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Vorwort

Wir miissen das gegenwartige Bediirfnis der menschlichen Gesellschaft erken-
nen. Worin besteht dieses Bediirfnis? Die menschliche Gesellschaft wird nicht mehr
durch geographische Grenzlinien auf bestimmte Linder oder Gemeinden be-
schrankt. Sie ist weitlaufiger als im Mittelalter, und die allgemeine Tendenz geht
heute dahin, daB sich die Welt zu einem Staat oder einer Gesellschqft 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. Grofle Denker verspirten den Drang, dies zu einer
erfolgreichen Ideologie zu machen. Das Srimad-Bhdagavatam wird dieses Bediirfnis
der menschlichen Gesellschaft erfiillen. Es beginnt daher mit dem Aphorismus der
Veddnta-Philosophie (janmady asya yatah), um das Ideal einer gemeinsamen Grund-
lage festzulegen.

Die Menschheit ist heute nicht mehr in die Finsternis der Unwissenheit gehiilit.
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-Bhdgavatam wird dieses Bediirfnis er-
filllen, denn es bietet eine kulturelle Vorlage zur Respiritualisierung der gesamten
Menschheit.

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

kaumdra dacaret prajro
dharman bhagavatan iha
durlabham manusam janma
tad apy adhruvam arthadam
(SB. 7.6.1)

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

Die transzendentale Wissenschaft des Srimad-Bhdgavatam hilft uns nicht nur,
den letztlichen Ursprung aller Dinge zu erkennen, sondern auch, unsere Beziehung
zu Thm und unsere Pflicht der Vervollkommnung der menschlichen Gesellschaft auf
der Grundlage dieser Erkenntnis zu verstehen. Das Srimad-Bhdgavatam ist ein ge-
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waltiger Lesestoff in der Sanskritsprache und wird jetzt mit groBer Sorgfalt ins Eng-
lische und andere Sprachen iibertragen. Wenn man das Bhdgavatam einfach auf-
merksam liest, wird man zu einem vollkommenen Gottesverstandnis gelangen, und
dem Leser werden geniigend Kenntnisse vermittelt, daB3 er sich gegen Angriffe von
Atheisten verteidigen kann. Dariiber hinaus wird er imstande sein, andere dazu zu
bringen, Qott als konkretes Prinzip anzuerkennen.

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

Der Zehnte Canto unterscheidet sich von den ersten neun, denn er handelt un-
mittelbar von den transzendentalen Taten und Spielen der Hochsten Personlichkeit
Gottes, Sri 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-Bhdgavatam eingestehen,
doch ich hoffe trotzdem, daB es bei den Denkern und Fiihrern de; Gesellschaft guten
Anklang finden wird, wobei ich auf folgende Aussage des Srimad-Bhdgavatam
(1.5.11) vertraue:

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

namany anantasya yaso 'nkitdani yac
chrnvanti gdyanti grnanti sadhavah

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

Om tat sat
A.C. Bhaktivedanta Swami

—

e



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 befassen. 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, falBte er ihre Essenz in den als Vedanta-si-
tras bekannten Aphorismen zusammen. Das Srimad-Bhagavatam ist Vyasadevas
Kommentar zu seinen eigenen Veddnta-sutras. 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 Bhagavatam in einer Versammlung gelehrter Hei-
liger, die am Ufer der Ganga bei Hastina-pura (heute Delhi) stattfand, Maharaja
Pariksit vor. Maharaja Pariksit war der damalige Herrscher der Welt und zudem ein
groBer rajarsi (heiliger Konig). Da ihm mitgeteilt worden war, daf3 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 groB3er 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 lal 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 erkldare 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-Bhdgavatam 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 Einfluf3 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 Gedichtnis alle 18 000 Verse des Srimad-
Bhagavatam, so, wie sie Sukadeva Gosvami zu Maharaja Pariksit gesprochen hatte.

Der Leser des Srimad-Bhagavatam hort Suta Gosvami die Fragen Maharaja
Pariksits und die Antworten Sukadeva Gosvamis erzihlen. Auch antwortet Sita
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Gosvami manchmal auf Fragen Saunaka Rsis, des Wortfiihrers der in Naimisa-
ranya versammelten Weisen. Man hort daher gleichzeitig zwei Dialogen zu: einem
zwischen Maharaja Pariksit und Sukadeva Gosvami am Ufer der Ganga und einem
anderen in Naimisaranya zwischen Suta Gosvami und den Weisen unter der Fiih-
rung Saunaka Rsis. Dariiber hinaus erzahlt Sukadeva Gosvami, wahrend er Maha-
raja Pariksit unterweist, von geschichtlichen Ereignissen und schildert lange philo-
sophische Gesprache zwischen solch grofien 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-Bhagavatam seine volle Aufmerksamkeit zu schenken, um die tiefgriindige
Botschaft dieses Werkes zu erfassen.

Der Ubersetzer dieser Ausgabe vergleicht das Bhagavatam mit Kandiszucker —
wo immer man es Kostet, wird man es gleichermafen siiff und wohlschmeckend fin-
den. Um daher die SiiBe des Bhdgavatam zu schmecken, mag man mit dem Lesen
bei einem beliebigen Band beginnen. Nach einem einflihrenden 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 Erlauterungen, die
die jeweiligen Verse begleiten, verdanken wir der Fachkenntnis und der Hingabe
von His Divine Grace A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada, dem bedeutendsten
Lehrer indisch-religiosen und -philosophischen Gedankenguts der Gegenwart. Seine
umfassenden Sanskritkenntnisse und seine enge Vertrautheit mit der vedischen Kul-
tur machten es moglich, dal dem Srimad-Bhagavatam die ihm gebiihrende Stellung
zuerkannt wurde. Das Srimad-Bhdgavatam 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

Konig Sudyumna wird eine Frau

Dieses Kapitel beschreibt, wie Sudyumna eine Frau wurde und wie sich die Dy-
nastie Vaivasvata Manus mit der Soma-vamsa vermischte, der Dynastie, deren
Stammvater der Mond ist.

Auf den Wunsch Maharaja Pariksits hin sprach Sukadeva Gosvami tiber die Dy-
nastie Vaivasvata Manus, der vormals Konig Satyavrata, der Herrscher von Dra-
vida, gewesen war. Im Verlauf der Beschreibung dieser Dynastie schilderte er auch,
wie der Hochste Herr, wahrend Er im Wasser der Vernichtung lag, Brahma aus
einem Lotos gebar, der aus Seinem Nabel hervorgesprossen war. Aus dem Geist
Brahmas wurde Marici erschaffen, dessen Sohn Kasyapa war. Kasyapa zeugte mit
Aditi Vivasvan, und Vivasvan zeugte im SchoBe Samjias Sraddhadeva Manu.
Sraddhadevas Frau, Sraddha, brachte zehn Séhne zur Welt, unter anderem Iksvaku
und Nrga.

Sraddhadeva (Vaivasvata Manu), der Vater Maharaja Iksvakus, hatte vor Iksva-
kus Geburt keinen Sohn, doch durch die Gnade des gro3en Weisen Vasistha vollzog
er einen yajAa, um Mitra und Varuna zu erfreuen. Obwohl er einen Sohn gewollt
hatte, bekam Vaivasvata Manu — weil seine Frau dies so wiinschte — eine Tochter
namens Ila. Manu jedoch war mit der Tochter nicht zufrieden. Um Manus Wiin-
sche zu befriedigen, betete der groBe Weise Vasistha, I1a moge in einen Knaben ver-
wandelt werden. Die Hochste Personlichkeit Gottes erhorte sein Gebet, und so
wurde Ila zu einem schonen Jingling namens Sudyumna.

Einmal machte Sudyumna zusammen mit seinen Ministern einen Ausflug. Am
FuB des Berges Sumeru gibt es einen Wald, der Sukumara heiBt, und sobald sie die-
sen Wald betraten, wurden sie alle in Frauen verwandelt. Als Maharaja Pariksit Su-
kadeva Gosvami nach dem Grund fiir diese Verwandlung fragte, erzihlte Sukadeva
Gosvami, wie der in eine Frau verwandelte Sudyumna den Sohn des Mondes, Bu-
dha, zum Mann nahm und einen Sohn namens Purtrava bekam. Durch die Gnade
Sivas erhielt Sudyumna die Segnung, einen Monat lang als Frau und einen Monat
lang als Mann zu leben. Auf diese Weise gewann er sein Konigreich zuriick und be-
kam drei Sohne, namlich Utkala, Gaya und Vimala, die alle sehr fromm waren.
Daraufhin betraute er Purtirava mit der Regierung seines Konigreiches und trat in
den vanaprastha-Lebensstand.

VERS 1
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sri-rdjovaca
manvantarani sarvani
tvayoktani srutani me
viryany ananta-viryasya
hares tatra krtani ca

sri-raja uvaca—Konig Pariksit sagte; manvantarani—alles lber die Amtszeiten
der verschiedenen Manus; sarvani—sie alle; tvaya—von dir; uktani—sind beschrie-
ben worden; srutani—sind gehort worden; me—von mir; viryani—wunderbare Ta-
ten; ananta-virvasya—der Hochsten Personlichkeit Gottes, die liber unbegrenzte
Kraft verfiigt; hareh—des Hochsten Herrn, Hari; tatra—in diesen manvantara-
Zeitabschnitten; krrani—die ausgefiihrt worden sind; ca—auch.

UBERSETZUNG

Konig Pariksit sagte: Mein Herr, Sukadeva Gosvami, du hast ausfiihrlich
alle Zeitabschnitte beschrieben, in denen die verschiedenen Manus amtier-
ten, und auch die wundervollen Taten, die die Hochste Personlichkeit Got-
tes, die iiber unbegrenzte Kraft verfiigt, wihrend dieser Zeitabschnitte voll-
fiihrte. Ich schitze mich gliicklich, all dies von dir gehort zu haben.

VERS 2-3
Fisat qUAAl AW AR
JE qIsTTRARA SH ToraT 11 R ||
q ¥ faaEa: S ageEiRi o6y |
AR AT ZEATAgE Ul 201

yo ’sau satyavrato nama
rdjarsir dravidesvarah

JjAanam yo 'tita-kalpante
lebhe purusa-sevaya

sa vai vivasvatah putro
manur asid iti srutam

tvattas tasya sutah prokta
iksvaku-pramukha nrpah

yah asau—derjenige, der bekannt war; satyavratah—Satyavrata; ndma—namens;
rdja-rsih—der heilige Konig; dravida-isvarah—der Herrscher der Dravida-Lander;
jAanam—Wissen; yah—einer, der; atita-kalpa-ante—am Ende der Amtszeit des letz-
ten Manus am Ende des letzten Zeitalters; /ebhe—erhielt; purusa-sevaya—da-
durch, daB er der Hochsten Personlichkeit Gottes Dienst darbrachte; sah—er; vai
—gewilB; vivasvatah—von Vivasvan; putrah—Sohn; manuh asit—wurde der Vaivas-
vata Manu; iti—so; srutam—ich habe bereits gehort; tvattah—von dir; tasya—seine;
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sutah—Sohne; proktah—sind erklart worden; iksvaku-pramukhah—angefihrt von
Iksvaku; nrpah—viele Konige.

UBERSETZUNG

Satyavrata, der heilige Konig von Dravidadesa, der durch die Gnade des
Hochsten am Ende des letzten Zeitalters spirituelles Wissen empfing, wurde
im nichsten manvantara [Amtszeit Manus)] Vaivasvata Manu, der Sohn Vivas-
vans. Dieses Wissen habe ich von dir bekommen, und du hast mir auch er-
klirt, daB solche Konige wie lksvaku seine Sohne waren.

VERS 4
%‘ﬁea'if T A ATGIRATA 7 |
Hiqae FEMRT e Wy R A ue

tesam vamsam prthag brahman
vamsanucaritani ca
kirtayasva maha-bhaga
nityam susrusatam hi nah

tesam—von all diesen KoOnigen; vamsam—die Dynastien; prthak—getrennt;
brahman—o groBer brahmana (Sukadeva Gosvami); vamsa-anucaritani ca—und
ihre Dynastien und charakteristischen Merkmale; kirtayasva—beschreibe giitiger-
weise; maha-bhaga—o tuberaus gliicklicher; nityam—ewig; susrisatam—die in Dei-
nem Dienst tatig sind; hi—gewil}; nah—von uns.

UBERSETZUNG

O iiberaus vom Gliick begiinstigter Sukadeva Gosvami, o groBer brah-
mana, bitte schildere uns giitigerweise im einzelnen die Dynastien und die
charakteristischen Merkmale all dieser Konige, denn wir sind stets begierig,
von dir iiber solche Themen zu héren.

VERS 5
J a3 Wy waeTEa d |
At T yERdAT a9t 35 e 1y

ye bhuta ye bhavisyas ca
bhavanty adyatanas ca ye

tesam nah punya-kirtinam
sarvesam vada vikraman

ye—alle, die; bhutah—sind bereits erschienen; ye—alle, die; bhavisyah—werden in
der Zukunft erscheinen; ca—auch; bhavanti—existieren; adyatandh—gegenwartig;
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ca—auch; ye—alle, die; resam—von ihnen allen; nah—uns; punya-kirtinam—die alle
fromm und beriihmt waren; sarvesam—von ihnen allen; vada—erklire giitiger-
weise; vikraman—iiber die Fahigkeiten.

UBERSETZUNG

Berichte uns giitigerweise iiber die Fihigkeiten all der beriihmten Ko-
nige, die in der Dynastie Vaivasvata Manus geboren wurden, einschlieBlich
derer, die bereits verschieden sind, derer, die in der Zukunft noch erschei-
nen werden, und derer, die gegenwirtig leben.

VERS 6
LG GASE (A

T wifgar O &z sty |
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Sri-suta uvaca
evam pariksitda rajia
sadasi brahma-vadinam
prstah provdaca bhagavan
chukah parama-dharma-vit

sri-sitah uvaca—Sri Suta Gosvami sagte; evam—auf diese Weise; pariksita—von
Maharaja Pariksit; rdjia—vom Konig; sadasi—in der Versammlung; brahma-vadi-
nam—von all den groBen Heiligen, die Kenner des vedischen Wissens waren;
prstah—nachdem er gefragt worden war; provaca—antwortete; bhagavan—der tiber-
aus machtige; sukah—Suka Gosvami; parama-dharma-vit—der Gelehrte, der am
meisten iber die religiosen Prinzipien wuBte.

UBERSETZUNG

Sita Gosvami sagte: Nachdem Mahiraja Pariksit Sukadeva Gosvami, den
groBten Kenner religioser Prinzipien, vor all den versammelten Heiligen,
die im vedischen Wissen gelehrt waren, so gefragt hatte, begann dieser wei-
terzusprechen.

VERS 7
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sri-suka uvdca
sruyatam manavo vamsah
pracuryena parantapa
na sakyate vistarato
vaktum varsa-satair api

sri-Sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; sriiyatdm—hére von mir; mdna-
vah vamsah—die Dynastie von Manu; pracuryena—so ausfiihrlich wie moglich; pa-
rantapa—o Konig, der du deine Feinde bezwingen kannst; na—nicht; sakyate—man
ist fahig; vistaratah—sehr umfangreich; vaktum—zu sprechen; varsa-sataih api—
selbst wenn man dies fir Hunderte von Jahren tate.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami fuhr fort: O Kénig, Bezwinger deiner Feinde, hore
nun von mir in allen Einzelheiten iiber die Dynastie Manus. Ich werde so
viel wie moglich erzihlen, obwohl man niemals alles dariiber sagen kann,
selbst wenn man Hunderte von Jahren spriche.

VERS 8
WA AWMEAl T2 JoT T |
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pardvaresam bhutanam
arma yah purusah parah

sa evdsid idam visvam
kalpante 'nyan na kinicana

para-avaresam—von allen Lebewesen, in hoheren oder niedrigeren Lebensfor-
men; bhitdandm—von denen, die materielle Kérper angenommen haben (die beding-
ten Seelen); atrmd—die Uberseele; yah—jemand, der ist; purusah—die Hochste Per-
son; parah—transzendental; sah—Er; eva—gewil3; dsitr—existierte; idam—dieses; vis-
vam—Universum; kalpa-ante—am Ende des Zeitalters; anyat—irgend etwas ande-
res; na—nicht; kificana—irgend etwas.

UBERSETZUNG

Der transzendentale Hochste Herr, die Uberseele aller Lebewesen, die
sich in verschiedenen hoheren oder niedrigeren Lebensformen befinden,
existierte am Ende des Zeitalters, als weder der manifestierte Kosmos noch
sonst irgend etwas auBer dem Herrn existierte.

ERLAUTERUNG

Sukadeva Gosvami beginnt seine Beschreibung der Dynastie Manus von einem
geeigneten A usgangspunkt, indem er sagt, daB zu der Zeit, zu der die gesamte Welt
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uberschwemmt ist, nur die Hochste Personlichkeit Gottes existiert und sonst nichts.
Sukadeva Gosvami wird nun beschreiben, wie der Herr andere Dinge erschafft, eins
nach dem anderen.

VERS 9
I AT A TR (O |
IMEY  TWET  |IGEITE 112 )

tasya nabheh samabhavat
padma-koso hiranmayah

tasmin jajiie mahadrdja
svayambhus catur-ananah

tasya—von Thm (der Hochsten Personlichkeit Gottes); ndbheh—aus dem Nabel;
samabhavat—erzeugte; padma-kosah—einen Lotos; hiranmayah—bekannt als Hi-
ranmaya (golden); tasmin—auf diesem goldenen Lotos; jajrie—erschien; mahd-
raja—o Konig; svayambhiih—einer, der selbstmanifestiert ist, der ohne Mutter Ge-
burt nimmt; catuh-ananah—mit vier Kopfen.

UBERSETZUNG

O Konig Pariksit, aus dem Nabel der Hochsten Personlichkeit Gottes kam
ein goldener Lotos hervor, auf dem der viergesichtige Brahma Geburt
nahm.

VERS 10
W 93 qEny 29T |
T JAS A AT Ea: 1ol

maricir manasas tasya
jajrie tasydpi kasyapah

daksayanyam tato 'dityam
vivasvan abhavat sutah

maricih—der groBe Heilige Marici; manasah tasya—aus dem Geist Brahmas; ja-
Jjie—nahm Geburt; tasya api—von Marici; kasyapah—Kasyapa (wurde geboren);
daksayanyam—im SchoB der Tochter Maharaja Daksas; tarah—daraufhin; adit-
yam—im SchoB Aditis; vivasvan—Vivasvan; abhavat—wurde geboren; sutah—
ein Sohn.

UBERSETZUNG

Aus dem Geist Brahmas wurde Marici geboren, und vom Samen Maricis
erschien Kayapa im SchoR der Tochter Daksa Maharajas. Von KaSyapa
wurde, aus dem SchoB Aditis, Vivasvan geboren.
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VERS 11-12

Jq A WG HIEWE AR |
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g ITF T A T FE R 2R

tato manuh sraddhadevah
samjidyam asa bharata

sraddhayam janayam dsa
dasa putran sa atmavan

iksvaku-nrga-saryati-
dista-dhrsta-karusakan

narisyantam prsadhram ca
nabhagam ca kavim vibhuh

tatah—von Vivasvan; manuh sraddhadevah—der Manu namens Sraddhadeva;
samjridyam—im SchoB Samjnas (der Frau Vivasvans); dsa—wurde geboren; bhdra-
ta—o Bester der Bharata-Dynastie; sraddhdyam—im SchoB Sraddhas (der Frau
Sraddhadevas); janayam dsa—zeugte; dasa—zehn; putran—Sohne; sah—dieser
Sraddhadeva; drmavdn—nachdem er seine Sinne bezwungen hatte; iksvdku-nrga-
saryati-dista-dhrsta-kariusakan—namens Iksvaku, Nrga, Saryéti, Dista, Dhrsta und
Karusaka; narisyantam—Narisyanta; prsadhram ca—und Prsadhra; nabhagam
ca—und Nabhaga; kavim—Kavi; vibhuh—den groBen.

UBERSETZUNG
O Konig, Bester der Bharata-Dynastie, von Vivasvan wurde aus dem
SchoB Samjias Sraddhadeva Manu geboren. Nachdem $raddhadeva Manu
seine Sinne bezwungen hatte, zeugte er mit seiner Frau Sraddha zehn
Sohne. Diese Sohne hieBen Iksvaku, Nrga, Saryati, Dista, Dhrsta, Kariisaka,
Narisyanta, Prsadhra, Nabhaga und Kavi.

VERS 13
AT Al T TG WA
frenasoniife s R 1230

aprajasya manoh purvam
vasistho bhagavan kila

mitra-varunayor istim
prajartham akarod vibhuh
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aprajasya—von ihm, der keinen Sohn hatte; manoh—von Manu; pirvam—
vorher; vasisthah—der groBe Heilige Vasistha; bhagavan—machtig; kila—gewil3;
mitra-varunayoh—der Halbgotter namens Mitra und Varuna; istim—ein Opfer;
praja-artham—um Sohne zu bekommen; akarot—fiihrte aus; vibhuh—die grof3e
Person.

UBERSETZUNG

Manu hatte anfangs keine Sohne. Um ihm zu einem Sohn zu verhelfen,
vollzog deshalb der groRe Heilige Vasistha, der im spirituellen Wissen sehr
fortgeschritten war, ein Opfer zur Zufriedenstellung der Halbgotter Mitra
und Varuna.

VERS 14
T AZT AT Ol AR R |
FRAIGINET WG FEan 1128

tatra sraddha manoh patni
hotaram samaydcata

duhitrartham upagamya
pranipatya payovrata

tatra—in diesem Opfer; sraddhd—Sraddha; manoh—von Manu; patni—die Frau;
hotaram—zu dem Priester, der den yajra durchfiihrte; samaydcata—bat auf gebiih-
rende Weise; duhitr-artham—um eine Tochter; upagamya—naherkommend; prani-
patya—Ehrerbietungen darbringend; payah-vrata—die das Geliibde, nur Milch zu
trinken, einhielt.

UBERSETZUNG

Wihrend dieses Opfers trat Sraddha, Manus Frau, die das Geliibde ein-
hielt, sich nur von Milch zu ernihren, vor den Priester, der das Opfer dar-
brachte, erwies ihm Ehrerbietungen und bat ihn um eine Tochter.

VERS 15
YRAISE I AT ST/ 79 FAEA: |
UHCRARIEE IR Bk ceatl vt - RTEIN

presito 'dhvaryuna hota
vyacarat tat samahitah

grhite havisi vaca
vasat-karam grnan dvijah
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presitah—da er angewiesen wurde, das Opfer zu vollziehen; adhvaryuna—vom
rtvik-Priester; hota—der Priester, der fir das Darbringen der Opfergaben zustandig
ist; vyacarat—fiihrte aus; rar—dieses (Opfer); samdhitah—mit groBer Aufmerksam-
keit; grhite havisi—nachdem er die geklarte Butter fiir die Darbringung genommen
hatte; vaca—durch das Chanten des mantra; vasat-karam—den mantra, der mit dem
Wort vasat beginnt; grnan—vortragend; dvijah—der brahmana.

UBERSETZUNG

Dader Oberpriester die Anweisung gab: ,,Bringe jetzt Opfergaben dar*,
nahm der fiir die Opfergaben zustindige Priester geklirte Butter, um sie zu
opfern. Dann erinnerte er sich an die Bitte von Manus Frau und fiihrte das
Opfer durch, wobei er das Wort ,,vasat’’ chantete.

VERS 16

TIFEEAMARA F7IAST AW A |
i ESF A qE AfGLAAT T54 1128

hotus tad-vyabhicdarena
kanyela nama sabhavat

tam vilokya manuh praha
natitustamana gurum

hotuh—des Priesters; tar—des yajAa; vyabhicarena—aufgrund jenes Vergehens;
kanya—eine Tochter; ila—Ila; nama—namens; sa—diese Tochter; abhavar—wurde
geboren; tam—sie; vilokya—sehend; manuh—Manu; praha—sagte; na—nicht; atitu-
stamanah—sehr zufrieden; gurum—zu seinem guru.

UBERSETZUNG

Manu hatte dieses Opfer durchgefiihrt, um einen Sohn zu bekommen,
doch weil sich der Priester durch die Bitte von Manus Frau hatte ablenken
lassen, wurde eine Tochter namens Ila geboren. Als Manu die Tochter sah,
war er nicht sehr zufrieden. Er wandte sich daher mit folgenden Worten an
seinen guru, Vasistha.

ERLAUTERUNG

Weil Manu keine Nachkommen hatte, freute er sich tiber die Geburt des Kindes,
obwohl es nur eine Tochter war, und er gab ihr den Namen Ila. Spater jedoch war er
nicht sehr zufrieden, die Tochter statt eines Sohnes zu sehen. Weil er keine Kinder
hatte, freute er sich natiirlich sehr, als Ila geboren wurde, doch seine Freude war
nicht von Dauer.
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VERS 17
W P 16 FR 3 iR |
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bhagavan kim idam jatam
karma vo brahma-vadinam

viparyayam aho kastam
maivam syad brahma-vikriya

bhagavan—o mein Herr; kim idam—was ist das; jatam—geboren; karma—
fruchtbringende Handlungen; vah—von euch allen; brahma-vadinam—von euch, die
ihr erfahren im Chanten von vedischen mantras seid; viparyayam—Abweichung;
aho—o weh; kastam—schmerzhaft; ma evam sydt—es sollte nicht so gewesen sein;
brahma-vikriya—diese entgegengesetzte Wirkung der vedischen mantras.

UBERSETZUNG

Mein Herr, ihr versteht alle die Kunst, die vedischen mantras zu chanten.
Wie ist es dann moglich, daB genau das Gegenteil von der gewiinschten
Wirkung erzielt wurde? Das ist ein Grund zur Klage. Es hitte nicht vorkom-
men diirfen, daR sich die vedischen mantras umgekehrt auswirken.

ERLAUTERUNG

In diesem Zeitalter ist es verboten, yajrias auszufiihren, denn niemand beherrscht
die Kunst, die vedischen mantras richtig zu chanten. Wenn vedische mantras ord-
nungsgemal gechantet werden, muB3 der Wunsch, der einen veranlafite, ein Opfer
zu vollziehen, in Erfiilllung gehen. Deshalb nennt man den Hare-Krsna-mantra den
mahd-mantra, den groBen, erhabenen mantra, der iber allen anderen vedischen
mantras steht, denn einfach das Chanten des Hare-Krsna-mahad-mantra bringt eine
Vielzahl segensreicher Wirkungen. Sri Caitanya Mahaprabhu erklart dies folgen-
dermaBen (Siksdstaka 1)

ceto-darpana-marjanam bhava-maha-davagni-nirvapanarn
sreyah-kairava-candrika-vitaranam vidya-vadhii-jivanam

anandambudhi-vardhanam prati-padam purnamrtasvadanam
sarvatma-snapanam param vijayate sri-krsna-sankirtanam

,.Gepriesen sei der Sri-Krsna-sarikirtana, der allen seit Jahren angesammelten
Staub aus dem Herzen wascht und das Feuer des bedingten Lebens, der sich wieder-
holenden Geburten und Tode, 16scht. Diese sarikirtana-Bewegung ist die groBte Seg-
nung fiir die gesamte Menschheit, denn sie verbreitet die Strahlen des segenspenden-
den Mondes. Sie ist das Leben allen transzendentalen Wissens. Sie 1aBt den Ozean
der transzendentalen Gliickseligkeit anschwellen, und sie ermoglicht es uns, in
vollen Ziigen den Nektar zu trinken, nach dem wir standig diirsten.*



Vers 18] Konig Sudyumna wird eine Frau 1

Deshalb ist der sarikirtana-yajna die beste Art von yajra, die uns zur Verfiigung
steht. Yajraih sankirtana-prayair yajanti hi sumedhasah (SB. 11.5.32). Diejenigen,
die intelligent sind, niitzen den groBten yajra in diesem Zeitalter, indem sie gemein-
sam den Hare-Krsna-maha-mantra chanten. Wenn viele Menschen den Hare-
Krsna-mantra gemeinsam chanten, nennt man das Chanten sarkirtana, und die
Folge eines solchen yajia wird sein, daB Wolken am Himmel aufziehen (vajidd
bhavati parjanyah). In unseren Tagen der Diirre mangelt es an Regen und Nah-
rungsmitteln, doch dem kann abgeholfen werden, indem man einfach den Hare-
Krsna-yajna durchfiihrt. Diese einfache Methode kann tatsachlich die Not der ge-
samten Menschheit lindern. Gegenwartig herrscht in Europa wie in Amerika
Diirre, und die Leute leiden, doch wenn sie die Bewegung fiir Krsna-BewufBtsein
ernst nehmen, ihre siindhaften Handlungen einstellen und den Hare-Krsna-maha-
mantra chanten, werden all ihre Probleme ohne jede Schwierigkeit gelost werden.
Andere Arten von yajia sind mit Schwierigkeiten verbunden, denn es gibt keine Ge-
lehrten mehr, die die mantras hundertprozentig richtig chanten konnen; dariiber
hinaus ist es nicht moglich, die Zutaten zu beschaffen, die flir die Durchfiihrung
eines yajra gebraucht werden. Weil die menschliche Gesellschaft verarmt ist und die
Menschen weder liber vedisches Wissen verfiigen noch die Kunst beherrschen, die
vedischen mantras zu chanten, ist der Hare-Krsna-maha-mantra die einzige Ret-
tung. Die Leute sollten intelligent genug sein, ihn zu chanten. Yajraih sankirtana-
prayair yajanti hi sumedhasah. Diejenigen, deren Verstand abgestumpft ist, konnen
dieses Chanten weder verstehen noch praktizieren.

VERS 18
TH AW THEGAT TR |
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yuyam brahma-vido yuktas
tapasd dagdha-kilbisah

kutah sankalpa-vaisamyam
anrtam vibudhesv iva

yiiyam—von euch allen; brahma-vidah—der Absoluten Wahrheit vollkommen
bewuBt; yuktah—selbstbeherrscht und ausgeglichen; tapasa—aufgrund von Enthalt-
samkeit und BuBle; dagdha-kilbisah—da alle Arten materieller Verunreinigung aus-
gebrannt worden sind; kutrah—wie also; sarikalpa-vaisamyam—Abweichung vom
Vorsatz; anrtam—falsches Versprechen, falsche Aussage; vibudhesu—in der Gesell-
schaft der Halbgotter; iva—oder.

UBERSETZUNG

lhr alle seid selbstbeherrscht und ausgeglichen im Geist, ihr seid euch
der Absoluten Wahrheit bewuBt, und aufgrund von Entsagung und Bufen
seid ihr von aller materiellen Verunreinigung véllig geliutert. Eure Worte
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erweisen sich, wie die der Halbgotter, niemals als unwahr. Wie ist es dann
moglich, daB euer Vorhaben miBgliickt ist?

ERLAUTERUNG

Wir haben in vielen vedischen Schriften die Aussage gefunden, daB sich eine Seg-
nung oder ein Fluch der Halbgotter niemals als falsch herausstellt. Wenn man sich
BuBen und Harten auferlegt, die Sinne und den Geist beherrscht und sich vollkom-
menes Wissen von der Absoluten Wahrheit aneignet, wird man ganzlich von mate-
rieller Verunreinigung befreit. Wenn eine Person auf diese Weise gereinigt worden
ist, erweisen sich ihre Worte und Segnungen, wie die der Halbgotter, niemals als un-
wabhr.

VERS 19
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nisamya tad vacas tasya
bhagavan prapitamahah

hotur vyatikramam jratva
babhdse ravi-nandanam

nisamya—nachdem er gehort hatte; rar vacah—diese Worte; tasya—von ihm
(Manu); bhagavan—der tiberaus machtige; prapitamahah—der UrgroBvater Vasis-
tha; hotuh vyatikramam—Fehltritt seitens des hota-Priesters; jAdtvda—verstehend;
babhdse—sprach; ravi-nandanam—zu Vaivasvata Manu, dem Sohn des Sonnengot-
tes.

UBERSETZUNG

Nachdem der iiberaus michtige UrgroRvater Vasistha diese Worte Manus
vernommen hatte, erkannte er den Fehler, der dem Priester unterlaufen
war. Er sagte daher folgendes zum Sohn des Sonnengottes:

VERS 20
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etat sankalpa-vaisamyam
hotus te vyabhicaratah

tathapi sadhayisye te
suprajastvam sva-tejasa

etar—diese; sarkal pa-vaisamyam—Nichtiibereinstimmung mit dem Ziel; hotuh
—des Priesters; re—deines; vyabhicaratah—aufgrund der Abweichung von der ei-
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gentlichen Absicht; tatha api—trotzdem; sadhayisye—ich werde ausfiihren; rte—fiir
dich; su-prajastvam—einen hervorragenden Sohn; sva-tejasi—durch mein eigenes
Konnen.

UBERSETZUNG

Dieses Scheitern des Vorhabens ist darauf zuriickzufiihren, daB der Prie-
ster von dem urspriinglichen Zweck abgewichen ist. Ich werde dir jedoch
mit meinem eigenen Kdnnen zu einem guten Sohn verhelfen.

VERS 21
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evam vyavasito rajan
bhagavan sa maha-yasah

astausid adi-purusam
ilayah pumstva-kamyaya

evam—so; vyavasitah—entschlieBend; rdjan—o Konig Pariksit; bhagavan—der
iberaus machtige; sah— Vasistha; mahd-yasah—sehr beriihmt; astausit—brachte
Gebete dar; ddi-purusam—der Hochsten Person, Sri Visnu; ildydh—von Ila;
pumstva-kamyaya—um der Verwandlung in einen Mann willen.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sagte: O Konig Pariksit, nachdem der iiberaus be-
rilhmte und michtige Vasistha diesen EntschluR gefaft hatte, brachte er der
Hoéchsten Person, Visnu, Gebete dar, auf daB 1la in ein minnliches Wesen
verwandelt werde.

VERS 22
T® FEAT @9 WEM EROET |
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tasmai kama-varam tusto
bhagavan harir isvarah

dadav ilabhavat tena
sudyumnah purusarsabhah

tasmai—ihm (Vasistha); kdma-varam—die gewlinschte Segnung; tustah—erfreut
seiend; bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; harih isvarah—der hochste
Kontrollierende, der Herr; dadau—gab; ila—das Madchen, I1a; abhavat—wurde; te-
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na—aufgrund dieser Segnung; sudyumnah—namens Sudyumna; purusa-rsabhah
—ein stattlicher Mann.

UBERSETZUNG

Da die Hochste Personlichkeit Gottes, der hochste Kontrollierende, mit
Vasistha zufrieden war, gewihrte Er ihm die gewiinschte Segnung, und so
wurde Il in einen sehr schmucken Jiingling namens Sudyumna verwandelt.

VERS 23-24
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sa ekada maharadja
vicaran mrgayam vane
vrtah katipayamatyair
asvam druhya saindhavam

pragrhya ruciram capam
sarams ca paramadbhutan

damsito 'numrgam viro
Jjagama disam uttaram

sah—Sudyumna; ekada—einmal; mahdraja—o Konig Pariksit; vicaran—umbher-
streifend; mrgayam—um zu jagen; vane—im Wald; vrrah—begleitet; katipaya—ei-
nige; amatyaih—von Dienern oder Freunden; asvam—auf einem Pferd; aruhya
—reitend; saindhavam—in Sindhupradesa geboren; pragrhya—in der Hand haltend;
ruciram—schon; capam—Bogen; saran ca—und Pfeile; parama-adbhutan—iiberaus
wunderbar, ungewohnlich; damsitah—eine Rustung tragend, anumrgam—hinter
den Tieren; virah—der Held; jagama—ging in Richtung; disam uttaram—Norden.

UBERSETZUNG

O Konig Pariksit, dieser Held Sudyumna begab sich eines Tages in den
Wald, um zu jagen, wobei er von einigen Dienern und Gefihrten begleitet
wurde und auf einem Pferd aus Sindhupradesa ritt. Er trug eine Riistung und
war mit Pfeil und Bogen bewaffnet, und er besaB eine auBergewéhnliche
Schonheit. Wihrend er die Tiere verfolgte und sie erlegte, gelangte er in
den nordlichen Teil des Waldes.
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VERS 25

A
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sukumadra-vanam meror
adhastat pravivesa ha

yatraste bhagavan charvo
ramamanah sahomaya

sukumdra-vanam—in den Wald Sukumara; meroh adhastat—am Fuf} des Berges
Meru; pravivesa ha—er drang ein; yatra—in dem; dste—war; bhagavan—der mach-
tigste (Halbgott); sarvah—Siva; ramamanah—damit beschaftigt, sich zu vergniigen;
saha umaya—mit Uma, seiner Frau.

UBERSETZUNG

Dort im Norden, am FuR des Berges Meru, befindet sich der Wald na-
mens Sukumira, wo sich Siva immer mit Uma vergniigt. In diesen Wald
drang Sudyumna ein.

VERS 26
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tasmin pravista evasau
sudyumnah para-vira-ha

apasyat striyam atmanam
asvam ca vadavam nrpa

tasmin—in diesen Wald; pravistah—nachdem er eingedrungen war; eva—gewiB;
asau—er; sudyumnah—Prinz Sudyumna; para-vira-ha—der sich sehr gut darauf
verstand, seine Feinde zu besiegen; apasyat—beobachtete; striyam—ein weibliches
Wesen; atmanam—sich selbst; asvam ca—und sein Pferd; vadavam—eine Stute;
nrpa—o Konig Pariksit.

UBERSETZUNG

O Konig Pariksit, sowie Sudyumna, der ein Meister im Bezwingen von
Feinden war, den Wald betrat, bemerkte er, daB er sich in eine Frau verwan-
delt hatte und daB sein Pferd eine Stute geworden war.
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T FmA s Shammm: o 1Rl

tatha tad-anugah sarve
arma-linga-viparyayam

drstvda vimanaso 'bhiivan
viksamanah parasparam

tatha—in ahnlicher Weise; tat-anugah—die Begleiter Sudyumnas; sarve—sie al-
le; atma-linga-viparyayam—die Umwandlung ihres Geschlechts in das Gegenteil;
drstva—sehend; vimanasah—bekiimmert; abhiivan—sie wurden; viksamanah—be-
trachtend; parasparam—einander.

UBERSETZUNG

Als seine Gefolgsleute sahen, daB sie sich ebenfalls verwandelt und ihr
Geschlecht gewechselt hatten, waren sie alle sehr bekiimmert und blickten
einander ratlos an.

VERS 28
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sri-rdjovaca
katham evarm guno desah
kena va bhagavan krtah
prasnam enam samacaksva
param kautithalam hi nah

Sri-rdja uvaca—Maharaja Pariksit sagte; katham—wie; evam—diese; gunah—
Eigenschaft; desah—das Land; kena—warum; va—entweder; bhagavan—o iiberaus
machtiger; krtah—es wurde so getan; prasnam—Frage; enam—diese; samacaksva—
uiberdenke; param—sehr stark; kautihalam—Begierde; hi—gewil}; nah—unsere.

UBERSETZUNG

Maharaja Pariksit sagte: O iiberaus michtiger brahmana, warum wohnte
diesem Platz so viel Macht inne, und wer hat sie ihm verliehen? Bitte beant-
worte diese Frage, denn ich bin sehr begierig, dariiber zu héren.
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VERS 29
Hg® ITT
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sri-suka uvdca
ekada girisam drastum
rsayas tatra suvratdh
diso vitimirabhdsah
kurvantah samupdagaman

sri-sukah uvdca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; ekadi—einmal; girisam—Siva;
drastum—um zu sehen; rsayah—sehr heilige Personlichkeiten; ratra—in diesem
Wald; su-vratah—in bezug auf spirituelle Kraft sehr weit fortgeschritten; disah—alle
Himmelsrichtungen; vitimira-abhasah—von jeglicher Dunkelheit befreit; kurvan-
tah—so tuend; samupagaman—Kkamen an.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami antwortete: GroBe Heilige, die sich strikt an die spiri-
tuellen Regeln und Vorschriften hielten und deren Ausstrahlung jegliche
Dunkelheit in allen Himmelsrichtungen zerstreute, kamen einmal in diesen
Wald, um Siva aufzusuchen.

VERS 30
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tan vilokyambika devi
vivasa vridita bhrsam

bhartur ankat samutthaya
nivim asv atha paryadhat

tan—alle Heiligen; vilokya—sie sehend; ambika—Mutter Durga; devi—die Gottin;
vivasdi—weil sie nackt war; vridita—beschamt; bhrsam—iiberaus; bhartuh—ihres
Ehemannes; arkdt—vom SchoB; samutthdya—sich erhebend; nivim—Brust; dsu
atha—sehr schnell; paryadhat—bedeckte mit einem Tuch.

UBERSETZUNG

Als die Gottin Ambika die groRen Heiligen erblickte, schimte sie sich
sehr, denn sie war gerade nackt. Sie erhob sich hastig vom SchoB ihres Ehe-
mannes und versuchte ihre Briiste zu bedecken.
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VERS 31
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rsayo 'pi tayor viksya
prasangam ramamanayoh

nivrttah prayayus tasman
nara-narayanasramam

rsayah—alle groBen Heiligen; api—auch; tayoh—von ihnen beiden; viksya—se-
hend; prasarigam—geschlechtliche Betatigung; ramamadnayoh—die auf diese Weise
genossen; nivrttah—lieBen davon ab, weiterzugehen; prayayuh—brachen sofort
auf; rasmat—von diesem Ort; nara-nardayana-asramam—zum dsrama Nara-Nara-
yanas.

UBERSETZUNG

Als die groRen Heiligen bemerkten, daR Siva und Parvati damit beschif-
tigt waren, geschlechtliche Freuden zu geniefen, lieRen sie davon ab, wei-
terzugehen, und machten sich sofort auf den Weg zum asrama Nara-Naraya-
nas.

VERS 32
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tad idam bhagavan dha
priyayah priva-kamyaya

sthanam yah pravised etat
sa vai yosid bhaved iti

tat—weil; idam—dies; bhagavin—Siva; dha—sagte; priyiyah—seiner geliebten
Frau; priya-kamyaya—um der Freude willen; sthanam—Ort; yah—jeder, der; pravi-
set—wird eindringen; etat—hier; sah—dieser Mensch; vai—gewil; yosit—weiblich;
bhavet—soll werden; iti—so.

UBERSETZUNG

Daraufhin sagte Siva, nur um seiner Frau eine Freude zu machen: , Jedes
mannliche Wesen, das an diesen Ort kommt, soll augenblicklich zu einer
Frau werden!”’
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VERS 33
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tata urdhvam vanam tad vai
purusa varjayanti hi

sd cdnucara-samyuktd
vicacara vanad vanam

tatah urdhvam—von jener Zeit an; vanam—Wald; tat—diesen; vai—speziellen;
purusah—Manner; varjayanti—betreten nicht; hi—gewiB}; sa—Sudyumna in der Ge-
stalt einer Frau; ca—auch; anucara-samyukta—begleitet von seinen Gefahrten; vica-
cdara—wanderte; vandt vanam—im Wald von einem Ort zum anderen.

UBERSETZUNG

Seit dieser Zeit hatte kein Mann jenen Wald betreten. Doch nun begann
Konig Sudyumna, der in eine Frau verwandelt worden war, zusammen mit
seinen Gefihrten von einem Wald zum anderen zu wandern.

ERLAUTERUNG
In der Bhagavad-gita (2.22) heiBt es:

vacamsi jirndni yatha vihaya
navani grhnadti naro ‘parani

tatha sarirani vihaya jirnany
anyani samyati navani dehi

,,Wie man alte Kleider auszieht und neue anzieht, so gibt die Seele alt und un-
brauchbar gewordene Korper auf und nimmt neue an.*

Der Korper ist genau wie ein Kleidungsstiick, was hier bewiesen wird. Su-
dyumna und seine Gefahrten waren alle mannlichen Geschlechts, das heiB3t, ihre
Seelen waren von einem mannlichen Gewand bedeckt, doch nun waren sie zu
Frauen geworden, was bedeutet, daB sich ihr Gewand verandert hatte. Die Seele in-
dessen bleibt gleich. Es heiBt, daB die moderne Medizin in der Lage ist, einen Mann
durch einen operativen Eingriff in eine Frau umzuwandeln und umgekehrt; aber der
Korper hat keine Verbindung mit der Seele; der Korper kann gewechselt werden,
entweder in diesem Leben oder im nachsten. Wer tber die Seele und ihre Wande-
rung von einem Korper zum nachsten Bescheid weil3, schenkt deshalb dem Korper
keine Beachtung, da dieser nichts weiter ist als ein die Seele bedeckendes Kleidungs-
stiick. Panditah sama-darsinah. Solch ein Mensch sieht die Seele, die ein Teilchen
des Hochsten Herrn ist. Deshalb ist er ein sama-darsi, ein gelehrter Mensch.
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VERS 34 .
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atha tam asramabhyase
carantim pramadottamam

stribhih parivrtam viksya
cakame bhagavan budhah

atha—auf diese Weise; tam—sie; dsrama-abhydse—in der Nahe seines dsrama;
carantim—schlendernd; pramada-uttamam—die besten der schonen Frauen, die se-
xuelle Begierde entfachen; stribhih—von anderen Frauen; parivrtam—umgeben;
viksya—sie sehend; cakame—wiinschte sich Geschlechtsverkehr; bhagavan—der
liberaus machtige; budhah—Budha, der Sohn des Mondes und die Gottheit, die iiber
den Planeten Budha (Merkur) herrscht.

UBERSETZUNG

Sudyumna war in die vortrefflichste aller schonen Frauen, die sexuelle
Begierden entfachen, verwandelt worden, und er war von anderen Frauen
umringt. Als Budha, der Sohn des Mondes, diese schone Frau in der Nihe
seines aSrama umherschlendern sah, erwachte in ihm sofort der Wunsch, sie
zu genieRen.

VERS 35
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sapi tam cakame subhrih
somaradja-sutam patim

sa tasyam janayam dasa
pururavasam atmajam

sd—der in eine Frau verwandelte Sudyumna; api—ebenfalls; tam—mit ihm (Bu-
dha); cakame—wiinschte sich Geschlechtsverkehr; su-bhrith—sehr schon; somara-
Jja-sutam—dem Sohn des Konigs des Mondes; patim—als ihren Ehemann; sah—er
(Budha); tasydm—in ihrem SchoB; janaydm dsa—zeugte; puriravasam—namens
Puriirava; dgtma-jam—einen Sohn.

UBERSETZUNG

Die schone Frau hatte ebenfalls den Wunsch, Budha, den Sohn des Ko-
nigs des Mondes, zum Mann zu nehmen, und so zeugte Budha mit ihr einen
Sohn namens Purirava.
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VERS 36
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evam stritvam anuprdaptah
sudyumno manavo nrpah

sasmara sa kulacaryam
vasistham iti susruma

evam—auf diese Weise; stritvam—Weiblichkeit; anupraptah—nachdem er auf
diese Weise erlangt hatte; sudyumnah—der Mann namens Sudyumna; mdnavah
—der Sohn Manus; nrpah—der Konig; sasmara—erinnerte sich; sah—er; kula-
dcaryam—der spirituelle Meister der Familie; vasistham—der iiberaus machtige Va-
sistha; iti susruma—ich habe es gehort (aus zuverlassigen Quellen).

UBERSETZUNG
Ich habe aus zuverlissigen Quellen erfahren, daB Konig Sudyumna, der
Sohn Manus, der so zu einer Frau geworden war, sich an den spirituellen
Meister seiner Familie, Vasistha, erinnerte.

VERS 37
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sa tasya tam dasam drstva
krpaya bhrsa-piditah

sudyumnasydasayan pumstvam
upadhavata sankaram

sah—er, Vasistha; tasya—von Sudyumna; tam—diesen; dasam—Zustand; drstvd
—sehend; krpayd—aus Barmherzigkeit; bhrsa-piditah—sehr bekimmert; sudyum-
nasya—von Sudyumna; dsayan—wiinschend; pumstvam—die Mannlichkeit; upa-
dhdvata—begann zu verehren; sarikaram—Siva.

UBERSETZUNG

Als Vasistha sah, in welch beklagenswerter Lage sich Sudyumna befand,
war er sehr bekiimmert. Da er wiinschte, daR Sudyumna sein minnliches
Geschlecht zuriickbekomme, begann Vasistha, Sankara [Siva] zu verehren.
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VERS 38-39
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tustas tasmai sa bhagavan
rsaye privam avahan

svam ca vacam rtam kurvann
idam aha visampate

masam puman sa bhavita
masam stri tava gotrajah

ittham vyavasthaya kamam
sudyumno ‘'vatu medinim

tustah—erfreut; tasmai—iber Vasistha; sah—er (Siva); bhagavan—der iiberaus
machtige; rsaye—dem groBen Weisen; priyam avahan—einfach um ihm eine Freude
zu machen; svam ca—sein eigenes; vacam—Wort; rtam—wahr; kurvan—und hal-
tend; idam—dieses; dha—sagte; visampate—o Konig Pariksit; masam—einen Monat;
pumdn—Mann; sah—Sudyumna; bhavitai—wird werden; mdsam—einen weiteren
Monat; stri—Frau; rava—dein; gotra-jah—Schiiler, der in deiner Schiilernachfolge
geboren wurde; ittham—auf diese Weise; vyavasthaya—durch Regelung; kamam
—gemal dem Wunsch; sudyumnah—Konig Sudyumna; avaru—maoge regieren; me-
dinim—die Welt.

UBERSETZUNG

O Konig Pariksit, Siva war iiber Vasistha erfreut, und um den Heiligen zu-
friedenzustellen und gleichzeitig sein eigenes Versprechen, das er Parvati
gegeben hatte, zu halten, sagte er zu ihm: ,,Dein Schiiler Sudyumna soll im-
mer einen Monat lang ein Mann und im folgenden jeweils eine Frau sein.
Auf diese Weise darf er die Welt regieren, wie es ihm beliebt.”

ERLAUTERUNG

Das Wort gotrajah ist in diesem Zusammenhang bedeutsam. Brahmanas sind im
allgemeinen spirituelle Meister zweier Dynastien. Die eine ist ihre Schiilernachfolge,
und die andere ist die Dynastie, die aus ihrem Samen entstanden ist. Beide
Nachfolgen gehoren zum selben gotra (Dynastie). Im vedischen System konnen wir
manchmal beobachten, daB sowohl brahmanas wie auch ksatriyas und vaisyas zur
Schiilernachfolge derselben rsis gehoren. Weil das gotra und die Dynastie eins sind,
besteht zwischen den Schiilern und der aus dem Samen geborenen Familie kein Un-
terschied. Dasselbe System ist in Indien immer noch weit verbreitet — besonders in
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bezug auf die Heirat, bei der das gotra beriicksichtigt wird. Hier bezieht sich das
Wort gotrajah auf diejenigen, die in derselben Dynastie geboren wurden, seien sie
nun Schiiler oder Angehorige der Familie.

VERS 40
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acaryanugrahat kamam
labdhva pumstvam vyavasthaya
palayam asa jagatim
nabhyanandan sma tam prajah

dcarya-anugrahdat—dank der Gnade des spirituellen Meisters; kamam—ge-
wiinscht; /abdhva—nachdem er erlangt hatte; pumstvam—mannliches Geschlecht;
vyavasthayd—durch diese Regelung Sivas; palaydm dsa—er regierte; jagatim—die
gesamte Welt; na abhyanandan sma—waren nicht zufrieden; tam—mit dem Konig;
prajah—die Blirger.

