdanam
anuvratam ayadjayan

tam—ihm (Bali Maharaja); visva-jayinam—der Eroberer des gesamten Univer-
sums; sisyam—weil er ein Schiiler war; bhrgavah—die brahmanas, die Nachfahren
Bhrgus, wie Sukracarya; sisya-vatsaldh—mit dem Schiiler sehr zufrieden; satena
—durch einhundert; haya-medhanam—als asvamedha bekanntes Opfer; anuvratam
—der Unterweisung der brahmanas folgend; aydjayan—veranlaBten auszufiihren.

UBERSETZUNG

Die brahmana-Nachfahren Bhrgus waren mit ihrem Schiiler, der das ge-
samte Universum erobert hatte, sehr zufrieden und beauftragten ihn jetzt
damit, einhundert aSvamedha-Opfer durchzufiihren.

ERLAUTERUNG

W ir haben in der Auseinandersetzung zwischen Maharaja Prthu und Indra gese-
hen, daB Indra Maharaja Prthu Hindernisse in den Weg legen wollte, als dieser ein-
hundert asvamedha-yajias auszufiihren gedachte, denn aufgrund solch groBer Op-
fer war Indra zum Konig des Himmels gemacht worden. Die brahmana-Nachfahren
Bhrgus waren zu der SchluBfolgerung gekommen, daB3 Bali Maharaja nicht im-
stande sein wiirde, den Thron Indras, den er bereits bestiegen hatte, zu behalten,
wenn er nicht solche Opfer durchfiihrte. Deshalb rieten sie Bali Maharaja, minde-
stens ebenso viele asvamedha-yajrias wie Indra durchzufiithren. Das Wort aydjayan
deutet darauf hin, daB alle brahmanas Bali Maharaja anwiesen, solche Opfer durch-
zufiihren.
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VERS 35
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tatas tad-anubhavena
bhuvana-traya-visrutam

kirtim diksu vitanvanah
sa reja udurad iva

tatah—darauf; tat-anubhavena—weil er solch groBe Opfer darbrachte; bhuvana-
traya—iberall in den drei Welten; visrutam—gefeiert; kirtim—Ruf; diksu—in allen
Richtungen; vitanvanah—sich verbreitend; sah—er (Bali Maharaja); reje—wurde
leuchtend; udurat—der Mond; iva—wie.

UBERSETZUNG

Als Bali Maharaja diese Opfer durchfiihrte, wurde er iiberall in den drei
Welten sehr beriihmt. So leuchtete er in seiner Stellung wie der strahlende
Mond am Himmel.

VERS 36
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bubhuje ca sriyam svrddham
dvija-devopalambhitam

krta-krtyam ivatmanam
manyamano mahamanadh

bubhuje—erfreute sich; ca—auch; srivam—an Reichtum; su-rddham—W ohl-
stand; dvija—der brahmanas;, deva—so gut wie die Halbgotter; upalambhitam—
durch die Gunst erlangt; krta-krtyam—mit seinen Taten sehr zufrieden; iva—wie
dies; atmanam—er selbst; manyamanah—denkend; maha-manah—der GroBmiitige.

UBERSETZUNG

Bali Maharaja, die groRe Seele, fiihite sich sehr zufrieden. Durch die
Gunst der brahmanas hatte er groBen Reichtum und Wobhlstand erlangt und
erfreute sich des neuerworbenen Konigreiches.

ERLAUTERUNG

Die brahmanas werden dvija-deva und die ksatriyas nara-deva genannt. Das
Wort deva bezieht sich eigentlich auf die Hochste Personlichkeit Gottes. Die
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brahmanas lehren die menschliche Gesellschaft, wie man glicklich wird, indem

man Sri Visnu erfreut, und gemiB ihren Ratschligen sorgen die ksatriyas, die nara-

devas, fir Recht und Ordnung, damit die anderen Menschen, namlich die vaisyas

und sudras, den regulierenden Prinzipien in rechter Weise folgen konnen. Auf diese
_ Weise werden die Menschen allmahlich zum Krsna-BewuBtsein erhoben.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 15. Kapitel im Achten
Canto des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Bali Mahardja erobert die himmli-
schen Planeten*’.



16. Kapitel

Die Verehrungszeremonie namens Payo-vrata

In diesem Kapitel wird beschrieben, wie Aditi, die Mutter der Halbgoétter, die
sehr betriibt war, von ihrem Gemahl Kasyapa Muni darin unterwiesen wurde, wie
sie zum Wohl ihrer S6hne Enthaltsamkeitsgeliibde auf sich nehmen solle.