UBERSETZUNG

Da Sudyumna auf diese Weise vom spirituellen Meister begiinstigt
wurde, ging sein Wunsch in Erfullung, und er erlangte [wie Siva gesagt
hatte] jeden zweiten Monat sein minnliches Geschlecht wieder. Auf diese
Weise regierte er iilber das Konigreich, womit die Untertanen allerdings
nicht zufrieden waren.

ERLAUTERUNG

Da die Biirger wuflten, daB3 der Konig jeden zweiten Monat in eine Frau verwan-
delt wurde und deshalb seiner koniglichen Pflicht nicht nachkommen konnte, waren
sie nicht sehr zufrieden.

VERS 41
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tasyotkalo gayo rajan
vimalas ca trayah sutah

daksina-patha-rdajano
babhuvur dharma-vatsalah

tasya—von Sudyumna; utkalah—namens Utkala; gayah—namens Gaya; ra-
Jjan—o Konig Pariksit; vimalah ca—und Vimala; trayah—drei; sutah—Sohne; dak-
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sina-patha—des sidlichen Teils der Welt; rdjanah—Konige; babhiivuh—sie wurden;
dharma-vatsalah—sehr religios.

UBERSETZUNG

O Konig, Sudyumna hatte drei iiberaus fromme Sohne, die Utkala, Gaya
und Vimala hieRen. Sie wurden die Konige des Daksina-patha.

VERS 42
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tatah parinate kale
pratisthana-patih prabhuh
pururavasa utsrjya
gam putraya gato vanam

tatah—daraufhin; parinate kale—als die Zeit reif war; pratisthana-patih—der
Herrscher des Konigreiches; prabhuh—sehr machtig; puriiravase—Purirava; utsr-
Jya—ibergebend; gam—die Welt; putraya—seinem Sohn; gatah—begab sich; va-
nam—in den Wald.

UBERSETZUNG

Daraufhin, als die Zeit reif war und Sudyumna, der Konig der Welt, alt
genug war, iiberantwortete er das gesamte Konigreich seinem Sohn Pura-
rava und begab sich in den Wald.

ERLAUTERUNG

Das vedische System sieht vor, daB ein Angehoriger einer nach varna und
asrama geordneten Gesellschaft sich aus dem Familienleben zuriickziehen mu8,
wenn er finfzig Jahre alt wird (paricdsad irdhvam vanam vrajet). Sudyumna hielt
sich also an die vorgeschriebenen Regeln des varnasrama, indem er das Konigreich
verlieB und sich in den Wald begab, um sein spirituelles Leben zur Vollkommenheit
zu bringen.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 1. Kapitel im Neunten
Canto des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: , Konig Sudyumna wird eine Frau".



2. Kapitel

Die Dynastien der S6hne Manus

Das Zweite Kapitel beschreibt die Dynastien der Sohne Manus, an deren Spitze
Kartsa steht.

Nachdem Sudyumna in den Lebensstand des vanaprastha getreten war und sich
auf den Weg in den Wald gemacht hatte, verehrte Vaivasvata Manu die Hochste
Personlichkeit Gottes, da er sich mannliche Nachkommen wiinschte, und zeugte in
der Folge zehn S6hne — unter anderem Maharaja lIksvaku —, die alle wie ihr Vater
waren. Einer dieser Sohne, Prsadhra, wurde mit der Aufgabe betraut, nachts mit
einem Schwert Kiihe zu beschiitzen. Auf Anweisung seines spirituellen Meisters
pflegte er so die ganze Nacht bereitzustehen. Einmal fiel ein Tiger in der Dunkelheit
der Nacht eine Kuh an und trieb sie aus dem Kuhstall, und als Prsadhra dies be-
merkte, ergriff er ein Schwert und verfolgte den Tiger. Als er den Tiger schlieBlich
einholte, konnte er die Kuh und den Tiger in der Dunkelheit ungliicklicherweise
nicht auseinanderhalten und tétete die Kuh. Dies veranlaBte seinen spirituellen Mei-
ster, ihn zu verfluchen, in einer sudra-Familie geboren zu werden; Prsadhra indes-
sen praktizierte mystischen yoga und verehrte in bhakti-yoga die Hochste Person-
lichkeit Gottes. Dann stiirzte er sich freiwillig in einen lodernden Waldbrand und
gab so seinen materiellen Korper auf und ging nach Hause, zu Gott, zuriick.

Kavi, der jiingste Sohn Manus, war seit friihester Kindheit ein groBer Geweihter
der Hochsten Personlichkeit Gottes. Manus Sohn Karusa wurde der Stammvater
einer Linie von ksatriyas, die als die Karisas bekannt waren. Manu hatte auBerdem
einen Sohn, der Dhrsta hieB und von dem eine andere Linie von ksatriyas ausging;
doch obwohl diese von jemandem abstammten, der die Eigenschaften eines ksatriya
besall, wurden sie brahmanas. Von Nrga, einem weiteren Sohn Manus, stammten
die S6hne und Enkel ab, die als Sumati, Bhiitajyoti und Vasu bekannt waren. Von
Vasu kam in der Folge Pratika, und von ihm kam Oghavan. Die Abkommlinge der
von Narisyanta, einem weiteren Sohn Manus, begriindeten Dynastie waren in dieser
Reihenfolge Citrasena, Rksa, Midhvan, Pirna, Indrasena, Vitihotra, Satyasrava,
Urusrava, Devadatta und Agnivesya. Der ksatriya Agnivesya wurde der Begriinder
der beriihmten brahmana-Dynastie, die als Agnivesyayana bekannt ist. Der erste
Abkommling der Dynastie Distas, eines weiteren Sohnes Manus, war Nabhaga, und
seine Nachkommen sind nacheinander Bhalandana, Vatsapriti, Pramsu, Pramati,
Khanitra, Caksusa, Vivimsati, Rambha, Khaninetra, Karandhama, Aviksit, Ma-
rutta, Dama, Rajyavardhana, Sudhrti, Nara, Kevala, Dhundhuman, Vegavan,
Budha und Trnabindu. In dieser Dynastie wurden also viele Sohne und Enkelkinder
geboren. Trnabindu zeugte eine Tochter namens Ilavila, die Kuvera zur Welt
brachte. Neben Kuvera hatte Trnabindu drei andere Sohne, namlich Visala, Sunya-
bandhu und Dhimraketu. Der Sohn Visalas war Hemacandra, dessen Sohn Dhium-
raksa war, und dessen Sohn wiederum war Sarhyama. Die SOhne Sarmyamas waren
Devaja und Krsasva. Krsasvas Sohn, Somadatta, vollzog ein asvamedha-Opfer, und
indem er die Hochste Personlichkeit Gottes, Visnu, verehrte, erlangte er die hochste
Vollkommenheit und kehrte nach Hause, zu Gott, zuriick.
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VERS 1
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sri-suka uvaca
evam gate 'tha sudyumne
manur vaivasvatah sute
putra-kamas tapas tepe
yamundyam satam samah

sri-Sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; evam—so; gate—war in den Le-
bensstand des vanaprastha getreten; atha—daraufhin; sudyumne—als Sudyumna;
manuh vaivasvatah—Vaivasvata Manu, der als Sraddhadeva bekannt war; sute
—sein Sohn; putra-kamah—den Wunsch habend, S6hne zu bekommen; tapah tepe
—nahm harte BuBen auf sich; yamunayam—am Ufer der Yamuna; satam samah
—hundert Jahre lang.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sagte: Daraufhin — als sich sein Sohn Sudyumna in
den Wald begeben hatte, um in den Lebensstand des vanaprastha zu treten
— nahm Vaivasvata Manu [$Sraddhadeva] am Ufer der Yamuna hundert Jahre
lang harte BuRen auf sich, denn er hatte den Wunsch, mehr S6hne zu be-
kommen.

VERS 2
TASTTHLLTTA™ IR T |
PAFIAA T @Eeqe a7 |1 R ||

tato 'yajan manur devam
apatyartham harim prabhum
iksvaku-pirvajan putran
lebhe sva-sadrsan dasa

tatah—daraufthin; ayajat—verehrte; manuh—Vaivasvata Manu; devam—der
Hochsten Personlichkeit Gottes; apatya-artham—mit der Absicht, Sohne zu bekom-
men; harim—Hari, die Hochste Personlichkeit Gottes; prabhum—den Herrn; iks-
vaku-purva-jan—von denen der alteste den Namen lksvaku trug; putran—Sohne;
lebhe—bekam; sva-sadrsan—genau wie er selbst; dasa—zehn.
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UBERSETZUNG

Folglich verehrte Manu, der als Sraddhadeva bekannt ist, aufgrund dieses
Waunsches nach S6hnen den Herrn, die Hochste Personlichkeit Gottes, den
Herrn der Halbgotter. In der Folge bekam er zehn Sohne, die genau wie er
selbst waren. Von all diesen S6hnen war Iksvaku der ilteste.

VERS 3
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prsadhras tu manoh putro
go-palo guruna krtah

palayam asa ga yatto
ratryam virasana-vratah

prsadhrah tu—von ihnen, Prsadhra; manoh—von Manu; putrah—der Sohn; go-
palah—Kiihe hiitend; guruna—auf Anweisung seines spirituellen Meisters; krtah
—nachdem er beschéftigt worden war; palayam asa—er beschitzte; ggh—Kiihe; yat-
tah—so beschaftigt; ratryam—in der Nacht; virasana-vratah—das virasana-Geliibde
ablegend (mit einem Schwert bewaffnet Wache haltend).

UBERSETZUNG

Einer dieser Sohne, Prsadhra, war auf Anweisung seines spirituellen Mei-
sters als Beschiitzer der Kiihe titig. Er pflegte die ganze Nacht mit einem
Schwert bewaffnet zum Schutz der Kiihe Wache zu stehen.

ERLAUTERUNG

Jemand, der virdsana wird, legt das Geliibde ab, die ganze Nacht mit einem
Schwert bewaffnet dazustehen, um die Kithe zu bewachen. Der Umstand, daB3
Prsadhra diese Aufgabe erhalten hatte, 1aBt darauf schlieBen, da von ihm keine Dy-
nastie ausging. Dariiber hinaus zeigt dieses Gellibde Prsadhras, wie wichtig es ist,
die Kiihe zu beschiitzen. Einer der Sohne eines ksatriya pflegte dieses Geliibde abzu-
legen, um die Kiihe vor wilden Tieren zu beschiitzen. Die Kiihe wurden sogar in der
Nacht beschiitzt. Was soll man dann dazu sagen, da Kiihe in Schlachthauser ge-
schickt werden? Das ist die siindhafteste Tat in der menschlichen Gesellschaft.

VERS 4
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ekada pravisad gostham
sardulo nisi varsati
sayana gava utthaya
bhitas ta babhramur vraje

ekada—einmal; pravisat—drang ein; gostham—in das Grundstiick des Kuhstal-
les; Sardulah—ein Tiger; nisi—nachts; varsati—wahrend es regnete; saydnah—
schlafend; gavah—Kiihe; utthaya—aufstehend; bhitah—sich fiirchtend; tah—sie alle;
babhramuh—zerstreuten sich in alle Richtungen; vraje—auf dem Land, das den
Kuhstall umgab.

UBERSETZUNG

Eines Nachts, als es regnete, drang ein Tiger in das Grundstiick des Kuh-
stalls ein. Sobald die Kiihe, die auf dem Boden lagen, den Tiger erblickten,
sprangen sie voller Angst auf und rannten auf die Weide hinaus.

VERS 5-6
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ekam jagraha balavan
sd cukrosa bhayatura
tasyas tu kranditam srutva
prsadhro 'nusasara ha

khadgam adaya tarasa
pralinodu-gane nisi

ajanann acchinod babhroh
sirah sardula-sankaya

ekam—eine der Kiihe; jagraha—packte; balavan—der starke Tiger; sd—diese
Kuh; cukrosa—begann zu schreien; bhaya-atura—in Not und Angst; tasyah—von
ihr, tu—aber; kranditam—das Schreien; Srutvai—horend; prsadhrah—Prsadhra;
anusasara ha—ging nach; khadgam—Schwert; adaya—denkend; tarasa—sehr ha-
stig; pralina-udu-gane—als die Sterne von Wolken verhiillt waren; nisi—in der
Nacht; ajanan—ohne Wissen; acchinot—schnitt ab; babhroh—der Kuh; sirah—den
Kopf; sardula-sarnkaya—ihn falschlicherweise fiir den Kopf des Tigers haltend.

UBERSETZUNG

Als der Tiger, der sehr stark war, eine Kuh anfiel, briillte diese in ihrer
Not voller Angst, und als Prsadhra das Gebriill horte, ging er dem Klang so-
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fort nach. Er ergriff sein Schwert, doch weil Wolken die Sterne verhiillten,
verwechselte er die Kuh und den Tiger und schlug der Kuh versehentlich
mit einem gewaltigen Hieb den Kopf ab.

VERS 7
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vyaghro 'pi vrkna-sravano
nistrimsagrahatas tatah

niscakrama bhrsam bhito
raktam pathi samutsrjan

vyaghrah—der Tiger; api—auch; vrkna-sravanah—dem das Ohr abgeschnitten
worden war; nistrimsa-agra-ahatah—weil er von der Spitze des Schwertes getroffen
worden war; tatah—daraufhin; niscakrama—flichtete (von jenem Ort); bhrsam
—sehr stark; bhitah—sich fiirchtend; raktam—Blut; pathi—auf die StraBe; samutsr-
Jjan—hervorstromend.

UBERSETZUNG

Weil dem Tiger mit der Klinge des Schwertes das Ohr abgeschnitten wor-
den war, suchte er in panischer Angst das Weite, wobei Blut auf die StraRe
tropfte.

VERS 8
AT 4 AT I WEE |
s @i 73 =geEt At gafaa e

manyamano hatam vyaghram
prsadhrah para-vira-ha

adraksit sva-hatam babhrum
vyustayam nisi duhkhitah

manyamanah—denkend, daB; haram—ist getotet worden; vyaghram—der Tiger;
prsadhrah—Manus Sohn Prsadhra; para-vira-ha—obwohl durchaus in der Lage,
den Feind zu bestrafen; adraksit—sah; sva-hatam—war von ihm getitet worden;
babhrum—die Kuh; vyustayam nisi—als die Nacht voriiber war (am Morgen), duh-
khitah—wurde sehr ungliicklich.

UBERSETZUNG

Als Prsadhra, der durchaus in der Lage gewesen wire, seinen Feind zu be-
zwingen, am Morgen erkannte, daR er die Kuh getotet hatte, obwohl er in
der Nacht dachte, er habe den Tiger getitet, war er sehr ungliicklich.
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VERS 9
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tam sasapa kuldcaryah
krtagasam akamatah

na ksatra-bandhuh sudras tvam
karmana bhavitamuna

tam—ihn (Prsadhra); sasdpa—verfluchte; kula-dacaryah—der Familienpriester,
Vasistha; krta-agasam—weil er die schwere Siinde begangen hatte, eine Kuh zu to-
ten; akamatah—obwohl er es nicht hatte tun wollen; na—nicht; ksatra-bandhuh
—das Mitglied der Familie eines ksatriya; sudrah tvam—du hast dich wie ein siudra
verhalten; karmand—deshalb, gemaB deinen fruchttragenden Reaktionen; bhavi-
ta—du wirst ein sudra werden; amunad—weil du die Kuh ermordet hast.

UBERSETZUNG

Obwohl Prsadhra die Siinde unwissentlich begangen hatte, verfluchte
ihn sein Familienpriester, Vasistha, mit folgenden Worten: ,In deinem
nidchsten Leben soll es dir nicht vergonnt sein, ein ksatriya zu werden. Weil
du diese Kuh getotet hast, sollst du statt dessen als §iidra geboren werden.’

ERLAUTERUNG

Offensichtlich war Vasistha nicht frei von tamo-guna, der Erscheinungsweise
der Unwissenheit. Als Familienpriester und spiritueller Meister Prsadhras hatte Va-
sistha Prsadhras Fehltritt mit groBer Nachsicht betrachten sollen, doch statt dessen
verfluchte Vasistha ihn, ein sidra zu werden. Die Pflicht eines Familienpriesters be-
steht nicht darin, seinen Schiiler zu verfluchen, sondern ihm zu helfen, indem er ihm
irgendeine Siihne auferlegt. Vasistha tat jedoch genau das Gegenteil, und deshalb
sagt Srila Visvanatha Cakravarti Thakura, daB er durmati war, das heiBt, daB seine
Intelligenz nicht sehr ausgepragt war.

VERS 10
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evam saptas tu gurund
pratyagrhnat krtanjalih

adhdrayad vratam vira
urdhva-reta muni-priyam

evam—auf diese Weise; saptah—verflucht; ru—aber; gurund—von seinem spiri-
tuellen Meister; pratyagrhnat—er (Prsadhra) akzeptierte; krta-anjalih—mit gefalte-
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ten Handen; adhdrayat—legte ab; vratam—das Geliibde des brahmacarya; virah
—jener Held; trdhva-retah—nachdem er seine Sinne beherrscht hatte; muni-priyam
—was von den groBen Weisen gutgeheilBen wird.

UBERSETZUNG

Als der Held Prsadhra von seinem spirituellen Meister verflucht wurde,
akzeptierte er den Fluch mit gefalteten Hinden. Nachdem er dann seine
Sinne unter Kontrolle gebracht hatte, legte er das Geliibde des brahmacarya
ab, das von allen groRen Weisen gutgeheifen wird.

VERS 11-13
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vasudeve bhagavati
sarvatmani pare 'male

ekantitvam gato bhaktya
sarva-bhita-suhrt samah

vimukta-sangah santatma
samyatakso 'parigrahah

yad-rcchayopapannena
kalpayan vrttim atmanah

atmany atmanam adhdaya
jAdna-trptah samahitah

vicacara mahim etam
jadandha-badhirakrtih

vasudeve—zur Hochsten Personlichkeit Gottes; bhagavati—zum Herrn; sarva-
atmani—zur Uberseele; pare—zur Transzendenz; amale—zur Hochsten Person, in
der es keine materielle Verunreinigung gibt; ekdntitvam—hingebungsvollen Dienst
darbringend, ohne sich ablenken zu lassen; gatah—in dieser Position befindlich;
bhaktya—aufgrund von reiner Hingabe; sarva-bhiita-suhrt samah—allen gleichge-
sinnt und zu jedem freundlich (da er ein Gottgeweihter war); vimukta-sarigah—oh-
ne materielle Verunreinigung; santa-atma—eine friedfertige Haltung; samyata—
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selbstbeherrscht; aksah—dessen Sicht; aparigrahah—ohne irgendwelche Almosen
von irgend jemandem anzunehmen; yat-rcchaya—durch die Gnade des Herrn; upa-
pannena—mit all dem, was zur Befriedigung korperlicher Bediirfnisse zur Verfii-
gung stand; kalpayan—auf diese Weise sorgend fiir; vrttim—die Dinge, die der Kor-
per braucht; atmanah—zum Nutzen der Seele; atmani—im Geist; dtmanah—die
Hochste Seele, die Personlichkeit Gottes; ddhdya—immer behaltend; jridna-trptah
—in transzendentalem Wissen vollig zufrieden; samdhitah—immer in Trance; vica-
cara—wanderte liberall umher; mahim—auf der Erde; etam—dieser; jada—stumm;
andha—blind; badhira—taub; akrtih—aussehend, als ob.

UBERSETZUNG

So gewann Prsadhra Freiheit von aller Verantwortung; er wurde fried-
voll im Geist und brachte alle seine Sinne unter Kontrolle. Unberiihrt von
materiellen Bedingungen, zufrieden mit allem, was er durch die Gnade des
Herrn bekam, um Leib und Seele zusammenzuhalten, und jedem gleichge-
sinnt, richtete er seine Aufmerksamkeit ganz auf die Hochste Personlichkeit
Gottes, Vasudeva, die transzendentale, von materieller Verunreinigung
freie Uberseele. Auf diese Weise erlangte der in reinem Wissen véllig zu-
friedene Prsadhra, der seinen Geist immer auf die Hochste Personlichkeit
Gottes konzentrierte, reinen hingebungsvollen Dienst zum Herrn, und
ohne sich zu materiellen Titigkeiten hingezogen zu fithlen, begann er auf
der ganzen Welt umherzuziehen, als sei er taub, stumm und blind.

VERS 14
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evam vrtto vanam gatva
drstva davagnim utthitam
tenopayukta-karano
brahma prapa param munih

evam vrttah—solch eine Lebensweise praktizierend;, vanam—in den Wald; gatva
—nachdem er gegangen war; drstvd—als er sah; dava-agnim—einen Waldbrand; ut-
thitam—sich dort befindend; tena—durch diesen (Waldbrand), upayukta-kara-
nah—alle Sinne des Korpers mit Verbrennen beschiftigen; brahma—Transzendenz;
prapa—er erreichte; param—das hochste Ziel; munih—als groBer Heiliger.

UBERSETZUNG

Mit dieser Haltung wurde Prsadhra ein groRer Heiliger, und als er sich in
einen Wald begab, wo er einen Waldbrand lodern sah, ergriff er diese Gele-
genheit, seinen Korper im Feuer zu verbrennen. So erreichte er die tran-
szendentale, spirituelle Welt.
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ERLAUTERUNG
Der Herr sagt in der Bhagavad-gita (4.9):

janma karma ca me divyam
evam yo vetti tattvatah

tyaktva deham punar janma
naiti mam eti so 'rjuna

,,Wer das transzendentale Wesen Meines Erscheinens und Meiner Taten kennt,
wird nach Verlassen des Korpers nicht wieder in dieser materiellen Welt geboren,
sondern gelangt in Mein ewiges Reich, o Arjuna.*

Prsadhra wurde aufgrund seines karma dazu verflucht, in seinem nachsten Leben
ein sudra zu werden, doch weil er ein frommes Leben zu fiihren begann, insbeson-
dere, indem er seinen Geist stets auf die Hochste Personlichkeit Gottes konzen-
trierte, wurde er ein reiner Gottgeweihter. Sofort nachdem er seinen Korper im
Feuer aufgegeben hatte, gelangte er in die spirituelle Welt. Dies war auf seine hinge-
bungsvolle Haltung zuriickzufiihren, wie aus der Bhagavad-gitda hervorgeht (mam
eti). Hingebungsvoller Dienst, den man ausfiihrt, indem man an die Hochste Person-
lichkeit Gottes denkt, ist so machtig, daBB Prsadhra, obwohl er dazu verflucht wor-
den war, ein sudra zu werden, seinem Schicksal entgehen konnte und statt dessen
nach Hause, zu Gott, zuriickkehrte. In der Brahma-samhita (5.54) heiBt es:

yas tv indra-gopam athavendram aho sva-karma-
bandhanuripa-phala-bhajanam atanoti

karmani nirdahati kintu ca bhakti-bhdjam
govindam ddi-purusam tam aham bhajami

Diejenigen, die sich im hingebungsvollen Dienst betitigen, werden von den Fol-
gen ihrer materiellen Handlungen nicht beriihrt. Alle anderen Lebewesen, von der
kleinsten Mikrobe bis hinauf zum Himmelskonig, sind den Gesetzen des karma un-
terworfen. Ein reiner Gottgeweihter dagegen unterliegt diesen Gesetzen nicht, denn
er ist immer im Dienst des Herrn titig.

VERS 15
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kavih kaniyan visayesu nihsprho
visrjya rdajyam saha bandhubhir vanam
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nivesya citte purusam sva-rocisam
vivesa kaisora-vayah param gatah

kavih—ein anderer Sohn, der den Namen Kavi trug; kaniyin—der der jiingste
war; visayesu—in materiellen Geniissen; nihsprhah—ohne Anhaftung; visrjya—
nachdem er aufgegeben hatte; rdjyam—das Eigentum seines Vaters, das Konigreich;
saha bandhubhih—begleitet von Freunden; vanam—in den Wald; nivesya—immer
bewahrend; citte—im Innern des Herzens; purusam—die Hochste Person; sva-roci-
sam—aus Sich Selbst leuchtend; vivesa—ging; kaisora-vayah—ein Jingling, der den
Hohepunkt seiner Jugend noch nicht ganz erreicht hat; param—die transzendentale
Welt; gatah—betrat.

UBERSETZUNG

Da es Manus jiingstem Sohn, der den Namen Kavi trug, widerstrebte, sich
materiellem GenuR hinzugeben, entsagte er dem Kénigreich, bevor er den
Hohepunkt seiner jugend erreicht hatte. Er zog zusammen mit seinen
Freunden in den Wald und dachte im Innern seines Herzens stets an die aus
Sich Selbst leuchtende Hochste Personlichkeit Gottes. Auf diese Weise er-
langte er die Vollkommenbheit.

VERS 16
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karusan manavad asan
karusah ksatra-jatayah

uttara-patha-goptaro
brahmanya dharma-vatsalah

karusar—von Karusa; manavat—vom Sohn Manus; dsan—es gab; karusah—
genannt die Karusas; ksatra-jatayah—eine Gruppe von ksatriyas; uttara—nord-
lich; patha—der Richtung; goptarah—der Konige; brahmanyah—beriihmte Beschiit-
zer der brahmanischen Kultur; dharma-vatsalah—auBerst religios.

UBERSETZUNG

Von Kariisa, einem weiteren Sohn Manus, ging die Kariisa-Dynastie, ein
ksatriya-Geschlecht, aus. Die Karusa-ksatriyas waren die Konige der nordli-
chen Richtung. Sie waren beriihmte Beschiitzer der brahmanischen Kultur
und hielten sich alle streng an die religiosen Grundsitze.

VERS 17
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dhrstad dharstam abhit ksatram
brahma-bhuyam gatam ksitau

nrgasya vamsah sumatir
bhutajyotis tato vasuh

dhrstat—von Dhrsta, einem anderen Sohn Manus; dhdrstam—eine Kaste, die als
Dharsta bezeichnet wurde; abhiut—wurde hervorgebracht; ksatram—zur ksatriya-
Klasse gehorend; brahma-bhiiyam—den Rang von brahmanas; gatam—hatte er-
langt; ksitau—auf der Oberfliche der Welt; nrgasya—von Nrga, einem weiteren
Sohn Manus; vamsah—die Dynastie; sumatih—namens Sumati; bhutajyotih—na-
mens Bhutajyoti; tarah—daraufhin; vasuh—namens Vasu.

UBERSETZUNG

Von dem Sohn Manus, der Dhrsta hieB, ging die ksatriya-Kaste aus, die
Dharsta genannt wurde. Die Angehorigen dieser Kaste erlangten in dieser
Welt den Rang von brahmanas. Weiter stammte von Manus Sohn Nrga Su-
mati ab, von Sumati Bhitajyoti und von Bhatajyoti Vasu.

ERLAUTERUNG

Hier heiB3t es, daB sich die Dharstas trotz ihrer Zugehorigkeit zur ksatriya-Kaste
in brahmanas umzuwandeln vermochten (ksatram brahma-bhiyam gatam ksitau).
Dieser Umstand beweist und untermauert eindeutig die Richtigkeit folgender Aus-
sage Naradas (SB. 7.11.35):.

yasya yal laksanam proktam
pumso varnabhivyanjakam
yad anyatrapi drsyeta
tat tenaiva vinirdiset

Wenn die Angehorigen einer bestimmten Kaste die Eigenschaften einer anderen
aufweisen, sollten sie nach ihren Eigenschaften, nach ihren Merkmalen, eingestuft
werden, nicht nach der Kaste der Familie, aus der sie stammen. Die Abstammung
eines Menschen ist iliberhaupt nicht entscheidend; seine Eigenschaften sind das aus-
schlaggebende, wie es in der gesamten vedischen Literatur heif3t.

VERS 18
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vasoh pratikas tat-putra
oghavan oghavat-pita
kanya caughavati nama
sudarsana uvaha tam
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vasoh—von Vasu; pratikah—namens Pratika; rat-putrah—sein Sohn; oghavan
—namens Oghavan; oghavat-piti—der der Vater Oghavans war; kanyd—seine
Tochter; ca—auch; oghavati—Oghavati; nama—namens; sudarsanah—Sudarsana;
uvdha—heiratete; tam—diese Tochter (Oghavati).

UBERSETZUNG

Der Sohn Vasus war Pratika, und der Sohn Pratikas war Oghavan. Ogha-
vans Sohn hieR ebenfalls Oghavan, und seine Tochter trug den Namen
Oghavati. Diese Tochter wurde von Sudaréana geheiratet.

VERS 19
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citraseno narisyantad
rksas tasya suto 'bhavat
tasya midhvams tatah purna
indrasenas tu tat-sutah

citrasenah—ein Sohn namens Citrasena; narisyantdt—von Narisyanta, einem
weiteren Sohn Manus; rksah—RKksa; rasya—von Citrasena; sutah—der Sohn; abha-
vat—wurde; tasya—von ihm (Rksa); midhvan—Midhvan; tatah—von ihm
(Midhvan); pirnah—Purna; indrasenah—Indrasena; tu—aber; tat-sutah—der Sohn
von ihm (Purna).

UBERSETZUNG

Von Narisyanta kam ein Sohn namens Citrasena, und von Citrasena kam
Rksa. Von Rksa kam Midhvan, von Midhvan kam Piarna, und von Pirna kam
Indrasena.

VERS 20
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vitihotras tv indrasenat
tasya satyasrava abhut

urusravah sutas tasya
devadattas tato 'bhavat

vitihotrah—Vitihotra; tu—aber; indrasendat—von Indrasena; tasya—von Viti-
hotra; satyasravah—bekannt unter dem Namen Satyasrava; abhiit—es gab; uru-
sravah—Urusrava; sutah—war der Sohn; tasya—von ihm (Satyasrava), devadattah
—Devadatta; tatah—von Urusrava; abhavat—es war.
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UBERSETZUNG

Von Indrasena kam Vitihotra, von Vitihotra kam Satyasrava, von Satya-
$rava kam der Sohn namens Uru$rava, und von Uru$rava kam Devadatta.

VERS 21
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tato 'gnivesyo bhagavan
agnih svayam abhiit sutah

kanina iti vikhyato
jatukarnyo mahan rsih

tatah—von Devadatta; agnivesyah—ein Sohn namens Agnivesya; bhagavan—der
liberaus machtige; agnih—der Feuergott; svayam—personlich; abhit—wurde; sutah
—der Sohn; kaninah—Kanina; iti—so; vikhydatah—wurde gefeiert; jatukarnyah—
Jatukarnya; mahan rsih—der groBe Heilige.

UBERSETZUNG

Von Devadatta kam ein Sohn namens Agnivesya, der der Feuergott selbst
war. Dieser Sohn, der ein beriihmter Heiliger war, war weithin als Kanina
und Jatakarnya bekannt.

ERLAUTERUNG
Agnivesya hieB auch Kanina und Jatukarnya.

VERS 22
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tato brahma-kulam jatam
agnivesydyanam nrpa

narisyantanvayah prokto
dista-vamsam atah srnu

tatah—von Agnivesya; brahma-kulam—eine Dynastie von brahmanas; jatam
—wurde erzeugt; dgnivesydyanam—bekannt als Agnivesyayana; nrpa—o Konig
Pariksit; narisyanta—von Narisyanta; anvayah—Nachkommen; proktah—sind er-
klart worden; dista-vamsam—die Dynastie von Dista; atah—hierauf; srnu—hore.
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UBERSETZUNG

O Konig, Agnive$ya war der Stammvater einer als Agnive$yayana bekann-
ten brahmana-Dynastie. Ich habe somit die Nachkommen Narigyantas auf-
gezihlt und mochte nun die Nachkommen Distas beschreiben. Bitte hore
mir zu.

VERS 23-24
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nabhdgo dista-putro ‘nyah
karmana vaisyatam gatah

bhalandanah sutas tasya
vatsapritir bhalandanat

vatsapriteh sutah pramsus
tat-sutam pramatim viduh

khanitrah pramates tasmadc
caksuso 'tha vivimsatih

nabhdagah—namens Nabhaga; dista-putrah—der Sohn Distas; anyah—ein ande-
rer; karmana—von Beruf; vaisyatam—den Rang eines vaisya; gatah—erlangte; bha-
landanah—namens Bhalandana; surah—Sohn; rasya—von ihm (Nabhaga); vat-
sapritih—namens Vatsapriti; bhalandandt—von Bhalandana; vatsapriteh—von Vat-
sapriti; sutah—der Sohn; pramsuh—hieB Pramsu; tat-sutam—der Sohn von ihm
(Pramsu); pramatim—hieB Pramati; viduh—du solltest verstehen; khanitrah—hies3
Khanitra; pramateh—von Pramati; rasmdt—von ihm (Khanitra); cdksusah—hieB
Caksusa; atha—so (von Caksusa); vivimsatih—der Sohn namens Vivimsati.

UBERSETZUNG

Dista hatte einen Sohn namens Nabhaga. Dieser Nabhaga, der ein ande-
rer ist als der, der spiter noch beschrieben werden wird, ergriff einen Beruf
als vai§ya. Der Sohn Nabhagas hieR Bhalandana, der Sohn Bhalandanas war
Vatsapriti, und Vatsapritis Sohn war Pram$u. Prarm$us Sohn war Pramati, Pra-
matis Sohn war Khanitra, Khanitras Sohn war Caksusa, und Caksusas Sohn
war Vivirnéati.

ERLAUTERUNG

Von den Sohnen Manus wurde einer ein ksatriya, ein anderer ein brahmana und
wieder ein anderer ein vaisya. Dieser Umstand bestatigt Narada Munis Aussage: ya-
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sya yal laksanam proktam purmso varndbhivyanjakam (SB. 7.11.35). Man sollte im-
mer im Gedachtnis behalten, daBB brahmanas, ksatriyas und vaisyas niemals als An-
gehorige einer bestimmten Kaste angesehen werden sollten, nur weil sie in dieser
Kaste geboren wurden. Ein brahmana kann zu einem ksatriya gemacht werden und
ein ksatriya zu einem brahmana. In ahnlicher Weise kann ein brahmana oder ksa-
triya ein vaisya und ein vaisya ein brahmana oder ksatriya werden. Dies wird in der
Bhagavad-gita bestatigt (cdtur-varnyam mayd srstam guna-karma-vibhdgasah).
Man ist also nicht brahmana, ksatriya oder vaisya aufgrund seiner Herkunft, son-
dern aufgrund seiner Eigenschaften. Da brahmanas dringend notig sind, versuchen
wir in der Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein, brdhmanas heranzubilden, die die
menschliche Gesellschaft fithren kénnen. Weil gegenwirtig ein Mangel an brah-
manas herrscht, fehlt der menschlichen Gesellschaft das Gehirn. Da praktisch jeder
ein sudra ist, ist zur Zeit niemand imstande, den Mitgliedern der Gesellschaft den
rechten Weg zu zeigen, der zur Vollkommenheit im Leben fiihrt.

VERS 25
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vivimsateh suto rambhah
khaninetro 'sya dharmikah

karandhamo maharaja
tasyasid atmajo nrpa

vivimsateh—von Vivimsati; sutah—der Sohn; rambhah—namens Rambha; kha-
ninetrah—namens Khaninetra; asya—von Rambha; dhdrmikah—sehr religios;
karandhamah—namens Karandhama; mahdrd ja—o Konig; tasya—von ihm (Khani-
netra); dsit—war; dtmajah—der Sohn; nrpa—o Koénig.

UBERSETZUNG

Der Sohn Vivirnéatis war Rambha, dessen Sohn der groRe und fromme
Konig Khaninetra war. O Konig, der Sohn Konig Khaninetras war Konig Ka-
randhama.

VERS 26
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tasyaviksit suto yasya
maruttas cakravarty abhiit

samvarto 'yajayad yam vai
maha-yogy angirah-sutah



40 $rimad-Bhagavatam [Canto 9, Kap. 2

tasya—von ihm (Karandhama); aviksit—namens Aviksit; sutah—der Sohn; ya-
sya—von dem (Aviksit); maruttah—(der Sohn) namens Marutta; cakravarti—
der Herrscher; abhit—wurde; samvartah—Samvarta; aydjayat—beschiftigte damit,
ein Opfer zu vollziehen; yam—dem (Marutta); vai—gewiB; mahd-yogi—der groBe
Mystiker; arigirah-sutah—der Sohn Angiras.

UBERSETZUNG
Von Karandhama kam ein Sohn namens Aviksit, und von Aviksit kam ein
Sohn namens Marutta, der Kaiser wurde. Der groRe Mystiker Samvarta, der
der Sohn Angiras war, bewegte Marutta dazu, ein Opfer [yajial zu vollzie-
hen. ~

VERS 27
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maruttasya yatha yajro
na tathdnyo ’sti kascana
sarvam hiranmayam tv asid
yat kiricic casya sobhanam

maruttasya—von Marutta; yatha—wie; yajriah—Opferdarbringung; na—nicht;
tatha—wie diese; anyah—irgendeine andere; asti—es gibt, kascana—irgend etwas;
sarvam—alles; hiran-mayam—aus Gold; tu—gewiB; dsit—es war; yat kiricit—was
immer er hatte; ca—und; asya—von Marutta; sobhanam—wunderschon.

UBERSETZUNG

Die Opfergegenstinde Konig Maruttas waren duBerst schon, denn alles
bestand aus Gold. Wahrhaftig, kein anderes Opfer lieR sich mit dem seinen
vergleichen.

VERS 28
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amadyad indrah somena
daksinabhir dvijatayah

marutah parivestaro
visvedevah sabhd-sadah

amadyat—wurde berauscht; indrah—der Konig des Himmels; somena—weil er
das berauschende Getrank soma-rasa trank; daksinabhih—dadurch, daB sie geni-
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gend Spenden erhielten; dvijatayah—die Gruppe der brahmanas; marutah—die
Liifte; parivestarah—die Nahrungsmittel opfernd; visvedevah—universale Halbgot-
ter; sabha-sadah—Mitglieder der Versammlung.

UBERSETZUNG

Im Verlauf dieses Opfers berauschte sich Indra am soma-rasa-Trank, wo-
von er eine groBe Menge genoR. Die brahmanas erhielten reichlich Spen-
den und waren deshalb zufrieden. Bei diesem Opfer brachten die verschie-
denen Halbgétter, die die Winde beherrschen, Nahrungsmittel dar, und
auch die Visvedevas nahmen an der Versammlung teil.

ERLAUTERUNG

An dem von Marutta vollzogenen yafia hatte jedermann sein Wohlgefallen, be-
sonders die brahmanas und ksatriyas. Brahmanas wollen dafiir, daB sie als Priester
titig sind, Spenden bekommen, und ksatriyas trinken gerne. Sie waren daher alle
mit ihren verschiedenen Beschiftigungen zufrieden.

VERS 29
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maruttasya damah putras
tasyasid rajyavardhanah

sudhrtis tat-suto jajiie
saudhrteyo narah sutah

maruttasya—von Marutta; damah—(hieB) Dama; putrah—der Sohn; tasya—von
ihm (Dama); dsit—es war; rdjya-vardhanah—namens Rajyavardhana oder einer, der
das Konigreich zu vergroBern vermag; sudhrtih—hieB Sudhrti; tar-sutah—der Sohn
von ihm (Rajyavardhana); jajie—wurde geboren; saudhrteyah—von Sudhrti; narah
—namens Nara; sutah—der Sohn.

UBERSETZUNG

Maruttas Sohn war Dama, Damas Sohn war Rijyavardhana, Rajyavardha-
nas Sohn war Sudhrti, und Sudhrtis Sohn war Nara.

VERS 30
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tat-sutah kevalas tasmad
dhundhuman vegavams tatah
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budhas tasyabhavad yasya
trnabindur mahipatih

tat-sutah—sein Sohn (von Nara); kevalah—hieB Kevala; tasmar—von ihm (Ke-
vala); dhundhuman—ein Sohn namens Dhundhuman wurde geboren; vegavan—
namens Vegavan; tatah—von ihm (Dhundhuman); budhah—namens Budha; tasya
—von ihm (Vegavan); abhavat—es gab; yasya—von dem (Budha); trnabinduh—ein
Sohn namens Trnabindu; mahipatih—der Konig.

UBERSETZUNG

Der Sohn Naras war Kevala, Kevalas Sohn war Dhundhuman, und Dhun-
dhumans Sohn war Vegavan. Vegavans Sohn war Budha, und Budhas Sohn
war Trpabindu, der der Konig dieser Erde wurde.

VERS 31
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tam bheje 'lambhusa devi
bhajaniya-gunalayam

vardpsard yatah putrah
kanya celavilabhavat

tam—ihn (Trnabindu), bheje—akzeptierte als Ehemann; alambusd—das Madchen
Alambusa; devi—Gottin, bhajaniya—wiirdig, anzunehmen; guna-alayam—das Re-
servoir aller guten Eigenschaften; vara-apsarah—die beste der Apsaras; yatah—von
dem (Trnabindu), putrah—einige Sohne; kanyd—eine Tochter; ca—und; ilavila—
namens llavila; abhavat—wurden geboren.

UBERSETZUNG

Die beste der Apsaras, das hochbefihigte Midchen Alambusa, nahm den
dhnlich befihigten Trnabindu zum Mann. Sie gebar einige Sohne und eine
Tochter, die llavila hieR.

VERS 32
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yasyam utpadayam dsa
visrava dhanadam sutam

praddya vidyam paramam
rsir yogesvarah pituh
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yasyam—in ihr (Ilavild); utpadayam dsa—brachte zur Welt; visravah—Visrava;
dhana-dam—einer, der Geld gibt (Kuvera); sutam—einen Sohn; pradaya—nachdem
er empfangen hatte; vidyam—absolutes Wissen; paramam—hochstes; rsih—der
groBe Weise; yoga-isvarah—ein Meister des mystischen yoga; pituh—von seinem
Vater.

UBERSETZUNG

Nachdem der groRe Heilige Visrava, der Meister des mystischen yoga,
von seinem Vater absolutes Wissen empfangen hatte, zeugte er mit llavila
den beriihmten Kuvera, der einem Geld gewihrt.

VERS 33
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visalah sunyabandhus ca
dhumraketus ca tat-sutah

visalo vamsa-krd rdja
vaisalim nirmame purim

visdlah—namens Visala; sinyabandhuh—namens Sinyabandhu; ca—auch;
dhumraketuh—namens Dhumraketu; ca—auch; rar-sutah—die Sohne Trnabindus;
visalah—einer von den dreien, Konig Visala; vamsa-krt—begriindete eine Dynastie;
raja—der Konig; vaisalim—namens Vaisali; nirmame—baute; purim—einen Palast.

UBERSETZUNG

Trnabindu hatte drei Sohne, die Viala, Sinyabandhu und Dhimraketu
hieBen. Einer von diesen dreien, Vifila, begriindete eine Dynastie und
baute einen Palast, der Vaisali genannt wurde.

VERS 34
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hemacandrah sutas tasya
dhumraksas tasya catmajah

tar-putrat samyamad asit
krsasvah saha-devajah

hemacandrah—hie8 Hemacandra; sutah—der Sohn; tasya—von ihm (Visala),
dhumraksah—hieB Dhumraksa; tasya—von ihm (Hemacandra); ca—auch; dtma-
jah—der Sohn; rat-putrdat—von seinem (Dhumraksas) Sohn; samyamdr—von dem,



4 $rimad-Bhagavatam [Canto 9, Kap. 2

der Sarhyama hieB3; dsit—es war; krsasvah—Krsasva; saha—zusammen mit; deva-
jah—Devaja.

UBERSETZUNG

Der Sohn Vi§ilas war als Hemacandra bekannt, Hemacandras Sohn war
Dhumraksa, Dhamraksas Sohn war Samyama, und Samyamas Sohne waren
Devaja und Kréasva.

VERS 35-36
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krsasvat somadatto 'bhud
yo ’'svamedhair idaspatim

istva purusam apagryam
gatim yogesvarasritam

saumadattis tu sumatis
tat-putro janamejayah

ete vaisala-bhipalas
trnabindor yasodharah

krsasvat—von Krsasva; somadattah—ein Sohn namens Somadatta; abhir—es
gab; yah—er, der (Somadatta); asvamedhaih—durch die Darbringung von asva-
medha-Opfern; idaspatim—zu Sri Visnu; istvd—nachdem er verehrt hatte; puru-
sam—Sri Visnu; dpa—erlangte; agrydm—das beste von allen; gatim—das Ziel; yo-
gesvara-asritam—der Ort, der von groBen mystischen yogis bewohnt wird; sauma-
dattih—der Sohn Somadattas; tu—aber; sumatih—ein Sohn namens Sumati; tat-pu-
trah—der Sohn von ihm (Sumati); janamejayah—hieB Janamejaya; ete—sie alle; vai-
sdala-bhupalah—die Konige in der Dynastie Vaisalas; trnabindoh yasah-dharah
—sorgten dafiir, daB der Ruhm Konig Trnabindus weiterbestand.

UBERSETZUNG

Der Sohn Kréasvas war Somadatta, der viele aSvamedha-Opfer durch-
filhrte und so die Hochste Personlichkeit Gottes, Visnu, zufriedenstellte.
Dadurch, daR er den Hochsten Herrn verehrte, erlangte er die erhabenste
Stellung, das heiBt, es war ihm vergonnt, auf demjenigen Planeten zu woh-
nen, auf den groBe mystische yogis erhoben werden. Der Sohn Somadattas
war Sumati, und Sumatis Sohn war Janamejaya. All diese Konige, die in der
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Dynastie Vi§ilas erschienen, sorgten in rechter Weise dafiir, daB der Ruhm
Konig Trnabindus weiterbestand.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 2. Kapitel im Neunten
Canto des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: , Die Dynastien der S6hne Manus"".






3. Kapitel

Die Heirat zwischen
Sukanya und Cyavana Muni

In diesem Kapitel wird die Dynastie Saryatis, eines weiteren Sohnes Manus, be-
schrieben, und auBerdem wird iiber Sukanya und Revati berichtet.

Devajfia Saryati erteilte Instruktionen hinsichtlich der rechten Vollziehung der
Zeremonie, die am zweiten Tag des yajria der Angirasas durchgefiihrt wurde. Eines
Tages suchte Saryati zusammen mit seiner Tochter Sukanya den dsrama Cyavana
Munis auf. Dort entdeckte Sukanya in einem Regenwurmloch zwei leuchtende
Punkte, und das Schicksal fiigte es, daB sie diese durchbohrte. Sowie dies geschehen
war, begann Blut aus dem Loch hervorzuquellen, worauf Konig Saryati und seine
Begleiter plotzlich an Verstopfung litten und nicht mehr urinieren konnten. Als der
Konig fragte, warum sich die Umstande so plotzlich verandert hatten, fand er her-
aus, daB Sukanya die Ursache dieses ungliicklichen Zwischenfalles war. Daraufhin
brachten sie alle Cyavana Muni Gebete dar, nur um ihn zufriedenzustellen, so, wie
er es wiinschte, und Devajiia Saryati gab seine Tochter dem uralten Cyavana Muni
zur Frau.

Als die Arzte der himmlischen Planeten, die Asvini-kumara-Briider, einmal Cya-
vana Muni besuchten, bat der Muni sie, ihn wieder jung zu machen. Daraufhin
brachten die beiden Arzte Cyavana Muni zu einem besonderen See, in dem sie alle
badeten und ihre bliihende Jugendfrische wiedergewannen. Nach dieser Verjlingung
konnte Sukanya nicht mehr feststellen, welcher von den dreien ihr Ehemann war.
Daraufhin ergab sie sich den Asvini-kumaras, die sich liber ihre Keuschheit sehr
freuten und sie deshalb wieder mit ihrem Ehemann zusammenbrachten. Hierauf be-
wegte Cyavana Muni Konig Saryati, den soma-yajia durchzufiihren, und gewihrte
den Asvini-kumaras das Sonderrecht, soma-rasa zu trinken. Der Konig des Him-
mels, Indra, erziirnte sich sehr dariiber, konnte aber nichts gegen Saryiti unterneh-
men. Von dieser Zeit an durften die Asvini-kumara-Arzte am soma-rasa teilhaben.
: Saryati bekam spiter drei Sohne, die Uttanabarhi, Anarta und Bhiirisena hieBen.
Anarta hatte einen Sohn, der den Namen Revata trug. Revata hatte einhundert
S6hne, von denen Kakudmi der alteste war. Kakudmi erhielt von Brahma den Rat,
er solle seine schone Tochter, Revati, Baladeva zur Frau geben, der zur visnu-tattva-
Kategorie gehort. Nachdem Kakudmi diesen Rat befolgt hatte, zog er sich aus dem
Familienleben zuriick und begab sich in den Wald von Badarikasrama, um sich
BuBen und Harten aufzuerlegen.

VERS 1
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sri-suka uvdca
saryatir manavo rdaja
brahmisthah sambabhiiva ha
Yo va angirasam satre
dvitiyam ahar ucivan

sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; sarydtih—der Konig namens
Saryati; manavah—der Sohn Manus; rdja—Herrscher; brahmisthah—vollkommene
Kenntnis des vedischen Wissens habend; sambabhiiva ha—daher wurde er; yah—
einer, der; va—entweder; angirasam—der Nachkommen Angiras; satre—in der Op-
ferarena; dvitiyam ahah—die Tatigkeiten, die am zweiten Tag ausgefiihrt werden
miussen; tcivan—erzihlte.

UBERSETZUNG

$ri Sukadeva Gosvami fuhr fort: O Konig, Saryiti, ein weiterer Sohn
Manus, war ein Herrscher, der iiber vollkommene Kenntnis des vedischen
Wissens verfiigte. Er erteilte Anweisungen hinsichtlich der Titigkeiten, die
die Nachkommen Angiras am zweiten Tag des yajia ausfiihren sollten.

VERS 2
GFTAH T FI FAGSET |
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sukanya nama tasyasit
kanya kamala-locana
taya sardham vana-gato
hy agamac cyavandsramam

sukanya—Sukanya; ndma—namens; tasya—von ihm (Saryéti); asit—es gab;
kanya—eine Tochter; kamala-locana—lotosaugig; taya sardham—mit ihr; vana-ga-
tah—nachdem er den Wald betreten hatte; hi—gewil}; agamat—er ging; cyavana-
asramam—zur asrama-Hiitte Cyavana Munis.

UBERSETZUNG

Saryiti hatte eine schone, lotosiugige Tochter namens Sukanya, mit der
er sich in den Wald begab, um den a§rama Cyavana Munis aufzusuchen.

VERS 3
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sd sakhibhih parivrta
vicinvanty anghripan vane

valmika-randhre dadrse
khadyote iva jyotisi

sa—diese Sukanya; sakhibhih—von ihren Freundinnen; parivrta—umringt; vicin-
vanti—pfliickend; arghripan—Friichte und Bliiten von den Biumen; vane—im
Wald; valmika-randhre—im Loch eines Regenwurmes; dadrse—beobachtete; khad-
yote—zwei Lichtkorper; iva—wie; jyotisi—zwei leuchtende Gegenstande.

UBERSETZUNG

Wihrend diese Sukanya, umringt von ihren Freundinnen, im Wald ver-
schiedene Friichte von den Biumen pfliickte, entdeckte sie im Loch eines
Regenwurmes zwei Punkte, die wie Lichtkorper leuchteten.

VERS 4
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te daiva-codita bala
Jjyotisi kantakena vai

avidhyan mugdha-bhavena
susravasrk tato bahih

te—diese beiden; daiva-codita—als ob von der Vorsehung getrieben; balad—diese
junge Tochter; jyotisi—die zwei Glihwiirmchen im Loch des Regenwurmes; kanta-
kena—mit einem Dorn; vai—tatsichlich; avidhyat—durchbohrte; mugdha-bhave-
na—als ob ohne Wissen; susrava—kam heraus; asrk—Blut; tatah—von dort; bahih
—nach drauBen.

UBERSETZUNG

Als habe die Vorsehung sie dazu veranlaBt, durchbohrte das Midchen in
ihrer Unwissenheit diese beiden Gliihwiirmchen mit einem Dorn, und als
sie durchbohrt waren, begann Blut aus ihnen hervorzuquellen.

VERS 5
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sakrn-mutra-nirodho 'bhiit
sainikanam ca tat-ksanat
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rdjarsis tam upalaksya
purusan vismito 'bravit

sakrt—von Kot; mutra—und von Urin; nirodhah—Verstopfung; abhiit—ent-
stand; sainikanam—von allen Soldaten; ca—und; rat-ksandt—augenblicklich; rdjar-
sih—der Konig; tam upalaksya—den Vorfall bemerkend; purusan—zu seinen Min-
nern; vismitah—iberrascht; abravit—begann zu sprechen.

UBERSETZUNG

Unmittelbar darauf litten alle Soldaten Saryatis an Verstopfung und
konnten weder urinieren noch Stuhlgang haben. Als Saryati dies bemerkte,
wandte er sich iiberrascht an seine Gefihrten.

VERS 6
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apy abhadram na yusmabhir
bhdrgavasya vicestitam

vyaktam kendpi nas tasya
krtam asrama-diusanam

api—o weh; abhadram—etwas Verderbliches; nah—unter uns; yusmabhih—von
uns; bhargavasya—von Cyavana Muni; vicestitam—ist versucht worden; vyaktam
—jetzt ist es klar; kena api—von irgend jemandem; nah—von uns; tasya—von ihm
(Cyavana Muni); krtam—ist getan worden; dsrama-disanam—Schindung des
asrama.

UBERSETZUNG

Wie war es nur maoglich, daB einer von uns versucht hat, Cyavana Muni,
dem Sohn Bhrgus, ein Unrecht zuzufiigen? Es ist offensichtlich, daR einer
von uns diesen aérama entweiht hat.

VERS 7
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sukanya praha pitaram
bhita kincit krtam maya

dve jyotisi ajanantya
nirbhinne kantakena vai
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sukanya—das Madchen Sukanya; praha—sagte; pitaram—zu ihrem Vater;
bhita—sich fiirchtend; kiricit—irgend etwas; krtam—ist getan worden; mayd—von
mir; dve—zwei; jyotisi—leuchtende Objekte; ajanantya—aufgrund von Unwissen-
heit; nirbhinne—sind durchbohrt worden; kantakena—mit einem Dorn; vai—tat-
sédchlich.

UBERSETZUNG

Das Midchen Sukanya, das stark verdngstigt war, sagte zu ihrem Vater:
Ich habe etwas Verkehrtes getan, denn ich habe diese beiden leuchtenden
Objekte in meiner Unwissenheit mit einem Dorn durchbohrt.

VERS 8
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duhitus tad vacah srutva
saryatir jata-sadhvasah

munim prasadayam asa
valmikantarhitam sanaih

duhituh—von seiner Tochter; tat vacah—diese Aussage; srutva—nachdem er ge-
hort hatte; sarydtih—Konig Saryati; jata-sadhvasah—von Angst erfiillt werdend;
munim—Cyavana Muni; prasadayam asa—versuchte zu beschwichtigen; valmika-
antarhitam—der im Loch des Regenwurmes saB3; sanaih—allmahlich.

UBERSETZUNG

Nachdem Konig Saryati diese Worte seiner Tochter vernommen hatte,
fiirchtete er sich sehr. Er versuchte Cyavana Muni mit den verschiedensten
Mitteln zu besinftigen, denn dieser war es gewesen, der in dem Loch des
Regenwurmes gesessen hatte.

VERS 9
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tad-abhiprayam ajAaya
pradad duhitaram muneh
krcchran muktas tam amantrya
puram prayat samahitah
tar—von Cyavana Muni; abhiprayam—die Absicht; djAgya—verstehend; pra-
dar—iibergab; duhitaram—seine Tochter; muneh—dem Cyavana Muni; krcchrat—
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unter groBen Schwierigkeiten; muktah—freigekommen; tam—den muni; amantrya
—um Erlaubnis bittend; puram—nach Hause; praydt—machte sich auf den Weg; sa-
mahitah—sehr nachdenklich seiend.

UBERSETZUNG

Da Konig Saryati sehr scharfsinnig war und daher Cyavana Munis Absicht
durchschaute, machte er seine Tochter dem Weisen zum Geschenk. Nach-
dem er so mit knapper Not der Gefahr entronnen war, bat er Cyavana Muni
um Erlaubnis und kehrte nach Hause zuriick.

ERLAUTERUNG

Nachdem der Konig die Aussage seiner Tochter vernommen hatte, erklarte er
dem groBen Weisen Cyavana Muni natiirlich ausfiihrlich, wie seine Tochter unwis-
sentlich ein derart schweres Vergehen begangen hatte. Der muni indessen fragte den
Konig, ob die Tochter verheiratet sei. Da der Konig auf diese Weise begriff, was der
groBe Weise Cyavana Muni wollte (tad-abhiprayam djriaya), gab er dem muni so-
fort seine Tochter und entging so der Gefahr, verflucht zu werden. Daraufhin kehrte
der Konig mit der Erlaubnis des groBen Weisen nach Hause zuriick.

VERS 10

GFA AT T R wwRy |
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sukanya cyavanam prapya
patim parama-kopanam

prinayam asa citta-jna
apramattanuvrttibhih

sukanyd—das Madchen Sukanya, die Tochter Konig Saryatis; cyavanam—den
groBen Weisen Cyavana Muni; prapya—nachdem sie bekommen hatte; patim—zum
Ehemann; parama-kopanam—der immer sehr zornig war; prinayam dsa—sie stellte
ihn zufrieden; cirta-jia—die Gedanken ihres Ehemannes verstehend, apramatta
anuvrttibhih—indem sie Dienst verrichtete, ohne verwirrt zu sein.

UBERSETZUNG

Cyavana Muni war sehr leicht erregbar, doch da Sukanya ihn zum Ehe-
mann bekommen hatte, paBte sie sich seinem Gemiit an und ging behutsam
mit ihm um. Da sie sein Temperament kannte, diente sie ihm, ohne sich
verwirren zu lassen.

ERLAUTERUNG

Hier wird angedeutet, wie die Beziehung zwischen Mann und Frau aussehen soll.
Eine groBe Personlichkeit wie Cyavana Muni mochte von Natur aus immer allen
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anderen liberlegen sein. Solch ein Mensch kann sich niemandem unterordnen. Das
ist der Grund, warum Cyavana Muni ein aufbrausendes Temperament hatte. Seine
Frau Sukanya kannte den Charakter ihres Mannes und behandelte ihn den gegebe-
nen Umstanden entsprechend. Wenn eine Frau mit ihrem Mann gliicklich sein will,
muB sie versuchen, seinen Charakter zu verstehen und sein Wohlgefallen zu gewin-
nen. Das ist Erfolg fiir eine Frau. Selbst bei der Beziehung zwischen Sri Krsna und
Seinen verschiedenen Koniginnen konnte man sehen, daB sich die Koniginnen als
Seine Dienerinnen betrachteten, obwohl sie die Tochter groBer Konige waren. Wie
groB3 auch immer eine Frau sein mag, gegeniiber ihrem Ehemann muB sie eine sol-
che dienende Haltung einnehmen; das heiBt, sie muB3 bereit sein, die Anweisungen
ihres Ehemannes auszufiihren und ihn unter allen Umstianden zu erfreuen. Dann
wird ihr Leben erfolgreich sein. Wenn die Frau genauso leicht erregbar ist wie der
Ehemann, wird die Ehe mit Sicherheit zerriittet sein oder schlieBlich ganz in die
Briiche gehen. In unserer modernen Zeit ist die Frau niemals unterwiirfig, und des-
halb wird die Ehe schon bei geringfiigigen Anldssen aufgelost. Es kann sein, da
entweder die Frau oder der Mann von ihrem Recht auf Scheidung Gebrauch ma-
chen. Im Gegensatz zur modernen Gesetzgebung kennt das vedische Recht den Be-
griff Scheidung nicht und sieht vor, daB die Frau darin geschult werden muB, sich
dem Willen ihres Ehemannes zu fiigen. Die westlichen Menschen sind der Meinung,
dies sei eine Versklavung der Frau, was in Wirklichkeit jedoch nicht stimmt; viel-
mehr ist dies die Taktik, mit deren Hilfe eine Frau das Herz ihres Ehemannes er-
obern kann, wie aufbrausend oder grausam er auch immer sein mag. In diesem Fall
sehen wir deutlich, daB sich Sukanya, die schone junge Konigstochter, ihrem alten
Ehemann, Cyavana Muni, unterwarf und ihn in jeder Hinsicht zufriedenzustellen
versuchte, obwohl er nicht jung, sondern in der Tat alt genug war, um ihr
GrofBvater zu sein, und obwohl er zudem auch noch sehr jahzornig war. Sukanya
war also eine treue und keusche Ehefrau.

VERS 11
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kasyacit tv atha kadlasya
ndsatyav dasramdgatau

tau pujayitva provaca
vayo me dattam isvarau

kasyacit—nach einiger (Zeit); ru—aber; arha—auf diese Weise; kdlasya—nach-
dem Zeit vergangen war; nasatyau—die zwei Asvini-kumaras; dsrama—die Hiitte
Cyavana Munis; dgarau—erreichten; tau—diesen beiden; pujayitvi—nachdem er
achtungsvolle Ehrerbietungen dargebracht hatte; provdca—sagte; vayah—Jugend;
me—miir; dattam—bitte gebt; isvarau—denn ihr habt diese Fahigkeit.
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UBERSETZUNG

Einige Zeit spiter kamen die Aévini-kumara-Briider, die Arzte der himm-
lischen Planeten, zufillig zu Cyavana Munis a§rama. Nachdem Cyavana
Muni ihnen achtungsvolle Ehrerbietungen dargebracht hatte, bat er sie, ihm
jugendliche Kraft zu geben, denn dies stand in ihrer Macht.

ERLAUTERUNG

Die Arzte der himmlischen Planeten, wie beispielsweise die Asvini-kumaras,
konnten einem Menschen in fortgeschrittenem Alter Jugendfrische verleihen, und
groBe yogis konnen mit ihren mystischen Kraften sogar einen toten Korper wieder
zum Leben erwecken, wenn der Organismus in Ordnung ist. Wir haben dies bereits
besprochen, als wir schilderten, wie Bali Maharajas Soldaten von Sukracirya behan-
delt wurden. Die moderne Medizin hat noch nicht herausgefunden, wie man einen
toten Korper wieder zum Leben erweckt und wie man einem alten Korper jugendli-
che Energie verleiht, doch aus diesen Versen geht hervor, daB dies mittels medizini-
scher Behandlung durchaus mdglich ist, wenn man das vedische Wissen anzuwen-
den weiB. Die Asvini-kumaras waren, wie Dhanvantari, Experten im Ayur-veda. In
jedem Bereich der materiellen Wissenschaft gibt es eine Stufe der Vollendung, die
man erreichen kann, und um sie zu erreichen, muBB man die vedische Literatur zu
Rateziehen. Die hichste Vollendung besteht darin, ein Geweihter des Herrn zu wer-
den. Wer diese Vollendung erreichen will, muB das Srimad-Bhdagavatam zu Hilfe
nehmen, das als die reife Frucht des vedischen Wunschbaumes gilt (nigama-kalpa-
taror galitarh phalam).

VERS 12
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graham grahisye somasya
yajiie vam apy asoma-poh

kriyatam me vayo-riupam
pramadanam yad ipsitam

graham—einen vollen Topf; grahisye—ich werde geben; somasya—von soma-
rasa; yajrie—beim Opfer; vam—von euch beiden; api—obwohl; asoma-poh—von
euch beiden, die ihr nicht geeignet seid, soma-rasa zu trinken; kriyatam—fihrt ein-
fach aus; me—meine; vayah—Jugend; riipam—Schonheit eines jungen Mannes; pra-
madanam—der Frauen als Klasse; yar—welche ist; ipsitam—erwiinscht.

UBERSETZUNG

Cyavana Muni sagte: Obwohl ihr nicht dafiir qualifiziert seid, bei Opfern
soma-rasa zu trinken, verspreche ich, euch einen ganzen Topf davon zu ge-
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ben. Sorgt bitte dafiir, daB ich schén und jung werde, denn Schénheit und
Jugendlichkeit wirken auf junge Frauen anziehend.

VERS 13
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badham ity ticatur vipram
abhinandya bhisaktamau

nimajjatam bhavan asmin
hrade siddha-vinirmite

badham—ja, wir werden handeln; iti—so; ucatuh—sie antworteten beide und
nahmen so den Vorschlag Cyavanas an; vipram—dem brahmana (Cyavana Muni);
abhinandya—ihn begliickwiinschend; bhisak-tamau—die beiden groBen Arzte, die
Asvini-kumaras; nimajjatam—tauche einfach; bhavan—dich; asmin—in diesen; hra-
de—See; siddha-vinirmite—der besonders fiir alle Arten der Vollkommenheit ge-
dacht ist.

UBERSETZUNG

Diese groBen Arzte, die Aévini-kumaras, nahmen Cyavana Munis Vor-
schlag mit Freuden an und sagten daher zu dem brahmana: ,,Tauche einfach
in diesen See erfolgreichen Lebens.”” [Wenn jemand in diesem See badet,
gehen seine Wiinsche in Erfiillung.]

VERS 14
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ity ukto jaraya grasta-
deho dhamani-santatah

hradam pravesito 'svibhyam
vali-palita-vigrahah

iti uktah—so angesprochen; jaraya—aufgrund von Alter und Gebrechlichkeit;
grasta-dehah—mit einem kranken Korper; dhamani-santatah—dessen Adern auf
dem ganzen Korper hervortraten; hradam—See; pravesitah—ging hinein; asvi-
bhyam—gestiitzt von den Asvini-kumaras; vali-palita-vigrahah—dessen Korper eine
schlaffe Haut und weille Haare hatte..
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UBERSETZUNG

Nachdem die Advini-kumaras dies gesagt hatten, stiitzten sie Cyavana
Muni, der alt, krank und gebrechlich war, der eine schlaffe Haut und weie
Haare hatte und dem auf dem ganzen Korper die Adern hervortraten, und
alle drei stiegen in den See.

ERLAUTERUNG
Cyavana Muni was so alt, daB3 er nicht alleine in den See gehen konnte. Die As-
vini-kumaras stiitzten daher seinen Korper und gingen gemeinsam mit ihm in das
Wasser.

VERS 15
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purusdas traya uttasthur
apivya vanitd-priyah

padma-srajah kundalinas
tulya-ripah suvasasah

purusah—Mainner; trayah—drei; uttasthuh—kamen hervor (aus dem See);
apivyah—auBerst schon; vanitd-privah—wie ein Mann sehr anziehend fiir Frauen
wird; padma-srajah—mit Lotosgirlanden geschmiickt; kundalinah—mit Ohrringen;
tulya-ripah—sie alle hatten die gleichen korperlichen Merkmale; su-vdasasah—sehr
schon gekleidet.

UBERSETZUNG

Daraufhin entstiegen dem See drei Minner von wunderschénem AuBe-
ren. Sie alle waren schon gekleidet und mit Ohrringen und Lotosgirlanden
geschmiickt. Alle drei waren sich an Schonheit ebenbiirtig.

VERS 16

I T WRET %9 gga=a; |
AT ofd qreqt ABE O @ L&

tan niriksya vararohd
sarupan surya-varcasah

ajanati patim sadhvi
asvinau saranam yayau

tan—sie; niriksya—nachdem sie begutachtet hatte; vara-aroha—die schone Sukan-
ya; sa-riupan—die alle gleich schon waren; sirya-varcasah—mit einer korperlichen
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Ausstrahlung, die der der Sonne glich; ajanati—nicht kennend; patim—ihren Ehe-
mann; sddhvi—jene keusche Frau; asvinau—bei den Asvini-kumaras; saranam—
Zuflucht; yayau—nahm.

UBERSETZUNG

Die keusche und iiberaus schone Sukanya vermochte ihren Ehemann und
die zwei Aévini-kumaras nicht mehr auseinanderzuhalten, denn sie waren
alle gleich schon. Da sie nicht wuBte, wer nun tatsichlich ihr Ehemann war,
suchte sie bei den Aévini-kumaras Zuflucht.

ERLAUTERUNG

Sukanya hatte jeden von den dreien zum Ehemann wahlen konnen, denn man
konnte sie nicht voneinander unterscheiden. Doch weil sie keusch war, wandte sie
sich an die Asvini-kumaras, auf daB sie ihr sagen wiirden, wer tatsachlich ihr Ehe-
mann war. Eine keusche Frau wird niemals einen anderen Mann annehmen als den
eigenen, selbst wenn es jemanden geben mag, der genauso gut aussieht und ebenso
befahigt ist.

VERS 17
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darsayitva patim tasyai
pati-vratyena tositau
rsim amantrya yayatur
vimanena trivistapam

darsayitva—nachdem sie gezeigt hatten; patim—ihren Ehemann; rasyai—Su-
kanya; pati-vratyena—aufgrund ihrer unerschiitterlichen Treue gegeniiber ihrem
Ehemann; rositau—sehr zufrieden mit ihr; rsim—zu Cyavana Muni; dmantrya
—seine Erlaubnis einholend; yayatuh—sie gingen fort; vimanena—in ihrem eigenen
Flugzeug; trivistapam—zu den himmlischen Planeten.

UBERSETZUNG

Die Aévini-kumaras waren sehr erfreut, als sie sahen, wie keusch und treu
Sukanya war. Deshalb zeigten sie ihr Cyavana Muni, ihren Ehemann, und
nachdem sie ihn um Erlaubnis gebeten hatten, kehrten sie in ihrem Flug-
zeug auf die himmlischen Planeten zuriick.

VERS 18
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yaksyamano ’tha saryatis
cyavanasyasramam gatah

dadarsa duhituh parsve
purusam surya-varcasam

yaksyamanah—den Wunsch habend, einen yajria durchzufihren; atha—daher;
Saryatih—Konig Saryati; cyavanasya—von Cyavana Muni; dsramam—zum Wohn-
sitz; gatah—nachdem er gegangen war; dadarsa—er sah; duhituh—von seiner Toch-
ter; parsve—an der Seite; purusam—einen Mann; sudrya-varcasam—schoén und
strahlend wie die Sonne.

UBERSETZUNG

Nach dieser Begebenheit begab sich Konig Saryati zum asrama Cyavana
Munis, da er ein Opfer zu vollziehen wiinschte. Dort angelangt, sah er an
der Seite seiner Tochter einen wunderschonen Jiingling, der so strahlend
wie die Sonne war.

VERS 19
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rdaja duhitaram praha
krta-padabhivandanam
asisas caprayunjano
natipriti-manad iva
raja—der Konig (Saryati); duhitaram—zu der Tochter; praha—sagte; krta-pada-
abhivandanam—die ihrem Vater bereits respektvolle Ehrerbietungen dargebracht

hatte; dsisah—Segnungen; ca—und; aprayurijanah—ohne der Tochter zu geben; na
—nicht; atipriti-manah—sehr erfreut; iva—so.

UBERSETZUNG

Nachdem der Konig die Ehrerbietungen seiner Tochter entgegengenom-
men hatte, gab er ihr nicht seine Segnungen, sondern war statt dessen sehr
ungehalten und sagte folgendes:

VERS 20
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cikirsitam te kim idam patis tvaya
pralambhito loka-namaskrto munih

yat tvam jara-grastam asaty asammatam
vihaya jaram bhajase ‘'mum adhvagam

cikirsitam—was du zu tun wiinschst; re—von dir; kim idam—was ist das; patih—
dein Ehemann; tvayd—von dir; pralambhitah—ist betrogen worden; loka-namaskr-
tah—der von allen Leuten geehrt wird; munih—ein groBer Weiser; yat—weil;
tvam—du; jara-grastam—sehr alt und gebrechlich; asati—o unkeusche Tochter;
asammatam—nicht sehr anziehend; vihaya—aufgebend; jaram—Liebhaber; bhaja-
se—du hast angenommen; amum—diesen Mann; adhvagam—der mit einem Stra-
Benbettler verglichen werden kann.

UBERSETZUNG

O unkeusches Midchen, was ist das fiir eine Tat, die du auszufiihren
wiinschtest? Du hast deinen hochgeachteten Ehemann betrogen, der von je-
dem in Ehren gehalten wird, denn ich sehe, daR du ihn, weil er alt und
krank und deshalb nicht mehr anziehend war, verlassen hast, um diesen
Jiingling zum Mann zu nehmen, der anscheinend ein Bettler von der Strae
ist.

ERLAUTERUNG

Diese Worte Konig Saryatis zeigen die sittlichen Werte der vedischen Kultur.
Der Umstande wegen war Sukanya ein Ehemann gegeben worden, der zu alt war,
als daB er richtig zu ihr gepaBt hatte. Cyavana Muni war krank und sehr alt und
war deshalb zweifellos nicht der geeignete Ehemann fiir die schone Tochter Konig
Saryétis. Trotzdem erwartete ihr Vater von ihr, daB sie ihrem Ehemann treu sein
wiirde. Als er plotzlich herausfand, daB seine Tochter mit einem anderen Mann zu-
sammen war, tadelte er sie sofort, auch wenn der Mann jung und gutaussehend war,
und bezeichnete sie als asari, unkeusch, denn er nahm an, daB sie sich in der Gegen-
wart ihres Ehemannes mit einem anderen Mann abgegeben habe. Der vedischen
Kultur zufolge muB eine junge Frau ihrem Gatten ehrerbietig dienen, selbst wenn
sie mit einem alten Mann verheiratet ist. Dies nennt man Keuschheit. Es ist nicht er-
laubt, daB sie ihren Ehemann verlassen und sich einen anderen suchen darf, nur weil
ihr der alte nicht mehr gefallt. Das verstoBt gegen die Grundsatze der vedischen Kul-
tur. Nach der vedischen Kultur muB eine Frau den Mann heiraten, den ihre Eltern
fiir sie aussuchen, und sie mufB3 keusch sein und ihm treu bleiben. Deshalb war Ko-
nig Saryati iiberrascht, als er an der Seite Sukanyas einen jungen Mann sah.

VERS 21
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katham matis te 'vagatanyatha satam
kula-prasute kula-dusanam tv idam
bibharsi jaram yad apatrapa kulam
pitus ca bhartus ca nayasy adhas tamah

katham—wie; matih te—dein BewuBtsein; avagatd—ist gesunken; anyatha—
sonst; saram—der geachtetsten; kula-prasite—o meine Tochter, die du in der Fami-
lie geboren wurdest; kula-diisanam—die du die Schande der Familie bist; tu—aber;
idam—diesen; bibharsi—du haltst dir; jaram—einen Liebhaber; yat—wie es ist; apa-
trapa—ohne Scham; kulam—die Dynastie; pituh—deines Vaters; ca—und; bhartuh
—deines Ehemannes; ca—und; nayasi—du stiirzt; adhah tamah—nach unten in die
Dunkelheit oder in die Holle.

UBERSETZUNG

O meine Tochter, die du aus einer angesehenen Familie stammst, wie
konntest du nur dein BewuBtsein auf diese Weise erniedrigen? Wie ist es
moglich, daB du so schamlos bist, dir einen Liebhaber zu halten? So wirst
Du sowohl die Dynastie deines Vaters als auch die deines Ehemannes ins
Verderben stiirzen.

ERLAUTERUNG

Es ist ganz klar, daBl der vedischen Kultur zufolge eine verheiratete Frau, die
einen Liebhaber oder einen zweiten Ehemann annimmt, obwohl ihr erster Enemann
gegenwartig ist, die Familie ihres Vaters und die ihres Ehemannes in Schande
bringt. Die Regeln der vedischen Kultur, die in diesem Zusammenhang gelten, wer-
den in den achtbaren Familien der brahmanas, ksatriyas und vaisyas selbst heute
noch streng befolgt; nur die sidras sind in dieser Beziehung heruntergekommen. In
der vedischen Kultur war es ein Ding der Unmoglichkeit, daB eine verheiratete Frau
aus der brahmana-, ksatriya- oder der vaisya-Klasse in der Gegenwart ihres Mannes
einen anderen Ehemann heiratete, Scheidung beantragte oder einen Freund oder
Liebhaber annahm. Deshalb war Konig Saryati tiberrascht, als er das Verhalten sei-
ner Tochter sah, denn er wuBte nichts von der Verjiingung Cyavana Munis.

VERS 22
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evam bruvanam pitaram
smayamana suci-smita
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uvaca tata jamata
tavaisa bhrgu-nandanah

evam—auf diese Weise; bruvanam—der redete und sie tadelte; pitaram—ihrem
Vater; smayamand—lachelnd (weil sie keusch war), suci-smitd—lachend; uvd-
ca—antwortete; tdta—o mein lieber Vater; jamdta—Schwiegersohn; tava—dein;
esah—dieser junge Mann; bhrgu-nandanah—ist Cyavana Muni (und kein anderer).

UBERSETZUNG

Sukanya indessen, die auf ihre Keuschheit sehr stolz war, lichelte, als sie
die Vorwiirfe ihres Vaters vernahm. Lichelnd sagte sie zu ihm: ,,Mein lieber
Vater, der junge Mann an meiner Seite ist in Wirklichkeit dein Schwieger-
sohn, der groRBe Weise Cyavana, der in der Familie Bhrgus geboren wurde.”

ERLAUTERUNG

Der Vater tadelte seine Tochter, da er annahm, sie habe einen anderen Ehemann
angenommen. Sie aber wuBte, daB sie hundertprozentig tugendhaft und keusch war,
und lachelte deshalb. Als sie ihrem Vater erklarte, daB ihr Ehemann, Cyavana
Muni, nun in einen jungen Mann verwandelt worden war, war sie auf ihre Keusch-
heit sehr stolz und lachelte daher.

VERS 23
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sasamsa pitre tat sarvam
vayo-rupabhilambhanam

vismitah parama-pritas
tanayam parisasvaje

sasamsa—sie schilderte; pitre—ihrem Vater; tat—das; sarvam—alles; vayah—von
der Verinderung des Alters; riupa—und der Schonheit; abhilambhanam—wie die Er-
langung zustandekam (von ihrem Ehemann); vismitah—erstaunt; parama-pritah
—war auflerst erfreut; tanayam—iber seine Tochter; parisasvaje—umarmte voller
Freude.

UBERSETZUNG

Auf diese Weise erklirte Sukanya, wie ihr Ehemann den Korper eines
schonen jungen Mannes bekommen hatte. Als der Konig ihre Schilderung
vernahm, war er sehr erstaunt und umarmte seine geliebte Tochter voller
Freude.
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VERS 24
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somena ydjayan viram
graham somasya cagrahit

asoma-por apy asvinos
cyavanah svena tejasa

somena—mit dem soma; ydjayan—dazu bewegend, das Opfer durchzufiihren,
viram—den Konig (Saryati); graham—den vollen Topf; somasya—des soma-rasa;
ca—auch; agrahit—iibergab; asoma-poh—denen es nicht gestattet war, soma-rasa zu
trinken; api—obwohl; asvinoh—der Asvini-kumaras; cyavanah—Cyavana Muni;
svena—sein eigenes; tejasi—durch Konnen.

UBERSETZUNG

Mit Hilfe seiner eigenen Krifte ermoglichte es Cyavana Muni Konig $ar-
yati, den soma-yajiia durchzufithren. Der muni gab den Asvini-kumaras
einen Topf voller soma-rasa, obwohl es ihnen nicht gestattet war, ihn zu
trinken.

VERS 25
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hantum tam ddade vajram
sadyo manyur amarsitah

savajram stambhayam asa
bhujam indrasya bhargavah

hantum—um zu toten; tam—ihn (Cyavana); ddade—Indra ergriff; vajram—seinen
Donnerkeil; sadyah—sofort; manyuh—aufgrund von groem Zorn, ohne zu tiberle-
gen; amarsitah—da er sehr beunruhigt war; sa-vajram—mit dem Donnerkeil;
stambhayam asa—lahmte; bhujam—den Arm; indrasya—von Indra; bhdargavah—
Cyavana Muni, der Nachkomme Bhrgus.

UBERSETZUNG

Da Konig Indra beunruhigt und zornig wurde, wollte er Cyavana Muni
toten und griff deshalb ungestiim zu seinem Donnerkeil. Doch Cyavana
Muni lihmte mit Hilfe seiner Krifte Indras Arm, mit dem er den Donnerkeil
hielt.
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anvajanams tatah sarve
graham somasya casvinoh

bhisajav iti yat piurvam
somadhutya bahis-krtau

anvajanan—mit ihrer Erlaubnis; rarah—danach; sarve—alle Halbgotter; gra-
ham—einen vollen Topf; somasya—von soma-rasa; ca—auch; asvinoh—der Asvini-
kumaras; bhisajau—obwohl nur Arzte; iti—so; yat—weil; pirvam—vor diesem Er-
eignis; soma-dhutyd—mit einer Beteiligung am soma-yajria; bahih-krtau—denen
nicht gestattet war oder die ausgeschlossen waren.
UBERSETZUNG

Obwobhl die Aévini-kumiras nur Arzte waren und bei Opfern deshalb kei-
nen soma-rasa trinken durften, kamen die Halbgotter iiberein, es ihnen
fortan zu gestatten.

VERS 27
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uttanabarhir anarto
bhurisena iti trayah

saryater abhavan putra
anartad revato 'bhavat

uttanabarhih—Uttanabarhi; dnartah—Anarta; bhirisenah— Bhurisena; iti—so;
trayah—drei; sarydteh—von Konig Saryati; abhavan—wurden gezeugt; putrah
—Sohne; anartat—von Anarta; revatah—Revata; abhavat—wurde geboren.

UBERSETZUNG

Konig Saryati zeugte drei Sohne, die Uttanabarhi, Anarta und Bharisena
hieBen. Anarta bekam einen Sohn namens Revata.

VERS 28
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so 'ntah-samudre nagarim
vinirmaya kusasthalim

asthito 'bhunrikta visayan
anartadin arindama

tasya putra-satam jajrie
kakudmi-jyestham uttamam

sah—Revata; antah-samudre—in den Tiefen des Ozeans; nagarim—eine Stadt; vi-
nirmaya—nachdem er erbaut hatte; kusasthalim—namens Kusasthali; dsthitah
—lebte_dort; abhurikta—genoB materielles Gliick; visayan—Koénigreiche; dnarta-
adin—Anarta und andere; arim-dama—o Maharaja Pariksit, Bezwinger der Fein-
de; tasya—seine; putra-satam—hundert Sohne; jajie—wurden geboren; kakudmi-
Jjyestham—von denen Kakudmi der alteste war; urtamam—iiberaus machtig und
reich.

UBERSETZUNG

O Maharaja Pariksit, Bezwinger der Feinde, dieser Revata erbaute in den
Tiefen des Ozeans ein Konigreich, das als Kuasthali bekannt war. Dort lebte
er und herrschte iiber ebensolche Landstriche wie Anarta und die anderen.
Er hatte einhundert vortreffliche Sohne. Der ilteste von diesen S6hnen war
Kakudmi.

VERS 29
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kakudmi revatim kanyam
svam adaya vibhum gatah

putrya varam pariprastum
brahmalokam apavrtam

kakudmi—Konig Kakudmi; revatim—Revati; kanyam—die Tochter Kakudmis;
svam—seine eigene; ddaya—bringend; vibhum—vor Brahma; gatah—er begab sich;
putryah—von seiner Tochter; varam—einem Ehemann; pariprastum—um sich zu
erkundigen nach; brahmalokam—Brahmaloka; apdvrtam—transzendental zu den
drei Eigenschaften.

UBERSETZUNG

Kakudmi begab sich mit seiner eigenen Tochter, Revati, nach Brahma-
loka, der zu den Erscheinungsweisen der materiellen Natur transzendental
ist, und wollte sich bei Brahma wegen eines Ehemannes fiir sie erkundigen.
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ERLAUTERUNG

Wie aus diesem Vers hervorgeht, ist Brahmaloka, das Reich Brahmas, ebenfalls
transzendental, das heiBt frei vom EinfluB der drei Erscheinungsweisen der mate-
riellen Natur (apavrtam).

VERS 30
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avartamane gandharve
sthito 'labdha-ksanah ksanam
tad-anta adyam danamya
svabhiprayam nyavedayat

avartamane—weil er damit beschaftigt war; gandharve—sich von den Gandhar-
vas vorgetragene Lieder anzuhoren; sthitah—befindlich; alabdha-ksanah—es gab
keine Zeit fir ein Gesprach; ksanam—nicht einmal einen Augenblick; rar-ante—als
er voriiber war; ddyam—dem urspriinglichen Lehrer des Universums (Brahma); dn-
amya—nachdem er Ehrerbietungen dargebracht hatte; sva-abhiprayam—seinen ei-
genen Wunsch; nyavedayar—Kakudmi trug vor.

UBERSETZUNG

Als Kakudmi dort ankam, war Brahma gerade damit beschiftigt, sich mu-
sikalische Darbietungen der Gandharvas anzuhéren, und da er nicht einmal
einen Augenblick Zeit fiir ein Gesprich mit ihm hatte, wartete Kakudmi. Als
die musikalischen Darbietungen beendet waren, brachte er Brahma seine
Ehrerbietungen dar und trug ihm daraufhin sein langgehegtes Anliegen vor.

VERS 31
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tac chrutva bhagavan brahma
prahasya tam uvdaca ha

aho rdjan niruddhds te
kalena hrdi ye krtah

tat—dies; srutva—horend; bhagavan—der liberaus machtige; brahma—Brahma;
prahasya—nachdem er gelacht hatte; tam—zu Konig Kakudmi; uvdca ha—sagte;
aho—leider; rajan—o Konig; niruddhah—alle verschwunden; te—sie alle; kdle-
na—im Lauf der Zeit; hrdi—im Innern des Herzens; ye—alle; krtah—die du als dei-
nen Schwiegersohn ausgewahlt hast.
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UBERSETZUNG

Als der iiberaus michtige Brahma seine Worte vernahm, lachte er laut
und sagte zu Kakudmi: O Kénig, all diejenigen, die du im Innern des Her-
zens als annehmbaren Schwiegersohn auserwihlt hast, sind im Lauf der Zeit
verschieden.

VERS 32
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tat putra-pautra-naptrnam
gotrani ca na srnmahe

kalo ’bhiyatas tri-nava-
catur-yuga-vikal pitah

tat—dort; putra—der Sohne; pautra—der Enkel; naptfnam—und der Nach-
kommen; gotrani—der Familiendynastien; ca—auch; na—nicht; srnmahe—wir ho-
ren von; kalah—Zeit; abhiyatah—sind vergangen; tri—drei; nava—neun; catur-yu-
ga—vier yugas (Satya, Treta, Dvapara und Kali); vikalpitah—so gemessen.

UBERSETZUNG

Siebenundzwanzig catur-yugas sind bereits vergangen. Diejenigen, auf
die deine Wahl gefallen ist, sind verschwunden, und genauso verhilt es sich
mit ihren Séhnen, Enkeln und anderen Nachkommen. Du kannst nicht ein-
mal mehr ihre Namen erfahren.

ERLAUTERUNG

An einem Tag Brahmas kommen und gehen vierzehn Manus, das heiBt, tausend
mahd-yugas verstreichen. Brahma teilte Konig Kakudmi mit, daB bereits sieben-
undzwanzig, jeweils aus den vier Zeitabschnitten Satya, Treta, Dvapara und Kali
bestehende maha-yugas verstrichen waren. Alle Konige sowie auch alle anderen
groBen Personlichkeiten, die in diesen yugas geboren worden waren, waren nun in
Vergessenheit geraten. Das ist der Gang der durch Vergangenheit, Gegenwart und
Zukunft wandernden Zeit.

VERS 33
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tad gaccha deva-devamso
baladevo maha-balah
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kanya-ratnam idam rdjan
nara-ratnaya dehi bhoh

tar—deshalb; gaccha—gehe; deva-deva-amsah—dessen vollstindiger Teil Sri
Visnu ist; baladevah—bekannt als Baladeva; mahd-balah—der hochst machtige;
kanya-ratnam—deine schone Tochter; idam—diese; rajan—o Konig; nara-ratnaya
—der Hochsten Personlichkeit Gottes, die immer jugendlich ist; dehi—gib IThm (als
Spende); bhoh—o Konig.

UBERSETZUNG

O Konig, gehe fort von hier und schenke deine Tochter $ri Baladeva, der
immer noch gegenwirtig ist. Er ist der Michtigste. Tatsichlich ist Er die
Hochste Personlichkeit Gottes, deren vollstindiger Teil $ri Visnu ist. Deine
Tochter eignet sich dafiir, Ihm als Spende gegeben zu werden.

VERS 34
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bhuvo bharavataraya
bhagavan bhita-bhavanah

avatirno nijamsena
punya-sravana-kirtanah

bhuvah—der Welt; bhdara-avataraya—um die Last zu verringern; bhagavan—die
Hochste Personlichkeit Gottes; bhita-bhavanah—immer der wohlmeinende Freund
aller Lebewesen; avatirnah—Er ist jetzt herabgestiegen; nija-amsena—mit all dem
Zubehor, das ein Teil von Ihm ist; punya-sravana-kirtanah—Er wird durch Horen
und Chanten verehrt, durch das man gereinigt wird.

UBERSETZUNG

$ri Baladeva ist die Hochste Personlichkeit Gottes. Wer iiber Ihn hért und
lhn lobpreist, wird gereinigt. Weil Er immer der wohimeinende Freund al-
ler Lebewesen ist, ist Er mit all Seinem Zubehor herabgestiegen, um die ge-
samte Welt zu liutern und die auf ihr ruhende Last zu verringern.

VERS 35
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ity adisto 'bhivandyajam
nrpah sva-puram dagatah
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tyaktam punya-jana-trasad
bhratrbhir diksv avasthitaih

iti—so; ddistah—von Brahma angewiesen; abhivandya—nachdem er Ehrerbie-
tungen dargebracht hatte; ajam—Brahma; nrpah—der Konig; sva-puram—zu sei-
nem eigenen Wohnort; dgatah—kehrte zuriick; tyaktam—der leer war; punya-jana
—von hoheren Lebewesen; trasat—aus Angst; bhrdtrbhih—von seinen Briidern; dik-
su—in verschiedenen Richtungen; avasthitaih—die wohnten.

UBERSETZUNG

Nachdem Kakudmi diesen Befehl von Brahma empfangen hatte, brachte
er ihm Ehrerbietungen dar und kehrte in seine eigene Residenz zuriick.
Dort sah er, daB sein Palast leerstand, daR seine Briider und Verwandten
fortgezogen waren und aus Angst vor hoheren Lebewesen wie den Yaksas in
alle Himmelsrichtungen verstreut wohnten.

VERS 36
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sutam dattvanavadyangim
balaya bala-sdline

badary-akhyam gato raja
taptum nardayanasramam

sutam—seine Tochter; dattvdi—nachdem er iibergeben hatte; anavadya-angim
—einen vollendeten Korper habend; baldya—Sri Baladeva; bala-sdline—dem iiber-
aus machtigen, dem hochsten Machtigen; badari-akhyam—genannt Badarikasrama;
gatah—er ging; rdja—der Konig; taptum—um sich BuBen aufzuerlegen; nardyana-
asramam—zum Wohnort Nara-Narayanas.

UBERSETZUNG

Daraufhin machte der Konig seine wunderschone Tochter dem iiberaus
michtigen Baladeva zum Geschenk, zog sich aus dem weltlichen Leben zu-
riick und begab sich dann nach Badarika§rama, um Nara-Narayana zu er-
freuen.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 3. Kapitel im Neunten
Canto des Srimad—Bhégavatam mit dem Titel: ,,Die Heirat zwischen Sukanya und
Cyavana Muni“.



4. Kapitel

Durvasa Muni beleidigt Ambarisa Maharaja

In diesem Kapitel wird die Geschichte von Maharaja Nabhaga, von seinem Sohn
Nabhaga und von Maharaja Ambarisa erzahit.

Einer der Sohne Manus war Nabhaga, und dessen Sohn Nabhaga lebte viele
Jahre lang in der gurukula. Wahrend der Abwesenheit Nabhagas teilten seine Brii-
der das Konigreich untereinander auf, ohne sich darum zu kiimmern, daB ihm eben-
falls ein Anteil zustand. Als Nabhaga nach Hause zuriickkehrte, gaben ihm seine
Briider ihren Vater als Anteil, doch als Nabhaga zu seinem Vater ging und iiber die
Handlungsweise seiner Briider berichtete, klarte ihn sein Vater auf, daB dies ein Be-
trug sei, und riet ihm, in die Opferarena zu gehen und zwei mantras zu nennen, die
dort gechantet werden sollten. So werde er zu seinem Lebensunterhalt kommen.
Nabhaga fiihrte die Anweisung seines Vaters aus, und in der Folge gaben ihm An-
giraund andere groBe Heilige alles Geld, das sie bei diesem Opfer gesammelt hatten.
Um Nabhaga zu priifen, machte ihm Siva seinen Anspruch auf den Reichtum strei-
tig, doch als Siva mit Nabhagas Verhalten zufrieden war, schenkte er ihm alle
Reichtiimer.

Nabhaga zeugte Ambarisa, den iiberaus machtigen und beriihmten Gottgeweih-
ten. Maharaja Ambarisa herrschte tiber die gesamte Welt, doch er war sich bewut,
daB sein Reichtum zeitweilig war. Da er wuBte, daB solch materieller Reichtum die
Ursache des Sturzes ins bedingte Leben ist, war er diesem Reichtum nicht verhaftet.
Er betitigte seine Sinne und seinen Geist im Dienst des Herrn. Diesen Vorgang
nennt man yukta-vairagya oder durchfiihrbare Entsagung, die fir die Verehrung
der Hochsten Personlichkeit Gottes geeignet ist. Da Maharaja Ambarisa als Herr-
scher der Welt unvorstellbar reich war, praktizierte er hingebungsvollen Dienst mit
groBem Prunk, und deshalb hing er trotz seines Reichtums nicht an seiner Frau, sei-
nen Kindern oder an seinem Konigreich. Ohne UnterlaB betitigte er seine Sinne und
seinen Geist im Dienst des Herrn. Daher wiinschte er sich nicht einmal Befreiung,
geschweige denn, daB es ihn danach verlangt hitte, materiellen Reichtum zu ge-
nieBen.

Einst verehrte Maharaja Ambarisa die Hochste Personlichkeit Gottes in Vrnda-
vana, indem er das Dvadasi-Geliibde einhielt. Am Dvadasi, am Tag nach dem Eka-
dasi, als er im Begriff stand, das Ekadasi-Fasten zu brechen, erschien der groBe
mystische yogi Durvasa in seinem Haus und wurde sein Gast. Konig Ambarisa
empfing Durvasa Muni mit Ehrerbietungen und lud ihn ein, in seinem Hause zu es-
sen. Durvasa Muni nahm die Einladung an und begab sich daraufhin zur Yamuna,
um dort am Mittag ein Bad zu nehmen. Weil er in samadhi versunken war, blieb er
langere Zeit weg. In der Zwischenzeit bemerkte Maharaja Ambarisa, daB die Zeit,
wahrend der das Fasten gebrochen werden muB, verstrich, und trank deshalb, in
Ubereinstimmung mit dem Rat gelehrter brahmanas, ein wenig Wasser, nur um der
Formalitdt zu geniigen, das Fasten gebrochen zu haben. Weil Durvasa Muni iiber
mystische Krifte verfiigte, wuBlte er, daB dies geschehen war, und war deshalb sehr
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zornig. Als er zurickkam, begann er Maharaja Ambarisa zu beschimpfen, doch da-
mit nicht genug, schlieBlich erschuf er aus seinem Haar einen Damon, der wie das
Feuer des Todes aussah. Der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, ist jedoch im-
mer der Beschiitzer Seiner Geweihten, und um Maharaja Ambarisa zu beschiitzen,
schickte Er Sein Feuerrad, das Sudarsana-cakra, das den lodernden Damon augen-
blicklich vernichtete und daraufhin Durvasa verfolgte, der so neidisch auf Maharaja
Ambarisa war. Durvasa floh nach Brahmaloka, Sivaloka und auf alle anderen héhe-
ren Planeten, doch er vermochte dem Zorn des Sudarsana-cakra nicht zu entgehen.
SchlieBlich fliichtete er sich in die spirituelle Welt und suchte bei Sri Narayana
Schutz, doch der Herr konnte einem Menschen, der einen Vaisnava beleidigt hatte,
nicht verzeihen. Damit einem ein solches Vergehen verziehen wird, muB man sich
dem Vaisnava unterwerfen, gegen den man ein Vergehen begangen hat. Es gibt
keine andere Moglichkeit, Verzeihung zu erlangen. Sri Narayana gab Durvasa daher
den Rat, zu Maharaja Ambarisa zuriickzukehren und ihn um Verzeihung zu bitten.

VERS 1
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sri-suka uvdca
nabhago nabhagapatyam
yam tatam bhratarah kavim

yavistham vyabhajan dayam
brahmacarinam agatam

sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; nabhdgah—Nabhaga; nabhaga-
apatyam—war der Sohn Maharaja Nabhagas; yam—dem; tatam—den Vater; bhrata-
rah—die alteren Briider; kavim—der gelehrte; yavistham—der jlingste; vyabhajan
—teilten auf; dayam—das Vermogen; brahmacarinam—der ein brahmacari auf Le-
benszeit (naisthika) geworden war; dgaram—Kkehrte zuriick.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sprach: Der Sohn Nabhagas, der Nabhaga hieR, lebte
lange Zeit bei seinem spirituellen Meister. Folglich dachten seine Briider, er
wiirde kein grhastha werden und nicht zuriickkehren, und daher teilten sie
das Vermogen ihres Vaters untereinander auf, ohne ihm seinen Anteil zu-
kommen zu lassen. Als Nabhaga vom Haus seines spirituellen Meisters zu-
riickkehrte, gaben sie ihm ihren Vater als Anteil.

ERLAUTERUNG

Es gibt zwei Arten von brahmacaris. Der eine darf nach Hause zuriickkehren,
heiraten und ein Haushilter werden, wahrend der andere, der sogenannte brhad-
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vrata, das Geliibde ablegt, sein Leben lang brahmacari zu bleiben. Der brhad-vrata-
brahmacari kehrt von der Wohnstétte des spirituellen Meisters nicht zuriick; er
bleibt dort und nimmt spater direkt sannydsa an. Weil Nabhaga von der Wohnstatte
seines spirituellen Meisters nicht zuriickkam, dachten seine Briider, er habe brhad-
vrata-brahmacari angenommen. Deshalb beriicksichtigten sie ihn bei der Aufteilung
des Vermogens nicht, und als er zuriickkehrte, gaben sie ihm ihren Vater als Anteil.

VERS 2
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bhrataro 'bhankta kim mahyam
bhajama pitaram tava

tvam mamaryas tatabhanksur
ma putraka tad adrthah

bhratarah—o meine Briider; abharikta—habt ihr als Anteil am Vermodgen unse-
res Vaters gegeben; kim—was; mahyam—mir; bhajama—wir teilen zu; pitaram
—den Vater selbst; rava—als deinen Anteil; rvam—dich; mama—mir; dryah—meine
ilteren Briider; tata—o mein Vater; abharnksuh—haben als Anteil gegeben; ma—tue
nicht; putraka—o mein lieber Sohn; tat—dieser Aussage; adrthah—irgendeine Be-
deutung zumessen.

UBERSETZUNG

Nabhaga fragte: ,,Meine lieben Briider, was habt ihr mir als Anteil am
Vermogen unseres Vaters gegeben?’’ Seine ilteren Briider antworteten:
,»Wir haben unseren Vater als deinen Anteil vorgesehen.’” Doch als Nabhaga
zu seinem Vater ging und sagte: ,,Mein lieber Vater, meine ilteren Briider
haben dich mir als Besitzanteil gegeben’/, antwortete der Vater: ,,Mein lie-
ber Sohn, schenke ihren betriigerischen Worten keinen Glauben. Ich bin
nicht dein Besitz.’’

VERS 3
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ime angirasah satram
asate 'dya sumedhasah

sastham sastham upetyahah
kave muhyanti karmani
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ime—all diese; arigirasah—Nachkommen der Dynastie Angiras; satram—Opfer;
asate—fiihren durch; adya—heute; sumedhasah—die alle sehr intelligent sind; sas-
tham—sechsten; sastham—sechsten; upetya—nachdem sie erreicht haben; ahah
—Tag; kave—o bester der gelehrten Menschen; muhyanti—werden verwirrt; karma-
ni—bei der Ausfiihrung fruchtbringender Handlungen.

UBERSETZUNG

Nabhagas Vater sagte: Alle Nachkommen Angiras stehen zur Zeit im Be-
griff, ein groBes Opfer zu vollziehen, doch obwohl sie sehr intelligent sind,
werden sie an jedem sechsten Tag hinsichtlich der Durchfiihrung des Opfers
verwirrt sein, und es werden ihnen bei der Erfiillung ihrer tiglichen Pflich-
ten Fehler unterlaufen.

ERLAUTERUNG

Nabhaga hatte ein einfaches Wesen. Als er zu seinem Vater kam, empfahl ihm
dieser aus Mitleid, zu den Nachkommen Angiras zu gehen und die Fehler, die sie bei
der Durchfiihrung von yajras begingen, auszuniitzen. Auf diese Weise werde er fir
seinen Lebensunterhalt sorgen konnen.

VERS 4-5
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tams tvam samsaya sukte dve
vaisvadeve mahatmanah

te svar yanto dhanam satra-
parisesitam atmanah

dasyanti te 'tha tan arccha
tatha sa krtavan yatha

tasmai dattva yayuh svargam
te satra-parisesanam

tan—ihnen allen; tvam—du; samsaya—beschreibe; siukte—vedische Hymnen;
dve—zwei; vaisvadeve—im Zusammenhang mit Vaisvadeva, der Hochsten Person-
lichkeit Gottes; mahdatmanah—all diesen groBen Seelen; re—sie; svah yantah—wah-
rend sie sich zu ihren jeweiligen Reisezielen auf den himmlischen Planeten begeben;
dhanam—den Reichtum; satra-parisesitam—der nach der Beendigung des yajra
ubrigbleibt; armanah—ihr eigenes Vermogen; dasyanti—werden geben; te—dir;
atha—deshalb; tdn—zu ihnen; arccha—gehe dorthin; rathd—auf diese Weise (gemai
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den Anweisungen seines Vaters); sah—er (Nabhaga), krtavan—handelte; yathd—wie
es ihm sein Vater geraten hatte; tasmai—ihm; dattva—nachdem sie gegeben hatten;
yayuh—gingen; svargam—zu den himmlischen Planeten; te—sie alle; satra-parisesa-
nam—Uberreste des yajAa.