Da die Halbgotter im himmlischen Konigreich nicht sichtbar waren, litt ihre
Mutter Aditi sehr stark unter Trennungsgefiihlen. Nach vielen, vielen Jahren der
Meditationstrance kehrte der grole Weise Kasyapa eines Tages zu seinem dsrama
zurlick. Er sah, daB sich der dsrama nicht mehr in einem guten Zustand befand und
daB seine Frau sehr betriibt war. Uberall im dsrama sah er Zeichen der Klage. Der
groBe Weise fragte daher seine Frau, warum der dsrama in diesem Zustand sei und
warum sie so betriibt aussehe. Nachdem Aditi Kasyapa Muni den Grund fiir den
Zustand des dasrama mitgeteilt hatte, erklirte sie ihm, daB sie wegen der Abwesen-
heit ihrer Sohne klage. Darauf bat sie ihn, ihr zu sagen, wie ihre S6hne zuriickkeh-
ren und ihre Stellung wieder einnehmen konnten. Sie wollte ihre Sohne gliicklich se-
hen. Durch Aditis Bitte bewegt, unterwies Kasyapa Muni sie in der Philosophie der
Selbstverwirklichung und erklarte ihr, wie man den Unterschied zwischen Materie
und spiritueller Natur erkennt und wie man bei materiellem Verlust Gleichmut be-
wahrt. Als er jedoch sah, daB Aditi nicht zufrieden war, nicht einmal, nachdem er
diese Unterweisungen gegeben hatte, riet er ihr, Vasudeva, der auch Janardana ge-
nannt wird, zu verehren. Er versicherte ihr, daB nur Vasudeva sie zufriedenstellen
und alle ihre Wiinsche erfiillen konne. Als Aditi darauf ihren Wunsch ausdriickte,
Vasudeva zu verehren, erklarte ihr Prajapati Kasyapa die Verehrungsmethode, die
als payo-vrata bekannt ist und die in zwolf Tagen ausgefiihrt wird. Brahma hatte ihn
darin unterwiesen, wie man Sri Krsna durch diesen Vorgang zufriedenzustellt, und
daher riet er seiner Frau, dieses Geliibde abzulegen und den dazugehorigen regulie-
renden Prinzipien zu folgen.

VERS 1
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sri-Ssuka uvdca
evam putresu nastesu
deva-mataditis tada

hrte tri-vistape daityaih
paryatapyad andthavat
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sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; evam—auf diese Weise; putre-
su—als ihre Sohne; nastesu—aus ihren Stellungen verschwanden; deva-mata—die
Mutter der Halbgotter; aditih—Aditi; tada—zu dieser Zeit; hrte—weil es verloren
war; tri-vistape—das Konigreich des Himmels; daityaih—durch den EinfluB der Da-
_monen; paryatapyat—begann zu klagen; andtha-vat—als ob sie keinen Beschiitzer
hatte.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sprach: O Kdnig, als Aditis Sohne, die Halbgotter, also
aus dem Himmel verschwunden waren und statt dessen die Dimonen ihre
Stellung eingenommen hatten, begann Aditi zu klagen, als hitte sie keinen
Beschiitzer.

VERS 2
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ekada kasyapas tasya
asramam bhagavan agat

nirutsavam niranandam
samddher viratas cirat

ekada—eines Tages; kasyapah—der groBe Weise Kasyapa Muni; tasyah—Aditis;
asramam—zu dem Zufluchtsort; bhagavan—iiberaus machtig; agdt—ging; nirutsa-
vam—ohne Begeisterung; niranandam—ohne Jubel;, samadheh—seine Trance; vira-
tah—beendend; cirdar—nach langer Zeit.

UBERSETZUNG

Nach vielen, vielen Tagen erhob sich der grofe und michtige Kasyapa
Muni aus seiner Meditationstrance und kehrte nach Hause zuriick, wo er
sah, daR aus Aditis asrama jegliche Frohlichkeit und Festlichkeit verschwun-
den waren.

VERS 3
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sa patnim dina-vadanam
krtasana-parigrahah

sabhajito yatha-nyayam
idam aha kuridvaha
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sah—Kasyapa Muni; patnim—zu seiner Frau; dina-vadanam—ein betriibtes Ge-
sicht habend; krta-dsana-parigrahah—nachdem er einen Sitzplatz angenommen
hatte; sabhajitah—von Aditi verehrt; yatha-nydyam—entsprechend Zeit und Ort;
idam aha—sprach wie folgt; kuru-udvaha—o Maharaja Pariksit, bester der Kurus.