UBERSETZUNG

Nabhagas Vater fuhr fort: ,,Geh zu diesen grofen Seelen und nenne ih-
nen zwei vedische Hymnen, die sich auf Vai§vadeva beziehen. Wenn diese
groRen Weisen das Opfer beendet haben und zu den himmlischen Planeten
reisen, werden sie dir den Rest des Geldes geben, das sie bei dem Opfer er-
halten haben. Begib dich deshalb unverziiglich dorthin./ Daraufhin verhielt
sich Nabhaga genauso, wie ihm sein Vater geraten hatte, und die groBen
Weisen der Angira-Dynastie schenkten ihm all ihren Reichtum und begaben
sich anschlieRend auf die himmlischen Planeten.

VERS 6
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tam kascit svikarisyantam
purusah krsna-darsanah

uvdcottarato 'bhyetya
mamedam vdstukam vasu

tam—zu Nabhaga; kascit—jemand; svikarisyantam—wahrend er die Reichtiimer,
die ihm die groBen Weisen geschenkt hatten, entgegennahm; purusah—eine Person;
krsna-darsanah—finster aussehend; wvdca—sagte; uttaratah—aus dem Norden;
abhyetya—kommend; mama—meine; idam—diese; vdstukam—Uberreste vom Op-
fer; vasu—alle Reichtiimer.

UBERSETZUNG

Wihrend Nabhaga die Reichtiimer entgegennahm, kam eine finster aus-
sehende Person aus dem Norden zu ihm und sagte: , Simtliche Giiter aus
dieser Opferarena gehdren mir."

VERS 7
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mamedam rsibhir dattam
iti tarhi sma manavah
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syan nau te pitari prasnah
prstavan pitaram yatha

mama—meine; idam—all diese; rsibhih—von den groBen Heiligen; dattam—sind
geschenkt worden; iti—so; tarhi—deshalb; sma—in der Tat; manavah—Nabhaga;
sydt—es moge sein; nau—von uns; te—deinen; pitari—an den Vater; prasnah—eine
Frage; prstavan—er fragte ebenfalls; pitaram—von seinem Vater; yatha—wie gebe-
ten.

UBERSETZUNG

Darauf antwortete Nabhaga: , Diese Reichtiimer gehdren mir. Die
groBen Heiligen haben sie mir geschenkt.’” Als Nabhaga dies sagte, erwi-
derte der finster aussehende Mann: ,,LaB uns zu deinem Vater gehen und
ihn bitten, unsere Uneinigkeit beizulegen.’’ Nabhaga war damit einverstan-
den und fragte seinen Vater.

VERS 8
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yajia-vastu-gatam sarvam
ucchistam rsayah kvacit
cakrur hi bhagam rudrdya
sa devah sarvam arhati

yajha-vastu-gatam—Dinge, die zur Opferarena gehdren; sarvam—alle; ucchi-

stam—Uberreste; rsayah—die groBen Weisen; kvacit—manchmal, beim Daksa-ya-

jfia; cakruh—taten so; hi—gewiB; bhdgam—Anteil; rudrdya—fir Siva; sah—dieser;
devah—Halbgott; sarvam—alles; arhati—verdient.
UBERSETZUNG

Der Vater Nabhagas sagte: Was immer die groBen Weisen in der Arena
des Daksa-yajiia opferten, brachten sie Siva als Anteil dar. Deshalb gehort
alles in der Opferarena selbstverstindlich Siva.

VERS 9
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nabhagas tam pranamyadha
tavesa kila vastukam
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ity aha me pita brahman
chirasa tvam prasadaye

ndbhdgah—Nabhaga; tam—ihm (Siva); pranamya—Ehrerbietungen darbringend;
aha—sagte; tava—dein; isa—o Herr; kila—gewil; vastukam—alles in der Opfer-
arena; iti—so; dha—sagte; me—mein; pita— Vater; brahman—o brahmana; sirasa
—meinen Kopf verneigend; tvam—vor dir; prasadaye—ich bitte um deine Barmher-
zigkeit.

UBERSETZUNG

Daraufhin brachte Nibhaga Siva Ehrerbietungen dar und sagte dann: O
verehrungswiirdiger Herr, wie mir mein Vater versichert hat, gehort alles in
dieser Opferarena dir. Um deine Barmherzigkeit bittend, verneige ich mich
nun mit groBer Ehrfurcht vor dir.

VERS 10
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yat te pitavadad dharmam
tvam ca satyam prabhdsase

dadami te mantra-drso
Jjranam brahma sanatanam

yat—was auch immer; re—dein; pita—Vater; avadat—erklarte; dharmam—
Wahrheit; tvam ca—du ebenfalls; satyam—W ahrheit; prabhdsase—sprichst; dada-
mi—ich werde geben; te—dir; mantra-drsah—der ich die mantra-Wissenschaft
kenne; jianam—W issen; brahma—transzendentales; sanatanam—ewiges.

UBERSETZUNG

Siva sagte: Was immer dein Vater gesagt hat, entspricht der Wahrheit,
und auch du sprichst die gleiche Wahrheit. Da ich die vedischen mantras
kenne, werde ich dir transzendentales Wissen erkliren.

VERS 11
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grhana dravinam dattam
mat-satra-parisesitam

ity uktvantarhito rudro
bhagavan dharma-vatsalah
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grhana—bitte nimm jetzt; dravinam—allen Reichtum; dartam—wird dir gegeben
(von mir); mat-satra-parisesitam—die Uberreste des Opfers, das meinetwegen voll-
zogen wurde; iti uktva—nachdem er auf diese Weise gesprochen hatte; antarhitah
—verschwand; rudrah—Siva; bhagavan—der iiberaus machtige Halbgott; dharma-
vatsalah—der die Prinzipien der Religion einhalt.

UBERSETZUNG
Siva sagte: ,,Du darfst nun allen Reichtum, der vom Opfer iibriggeblie-
ben ist, an dich nehmen, denn ich schenke ihn dir.”’ Mit diesen Worten ver-
schwand Siva, der sich strikt an die religiosen Prinzipien hilt, von jenem
Ort.

VERS 12
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ya etat samsmaret pratah
sayam ca susamahitah

kavir bhavati mantra-jro
gatim caiva tathatmanah

yah—jeder, der; etar—an diese Begebenheit; samismaret—mag sich erinnern; pra-
tah—am Morgen; sayam ca—und am Abend; su-samdahitah—mit groBer Aufmerk-
samkeit; kavih—gelehrt; bhavati—wird; mantra-jiah—wohlvertraut mit allen vedi-
schen mantras; gatim—das Ziel; ca—auch; eva—gewiB; ratha atmanah—wie das der
selbstverwirklichten Seele.

UBERSETZUNG

Wenn man diese Erzihlung morgens und abends mit groBer Aufmerk-
samkeit hort und vortrigt oder sich an sie erinnert, wird man mit Sicherheit
gelehrt, wohlvertraut mit den vedischen Hymnen und erfahren in bezug auf
Selbstverwirklichung.

VERS 13
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nabhagad ambariso 'bhiin
maha-bhagavatah krti

nasprsad brahma-sapo 'pi
yam na pratihatah kvacit
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nabhagat—von Nabhaga; ambarisah—Maharaja Ambarisa; abhiit—wurde gebo-
ren; mahad-bhagavatah—der hochst erhabene Gottgeweihte; krti—sehr beriihmt; na
asprsar—konnte nicht beriihren; brahma-sapah api—sogar der Fluch eines brah-
mana; yam—den (Ambarisa Maharaja); na—nicht; pratihatah—versagte; kvacit—
jemals.

UBERSETZUNG

Nabhagas Sohn war Maharaja Ambariga. Maharaja Ambarisa war ein Gott-
geweihter hohen Ranges, der wegen seiner groBen Verdienste beriihmt
wurde. Obwohl er von einem unfehlbaren brahmana verflucht wurde,
konnte ihm der Fluch nichts anhaben.

VERS 14
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sri-rajovaca
bhagavan chrotum icchami
rajarses tasya dhimatah
na prabhud yatra nirmukto
brahma-dando duratyayah

sri-rdja uvaca—Konig Pariksit fragte; bhagavan—o groBer brahmana; srotum ic-
chami—ich mochte gerne horen (von dir); rdjarseh—von dem groBen Konig Am-
barisa; tasya—von ihm; dhimatah—der eine liberaus besonnene Personlichkeit war;
na—nicht; prabhir—konnte einwirken; yatra—auf den (Maharaja Ambarisa); nir-
muktah—bewahrt; brahma-dandah—vom Fluch eines brahmana; duratyayah—der
uniiberwindlich ist.

UBERSETZUNG

Konig Pariksit fragte: O groBe Personlichkeit, Maharaja Ambarisa hatte
einen hochst erhabenen Charakter und verdient Anerkennung. Ich mochte
gerne liber ihn horen. Es ist erstaunlich, daB ihm der Fluch eines brahmana,
den niemand abwenden kann, nichts anhaben konnte.

VERS 15-16
% I

JEAT WEWIAT:  ARAITE WE |
I = o o=t f e gfT 12w



78 $rimad-Bhagavatam [Canto 9, Kap. 4
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sri-suka uvdca

ambariso maha-bhagah
sapta-dvipavatim mahim
avyayam ca srivam labdhva
vibhavam catulam bhuvi

mene 'tidurlabham pumsam
sarvam tat svapna-samstutam
vidvan vibhava-nirvanam
tamo visati yat puman

sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; ambarisah—Konig Ambarisa;
maha-bhagah—der vom Glick uberaus beglinstigte Konig; sapta-dvipa-vatim—aus
sieben Inseln bestehend; mahim—die ganze Welt; avyayam ca—und unerschopfliche;
sriyam—Schonheit; labdhva—nachdem er erlangt hatte; vibhavam ca—und Reichtii-
mer; atulam—unbegrenzte; bhuvi—auf dieser Erde; mene—er beschloB; ati-durla-
bham—was selten erreicht wird; pumsam—von vielen Menschen; sarvam—alles (er
hatte erlangt); tat—das, was; svapna-samstutam—als habe man es sich in einem
Traum eingebildet; vidvan—vollkommen verstehend; vibhava-nirvanam—die Ver-
nichtung dieses Reichtums; tamah—Unwissenheit; visati—gestiirzt in; yat—auf-
grund dessen; pumdn—ein Mensch.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sagte: Maharija Ambarisa, die vom Gliick am meisten
begiinstigte Personlichkeit, wurde der Herrscher der gesamten Welt, die
aus sieben Inseln besteht, und er brachte es auf Erden zu nie versiegendem,
unbegrenztem Reichtum und Wohlstand. Obwohl selten jemand eine solch
hohe Position erlangt, machte sich Maharaja Ambarisa nicht das geringste
daraus, denn er wuBlte sehr genau, daB aller Reichtum dieser Art materiell
ist. Wie die in einem Traum geschaffenen Phantasien wird solcher Reichtum
letzten Endes zerstort werden. Der Konig wuBte, daR jeder Nichtgottge-
weihte, der solchen Reichtum erwirbt, in zunehmendem MaRBe in die mate-
rielle Erscheinungsweise der Dunkelheit absinkt.

ERLAUTERUNG

Ein Gottgeweihter betrachtet materiellen Reichtum als unwichtig, wahrend fiir
einen Nichtgottgeweihten Reichtum die Ursache zunehmender Fesselung ist. Ein
Gottgeweihter weil3, daB alles Materielle zeitweilig ist, wahrend ein Nichtgottge-
weihter das zeitweilige, vermeintliche Gliick fiir das ein und alles hilt und den Pfad
der Selbstverwirklichung vergiBt. Fiir den Nichtgottgeweihten ist materieller Reich-
tum daher ein Hindernis auf dem Weg zu spirituellem Fortschritt.
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VERS 17
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vasudeve bhagavati
tad-bhaktesu ca sadhusu

prapto bhavam param visvam
yenedam lostravat smrtam

vasudeve—zur alldurchdringenden Hochsten Personlichkeit; bhagavati—zur
Hochsten Personlichkeit Gottes; rat-bhaktesu—zu Seinen Geweihten; ca—auch; sd-
dhusu—zu den heiligen Menschen; praptah—einer, der erlangt hat; bhavam—Ehr-
furcht und Hingabe; param—transzendental; visvam—das gesamte materielle Uni-
versum; yena—durch das (spirituelles BewuBtsein); idam—dieses; lostra-vat—so un-
bedeutend wie ein Stiick Stein; smrram—wird betrachtet als (von solchen Gottge-
weihten).

UBERSETZUNG

Maharaja Ambarisa war ein groBer Geweihter der Hochsten Persdnlich-
keit Gottes, Vasudeva, und der heiligen Menschen, die die Geweihten des
Herrn sind. Aufgrund dieser Hingabe betrachtete er das gesamte Universum
als so unbedeutend wie einen Kieselstein.

VERS 18-20
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sa vai manah krsna-padaravindayor
vacamsi vaikuntha-gunanuvarnane

karau harer mandira-marjanadisu
srutim cakdrdcyuta-sat-kathodaye

mukunda-lingalaya-darsane drsau
tad-bhrtya-gatra-sparse 'nga-sangamam

ghranam ca tat-pada-saroja-saurabhe
srimat-tulasya rasanam tad-arpite

padau hareh ksetra-padanusarpane
siro hrsikesa-padabhivandane

kamam ca dasye na tu kama-kamyaya
yathottamasloka-jandsraya ratih

sah—er (Maharaja Ambarisa); vai—gewiB; manah—seinen Geist; krsna-pada-
aravindayoh—(fixierte) auf die beiden LotosfiiBe Sri Krsnas; vacdnsi—seine Worte;
vaikuntha-guna-anuvarnane—die glorreichen Eigenschaften Krsnas beschreibend;
karau—seine beiden Hande; hareh mandira-marjana-adisu—in Tétigkeiten wie das
Reinigen des Tempels von Hari, der Hochsten Personlichkeit Gottes; srutim—sein
Ohr; cakara—beschaftigte; acyuta—von oder tiber Krsna, der nie zu Fall kommt;
sat-katha-udaye—mit Horen der transzendentalen Erzahlungen; mukunda-linga-
alaya-darsane—mit Sehen der Bildgestalt, der Tempel und der heiligen dhdmas von
Mukunda; drsau—seine beiden Augen; tat-bhrtya—der Diener Krsnas; gatra-spar-
se—damit die Korper zu beriihren; ariga-sarigamam—die Beriihrung seines Korpers;
ghranam ca—und seinen Geruchssinn; tat-pdda—von Seinen LotosfiiBen; saroja
—der Lotosblume; saurabhe—den Duft (zu riechen); srimat-tulasydh—der tulasi-
Blatter; rasandm—seine Zunge; tat-arpite—mit dem prasdda, das dem Herrn geop-
fert wurde; pddau—seine beiden Beine; hareh—der Personlichkeit Gottes; ksetra
—heilige Orte wie Tempel oder Vrndavana und Dvaraka; pada-anusarpane—zu die-
sen Orten gehend; sirah—den Kopf; hrsikesa—von Krsna, dem Herrn der Sinne;
pada-abhivandane—nur damit, den LotosfiiBen Ehrerbietungen darzubringen; ka-
mam ca—und seine Wiinsche; dasye—damit, als Diener tatig zu sein; na—nicht; tu
—gewiB; kdma-kamyayd—mit einem Verlangen nach Sinnenbefriedigung; yathad
—wie; uttamasloka-jana-dsrayd—wenn man bei einem Gottgeweihten wie Prahlada
Zuflucht sucht; ratih—Zuneigung.

UBERSETZUNG

Maharaja Ambarisa beschiftigte seinen Geist stindig damit, iiber die Lo-
tosfiiRe Krsnas zu meditieren, mit seinen Worten schilderte er die glorrei-
chen Eigenschaften des Herrn, mit seinen Hinden reinigte er den Tempel
des Herrn, und seine Ohren beschiftigte er damit, die Worte zu horen, die
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von Krsna oder iiber Krsna gesprochen wurden. Er beschiftigte seine Augen
damit, die Bildgestalt Krsnas, Krsnas Tempel und Krsnas Wohnorte wie Ma-
thura und Vrndavana zu betrachten; er beschiftigte seinen Tastsinn damit,
die Korper der Geweihten des Herrn zu beriihren, mit seinem Geruchssinn
roch er den Duft der tulasi, die dem Herrn geopfert worden war, und seine
Zunge beschiftigte er damit, das prasida des Herrn zu kosten. Er beschif-
tigte seine Beine damit, zu den heiligen Orten und zu den Tempeln des
Herrn zu gehen, mit seinem Kopf verneigte er sich vor dem Herrn, und all
seine Wiinsche zielten darauf ab, dem Herrn vierundzwanzig Stunden am
Tag zu dienen. Wahrhaftig, Mahardja Ambarisa wiinschte sich nie irgend
etwas fiir seine eigene Sinnenbefriedigung. Er beschiftigte all seine Sinne
im hingebungsvollen Dienst, das heift in verschiedenen mit dem Herrn
verbundenen Titigkeiten. Das ist die Art und Weise, wie man seine Zunei-
gung zum Herrn vergroBern und von allen materiellen Wiinschen véllig frei
werden kann.

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita (7.1) empfiehlt der Herr: mayy dsakta-mandh partha yo-
gam yurijan mad-asrayah. Diese Aussage weist darauf hin, daB man hingebungsvol-
len Dienst unter der Fiihrung eines Gottgeweihten oder direkt unter der Fiihrung
der Hochsten Personlichkeit Gottes ausfiilhren muB3. Niemand kann sich selbst trai-
nieren, ohne vom spirituellen Meister gefiihrt zu werden. Laut Srila Ripa Gosvami
muB ein Gottgeweihter als erstes einen echten spirituellen Meister akzeptieren, der
ihn lehren kann, wie man die einzelnen Sinne damit beschaftigt, dem Herrn tran-
szendentalen Dienst darzubringen. Weiter sagt der Herr in der Bhagavad-gita (7.1):
asamsayam samagram mam yatha jiadsyasi tac chrnu. Mit anderen Worten: Wenn
man die Hochste Personlichkeit Gottes vollstindig verstehen will, mu3 man Krsnas
Anordnungen nachkommen, indem man dem Beispiel Maharaja Ambarisas folgt.
Es heiBt: Arsikena hrsikesa-sevanam bhaktir ucyate. Bhaktibedeutet, mit den Sinnen
dem Herrn der Sinne, Krsna, zu dienen, der auch Hrsikesa oder Acyuta genannt
wird. Diese beiden Worte kommen in den zwei vorliegenden Versen vor. Acyuta-
sat-kathodaye, hrsikesa-padabhivandane. Die Worte Acyuta und Hrsikesa werden
auch in der Bhagavad-gitd gebraucht. Die Bhagavad-gita ist krsna-kathd, die direkt
von Krsna gesprochen wurde, und das Srimad-Bhdgavatam ist ebenfalls krsna-ka-
tha, denn alles, was im Bhdgavatam beschrieben wird, steht in Beziehung zu Krsnpa.

VERS 21
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evam sada karma-kalapam atmanah
pare 'dhiyajrie bhagavaty adhoksaje

sarvatma-bhavam vidadhan mahim imam
tan-nistha-viprabhihitah sasdasa ha

evam—so (ein hingebungsvolles Leben fiihrend); sadd—immer; karma-kaldapam
—die vorgeschriebenen, standesgemaBen Pflichten, die ein ksarriya-Konig zu erfiil-
len hat; drmanah—von ihm selbst, personlich (das Staatsoberhaupt); pare—der hoch-
sten Transzendenz; adhiyajie—dem hochsten Besitzer, dem hochsten GenieBenden;
bhagavati—der Hochsten Personlichkeit Gottes; adhoksaje—Ihm, der Sich jenseits
materieller Sinneswahrnehmung befindet; sarva-atma-bhavam—all die verschiede-
nen Arten von hingebungsvollem Dienst; vidadhat—ausfiihrend, darbringend;
mahim—den Planeten Erde; imam—dieser; tat-nistha—die treue Geweihte des Herrn
sind; vipra—von solchen brahmanas; abhihitah—beraten; sasdsa—regierte; ha—in
der Vergangenheit.

UBERSETZUNG

Maharaja Ambarisa brachte die Ergebnisse seiner Titigkeiten, denen er
gemdR seiner vorgeschriebenen Pflicht als Konig nachzukommen hatte,
stets der Hochsten Personlichkeit Gottes, Krsna, dar, der der GenieBer aller
Dinge ist und der mit materiellen Sinnen nicht wahrgenommen werden
kann. Selbstverstindlich lieB er sich von den brahmanas beraten, die treue
Geweihte des Herrn waren, und so regierte er ungestort iiber den Planeten
Erde.

ERLAUTERUNG
In der Bhagavad-gita (5.29) heiBt es:

bhoktaram yajna-tapasam
sarva-loka-mahesvaram

suhrdam sarva-bhiatanam
JjAatva mam santim rcchati

Jedermann hier in der materiellen Welt ist sehr darum besorgt, in Frieden und
Eintracht zu leben, und in diesem Vers aus der Bhagavad-gita verrat uns die Hoch-
ste Personlichkeit Gottes personlich die Friedensformel: Jeder sollte verstehen, dal3
Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes, der eigentliche Besitzer aller Planeten und
deshalb der GenieBer aller Tatigkeiten ist, seien diese nun politischer, sozialer, kultu-
reller, religioser, wirtschaftlicher oder anderer Natur. Der Herr hat in der Bhaga-
vad-gita perfekte Ratschlage erteilt, und Ambarisa Maharaja, der das mustergiiltige
Staatsoberhaupt war, regierte die gesamte Welt als Vaisnava, wobei ihm Vais-
nava-brahmanas als Berater zur Seite standen. In den sdstras heif3t es, daB ein
brahmana zwar gut tber die Pflichten des brahmana-Standes Bescheid wissen und
die Veden eingehend studiert haben mag, daB er aber dennoch nicht als guru tatig
sein und Ratschldge erteilen darf, wenn er nicht ein Vaisnava ist.
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sat-karma-nipuno vipro
mantra-tantra-visaradah

avaisnavo gurur na syad
vaisnavah sva-paco guruh

Deshalb lieB sich Maharaja Ambarisa von brahmanas beraten, die reine Ge-
weihte des Herrn waren, wie hier durch die Worte tan nistha-viprabhihitah ange-
deutet wird, denn gewohnliche brahmanas, die lediglich gelehrt sind und Studien be-
trieben haben oder die sich darin verstehen, rituelle Zeremonien zu vollziehen, sind
nicht fahig, Ratschlage zu erteilen.

In der modernen Zeit gibt es gesetzgebende Versammlungen, deren Mitglieder
bevollmachtigt sind, zum Wohl des Staates Gesetze zu erlassen, doch wie aus der
Beschreibung des Konigreiches Maharaja Ambarisas hervorgeht, sollte der Staat
oder die Welt von einem Staatsoberhaupt regiert werden, dessen Berater allesamt
Vaisnava-brahmanas sind. Solche Berater oder Mitglieder der gesetzgebenden Ver-
sammlung sollten weder berufsmaBige Politiker sein, noch sollten sie vom unwis-
senden Volk gewahlt werden; vielmehr sollte sie der Konig ernennen. Wenn der Ko-
nig, das regierende Staatsoberhaupt, ein Gottgeweihter ist und bei den Regierungs-
geschiften des Landes den Ratschldagen der brahmanas folgt, die ebenfalls Gottge-
weihte sind, wird jeder Biirger gliicklich und zufrieden sein. Wenn der Konig und
seine Berater makellose Gottgeweihte sind, kann im Staat unmoglich etwas nicht in
Ordnung sein. Alle Staatsbiirger sollten Geweihte des Herrn werden, und dann wer-
den sie automatisch einen guten Charakter entwickeln.

yasyasti bhaktir bhagavaty akinicana
sarvair gunais tatra samdsate surdh

harav abhaktasya kuto mahad-guna
manorathenasati dhavato bahih

,,Ein Mensch, dessen Hingabe an die Personlichkeit Gottes unerschiitterlich ist,
hat alle guten Eigenschaften der Halbgotter. Dagegen besitzt ein Mensch, der kein
Geweihter des Herrn ist, nur materielle Fahigkeiten, deren Wert gering ist. Dies ist
darauf zuriickzufiihren, daB sich solch ein Mensch auf der mentalen Ebene bewegt
und mit Sicherheit von der verblendenden materiellen Energie angezogen wird.*
(SB. 5.18.12)

Wenn die Biirger unter der Fiihrung eines Krsna-bewuBten Konigs stehen, wer-
den sie Gottgeweihte werden, und dann wird es nicht mehr notwendig sein, taglich
neue Gesetze zu verabschieden, die bessere Lebensbedingungen im Staat gewahrlei-
sten sollen. Wenn die Biirger zu Gottgeweihten herangebildet werden, werden sie
automatisch friedfertig und rechtschaffen, und wenn sie von einem hingegebenen
Konig gefiihrt werden, dessen Berater Gottgeweihte sind, wird sich der Staat nicht
in der materiellen Welt, sondern in der spirituellen Welt befinden. Alle Staaten der
Welt sollten sich deshalb die hier beschriebene mustergiiltige Regierung und Ver-
waltung Maharaja Ambarisas zum Vorbild nehmen.



84 $rimad-Bhagavatam [Canto 9, Kap. 4

FsaARfEgdia .
TR enTawg |

A RgTRratiawE fr-
qerREianEt iy 123l

ije 'svamedhair adhiyajriam isvaram
maha-vibhiityopacitanga-daksinaih

tatair vasisthdsita-gautamadibhir
dhanvany abhisrotam asau sarasvatim

ije—verehrte; asvamedhaih—indem er die Pferde-yajias durchfiihrte; adhi-
yajiam—um den Meister aller yajias zufriedenzustellen; isvaram—die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes; mahd-vibhiityd—mit groBem Prunk; upacita-anga-daksinaih
—mit allem vorgeschriebenen Zubehor und mit den daksind-Beitragen fir die
brahmanas; tataih—fiihrte aus; vasistha-asita-gautama-adibhih—durch solche
brahmanas wie Vasistha, Asita und Gautama; dhanvani—in der Wiiste; abhisro-
tam—iiberschwemmt vom Wasser des Flusses; asau—Maharaja Ambarisa; saras-
vatim—am Ufer der Sarasvati.

UBERSETZUNG

In Wiistengebieten, durch die die Sarasvati floB, vollzog Maharaja Am-
barisa groBe Opfer, wie beispielsweise den aSvamedha-yajiia, und stellte auf
diese Weise den Meister aller yajiias, die Hochste Personlichkeit Gottes, zu-
frieden. Solche Opfer wurden mit groRem Prunk und mit dem geeigneten
Zubehor durchgefiihrt sowie auch mit den daksina-Beitrigen fiir die
brahmanas, die unter der Oberaufsicht groBer Personlichkeiten wie Vasis-
tha, Asita und Gautama standen, die den Konig, den Vollzieher der Opfer,
reprasentierten.

ERLAUTERUNG

Wenn man Opfer nach dem in den Veden vorgeschriebenen Zeremoniell durch-
fiihrt, bendtigt man sachkundige brahmanas, die als ydjiika-brahmanas bekannt
sind. Im Kali-yuga herrscht jedoch ein Mangel an solchen brahmanas, und deshalb
empfiehlt die sdstra als Opfer fir das Kali-yuga den sarkirtana-yajia (yajiaih
sankirtana-prdyair yajanti hi sumedhasah). Statt unnotigerweise Geld fiir yajias
auszugeben, die aufgrund des Mangels an ydjiika-brahmanas im Kali-yuga ohnehin
nicht durchgefiihrt werden konnen, fiihrt ein intelligenter Mensch den sarikirtana-
yajia durch. Ohne ordnungsgemilBl vollzogene yajias zur Zufriedenstellung der
Hochsten Personlichkeit Gottes wird ein Mangel an Regen herrschen (yajiad bha-
vati parjanyah). Deshalb ist es unbedingt notwendig, daB yajias dargebracht wer-
den. Ohne yajia wird es an Regen mangeln, und wenn es nicht regnet, kann kein
Getreide wachsen, was zu Hungersnoten fiihrt. Der Konig ist daher verpflichtet,
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verschiedene Arten von yajrias, wie beispielsweise den asvamedha-yajia, zu vollzie-
hen, um die Getreideproduktion zu sichern. Annad bhavanti bhiitani. Ohne Getreide
werden sowohl die Menschen als auch die Tiere verhungern. Deshalb muf3 der Staat
yajrias durchfiihren, und dann werden die Leute reichlich zu essen haben. Die
brahmanas und yad jnika-Priester sollten fiir ihren sachkundigen Dienst geniigend Be-
zahlung erhalten. Diese Bezahlung wird daksina genannt. Ambarisa Maharaja lieB
als Staatsoberhaupt all diese yajras durch groBe Personlichkeiten wie Vasistha,
Gautama und Asita vollziehen. Er selbst jedoch widmete sich, wie zuvor beschrie-
ben, dem hingebungsvollen Dienst (sa vai manah krsna-padaravindayoh). Der Ko-
nig bzw. das Staatsoberhaupt muB durch eine gute Fiihrung gewahrleisten, daB alles
reibungslos verlauft, und er muB ein vorbildlicher Gottgeweihter sein, wie Maharaja
Ambearisa es beispielhaft zeigt. Der Konig ist verpflichtet, dafiir zu sorgen, daB selbst
in Wiistengegenden Getreide produziert wird, von anderen Gebieten ganz zu
schweigen.

VERS 23
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yasya kratusu girvanaih
sadasya rtvijo jandah

tulya-riupds canimisa
vyadrsyanta suvasasah

yasya—von dem (Maharaja Ambarisa); kratusu—bei Opfern (die von ihm durch-
gefiihrt werden); girvanaih—mit den Halbgéttern; sadasyah—Teilnehmer der Ver-
sammlung, deren Aufgabe es ist, das Opfer zu vollziehen; rtvijah—die Priester; ja-
nah—und andere Fachleute; rulya-riipah—aussehend genau wie; ca—und; animisah
—mit Augen, die wie die der Halbgotter nicht blinzeln; vyadrsyanta—gesehen wer-
dend; su-vasasah—in kostbare Gewander gekleidet.

UBERSETZUNG

Bei dem von Maharaja Ambarisa veranstalteten Opfer waren die Mitglie-
der der Versammlung und die Priester [im einzelnen hota, udgata, brahma
und adhvaryu] in prichtige Gewinder gekleidet, und sie alle sahen genau
wie Halbgotter aus. Sie achteten aufmerksam darauf, daR der yajia vor-
schriftsmdRig durchgefiihrt wurde.

VERS 24
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svargo na prarthito yasya
manujair amara-priyah

srnvadbhir upagdyadbhir
uttamasloka-cestitam

svargah—ein Leben auf den himmlischen Planeten; na—nicht; prarthitah—etwas
Erstrebenswertes; yasya—von ihm (Ambarisa Maharaja); manujaih—von den Biir-
gern; amara-priyah—selbst den Halbgottern sehr lieb; srnvadbhih—die es gewohnt
waren, zu horen; upagayadbhih—und die es gewohnt waren, zu besingen; uttama-
sloka—der Hochsten Personlichkeit Gottes; cestitam—iiber die glorreichen Taten.

UBERSETZUNG

Die Untertanen Maharaja Ambarisas waren es gewohnt, iiber die glorrei-
chen Taten der Personlichkeit Gottes zu horen und sie zu lobpreisen. Sie
strebten daher niemals danach, auf die himmlischen Planeten erhoben zu
werden, die selbst den Halbgottern duRerst lieb sind.

ERLAUTERUNG

Ein reiner Gottgeweihter, der darin geschult worden ist, den Heiligen Namen des
Herrn zu horen und zu chanten und iiber Seinen Ruhm, Seine Eigenschaften, Seine
Gestalt, Sein ZubehOr usw. zu horen, ist niemals daran interessiert, auf die himmli-
schen Planeten erhoben zu werden, obwohl selbst die Halbgotter solche Orte sehr
lieben.

nardayana-paradh sarve
na kutascana bibhyati

svargapavarga-narakesv
api tulyartha-darsinah

,,Gottgeweihte, die sich mit Leib und Seele im hingebungsvollen Dienst der
Hochsten Personlichkeit Gottes, Narayana, betatigen, fiirchten sich vor keiner Le-
benslage. Fiir den Gottgeweihten sind die himmlischen Planeten, Befreiung und die
héllischen Planeten ein und dasselbe.” (SB. 6.17.28)

Ein Gottgeweihter befindet sich immer in der spirituellen Welt. Deshalb
wunscht er sich nichts. Man nennt ihn akama, wunschlos, denn er hat keinen
Wunsch, auBler der Hochsten Personlichkeit Gottes transzendentalen liebevollen
Dienst darzubringen. Weil Maharaja Ambarisa ein tiberaus erhabener Geweihter
des Herrn war, fiihrte er seine Untertanen auf solche Art und Weise, daB sie an
nichts Materiellem interessiert waren, nicht einmal am Glick der himmlischen Pla-
neten.

o VERS 25
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samvardhayanti yat kamah
svardjya-paribhavitah

durlabha napi siddhanam
mukundam hrdi pasyatah

samvardhayanti—vergroBern Gliickseligkeit; yar—weil; kamah—solche Bestre-
bungen; svd-rdjya—in seiner wesenseigenen Position verankert, die darin besteht,
dem Herrn zu dienen; paribhavitah—durchdrungen von solchen Bestrebungen; dur-
labhah—sehr selten erlangt; na—nicht; api—auch; siddhanam—von groBen Mysti-
kern; mukundam—Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes; hrdi—im Innern des
Herzens; pasyatah—Menschen, die es gewohnt sind, Ihn immer zu sehen.

UBERSETZUNG

Diejenigen, die von der transzendentalen Gliickseligkeit des Dienstes fiir
die Hochste Personlichkeit Gottes erfiillt sind, beachten nicht einmal die Er-
rungenschaften groBer Mystiker, denn solche Errungenschaften steigern die
transzendentale Gliickseligkeit nicht, die ein Gottgeweihter empfindet, der
im Innern seines Herzens stindig an Krsna denkt.

ERLAUTERUNG

Ein reiner Gottgeweihter steht nicht nur der Erhebung auf die hoheren Planeten-
systeme gleichgiiltig gegeniiber, sondern sogar den Vollkommenheiten des mysti-
schen yoga. Die wahre Vollkommenbheit ist hingebungsvoller Dienst. Ein Gottge-
weihter kann dem Gliick, das man erfahrt, wenn man mit dem unpersonlichen
Brahman verschmilzt, und dem Gliick, das die acht Vollkommenheiten des mysti-
schen yoga mit sich bringen (animd, laghimd, prapti usw.), nichts abgewinnen. Srila
Prabodhananda Sarasvati sagt:

kaivalyam narakdyate tridasa-pir akasa-puspdyate
durdantendriya-kala-sarpa-patali-protkhata-damstrayate
visvam purna-sukhdyate vidhi-mahendradis ca kitdyate
yat karunya-kataksa-vaibhavavatam tam gauram eva stumah
(Caitanya-candramrta 5)

Wenn ein Gottgeweihter durch die Gnade Sri Caitanyas die Stufe des transzen-
dentalen liebevollen Dienstes fiir den Herrn erreicht hat, ist in seinen Augen das un-
personliche Brahman nicht besser als die Holle, und er betrachtet materielles Gliick
auf den himmlischen Planeten als ein Irrlicht. Was die Vollkommenheit mystischer
Krafte anbelangt, so vergleicht ein Gottgeweihter sie mit einer Giftschlange, die
keine Zahne hat. Einem mystischen yogi geht es in erster Linie darum, die Sinne zu
beherrschen, doch weil der Gottgeweihte seine Sinne im Dienst des Herrn betatigt
(hrsikena hrsikesa-sevanam bhaktir ucyate), braucht er sich nicht eigens um Beherr-
schung der Sinne zu bemiihen. Diejenigen, die materielle Tatigkeiten ausfiihren,
miissen die Sinne ziigeln, doch ein Gottgeweihter beschiftigt all seine Sinne im
Dienst des Herrn, weshalb sie von vornherein geziigelt sind. Param drstva nivartate
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(Bg. 2.59). Die Sinne eines Gottgeweihten werden von materiellem GenuB nicht an-
gezogen, und obwohl die materielle Welt voller Leid ist, betrachtet der Gottgeweihte
auch diese Welt als spirituell, weil alles im Dienst des Herrn steht. Das, was die spi-
rituelle Welt von der materiellen Welt unterscheidet, ist die Geisteshaltung des Die-
nens. Nirbandhah krsna-sambandhe yuktam vairagyam ucyate. Wenn jemand der
Hochsten Personlichkeit Gottes gegeniiber keine dienende Haltung einnimmt, sind
seine Tatigkeiten materiell.

praparici-kataya buddhya
hari-sambandhi-vastunah
mumuksubhih parityago
vairagyam phalgu kathyate
(Bh.rs. 1.2.256)

Das, was nicht in den Dienst des Herrn gestellt wird, ist materiell, und nichts,
was im Dienst des Herrn eingesetzt wird, sollte aufgegeben werden. Die Erbauer
eines hohen Wolkenkratzers und die Erbauer eines Tempels mogen mit dem glei-
chen Enthusiasmus ans Werk gehen, doch die angestrebten Ziele sind verschieden,
denn das eine ist materiell, wahrend das andere spirituell ist. Man sollte spirituelle
Tatigkeiten nicht mit materiellen verwechseln und sie deswegen einstellen. Nichts,
was mit Hari, der Hochsten Personlichkeit Gottes, verbunden ist, ist materiell. Ein
Gottgeweihter, der all dies beriicksichtigt, filhrt immer spirituelle Tatigkeiten aus
und fiihlt sich deshalb nicht mehr zu materiellen Tatigkeiten hingezogen (param
drstva nivartate).

VERS 26
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sa ittham bhakti-yogena
tapo-yuktena parthivah

sva-dharmena harim prinan
sarvan kaman sanair jahau

sah—er (Ambarisa Maharaja); ittham—auf diese Weise; bhakti-yogena—indem
er transzendentalen liebevollen Dienst fiir den Herrn ausfiihrte; tapah-yuktena—der
gleichzeitig der beste Vorgang der Entsagung ist; parthivah—der Konig; sva-dhar-
mena—durch seine wesenseigenen Tatigkeiten; harim—den Hochsten Herrn;
prinan—zufriedenstellend; sarvan—alle Arten von; kdmdan—materielle Wiinsche; sa-
naih—allmahlich; jahau—gab auf.

UBERSETZUNG

Der Konig dieses Planeten, Maharaja Ambariga, filthrte auf diese Weise
hingebungsvollen Dienst fiir den Herrn aus und nahm im Verlaufe dieser
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Bemiihung harte Entsagung auf sich. Er stellte die Hochste Personlichkeit
Gottes mit seinen wesenseigenen Titigkeiten immer zufrieden und gab so
alimihlich alle materiellen Wiinsche auf.

ERLAUTERUNG

Es gibt eine Vielzahl von harten Entsagungen, die mit der Ausiibung hinge-
bungsvollen Dienstes verbunden sind. Bei der Verehrung der Bildgestalt im Tem-
pel beispielsweise muB3 man zweifelsohne Miihen in Kauf nehmen. Sri-vigraha-
radhana-nitya-nana-srrgara-tan-mandira-marjanddau. Man mufB} die Bildgestalt
schmiicken, den Tempel reinigen, Wasser von der Ganga und der Yamuna holen,
den taglichen Pflichten nachkommen, mehrere Male am Tag drati durchfiihren,
erstklassige Speisen fiir die Bildgestalt kochen, Kleider nahen usw. Man muB also
ununterbrochen verschiedene Dinge tun, und die groBe Anstrengung, die damit ver-
bunden ist, stellt zweifelsohne eine Entsagung dar. In dhnlicher Weise ist Predigen,
das Veroffentlichen von Literatur, das Predigen zu atheistischen Menschen und das
Verteilen der Literatur von Tiir zu Tiir mit vielen Miithen verbunden und stelit daher
selbstverstandlich auch eine Entsagung dar (tapo-yuktena). Tapo divyam putraka.
Solche Entsagung ist notig. Yena sattvam suddhyet. Durch solche Entsagung im
hingebungsvollen Dienst wird man vom materiellen Dasein gereinigt (kaman sanair
Jjahau). Tatsachlich ermoglicht es einem solche Entsagung, in der wesenseigenen Po-
sition hingebungsvollen Dienstes verankert zu werden. Auf diese Weise ist man in
der Lage, materielle Wiinsche aufzugeben, und sobald man von materiellen Wiin-
schen befTeit ist, ist man von der Wiederholung von Geburt, Alter, Krankheit und
Tod befreit.

VERS 27
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grhesu daresu sutesu bandhusu
dvipottama-syandana-vdji-vastusu

aksayya-ratnabharanambaradisv
ananta-kosesv akarod asan-matim

grhesu—an die Hauser; ddresu—an die Frauen; sutesu—an Kinder; bandhu-
su—an Freunde und Verwandte; dvipa-uttama—an den maichtigsten aller Elefan-
ten; syandana—an schone Kutschen; vdji—an erstklassige Pferde; vastusu—an all
diese Dinge; aksayya—deren Wert nie geringer wird; ratna—an Juwelen; dabhara-
na—an Schmuckstiicke; ambara-adisu—an solche Kleider und Schmuckstiicke; an-
anta-kosesu—an eine unerschopfliche Schatzkammer; akarot—akzeptierte; asat-ma-
tim—keine Anhaftung.
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UBERSETZUNG

Maharaja Ambarisa gab jegliche Anhaftung an hidusliche Angelegenhei-
ten auf sowie an Frauen, Kinder, Freunde und Verwandte, an die besten der
michtigen Elefanten, an schone Kutschen, Wagen, Pferde, an Juwelen, die
nie an Wert verlieren, an Schmuck, an Kleidungsstiicke und an eine uner-
schopfliche Schatzkammer. Er machte sich von der Anhaftung an all diese
Dinge frei, denn er betrachtete sie als zeitweilig und materiell.

ERLAUTERUNG

Andasaktasya visayan yatharham upayuirjatah. Von materiellen Dingen kann
man in dem MaBe Gebrauch machen, wie sie im hingebungsvollen Dienst beniitzt
werden konnen. Anukiilyena krsnanusilanam. Anukiilyasya sarikal pah pratikilyasya
varjanam. Zum Predigen braucht man viele Dinge, die als materiell gelten. Ein
Gottgeweihter sollte keinerlei Anhaftung an solch materielle Dinge wie Haus, Frau,
Kinder, Freunde und Autos haben. Maharaja Ambarisa zum Beispiel besaB all diese
Dinge, doch er war nicht daran angehaftet. Das ist die Wirkung von bhakti-yoga.
Bhaktih paresanubhavo viraktir anyatra ca(SB. 11.2.42). Wer im hingebungsvollen
Dienst fortgeschritten ist, hangt nicht an materiellen Dingen, die zum Sinnengenuf3
bestimmt sind, doch um des Predigens willen, um den Ruhm des Herrn zu verbrei-
ten, macht er von solchen Dingen Gebrauch, ohne an sie angehaftet zu sein. Andsak-
tasya visayan yatharham upayurijatah. Man kann alles gebrauchen, und zwar in
dem Ausmal, wie es sich in Krsnas Dienst stellen 1aft.

VERS 28
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tasma adad dharis cakram
pratyanika-bhayavaham

ekanta-bhakti-bhavena
prito bhaktabhiraksanam

tasmai—ihm (Ambarisa Maharaja); adat—gab; harih—die Hochste Personlich-
keit Gottes; cakram—Sein Feuerrad; pratyanika-bhaya-avaham—das Feuerrad des
Herrn, das dem Feind des Herrn und Seinen Geweihten groBe Angst einjagte;
ekanta-bhakti-bhavena—weil er unverfalschten hingebungsvollen Dienst dar-
brachte; pritah—da der Herr tlberaus erfreut war; bhakta-abhiraksanam—fir den
Schutz Seiner Geweihten.

UBERSETZUNG

Da die Hochste Personlichkeit Gottes groBes Wohlgefallen an der unver-
filschten Hingabe Maharaja Ambarisas hatte, schenkte Er dem Konig Sein
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Feuerrad, das Feinde in Angst und Schrecken versetzt und die Gottgeweih-
ten immer vor Feinden und Ungliick beschiitzt.

ERLAUTERUNG

Ein Gottgeweihter, der standig im Dienst des Herrn tatig ist, mag von Selbstver-
teidigung nicht viel verstehen, doch weil ein Gottgeweihter ganz von den LotosfiiBen
der Hochsten Personlichkeit Gottes abhangig ist, ist er sich des Schutzes des Herrn
immer sicher. Prahlada Maharaja sagte:

naivodvije para duratyaya-vaitaranyas
tvad-virya-gayana-mahamrta-magna-cittah
(SB. 7.9.43)

Ein Gottgeweihter ist stets in den Ozean der transzendentalen Gliickseligkeit des
Dienstes fiir den Herrn eingetaucht. Deshalb hat er vor keiner widrigen Lage in der
materiellen Welt auch nur die geringste Angst. Dariiber hinaus verspricht der Herr:
kaunteya pratijanihi na me bhaktah pranasyati. ,,0 Arjuna, verkiinde vor aller
Welt, daB die Geweihten des Herrn niemals untergehen.” (Bg. 9.31) Krsnas Feuer-
rad, das Sudarsana-cakra, ist jederzeit einsatzbereit, wenn die Gottgeweihten Schutz
brauchen. Die Nichtgottgeweihten haben vor diesem Feuerrad schreckliche Angst
(pratyanika-bhaydvaham). Deshalb gab es im Konigreich Maharaja Ambarisas kei-
nerlei Furcht vor widrigen Umstanden, obwohl er sich vollig dem hingebungsvollen
Dienst widmete.

VERS 29

ATRTIRY: F0 Afgsn georaiie |
T qiTead T IR G 113

ariradhayisuh krsnam
mahisya tulya-silaya

yuktah samvatsaram viro
dadhadra dvadasi-vratam

ariradhayisuh—da es ihn danach verlangte, zu verehren; krsnam—den Hochsten
Herrn, Krsna; mahisya—mit seiner Konigin; tulya-silaya—die in gleichem MafBe
qualifiziert war wie Maharaja Ambarisa; yuktah—zusammen; samvatsaram—ein
Jahr lang; virah—der Konig; dadhdra—nahm auf sich; dvadasi-vratam—das Ge-
liibde, Ekadasi und Dvadasi einzuhalten.

UBERSETZUNG

Um $ri Krsna zu verehren, hielt Maharaja Ambarisa zusammen mit seiner
Konigin, die genauso qualifiziert war wie er, ein Jahr lang das Geliibde von
Ekadasi und Dvadas$i ein.
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ERLAUTERUNG

Ekadasi-vrata und Dvadasi-vrata einzuhalten bedeutet, die Hochste Personlich-
keit Gottes zu erfreuen. Diejenigen, die im Krsna-BewuBtsein Fortschritt machen
wollen, miissen das Ekadasi-vrata regelmafBig einhalten. Maharaja Ambarisas Ge-
mahlin, die K6nigin, war genauso qualifiziert wie er, der Konig. Deshalb war es fiir
Maharaja Ambarisa moglich, ein Haushalterleben zu fiihren. In diesem Zusammen-
hang ist das Wort tulya-silaya sehr bedeutsam. Wenn eine Frau nicht genauso qua-
lifiziert ist wie ihr Ehemann, ist es sehr schwierig, das Eheleben intakt zu halten.
Canakya Pandita empfiehlt solch einer Person, sich sofort aus dem Haushalterleben
zuriickzuziehen und ein vdnaprastha oder sannyasi zu werden.

matd yasya grhe nasti
bharya capriya-vadini

aranyam tena gantavyam
yatharanyam tatha grham

Jemand, der keine Mutter zu Hause hat und der sich mit seiner Frau nicht ver-
tréagt, sollte sich sofort aufmachen und in den Wald ziehen. Weil das menschliche
Leben ausschlieBlich fiir spirituellen Fortschritt bestimmt ist, muB3 einem die Ehe-
frau bei diesem Bemiihen hilfreich zur Seite stehen. Tut sie dies nicht, besteht keine
Notwendigkeit des Ehelebens.

VERS 30
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vratante kartike masi
tri-ratram samupositah

sndtah kadacit kalindyam
harim madhuvane 'rcayat

vrata-ante—als die Zeit des Geliibdes abgelaufen war; kartike—im Monat Kar-
tika (Oktober-November); mdsi—in diesem Monat; tri-rdtram—drei Nichte lang;
samupositah—nachdem er das Fasten vollkommen eingehalten hatte; snarah—nach-
dem er gebadet hatte; kaddcit—einmal; kalindyam—am Ufer der Yamuna; harim
—die Hochste Personlichkeit Gottes; madhuvane—in dem Teil des Vrndavana-Ge-
bietes. der als Madhuvana bekannt ist; arcayat—verehrte den Herrn.

UBERSETZUNG

Im Monat Kirtika, als Maharaja Ambarisa dieses Geliibde ein Jahr lang
eingehalten hatte, fastete er drei Nichte, nahm ein Bad in der Yamuna und
verehrte dann in Madhuvana die Hochste Personlichkeit Gottes, Hari.
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VERS 31-32

AREEFENT qIERE] |
AR TR 113211
AFATANRAA TIHE 3T |
STEUT} 2 FETTTT Rt wika: 13111

mahabhiseka-vidhina
sarvopaskara-sampada

abhisicyambarakal pair
gandha-malydrhanadibhih

tad-gatantara-bhavena
pujayam dsa kesavam

brahmanams ca mahda-bhagan
siddharthan api bhaktitah

maha-abhiseka-vidhina—durch die regulierenden Prinzipien, die beim Baden der
Bildgestalt zu beachten sind; sarva-upaskara-sampada—mit allen Gegenstanden fiir
die Verehrung der Bildgestalt; abhisicyva—nachdem er gebadet hatte; ambara-akal-
paih—mit schoner Kleidung und Schmuckstiicken; gandha-malya—mit duftenden
Blumengirlanden; arhana-adibhih—und mit anderen Gegenstinden, mit denen die
Bildgestalt verehrt wird; tar-gata-antara-bhdvena—mit in Hingabe versenktem
Geist; pujayam dasa—er verehrte; kesavam—Krsna; brahmanan ca—und die brah-
manas; maha-bhagan—die sehr von Gliick begiinstigt waren; siddha-arthan—in
sich selbst zufrieden, ohne irgendwelche Verehrung zu erwarten; api—sogar; bhak-
titah—mit groBer Hingabe.

UBERSETZUNG

Maharaja Ambarisa hielt sich an die regulierenden Prinzipien, die bei
einer mahabhiseka zu beachten sind, und vollzog mit allem notwendigen
Zubehér die Badezeremonie fiir die Bildgestalt $ri Krsnas. Daraufhin legte
er der Bildgestalt prichtige Kleidung und Schmuckstiicke an und schmiickte
sie mit Blumengirlanden und anderen Gegenstinden, die der Verehrung
desHerrn dienen. Aufmerksam und voller Hingabe verehrte er Krsna und all
die iiberaus vom Gliick begiinstigten brahmanas, die von materiellen Wiin-
schen frei waren.

VERS 33-35
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gavam rukma-visaninam
rapyanghrinam suvdsasam

payahsila-vayo-ripa-
vatsopaskara-sampadam

prahinot sadhu-viprebhyo
grhesu nyarbudani sat
bhojayitva dvijan agre
svadv annam gunavattamam

labdha-kamair anujriatah
paranayopacakrame

tasya tarhy atithih saksad
durvasa bhagavan abhiit

gavam—Kiihe; rukma-visaninam—deren Horner mit Blattgold liberzogen waren;
rupya-anghrinam—deren Hufe versilbert waren; su-vasasam—mit Tiichern wun-
derschon geschmiickt; payah-sila—mit vollen Eutern; vayah—jung; ripa—schon;
vatsa-upaskara-sampadim—mit schonen Kalbern; prahinot—gab als Almosen;
sddhu-viprebhyah—den brahmanas und den Heiligen; grhesu—in seinem Haus
(nachdem sie dort angekommen waren); nyarbuddni—zehn Kror (einhundert Millio-
nen); sat—sechsmal; bhojayitva—ihnen zu essen gebend; dvijdn agre—zuerst den
brahmanas; svadu annam—sehr schmackhafte Speisen; gunavat-tamam—iiberaus
kostlich; labdha-kamaih—von diesen brahmanas, die vollig satt waren; anujrdatah
—mit ihrer Erlaubnis; parandya—den Dvadasi zu vollenden; upacakrame—war ge-
rade im Begriff, die abschlieBende Zeremonie zu vollziehen; rasya—von ihm (Am-
barisa); tarhi—sofort; atithih—ungebetener oder nicht eingeladener Gast; sdksar—
direkt; durvasah—der groBe Mystiker Durvasa; bhagavan—iiberaus machtig;
abhit—erschien als Gast auf der Bildflache.

UBERSETZUNG

Daraufhin bewirtete Maharaja Ambarisa alle Giste, die in sein Haus ge-
kommen waren, besonders die brahmanas. Er verschenkte sechshundert
Millionen Kiihe, deren Horner mit Blattgold und deren Hufe mit Silber
iiberzogen waren. Simtliche Kiihe waren mit schonen Tiichern geschmiickt,
und ihre Euter waren voller Milch. Sie waren sanftmiitig, jung und schon
und wurden von ihren Kilbern begleitet. Nachdem der Konig diese Kiihe
verschenkt hatte, gab er zuerst allen brahmanas reichlich zu essen, und als
sie vollig satt waren, schickte er sich mit ihrer Erlaubnis an, den Ekada$i
durch das Brechen des Fastens abzuschlieBen. Genau in diesem Augenblick
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erschien jedoch ein ungeladener Gast, nimlich Durvasa Muni, der grofe
und michtige Mystiker.

VERS 36
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tam dnarcatithim bhiipah
pratyutthanasandrhanaih

yaydce 'bhyavahdraya
pada-mulam upagatah

tam—ihn (Durvasa); dnarca—verehrte; atithim—obwohl er ein nicht geladener
Gast war; bhiipah—der Kénig (Ambarisa); pratyutthana—indem er sich erhob; dsa-
na—indem er einen Sitzplatz anbot; arhanaih—und durch Gegenstinde, die der Ver-
ehrung dienen; yaydce—bat; abhyavaharaya—zu essen; pdda-miulam—zu seinen
FiBen; upagatah—fiel nieder.

UBERSETZUNG

Nachdem K6nig Ambarisa sich erhoben hatte, um Durvasa Muni zu emp-
fangen, bot er ihm einen Sitzplatz an und verehrte ihn mit einer Zeremonie.
Daraufhin setzte sich der Konig zu den FiiBen des groRen Weisen nieder
und bat ihn, etwas zu essen.

VERS 37
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pratinandya sa tam yaciam
kartum avasyakam gatah

nimamajja brhad dhydyan
kalindi-salile subhe

pratinandya—gerne annehmend; sah—Durvasa Muni; ram—diese; ydcidm—
Bitte; kartum—um durchzufiihren; dvasyakam—die nétigen rituellen Zeremonien;
gatah—ging; nimamajja—tauchte seinen Korper in das Wasser; brhar—das Hochste
Brahman; dhydyan—meditierend tiber; kdlindi—der Yamuna; salile—im Wasser;
subhe—sehr gliickverheiB3end.

UBERSETZUNG

Durvasa Muni nahm die Einladung Maharaja Ambarisas mit Freuden an,
doch um die vorgeschriebenen rituellen Zeremonien zu vollziehen, begab
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er sich zur Yamuna. Dort angelangt, tauchte er in das gliickverheiBende
Wasser ein und meditierte iiber das unpersonliche Brahman.

VERS 38
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muhurtardhavasistayam
dvadasyam paranam prati

cintayam asa dharma-jrio
dvijais tad-dharma-sankate

muhiirta-ardha-avasistagyam—dauerte nur noch einen halben Augenblick; dva-
dasyam—als der Dvadasi-Tag; paranam—das Brechen des Fastens; prati—um einzu-
halten; cintayam asa—begann zu tuberlegen; dharma-jiah—jemand, der die Prinzi-
pien der Religion kennt; dvijaih—von den brahmanas; tat-dharma—beziiglich jenes
religiosen Prinzips; sarkate—in einer derart gefahrlichen Lage.

UBERSETZUNG

In der Zwischenzeit war nur noch eine muhirta des Dvadasi-Tages iibrig,
wihrend der das Fasten gebrochen werden konnte. Folglich muBte das Fa-
sten unbedingt sofort gebrochen werden. In dieser heiklen Situation fragte
der Konig gelehrte brahmanas um Rat.

VERS 39-40
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brahmanatikrame doso
dvadasyam yad aparane

yat krtva sadhu me bhuyad
adharmo va na mam sprset

ambhasa kevalenatha
karisye vrata-paranam

ahur ab-bhaksanam vipra
hy asitam ndsitam ca tat
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brahmana-atikrame—im Ubertreten der Anstandsregeln, die im Umgang mit
brahmanas zu beachten sind; dosah—es liegt ein Fehler; dvadasyam—am Dvadasi-
Tag; yat—weil; aparane—in dem Umstand, daB das Fasten nicht zur rechten Zeit ge-
brochen werde; yat krtvai—nachdem diese Handlung ausgefiihrt wurde; sadhu—was
gliickverheiBend ist; me—mir; bhiiyatr—moge so werden; adharmah—was irreligios
ist; vd—oder; na—nicht; mam—mich; sprset—mag beriihren; ambhasd—durch Was-
ser; kevalena—nur; atha—deshalb; karisye—ich werde ausfiihren; vrata-paranam
—die Erfiillung des Geliibdes; ahuh—sagte; ap-bhaksanam—W asser trinken; vi-
prah—o brahmanas; hi—gewiB3; asitam—essend; na asitam ca—und auch nicht es-
send; tat—solch eine Handlung.

UBERSETZUNG

Der Konig sagte: , Die Gesetze hoflichen Benehmens gegeniiber den
brahmanas zu iibertreten ist zweifellos ein schweres Vergehen. Andererseits
ist die Einhaltung des Geliibdes mit einem Makel behaftet, wenn das Fasten
nicht im Laufe des Dvadasi gebrochen wird. O brahmanas, wenn ihr es fiir
gliickverheiBend und nicht irreligios befindet, werde ich deshalb das Fasten
durch das Trinken von Wasser brechen.’’ Zu diesem SchluB kam der Konig,
nachdem er sich mit den brahmanas beraten hatte, denn nach Ansicht der
brahmanas kann Wassertrinken als Essen und gleichzeitig auch als Nichtes-
sen betrachtet werden.

ERLAUTERUNG

Als Maharaja Ambarisa, der sich in einer Zwangslage befand, die brahmanas zu

Rate zog und sie fragte, ob er das Fasten brechen oder ob er auf Durvasa Muni war-
ten solle, vermochten sie ihm offenbar nicht eindeutig zu sagen, was er tun solle. Da
ein Vaisnava jedoch die intelligenteste Personlichkeit ist, beschloB Maharaja Am-
barisa in Gegenwart der brahmanas selbst, ein wenig Wasser zu trinken, denn dies
wiirde die Fastenperiode unterbrechen, jedoch nicht gegen die Regeln verstoBen, die
zu beachten sind, wenn man einen brahmana empfangt. In den Veden heiBt es: apo
'snati tan naivasitam naivanasitam. Diese Feststellung bedeutet, da man das Trin-
ken von Wasser entweder als Essen oder als Nichtessen betrachten kann. Manchmal
erleben wir, dal ein politischer Fiihrer, der satydgraha praktiziert, nicht it, aber
Wasser trinkt. Aus der Uberlegung heraus, daB Wassertrinken Nichtessen sei, be-
schloB Maharaja Ambarisa, so zu handeln.

VERS 41
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ity apah prasya rdjarsis
cintayan manasacyutam
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pratyacasta kuru-srestha
dvijagamanam eva sah

iti—so; apah— W asser; prasya—nachdem er getrunken hatte; rajarsih—der groB3e
Konig Ambarisa; cintayan—meditierend tber; manasa—im Geist; acyutam—die
Hochste Personlichkeit Gottes; pratyacasta—begann zu warten auf; kuru-srestha—o
bester der Kuru-Konige; dvija-dgamanam—die Riickkehr Durvasa Munis, des
groBen mystischen brahmana; eva—gewiB; sah—der Konig.

UBERSETZUNG

O Bester der Kuru-Dynastie, nachdem Konig Ambarisa ein wenig Wasser
getrunken hatte, wartete er auf die Riickkehr des groBen Mystikers Durvasa
Muni und meditierte wihrenddessen iiber die Hochste Personlichkeit Got-
tes im Herzen.

VERS 42
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durvasa yamuna-kulat
krtavasyaka agatah

rdjrabhinanditas tasya
bubudhe cestitam dhiya

durvasah—der groBe Weise; yamund-kulat—vom Ufer des Flusses Yamuna;
krta—waren durchgefiihrt worden; dvasyakah—er, von dem die notigen Ritualzere-
monien; dgatah—kehrte zuriick; rdjid—vom Konig; abhinanditah—gut empfangen
werdend; tasya—seine; bubudhe—konnte verstehen; cestitam— Ausfiihrung; dhiya
—mit Hilfe von Intelligenz.

UBERSETZUNG

Nachdem Durvasa die Ritualzeremonien vollzogen hatte, die zur Mit-
tagszeit durchgefiihrt werden miissen, kehrte er vom Ufer der Yamuna zu-
riick. Der Konig empfing Durvasa Muni zuvorkommend und ehrerbietig,
doch dieser erkannte aufgrund seiner mystischen Kraft, daB Konig Ambarisa
ohne seine Erlaubnis Wasser getrunken hatte.

VERS 43
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manyuna pracalad-gatro
bhru-kuti-kutilananah
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bubhuksitas ca sutaram
krtarijalim abhasata

manyund—durch heftigen Zorn in Erregung versetzt; pracalat-gatrah—mit zit-
terndem Korper; bhru-kuti—durch die Augenbrauen; kutila—gekrimmt; dnanah
—Gesicht; bubhuksitah ca—und gleichzeitig hungrig; sutaram—sehr; krta-anja-
lim—zu Ambarisa Maharaja, der mit gefalteten Handen dastand; abhdsata—er
sprach.

UBERSETZUNG

Durvasa Muni, der immer noch hungrig war, wandte sich mit zitterndem
Korper, verzerrtem Gesicht und hochgezogenen Augenbrauen an Konig
Ambariga, der mit gefalteten Hinden vor ihm stand, und voller Zorn sprach
er:

VERS 44
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aho asya nr-samsasya
sriyonmattasya pasyata

dharma-vyatikramam visnor
abhaktasyesa-maninah

aho—o weh; asya—dieses Mannes; nr-samsasya—der so grausam ist; sriya un-
mattasya—aufgrund groBen Reichtums hochmiitig; pasyata—seht alle; dharma-
vyatikramam—die Verletzung der regulierenden Prinzipien der Religion; visnoh
abhaktasya—der nicht ein Geweihter Sri Visnus ist; isa-mdninah—sich selbst fiir
den Hochsten Herrn haltend, der auf nichts und niemanden angewiesen ist.

UBERSETZUNG

Seht nur das Benehmen dieses grausamen Menschen! Er ist kein Geweih-
ter $ri Visnus. Da er auf seinen materiellen Reichtum und auf seinen Rang
stolz ist, hilt er sich selbst fiir Gott. Seht nur, wie er die Gesetze der Religion
iibertreten hat.

ERLAUTERUNG

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura hat die Aussage dieses von Durvasa Muni
gesprochenen Verses genau ins Gegenteil umgekehrt. Durvasa Muni wollte durch
den Gebrauch des Wortes nr-samsasya zum Ausdruck bringen, daB der Konig
grausam war, doch nach der Interpretation Visvanatha Cakravarti Thakuras bedeu-
tet dieses Wort, daB3 der Charakter des Konigs von allen einheimischen Leuten ge-
priesen wurde. Er sagt, das Wort nr bedeute ,,von allen einheimischen Leuten* und
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samsasya ,,von ihm (Ambarisa), dessen Charakter gepriesen wurde”. In dhnlicher
Weise interpretiert er auch das Wort sriyd-unmattasya anders. Wenn jemand sehr
reich ist, wird er aufgrund seines Reichtums wie verriickt und wird deshalb als
Sriyd-unmattasya bezeichnet. Nach Srila Vigvanatha Cakravarti Thakura jedoch be-
deuten diese Worte, daB Maharaja Ambarisa nicht wie ein Verriickter auf Geld aus
war; denn obwohl er solch ein reicher Konig war, hatte er bereits kein Interesse
mehr an der verriickten Jagd nach materiellem Reichtum. In dhnlicher Weise inter-
pretiert Srila Vi§vanatha Cakravarti Thakura auch das Wort isa-maninah. GemaB
seiner Auslegung bedeutet dieses Wort, dal Maharaja Ambarisa der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes sehr groBen Respekt entgegenbrachte, so daB er — obwohl Dur-
vasa Muni das Gegenteil dachte — die Regeln, die fiir Ekadasi-parana gelten, nicht
iibertrat, denn er nahm nur Wasser zu sich. Auf diese Weise hat Srila Vi$vanatha
Cakravarti Thakura Ambarisa Maharaja und all seine Handlungen verteidigt.

VERS 45
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yo mam atithim dyatam
atithyena nimantrya ca

adattva bhuktavams tasya
sadyas te darsaye phalam

yah—dieser Mann, der; mam—mir; atithim—der ich als ungeladener Gast; dya-
tam—hierhergekommen bin; ati-thyena—mit dem Empfang eines Gastes; niman-
trya—nachdem er mich eingeladen hat; ca—auch; adartvi—ohne zu geben (Essen);
bhuktavan—hat selbst gegessen; tasya—von ihm; sadyah—sofort; te—von dir; dar-
saye—ich werde zeigen; phalam—das Ergebnis.

UBERSETZUNG

Maharaja Ambarisa, du hast mich als deinen Gast zum Essen eingeladen,
doch statt mich zu bewirten, hast du selbst zuerst gegessen. Wegen deines
ungebiihrlichen Benehmens werde ich dir etwas zeigen, was dich bestraft.

ERLAUTERUNG

Ein sogenannter mystischer yogi kann einen Gottgeweihten nicht besiegen.
Durch das Scheitern von Durvasa Munis Versuch, Maharaja Ambarisa zu bestra-
fen, wird dies bewiesen werden. Hardv abhaktasya kuto mahad-gunah (SB.
5.18.12). Jemand mag ein noch so groBer Mystiker, Philosoph oder fruchtbringen-
der Arbeiter sein, wenn er jedoch nicht ein reiner Geweihter des Hochsten Herrn ist,
hat er keine guten Eigenschaften. Nur ein Gottgeweihter geht aus allen Lebenslagen
als Sieger hervor, wie die hier beschriebene Geschichte von der Auseinandersetzung
zwischen Durvasa und Maharaja Ambarisa noch zeigen wird.
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VERS 46
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evam bruvana utkrtya
Jjatam rosa-pradipitah

taya sa nirmame tasmai
krtyam kalanalopamam

evam—so; bruvanah—sprechend (Durvasa Muni); utkrtya—ausreiBend; jatam
—ein Biischel Haare; rosa-pradipitah—rot vor Zorn; taya—aus diesem Haarbiischel,
das er sich vom Kopf gerissen hatte; sah—Durvasa Muni; nirmame—erschuf; tas-
mai—um Maharaja Ambarisa zu bestrafen; krtyam—einen Damon; kala-anala-upa-
mam—der genau wie das lodernde Feuer der Vernichtung aussah.

UBERSETZUNG

Wihrend Durvasa Muni diese Worte sprach, wurde sein Gesicht rot vor
Zorn. Um Maharaja Ambarisa zu bestrafen, riB er sich ein Biischel Haare
vom Kopf und erschuf einen Dimon, der dem lodernden Feuer der Vernich-
tung glich.

VERS 47
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tam apatantim jvalatim
asi-hastam pada bhuvam

vepayantim samudviksya
na cacdla padan nrpah

tam—dieser (Ddamon); dpatantim—auf ihn zugehend, um ihn anzugreifen; jva-
latim—lodernd wie Feuer; asi-hastam—mit einem Dreizack in der Hand; padd—mit
seinem Schritt; bhuvam—die Erdoberfliche; vepayantim—erbeben lassend; samu-
dviksya—ihn ganz genau sehend; na—nicht; cacdla—bewegte sich; padat—von der
Stelle; nrpah—der Konig.

UBERSETZUNG

Dieses glilhende Wesen nahm einen Dreizack in die Hand und ging auf
Maharaja Ambarisa zu, wobei es die Erde bei jedem Schritt erbeben lieB.
Der Konig indes lieB sich nicht im geringsten aus der Fassung bringen, als er
das Wesen sah, und er wich auch nicht einen Zentimeter von der Stelle.
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ERLAUTERUNG

Nardyanah-parah sarve na kutascana bibhyati (SB. 6.17.28). Ein reiner Geweih-
ter Narayanas fiirchtet sich niemals angesichts irgendwelcher materieller Gefahr. Es
gibt viele Beispiele von solchen Gottgeweihten, wie Prahlada Maharaja, der von sei-
nem Vater gepeinigt wurde, sich aber dennoch nicht im geringsten fiirchtete, ob-
wohl er erst fiinf Jahre alt war. Ein Gottgeweihter sollte deshalb dem Beispiel Am-
barisa Maharajas und Prahlada Maharajas folgen und lernen, wie man alle unange-
nehmen Situationen in dieser Welt erdulden kann. Es kommt oft vor, daB Gottge-
weihte von Nichtgottgeweihten gequalt werden, doch weil sich der reine Gottge-
weihte ganz auf die Barmherzigkeit der Hochsten Personlichkeit Gottes verlaBt,
wird er von solch feindseligen Handlungen niemals aus der Fassung gebracht.

VERS 48
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prag distam bhrtya-raksayam
purusena mahatmana

dadaha krtyam tam cakram
kruddhahim iva pavakah

prak distam—wie zuvor arrangiert; bhrtya-raksayam—zum Schutz seiner Die-
ner; purusena—von der Hochsten Person; maha-atmana—von der Uberseele; dada-
ha—zu Asche verbrannt; krtyam—jener erschaffene Damon; tam—ihn; cakram—das
Feuerrad; kruddha—zornig; ahim—eine Schlange; iva—wie; pavakah—Feuer.

UBERSETZUNG

Wie ein Feuer im Wald eine gereizte Schlange in Sekundenschnelle zu
Asche verbrennt, so verbrannte das Feuerrad des Hochsten, das Sudar§ana-
cakra, auf den zuvor erteilten Befehl hin den erschaffenen Dimon augen-
blicklich zu Asche, um den Geweihten des Herrn zu beschiitzen.

ERLAUTERUNG

Als reiner Gottgeweihter wich Maharaja Ambarisa selbst angesichts einer solch
groBen Gefahr nicht einen Zentimeter zuriick; auch bat er die Hochste Personlich-
keit Gottes nicht um Hilfe. Er war fest im Wissen verankert, und es stand fest, dal
er einfach im Innern seines Herzens an die Hochste Personlichkeit Gottes dachte.
Ein Gottgeweihter kennt keine Angst vor dem Tod, denn er meditiert immer iiber
die Hochste Personlichkeit Gottes, nicht weil er sich irgendeinen materiellen Ge-
winn davon erhofft, sondern weil er dies als seine Pflicht betrachtet. Der Herr indes-
sen weil}, wie Er Seinen Geweihten beschiitzen kann. Wie aus den Worten prag dis-
tam hervorgeht, wuBte der Herr alles. Bevor irgend etwas passieren konnte, hatte Er
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bereits dafiir gesorgt, daB3 Sein cakra zum Schutz Maharaja Ambarisas bereitstand.
Der Herr gewahrt einem Geweihten schon ganz von Beginn seines hingebungsvollen
Dienstes an diesen Schutz. Kaunteya pratijanihi na me bhaktah pranasyati (Bg.
9.31). Sowie man einfach mit hingebungsvollem Dienst beginnt, steht man unter
dem Schutz der Hochsten Personlichkeit Gottes. Dies wird auch in der Bhagavad-
gita(18.66) bestatigt: aham tvam sarva-papebhyo moksayisyami. Der Schutz beginnt
sofort. Der Herr ist so giitig und barmherzig, daB Er den Gottgeweihten richtig
lenkt und ihm in jeder Hinsicht Schutz bietet, wodurch der Gottgeweihte véllig un-
gestort dauerhaften Fortschritt im Krsna-BewuBtsein macht, ohne daB ihn dabei ir-
gendwelche duBeren Umstiande behindern konnen. Eine Schlange mag sehr zornig
sein und beiBen wollen, doch angesichts eines lodernden Feuers im Wald ist die ge-
reizte Schlange hilflos. Obwohl der Feind eines Gottgeweihten sehr stark sein mag,
wird er mit einer zornigen Schlange verglichen, die dem Feuer des hingebungsvollen
Dienstes gegeniibersteht.

VERS 49
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tad-abhidravad udviksya
sva-praydsam ca nisphalam
durvasa dudruve bhito
diksu prana-paripsayd

tatr—von diesem Feuerrad; adhidravat—sich auf ihn zubewegend; udviksya—
nachdem er gesehen hatte; sva-prayasam—sein eigener Versuch; ca—und; nispha-
lam—gescheitert; durvasdh—Durvasa Muni; dudruve—begann zu laufen; bhi-
tah—voller Furcht; diksu—in jede Richtung; prdna-paripsaya—mit dem Wunsch,
sein Leben zu retten.
UBERSETZUNG

Als Durvasa Muni sah, daB sein Plan fehlgeschlagen war und daB sich das
Sudaréana-cakra auf ihn zubewegte, wurde er von panischer Angst gepackt
und versuchte, in alle Richtungen zu entkommen, um sein Leben zu retten.

VERS 50
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tam anvadhavad bhagavad-rathangam
davagnir uddhuta-sikho yathahim

tathanusaktam munir tksamano
guham viviksuh prasasara meroh

tam—Durvasa; anvadhavat—begann zu verfolgen; bhagavat-ratha-arigam—das
Feuerrad, das aus dem Rad des Wagens des Herrn erschienen war; ddva-agnih—wie
ein Waldbrand; uddhiita—hoch lodernd; sikhah—Flammen habend; yatha ahim
—wie es eine Schlange verfolgt; tathd—in derselben Weise; anusaktam—als beriihre
es Durvasa Munis Riicken; munih—der Weise; iksamanah—auf diese Weise sehend;
guham—eine Hohle; viviksuh—wollte betreten; prasasara—begann sich schnell fort-
zubewegen; meroh—des Berges Meru.

UBERSETZUNG

Wie die lodernden Flammen eines Waldbrandes eine Schlange verfol-
gen, so wurde Durvasa Muni vom Feuerrad der Hochsten Personlichkeit
Gottes verfolgt. Durvasa Muni sah, daR das Feuerrad beinahe seinen Riicken
beriihrte, und so rannte er mit der Absicht, sich in eine Hohle des Berges
Sumeru zu fliichten, mit groBer Geschwindigkeit davon.

VERS 51
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diso nabhah ksmam vivaran samudran
lokan sapalams tridivam gatah sah

yato yato dhavati tatra tatra
sudarsanam dusprasaham dadarsa

disah—alle Himmelsrichtungen; nabhah—am Himmel; ksmam—auf der Erd-
oberflache; vivaran—in die Locher; samudran—in die Ozeane; lokan—alle Orte; sa-
padlan—sowie auch ihre Herrscher; tridivam—die himmlischen Planeten; gatah—
gegangen; sah—Durvasa Muni; yatah yatah—wohin auch immer; dhdvati—er ging;
tatra tatra—iberall dort; sudarsanam—das Feuerrad des Herrn; dusprasaham—
auBerst furchterregend; dadarsa—Durvasa Muni sah.

UBERSETZUNG

Um sich zu retten, fliichtete Durvasa Muni an alle moglichen Orte, die
sich in allen Himmelsrichtungen — im Himmel, auf der Erde, in Hohlen, im
Ozean, auf verschiedenen Planeten der Herrscher der drei Welten und
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selbst auf den himmlischen Planeten — befanden, doch uberall, wo er hin-
ging, sah er sofort das unertrigliche Feuer des Sudar§ana-cakra hinter sich.

VERS 52
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alabdha-nathah sa sada kutascit
santrasta-citto ‘ranam esamanah

devam viriricam samagad vidhatas
trahy atma-yone ’jita-tejaso mam

alabdha-nathah—ohne bei einem Beschiitzer Zuflucht finden zu konnen; sah
—Durvasa Muni; sadd—immer; kutascit—irgendwohin; santrasta-cittah—mit
angsterfiilltem Herzen; aranam—eine Person, die Schutz bieten kann; esamdanah—
suchend; devam—schlieBlich zum obersten Halbgott; viriicam—Brahma; samagat
—begab sich; vidhatah—o mein Herr; trahi—bitte beschiitze; dtma-yone—o Brahma;
ajita-tejasah—vor dem Feuer, das Ajita, die Hochste Personlichkeit Gottes, ausge-
16st hat; mam—mich.

UBERSETZUNG

Mit angsterfiilltem Herzen irrte Durvasa Muni auf der Suche nach einer
Zufluchtsstitte hin und her, doch als er nirgendwo Schutz finden konnte,
wandte er sich schlieBlich an Brahma und sagte: ,,O0 mein Herr, o Brahma,
bitte beschiitze mich vor dem gleiBenden Sudarsana-cakra, das die Hochste

Personlichkeit Gottes geschickt hat.”’

VERS 53-54
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Sri-brahmovadca
sthanam madiyam saha-visvam etat
kridavasane dvi-parardha-samjrie
bhri-bhanga-matrena hi sandidhaksoh
kalatmano yasya tirobhavisyati

aham bhavo daksa-bhrgu-pradhandh
prajesa-bhiitesa-suresa-mukhyah

sarve vayam yan-niyamam prapannad
murdhnyarpitam loka-hitam vahamah

sri-brahma uvdca—Brahma sagte; sthanam—der Ort, wo ich mich aufhalte;
madiyam—meine Residenz, Brahmaloka; saha—mit; visvam—das ganze Univer-
sum; etat—dieses; krida-avasine—am Ende der Zeit der Spiele der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes; dvi-pardardha-samjrie—der Zeitpunkt, der als das Ende eines dvi-
parardha bekannt ist; bhri-bhanga-matrena—durch das bloBe Zucken der Augen-
brauen; hi—in der Tat; sandidhaksoh—des Hochsten Herrn, wenn Er das gesamte
Universum zu verbrennen wiinscht; kala-atmanah—von der Form der Zerstérung;
yasya—von dem; tirobhavisyati—wird vernichtet werden; aham—ich; bhavah—Siva;
daksa—Prajapati Daksa; bhrgu—der groBe Heilige Bhrgu; pradhanah—und andere,
die von diesen Personlichkeiten angefiihrt werden; praja-isa—die Beherrscher der
prajas; bhita-isa—die Beherrscher der Lebewesen; sura-isa—die Beherrscher der
Halbgotter; mukhyah—angefiihrt von ihnen; sarva—sie alle; vayam—wir ebenfalls;
yat-niyamam—deren regulierendes Prinzip; prapannah—sind ergeben; miirdhnya ar-
pitam—unsere Kopfe verneigend; loka-hitam—zum Wohl aller Lebewesen; vaha-
mah—fiihren die Anweisungen aus, iiber die Lebewesen zu herrschen.

UBERSETZUNG

Brahma sagte: Am Ende des dvi-parardha, wenn die Spiele des Herrn zu
ihrem SchluB gekommen sind, zerstort $ri Visnu durch eine Bewegung Sei-
ner Augenbrauen das gesamte Universum einschlieBlich der Orte, an denen
wir residieren. Personlichkeiten wie ich und Siva oder auch Daksa, Bhrgu
und dhnliche groRe Heilige, die diesen Personlichkeiten unterstehen, sowie
auch die Herrscher der Lebewesen, die Herrscher der menschlichen Gesell-
schaft und die Herrscher der Halbgotter — wir alle ergeben uns der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes, $ri Visnu, indem wir uns vor Ihm verneigen, be-
reit, Seine Befehle zum Wohl aller Lebewesen auszufiihren.

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita (10.34) heiBt es: mrtyuh sarva-haras caham. Wenn die
Hochste Personlichkeit Gottes als der Tod oder als der hochste Beherrscher der Zeit
vor jemanden tritt, nimmt Er ihm alles fort. Mit anderen Worten: Aller Reichtum,
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alles Ansehen und alles, was wir besitzen, wird uns vom Hochsten Herrn zu einem
bestimmten Zweck gegeben. Es ist die Pflicht der ergebenen Seele, die Anweisungen
des Hochsten Herrn auszufiihren. Niemand kann sich Thm widersetzen. Angesichts
der gegebenen Umstiande weigerte sich Brahma, Durvasa Muni Schutz vor dem
machtigen Sudarsana-cakra zu gewahren, das der Herr geschickt hatte.

VERS 55
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pratyakhyato virificena
visnu-cakropatdpitah

durvdsah saranam yatah
sarvam kailasa-vdasinam

pratyakhyatah—abgewiesen worden; viriicena—von Brahma; visnu-cakra-upa-
tdpitah—vor der glithenden Hitze, die von Sri Visnus Feuerrad ausstromt, versengt;
durvasah—der groBe Mystiker Durvasa; saranam—um Schutz zu finden; ydtah
—ging; sarvam—azu Siva; kaildsa-vdsinam—dem Bewohner des Ortes, der als Kaila-

sa bekannt ist.
UBERSETZUNG

Als Durvasa, der aufgrund der glilhenden Hitze des Sudar§ana-cakra
groBe Qualen litt, so von Brahma abgewiesen wurde, versuchte er, bei Siva,
der immer auf seinem Planeten Kailasa wohnt, Schutz zu finden.

VERS 56
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sri-sankara uvaca
vayam na tata prabhavama bhumni
yasmin pare ‘nye 'py aja-jiva-kosah
bhavanti kale na bhavanti hidrsah
sahasraso yatra vayam bhramamah

sri-sarkarah uvaca—Siva sagte; vayam—wir; na—nicht; tdta—o mein lieber
Sohn; prabhavamah—ausreichend befahigt; bhiimni—der groen Hochsten Person-
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lichkeit Gottes; yasmin—in der; pare—in der Transzendenz; anye—andere; api—
sogar; aja—Brahma; jiva—Lebewesen; kosdh—die Universen; bhavanti—koénnen
werden; kale—zur gegebenen Zeit; na—nicht; bhavanti—konnen werden; hi—gewil3;
idrsah—wie das; sahasrasah—Tausende und Abertausende; yatra—in denen; va-
yam—wir alle; bhramamah—Kreisen.

UBERSETZUNG

Siva sagte: Mein lieber Sohn, ich, Brahma und die anderen Halbgétter,
die wir, beeinfluBt von der irrigen Vorstellung, wir seien bedeutend, in die-
sem Universum umherwandern, haben keinerlei Krifte aufzuweisen, auf-
grund derer wir uns mit der Hochsten Personlichkeit Gottes messen konn-
ten, denn Sein bloRer Befehl reicht aus, um unzihlige Universen und ihre
Bewohner entstehen zu lassen bzw. sie zu vernichten.

ERLAUTERUNG

Es gibt in der materiellen Welt unzahlige Universen, und es gibt unzahlige Brah-
mas, Sivas und andere Halbgotter. Sie alle bewegen sich nach den Weisungen der
Personlichkeit Gottes durch die materielle Welt. Deshalb kann sich niemand mit
dem Herrn an Stirke messen. Auch Siva weigerte sich, Durvasa Schutz zu gewih-
ren, denn auch er war gegen die Strahlen des von der Hochsten Personlichkeit Got-
tes geschickten Sudarsana-cakra machtlos.

VERS 57-59
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aham sanat-kumaras ca
narado bhagavan ajah

kapilo 'pantaratamo
devalo dharma asurih

marici-pramukhds canye
siddhesah para-darsanah

vidama na vayam sarve
yan-mayam mayayavrtah
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tasya visvesvarasyedam
sastram durvisaham hi nah

tam evam saranam yahi
haris te sam vidhasyati

aham—ich; sanat-kumdrah ca—und die vier Kumaras (Sanaka, Sanatana, Sanat-
kumara und Sananda); ndradah—der himmlische Weise Narada; bhagavdn ajah
—das hochste Wesen im Universum, Brahma; kapilah—der Sohn Devahiitis; apan-
taratamah—Vyasadeva; devalah—der groe Weise Devala; dharmah—Yamaraja;
asurih—der groBe Heilige Asuri; marici—der groBe Heilige Marici; pramukhah—
angefiihrt von; ca—und; anye—andere; siddha-isah—die alle in ihrem Wissen per-
fekt sind; para-darsanah—sie haben das Ende allen Wissens gesehen; vidamah—
konnen verstehen; na—nicht; vayam—wir alle; sarve—ganzlich; yat-mdayam—dessen
illusionierende Energie; mdyaya—von dieser illusionierenden Energie; avrtah—
bedeckt; rasya—Seine; visva-isvarasya—des Herrn des Universums; idam—diese;
sastram—W affe (das Feuerrad); durvisaham—sogar unertraglich; hi—gewiB; nah
—von uns; tam—zu Ihm; evam—deshalb; saranam yahi—gehe, um Schutz zu su-
chen; harih—die Hochste Personlichkeit Gottes; te—fiir dich; sam—glickver-
heiBende Umstande; vidhasyati—wird sicherlich herbeifiihren.

UBERSETZUNG

Ich [Siva)], Sanat-kumara, Narada, Brahma, dem héchste Verehrung entge-
gengebracht wird, Kapila [der Sohn Devahiitis], Apantaratama [Vyasadeval,
Devala, Yamaraja, Asuri, Marici und viele Heilige, die von ihm angefiihrt
werden, sowie viele andere, die die Vollkommenheit erreicht haben, ken-
nen Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft. Weil uns aber die illusionie-
rende Energie des Herrn bedeckt, konnen wir dennoch nicht verstehen, wie
ausgedehnt diese illusionierende Energie ist. Du solltest dich mit deiner
Bitte um Hilfe an die Hochste Personlichkeit Gottes wenden, denn das Su-
daréana-cakra ist selbst fiir uns unertriglich. Gehe zu $ri Vispu. Er wird si-
cher giitig sein und dich in jeder Hinsicht mit Gliick segnen.

VERS 60
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tato niraso durvasah
padam bhagavato yayau
vaikunthakhyam yad adhyaste
Srinivasah sriya saha

tatah—daraufhin; nirdasah—enttauscht; durvasah—der groBe Mystiker Durvasa;
padam—zum Wohnort; bhagavatah—der Hochsten Personlichkeit Gottes, Visnu;
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yayau—ging; vaikuntha-akhyam—der Ort, der als Vaikuntha bekannt ist; yat—wo;
adhydste—lebt ewiglich; srinivasah—Sri Visnu; sriydi—mit der Gottin des Gliicks;
saha—mit.

UBERSETZUNG

Nachdem Durvisi Muni selbst bei Siva keinen Schutz finden konnte, be-
gab er sich schlieBlich nach Vaikuntha-dhama, wo die Hochste Personlich-
keit Gottes, Narayana, zusammen mit Seiner Gefihrtin, der Gliicksgottin,
residiert.

VERS 61
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sandahyamano ’jita-sastra-vahnina
tat-pada-mile patitah savepathuh

ahdcyutananta sad-ipsita prabho
krtagasam mavahi visva-bhavana

sandahyamanah—von der Hitze verbrannt; agjita-sastra-vahnindi—von dem lo-
dernden Feuer der Waffe der Hochsten Personlichkeit Gottes; rar-pada-mule—bei
Seinen LotosfiiBen; patitah—niederfallend; sa-vepathuh—mit zitterndem Korper;
aha—sagte; acyuta—o mein Herr, o Unfehlbarer; ananta—o Du, der Du liber unbe-
grenzte Tapferkeit verfiigst; sat-ipsita—o Herr, nach dem die heiligen Menschen
verlangen; prabho—o Hochster; krta-agasam—der groBte Frevler; ma—mir; avahi
—gewahre Schutz; visva-bhavana—o wohlmeinender Freund des gesamten Univer-
sums.

UBERSETZUNG

Versengt von der Hitze des Sudar§ana-cakra, warf sich Durvasa Muni, der
groRe Mystiker, bei den LotosfiilBen Narayanas zu Boden. Sein Korper zit-
terte, wihrend er folgende Worte sprach: O Unfehlbarer, unbegrenzter
Herr, o Beschiitzer des gesamten Universums, Du bist das einzige, was sich
alle Gottgeweihten wiinschen. Ich bin ein groRer Frevler, mein Herr. Bitte
gewihre mir Schutz.

VERS 62
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ajanata te paramanubhavam

krtam maydgham bhavatah priyanam
vidhehi tasyapacitim vidhatar

mucyeta yan-namny udite narako ’pi

ajanata—ohne Wissen; te—von Dir, o Herr; parama-anubhdvam—die unbe-
greifliche Erhabenheit; krtam—ist begangen worden; maya—von mir; agham—ein
schweres Vergehen; bhavatah—von Dir, o Herr; privanam—gegen die FiiBe der Ge-
weihten; vidhehi—veranlasse nun bitte das Notige; tasya—eines solchen Vergehens;
apacitim—Aufhebung; vidhdatah—o hochster Kontrollierender; mucyeta—kann be-
freit werden; yat—von dem; namni—wenn der Name; udite—ist erwacht; narakah
api—selbst ein Mensch, der es verdient, zur Holle zu fahren.

UBERSETZUNG

O mein Herr, o hochster Kontrollierender, ohne mir Deiner unbegrenz-
ten Macht bewuRBt zu sein, habe ich ein Vergehen gegen Deinen vielgelieb-
ten Geweihten begangen. Rette mich in Deiner groRen Giite vor der Reak-
tion, die dieses Vergehen verursacht hat. Du kannst alles tun, und selbst
wenn es ein Mensch verdient, in die Holle zu fahren, kannst Du ihn retten,
indem Du einfach in seinem Herzen Deinen Heiligen Namen erweckst.

VERS 63
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sri-bhagavan uvaca
aham bhakta-paradhino
hy asvatantra iva dvija
sadhubhir grasta-hrdayo
bhaktair bhakta-jana-priyah

sri-bhagavan uvaca—die Hochste Personlichkeit Gottes sagte; aham—Ich;
bhakta-paradhinah—bin abhangig vom Willen Meiner Geweihten; hi—gewiB3; asva-
tantrah—bin nicht unabhangig; iva—genau wie das; dvija—o brahmana; sadhubhih
—von reinen Gottgeweihten, die keinerlei materielle Wiinsche haben; grasta-hrda-
yah—Mein Herz wird beherrscht; bhaktaih—weil sie Gottgeweihte sind; bhakta-



112 $rimad-Bhagavatam [Canto 9, Kap. 4

Jana-priyah—Ich bin nicht nur von Meinen Geweihten abhiangig, sondern auch vom
Geweihten Meines Geweihten (der Geweihte Meines Geweihten ist Mir duBerst
lieb).

UBERSETZUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes sagte zu dem brahmana: Ich stehe vol-
lig unter der Herrschaft Meiner Geweihten. Wahrlich, ich bin ganz und gar
nicht unabhingig. Weil Meine Geweihten von materiellen Wiinschen vollig
frei sind, halte Ich Mich nur im Innern ihrer Herzen auf. Und nicht nur Mein
Geweihter selbst, sondern auch die Geweihten Meines Geweihten sind Mir
sehr lieb.

ERLAUTERUNG

Alle bedeutenden Personlichkeiten im Universum, die eine Machtstellung inne-
haben, einschlieBlich Brahmas und Sivas, stehen vollig unter der Kontrolle der
Hochsten Personlichkeit Gottes, doch die Hochste Personlichkeit Gottes ist ganz un-
ter der Kontrolle Ihres Geweihten. Warum ist dies so? Weil der Gottgeweihte an-
nem Herzen. Sein einziger Wunsch ist es, immer an die Hochste Personlichkeit Got-
tes zu denken und daran, wie er dem Hochsten Herrn am besten dienen kann.
Wegen dieser transzendentalen Eigenschaft ist der Herr den Gottgeweihten auBerst
wohlgesinnt — nicht nur Seinen eigenen Geweihten, sondern auch den Geweihten
Seiner Geweihten. Srila Narottama dasa Thakura sagt: chadiyd vaisnava-seva ni-
stara payeche keba. Ohne ein Geweihter eines Gottgeweihten zu sein, kann man
nicht aus der materiellen Verstrickung befreit werden. Deshalb erklirte Sri Caitanya
Mahaprabhu, Er sei gopi-bhartuh pada-kamalayor dasa-dasanudasah. Auf diese
Weise gab Er uns zu verstehen, daB wir nicht direkt Diener Krsnas werden sollen,
sondern der Diener von Krsnas Diener. Gottgeweihte wie Brahma, Narada, Vyasa-
deva und Sukadeva Gosvami sind unmittelbar Diener Krsnas, und wer ein Diener
Naradas, Vyasadevas und Sukadevas wird, wie beispielsweise die sechs Gosvamis,
ist noch hingegebener. Srila Vi$vanatha Cakravarti Thakura sagt deshalb: yasya
prasadad bhagavat-prasaidah. Wenn ein Gottgeweihter sehr aufrichtig dem spiri-
tuellen Meister dient, wird er mit Sicherheit Krsnas Gunst erlangen. Die Anweisun-
gen eines Gottgeweihten zu befolgen ist wertvoller, als direkt die Anweisungen der
Hochsten Personlichkeit Gottes zu befolgen.

VERS 64
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srivam catyantikim brahman
yesam gatir aham para
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na—nicht; aham—Ich; atmanam—transzendentale Gliickseligkeit; dsase—wiin-
sche; mat-bhaktaih—mit Meinen Geweihten; sddhubhih—mit den heiligen Person-
lichkeiten; vind—ohne sie; srivam—Meine sechs Fiillen; ca—auch; dtyantikim—
die hochsten; brahman—o brahmana; yesam—von denen; gatih—Ziel; aham—Ich
bin; para—das endgiiltige.

UBERSETZUNG

O bester der brahmanas, ohne heilige Personlichkeiten, fiir die Ich das
einzige Ziel bin, mochte Ich Meine transzendentale Gliickseligkeit und
Meine iiberragenden Fiillen nicht genieBen.

ERLAUTERUNG

Der Hochste Herr ist selbstgeniigsam, doch um Seine transzendentale Gliickse-
ligkeit genieBen zu konnen, ist Er auf die Mitwirkung Seiner Geweihten angewie-
sen. In Vrndavana beispielsweise wiinscht Krsna, obwohl Er in Sich Selbst voll-
kommen ist, daB Seine Geweihten, wie die Kuhhirtenjungen und die gopis, mitwir-
ken, um Seine transzendentale Gliickseligkeit zu steigern. Solch reine Gottgeweihte,
die in der Lage sind, die Gliickseligkeit des Hochsten Herrn zu steigern, sind Ihm
zweifellos auBerst lieb. Der Hochste Herr genie8t nicht nur das Zusammensein mit
Seinen Geweihten, sondern weil Er unbegrenzt ist, mochte Er auch die Zahl Seiner
Gottgeweihten unbegrenzt vergroBern. Er steigt deshalb in die materielle Welt
herab, um die Nichtgottgeweihten und die rebellischen Lebewesen dazu zu bewegen,
nach Hause, zu Gott, zuriickzukehren. Er bittet sie, sich Ihm zu ergeben, denn unbe-
grenzt, wie Er ist, mochte Er, daB die Zahl Seiner Geweihten endlos wachst. Die Be-
wegung fiir Krsna-BewuBtsein ist ein Versuch, die Zahl der reinen Geweihten des
Hochsten Herrn immer mehr zu vergroBern. Es ist sicher, daB ein Gottgeweihter,
der dabei hilft, die Hochste Personlichkeit Gottes zufriedenzustellen, indirekt zum
Beherrscher des Hochsten Herrn wird. Obwohl der Hochste Herr sechs Fiillen in
vollem AusmaB besitzt, empfindet Er ohne Seine Geweihten keine transzendentale
Gliickseligkeit. Ein Vergleich, der in diesem Zusammenhang angefiihrt werden
kann, ist, daB ein sehr reicher Mann nicht gliicklich ist, wenn er nicht S6hne in der
Familie hat. Tatsachlich adoptiert ein reicher Mann manchmal einen Sohn, um sein
Gliick vollkommen zu machen. Da ein reiner Gottgeweihter die Wissenschaft von
der transzendentalen Gliickseligkeit kennt, ist er immer damit beschaftigt, das tran-
szendentale Gliick des Herrn zu steigern.

VERS 65
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ye—diejenigen Meiner Geweihten, die; ddra—Frau; agdra—Haus; putra—Kin-
der, S6hne; apta—Verwandte, Gesellschaft; pranan—sogar das Leben; virram—den
Reichtum; imam—all diese; param—Erhebung auf die himmlischen Planeten oder
Einswerden durch Eingehen in das Brahman; hitva—aufgebend (all diese Ziele und
Dinge); mam—bei Mir; saranam—Zuflucht; yatah—gesucht habend; katham—wie;
tan—solche Personen; tyaktum—sie aufzugeben; ursahe—Ich kann auf diese Weise
enthusiastisch sein (es ist nicht moglich).

UBERSETZUNG

Reine Gottgeweihte geben ihr Zuhause, ihre Frau, ihre Kinder, Verwand-
ten und Reichtiimer auf und geben sogar ihr Leben hin, nur um Mir zu die-
nen, ohne sich dabei in irgendeiner Weise materiellen Gewinn in diesem
Leben oder im nichsten zu wiinschen; wie konnte Ich also solche Gottge-
weihten jemals im Stich lassen?

ERLAUTERUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes wird mit den Worten brahmanya-devaya go-
brahmana-hitaya ca verehrt. Diese Worte bringen zum Ausdruck, daB der Hochste
Herr ein Gonner der brahmanas ist. Durvasa Muni war zweifellos ein tberaus
groBer brahmana, doch weil er ein Nichtgottgeweihter war, konnte er nicht alles im
hingebungsvollen Dienst opfern. GroBe mystische yogis sind im Grunde auf ihren
eigenen Vorteil bedacht. Der Beweis ist, daB Maharaja Ambarisa, als Durvasa Muni
einen Damon erschuf, um ihn zu toten, nicht von der Stelle wich, sondern zum
Hochsten Herrn betete und alles weitere Ihm tiberlieB, wahrend Durvasa Muni, als
er durch den hochsten Willen des Herrn vom Sudarsana-cakra verfolgt wurde,
dermaBen in Schrecken versetzt wurde, daB er durch die ganze Welt fliichtete und in
jedem Winkel des Universums Schutz zu finden versuchte. Von Todesangst geplagt,
wandte er sich schlieBlich an Brahma, Siva und zuletzt an die Hochste Personlich-
keit Gottes und bat sie um Hilfe. Er war so sehr auf das Wohl seines eigenen Kor-
pers bedacht, da er den Korper eines Vaisnavas toten wollte. Deshalb war seine In-
telligenz nicht besonders gut, und wie kann ein unintelligenter Mensch von der
Hochsten Personlichkeit Gottes gerettet werden? Seine Geweihten aber, die alles
aufgegeben haben, um Ihm zu dienen, versucht der Herr selbstverstédndlich in jeder
Situation zu beschiitzen.

Ein anderer Punkt in diesem Vers ist, da} eine Anhaftung an ddragara-putrapta
— Heim, Frau, Kinder, Freundschaft, Gesellschaft und Liebe — nicht dazu verhilft,
die Gunst der Hochsten Personlichkeit Gottes zu erlangen. Wer an Heim und Herd
hangt, weil er sich materielle Freude davon erhofft, kann kein reiner Gottgeweihter
werden. Manchmal kommt es vor, daB ein reiner Gottgeweihter aus Gewohnheit an
Frau, Kindern und Zuhause hangt, doch gleichzeitig dem Hochsten Herrn nach be-
sten Kriften dienen will. Fiir einen solchen Gottgeweihten macht der Herr eine spe-
zielle Arrangierung, um ihm die Dinge wegzunehmen, an denen er falschlicherweise
hangt, und um ihn so von der Anhaftung an Frau, Heim, Kinder, Freunde und so
fort zu befreien. Das ist ein Akt besonderer Gnade gegeniiber dem Gottgeweihten,
um ihn nach Hause, zu Gott, zuriickzubringen.
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VERS 66
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mayi nirbaddha-hrdayah
sadhavah sama-darsanah

vase kurvanti mam bhaktya
sat-striyah sat-patim yatha

mayi—an Mich; nirbaddha-hrdayah—im Innern des Herzens fest angehaftet; sa-
dhavah—die reinen Gottgeweihten; sama-darsanah—die jedem gleichgesinnt sind;
vase—unter Kontrolle; kurvanti—sie bringen; mam—Mich; bhaktya—durch hinge-
bungsvollen Dienst; sat-striyah—keusche Frauen; sat-patim—ihren edlen Ehemann;
yatha—wie.