UBERSETZUNG

O bester der Kurus, als KaSyapa Muni in rechter Weise empfangen und
willkommen geheiRen worden war, setzte er sich nieder und sprach darauf
zu seiner Frau Aditi, die sehr betriibt war, wie folgt:

VERS 4

mammm AR SHSIAREY |
q NG A FW FHEDIIR 1 8 1)

apy abhadram na vipranam
bhadre loke ‘dhundgatam

na dharmasya na lokasya
mrtyos chandanuvartinah

api—ob; abhadram—Unglick; na—nicht; vipranam—der brahmanas; bhadre—
o liebste Aditi; /loke—in dieser Welt; adhund—zum gegenwartigen Zeitpunkt; aga-
tam—ist gekommen; na—nicht; dharmasya—von religiosen Prinzipien; na—nicht;
lokasya—von der Allgemeinheit; mrtyoh—Tod; chanda-anuvartinah—die Nachfol-
ger der Launen des Todes sind.

UBERSETZUNG

O Liebenswiirdige, ich frage mich, ob die religiosen Prinzipien, die brah-
manas oder die Aligemeinheit, die den Launen des Todes unterworfen ist,
von irgendwelchem Unheil heimgesucht worden sind.

ERLAUTERUNG

Fiir alle Bewohner dieser materiellen Welt, besonders fiir die brahmanas, aber
auch fiir die Masse der Menschen, die den Launen des Todes unterworfen sind, gibt
es vorgeschriebene Pflichten. Kasyapa Muni fragte sich, ob die regulierenden Prinzi-
pien, die fiir das Wohl eines jeden bestimmt sind, vernachlassigt worden seien. Dies-
beziiglich setzte er seine Fragen sieben Verse lang fort.

VERS 5
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api vakusalam kincid
grhesu grha-medhini

dharmasyarthasya kamasya
yatra yogo hy ayoginam

api—ich frage mich; va—entweder; akusalam—Unglick; kificit—etwas; grhe-
su—im Hause; grha-medhini—o meine Frau, die dem Haushalterleben verhaftet ist;
dharmasya—der Prinzipien der Religion; arthasya—der wirtschaftlichen Lage; ka-
masya—der Befriedigung der Wiinsche; yatra—zu Hause; yogah—das Ergebnis von
Meditation; hi—in der Tat; ayoginam—selbst von denjenigen, die nicht Transzenden-
talisten sind.

UBERSETZUNG

O meine Frau, die du sehr dem Haushilterleben verhaftet bist, wenn man
den Prinzipien der Religion, der wirtschaftlichen Entwicklung und der Be-
friedigung der Sinne im Haushilterleben in rechter Weise folgt, sind die Ta-
tigkeiten, die man ausfiihrt, so gut wie die eines Transzendentalisten. Ich
frage mich, ob es beim Befolgen dieser Prinzipien irgendwelche Abwei-
chungen gegeben hat.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers ist Aditi von ihrem Gemahl Kasyapa Muni als grha-medhini an-
gesprochen worden (,,jemand, der sich mit einem Haushalterleben, das der Sinnen-
befriedigung dient, zufriedengibt). Im allgemeinen streben diejenigen, die ein Le-
ben als Haushalter fiihren, nach Sinnenbefriedigung, indem sie Tatigkeiten ausfiih-
ren, die materielle Ergebnisse zum Ziel haben. Solche grhamedhis haben nur ein Le-
bensziel — Sinnenbefriedigung. Deshalb heil3t es: yan maithunadi-grhamedhi-su-
kham hi tuccham. Das Leben des Haushalters hat Sinnenbefriedigung zur Grund-
lage, und daher ist das Gliick, das man auf diese Weise erlangt, nur sehr mager.
Trotzdem ist der vedische Vorgang so umfassend, dal man sogar im Haushalterle-
ben entsprechend den regulierenden Prinzipien von dharma, artha, kama und moksa
leben kann. Man sollte Befreiung zum Ziel haben, doch weil man Sinnenbefriedi-
gung nicht ohne weiteres aufgeben kann, gibt es in den sastras Unterweisungen, die
vorschreiben, wie man den Prinzipien von Religion, wirtschaftlicher Entwicklung
und Sinnenbefriedigung zu folgen hat. Im Srimad-Bhdgavatam (1.2.9) heiBt es:
dharmasya hy apavargyasya nartho 'rthayopakalpate: ,,Alle pflichtgemalBen Tatig-
keiten sind fiir letztliche Befreiung bestimmt. Sie sollten niemals fiir materiellen Ge-
winn ausgefiihrt werden.* Diejenigen, die ein Leben als Haushalter fithren, sollten
nicht denken, Religion sei dafiir bestimmt, die Sinnenbefriedigung des Haushalters
zu verbessern. Das Haushalterleben soll ebenfalls zu einem fortgeschrittenen spiri-
tuellen Verstandnis fithren, durch das man letztlich aus der materiellen Knechtschaft
befreit werden kann. Wahrend man im Kreise seiner Familie lebt, sollte man immer
daran denken, das letztliche Ziel des Lebens zu verstehen (rartva-jijiidsd); dann ist
das Haushailterleben so gut wie das Leben eines yogi. Kasyapa Muni fragte daher
seine Frau, ob die Prinzipien von Religion, wirtschaftlicher Entwicklung und Sin-
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nenbefriedigung gemaB den Unterweisungen der sdstras in rechter Weise eingehal-
ten worden seien. Sobald man von den Unterweisungen der sastras abweicht, gerit
man sogleich in Verwirrung, und der Sinn des Haushalterlebens ist verloren.