UBERSETZUNG

Wie keusche Frauen ihre rechtschaffenen Ehemianner durch Dienst unter
ihre Kontrolle bringen, so bringen Mich reine Gottgeweihte, die jedem
gleichgesinnt sind und Mich von ganzem Herzen lieben, véllig unter ihre
Kontrolle.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers ist das Wort sama-darsanah bedeutsam. Der reine Gottgeweihte
ist tatsachlich jedem gleichgesinnt, wie in der Bhagavad-gita (18.54) bestitigt wird:
brahma-bhitah prasannatma na socati na kanksati / samah sarvesu bhutesu. Uni-
versale Briiderschaft ist moglich, wenn man ein reiner Gottgeweihter ist (panditah
sama-darsinah). Ein reiner Gottgeweihter ist wirklich gelehrt, denn er ist sich seiner
wesenseigenen Position bewuft, er ist sich der Position der Hochsten Personlichkeit
Gottes bewuft, und er weil3, in welcher Beziehung das Lebewesen und der Hochste
Herr zueinander stehen. Somit verfiigt er liber vollkommenes spirituelles Wissen
und ist automatisch befreit (brahma-bhitah). Er vermag deshalb jeden auf der spiri-
tuellen Ebene zu sehen, und er kann das Gliick und das Leid aller Lebewesen nach-
empfinden. Er versteht, daB das, was ihm Freude bereitet, auch fiir andere ange-
nehm ist, und daB das, was fir ihn unangenehm ist, auch fiir andere eine Ursache
von Leid ist. Er bringt deshalb jedem Verstindnis entgegen. Dies wurde von Pra-
hlada Maharaja wie folgt ausgedriickt:

soce tato vimukha-cetasa indriydrtha-
mayd-sukhaya bharam udvahato vimiudhan
(SB. 7.9.43)

Die Menschen miissen materielles Leid erdulden, weil sie der Hochsten Person-
lichkeit Gottes nicht zugetan sind. Das groBte Anliegen eines reinen Gottgeweihten
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ist es deshalb, die unwissende Masse der Menschen zu der Stufe zu erheben, auf der
sie Krsna-BewuBtsein verstehen konnen. ’

VERS 67
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mat-sevaya pratitam te
salokyadi-catustayam

necchanti sevaya purnah
kuto 'nyat kala-viplutam

mat-sevaya—dadurch, daB sie sich mit Leib und Seele in Meinem transzenden-
talen liebevollen Dienst betitigen; pratitam—automatisch erlangt; re—solch reine
Gottgeweihte sind vollig zufrieden; salokya-adi-catustayam—die vier verschiedenen
Arten von Befreiung (sdlokya, sdriipya, samipya und sdrsti, ganz zu schweigen von
sdayujya); na—nicht; icchanti—wiinschen; sevayd—einfach durch hingebungsvollen
Dienst; purnah—ganz und gar; kutah—wie kann die Rede sein von; anyat—andere
Dinge; kala-viplutam—die nach einer gewissen Zeit ein Ende haben.

UBERSETZUNG

Meine Geweihten, die immer damit zufrieden sind, Mir liebevoll die-
nen zu diirfen, sind nicht einmal an den vier Prinzipien der Befreiung inter-
essiert [salokya, siripya, simipya und sarsti], obwohl ihnen diese durch ih-
ren Dienst automatisch zuteil werden. Was soll man dann erst von solch
verginglichem Gliick sagen, wie es die Erhebung zu himmlischen Planeten-
systemen darstellt?

ERLAUTERUNG

Srila Bilvamangala Thakura hat den Wert der Befreiung folgendermaBen einge-
schatzt:

muktih svayam mukulitanjalih sevate 'sman
dharmartha-kama-gatayah samaya-pratiksah

Bilvamangala Thakura erkannte, daB mukti mit gefalteten Hinden vor demjeni-
gen steht und ihm ihre Dienste anbietet, der seine natiirliche Hingabe zur Hochsten
Personlichkeit Gottes entwickelt hat. Mit anderen Worten, der Gottgeweihte ist be-
reits befreit und braucht sich nicht eigens um die verschiedenen Arten der Befreiung
zu bemiihen. Der reine Gottgeweihte erlangt automatisch Befreiung, sogar ohne es
sich zu wiinschen.



Vers 68] Durvasa Muni beleidigt Ambarisa Maharaja 117

VERS 68
AT 73 AW AT X9 e |
AE A AW a7 J¥0 FA0T 116<

sadhavo hrdayam mahyam
sadhiunam hrdayam tv aham

mad-anyat te na jananti
naham tebhyo manag api

sddhavah—die reinen Gottgeweihten; hrdayam—im Innern des Herzens; mah-
yam—von Mir; sadhiinam—auch der reinen Gottgeweihten; hirdayam—im Innern
des Herzens; tu—gewilB; aham—Ich bin; mat-anyat—irgend etwas anderes als Mich;
te—sie; na—nicht; jananti—kennen; na—nicht; aham—Ich; tebhyah—als sie; manak
api—auch nur durch einen kleinen Bruchteil.

UBERSETZUNG

Der reine Gottgeweihte ist immer im Innersten Meines Herzens, und Ich
bin immer im Herzen des reinen Gottgeweihten. Meine Geweihten kennen
nichts anderes als Mich, und Ich kenne niemanden aufler ihnen.

ERLAUTERUNG

Da Durvasa Muni Maharaja Ambarisa bestrafen wollte, muB3 der SchluB gezo-
gen werden, daBB er dem Herzen der Hochsten Personlichkeit Gottes Kummer berei-
ten wollte, denn der Herr sagt: sadhavo hrdayam mahyam. , Der reine Gottgeweihte
ist immer im Innersten Meines Herzens.” Die Gefiihle des Herrn gleichen denen
eines Vaters, den es schmerzt, wenn sein Kind leidet. Vergehen gegen die Lotosfiif3e
eines Gottgeweihten sind deshalb eine ernste Sache. Caitanya Mahaprabhu warnte
mit groBem Nachdruck davor, ein Vergehen gegen die LotosfiiBe eines Gottgeweih-
ten zu begehen. Solche Vergehen werden mit einem tollwiitigen Elefanten vergli-
chen, denn wenn ein wildgewordener Elefant in einen Garten eindringt, richtet er
verheerenden Schaden an. Man sollte deshalb duBerst vorsichtig sein und sich hiiten,
Vergehen gegen die LotosfiiBBe eines reinen Gottgeweihten zu begehen. Im Grunde
hatte sich Maharaja Ambarisa tliberhaupt nichts zuschulden kommen lassen; Dur-
vasa Muni wollte ihn aus einem geringfiigigen AnlaB unnotigerweise bestrafen.
Maharaja Ambarisa wollte das Ekadasi-parana als Teil seines hingebungsvollen
Dienstes zur Freude der Hochsten Personlichkeit Gottes abschlieBen, und deshalb
trank er ein wenig Wasser. Doch obwohl Durvasa Muni ein groBer Mystiker und
brahmana war, konnte er nicht unterscheiden, was was ist. Das ist der Unterschied
zwischen einem reinen Gottgeweihten und einem sogenannten Gelehrten, der das
vedische Wissen studiert hat. Da die Gottgeweihten immer im Herzen des Herrn
weilen, bekommen sie ohne Zweifel alle Anweisungen direkt vom Herrn, was der
Herr in der Bhagavad-gita (10.11) Selbst bestatigt:
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tesam evanukampartham
aham ajAanajam tamah

nasayamy atma-bhavastho
JjAdna-dipena bhasvata

,,Aus Mitleid mit ihnen zerstore Ich, der Ich in ihren Herzen weile, mit der leuch-
tenden Fackel der Erkenntnis die Finsternis, die aus Unwissenheit geboren ist.*

Der Gottgeweihte tut nichts, was nicht von der Hochsten Personlichkeit Gottes
gutgeheiBen wird. Selbst der gelehrteste oder erfahrenste Mensch kann das Tun
eines Vaisnavas, eines reinen Gottgeweihten, nicht verstehen (vaisnavera kriya mu-
dra vijiieha na bujhaya). Niemand sollte deshalb einen reinen Vaisnava Kritisieren.
Ein Vaisnava weil3, was er tut — was auch immer er tut, es ist genau das richtige,
denn er wird immer von der Hochsten Personlichkeit Gottes geleitet.

VERS 69
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updayam kathayisyami
tava vipra srnusva tat
ayam hy atmabhicaras te
yatas tam yahi ma ciram
sadhusu prahitam tejah
prahartuh kurute 'sivam

upayam—das Mittel, das dich in dieser gefahrlichen Lage beschiitzen kann;
kathayisyami—Ich werde dir sagen; tava—von deiner Rettung aus dieser Gefahr;
vipra—o brahmana; srnusva—hore Mir zu; tat—was Ich sage; ayam—diese Tat, die
du begangen hast; hi—gewil; arma-abhicarah—MiBgunst gegen dich selbst oder
neidisch auf dich selbst (dein Geist ist dein Feind geworden); re—fiir dich; yatah—
dessentwegen; tam—zu ihm (Maharaja Ambarisa); ydhi—gehe auf der Stelle; ma
ciram—warte nicht einmal eine Sekunde; sadhusu—auf Gottgeweihte; prahitam—
angewendet; rejah—Macht; prahartuh—des Ausfiihrenden; kurute—bewirkt; asi-
vam—Ungliick.

UBERSETZUNG

O brahmana, Ich mochte dir nun einen Rat geben, der deinem eigenen
Schutz dienen soll. Bitte hor Mich an. Dadurch, daB du ein Vergehen gegen
Maharaja Ambarisa begangen hast, hast du dir selbst geschadet. Deshalb
solltest du auf der Stelle, ohne auch nur eine Sekunde zu zégern, zu ihm ge-
hen. Wenn jemand seine sogenannte Macht gegen einen Gottgeweihten
einsetzt, so schadet sie mit Sicherheit dem, der sie einsetzt. Der Leidtra-
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gende ist also derjenige, der angreift, und nicht derjenige, der angegriffen
wird.

ERLAUTERUNG

Ein Vaisnava ist fiir Nichtgottgeweihte immer ein Gegenstand des Neides, selbst
wenn es sich ergibt, daB der Nichtgottgeweihte der Vater des Vaisnavas ist. Ein
praktisches Beispiel ist Hiranyakasipu. Er war neidisch auf Prahlada Maharaja,
doch diese MiBgunst gegen den Gottgeweihten wirkte sich fiir ihn selbst nachteilig
aus, nicht fiir Prahlada. Jeder Schritt, den Hiranyakasipu gegen Prahlada Maharaja
unternahm, wurde von der Hochsten Personlichkeit Gottes sehr ernst genommen,
und als Hiranyakasipu im Begriff stand, Prahlada umzubringen, erschien der Herr
deshalb personlich und totete Hiranyakasipu. Dienst an einem Vaisnava summiert
sich allméahlich und wird zu einem ,,Guthaben* fiir den Gottgeweihten. In ahnlicher
Weise werden Handlungen, die darauf abzielen, dem Gottgeweihten Schaden zuzu-
fiigen, allmahlich den Untergang desjenigen herbeifiihren, der diese Handlungen be-
gangen hat. Selbst ein solch groBer brahmana und mystischer yogi wie Durvasa be-
fand sich in einer hochst prekiaren Lage, weil er ein Vergehen gegen die Lotosfii3e
Maharaja Ambarisas, eines reinen Gottgeweihten, begangen hatte.

VERS 70
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tapo vidya ca vipranam
nihsreyasa-kare ubhe

te eva durvinitasya
kalpete kartur anyatha

tapah—BuBen; vidya—W issen; ca—auch; vipranam—der brahmanas; nihsreya-
sa—von dem, was zweifellos sehr gliickverheiBend fiir die Erhebung ist; kare—sind
Ursachen; ubhe—sie beide; te—solche Entsagung und solches Wissen; eva—gewil3;
durvinitasya—wenn solch eine Person ein Emporkdmmling ist; kalpete—werden;
kartuh—des Ausfiihrenden; anyatha—genau das Gegenteil.

UBERSETZUNG

Fiir einen brahmana sind Entsagung und Gelehrtheit zweifellos gliick-
verheifend, doch diese beiden Dinge sind hochst gefihrlich, wenn sie von
einem Menschen erworben werden, der keinen guten Charakter hat.

ERLAUTERUNG

Es heilt, daB ein Juwel sehr wertvoll ist, doch wenn es sich auf dem Kopf einer
Schlange befindet, ist es gefahrlich, auch wenn es kostbar ist. In ahnlicher Weise ist
der Erfolg eines materialistischen Nichtgottgeweihten, der es mit seinen Studien und
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mit seiner Entsagung sehr weit bringt, fiir die gesamte Gesellschaft gefahrlich. Soge-
nannte gelehrte Wissenschaftler beispielsweise haben Nuklearwaffen erfunden, die
fiir die gesamte Menschheit eine Gefahr darstellen. Es heiB3t deshalb: manina bhiisi-
tah sarpah kim asau na bhayarkarah. Eine Schlange, die ein Juwel auf dem Kopf
- tragt, ist genauso gefahrlich wie eine Schlange ohne solch ein Juwel. Durvasa Muni
war ein uiberaus gelehrter brahmana, der tiber mystische Krafte verfiigte, doch weil
er von unbeherrschtem Wesen war, wuBlte er seine Krafte nicht richtig einzusetzen.
Er war deshalb in hochstem MaBe gefahrlich. Die Hochste Personlichkeit Gottes ist
einem gefahrlichen Menschen, der seine mystische Kraft zur Erreichung irgendeines
personlichen Zieles einsetzt, niemals zugeneigt. Durch die Fiigung der Naturgesetze
ist solcher Mifbrauch von Macht deshalb letzten Endes nicht fiir die Gesellschaft ge-
fahrlich, sondern fiir die Person, die ihre Macht miBbraucht.

VERS 71

THET TB 9% q AWRRT T |
QWY FENW qa: st (el

brahmams tad gaccha bhadram te
nabhaga-tanayam nrpam
ksamapaya maha-bhagam
tatah santir bhavisyati

brahman—o brahmana; tat—deshalb; gaccha—gehe; bhadram—alles Gliick; te
—dir; nabhdga-tanayam—zu dem Sohn Maharajas Nabhagas; nrpam—den Konig
(Maharaja Ambarisa); ksamdpaya—versuche zu besinftigen; mahd-bhagam—eine
groBe Personlichkeit, ein reiner Gottgeweihter; tatah—danach; santih—Frieden;
bhavisyati—es wird sein.

UBERSETZUNG

O bester der brahmanas, du solltest deshalb unverziiglich Konig Am-
barisa, den Sohn Maharaja Nabhagas, aufsuchen. Alles Gliick sei mit dir.
Wenn es dir gelingt, Maharaja Ambarisa zufriedenzustellen, wirst du Frie-
den haben.

ERLAUTERUNG
In diesem Zusammenhang zitiert Madhva Muni aus dem Garuda Purana:

brahmadi-bhakti-koty-amsad
amso naivambarisake

naivanyasya cakrasyapi
tathapi harir isvarah

tatkalikopaceyatvat
tesam yasasa adirat
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brahmadayas ca tat-kirtim
vyanjayam asur uttamam

mohandya ca daityanam
brahmade nindandya ca

anyartham ca svayam vispur
brahmadyas ca nirasisah

manusesuttamatvac ca
tesam bhaktyadibhir gunaih
brahmader visnv-adhinatva-
JjAapanaya ca kevalam

durvasas ca svayam rudras
tathapy anyayam uktavan

tasydpy anugraharthaya
darpa-ndsdartham eva ca

Die Lehre, die wir aus der Geschichte von Maharaja Ambarisa und Durvasa
Muni ziehen konnen, ist, daB samtliche Halbgotter, einschlieBlich Brahmas und
Sivas, Sri Visnu untergeordnet sind. Wenn ein Vaisnava beleidigt wird, wird der
Frevler deshalb von Sri Visnu, dem Hochsten Herrn, bestraft. Solch einen Men-
schen kann niemand beschiitzen, nicht einmal Brahma oder Siva.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 4. Kapitel im Neunten
Canto des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Durvasd Muni beleidigt Ambarisa
Maharaja“.






5. Kapitel

Durvasa Munis Leben
wird verschont

In diesem Kapitel lesen wir, wie Maharaja Ambarisa dem Sudarsana-cakra Ge-
bete darbrachte und wie das Sudarsana-cakra mit Durvasa Muni Nachsicht hatte.

Auf den Befehl der Hochsten Personlichkeit Gottes, Visnu, begab sich Durvasa
Muni unverziiglich zu Maharaja Ambarisa und fiel zu seinen Lotosfiifen nieder. Da
Maharaja Ambarisa von Natur aus sehr demiitig und bescheiden war, wurde er ver-
legen und fiihlte sich beschamt, weil Durvasa Muni ihm zu FiiBen gefallen war, und
so begann er dem Sudarsana-cakra Gebete darzubringen, nur um Durvasa zu retten.
Was hat es nun mit diesem Sudarsana-cakra auf sich? Das Sudarsana-cakra ist der
Blick des Hochsten Herrn, durch den Er die gesamte materielle Welt erschafft. Sa
aiksata, sa asrjata. Dies ist die Darstellung der Veden. Das Sudarsana-cakra, das der
Ursprung der Schopfung ist und das dem Herrn sehr lieb ist, hat Tausende von Spei-
chen. Dieses Sudarsana-cakra tubertrifft alle Waffen an Geféahrlichkeit, beseitigt
Dunkelheit und symbolisiert die Stiarke hingebungsvollen Dienstes; es ist das Mittel,
um religiosen Prinzipien Geltung zu verschaffen, und es ist der Vernichter aller irre-
ligiosen Handlungen. Ohne seine Gnade kann das Universum nicht erhalten werden,
und deshalb wird das Sudarsana-cakra vom Hochsten Herrn gebraucht. Als Maha-
raja Ambarisa das Sudarsana-cakra auf diese Weise bat, Nachsicht zu iiben, lie es
sich besanftigen und sah davon ab, Durvasa Muni zu toten, dem somit die Barmher-
zigkeit des Sudarsana-cakra zuteil wurde. Auf diese Weise lernte Durvasa Muni,
von dem tiblen Gedanken, ein Vaisnava sei ein gewohnlicher Mensch (vaisnave jati-
buddhi), frei zu werden. Da Maharaja Ambarisa der ksatriya-Klasse angehorte, hielt
Durvasa Muni ihn fiir niedriger als die brahmanas und wollte seine brahmanische
Kraft gegen ihn einsetzen. Aus dieser Begebenheit sollte jeder lernen, wie man sich
von der boshaften Denkweise, Vaisnavas geringzuschatzen, freimacht. Nach diesem
Vorfall bewirtete Maharaja Ambarisa Durvasa Muni mit einem reichlichen Mahl;
dann nahm der Konig, der ein Jahr an derselben Stelle gestanden hatte, ohne etwas
zu essen, ebenfalls prasida zu sich. Maharaja Ambarisa teilte spéter seinen Besitz
unter seinen Sohnen auf und begab sich an das Ufer des Manasa-sarovara, um hin-
gebungsvolle Meditation zu praktizieren.

VERS 1
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sri-suka uvdca
evam bhagavatadisto

123
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durvasas cakra-tapitah
ambarisam upavrtya
tat-padau duhkhito 'grahit

sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; evam—auf diese Weise; bha-
gavata adistah—von der Hochsten Personlichkeit Gottes angewiesen; durvdsdh
—der groBe mystische yogi namens Durvasa; cakra-tapitah—vom Sudarsana-cakra
sehr gepeinigt; ambarisam—zu Maharaja Ambarisa; updvrtya—sich nahernd; tat-
padau—bei seinen LotosfiiBen; duhkhitah—sehr bekiimmert; agrahit—er umfa@te.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sagte: Als Durvasi Muni, dem das Sudar§ana-cakra
groBe Pein verursachte, so von $ri Visnu beraten worden war, suchte er so-
gleich Maharaja Ambarisa auf. In seiner groBen Not warf sich der Muni zu
Boden und umklammerte die LotosfiiBe des Konigs.

VERS 2
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tasya sodyamam aviksya
pada-sparsa-vilajjitah

astavit tad dharer astram
krpaya pidito bhrsam

tasya—von Durvasa; sah—er, Maharaja Ambarisa; udyamam—die Bemiihung;
aviksya—nachdem er gesehen hatte; pdda-sparsa-vilajjitah—sich schamend, weil
Durvasa seine LotosfiiBe beriihrte; astdvit—brachte Gebete dar; tar—zu jener; hareh
astram—Waffe der Hochsten Personlichkeit Gottes; krpayd—aus Barmherzigkeit;
piditah—bekimmert; bhrsam—sehr.

UBERSETZUNG

Als Durvasa Maharaja Ambarisas LotosfiiBe beriihrte, war dieser sehr be-
schimt, und als er sah, daR Durvasa sogar Gebete darzubringen versuchte,
war er noch mehr betriibt, weil er Mitleid mit ihm hatte. Er begann daher
sofort, der machtigen Waffe der Hochsten Personlichkeit Gottes Gebete dar-
zubringen.

VERS 3
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ambarisa uvaca
tvam agnir bhagavan siryas
tvam somo jyotisam patih
tvam apas tvam ksitir vvoma
vayur matrendriyani ca

ambarisah—Maharaja Ambarisa; uvdca—sagte; rvam—du (bist); agnih—das
Feuer; bhagavan—die iiberaus maichtige; siryah—die Sonne; tvam—du (bist); so-
mah—der Mond; jyotisam—von allen leuchtenden Korpern; patih—der Meister;
tvam—du (bist); dpah—Wasser; tvam—du (bist); ksitih—Erde; vyoma—Himmel,
vayuh—die Luft; matra—die Objekte der Sinne; indriyani—und die Sinne; ca—auch.

UBERSETZUNG

Maharija Ambarisa sagte: O Sudar§ana-cakra, du bist das Feuer, du bist
die iiber alle MaRen michtige Sonne, und du bist der Mond, der Herr aller
leuchtenden Korper. Du bist Wasser, Erde und Himmel, du bist die Luft, du
bist die fiinf Sinnesobjekte [Klang, Beriihrung, Form, Geschmack und Ge-
ruch], und du bist auch die Sinne.

G AREPA  AEEWSIARH |
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sudarsana namas tubhyam
sahasraracyuta-priya

sarvastra-ghdtin vipraya
svasti bhiya idaspate

sudarsana—o urspriinglicher Blick der Hochsten Personlichkeit Gottes; namah
—achtungsvolle Ehrerbietungen; rubhyam—seien dir; sahasra-ara—o du, der du
Tausende von Speichen hast; acyuta-priva—o du, der du der Hochsten Personlich-
keit Gottes, Acyuta, liber alle MaBen lieb bist; sarva-astra-ghatin—o Vernichter al-
ler Waffen; vipraya—fiir diesen brahmana; svasti—sehr gliickverheiBend; bhiiyah—
werde; idaspate—o Beherrscher der materiellen Welt.

UBERSETZUNG

O Beherrscher der materiellen Welt, der du Acyuta, der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes, iiber alle MaRen lieb bist, du hast Tausende von Spei-
chen. O Vernichter aller Waffen, der du der urspriingliche Blick der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes bist, ich bringe dir meine achtungsvollen Ehrer-
bietungen dar. Gewihre diesem brahmana giitigerweise Schutz und sei ihm
wohlgesinnt.
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VERS 5
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tvam dharmas tvam rtam satyam
tvam yajrio 'khila-yajra-bhuk

tvam loka-pdlah sarvatma
tvam tejah paurusam param

tvam—du; dharmah—Religion; tvam—du; rtam—ermutigende Aussagen; sat-
yam—die endgiiltige Wahrheit; rvam—du; yajriah—Opfer; akhila—universal; yajra-
bhuk—der GenieBer der Friichte, die die Folge eines Opfers sind; tvam—du; loka-pa-
lah—der Erhalter der verschiedenen Planeten; sarva-atma—alldurchdringend;
tvam—du; tejah—Kraft; paurusam—der Hochsten Personlichkeit Gottes; param—
transzendental.

UBERSETZUNG

O Sudaréana-Rad, du verkorperst Religion, Wahrheit, Ermutigung und
Opfer, und du bist der GenieBer der Friichte des Opfers. Du bist der Erhalter
des gesamten Universums, und du bist die hochste transzendentale Kraft in
den Hinden der Hochsten Personlichkeit Gottes. Du bist der urspriingliche
Blick des Herrn, und deshalb kennt man dich als Sudarfana. Alles ist durch
dein Wirken erschaffen worden, und deshalb bist du alldurchdringend.

ERLAUTERUNG

Das Wort sudarsana bedeutet , gliickverheiBendes Sehen*. Vedischen Aussagen
konnen wir entnehmen, da die materielle Welt durch den Blick der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes erschaffen wird (sa aiksata, sa asrjata). Die Hochste Personlich-
keit Gottes blickte liber das mahat-tattva (die materielle Energie in ihrer Gesamt-
heit), und als das mahat-tattva in Bewegung gesetzt wurde, traten alle Dinge ins
Sein. Westliche Philosophen glauben manchmal, die urspriingliche Ursache der
Schopfung sei ein Materieklumpen gewesen, der explodiert sei. Wenn man sich die-
sen Klumpen als die Gesamtmasse der materiellen Energie vorstellt, als das mahat-
tartva, kann man verstehen, daf3 der Klumpen vom Blick des Herrn in Bewegung
gesetzt wurde, und somit ist der Blick des Herrn die urspriingliche Ursache der ma-
teriellen Schopfung.

VERS 6
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namah sunabhakhila-dharma-setave
hy adharma-silasura-dhiuma-ketave

trailokya-gopaya visuddha-varcase
mano-javayadbhuta-karmane grne

namah—alle Ehre sei dir; su-nabha—o du, der du eine gliickbringende Nabe hast;
akhila-dharma-setave—dessen Speichen als eine Stiitze des gesamten Universums
gelten; hi—gewiB; adharma-sila—die irreligios sind; asura—fiir die Damonen;
dhiima-ketave—dir, der du wie Feuer oder wie ein ungliickverheiBender Komet bist;
trailokya—der drei materiellen Welten; gopdya—der Erhalter; visuddha—tran-
szendental; varcase—dessen Ausstrahlung; manah-javaya—so schnell wie der Ver-
stand; adbhuta—wunderbar; karmane—so aktiv; grne—ich spreche einfach aus.

UBERSETZUNG

O Sudarfana, du hast eine iiberaus gliickverheiBende Nabe, und deshalb
bist du die Stiitze aller Religion. Fiir die gottlosen Dimonen bist du genau
wie ein unheilverheiBender Komet. Wahrlich, du bist der Erhalter der drei
Welten, du bist voller transzendentaler Ausstrahlung, du bist so schnell wie
der Verstand, und du vermagst Wunder zu wirken. Ich kann nur noch das
Wort ,,namah’’ aussprechen und dir dadurch alle Ehre erweisen.

ERLAUTERUNG

Das Feuerrad des Herrn wird Sudarsana genannt, weil es zwischen hochgestell-
ten und niedrigen Verbrechern oder Damonen keinen Unterschied macht. Durvasa
Muni war zweifelsohne ein machtiger brahmana, doch sein Benehmen dem reinen
Gottgeweihten Maharaja Ambarisa gegeniiber war nicht besser als das Benehmen
eines asura. In den sdastras heiBt es: dharmam tu saksad bhagavat-pranitam. Das
Wort dharma bezieht sich auf die Anordnungen oder Gesetze der Hochsten Person-
lichkeit Gottes. Sarva-dharman parityajya mam ekam saranam vraja: Wirklicher
dharma ist Hingabe an die Hochste Personlichkeit Gottes. Wirklicher dharma be-
deutet deshalb bhakti, hingebungsvoller Dienst fiir den Herrn. Das Sudarsana-cakra
wird hier als dharma-setave (Beschiitzer des dharma) bezeichnet. Maharaja Am-
barisa war ein wahrhaft religioser Mensch, und um ihn zu beschiitzen, war das Su-
darsana-cakra folglich sogar bereit, einen solch strikten brahmana wie Durvasa
Muni zu bestrafen, da dieser sich wie ein Damon verhalten hatte. Es gibt sogar Da-
monen in der Gestalt von brahmanas. Deshalb unterscheidet das Sudarsana-cakra
nicht zwischen brahmana-Damonen und sidra-Damonen. Jeder, der ein Gegner der
Hochsten Personlichkeit Gottes und Seiner Geweihten ist, wird als Damon bezeich-
net. In den sdstras wird von vielen brahmanas und ksatriyas berichtet, die dimo-
nisch handelten und die als Damonen bezeichnet wurden. Laut Aussage der sdstras
muB man einen Menschen nach seinen Eigenschaften beurteilen. Wenn man von
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einem brahmana-Vater abstammt, aber dimonische Eigenschaften hat, wird man
als Damon angesehen. Das Sudar$ana-cakra ist immer bemiiht, die Damonen zu
vernichten. Deshalb wird es als adharma-silasura-dhiima-ketave bezeichnet. Dieje-
nigen, die keine Gottgeweihten sind, bezeichnet man als adharma-sila. Das Sudar-
sana-cakra ist fir diese dimonischen Nichtgottgeweihten genau wie ein unheilbrin-
gender Komet.

VERS 7
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tvat-tejasa dharma-mayena samhrtam
tamah prakasas ca drso mahatmanam

duratyayas te mahima giram pate
tvad-riupam etat sad-asat paravaram

tvat-tejasi—durch deine Ausstrahlung; dharma-mayena—die voller religioser
Prinzipien ist; samhrtam—beseitigt; tamah—Dunkelheit; prakasah ca—auch Er-
leuchtung; drsah—aller Himmelsrichtungen; mahd-atmanam—von groBen, gelehr-
ten Personlichkeiten; duratyayah—uniiberwindlich; te—deine; mahima—Herrlich-
keiten; giram pate—Meister der Redekunst; tvat-riipam—deine Manifestation; etat
—diese; sat-asat—manifestiert und unmanifestiert; para-avaram—hoher und niedri-

ger.

UBERSETZUNG

O Meister der Redekunst, deine Ausstrahlung, die voller religioser Prin-
zipien ist, beseitigt die Dunkelheit der Welt, und das Wissen gelehrter Per-
sonlichkeiten und grofer Seelen tritt zutage. Wahrlich, niemand vermag
deine Ausstrahlung zu iibertreffen, denn alle Dinge, ob manifestiert oder
unmanifestiert, grob- oder feinstofflich, iber- oder untergeordnet, sind
nichts als verschiedene deiner Formen, die durch deine Ausstrahlung sicht-
bar werden.

ERLAUTERUNG

Ohne Licht kann man nichts wahrnehmen, insbesondere nicht in der materiellen
Welt. Das Licht in dieser Welt geht von der Ausstrahlung des Sudarsana aus, dem
urspriinglichen Blick der Hochsten Personlichkeit Gottes. Die Leuchtkraft der
Sonne, des Mondes und des Feuers hat ihren Ursprung im Sudarsana. In dhnlicher
Weise kommt auch die Erleuchtung durch Wissen vom Sudarsana, denn mit Hilfe
des vom Sudarsana ausstrahlenden Lichtes kann man ein Ding vom anderen unter-
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scheiden, das Bessere vom Schlechteren. Im allgemeinen betrachten die Leute einen
machtigen yogi wie Durvasa Muni als bewundernswerte und iiberlegene Personlich-
keit, doch wenn eine solche Personlichkeit vom Sudarsana-cakra verfolgt wird, zeigt
sich ihr wahres Wesen, und wir sehen, wie unterlegen sie aufgrund ihres Beneh-
mens gegeniiber Gottgeweihten ist.
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yada visrstas tvam ananjanena vai
balam pravisto ‘jita daitya-danavam

bahudarorv-anghri-sirodharani
vrscann ajasram pradhane virdjase

yada—wenn; visrstah—gesandt; tvam—du; ananjanena—von der transzenden-
talen Hochsten Personlichkeit Gottes; vai—gewiB; balam—die Soldaten; pravistah
—eindringend in; gjita—o Unermiidlicher und Unbezwingbarer; daitya-danavam
—der Daityas und der Danavas (die Dimonen); bdhu—Arme; udara—Béuche;
uru—Schenkel; anghri—Beine; sirah-dharani—Halse; vrscan—abtrennend; ajasram
—unablassig; pradhane—auf dem Schlachtfeld; virgjase—du bleibst.

UBERSETZUNG

O Unermiidlicher, wenn dich die Hochste Personlichkeit Gottes beauf-
tragt, in die Reihen der Soldaten der Daityas und der Danavas einzudringen,
verweilst du auf dem Schlachtfeld und trennst unaufhorlich ihre Arme, Biu-
che, Schenkel, Beine und Kopfe ab.

VERS 9
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sa tvam jagat-trana khala-prahdnaye
nirupitah sarva-saho gada-bhrta
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viprasya casmat-kula-daiva-hetave
vidhehi bhadram tad anugraho hi nah

sah—diese Person; tvam—du; jagat-trana—o Beschiitzer des ganzen Univer-
sums; khala-prahanaye—beim Toten der neidischen Feinde; niripitah—wirst ver-
wendet; sarva-sahah—allmiachtig; gadd-bhrta—von der Hochsten Personlichkeit
Gottes; viprasya—von diesem brahmana; ca—auch; asmat—unser; kula-daiva-heta-
ve—zum Wohl der Dynastie; vidhehi—bitte tue; bhadram—in jeder Hinsicht gut;
tat—diese; anugrahah—Gunst; hi—gewiB; nah—unsere.

UBERSETZUNG

O Beschiitzer des Universums, du dienst der Hochsten Personlichkeit
Gottes als allmichtige Waffe, um die neidischen Feinde zu titen. Bitte sei
diesem armen brahmana zum Nutzen unserer gesamten Dynastie wohige-
sinnt. Auf diese Weise wirst du uns allen zweifellos eine Gunst erweisen.

VERS 10
TR TS 1 AT 1 @I |
TS A fAwed A7 i wag v 1Lel

yady asti dattam istam va
sva-dharmo va svanusthitah

kulam no vipra-daivam ced
dvijo bhavatu vijvarah

yadi—wenn; asti—es gibt; dattam— Almosen; istam— Verehrung der Bildgestalt;
va—oder; sva-dharmah—standesgemaBe Pflicht; va—oder; su-anusthitah—makellos
ausgefiihrt; kulam—Dynastie; nah—unsere; vipra-daivam—-begiinstigt von den
brahmanas; cet—wenn dem so ist; dvijah—dieser brahmana; bhavatu—moge wer-
den; vijvarah—ohne eine Verbrennung (vom Sudarsana-cakra).

UBERSETZUNG

Wenn unsere Familie den richtigen Personen Almosen gegeben hat,
wenn wir rituelle Zeremonien und Opfer vollzogen haben, wenn wir den
Pflichten unseres Standes ordnungsgemifR nachgekommen sind und wenn
uns gelehrte brahmanas gefiihrt haben, so wiinsche ich mir als Gegenlei-
stung dafiir, daB dieser brahmana von dem Brennen, das das Sudar§ana-ca-
kra verursacht, befreit werden moge.

VERS 11
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yadi no bhagavan prita
ekah sarva-gunasrayah

sarva-bhitatma-bhdavena
dvijo bhavatu vijvarah

yadi—wenn; nah—mit uns; bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; pri-
tah—ist zufrieden; ekah—ohne etwas Vergleichbares; sarva-gund-asrayah—das Be-
hiltnis aller transzendentalen Eigenschaften; sarva-bhita-atma-bhdavena—durch
eine barmherzige Haltung gegeniiber allen Lebewesen; dvijah—dieser brahmana,
bhavatu—moge werden; vijvarah—befreit von aller Verbrennung.

UBERSETZUNG

Wenn der Hochste Herr, der einer ohne einen zweiten, der das Behiltnis
aller transzendentalen Eigenschaften und der die Zuflucht aller Lebewesen
ist, mit uns zufrieden ist, so bitten wir lhn darum, diesen brahmana, Durvasa
Muni, vom Schmerz der Verbrennung zu befreien.

VERS 12
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Sri-suka uvdca
iti samstuvato rajno
visnu-cakram sudarsanam
asamyat sarvato vipram
pradahad rdja-yaciaya

sri-sukah uvdaca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; iti—so; sarstuvatah—gebeten,
rajriah—von dem Konig; visnu-cakram—die Feuerradwaffe Sri Visnus; sudarsa-
nam—die als Sudarsana-cakra bezeichnet wird; asamyar—horte auf, storend zu sein;
sarvatah—in jeder Hinsicht; vipram—fiir den brahmana; pradahat—verbrennen las-
sen; rdja—fir den Konig; yacriaya—aufgrund des Flehens.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami fuhr fort: Als der Konig dem Sudaréana-cakra und $ri
Visnu Gebete darbrachte, beruhigte sich das Sudar§ana-cakra aufgrund sei-
ner Gebete und horte auf, den brahmana Durvasa Muni zu versengen.

VERS 13
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sa mukto ’'stragni-tapena
durvasah svastimams tatah

prasasamsa tam urvisam
yunjanah paramasisah

sah—er (Durvasa Muni); muktah—da er befreit worden war; astra-agni-tapena
—von der Hitze, die vom Feuer des Sudarsana-cakra ausstromt; durvasah—der
groBe mystische yogi Durvasa; svastiman—vollig zufrieden, da er von der sengenden
Hitze befreit wurde; tatah—daraufhin; prasasamsa—lobpries; tam—ihn; urvi-isam
—den Konig; yurjanah—ausfiihrend; parama-asisah—die hochsten Segnungen.

UBERSETZUNG

Durvasa Muni, der iiberaus michtige Mystiker, war wahrhaft erleichtert,
als er von der feurigen Hitze des Sudar§ana-cakra befreit wurde. Daher pries
er die Eigenschaften Maharaja Ambarisas und gab ihm die hochsten Segnun-
gen.

VERS 14
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durvasa uvdca
aho ananta-dasanam
mahattvam drstam adya me
krtagaso 'pi yad rajan
mangalani samihase

durvasah uvaca—Durvasa Muni sagte; aho—o weh; ananta-dasanam—der Die-
ner der Hochsten Personlichkeit Gottes; mahattvam—GroBe; drstam—gesehen;
adya—heute; me—von mir; krta-agasah api—obwohl ich ein Frevler war; yar—
trotzdem; rdjan—o Konig; mangalani—Glick; samihase—du betest um.
UBERSETZUNG

Durvasa Muni sprach: Mein lieber Konig, heute habe ich die Erhabenheit
der Geweihten der Hochsten Personlichkeit Gottes erfahren, denn obwohl
ich ein Vergehen begangen habe, hast du fiir mein Wohlergehen gebetet.

VERS 15
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duskarah ko nu sadhinam
dustyajo va mahatmanam

yaih sangrhito bhagavan
sdatvatam rsabho harih

duskarah—schwierig zu tun; kah—was; nu—in der Tat; sadhiinam—der Gottge-
weihten; dustyajah—unmoglich aufzugeben; va—oder; mahd-atmanam—der groBen
Personlichkeiten; yaih—von diesen Personlichkeiten; sarigrhitah—erlangt (durch
hingebungsvollen Dienst); bhagavdn—die Hochste Personlichkeit Gottes; satvatam
—der reinen Gottgeweihten; rsabhah—der Fihrer; harih—der Herr.

UBERSETZUNG

Welche Tat ist fiir diejenigen, die die Hochste Personlichkeit Gottes, den
Herrn der reinen Gottgeweihten, erreicht haben, unméglich, und worauf
konnen sie nicht verzichten?

VERS 16
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yan-nama-sruti-matrena
pumadn bhavati nirmalah

tasya tirtah-padah kim va
dasanam avasisyate

yat-nama—den Heiligen Namen des Herrn; sruti-matrena—einfach durch Ho-
ren; pumdn—ein Mensch; bhavati—wird; nirmalah—gereinigt; tasya—von Thm;
tirtha-padah—der Herr, zu dessen FiiBen sich die heiligen Orte befinden; kim
va—was; dasanam—von den Dienern; avasisyate—bleibt getan zu werden.

UBERSETZUNG

Was ist fiir die Diener des Herrn unméglich? Schon durch das bloBe Ho-
ren Seiner Heiligen Namen wird man gereinigt.

VERS 17
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rdjann anugrhito "ham
tvayatikarunatmana

mad-agham prsthatah krtva
prand yan me ’bhiraksitah
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rajan—o Konig; anugrhitah—sehr stark begiinstigt; aham—ich (bin); rvaya—von
dir; ati-karuna-atmand—weil du auBerst barmherzig bist; mar-agham—meine Ver-
gehen; prsthatah—in den Hintergrund; krtva—so tuend; pranah—Leben; yat—das;
me—mein; abhiraksitah—gerettet.

UBERSETZUNG

O Konig, du hast iiber meine Vergehen hinweggesehen und mir das Le-
ben gerettet. Ich bin dir deshalb zu groBem Dank verpflichtet, denn du bist
iiber alle MaRen barmherzig.

VERS 18
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raja tam akrtaharah
pratyagamana-kanksaya

carandv upasangrhya
prasadya samabhojayat

raja—der Konig; tam—ihm, Durvasa Muni; akrta-aharah—der kein Essen zu
sich genommen hatte; pratyagamana—zurickkehrend; kanksaya—winschend; ca-
ranau—die File; upasargrhya—sich nahernd; prasadya—in jeder Hinsicht Freude
bereitend; samabhojayat—gab reichlich zu essen.

UBERSETZUNG

Da der Konig die Riickkehr Durvasa Munis erwartete, hatte er kein Essen
zu sich genommen. Als der Weise zuriickkehrte, warf sich der Konig deshalb
bei seinen LotosfiiBen nieder, bereitete ihm in jeder Hinsicht Freude und
bewirtete ihn fiirstlich.

VERS 19
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so 'sitvadrtam anitam
atithyam sarva-kamikam

trptatma nrpatim praha
bhujyatam iti sadaram

sah—er (Durvasa); asitvi—nachdem er ausgiebig gegessen hatte; ddrtam—mit
groBer Achtung; anitam—empfangen; atithyam—trug verschiedene Speisen auf;
sdarva-kamikam—jedem Geschmack zusagend; trpta-atma—auf diese Weise vollig
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befriedigt; nrpatim—zu dem Konig; praha—sagte; bhujyatam—mein lieber Konig, i3
ebenfalls; iti—auf diese Weise; sa-ddaram—mit groBem Respekt.

UBERSETZUNG

Mit solcher Achtung empfing der Konig Durvasa Muni, der verschiedene
kostliche Speisen aR und daraufhin so zufrieden war, daR er den Konig zu-
neigungsvoll aufforderte, ebenfalls zu essen, indem er sagte: ,,Bitte nimm
deine Mabhlzeit zu dir.”

VERS 20
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prito 'smy anugrhito 'smi
tava bhagavatasya vai

darsana-sparsanaldpair
atithyenatma-medhasa

pritah—sehr zufrieden; asmi—ich bin; anugrhitah—sehr begiinstigt; asmi—ich
bin; rava—dein; bhagavatasya—weil du ein reiner Gottgeweihter bist; vai—gewil3;
darsana—durch deinen Anblick; sparsana—und durch das Beriihren deiner FiiBe;
alapaih—durch das Sprechen mit dir; dtithyena—durch deine Gastfreundschaft;
atma-medhasa—durch meine eigene Intelligenz.

UBERSETZUNG

Durvasa Muni sagte: Ich bin sehr mit dir zufrieden, mein lieber Ko6nig.
Zuerst hielt ich dich fiir einen gewohnlichen Menschen und nahm deine
Gastfreundschaft in Anspruch, doch spiter erkannte ich mit meiner eigenen
Intelligenz, daR du der erhabenste Geweihte des Herrn bist. Deshalb wurde
ich einfach dadurch, daB ich dich gesehen, deine Fiie beriihrt und mit dir
gesprochen habe, von Freude erfiillt und bin dir zu Dank verpflichtet.

ERLAUTERUNG

Vaisnavera kriya mudra vijiieha na bujhaya. Es hei3t, daB selbst ein sehr intelli-
genter Mensch die Handlungen eines reinen Vaisnavas nicht zu verstehen vermag.
Weil Durvasa Muni ein groBer mystischer yogi war, hielt er Maharaja Ambarisa fiir
einen gewohnlichen Menschen und wollte ihn bestrafen. Dies ist ein typisches Bei-
spiel fiir die falsche Einschatzung eines Vaisnavas. Als Durvasa Muni jedoch vom
Sudarsana-cakra verfolgt wurde, erwachte seine Intelligenz. Deshalb wird das Wort
atma-medhasa gebraucht, das zum Ausdruck bringt, daB er aufgrund seiner person-
lichen Erfahrung erkannte, was fiir ein groBer Vaisnava der Konig war. Als Dur-
vasa Muni vom Sudarsana-cakra verfolgt wurde, versuchte er, bei Brahma und Siva
Schutz zu finden, und er war sogar in der Lage, die spirituelle Welt aufzusuchen,
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den Hochsten Herrn von Angesicht zu Angesicht zu sehen und ein personliches Ge-
sprach mit Ihm zu fiihren, aber dennoch vermochte er sich nicht vor dem Angriff
des Sudarsana-cakra zu retten. Auf diese Weise erfuhr er am eigenen Leib, welche
Macht ein Vaisnava hat. Durvasa Muni war zweifellos ein groBer yogi und ein hoch-
gelehrter brahmana, doch obwohl er ein echter yogi war, wulite er nicht, welch
groBen EinfluB ein Vaisnava hat. Deshalb wird gesagt, daB nicht einmal der gelehr-
teste Mensch einen Vaisnava richtig einzuschitzen vermag (vaisnavera kriya mudra
vijieha nd bujhaya). Wenn sogenannte jiignis und yogis den Charakter eines Vaisna-
vas studieren, besteht immer die Moglichkeit, daB sie sich irren. Die GroBe eines
Vaisnavas laft sich daran messen, wie sehr ihn die Hochste Personlichkeit Gottes
begiinstigt, indem Sie ihn befahigt, unvorstellbare Dinge zu vollbringen.

VERS 21
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karmavadatam etat te
gayanti svah-striyo muhuh

kirtim parama-punyam ca
kirtayisyati bhar iyam

karma—Handeln; avadatam—ohne irgendeinen Makel; etar—all dieses; te—dein;
gayanti—werden besingen; svah-strivah—Frauen von den himmlischen Planeten;
muhuh—immer; kirtim—glorreiche Eigenschaften; parama-punyam—hochst rih-
menswert und fromm; ca—auch; kirtayisyati—werden unablassig lobpreisen; bhith
—die ganze Welt; iyam—dieses.

UBERSETZUNG

All die vom Gliick gesegneten Frauen auf den himmlischen Planeten wer-
den deinen makellosen Charakter unablissig besingen, und auch die Be-
wohner dieser Welt werden deine glorreichen Eigenschaften unaufhorlich
lobpreisen.

VERS 22
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sri-suka uvdca
evam sankirtya rajanam
durvasah paritositah
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yayau vihdyasamantrya
brahmalokam ahaitukam

sri-Sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; evam—so; sarikirtya—lobpreisen;
rajanam—den Konig; durvasah—der groBe mystische yogi Durvasa Muni; paritosi-
tah—in jeder Hinsicht befriedigt; yayau—verlieB jenen Ort; vihdyasai—auf den Welt-
raumwegen; admantrya—die Erlaubnis einholend; brahmalokam—zum obersten Pla-
neten dieses Universums; ahaitukam—wo es keine trockene philosophische Spekula-
tion gibt.

UBERSETZUNG

$ri Sukadeva Gosvami fuhr fort: Nachdem der groBe mystische yogi Dur-
vasa Muni auf diese Weise in jeder Hinsicht zufriedengestellt worden war,
brach er mit dem Einverstindnis des Konigs auf, wobei er diesen unaufhor-
lich riilhmte. Er reiste auf den Wegen, die durch den Weltraum fiihren, nach
Brahmaloka, wo es keine trockenen philosophischen Spekulanten und
Agnostiker gibt.

ERLAUTERUNG

Obwohl Durvasa Muni durch den Weltraum nach Brahmaloka zuriickkehrte,
benotigte er kein Raumschiff, denn machtige mystische yogis konnen ohne mechani-
sche Hilfsmittel von Planet zu Planet reisen. Es gibt einen Planeten namens Siddha-
loka, dessen Bewohner zu jedem beliebigen anderen Planeten fliegen konnen, weil
sie von Natur aus die mystischen Krifte besitzen, die man durch das Praktizieren
von yoga erwerben kann. Durvasa Muni, der gro8e mystische yogi, war also in der
Lage, durch den Weltraum zu reisen und jeden beliebigen Planeten, sogar Brahma-
loka, zu erreichen. Auf Brahmaloka ist jeder selbstverwirklicht, und es ist dort nicht
noétig, philosophische Spekulation zu betreiben, um die Absolute Wahrheit zu ver-
stehen. Mit seiner Reise nach Brahmaloka verfolgte Durvasa Muni offensichtlich die
Absicht, den Bewohnern Brahmalokas zu berichten, wie machtig ein Gottgeweihter
ist und wie ein Gottgeweihter jedes Lebewesen in der materiellen Welt tibertreffen
kann. Die sogenannten j7idgnis und yogis lassen sich mit einem Gottgeweihten nicht
vergleichen.

VERS 23
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samvatsaro 'tyagat tavad
yavata nagato gatah

munis tad-darsanakankso
rdajab-bhakso babhiiva ha
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samvatsarah—ein volles Jahr; atyagat—verstrich; tavat—so lange; ydvata—wie;
na—nicht; dgatah—kehrte zuriick; gatrah—Durvasa Muni, der jenen Ort verlassen
hatte; munih—der groBe Weise; tat-darsana-akanksah—den Wunsch habend, ihn
wiederzusehen; rdja—der Konig; ap-bhaksah—nur Wasser zu sich nehmend; ba-

_ . bhuva—blieb; ha—tatsachlich.

UBERSETZUNG

Durvasa Muni hatte das Haus Maharaja Ambarisas verlassen, und bis zu
seiner Riickkehr hatte der Konig ein ganzes Jahr lang gefastet und sich nur
von Wasser erndhrt.

VERS 24
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gate 'tha durvasasi so ‘'mbariso
dvijopayogatipavitram dharat

rser vimoksam vyasanam ca viksya
mene sva-viryam ca paranubhavam

gate—bei seiner Riickkehr; atha—daraufhin; durvasasi—der groBe mystische
yogi Durvasa; sah—er, der Konig; ambarisah—Maharaja Ambarisa; dvija-upayoga
—hochst angemessen fiir einen reinen brahmana; ati-pavitram—sehr reines Essen;
aharat—gab ihm zu essen und aB selbst ebenfalls; rseh—des groBen Weisen; vimok-
sam—Befreiung; vyasanam—von der groBen Gefahr, vom Sudarsana-cakra ver-
brannt zu werden; ca—und; viksya—sehend; mene—dachte nach; sva-viryam—iber
seine eigene Macht; ca—auch; para-anubhavam—aufgrund seiner reinen Hingabe an
den Hochsten Herrn.

UBERSETZUNG

Als Durvasa Muni nach einem Jahr zuriickkehrte, bewirtete ihn Maharaja
Ambarisa fiirstlich mit einer Vielzahl reiner Speisen, und darauf aR er selbst.
Als der Konig sah, daR der brahmana Durvasa aus der groRen Gefahr, ver-
brannt zu werden, gerettet worden war, konnte er verstehen, daR er durch
die Gnade des Herrn ebenfalls Macht erlangt hatte, doch er rechnete sich
dies nicht als Verdienst an, denn alles war vom Herrn vollbracht worden.

ERLAUTERUNG

Ein Gottgeweihter wie Maharaja Ambarisa ist zweifellos stindig mit einer Viel-
falt von Tatigkeiten beschaftigt. Natiirlich ist die materielle Welt voller Gefahren,
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die man tiberstehen muB, doch weil ein Gottgeweihter voll und ganz auf die Hochste
Personlichkeit Gottes vertraut, ist er durch nichts aus der Fassung zu bringen. Ein
gutes Beispiel ist Maharaja Ambarisa. Er war der Herrscher der gesamten Welt und
muBte vielen Pflichten nachkommen, und bei der Erfiillung dieser Pflichten wurden
ihm von Personen wie Durvasa Muni viele Schwierigkeiten in den Weg gelegt, doch
der Konig verlieB sich ganz auf die Barmherzigkeit des Herrn und ertrug alles gedul-
dig. Der Herr befindet Sich jedoch im Herzen eines jeden (sarvasya caham hrdi san-
nivistah), und Er lenkt die Dinge so, wie es Ihm beliebt. Obwohl Maharaja Am-
barisa mit vielen Schwierigkeiten zu kaimpfen hatte, arrangierte der Herr, der Maha-
raja Ambarisa barmherzig gesinnt war, alles so wunderbar, daB Durvasa Muni und
Maharaja Ambarisa am Ende gute Freunde wurden und auf der Grundlage von
bhakti-yoga in gutem Einvernehmen auseinandergingen. Am Ende war Durvasa
Muni von der Kraft des bhakti-yoga tiberzeugt, obwohl er selbst ein groBer
mystischer yogi war. Die Richtigkeit der Aussage Sri Krsnas in der Bhagavad-gitd
(6.47) ist somit bestitigt:

yoginam api sarvesam
mad-gatenantaratmana

sraddhavan bhajate yo mam
sa me yuktatamo matah

,,Von allen yogis ist der am engsten in yoga mit Mir vereint, der mit starkem
Vertrauen immer in Mir weilt und Mich im transzendentalen liebevollen Dienst ver-
ehrt, und er ist der hochste von allen.*

Es ist also eine Tatsache, daB ein Gottgeweihter der groBte yogi ist, wie die Ge-
schichte von Maharaja Ambarisa und Durvasa Muni beweist.

VERS 25
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evam vidhaneka-gunah sa raja
pardatmani brahmani vasudeve

kriya-kalapaih samuvaha bhaktim
yayavirificyan nirayams cakdra

evam—auf diese Weise; vidha-aneka-gunah—ausgestattet mit den verschieden-
sten guten Eigenschaften; sah—er, Maharaja Ambarisa; raja—der Konig; para-
dtmani—zur Uberseele; brahmani—zum Brahman; vasudeve—zur Hochsten Person-
lichkeit Gottes, Krsna, Vasudeva; kriya-kalapaih—durch praktische Tatigkeiten; sa-
muvaha—{fihrte aus; bhaktim—hingebungsvollen Dienst; yaya—durch solche Tatig-
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keiten; avirificyan—angefangen vom hochsten Planeten; nirayan—bis hinunter zu
den hollischen Planeten; cakara—er machte die Erfahrung, daB iiberall Gefahr
droht.

UBERSETZUNG

Maharaja Ambarisa, der sich durch eine Vielzahl transzendentaler Eigen-
schaften auszeichnete, war sich so aufgrund hingebungsvollen Dienstes
iiber das Brahman, den Paramatma und die Hochste Persoénlichkeit Gottes
voll bewut und fithrte deshalb vollkommenen hingebungsvollen Dienst
aus. Aufgrund seiner Hingabe betrachtete er selbst den hchsten Planeten
in der materiellen Welt als nicht besser als die hollischen Planeten.

ERLAUTERUNG

Ein erhabener und reiner Gottgeweihter wie Maharaja Ambarisa weil} lber
Brahman, Paramatma und Bhagavan genau Bescheid. Mit anderen Worten, ein Ge-
weihter Vasudevas, Krsnas, besitzt vollkommenes Wissen tiber alle Aspekte der
Absoluten Wahrheit. Die Absolute Wahrheit wird in drei Aspekten erkannt, nim-
lich als Brahman, Paramatma und Bhagavan (brahmeti paramatmeti bhagavan iti
sabdyate). Ein Geweihter der Hochsten Personlichkeit Gottes, Vasudeva, weil alles
(vasudevah sarvam iti), weil Vasudeva, Krsna, sowohl Paramatma als auch
Brahman miteinschlie8t. Man braucht den Paramatma nicht durch das yoga-System
zu erkennen, denn der Gottgeweihte, der unabldssig an Vasudeva denkt, ist der
groBte yogi (voginam api sarvesam). Was jiidna betrifft, so ist jemand, der ein voll-
kommener Geweihter Vasudevas ist, der groBte mahdrma (vasudevah sarvam iti sa
mahadtma sudurlabhah). Ein mahdtma ist jemand, der vollstindiges Wissen von der
Absoluten Wahrheit hat. Als Geweihter der Personlichkeit Gottes wulte Maharaja
Ambarisa daher genau Bescheid liber Paramatma, Brahman, mdya, die materielle
Welt, die spirituelle Welt und iiber die Hintergriinde aller Geschehnisse. Er war sich
all dieser Dinge bewuBt. Yasmin vijiate sarvam evam vijiatam bhavati. Weil der
Gottgeweihte Vasudeva kennt, kennt er alles innerhalb der Schopfung Vasudevas
(vasudevah sarvam iti sa mahdtma sudurlabhah). Solch ein Gottgeweihter miBt dem
hochstmoglichen MaB an Gliick, das in der materiellen Welt erreicht werden kann,
keinen groBen Wert bei.

ndrdyana-parah sarve
na kutascana bibhyati
svargapavarga-narakesv
api tulyartha-darsinah
(SB. 6.17.28)

Weil ein Gottgeweihter fest im hingebungsvollen Dienst verankert ist, beein-
druckt ihn keine Errungenschaft der materiellen Welt. Srila Prabodhananda Saras-
vati schrieb deshalb (Caitanya-candramrta 5):

kaivalyam narakayate tridasa-pur akdsa-puspdyate
durdantendriya-kala-sarpa-patali protkhata-damstrayate
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visvam purna-sukhayate vidhi-mahendradis ca kitayate
yat-karunya-kataksa-vaibhava-vatam tam gauram eva stumah

In den Augen eines Menschen, der durch Hingabe an groBe Personlichkeiten wie
Caitanya Mahaprabhu ein reiner Gottgeweihter wird, ist kaivalya, Verschmelzen
mit dem Brahman, nicht besser als die Holle. Was himmlische Planeten betrifft, so
sind sie fiir einen Gottgeweihten wie ein Trugbild, und was durch yoga erworbene
Krifte anbelangt, so kiimmert sich ein Gottgeweihter nicht im geringsten darum,
denn das, was man mit dem Praktizieren von yoga bezweckt, erreicht der Gottge-
weihte automatisch. Das ist alles moglich, wenn man durch das Befolgen der An-
weisungen Caitanya Mahaprabhus ein Geweihter des Herrn wird.

VERS 26
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sri-suka uvdca
athambarisas tanayesu rajyam
samana-silesu visrjya dhirah
vanam vivesatmani vasudeve
mano dadhad dhvasta-guna-pravahah

sri-Sukah uvdca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; atha—auf diese Weise; am-
barisah—KoOnig Ambarisa; tanayesu—an seine Sohne; rajyam—das Konigreich; sa-
mana-silesu—die gleich qualifiziert waren wie ihr Vater; visrjya—aufteilend;
dhirah—die hochstgelehrte Personlichkeit, Maharaja Ambarisa; vanam—in den
Wald; vivesa—ging hinein; armani—auf den Hochsten Herrn; vdasudeve—Sri Krsna,
der als Vasudeva bekannt ist; manah—Geist; dadhat—konzentrierend; dhvasta—
besiegte; guna-pravahah—die Wellen der materiellen Erscheinungsweisen der Na-
tur.

UBERSETZUNG

$ri Sukadeva Gosvami fuhr fort: Daraufhin zog sich Maharija Ambarisa,
der nicht mehr linger mit materiellen Dingen zu leben wiinschte, aus dem
aktiven Familienleben zuriick, weil er im hingebungsvollen Leben eine
hohe Stufe erreicht hatte. Er teilte seinen Besitz unter seinen Sohnen auf,
die ebenso qualifiziert waren wie ihr Vater, und er selbst trat in den Lebens-
stand des vanaprastha und ging in den Wald, um seinen Geist ganz auf $ri
Vasudeva zu konzentrieren.
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ERLAUTERUNG

Als reiner Gottgeweihter war Maharaja Ambarisa in jeder Lebenslage befreit,
denn wie Srila Rapa Gosvami erklart, ist ein Gottgeweihter immer befreit.

iha yasya harer ddsye
karmana manasa gira

nikhilasv apy avasthdsu
jivan-muktah sa ucyate

In diesem Vers aus dem Bhakti-rasamrta-sindhu erklart Srila Riapa Gosvami,
daB ein Mensch in jeder Lebenslage befreit ist, wenn sein einziger Wunsch darin be-
steht, dem Herrn zu dienen. Maharaja Ambarisa war zweifellos unter allen Umstan-
den befreit, doch als vorbildlicher Konig trat er in den Lebensstand des vanaprastha,
das heiBt, er zog sich aus dem Familienleben zuriick. Es ist unbedingt notwendig,
daB man alle familidren Bindungen 16st und sich ganz auf die LotosfiiBe Vasudevas
konzentriert. Aus diesem Grund teilte Maharaja Ambarisa das Konigreich unter sei-
nen Sohnen auf und zog sich aus dem Familienleben zuritick.

VERS 27
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ity etat punyam akhyanam
ambarisasya bhupate

sankirtayann anudhyayan
bhakto bhagavato bhavet

iti—so; etat—diese; punyam akhyanam—die frommste Tat in der Geschichte; am-
barisasya—von Maharaja Ambarisa; bhipate—o Konig (Maharaja Pariksit); san-
kirtayan—durch Chanten, durch Wiederholen; anudhyayan—oder durch Meditieren
uber; bhaktah—ein Geweihter; bhagavatah—der Hochsten Personlichkeit Gottes;

bhaver—man kann werden.

UBERSETZUNG
Jeder, der diese Geschichte von den Taten Maharaja Ambarisas erzihit
oder auch nur dariiber nachdenkt, wird mit Sicherheit ein reiner Geweihter
des Herrn.

ERLAUTERUNG

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura stellt einen sehr treffenden Vergleich an.
Wenn ein Mensch sehr begierig ist, immer mehr Geld zusammenzuraffen, ist er
nicht einmal zufrieden, wenn er Millionar oder Multimillionar geworden ist, son-
dern mochte immer noch mehr verdienen, koste es, was es wolle. Dieselbe Haltung
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findet man bei einem Gottgeweihten. Der Gottgeweihte gibt sich nie zufrieden, in-
dem er denkt: ,,Mein hingebungsvoller Dienst hat den HoOhepunkt erreicht.* Je mehr
er dem Herrn dient, desto mehr Dienst mochte er tun. Das ist die Haltung eines
Gottgeweihten. Maharaja Ambarisa war in seinem Familienleben zweifellos ein rei-
ner Gottgeweihter, dem es an nichts mangelte, weil sein Geist und all seine Sinne im
hingebungsvollen Dienst beschiftigt waren (sa vai manah krsna-paddravindayor va-
camsi vaikuntha-gundnuvarnane). Maharaja Ambarisa war in sich selbst zufrieden,
denn all seine Sinne waren im hingebungsvollen Dienst beschaftigt (sarvopddhi-vi-
nirmuktam tat-paratvena nirmalam | hrsikena hrsikesa-sevanam bhaktir ucyate).
Obwohl Maharaja Ambarisa all seine Sinne im hingebungsvollen Dienst beschaftigt
hatte, verlieB er sein Heim und begab sich in den Wald, um seinen Geist ganz auf die
LotosfiiBe Krsnas zu konzentrieren, genau wie ein Geschiaftsmann immer noch
mehr zu verdienen versucht, obwohl es ihm nicht an Geld mangelt. Diese Haltung,
immer mehr im hingebungsvollen Dienst beschiftigt zu werden, versetzt einen in
die erhabenste Position. Wahrend ein Mensch auf der karma-Ebene in zunehmen-
dem MaBe gebunden und verstrickt wird — wie der Geschaftsmann, der immer
mehr Geld verdienen will —, wird der Gottgeweihte in zunehmendem MaBe befTeit.

VERS 28
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ambarisasya caritam
ye srnvanti mahdatmanah
muktim prayanti te sarve
bhaktya visnoh prasadatah

ambarisasya—von Maharaja Ambarisa; caritam—Charakter; ye—Personen, die;
srnvanti—horen; maha-atmanah—von der groBen Personlichkeit, von dem groBen
Gottgeweihten; muktim—Befreiung; prayanti—werden mit Sicherheit erlangen; e
—solche Personen; sarve—sie alle; bhaktyd—einfach durch hingebungsvollen Dienst;
visnoh—von Sri Visnu; prasddatah—durch die Barmherzigkeit.

UBERSETZUNG

Durch die Gnade des Herrn erlangen diejenigen, die iiber die Taten des
groBen Gottgeweihten Maharaja Ambarisa héren, mit Sicherheit Befreiung
oder werden unverziiglich Gottgeweihte.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 5. Kapitel im Neunten
Canto des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,Durvdasa Munis Leben wird ver-
schont*’.






6. Kapitel

Der Sturz Saubhari Munis

Sukadeva Gosvami beschreibt zunichst die Nachkommen Mahiraja Ambarisas
und dann alle Kénige von Sasada bis zu Mandhata. In diesem Zusammenhang schil-
dert er auch, wie der groBe Weise Saubhari die Tochter Mandhatas heiratete.

Mahiraja Ambarisa hatte drei Sohne: Viripa, Ketuman und Sambhu. Der Sohn
Viripas war Prsadasva, und dessen Sohn war Rathitara. Rathitara hatte keine
Sohne, doch er bat den groBen Weisen Angira um Hilfe, worauf dieser mit
Rathitaras Frau mehrere Sohne zeugte. Diese wurden nach ihrer Geburt gleichzeitig
als die Dynastie Angira Rsis und die Dynastie Rathitaras bekannt.

Der Sohn Manus war Iksvaku. Er hatte hundert Sohne, von denen Vikuksi,
Nimi und Dandaka die altesten waren. Die Sohne Maharaja Iksvakus wurden die
Konige verschiedener Teile der Welt. Einer dieser Sohne, Vikuksi, wurde aus dem
Konigreich verbannt, weil er gewisse Regeln und Vorschriften, die bei Opfern zu be-
achten sind, verletzte. Dank der Gnade Vasisthas und der Macht mystischen yogas
erlangte Maharaja Iksvaku nach dem Verlassen seines Korpers Befreiung. Als
Maharaja Ikgvaku starb, kehrte sein Sohn Vikuksi zuriick und iibernahm die Regie-
rung des Konigreichs. Er vollzog verschiedene Arten von Opfern und erfreute so die
Hochste Personlichkeit Gottes. Dieser Vikuksi wurde spiter unter dem Namen Sa-
$ada beriihmt.

Vikuksis Sohn kiampfte auf der Seite der Halbgétter gegen die Dimonen und er-
langte wegen seines wertvollen Dienstes Beriihmtheit als Puranjaya, Indravaha und
Kakutstha. Der Sohn Purarnjayas war Anena, der Sohn Anenas war Prthu, und der
Sohn Prthus war Visvagandhi. Der Sohn Visvagandhis war Candra, der Sohn
Candras war Yuvanasva, und dessen Sohn war Sravasta, der Sravasti Puri erbaute.
Der Sohn Sravastas war Brhadasva. Brhadasvas Sohn Kuvalayasva totete einen Da-
mon namens Dhundhu und wurde deshalb unter dem Namen Dhundhumara, ,,der.
Vernichter Dhundhus", beriihmt. Seine Sohne hieBen Drdhasva, Kapilasva und
Bhadrasva. AuBer diesen hatte er noch Tausende anderer S6hne, doch diese ver-
brannten in dem Feuer, das aus Dhundhus Maul hervorloderte, zu Asche. Der Sohn
Drdhasvas war Haryasva, der Sohn Haryasvas war Nikumbha, der Sohn Nikum-
bhas war Bahulasva, und dessen Sohn war Kr$asva. Krsasvas Sohn war Senajit, und
dessen Sohn war Yuvanasva.

Yuvanasva heiratete einhundert Frauen, hatte aber keine Sohne und zog deshalb
in den Wald. Um ihm zu helfen, vollzogen die Weisen im Wald ein Opfer, einen so-
genannten Indra-yajna. Einmal wurde der Konig jedoch im Wald dermaBen durstig,
daB er das Wasser trank, das fiir die Durchfiihrung des yajria bestimmt war. Als
Folge davon kam nach einiger Zeit aus der rechten Seite seines Bauches ein Sohn
hervor. Das Kind, das sehr schon war, weinte, weil es Muttermilch trinken wollte,
worauf Indra es an seinem Zeigefinger saugen lieB. Aus diesem Grund wurde der
Sohn Yuvanasvas auch Mandhata genannt. Yuvanasva nahm BuBen auf sich und
erreichte schlieBlich die Vollkommenheit.

145
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Daraufhin wurde Mandhata der Herrscher und regierte die Erde, die aus sieben
Inseln besteht. Diebe und Gauner fiirchteten diesen machtigen Konig sehr, weshalb
man ihn Trasaddasyu, ,,einen, vor dem Halunken und Diebe grofe Angst haben*,
nannte. Mandhata zeugte im SchoBe seiner Frau Bindumati die S6hne Purukutsa,
Ambarisa und Mucukunda. Diese drei Sohne hatten fiinfzig Schwestern, die alle
Frauen des groBen Weisen Saubhari wurden.

In diesem Zusammenhang erzahlt Sukadeva Gosvami die Geschichte von Sau-
bhari Muni, der, nur weil seine Sinne von Fischen erregt wurden, aufhorte, yoga zu
praktizieren, und alle Tochter Mandhatas heiraten wollte, um geschlechtliche Freu-
den zu genieBen. Spater bedauerte Saubhari Muni diesen Schritt sehr und trat des-
halb in den Lebensstand des vanaprastha. Er nahm harte BuBen auf sich und er-
langte so die Vollkommenbheit. In diesem Zusammenhang schildert Sukadeva Go-
svami, wie Saubhari Munis Ehefrauen ebenfalls die Vollkommenheit erreichten.

VERS 1
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Sri-suka uvaca
virupah ketuman chambhur
ambarisa-sutds trayah

virupat prsadasvo 'bhut
tat-putras tu rathitarah

sri-Sukah uvdaca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; virupah—namens Virapa; ketu-
mdn—namens Ketuman; sambhuh—namens Sambhu; ambarisa—von Ambarisa
Mabharaja; sutah trayah—die drei Sohne; viripatr—von Viripa; prsadasvah—namens
Prsadasva; abhit—es war; tat-putrah—sein Sohn; tu—und; rathitarah—namens
Rathitara.
UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sagte: O Maharaja Pariksit, Ambarisa hatte drei Sohne,
die Viripa, Ketuman und Sambhu hieBen. Virupa hatten einen Sohn namens
Prsadasva, und Prsada$va hatte einen Sohn namens Rathitara.

VERS 2
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rathitarasyaprajasya
bharyayam tantave 'rthitah
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angira janayam asa
brahma-varcasvinah sutdn

rathitarasya—von Rathitara; aprajasya—der keine Sohne hatte; bharydyam—
seiner Frau; tantave—um die Nachkommenschaft zu vermehren; arthitah—nach-
dem er gebeten worden war; arigirah—der groBe Weise Angira; janayam dsa—
verursachte, daB sie zur Welt kamen; brahma-varcasvinah—die brahmanische Ei-
genschaften hatten; suran—Sohne.

UBERSETZUNG

Rathitara hatte keine S6hne und bat deshalb den groBen Weisen Angira,
an seiner Stelle Sohne zu zeugen. Auf diese Bitte hin zeugte Angira mit
Rathitaras Frau Sohne, und diese kamen alle mit brahmanischen Fihigkeiten
zur Welt.

ERLAUTERUNG

Um bessere Nachkommenschaft zu bekommen, wurde im vedischen Zeitalter
manchmal ein Mann ersucht, mit der Ehefrau eines Mannes von niedriger Herkunft
Sohne zu zeugen. In einem solchen Fall wird die Frau mit einem Acker verglichen.
Der Besitzer eines Ackers kann jemand anderen beauftragen, auf seinem Acker Ge-
treide anzubauen, doch weil das Getreide vom Land hervorgebracht wird, gilt es als
das Eigentum des Besitzers des Ackers. In dhnlicher Weise war es einer Frau
manchmal gestattet, sich von jemand anderem als dem eigenen Ehemann schwin-
gern zu lassen, doch die Sohne, die sie zur Welt brachte, galten dann als die Sohne
ihres Ehemannes. Solche Sohne wurden ksetra-jata genannt. Weil Rathitara keine
Sohne hatte, wandte er diese Methode zu seinem Vorteil an.

VERS 3
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ete ksetra-prasuta vai
punas tv angirasah smrtah
rathitaranam pravaradh
ksetropeta dvi-jatayah

ete—die von Angira gezeugten SOhne; ksetra-prasiitah—wurden die Sohne
Rathitaras und gehorten zu seiner Familie (weil sie vom SchoB seiner Frau geboren
wurden); vai—gewiB; punah—wieder; tu—aber; arigirasih—von der Dynastie Angi-
ras; smrtah—sie wurden genannt; rathitaranam—von allen Sohnen Rathitaras; pra-
varah—die wichtigsten; ksetra-upetah—weil sie von dem ksetra (Feld) geboren wur-
den; dvi-jatayah—brahmana genannt (da sie eine Mischung von brdhmana und ksa-
triya waren).
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UBERSETZUNG

Da all diese Sohne aus dem SchoBe der Frau Rathitaras geboren wurden,
galten sie als die Dynastie Rathitaras; doch weil sie mit dem Samen Angiras
gezeugt worden waren, kannte man sie auch als die Dynastie Angiras. Von
allen Nachkommen Rathitaras waren diese Sohne die wichtigsten, denn sie
wurden aufgrund ihrer Abkunft als brahmanas angesehen.

ERLAUTERUNG

Laut Srila Visvanatha Cakravarti Thakura bedeutet das Wort dvi-jdtayah ,ver-
mischte Kaste* und weist auf eine Mischung von brahmana und ksatriya hin.

VERS 4
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ksuvatas tu manor jajrie
iksvakur ghranatah sutah

tasya putra-sata-jyesthd
vikuksi-nimi-dandakah

ksuvatah—wéhrend er nieste; tu—aber; manoh—von Manu; jajiie—wurde gebo-
ren; iksvakuh—namens Iksvaku; ghranatah—aus den Nasenlochern; sutah—der
Sohn; rasya—von Iksvaku; putra-sata—hundert Sohne; jyesthah—fihrend; vikuksi
—namens Vikuksi; nimi—namens Nimi; dandakah—namens Dandaka.

UBERSETZUNG
Der Sohn Manus war lksvaku. Als Manu nieste, wurde lkgsvaku aus seinen
Nasenldochern geboren. Konig lksvaku hatte hundert Sohne, von denen Vi-
kuksi, Nimi und Dandaka die wichtigsten waren.
ERLAUTERUNG

An friiherer Stelle rechnet das Bhdgavatam (9.1.11-12) Iksvaku zwar zu den
zehn Séhnen, die Manu mit seiner Frau Sraddha zeugte, doch laut Sridhara Svami
ist dies eine Verallgemeinerung. Hier wird genauer ausgefiihrt, daB Iksvaku durch
das bloBe Niesen Manus geboren wurde.

VERS 5
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tesam purastad abhavann
aryavarte nrpa nrpa

panca-vimsatih pascac ca
trayo madhye ‘pare ‘nyatah

tesam—unter all diesen Sohnen; purastat—auf der Ostseite; abhavan—sie wur-
den; drydvarte—an einem Ort, der zwischen den Himalaya- und den Vindhya-
Bergen liegt und der als Aryavarta bekannt ist; nrpah—Konige; nrpa—o Konig (Ma-
haraja Pariksit), parca-vimsatih—finfundzwanzig; pascat—auf der Westseite;
ca—auch; trayah—drei von ihnen; madhye—in der Mitte (zwischen Osten und We-
sten); apare—andere; anyatah—an anderen Orten.

UBERSETZUNG

Von diesen hundert Sohnen wurden fiinfundzwanzig Konige auf der
Westseite von Aryavarta, einem Gebiet, das zwischen dem Himalaya und
den Vindhya-Bergen liegt. Weitere fiinfundzwanzig wurden Kénige im
Osten von Aryavarta, und die drei Hauptséhne wurden Konige in der Mitte.
Die anderen Sohne wurden an verschiedenen anderen Orten Konige.

VERS 6
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sa ekadastaka-sraddhe
iksvakuh sutam adisat

mamsam aniyatam medhyam
vikukse gaccha ma ciram

sah—jener Konig (Maharaja Iksvaku); ekadd—einmal; astakd-sraddhe—wahrend
der Monate Januar, Februar und Mirz, wenn den Ahnen Opfergaben dargebracht
werden; iksvakuh—Konig Iksvaku; suram—seinem Sohn; ddisat—befahl; mamsam
—Fleisch; dniyatam—bring hierher; medhyam—reines (durch Jagen gewonnenes),
vikukse—o Vikuksi; gaccha—gehe sofort; ma ciram—unverziiglich.

UBERSETZUNG

Wihrend der Monate Januar, Februar und Mirzwerden den Ahnen soge-
nannte astaka-§raddha-Opfergaben dargebracht. Die $raddha-Zeremonie
wird wihrend der dunklen vierzehn Tage des Monats abgehalten. Als Maha-
raja Iksvaku im Verlauf dieser Zeremonie seine Opfergaben darbrachte, be-
fahl er seinem Sohn Vikuksi, unverziiglich in den Wald zu gehen, um ein
wenig reines Fleisch zu bringen.
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VERS 7
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tatheti sa vanam gatva
mrgan hatva kriyarhanan

sranto bubhuksito virah
sasam cadad apasmrtih

tatha—der Anweisung gemaB; iti—so; sah— Vikuksi; vanam—in den Wald; gat-
va—gehend; mrgan—Tiere; hatva—toten; kriyd-arhanan—geeignet, wahrend der
sraddha-Zeremonie im yajiia geopfert zu werden; srantah—als er erschopft war;
bubhuksitah—und hungrig; virah—der Held; sasam—ein Kaninchen; ca—ebenfalls;
ddat—er aB; apasmrtih—vergessend (daB das Fleisch dazu bestimmt war, in der
sraddha geopfert zu werden).

UBERSETZUNG

Iksvakus Sohn Vikuksi begab sich daraufhin in den Wald und totete viele
Tiere, die als Opfergaben in Frage kamen. Als ihn aber Hunger und Miidig-
keit iibermannten, vergaR er, wofiir das Fleisch bestimmt war, und aB ein
Kaninchen, das er erlegt hatte.

ERLAUTERUNG

Es ist offensichtlich, daB ksarriyas im Wald Tiere toteten, da sich das Fleisch der
Tiere fiir eine bestimmte Art von Opfer eignete. Die Darbringung von Opfergaben
fiir die Ahnen in der sogenannten sraddha-Zeremonie ist ebenfalls eine Art von
yajnia. Wahrend dieses yajria konnte man Fleisch opfern, das von erlegten Waldtie-
ren stammte. Im gegenwartigen Zeitalter jedoch, im Kali-yuga, ist diese Art von Op-
fer untersagt. Sri Caitanya Mahaprabhu zitierte in diesem Zusammenhang eine
Aussage des Brahma-vaivarta Purdna:

asvamedham gavalambham
sannydsam pala-paitrkam
devarena sutotpattim
kalau parica vivarjayet

,,.Im Kali-Zeitalter sind fiinf Dinge verboten: bei einem Opfer ein Pferd darzu-
bringen, bei einem Opfer eine Kuh darzubringen, in den Lebensstand des sannydsa
zu treten, den Ahnen Opfergaben in Form von Fleisch darzubringen und Kinder mit
der Frau des Bruders zu zeugen.*

Das Wort pala-paitrkam bezieht sich auf die Opferung von Fleisch, das den Ah-
nen als Opfergabe dargebracht wird. In friilheren Zeiten war solch eine Opferung er-
laubt, doch im gegenwirtigen Zeitalter ist es verboten, Fleisch als Opfergabe darzu-
bringen. Im gegenwairtigen Zeitalter, dem Kali-yuga, ist jeder darauf bedacht, Tiere
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zu jagen, doch die meisten Menschen sind sudras, nicht ksatriyas. Den Aussagen der
Veden zufolge diirfen jedoch nur ksatriyas jagen, wahrend es den sidras gestattet ist,
das Fleisch von Ziegen und anderen unwichtigen Tieren zu essen, nachdem sie diese
vor der Bildgestalt der Goéttin Kali oder ahnlicher Halbgotter geopfert haben. Im
groBen und ganzen ist Fleischessen nicht allen verboten; eine bestimmte Klasse von
Menschen darf unter gewissen Umstianden und unter gewissen Einschrankungen
Fleisch essen. Was jedoch das Essen von Rindfleisch anbelangt, so ist es allen
strengstens verboten. Aus diesem Grund spricht Krsna personlich in der Bhagavad-
gitd davon, daB die Kiihe beschiitzt werden miissen (go-raksyam). Fleischesser diir-
fen gemaB ihrer jeweiligen gesellschaftlichen Stellung und im Einklang mit den An-
weisungen der sastra Fleisch essen, allerdings niemals das Fleisch von Kiihen. Kiihe
miissen unter allen Umstdnden beschiitzt werden.

VERS 8
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sesam nivedayam dsa
pitre tena ca tad-guruh
coditah proksanayaha
dustam etad akarmakam

sesam—die Uberreste; nivedayam dsa—er iibergab; pitre—seinem Vater; tena
—von ihm; ca—auch; tat-guruh—ihr Priester oder spiritueller Meister; coditah—
gebeten; proksanaya—zur Reinigung; aha—sagte; dustam—verschmutzt; etar—all
dieses Fleisch; akarmakam—als Opfergabe in der sraddha-Zeremonie ungeeignet.

UBERSETZUNG

Vikuksi brachte die Uberreste des Fleisches zu Konig Iksvaku, und dieser
gab es an Vasistha weiter, der es reinigen sollte. Vasistha erkannte jedoch
sofort, daR Vikuksi schon einen Teil des Fleisches gegessen hatte, und er-
klirte deshalb, daR es sich nicht fiir den Gebrauch in der §raddha-Zeremo-
nie eigne.

ERLAUTERUNG

Was dafiir bestimmt ist, im yajria geopfert zu werden, darf niemand kosten, be-
vor es der Bildgestalt dargebracht worden ist. In unseren Tempeln wird nach diesem
Grundsatz gehandelt. Niemand darf Speisen aus der Kiiche essen, wenn sie nicht der
Bildgestalt geopfert wurden. Wenn jemand von einer zubereiteten Speise i3t, bevor
sie der Bildgestalt geopfert wurde, ist das gesamte Gericht verunreinigt und kann
nicht mehr geopfert werden. Diejenigen, die in der Bildgestaltenverehrung titig sind,
miissen sich dieser Tatsache voll bewuBt sein, damit sie davor bewahrt bleiben, Ver-
gehen bei der Verehrung der Bildgestalten zu begehen.
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VERS 9
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JAawva putrasya tat karma
gurunabhihitam nrpah

desan nihsarayam asa
sutam tyakta-vidhim rusd

JjAatva—wissend; putrasya—von seinem Sohn; tat—diese; karma—Tat; guruna
—vom spirituellen Meister (Vasistha); abhihitam—informiert; nrpah—der Konig
(Iksvaku); desat—aus dem Land; nihsdraydm dsa—vertrieb; sutam—seinen Sohn;
tyakta-vidhim—weil er die regulierenden Prinzipien verletzt hatte; rusd—aus Zorn.

UBERSETZUNG

Als Konig lksvaku auf diese Weise von Vasistha erfuhr, was sein Sohn Vi-
kuksi getan hatte, packte ihn heftiger Zorn. Da Vikuksi die regulierenden
Prinzipien verletzt hatte, befahl er ihm, das Land zu verlassen.

VERS 10
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sa tu viprena samvadam
JjAdpakena samacaran

tyaktva kalevaram yogi
sa tenavapa yat param

sah—Maharaja Iksvaku; ru—gewiB; viprena—mit dem brahmana (Vasistha);
samvadam—Gesprach; jAapakena—mit demjenigen, der unterweist; samdcaran
—sich dementsprechend verhaltend; tyaktva—aufgebend; kalevaram—diesen Kor-
per; yogi—der ein bhakti-yogi im Lebensstand der Entsagung war; sah—der Konig;
tena—durch solche Unterweisung; avapa—erlangte; yat—diejenige Position, die; pa-
ram—hochste.

UBERSETZUNG

Nachdem Maharaja lksvaku von dem erhabenen und gelehrten brahmana
Vasistha, der iiber die Absolute Wahrheit sprach, unterwiesen worden war,
wurde er ein Asket. Durch das Befolgen der Prinzipien, die ein yogi zu be-
achten hat, erlangte er nach dem Verlassen seines materiellen Korpers die
hochste Vollkommenheit.



Vers 12] Der Sturz Saubhari Munis 153

VERS 11
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pitary uparate 'bhyetya
vikuksih prthivim imam

sasad ije harim yajraih
sasdda iti visrutah

pitari—als sein Vater; uparate—nachdem er von dem Konigreich befreit worden
war; abhyetya—nachdem er zuriickgekommen war; vikuksih—der Sohn namens Vi-
kuksi; prthivim—den Planeten Erde; imam—diesen; sasat—regierte; ijje—verehrte;
harim—die Hochste Personlichkeit Gottes; yajiaih—durch die Durchfiihrung ver-
schiedener Opfer; sasa-adah—Sasada (,,derjenige, der ein Kaninchen gegessen hat");
iti—so; visrutah—gefeiert.

UBERSETZUNG

Nachdem sein Vater gestorben war, kehrte Vikuksi in das Land zuriick
und wurde in der Folge Konig. Er herrschte iiber den Planeten Erde und
filhrte mehrere Opfer durch, um die Hochste Personlichkeit Gottes zufrie-
denzustellen. Spiter wurde er als $aéida beriihmt.

VERS 12
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puranijayas tasya suta
indravaha itiritah

kakutstha iti capy uktah
srnu namani karmabhih

puram-jayah—Purafjaya (,,der Eroberer der Residenz"); tasya—sein (Vikuksis);
sutah—Sohn; indra-vahah—Indravaha (,,derjenige, dessen Trager Indra ist“); iti
—s0; iritah—bekannt als solcher; kakutsthah—Kakutstha (,,auf dem Buckel eines
Stieres befindlich"); iti—so; ca—auch; api—gewiB; uktah—als solcher bekannt; srnu
—hore; namani—alle Namen; karmabhih—entsprechend seinen Taten.

UBERSETZUNG

Der Sohn Safadas war Puraijaya, der als Indravaha bekannt ist und
manchmal auch Kakutstha genannt wird. Bitte h6re von mir, wie er entspre-
chend seinen Taten verschiedene Namen erhielt.
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VERS 13
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krtanta asit samaro
devanam saha danavaih

parsnigraho vrto viro
devair daitya-parajitaih

krta-antah—ein verheerender Krieg; dsit—es fand statt; samarah—ein Kampf;
devanam—der Halbgotter; saha—mit; danavaih—den Damonen; parsnigrahah—ein
sehr guter Gehilfe; vrtah—angenommen, virah—ein Held; devaih—von den Halbgot-
tern; daitya—von den Damonen; pardjitaih—die besiegt worden waren.

UBERSETZUNG

Zwischen den Halbgéttern und den Dimonen fand einst ein schreckli-
cher Krieg statt. Da die Halbgotter eine Niederlage erlitten hatten, machten
sie Puraiijaya zu ihrem Verbiindeten und besiegten in der Folge die Dimo-
nen. Man kennt diesen Helden deshalb als Puraiijaya, als ,,den, der die Stadt
der Dimonen eroberte’’.

VERS 14
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vacanad deva-devasya
visnor visvatmanah prabhoh
vahanatve vrtas tasya
babhiivendro maha-vrsah

vacandt—auf den Befehl oder die Worte hin; deva-devasya—des Hochsten Herrn
aller Halbgotter; visva-atmanah—der Uberseele der gesamten Schopfung; prabhoh
—des Herrn, des Kontrollierenden; vahanatve—weil er der Trager wurde; vrtah—
beschiftigt; tasya—im Dienst Puranjayas; babhiuva—er wurde; indrah—der Konig
des Himmels; maha-vrsah—ein groBer Stier.

UBERSETZUNG

Puraijaya erklirte sich bereit, alle Dimonen zu toten, aber nur unter der
Bedingung, daB Indra sein Triger sein wiirde. Aus Stolz nahm Indra diesen
Vorschlag nicht an, willigte jedoch spiter auf Anweisung des Hochsten
Herrn, Visnu, ein und verwandelte sich in einen groBen Stier, auf dem Pu-
raiijaya reiten konnte.
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VERS 15-16
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sa sannaddho dhanur divyam
adadya visikhan chitan

stuyamanas tam druhya
yuyutsuh kakudi sthitah

tejasapyayito visnoh
purusasya mahdatmanah

praticyam disi daityanam
nyarunat tridasaih puram

sah—er, Puranjaya; sannaddhah—der gut ausgeristet war; dhanuh divyam—
einen erstklassigen oder transzendentalen Bogen; dddaya—nehmend; visikhan—
Pfeile; sitan—sehr scharf; stiyamanah—iber die MaBen geriihmt werden; ram
—ihn (den Stier); druhya—besteigend; yuyutsuh—kampfbereit, kakudi—auf dem
Riicken des Stieres; sthitah—sich befindend; trejasi—von der Macht; dpydyitah—
begiinstigt; vismoh—von Sri Visnu; purusasya—die hochste Person; mahd-dtma-
nah—die Uberseele; praticyam— in der westlichen; disi—Richtung; daitydndam—der
Damonen; nyarunat—eroberte; tridasaih—umgeben von Halbgottern; puram—die
Stadt.

UBERSETZUNG

Der gut geriistete und von Kampfbegierde erfiillte Puraijaya ergriff
einen transzendentalen Bogen und sehr spitze Pfeile, stieg unter Hochrufen
der Halbgétter auf den Riicken des Stieres [Indra] und setzte sich auf dessen
Hocker. Deshalb ist er als Kakutstha bekannt. Ermachtlgt von $ri Visnu, der
die Uberseele und die Hochste Personlichkeit ist, saB Puraiijaya auf dem
groBen Stier und ist daher als Indravaha bekannt. Umringt von den Halbgot-
tern, griff er die Stadt der Dimonen vom Westen her an.

VERS 17
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tais tasya cabhut pradhanam
tumulam loma-harsanam
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yamaya bhallair anayad
daityan abhiyayur mrdhe

taih—mit den Damonen; tasya—von ihm, Puranjaya; ca—auch; abhiit—es fand
_statt; pradhanam—ein Kampf; rumulam—sehr ungestiim; loma-harsanam—wenn
man davon hort, stehen einem die Haare zu Berge; yamdya—in das Reich Yamara-
jas; bhallaih—von den Pfeilen; anayat—geschickt; daityan—von den Damonen; abhi-
yayuh—die sich ihm entgegenstellten; mrdhe—in jenem Kampf.

UBERSETZUNG

Zwischen den Dimonen und Puraiijaya entspann sich ein erbitterter
Kampf. Ja, die Schlacht war so blutig, daB sich einem die Haare striuben,
wenn man dariiber hort. Alle Dimonen, die mutig genug waren, sich Puraii-
jaya entgegenzustellen, wurden von seinen Pfeilen sofort in das Reich Ya-
marajas geschickt.

VERS 18
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tasyesu-patabhimukham
yugantagnim ivolbanam

visrjya dudruvur daitya
hanyamanah svam dalayam

tasya—sein (Puranjayas); isu-pdta—das SchieBen der Pfeile; abhimukham—an-
gesichts; yuga-anta—am Ende des Zeitalters; agnim—die Flammen; iva—genau wie;
ulbanam—ungestim; visrjya—aufhorend anzugreifen; dudruvuh—rannten davon;
daityah—alle Damonen; hanyamanah—getotet (von Puraijaya); svam—eigenes;
alayam—in das Haus.

UBERSETZUNG

Um sich vor den lodernden Pfeilen Indravahas zu retten, die den Flam-
men der Vernichtung am Ende der Zeitalter glichen, fliichteten diejenigen
Dimonen, die den Tod der restlichen Armee iiberlebt hatten, in grofter
Hast in ihre Hiuser.

VERS 19
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Jjitva param dhanam sarvam
sastrikam vajra-panaye
pratyayacchat sa rajarsir
iti namabhir ahrtah

jitva—bezwingend; param—Feinde; dhanam—Reichtum; sarvam—alles; sa-
strikam—samt ihren Frauen; vajra-panaye—an Indra, der den Donnerkeil tragt;
pratyayacchat—brachte zuriick und tlibergab; sah—dieser; rdja-rsih—heiliger Konig
(Puranjaya); iti—so; ndmabhih—mit Namen; dhrtah—wurde benannt.

UBERSETZUNG

Nachdem der heilige Konig Puraiijaya iiber den Feind gesiegt hatte, gab
er alles, einschlieBlich der Reichtiimer und Frauen des Feindes, Indra, der
einen Donnerkeil trigt. Wegen dieser Tat hat er unter dem Namen Puraii-
jaya Berithmtheit erlangt. Puraiijaya besitzt also verschiedene Namen, weil
er verschiedene Taten vollbracht hat.

VERS 20
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puranjayasya putro 'bhid
anends tat-sutah prthuh

visvagandhis tatas candro
yuvandsvas tu tat-sutah

puranjayasya—von Puranjaya; putrah—Sohn; abhit—wurde geboren; anenah
—namens Anena; tat-sutah—sein Sohn; prthuh—namens Prthu; visvagandhih—
namens Visvagandhi; rarah—sein Sohn; candrah—namens Candra; yuvandsvah—
namens Yuvanasva; tu—gewil; tat-sutah—sein Sohn.

UBERSETZUNG

Der Sohn Puraiijayas hieB Anena, Anenas Sohn war Prthu, und Prthus
Sohn war Viévagandhi. Vi§vagandhis Sohn war Candra, und Candras Sohn
war Yuvanaéva.

VERS 21
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srdvastas tat-suto yena
sravasti nirmame puri
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brhadasvas tu srdvastis
tatah kuvalayasvakah

sravastah—namens Sravasta; rat-sutah—der Sohn Yuvanasvas; yena—von dem;
Sravasti—namens Sravasti, nirmame—wurde erbaut; puri—die groBe Stadt; brhadas-
vah—Brhadasva; ru—jedoch; sravastih—von Sravasta gezeugt; tatah—von ihm; ku-
valaydsvakah—namens Kuvalayasva.

UBERSETZUNG

Der Sohn Yuvaniaévas war Srivasta, der die Stadt erbaute, die als Sravasti
Puri bekannt war. Der Sohn S$ravastas war Brhadasva, und Brhadasvas Sohn
war Kuvalayaéva. Auf diese Weise vergroBerte sich die Dynastie.

VERS 22
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yah priyartham utankasya
dhundhu-namasuram bali

sutanam eka-vimsatya
sahasrair ahanad vrtah

yah—er, der; priya-artham—um der Zufriedenstellung willen; utankasya—des
groBen Weisen Utanka; dhundhu-nama—namens Dhundu; asuram—einen Diamon;
bali—sehr machtig (Kuvalayasva), suranam—der Sohne; eka-vimsatyd—von ein-
undzwanzig; sahasraih—tausend; ahanatr—getotet; vrrah—umgeben.
UBERSETZUNG

Um den Weisen Utanka zufriedenzustellen, totete der iiberaus michtige
Kuvalayasva einen Dimon namens Dhundhu. Seine einundzwanzigtausend
Sohne standen ihm dabei zur Seite.

VERS 23-24
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dhundhumara iti khyatas
tat-sutas te ca jajvaluh
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dhundhor mukhdgnina sarve
traya evavasesitdh

drdhdsvah kapilasvas ca
bhadrasva iti bharata

drdhasva-putro haryasvo
nikumbhas tat-sutah smrtah

dhundhu-marah—derjenige, der Dhundhu getotet hat; iti—so; khyatah—gefeiert;
tat-sutah—seine Sohne; te—sie alle; ca—auch; jajvaluh—verbrannt; dhundhoh—von
Dhundhu; mukha-agnina—von dem Feuer, das aus dem Mund hervorloderte; sarve
—sie alle; trayah—drei; eva—nur; avasesitah—blieben am Leben; drdhasvah—
Drdhasva; kapilasvah—Kapilasva; ca—und; bhadrasvah—Bhadrasva; iti—so; bhdra-
ta—o Maharaja Pariksit; drdhdsva-putrah—der Sohn Drdhasvas; haryasvah—
namens Haryasva; nikumbhah—Nikumbha, rat-sutah—sein Sohn; smrtah—weithin
bekannt.

UBERSETZUNG

O Maharaja Pariksit, aus diesem Grunde wurde Kuvalaya§va unter dem
Namen Dhundhumara [, derjenige, der Dhundhu totete’’] beriihmt. Seine
Sohne indessen wurden alle bis auf drei von dem Feuer, das aus Dhundhus
Mund hervorloderte, zu Asche verbrannt. Die iiberlebenden S6hne waren
Drdhaséva, Kapilaéva und Bhadraéva. Drdhaéva bekam einen Sohn namens
Haryasva, dessen Sohn unter dem Namen Nikumbha Beriihmtheit erlangte.

VERS 25

el frgwm@ saedisy@ g |
FIATAISHIA I FISATH I @ 114

bahulasvo nikumbhasya
krsasvo 'thasya senajit

yuvandsvo 'bhavat tasya
so 'napatyo vanam gatah

bahulasvah—namens Bahulasva; nikumbhasya—von Nikumbha; krsasvah—
namens Krsasva; atha—daraufhin; asya—von Krsasva; senajit—Senajit; yuvanasvah
—namens Yuvanasva; abhavat—wurde geboren; tasya—von Senajit; sah—er; ana-
patyah—ohne Sohne; vanam gatah—zog sich als vanaprastha in den Wald zuriick.

UBERSETZUNG

Der Sohn Nikumbhas war Bahulaéva, der Sohn Bahulasvas war Kréasva,
der Sohn KréaSvas war Senajit, und der Sohn Senajits war Yuvana$va. Yuva-
nasva hatte keine Sohne, weshalb er sich aus dem Familienleben zuriickzog
und in den Wald ging.
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VERS 26
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bharya-satena nirvinna
rsayo 'sya krpadlavah

istim sma vartayam cakrur
aindrim te susamahitah

bhdrya-satena—mit einhundert Frauen; nirvinnah—sehr verdrieBlich; rsayah
—die Weisen (im Wald), asya—ihm gegeniiber; krpdlavah—voller Barmherzigkeit;
istim—eine rituelle Zeremonie; sma—in der Vergangenheit; vartayam cakruh—be-
gannen durchzufiihren; aindrim—bekannt als Indra-yajna; re—sie alle; su-samahi-
tah—sehr sorgfiltig und aufmerksam.

UBERSETZUNG

Obwohl Yuvanaéva zusammen mit seinen hundert Frauen in den Wald
zog, waren sie alle sehr ungliicklich. Doch die Weisen im Wald waren dem
Konig sehr wohlgesinnt und begannen deshalb mit groRer Sorgfalt und Auf-
merksamkeit, einen Indra-yajiia durchzufilhren, um dem Konig den
Waunsch nach einem Sohn zu erfiillen.

ERLAUTERUNG

Man darf zwar zusammen mit seiner Frau in den Lebensstand des vanaprastha
treten; dies bedeutet jedoch, daB man sich ganz aus dem Haushélterleben zuriick-
zieht. Obwohl sich Konig Yuvanasva aus dem Familienleben zuriickgezogen hatte,
waren er und seine Frauen immer noch bekiimmert, weil sie keinen Sohn hatten.

VERS 27
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raja tad-yajra-sadanam
pravisto nisi tarsitah

drstva sayanan viprams tan
papau mantra-jalam svayam

raja—der Konig (Yuvanasva), rat-yajia-sadanam—die Opferarena; pravistah—
betrat; nisi—nachts; tarsitah—da er durstig war; drstva—sehend; sayanan—daliegen;
vipran—alle brahmanas, tan—sie alle; papau—trank; mantra-jalam—Wasser, das
mit mantras geheiligt worden ist; svayam—personlich.
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UBERSETZUNG

Eines Nachts hatte der Konig Durst. Er betrat die Opferarena, und als er
sah, daR alle brahmanas schliefen, trank er das geheiligte Wasser, das ei-
gentlich von seiner Frau getrunken werden sollite.

ERLAUTERUNG

Yajras, die von bradhmanas gemaB dem vedischen Zeremoniell durchgefiihrt
werden, sind derart wirkungsvoll, daB die Heiligung von Wasser durch vedische
mantras dazu verhelfen kann, ein angestrebtes Ziel zu erreichen. In diesem Fall hei-
ligten die brahmanas das Wasser, damit es die Frau des Konigs wahrend des yajia
trinken konnte. Doch das Schicksal wollte es, daB der Konig in der Nacht Durst be-
kam, in die Opferarena ging und das Wasser selbst trank.

VERS 28
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utthitdas te nisamyatha
vyudakam kalasam prabho

papracchuh kasya karmedam
pitam pumsavanam jalam

utthitah—nachdem sie aufgewacht waren; re—sie alle; nisamya—sehend; atha—
daraufhin; vyudakam—leer; kalasam—den Wassertopf; prabho—o Konig Pariksit;
papracchuh—fragten; kasya—wessen; karma—Tat; idam—diese; pitam—getrunken;
pumsavanam—das die Geburt eines Kindes herbeifiihren sollte; jalan—Wasser.

UBERSETZUNG

Als die brahmanas aufstanden und sahen, daB der Wassertopf leer war,
fragten sie, wer dieses Wasser, das die Zeugung eines Kindes hitte ermogli-
chen sollen, getrunken habe.

VERS 29
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isvara-prahitena te
isvaraya namas cakrur
aho daiva-balam balam
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rajia—vom Konig; pitam—getrunken, viditva—dies begreifend; vai—wahrhaftig;
isvara-prahitena—von der Vorsehung veranlaBt; re—sie alle; isvaraya—der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes, dem hochsten Kontrollierenden; namah cakruh—
brachten achtungsvolle Ehrerbietungen dar; aho—o weh; daiva-balam—die Macht
der Vorsehung; balam—ist wirkliche Macht.

UBERSETZUNG

Als die brahmanas schlieBlich erfuhren, daR der Konig, veranlaBt vom
hochsten Kontrollierenden, das Wasser getrunken hatte, riefen sie alle:
,,Wahrhaftig, die Macht der Vorsehung ist wirkliche Macht. Niemand kann
der Macht des Hochsten ausweichen.”” Auf diese Weise brachten sie dem
Herrn ihre achtungsvollen Ehrerbietungen dar.