VERS 6
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api vatithayo 'bhyetya
kutumbasaktaya tvaya

grhad apijita yatah
pratyutthanena va kvacit

api—ob; vai—entweder; atithayah—Giste, die ungeladen kommen; abhyetya—in
das Haus kommend; kutumba-dsaktaya—die du zu sehr an den Familienangehori-
gen hangst; tvaya—von dir; grhat—von dem Haus; apiijitah—ohne in rechter Weise
willkommen geheien zu werden; yatah—gingen fort; pratyutthanena—indem sie
aufstanden; va—entweder; kvacit—manchmal.

UBERSETZUNG

Ich frage mich, ob du es aufgrund zu starker Anhaftung an deine Fami-
lienangehorigen versiumt hast, ungeladene Giste in gebiihrender Weise zu
empfangen, und ob die Giste, da sie nicht willkommen geheiflen wurden,
wieder fortgingen.

ERLAUTERUNG

Es ist die Pflicht des Haushalters, Gaste zu empfangen, selbst wenn der Gast ein
Feind ist. Wenn ein Gast zu Besuch kommt, sollte man ihn gebiihrend empfangen,
indem man aufsteht und ihm einen Sitzplatz anbietet. Es heiBt: grhe satrum api
praptam visvastam akutobhayam. Selbst wenn ein Feind zu Besuch kommt, soll
man ihn so empfangen, daB der Gast vergiBt, daB der Gastgeber sein Feind ist. Man
soll denjenigen, der zu Besuch kommt, den Verhaltnissen entsprechend gebiihrend
empfangen. Zumindest soll man einen Sitzplatz und ein Glas Wasser anbieten, um
nicht sein MiBfallen zu erregen. Kasyapa Muni fragte Aditi, ob solchen Gasten oder
atithis keine gebiithrende Achtung erwiesen worden sei. Das Wort atithi bezieht sich
auf jemand, der ungeladen kommt.

VERS 7
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grhesu yesv atithayo
narcitah salilair api

yadi niryanti te nunam
pheruraja-grhopamah

grhesu—zu Hause; yesu—was; atithayah—ungeladene Gaste; na—nicht; arcitah
—willkommen geheiBen; salilaih api—nicht einmal durch Anbieten eines Glases
Wasser; yadi—ob; nirydnti—sie gehen fort; re—solches Haushilterleben; niinam—in
der Tat; pheru-raja—von Schakalen; grha—die Wohnstaitten; upamah—wie.

UBERSETZUNG

Wohnungen, aus denen Giste fortgehen, ohne auch nur ein wenig Was-
ser zur BegriiBung angeboten bekommen zu haben, gleichen jenen Erdl6-
chern im Feld, die Schakalen als Wohnstitten dienen.

ERLAUTERUNG

In einem Feld gibt es manchmal viele kleine Hohlungen, die von Schlangen und
Mausen gegraben wurden, doch wenn man groBe Locher sieht, kann man anneh-
men, daB dort Schakale leben. Ohne Zweifel geht niemand in solche Hohlungen, um
Schutz zu suchen. Daher gleichen die Wohnungen von Menschen, die atithis oder
ungeladene Giste nicht gebiihrend empfangen, den Wohnstitten von Schakalen.

VERS 8
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apy agnayas tu veldyam
na huta havisa sati

tvayodvigna-dhiya bhadre
prosite mayi karhicit

api—ob; agnayah—Feuer; tu—in der Tat; veldyam—im Opferfeuer; na—nicht;
hutah—geopfert; havisd—mit geklarter Butter; sati—o keusche Frau; tvayd—von
dir; udvigna-dhiya—aufgrund von Besorgnis; bhadre—o gliickliche Frau; prosite
—war von Hause fort; mayi—als ich; karhicit—manchmal.

UBERSETZUNG

O keusche und gliickliche Frau, warst du, als ich das Haus verlieR, um zu
anderen Orten zu gehen, in solch groRer Sorge, daB du keine geklirte But-
ter im Feuer geopfert hast?
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VERS 9
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yat-pujaya kama-dughan
yati lokan grhanvitah

brahmano ’gnis ca vai visnoh
sarva-devatmano mukham

yat-pujaya—durch die Verehrung des Feuers und der bradhmanas; kama-dughan
—die alle Wiinsche erfiillen; ydti—man geht; lokan—zum hoheren Planetensystem;
grha-anvitah—jemand, der dem Haushilterleben verhaftet ist; brahmanah—die
brahmanas; agnih ca—und das Feuer; vai—in der Tat; visnoh—Sri Visnu; sarva-
deva-atmanah—die Seele aller Halbgotter; mukham—der Mund.

UBERSETZUNG

Indem ein Haushilter die brahmanas und das Feuer verehrt, kann er das
gewiinschte Ziel, auf den hoheren Planeten zu leben, erreichen, denn das
Opferfeuer und die braihmanas werden als der Mund Sri Visnus angesehen,
der die Uberseele aller Halbgotter ist.

ERLAUTERUNG

Nach vedischem Brauch wird ein Feueropfer dargebracht, um geklarte Butter,
Getreide, Friichte, Blumen und so fort zu opfern, damit Sri Visnu durch dieses Es-
sen zufriedengestellt werden kann. Der Herr sagt in der Bhagavad-gita (9.26):

patram puspam phalam toyam
yo me bhaktya prayacchati

tad aham bhakty-upahrtam
asnami prayatatmanah

,,Wenn man Mir mit Liebe und Hingabe ein Blatt, eine Blume, eine Frucht oder
etwas Wasser opfert, werde Ich diese Dinge annehmen.*

Wenn man also diese Dinge im Opferfeuer darbringt, ist Sri Visnu zufrieden. In
dhnlicher Weise wird es auch empfohlen, den brahmanas Speisen anzubieten (brah-
mana-bhojana), denn wenn die brahmanas nach dem yajna die reichhaltigen Opfer-
reste essen, ist dies eine weitere Art und Weise, wie Sr1 Visnu personlich Speisen zu
Sich nimmt. Deshalb empfehlen die vedischen Prinzipien, bei jedem Fest oder bei je-
der Zeremonie Gaben im Feuer zu opfern und die bradhmanas ausreichend zu spei-
sen. Durch solche Handlungen kann ein Haushalter auf die himmlischen Planeten
und adhnliche Orte auf den hoheren Planetensystemen erhoben werden.
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VERS 10
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api sarve kusalinas
tava putra manasvini
laksaye ’'svastham atmdanam
bhavatya laksanair aham

api—ob; sarve—alle; kusalinah—in vollem Gliick; tava—deine; putrah—Sohne;
manasvini—o groBherzige Dame; laksaye—ich sehe; asvastham—nicht in Ausgegli-
chenheit; armanam—das Gemiit; bhavatyah—dein; laksanaih—durch Merkmale;
aham—ich.

UBERSETZUNG

O groBherzige Frau, geht es deinen S6hnen gut? Der Anblick deines ein-
gefallenen Gesichts sagt mir, daR dein Gemiit nicht ausgeglichen ist. Was ist
geschehen?

VERS 11
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sri-aditir uvdca
bhadram dvija-gavam brahman
dharmasydsya janasya ca
tri-vargasya param ksetram
grhamedhin grha ime

sri-aditih uvaca—Srimati Aditi sprach; bhadram—alles Gliick; dvija-gavam—der
brahmanas und der Kiihe; brahman—o brahmana, dharmasya asya—der in den
sastras erwahnten religiosen Prinzipien; janasya—der Allgemeinheit; ca—und; rri-
vargasya—der drei Vorginge der Erhebung (dharma, artha und kama); param—das
Hochste; ksetram—Feld; grhamedhin—o mein Gemahl, der du dem Haushalterle-
ben verhaftet bist; grhah—dein Heim; ime—all diese Dinge.

UBERSETZUNG

Aditi sprach: O mein geachteter brahmana-Gemabhl, alles in bezug auf die
brahmanas, die Kiihe, die Religion und das Wohl der anderen Menschen ist
in Ordnung. O Herr des Hauses, die drei Prinzipien von dharma, artha und
kama blithen im Haushilterleben, das folglich voller Gliick ist.
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ERLAUTERUNG

Im Haushalterleben lassen sich die drei Prinzipien Religion, wirtschaftliche Ent-
wicklung und Sinnenbefriedigung nach den in den sdstras gegebenen Regulierungen
verwirklichen, doch um Befreiung zu erlangen, mu3 man das Haushalterleben auf-
geben und in den transzendentalen Stand der Entsagung eintreten. Kasyapa Muni
befand sich nicht im Lebensstand der Entsagung. Deshalb wird er hier einmal als
brahmana und ein anderes Mal als grhamedhin angesprochen. Aditi, seine Gemah-
lin, versicherte ihm, daB in bezug auf das Haushalterleben alles in Ordnung sei und
daB die brahmanas und Kiihe verehrt und beschiitzt wiirden. Mit anderen Worten,
es gab keine Storungen; das Haushalterleben ging ordnungsgemall voran.

VERS 12
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agnayo ’tithayo bhrtya
bhiksavo ye ca lipsavah

sarvam bhagavato brahmann
anudhydandn na risyati

agnayah—das Feuer verehrend; atithayah—die Gaste empfangend; bhrtyah—die
Diener befriedigend; bhiksavah—die Bettler erfreuend; ye—sie alle, die; ca—und; lip-
savah—wie sie es wiinschen (man Kkimmert sich um sie); sarvam—sie alle;
bhagavatah—an dich, mein Herr; brahman— brahmana; anud hyanat—aufgrund von
standigem Denken; na risyati—nichts wird ausgelassen (alles wird in rechter Weise
getan).

UBERSETZUNG

O geliebter Gemahl, um das Feuer, die Giste, die Diener und die Bettler
— um alles kiimmere ich mich so, wie es sich gehort. Weil ich immer an
dich denke, besteht keine Moglichkeit, daR irgendeines der religiosen Prin-
zipien auBer acht gelassen wird.

VERS 13
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ko nu me bhagavan kamo
na sampadyeta manasah

yasyd bhavan prajadhyaksa
evam dharman prabhasate
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kah—was; nu—in der Tat; me—mein; bhagavan—o Herr; kamah—Wunsch; na
—nicht; sampadyeta—kann erfiillt werden; manasah—im Gemiit; yasyah—von mir;
bhavan—du; praja-adhyaksah—Prajapati; evam—so; dharman—religiose Prinzipien;
prahasate—Gesprache.

UBERSETZUNG

O mein Herr, wie sollte es moglich sein, daB meine Wiinsche nicht in Er-
filllung gehen? Du bist Prajapati und mein personlicher Lehrer in bezug auf
religiose Prinzipien.

VERS 14
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tavaiva marica manah-sarirajah
praja imah sattva-rajas-tamo-jusah
samo bhavams tasv asurddisu prabho
tathapi bhaktam bhajate mahesvarah

tava—dein; eva—in der Tat; mdrica—o Sohn Maricis; manah-sarira-jah—entwe-
der aus deinem Korper oder deinem Geist geboren (alle Dimonen und Halbgétter);
prajah—von dir geboren; imah—sie alle; sattva-rajah-tamah-jusah—beeinfluBt von
sattva-guna, rajo-guna oder tamo-guna; samah—gleich; bhavan—du; tasu—zu je-
dem von ihnen; asura-ddisu—angefangen mit den asuras; prabho—o mein Herr; ta-
tha api—dennoch; bhaktam—um die Geweihten; bhajate—kimmert sich; maha-
isvarah—die Hochste Personlichkeit Gottes, der hochste Herrscher.

UBERSETZUNG

O Sohn Maricis, weil du eine groBe Personlichkeit bist, machst du keinen
Unterschied zwischen Dimonen und Halbgéttern, die entweder aus deinem
Korper oder aus deinem Geist geboren worden sind und die von einer der
drei Eigenschaften — sattva-guna, rajo-guna und tamo-guna — beeinfluBt
werden. Aber obwohl die Hochste Personlichkeit Gottes, der héchste Herr-
scher, allen Lebewesen gleichgesinnt ist, hat der Herr fiir die Gottgeweihten
eine besondere Vorliebe.

ERLAUTERUNG
In der Bhagavad-gita (9.29) sagt der Herr:
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samo 'ham sarva-bhitesu
na me dvesyo ’sti na priyah
ye bhajanti tu mam bhaktya
mayi te tesu capy aham

Obwohl der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, jedem gleichgesinnt ist, hat
Er eine besondere Vorliebe fiir diejenigen, die sich in Seinem hingebungsvollen
Dienst betitigen. Der Herr sagt: kaunteya pratijanihi na me bhaktah pranasyati. ,,0
Sohn Kuntis, bitte verkiinde, daB Mein Geweihter niemals vergeht.* An einer ande-
ren Stelle sagt Krsna:

ye yatha mam prapadyante
tams tathaiva bhajamy aham
mama vartmanuvartante
manusyah pdartha sarvasah
(Bg. 4.11)

Im Grunde versucht ein jeder, den Herrn, die Hochste Personlichkeit Gottes, auf
verschiedene Weise zu erfreuen, doch je nachdem, wie man sich Ihm gegeniiber ver-
halt, gewahrt der Hochste Herr verschiedene Segnungen. Folglich flehte Aditi ihren
Gemahl Kasyapa an, Indra zu begiinstigen, da selbst der hochste Herrscher Seine
Geweihten begiinstige und Indra, Kasyapas ergebener Sohn, sich in Not befinde.

VERS 15
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tasmad isa bhajantya me
sreyas cintaya suvrata

hrta-sriyo hrta-sthandan
sapatnaih pahi nah prabho

tasmat—deshalb; isa—o machtiger Herrscher; bhajantyah—deines Dieners; me—
mein; sreyah—Glick; cintaya—bedenke nur; su-vrata—o mein Liebster; hrta-sri-
yah—allen Reichtums beraubt; hrta-sthanan—eines Wohnortes beraubt; sapatnaih
—durch die Rivalen; pahi—bitte beschiitze; nah—uns; prabho—o mein Herr.

UBERSETZUNG

Mein lieber Herr, erweise daher deiner Dienerin eine Gunst. Wir sind
von unseren Rivalen, den Dimonen, um unseren Reichtum und um unsere
Wohnstitte gebracht worden. Gewihre uns giitigerweise Schutz.
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ERLAUTERUNG

Aditi, die Mutter der Halbgotter, flehte Kasyapa Muni an, die Halbgotter zu be-
schiitzen. Wenn wir von den Halbgottern sprechen, ist auch ihre Mutter gemeint.

VERS 16
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parair vivasita saham
magna vyasana-sagare
aisvaryam srir yasah sthanam
hrtani prabalair mama

paraih—von unseren Feinden; vivdsita—von unserer Wohnstitte fortgenommen;
sd—das gleiche; aham—ich; magna—ertrunken; vyasana-sagare—in einem Meer des
Elends; aisvaryam—Reichtum; srih—Schonheit; yasah—Ruf; sthanam—Ort; hrta-
ni—alles fortgenommen; prabalaih—sehr machtig; mama—mein.

UBERSETZUNG

Die Dimonen, unsere furchtbaren und michtigen Feinde, haben uns un-
seren Reichtum, unsere Schonheit, unseren Ruhm und sogar unsere Wohn-
stitte fortgenommen. Ja, wir sind verbannt worden und ertrinken in einem
Meer des Elends.

VERS 17
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yatha tani punah sadho
prapadyeran mamatmajah

tatha vidhehi kalyanam
dhiya kalyana-krttama

yatha—wie; tani—alles, was wir verloren haben; punah—wieder; sddho—o grofle
heilige Personlichkeit; prapadyeran—konnen zuriickgewinnen; mama—meine; dt-
ma-jah—Nachkommen (So6hne); tathd—so; vedhehi—tu giitigerweise; kalydnam—
Gliick; dhiyi—durch Uberlegung; kalydna-krt-tama—von dir, der du die beste Per-
son bist, die zu unserem Wohl handeln kann.

UBERSETZUNG

O bester der Weisen, Bester all derjenigen, die gliickbringende Segnun-
gen gewihren konnen, bitte bedenke unsere Lage und gewihre meinen
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Sohnen die Segnung, durch die sie alles, was sie verloren haben, zuriickge-
winnen kénnen.

VERS 18
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sri-suka uvaca
evam abhyarthito 'ditya
kas tam aha smayann iva
aho mayd-balam visnoh
sneha-baddham idam jagat

sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; evam—auf diese Weise; abhyar-
thitah—gebeten; aditya—von Aditi; kah—Kasyapa Muni; tdm—zu ihr; aha—sprach;
smayan—lachelnd; iva—genau wie; aho—ach; madya-balam—der EinfluB der tau-
schenden Energie; visnoh—Sri Visnus; sneha-baddham—durch diese Zuneigung be-
einfluBt; idam—diese; jagar—ganze Welt.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami fuhr fort: Als Kasyapa Muni so von Aditi gebeten
wurde, lichelte er leicht und sprach: ,,Ach, wie michtig ist doch die tiu-
schende Energie $ri Visnus, die bewirkt, daR das gesamte Universum durch
Zuneigung zu Kindern gebunden ist!*/

ERLAUTERUNG

Kasyapa Muni hatte mit dem Elend seiner Frau zweifellos Mitleid, war jedoch
iiberrascht, wie die gesamte Welt durch Zuneigung beeinfluBt ist.

VERS 19
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kva deho bhautiko 'natma
kva catma prakrteh parah

kasya ke pati-putradya
moha eva hi karanam

kva—wo ist; dehah—dieser materielle Korper; bhautikah—aus fiinf Elementen
gemacht; anarma—nicht die spirituelle Seele; kva—wo ist; ca—auch; atrma—die spiri-
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tuelle Seele; prakrteh—zu der materiellen Welt; parah—transzendental; kasya—von
dem; ke—der ist; pati—Gemahl; putra-adyah—oder Sohn und so fort; mohah—II-
lusion; eva—in der Tat; hi—gewiB; karanam—Ursache.

UBERSETZUNG

Kasyapa Muni fuhr fort: Wasist dieser materielle Kérper, der aus fiinf Ele-
menten gemacht ist? Er hat mit der spirituellen Seele nichts zu tun. Ja, die
spirituelle Seele ist von den materiellen Elementen, aus denen der Korper
gemacht ist, vollig verschieden. Doch aufgrund korperlicher Anhaftung
wird man als Gemahl oder Sohn angesehen. Diese illusorischen Beziehun-
gen beruhen auf einem MiBverstindnis.

ERLAUTERUNG

Die spirituelle Seele (dtmd oder jiva) ist von dem Kérper, der eine Verbindung
aus fiinf materiellen Elementen ist, zweifellos verschieden. Dies ist eine einfache
Tatsache, doch wenn man nicht spirituell gebildet ist, kann man sie nicht verstehen.
Kasyapa Muni traf seine Frau Aditi auf den himmlischen Planeten, doch die gleiche
falsche Vorstellung findet man tiberall im Universum und daher auch hier auf der
Erde. Es gibt verschiedene Abstufungen von Lebewesen, doch alle vertreten mehr
oder weniger die Auffassung, sie seien der Korper. Mit anderen Worten, allen Lebe-
wesen in der materiellen Welt mangelt es mehr oder weniger an spiritueller Bildung.
Die vedische Zivilisation griindet jedoch auf spiritueller Bildung, und spirituelle Bil-
dung ist die Grundlage, auf der die Bhagavad-gita zu Arjuna gesprochen wurde. Zu
Beginn der Bhagavad-gita gab Krsna Arjuna zu verstehen, daB die spirituelle Seele
von dem Korper verschieden ist.

dehino 'smin yatha dehe
kaumaram yauvanam jara

tatha dehantara-praptir
dhiras tatra na muhyati

,,30, wie die verkorperte Seele fortgesetzt in diesem Korper von Kindheit zu Ju-
gend und zu Alter wandert, so geht die Seele in dhnlicher Weise beim Tod in einen
anderen Korper ein. Die selbstverwirklichte Seele wird durch solch einen Wechsel
nicht verwirrt.* (Bg. 2.13)

Ungliicklicherweise fehlt diese spirituelle Bildung in der modernen menschlichen
Zivilisation vollig. Niemand versteht sein eigentliches Selbstinteresse, das sich auf
die spirituelle Seele und nicht auf den materiellen Korper bezieht. Bildung bedeutet
spirituelle Bildung. In der korperlichen Lebensauffassung ohne spirituelle