VERS 30
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tatah kala upavrtte
kuksim nirbhidya daksinam
yuvanasvasya tanayas
cakravarti jajana ha

tatah—daraufhin; kale—Zeit; upavrtte—als sie reif war; kuksim—den unteren
Teil des Bauches; nirbhidya—durchbohrend; daksinam—die rechte Seite; yuvandsva-
sya—von Konig Yuvanasva; tanayah—einen Sohn; cakravarti—mit allen guten
Merkmalen eines Konigs; jajdna—brachte hervor; ha—in der Vergangenheit.

UBERSETZUNG

Daraufhin kam zur gegebenen Zeit aus der rechten unteren Hilfte von
Konig Yuvanasvas Bauch ein Sohn hervor, der alle guten Merkmale eines
michtigen Konigs aufwies.

VERS 31
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kam dhasyati kumdro 'yam
stanye rortiyate bhrsam

mam dhata vatsa ma rodir
itindro desinim adat

kam—von wem,; dhasyati—wird es betreut werden, indem ihm Muttermilch ge-
geben werden wird; kumarah—Kind; ayam—dieses; stanye—weil es Muttermilch
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trinken will; roruyate—es weint; bhrsam—so heftig; mam dhdta—trinke einfach;
vatsa—mein liebes Kind; md rodih—weine nicht; iti—so; indrah—Konig Indra;
desinim—den Zeigefinger; addr—gab ihm zum Saugen.

UBERSETZUNG

Da das Kind Muttermilch haben wollte, weinte es so heftig, daB alle
brahmanas sehr besorgt wurden. ,,Wer wird sich um diesen Siugling kiim-
mern?’ fragten sie. Darauf kam Indra, der mit diesem yajia verehrt wurde,
und trostete das Kind mit den Worten: ,,Weine nicht.”” Dann schob er sei-
nen Zeigefinger in den Mund des Siuglings und sagte: ,,Sauge an mir.”

VERS 32
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na mamara pita tasya
vipra-deva-prasadatah

yuvandsvo 'tha tatraiva
tapasa siddhim anvagat

na—nicht, mamara—starb; pita—der Vater; tasya—des Sauglings; vipra-deva-
prasadatah—aufgrund der Barmherzigkeit und der Segnungen der brahmanas; yu-
vanasvah—Konig Yuvanasva; atha—danach; tatra eva—am selben Ort; tapasa—
indem er Entsagung tibte; siddhim—Vollkommenheit; anvagat—erreichte.

UBERSETZUNG

Weil Yuvanasva, der Vater des Kindes, von den brahmanas gesegnet
wurde, gelang es ihm, dem Tod zu entrinnen. Nach diesem Vorfall nahm er
harte Entsagungen auf sich und erlangte am selben Ort die Vollkommen-
heit.

VERS 33-34
TRTERARIsE A7y am 7w 3 |
FETq Tl GiEm TER IR 1330
TIRAVRSY AFYAT THFTATA T |
CHEARELGE T e G TR

trasaddasyur itindro 'nga
vidadhe nama yasya vai

yasmat trasanti hy udvigna
dasyavo ravanddayah
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yauvandsvo 'tha mandhata
cakravarty avanim prabhuh

sapta-dvipavatim ekah
sasasacyuta-tejasa

trasat-dasyuh—namens Trasaddasyu (,,einer, der Diebe und Gauner bedroht"),
iti—so; indrah—der Konig des Himmels; ariga—mein lieber Konig; vidadhe—gab;
nama—den Namen; yasya—den; vai—gewil; yasmat—vor dem; trasanti—fiirchten
sich; hi—gewiB; udvignah—die Ursache von Angst; dasyavah—Diebe und Halun-
ken; ravana-dadayah—angefiihrt von groBen Raksasas wie Ravana; yauvandsvah
—der Sohn Yuvanasvas; atha—so; mandhdta—bekannt als Mandhata; cakra-
varti—der Herrscher der Welt; avanim—Erde; prabhuh—der Herrscher; sapta-
dvipa-vatim—aus sieben Inseln bestehend; ekah—einer allein; acyuta-tejasa—weil er
dank der Begiinstigung durch die Hochste Personlichkeit Gottes machtig war.

UBERSETZUNG

Mandhata, der Sohn Yuvanasvas, rief bei Ravana und anderen Dieben und
Halunken, die Schrecken verbreiteten, Angst hervor. O Konig Pariksit, weil
sie ihn, den Sohn Yuvanaévas, fiirchteten, war er als Trasaddasyu bekannt.
Diesen Namen erhielt er von Konig Indra. Durch die Gnade der Hochsten
Personlichkeit Gottes war der Sohn Yuvanaévas derart michtig, dal er, als er
Herrscher wurde, die ganze Welt, die aus sieben Inseln besteht, regierte,
ohne irgendeinen Mitregenten zu haben.

VERS 35-36
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ije ca yajiam kratubhir
atma-vid bhuri-daksinaih

sarva-devamayam devam
sarvatmakam atindriyam

dravyam mantro vidhir yajiio
yajamanas tathartvijah

dharmo desas ca kalas ca
sarvam etad yad atmakam

ije—er verehrte; ca—auch; yajriam—den Herrn der Opfer; kratubhih—durch groB3
angelegte Rituale; arma-vit—durch Selbstverwirklichung vollkommen bewuft;
bhiri-daksinaih—indem er den brdahmanas groBe Spenden gab; sarva-deva-ma-
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yam—aus allen Halbgottern bestehend;, devam—der Herr; sarva-atmakam—die
Uberseele eines jeden; ati-indriyam—in einer transzendentalen Stellung befindlich;
dravyam—Zutaten; mantrah—das Chanten der vedischen Hymnen; vidhih—regu-
lierenden Prinzipien; yajiah—die Verehrung; yajamanah—der Ausfiihrende; tatha
—mit; rtvijah—den Priestern; dharmah—religiose Grundsatze; desah—das Land;
ca—und; kalah—die Zeit, ca—auch; sarvam—alles; etar—diese Dinge; yar—das, was
ist; atmakam—forderlich fiir Selbstverwirklichung.

UBERSETZUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes ist nicht verschieden von den gliick-
verheiRenden Aspekten groBer Opfer: den Zutaten, die fiir das Opfer beno-
tigt werden, dem Chanten vedischer Hymnen, den regulierenden Prinzi-
pien, dem Ausfiihrenden, den Priestern, dem Ergebnis des Opfers, der Op-
ferarena und der Zeit, zu der das Opfer stattfindet. Da Mandhata sich der
Prinzipien der Selbstverwirklichung bewuBt war, verehrte er die in einer
transzendentalen Stellung befindliche Hochste Seele, die Hochste Person-
lichkeit Gottes, $ri Visnu, der alle Halbgotter miteinschlieBt, und zudem
gab er den brahmanas reiche Spenden. Auf diese Weise fiihrte er yajias
durch, um den Herrn zu verehren.

VERS 37
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ydvat surya udeti sma
yavac ca pratitisthati

tat sarvam yauvandsvasya
mandhatuh ksetram ucyate

ydavat—solange wie; suryah—die Sonne; udeti—ist am Horizont aufgegangen;
sma—in der Vergangenheit; ydvat—solange wie; ca—auch; pratitisthati—bleibt wei-
terhin; rar—all diese oben genannten Dinge; sarvam—alles; yauvandsvasya—des
Sohnes Yuvanasvas; mandhatuh—der Mandhata hieB; ksetram—Land; ucyate—gilt
als.

UBERSETZUNG

Es heifRt, daB alles Land — von dem Ort, wo die Sonne hellstrahlend am
Horizont aufgeht, bis zu dem Ort, an dem sie untergeht — dem beriihmten
Mandhata, dem Sohn Yuvana$vas, gehort.

VERS 38
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sasabindor duhitari
bindumatyam adhan nrpah

purukutsam ambarisam
mucukundam ca yoginam

tesam svasdrah paricasat
saubharim vavrire patim

sasabindoh—eines Konigs namens Sasabindu; duhitari—der Tochter; bindumat-
yam—deren Name Bindumati war; adhdr—zeugte; nrpah—der Konig (Mandhata),
purukutsam—Purukutsa; ambarisam— A mbarisa; mucukundam—Mucukunda; ca—
und; yoginam—ein iiberaus erhabener Mystiker; tesdm—von ihnen; svasarah—die
Schwestern; paricasat—fiinfzig; saubharim—den groBen Weisen Saubhari; vavri-
re—akzeptierten; patim—als Ehemann.

UBERSETZUNG

Maindhata zeugte mit Bindumati, der Tochter $asabindus, drei Sohne,
nimlich Purukutsa, Ambarisa und Mucukunda, der ein groRer mystischer
yogi war. Diese drei Briider hatten fiinfzig Schwestern, die alle den groRen
Weisen Saubhari zum Mann nahmen.

VERS 39-40
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yamunantar-jale magnas
tapyamanah param tapah
nirvrtim mina-rajasya
drstva maithuna-dharminah

Xy

Jjata-sprho nrpam viprah
kanyam ekam aydcata

so 'py aha grhyatam brahman
kamam kanya svayamvare

yamund-antah-jale—in das tiefe Wasser des Flusses Yamuna; magnah—ganz
eingetaucht; tapyamdanah—BuBiibungen praktizierend; param—aufBergewohnliche;
tapah—Entsagung; nirvrtim—Freude; mina-rajasya—eines groBen Fisches; drstvd
—sehend; maithuna-dharminah—der sich geschlechtlich betitigte; jata-sprhah—
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wurde sexuell erregt; nrpam—zum Konig (Mandhata); viprah—der brahmana (Sau-
bhari Rsi); kanydm ekam—eine Tochter; aydcata—bat um; sah—er, der Konig; api
—ebenfalls; aha—sagte; grhyatam—du kannst nehmen; brahman—o brahmana; ka-
mam—wie sie wiinscht; kanyd—Tochter; svayamvare—nach eigener Wahl.

UBERSETZUNG

Wihrend Saubhari Rsi tief unten im Wasser der Yamuna Askese iibte, be-
obachtete er zwei Fische beim Geschlechtsverkehr. Auf diese Weise wurde
er der Freude der Sexualitit gewahr und ging, von diesem Verlangen getrie-
ben, zu Konig Mandhata und bat ihn um eine seiner Tochter. Auf seine Bitte
hin antwortete der Konig: ,,O brahmana, jede meiner Tochter darf nach ih-
rer eigenen Wahl einen beliebigen Ehemann annehmen.*

ERLAUTERUNG

Hier beginnt die Geschichte von Saubhari Rsi. Laut Visvanatha Cakravarti Tha-
kura war Mandhata der Konig von Mathura, als Saubhari Rsi tief unten auf dem
Grund der Yamuna Entsagung praktizierte. Als der rsi geschlechtliche Begierde ver-
spiirte, stieg er aus dem Wasser und ging zu Konig Mandhata, um bei ihm um eine
seiner Tochter anzuhalten.

VERS 41-42
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sa vicintyapriyam strinam
jaratho 'ham asan-matah
vali-palita ejat-ka
ity aham pratyudahrtah

sadhayisye tathatmanam
sura-strinam abhipsitam

kim punar manujendranam
iti vyavasitah prabhuh

sah—er, Saubhari Muni; vicintya—bei sich denkend; aprivam—nicht geliebt;
strinam—von den Frauen; jarathah—wegen des hohen Alters kraftlos; aham—ich;
asat-matah—von ihnen nicht begehrt; vali—runzelig; palitah—grauhaarig; ejat-kah
—mit einem standig zitternden Kopf; iti—auf diese Weise; aham—ich; pratyudahr-
tah—verschmiht (von ihnen); sddhayisye—ich werde auf solche Weise handeln; ta-
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tha—wie; atmanam—mein Korper; sura-strinam—fiir die himmlischen Frauen der
hoheren Planeten; abhipsitam—begehrenswert; kim—ganz zu schweigen von; pu-
nah—noch; manuja-indranam—der Tochter irdischer Konige; iti—auf diese Weise;
vyavasitah—entschlossen; prabhuh—Saubhari, der iiberaus machtige Mystiker.

UBERSETZUNG

Saubhari Muni dachte bei sich: Aufgrund meines hohen Alters bin ich
nun gebrechlich. Mein Haar ist grau geworden, meine Haut ist schlaff, und
mein Kopf zittert stindig. Dariiber hinaus bin ich ein yogi und gefalle den
Frauen deshalb nicht. Da mich der Konig so verschmihte, werde ich meinen
Korper so verindern, daB ich selbst fiir Frauen der himmlischen Planeten
begehrenswert bin, ganz zu schweigen also von den Téchtern irdischer Ko-
nige.

VERS 43
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munih pravesitah ksatra
kanyantahpuram rddhimat

vrtah sa raja-kanyabhir
ekam paricasata varah

munih—Saubhari Muni; pravesitah—wurde eingelassen; ksatra—vom Palastbo-
ten; kanyd-antahpuram—in die Gemacher der Prinzessinnen; rddhi-mat—in jeder
Beziehung hochst prunkvoll; vrrah—akzeptiert; sah—er; raja-kanyabhih—von allen
Prinzessinnen; ekam—er allein; paricasata—von allen fiinfzig; varah—der Ehemann.

UBERSETZUNG

Als Saubhari Muni sich in einen véllig verjiingten und schonen Mann ver-
wandelt hatte, fiihrte ihn der Palastbote in die Prinzessinnengemicher, die
hochst prunkvoll eingerichtet waren. Hierauf akzeptierten ihn alle fiinfzig
Prinzessinnen als ihren Gatten, obwohl er nur ein einziger Mann war.

VERS 44
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tasam kalir abhud bhiiyams
tad-arthe '‘pohya sauhrdam
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mamanurupo nayam va
iti tad-gata-cetasam

tasam—von allen Prinzessinnen; kalih—Uneinigkeit und Streit; abhiit—es gab;
bhiyan—sehr viel; tat-arthe—wegen Saubhari Muni; apohya—aufgebend; sauhr-
dam—eine gute Beziehung; mama—meine; anuripah—die passende Person; na—
nicht; ayam—dieser; vah—deiner; iti—auf diese Weise; tat-gata-cetasam—da sie von
ihm angezogen wurden.

UBERSETZUNG

Da sich die Prinzessinnen zu Saubhari Muni hingezogen fiihlten, gaben
sie ihre schwesterliche Beziehung auf und zankten sich. Jede behauptete:
,Dieser Mann paBt genau zu mir und nicht zu dir.”” Auf diese Weise ent-
stand ein heftiger Streit.

VERS 45-46
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sa bahv-rcas tabhir aparaniya-
tapah-sriyanarghya-paricchadesu

grhesu nanopavanamalambhah-
sarahsu saugandhika-kananesu

q

mahadrha-sayyasana-vastra-bhisana-
snananulepabhyavahdara-malyakaih
svalankrta-stri-purusesu nityada
reme 'nugdyad-dvija-bhrnga-vandisu

sah—er, Saubhari Rsi; bahu-rcah—iiberaus geschickt im Einsetzen vedischer
mantras; tabhih—mit seinen Frauen; apdraniya—unbegrenzt; tapah—das Ergebnis
von Entsagung; srivdi—durch Reichtiimer; anarghya—Dinge, die dem GenuB3 die-
nen; paricchadesu—ausgestattet mit verschiedenen Kleidern und Gewandern; grhe-
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su—im Haus und in den Zimmern; ndnd—eine Vielfalt von; upavana—Parks; ama-
la—sauber; ambhah—W asser; sarahsu—in Seen; saugandhika—stark duftend; kdna-
nesu—in Garten; mahd-arha—sehr kostbares; sayyd—Bettzeug; dsana—Sitzgelegen-
heiten; vastra—Kleidung; bhiusana—Schmuckstiicke; sndna—Badegelegenheit; an-
-ulepa—Sandelholz; abhyavahdara—kostliche Speisen; mdlyakaih—und mit Girlan-
den; su-alankrta—schon gekleidet und geschmiickt; stri—Frauen; purusesu—auch
mit Mannern; nityada—standig; reme—genossen; anugdyat—gefolgt von dem Ge-
sang von; dvija—Vogeln; bhriga—Hummeln; vandisu—und Berufssangern.

UBERSETZUNG

Saubhari Muni beherrschte die Kunst, mantras perfekt zu chanten, und
deshalb erlangte er als Ergebnis seiner harten Entsagung ein luxyrids einge-
richtetes Heim mit Kleidern, Schmuckstiicken, ordentlich gekleideten und
geschmiickten Dienerinnen und Lakaien und einer Vielzahl von Parks mit
kristallklaren Seen und Girten. In den Girten, die vom Duft der verschie-
densten Blumen erfiillt waren, war der Gesang von Berufssingern, das Zwit-
schern von Vogeln und das Summen von Bienen zu horen. Saubharis Heim
war mit einer Fiille von kostbaren Betten, Sitzmobeln, Zierat und Bidern
ausgestattet, und es gab eine Vielzahl von Sandelholzpasten, Blumengirlan-
den und késtlichen Speisen. Umgeben von solch groBem Prunk, widmete
sich der muni zusammen mit seinen zahlreichen Frauen dem Familienleben.

ERLAUTERUNG

Saubhari Rsi war ein groBer yogi. Ein yogi, der die Vollkommenbheit erreicht hat,
kommt in den GenuB acht materieller Fahigkeiten — anima, laghima, mahima,
prapti, prakamya, isitva, vasitva und kamavasayita. Weil Saubhari Muni ein voll-
kommener yogi war, erfreute er sich eines HochstmaBes an materiellem GenuB. Das
Wort bahv-rca bedeutet ,,Meister im Chanten von mantras". Ebenso, wie man ma-
teriellen Reichtum auf gewohnlichem Wege, das heiBt mit materiellen Mitteln, er-
werben kann, so ist dies auch mit feinstofflichen Mitteln moglich, das heilt mit
Hilfe von mantras. Saubhari Muni beschaffte sich durch mantras materiellen Reich-
tum, doch dies war nicht die Vollkommenheit des Lebens. Wie sich noch zeigen
wird, wurde Saubhari Muni sehr frustriert, weil ihn der materielle Reichtum nicht
befriedigte. Daher kehrte er allem den Riicken, ging wieder als vanaprastha in den
Wald und erreichte dort endgiiltigen Erfolg. Nur diejenigen, die nicht atrma-tattva-
vit sind und sich des spirituellen Wertes des Lebens nicht bewuft sind, konnen mit
duBerlichen materiellen Reichtiimern zufriedengestellt werden. Doch wer dtma-
tartva-vit ist, kann materiellem Wobhlstand nichts abgewinnen. Das ist die Lehre, die
wir aus dem Leben und den Taten Saubhari Munis ziehen konnen.

VERS 47
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yad-gdrhasthyam tu samviksya
sapta-dvipavati-patih

vismitah stambham ajahat
sarvabhauma-sriyanvitam

yat—er, dessen; garhasthyam—Familienleben, Haushalterleben; ru—aber; sam-
viksya—beobachtend; sapta-dvipa-vati-patih—Mandhata, der der Konig der gesam-
ten Welt war, die aus sieben Inseln besteht; vismitah—wurde von Verwunderung
ergriffen; stambham—Hochmut, der auf einer einfluBreichen Stellung beruht; aja-
hat—er gab auf; sdarva-bhauma—der Herrscher der gesamten Welt; sriya-anvitam
—gesegnet mit allen Arten von Reichtum.

UBERSETZUNG

Mandhata, der Konig der gesamten Welt, die aus sieben Inseln besteht,
wurde von Verwunderung ergriffen, als er sah, mit welchem Prunk Saubhari
Munis Heim ausgestattet war. Er gab daher seinen falschen Stolz auf sein
Amt als Herrscher der Welt auf.

ERLAUTERUNG

Jeder ist stolz auf seine eigene Position, doch hier erfahren wir erstaunlicher-
weise, daB sich der Herrscher der gesamten Welt Saubhari Muni in bezug auf mate-
rielles Gliick in jeder Hinsicht unterlegen fiihlte, als er dessen Reichtum sah.

VERS 48
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evam grhesv abhirato
visayan vividhaih sukhaih

sevamano na cdatusyad
ajya-stokair ivanalah

evam—auf diese Weise; grhesu—in hauslichen Angelegenheiten; abhiratah—
immer verstrickt; visayan—materielle Dinge; vividhaih—mit einer Vielzahl von; su-
khaih—Glick; sevamanah—genieBend; na—nicht; ca—auch; atusyat—befriedigten
ihn; djya-stokaih—von Fetttropfen; iva—wie; analah—ein Feuer.

UBERSETZUNG

Auf diese Weise genoB Saubhari Muni in der materiellen Welt Sinnenbe-
friedigung; aber dennoch war er ganz und gar nicht zufrieden, genau wie
ein Feuer niemals verléscht, wenn man ihm stindig Tropfen von Ol zufiihrt.
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ERLAUTERUNG

Materielle Begierde ist genau wie ein loderndes Feuer. Wenn man in ein Feuer
standig Fett hineintropfen 1aBt, vergroBert es sich und wird nie verloschen. Deshalb
wird man niemals Erfolg haben, wenn man seine materiellen Wiinsche zu stillen

“versucht, indem man sie befriedigt. In der modernen Gesellschaft ist jeder bestrebt,
sich wirtschaftlich besserzustellen, was eine weitere Form ist, stindig Ol in das ma-
terielle Feuer tropfen zu lassen. Die westlichen Lander sind auf dem Gipfel materiel-
ler Zivilisation angelangt, aber dennoch sind die Menschen unzufrieden. Wahre Be-
friedigung findet man im Krsna-BewuBtsein, wie Krsna in der Bhagavad-gita (5.29)
mit folgenden Worten bestatigt:

bhoktaram yajna-tapasam
sarva-loka-mahesvaram

suhrdam sarva-bhitanam
JjAatva mam santim rcchati

,,Da die Weisen Mich als das endgiiltige Ziel aller Opfer und BuBBen kennen, als
den Hochsten Herrn aller Planeten und Halbgotter und den Wohltdter und wohl-
meinenden Freund aller Lebewesen, erlangen sie Frieden von den Qualen des mate-
riellen Daseins.*

Man muB deshalb versuchen, Krsna-bewuflt zu werden und durch das richtige
Befolgen der vorgeschriebenen Regeln Fortschritte im Krsna-BewuBtsein zu ma-
chen. Dann kann man ein ewiges, gliickseliges Leben voll Frieden und Wissen errei-
chen.

VERS 49
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sa kadac:d upasina
atmapahnavam atmanah

dadarsa bahv-rcacaryo
mina-sanga-samutthitam

sah—er (Saubhari Muni); kaddcit—eines Tages; updsinah—sich hinsetzend;
dtma-apahnavam—die Selbsterniedrigung (die zum Fall von der Stufe der tapasya
fiihrte); atrmanah—selbstverursacht; dadarsa—beobachtete; bahu-rca-acaryah—Sau-
bhari Muni, der die Kunst, mantras zu chanten, beherrschte; mina-sariga—die ge-
schlechtliche Vereinigung von Fischen; samutthitam—verursacht durch dieses Er-
eignis.

UBERSETZUNG

Eines Tages saB Saubhari Muni, der die Kunst, mantras zu chanten, be-
herrschte, an einem abgeschiedenen Ort und dachte iiber den Grund nach,
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warum er so zu Fall gekommen war. Dies war einfach deswegen verursacht
worden, weil er beobachtet hatte, wie sich zwei Fische paarten.

ERLAUTERUNG

Visvanatha Cakravarti Thakura bemerkt, daB Saubhari Muni aufgrund eines
vaisnava-aparadha zu Fall kam und aufhorte, Entsagung zu praktizieren. In der
Vergangenheit hatte sich folgendes abgespielt: Als Garuda einmal Fische erbeuten
wollte, bot ihnen Saubhari Muni unnétigerweise Schutz. Dadurch, daB Saubhari
Muni Garuda um die Beute brachte, die dieser verzehren wollte, beging er zweifellos
ein schweres Vergehen gegen einen Vaisnava. Wegen dieses vaisnava-aparadha
(Vergehen gegen die LotosfiiBe eines Vaisnavas) fiel Saubhari Muni von der erhabe-
nen Stufe herab, die er durch das Praktizieren von mystischer tapasya erreicht hatte.
Man sollte deshalb einen Vaisnava bei der Ausfithrung seiner Plane nicht behindern.
Das ist die Lehre, die wir aus dieser Begebenheit ziehen miissen.

VERS 50
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aho imam pasyata me vindsam
tapasvinah sac-carita-vratasya

antarjale vdri-cara-prasangat
pracyavitam brahma ciram dhrtam yat

aho—o weh; imam—diesen; pasyata—seht nur; me—von mir; vinasam—Fall; ta-
pasvinah—der ich ein solch groBer, entsagter Mystiker war; sar-carita—einen sehr
guten Charakter habend und alle Regeln und Vorschriften, die zu beachten sind, be-
folgend; vratasya—von einem, der mit Entschlossenheit ein Geliibde abgelegt hat;
antah-jale—in den Tiefen des Wassers; vari-cara-prasangat—aufgrund der ge-
schlechtlichen Vereinigung der Wassertiere; pracydvitam—zu Fall ggkommen; brah-
ma—von Tatigkeiten eines Menschen, der das Brahman verwirklicht hat, oder von
den Tatigkeiten eines Asketen; ciram—lange Zeit; dhrtam—ausgefiihrt; yat—die.

UBERSETZUNG

Weh mir! Obwohl ich tief unter Wasser Askese iibte und alle Regeln und
Vorschriften befolgte, die von heiligen Menschen geachtet werden, habe
ich die Friichte meiner lang dauernden BuBen verloren, nur weil ich bei der
geschlechtlichen Vereinigung von Fischen zugegen war. Jeder sollte diesen
Fehltritt studieren und daraus lernen.
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VERS 51
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sarigam tyajeta mithuna-vratinam mumuksuh
sarvatmana na visrjed bahir-indriyani
ekas caran rahasi cittam ananta ise
yuhjita tad-vratisu sadhusu cet prasangah

sarigam—Gesellschaft; tyajeta—mul aufgeben; mithuna-vratinam—eines Men-
schen, der der Geschlechtslust front, geschehe dies nun auf erlaubte oder auf unzu-
lassige Weise; mumuksuh—Menschen, die Befreiung erlangen wollen; sarva-datma-
na—in jeder Hinsicht; na—nicht; visrjet—gebrauche; bahih-indriyani—die auBeren
Sinne; ekah—allein; caran—sich begebend; rahasi—an einen abgeschiedenen Ort; cit-
tam—das Herz; anante ise—auf die LotosfiiBe der unbegrenzten Hochsten Person-
lichkeit Gottes fixiert; yusjita—man kann Umgang pflegen; tat-vratisu—mit Men-
schen gleicher Gesinnung (die von der materiellen Fessel befreit werden wollen);
sddhusu—solche Heilige; cer—wenn; prasarigah—man mochte Gesellschaft.

UBERSETZUNG

Ein Mensch, der aus der materiellen Gefangenschaft befreit werden will,
muB die Gesellschaft sexuell interessierter Menschen meiden und sollte
seine Sinne nicht duBerlich gebrauchen [zum Sehen, Horen, Sprechen, Ge-
hen usw.]. Man sollte sich immer an einem abgeschiedenen Ort aufhalten
und seinen Geist fest auf die LotosfiiBe der unbegrenzten Personlichkeit
Gottes fixieren; und wenn man iiberhaupt jemandes Gesellschaft sucht, so
sollte man mit Gleichgesinnten verkehren.

ERLAUTERUNG

Saubhari Muni gibt hier seine durch Erfahrung gewonnenen Erkenntnisse wie-
der. Er lehrt uns, daB Menschen, die an das andere Ufer des materiellen Ozeans ge-
langen wollen, die Gesellschaft von Personen, die nach Geschlechtsverkehr und
Gelderwerb trachten, aufgeben miissen. Den gleichen Rat gibt uns auch Sri Caitanya
Mahaprabhu:

niskiricanasya bhagavad-bhajanonmukasya
param param jigamisor bhava-sdgarasya
sandarsanam visayindm atha yositam ca
hd hanta hanta visa-bhaksanato 'py asadhu
(Caitanya-candrodaya-ndtaka 8.27)
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,,Wahrhaftig, fiir einen Menschen, der den aufrichtigen Wunsch hat, den mate-
riellen Ozean zu iiberqueren und sich ohne Motive im transzendentalen liebevollen
Dienst des Herrn zu betitigen, ist es ein groBerer Greuel, einen der Sinnenbefriedi-
gung verfallenen Materialisten oder eine materialistisch gesinnte Frau zu sehen, als
freiwillig Gift zu trinken.*

Wer den Wunsch hat, von materieller Bindung ganzlich befreit zu werden, hat
die Moglichkeit, sich dem transzendentalen liebevollen Dienst des Herrn zu widmen.
Er darf nicht mit visayi verkehren, das heiflt mit materialistischen Menschen bzw.
solchen, die auf Sexualitét aus sind. Jeder Materialist trachtet nach Sexualitit. Einem
erhabenen Heiligen wird deshalb unmiBverstandlich geraten, die Gesellschaft mate-
rialistisch gesinnter Menschen zu meiden. Srila Narottama dasa Thakura empfiehlt
ebenfalls, man solle den dcaryas dienen, und wenn man mit anderen Menschen zu-
sammenleben wolle, so miisse man mit Gottgeweihten zusammensein (tdrdera ca-
rana sevi bhakta-sane vdsa). Die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein eroffnet viele
Zentren, damit Menschen zu Gottgeweihten werden konnen und durch Gemein-
schaft mit den Bewohnern eines solchen Zentrums automatisch das Interesse an ma-
teriellen Dingen verlieren. Dies ist zwar ein hochgestecktes Ziel, doch es hat sich ge-
zeigt, daB die Gesellschaft fiir Krsna-BewuBtsein durch die Gnade Caitanya Maha-
prabhus Erfolg hat. Einfach durch stindige Gemeinschaft mit den Mitgliedern der
Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein, durch das Essen von prasdda und durch die Teil-
nahme am Chanten des Hare-Krsna-mantra machen gewohnliche Menschen beacht-
liche Fortschritte. Saubhari Muni bedauerte, daB er schlechte Gemeinschaft hatte,
obwohl er sich sehr tief unter Wasser aufhielt. Weil er in die schlechte Gemein-
schaft von Fischen geriet, die vor seinen Augen Geschlechtsverkehr hatten, kam er
zu Fall. Auch an einem abgelegenen Ort ist man nicht sicher, wenn man keine gute
Gemeinschaft hat.

VERS 52
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ekas tapasvy aham athambhasi matsya-sangat
paricasad asam uta parica-sahasra-sargah

nantam vrajamy ubhaya-krtya-manorathanam
maya-gunair hrta-matir visaye 'rtha-bhavah

ekah—nur einer; tapasvi—groBer Weiser; aham—ich; atha—so; ambhasi—im
tiefen Wasser; matsya-sangat—durch den Umgang mit den Fischen; paricasat—
fiinfzig; asam—bekam Frauen; uta—und ganz zu schweigen von den hundert Soh-
nen, die ich mit jeder von ihnen zeugte; parica-sahasra-sargah—eine fiinftausend-
kopfige Nachkommenschaft; na antam—kein Ende; vrajami—ich kann finden;
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ubhaya-krtya—Pflichten dieses Lebens und des nachsten; manorathanam—Erfin-
dungen des Geistes; mayd-gunaih—beeinfluBt von Erscheinungsweisen der mate-
riellen Natur; hrta—verloren; matih visaye—starke Anziehung zu materiellen Din-
gen; artha-bhavah—Dinge, die im eigenen Interesse liegen.

UBERSETZUNG

Am Anfang war ich allein und widmete mich der Entsagung des mysti-
schen yoga. Doch da ich mit geschlechtlich verkehrenden Fischen in Beriih-
rung kam, erwachte in mir der Wunsch zu heiraten. Dann wurde ich der
Ehemann von fiinfzig Frauen und zeugte mit jeder von ihnen hundert
S6hne, wodurch die Zahl meiner Familienangehérigen auf fiinftausend an-
wuchs. Unter dem EinfluB der Erscheinungsweisen der materiellen Natur
fiel ich herab und dachte, ich wiirde im materiellen Leben gliicklich sein.
Als Folge davon nehmen meine Wiinsche nach materiellem GenuR kein
Ende, weder in diesem Leben noch im nichsten.

VERS 53
TH 9 U2 TS (T -amaniEa: |
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evam vasan grhe kalam
virakto nydsam asthitah

vanam jagamanuyayus
tat-patnyah pati-devatah

evam—auf diese Weise; vasan—lebend; grhe—zu Hause; kalam—Zeit verbrin-
gend; viraktah—wurde losgelost; nyasam—im Lebensstand der Entsagung; dsthitah
—wurde verankert; vanam—in den Wald; jagama—er ging; anuyayuh—gefolgt; tat-
patnyah—alle seine Frauen; pati-devatah—denn ihr einziger Gegenstand der Vereh-
rung war ihr Ehemann.

UBERSETZUNG

Auf diese Weise lebte er eine Zeitlang als Haushilter, doch dann verlor er
das Interesse an materiellem GenuB. Um sich vom materiellen Umgang zu
losen, trat er in den Lebensstand des vanaprastha und begab sich in den
Wald. Seine treuen Frauen folgten ihm, denn ihr Ehemann war fiir sie die
einzige Zuflucht.

VERS 54

I T TSI |
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tatra taptva tapas tiksnam
datma-darsanam datmavan

sahaivagnibhir atmanam
yuyoja paramatmani

tatra—im Wald; taptva—Askese libend; rapah—die regulierenden Prinzipien der
Entsagung; tikspam—sehr strikt, dtma-darsanam—was Selbstverwirklichung for-
dert; atmavan—mit dem Selbst vertraut; saha—mit; eva—gewiB; agnibhih—Feuer;
darmanam—das eigene Selbst; yuyoja—er beschiftigte sich; parama-dtmani—sich mit
der Hochsten Seele befassend.

UBERSETZUNG

Saubhari Muni, der das Selbst villig verstanden hatte, unterzog sich im
Wald hirtesten BuBen. So erreichte er schlieBlich im Feuer zur Zeit des
Todes den Dienst fiir die Hochste Personlichkeit Gottes.

ERLAUTERUNG

Zur Zeit des Todes wird der grobstoffliche Korper vom Feuer verbrannt, und
wenn keine Wiinsche nach materiellem Genuf3 mehr vorhanden sind, wird auch der
feinstoffliche Korper aufgelost, und so bleibt die reine Seele iibrig. Dies wird in der
Bhagavad-gita bestatigt (tyaktva deham punar janma naiti). Wenn man von der Fes-
sel des grobstofflichen wie auch des feinstofflichen Korpers frei ist und eine reine
Seele bleibt, kehrt man nach Hause, zu Gott, zuriick, um dem Herrn zu dienen.
Tyaktva deham punar janma naiti mam eti: Ein solcher Mensch geht nach Hause, zu
Gott, zuriick. Saubhari Muni erreichte offensichtlich diese Stufe der Vollkommen-
heit.

VERS 55

T Wege frirafera afiy |
FgEeTIRn A FEafEET  jwa

tah sva-patyur mahardja
niriksyddhyatmikim gatim

anviyus tat-prabhavena
agnim santam ivarcisah

tah—alle Frauen Saubharis; sva-patyuh—mit ihrem eigenen Ehemann; mahd-
raja—o Konig Pariksit; nirtksya—beobachtend; adhydtmikim—spirituell; gatim—
Fortschritt; anviyuh—folgten; tat-prabhavena—durch den EinfluB ihres Ehemannes
(obwohl sie nicht qualifiziert waren, vermochten sie durch den EinfluB ihres Ehe-
mannes ebenfalls die spirituelle Welt zu erreichen); agnim—das Feuer; santam
—vollig verschmolzen; iva—wie; arcisah—die Flammen.
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UBERSETZUNG

O Maharaja Pariksit, dadurch, daR die Frauen Saubhari Munis den Fort-
schritt ihres Ehemannes im spirituellen Dasein mitverfolgten, konnten sie
dank seiner spirituellen Kraft ebenso in die spirituelle Welt eingehen, ge-
nauso, wie die Flammen eines Feuers ein Ende haben, wenn das Feuer ge-
loscht wird.

ERLAUTERUNG

Wie es in der Bhagavad-gita (9.32) heiBt, gelten Frauen als nicht besonders befa-
higt, spirituellen Prinzipien zu folgen (striyo vaisyds tatha sudras te 'pi yanti param
gatim), doch wenn eine Frau das Gliick hat, einen geeigneten Ehemann zu bekom-
men, der spirituell fortgeschritten ist, und wenn sie ihm immer dient, wird ihr der-
selbe Erfolg zuteil wie ihrem Mann. Hier wird klar gesagt, da3 die Frauen Saubhari
Munis dank des Einflusses ihres Ehemanns ebenfalls die spirituelle Welt erreichten.
Sie waren nicht qualifiziert, doch da sie ihrem Gatten ergeben gehorchten, gingen sie
wie er ebenfalls in die spirituelle Welt ein. Eine Frau sollte deshalb ihrem Ehemann
pflichttreu dienen, und wenn dieser spirituell fortgeschritten ist, wird die Frau auto-
matisch die Moglichkeit bekommen, die spirituelle Welt zu betreten.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 6. Kapitel im Neunten
Canto des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Der Sturz Saubhari Munis"'.



7. Kapitel

Die Nachkommen Konig Mandhatas

In diesem Kapitel werden die Nachkommen Konig Mandhatas beschrieben, und
in diesem Zusammenhang wird auch die Lebensgeschichte von Purukutsa und Ha-
riscandra erzahlt.

Der beriihmteste Sohn Mandhatas war Ambarisa, dessen Sohn Yauvanasva war,
und Yauvanasvas Sohn war Harita. Diese drei sind die bedeutendsten Personlichkei-
ten in der Dynastie Mandhatas. Purukutsa, ein weiterer Sohn Mandhatas, heiratete
die Schwester der Schlangen (sarpa-gana), die Narmada hieB. Der Sohn Purukutsas
war Trasaddasyu, dessen Sohn Anaranya war. Anaranyas Sohn war Haryasva, Ha-
ryasvas Sohn war Praruna, Prarunas Sohn war Tribandhana, und Tribandhanas
Sohn war Satyavrata, der auch unter dem Namen Trisanku bekannt ist. Als Tri-
sanku die Tochter eines brahmana entfiihrte, verfluchte ihn sein Vater wegen dieser
siindvollen Tat, worauf Trisanku ein candala wurde, das heiBt niedriger als ein siu-
dra. Spater wurde er dank dem Zutun Visvamitras auf die himmlischen Planeten
gebracht, doch der EinfluB der Halbgotter bewirkte, daB3 er wieder herabfiel. Visva-
mitra setzte jedoch seine Krifte ein, und so wurde der Sturz Trisankus aufgehalten.
Der Sohn Trisankus war Hariscandra. Hariscandra fiihrte einmal einen Rajasiya-
yajfia aus, doch Visvamitra raubte ihm voller Arglist alle Besitztiimer, beanspruchte
sie als daksina-Beitrag und tadelte ihn auf vielerlei Art. Dies fiihrte zu einem Streit
zwischen Visvamitra und Vasistha. Hariscandra hatte keine Sohne, doch auf den
Rat Naradas hin verehrte er Varuna, worauf ihm ein Sohn namens Rohita geboren
wurde. Hariscandra versprach, Rohita werde in einem Varuna-yajna dargebracht
werden. Varuna erinnerte Hariscandra wiederholt an dieses Versprechen, doch aus
Zuneigung zu seinem Sohn brachte der Konig verschiedene Ausreden vor, um sei-
nen Sohn nicht opfern zu miissen. Auf diese Weise verstrich die Zeit, und allmah-
lich wuchs der Sohn zu einem Mann heran. Um sein Leben zu retten, nahm der
Jingling Pfeil und Bogen zur Hand und zog in den Wald. Zu Hause erkrankte Ha-
riscandra inzwischen an Wassersucht, nachdem ihn Varuna angegriffen hatte. Als
Rohita von dem Leiden seines Vaters erfuhr, wollte er in die Hauptstadt zuriickkeh-
ren, aber Konig Indra hinderte ihn daran. Auf Anweisung Indras lebte Rohita sechs
Jahre lang im Wald und kehrte dann nach Hause zuriick. Rohita kaufte Sunahse-
pha, den zweiten Sohn Ajigartas, und gab ihn seinem Vater Hariscandra als Opfer-
tier. Als das Opfer auf diese Weise durchgefiihrt wurde, waren Varuna und die
anderen Halbgotter besanftigt, und Hariscandra wurde von seiner Krankheit befreit.
Bei diesem Opfer fungierte Visvamitra als hotd-Priester, Jamadagni als adhvaryu,
Vasistha als brahma und Ayasya als udgara. Da Konig Indra mit dem Opfer sehr
zufrieden war, schenkte er Hariscandra einen goldenen Wagen, und Visvamitra
segnete ihn mit transzendentalem Wissen. So schildert Sukadeva Gosvami, wie Ha-
riScandra die Vollkommenheit erlangte.

179
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VERS 1
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sri-suka uvdca
mandhatuh putra-pravaro
yo 'mbarisah prakirtitah
pitamahena pravrto
yauvandsvas tu tat-sutah
hdritas tasya putro 'bhin
mandhatr-pravara ime

sri-Sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; mandhdtuh—von Mandhata; pu-
tra-pravarah—der prominente Sohn; yah—derjenige, der; ambarisah—unter dem
Namen Ambarisa; prakirtitah—berihmt; pitamahena—von seinem GroBvater Yu-
vanasva; pravrtah—angenommen; yauvandsvah—namens Yauvanasva; ru—und;
tat-sutah—der Sohn Ambarisas; hdritah—namens Harita; rasya—von Yauvanasva;
putrah—der Sohn; abhiit—wurde; mandhdtr—in der Dynastie Mandhatas; pravarah
—hochst vortrefflich; ime—sie alle.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sagte: Der wichtigste von den S6hnen Mindhatas war
derjenige, der als Ambarisa Beriihmtheit erlangte. Ambarisa wurde von sei-
nem GroBvater Yuvanaéva als Sohn angenommen. Ambarigas Sohn war Yau-
vanasva, und Yauvanaévas Sohn war Harita. In Mandhatas Dynastie waren
Ambarisa, Harita und Yauvanaéva besonders herausragende Personlichkei-
ten.

VERS 2
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narmada bhratrbhir datta
purukutsdaya yoragaih

taya rasatalam nito
bhujagendra-prayuktaya

narmadd—namens Narmada; bhratrbhih—von ihren Briidern; datta—wurde ge-
schenkt; purukutsiya—Purukutsa; yd—sie, die; uragaih—von den Schlangen (sar pa-
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gana), tayd—von ihr; rasdtalam—in den unteren Bereich des Universums; nitah
—wurde gebracht; bhujaga-indra-prayuktaya—beauftragt von Vasuki, dem Konig
der Schlangen.

UBERSETZUNG

Die Schlangenbriider Narmadas gaben Narmada Purukutsa zur Frau. Sie
war von Vasuki geschickt worden und brachte Purukutsa in die untere Re-
gion des Universums.

ERLAUTERUNG

Bevor Sukadeva Gosvami die Nachkommen Purukutsas, des Sohnes Mandhatas,
beschreibt, schildert er, wie Purukutsa mit Narmada verheiratet wurde, die den Auf-
trag hatte, ihn in die unteren Regionen des Universums zu bringen.

VERS 3
TR T TAFA R |
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gandharvan avadhit tatra
vadhyan vai visnu-sakti-dhrk

nagal labdha-varah sarpad
abhayam smaratam idam

gandharvan—die Bewohner Gandharvalokas; avadhit—er totete; tatra—dort (in
der unteren Region des Universums); vadhydn—die es verdienten, getdtet zu werden;
vai—gewil; visnu-sakti-dhrk—da er von Sri Visnu ermachtigt war; ndgar—von den
Nagas; labdha-varah—eine Segnung erhalten habend; sarpdr—von den Schlangen;
abhayam—Sicherheit; smaratam—von denen, die sich erinnern; idam—an diesen
Vorfall.

UBERSETZUNG

Da Purukutsa von $ri Visnu ermichtigt war, gelang es ihm dort, auf Rasa-
tala, dem unteren Teil des Universums, alle Gandharvas zu toten, die den
Tod verdienten. Purukutsa erhielt von den Schlangen die Segnung, daB je-
dem, der sich an die Geschichte erinnert, wie er von Narmada in den un-
teren Bereich des Universums gebracht wurde, Sicherheit vor den Angriffen
von Schlangen garantiert wird.

VERS 4
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trasaddasyuh paurukutso
Yo 'naranyasya deha-krt
haryasvas tat-sutas tasmat
praruno 'tha tribandhanah

trasaddasyuh—namens Trasaddasyu; paurukutsah—der Sohn Purukutsas; yah
—der; anaranyasya—von Anaranya; deha-krt—der Vater; haryasvah—namens Har-
yasva; tat-sutah—der Sohn Anaranyas; tasmdt—von ihm (Haryasva); prarunah—
namens Praruna; atha—daraufhin, von Praruna; tribandhanah—sein Sohn, Tri-
bandhana.

UBERSETZUNG

Der Sohn Purukutsas war Trasaddasyu, der wiederum der Vater Anaranyas
war. Anaranyas Sohn war Haryasva, der Vater Prarunas. Praruna war der Va-
ter Tribandhanas.

VERS 5-6
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tasya satyavratah putras
trisankur iti visrutah

praptas candalatam sapad
guroh kausika-tejasa

sasariro gatah svargam
adyapi divi drsyate

patito 'vak-sira devais
tenaiva stambhito balat

tasya—von Tribandhana; satyavratah—namens Satyavrata; putrah—der Sohn;
trisankuh—namens Trisanku; iti—so; visrutah—berihmt; prdptah—hatte erlangt;
canddlatam—das Wesen eines candala, das niedriger ist als das eines sudra; sapat
—aufgrund des Fluches; guroh—seines Vaters; kausika-tejasa—durch die Macht
Kausikas (Visvamitra); sa-sarirah—noch im gegenwirtigen Korper; gatah—begab
sich; svargam—zu den himmlischen Planeten; adya api—bis heute; divi—am Him-
mel; drsyate—kann gesehen werden; pdtitah—nachdem er heruntergestiirzt war;
avak-sirah—mit dem Kopf nach unten; devaih—durch die Macht der Halbgotter;
tena—von Visvamitra; eva—gewiB}; stambhitah—zum Stillstand gebracht; baldt—
durch tberlegene Kraft.
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UBERSETZUNG

Der Sohn Tribandhanas war Satyavrata, der unter dem Namen Trianku
beriihmt ist. Weil er die Tochter eines brahmana entfiihrte, als sie gerade
verheiratet wurde, verfluchte ihn sein Vater dazu, ein candala zu werden,
das heiBt niedriger als ein §idra. Danach erméglichte ihm Vi§vamitra, in
seinem materiellen Kérper zum oberen Planetensystem, zu den himmli-
schen Planeten, zu gelangen, doch die Halbgétter bewirkten, daB er wieder
herabstiirzte. Dank Vi§vamitras Macht fiel er jedoch nicht ganz herunter;
selbst heute noch kann man ihn mit dem Kopf nach unten am Himmel hin-
gen sehen.

VERS 7
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traisankavo hariscandro
visvamitra-vasisthayoh

yan-nimittam abhud yuddham
paksinor bahu-varsikam

traisarkavah—der Sohn Trisankus; hariscandrah—namens Hariscandra; visva-
mitra-vasisthayoh—zwischen Visvamitra und Vasistha; yar-nimittam—wegen Ha-
riScandra; abhiut—es gab; yuddham—einen erbitterten Kampf; paksinoh—beide wa-
ren in Vogel verwandelt worden; bahu-varsikam—viele Jahre lang.

UBERSETZUNG

Der Sohn Triéankus war Hariécandra, der der Grund war, daR es zwischen
Visvamitra und Vasistha zu einem Streit kam. Sie bekimpften sich viele
Jahre lang, nachdem sie in Vigel verwandelt worden waren.

ERLAUTERUNG

Visvamitra und Vasistha waren seit jeher Feinde. Visvamitra war anfangs ein
ksatriya gewesen, doch durch harte BuBBen wollte er ein brahmana werden. Vasistha
war aber nicht bereit, ihn anzuerkennen. So lagen die beiden immer im Streit. Spater
akzeptierte Vasistha ihn jedoch, weil Visvamitra die Eigenschaft der Versohnlich-
keit besaB. Einmal fiihrte Hariscandra einen yajia aus, bei dem Visvamitra als Prie-
ster titig war; doch da Visvamitra iiber Hariscandra in Zorn geriet, nahm er Ha-
riScandra samtliche Besitztiimer weg und beanspruchte sie als daksind-Beitrag. Va-
sistha gefiel dies jedoch nicht, weshalb zwischen ihm und Visvamitra ein Streit ent-
brannte. Die Auseinandersetzung wurde derart heftig, daB sich beide gegenseitig
verfluchten. Der eine sagte: ,,Du sollst ein Vogel werden!* und der andere: ,,Du
sollst eine Ente werden!* Auf diese Weise wurden beide zu Vogeln und kampften
wegen Hariscandra noch viele Jahre lang weiter. Wir konnen sehen, daB ein groBer
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mystischer yogi vom Format Saubharis der Sinnenbefriedigung zum Opfer fiel und
daB solch groBe Weise wie Vasistha und Visvamitra Vogel wurden. So ist die mate-
rielle Welt. Abrahma-bhuvanal lokdh punar davartino rjuna. Selbst wenn man noch
so hervorragende materielle Eigenschaften hat, mul man in der materiellen Welt
-bzw. in diesem Universum die Leiden von Geburt, Tod, Alter und Krankheit durch-
machen (janma-mrtyu-jara-vydadhi). Deshalb sagt Krsna, daB man in dieser Welt
nichts als Leid findet (duhkhdlayam asasvatam). Im Bhdagavatam heiBt es, daB hier
bei jedem Schritt Gefahr droht (padam padam yad vipadam). Die Bewegung fir
Krsna-BewuBtsein ist die groBte Segnung fiir die menschliche Gesellschaft, da sie
den Menschen durch den einfachen Vorgang des Chantens des Hare-Krsna-mantra
die Moglichkeit bietet, aus der materiellen Welt herauszukommen.

VERS 8
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varunam saranam ydtah
putro me jayatam prabho

sah—dieser Hariscandra; anapatyah—da er keinen Sohn hatte; visanna-datma
—deshalb sehr bekliimmert; ndradasya—von Narada; upadesatah—auf den Rat hin;
varunam—bei Varuna; saranam ydtah—suchte Zuflucht; putrah—einen Sohn; me
—von mir; jayatam—laB geboren werden; prabho—o mein Herr.

UBERSETZUNG

Hari$candra hatte keinen Sohn und war deshalb zu Tode betriibt. Auf den
Rat Naradas hin suchte er daher eines Tages bei Varuna Zuflucht und sagte
zu ihm: ,,Mein Herr, ich habe keinen Sohn. Wiirdest du mir bitte einen
schenken?’’

VERS 9
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yadi viro maharadja
tenaiva tvam yaje iti

tatheti varunendsya
putro jatas tu rohitah
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yadi—wenn; virah—es gibt einen Sohn; mahdrdja—o Maharaja Pariksit; tena
eva—sogar durch diesen Sohn; rvam—dir; yaje—ich werde ein Opfer darbringen;
iti—so; tathai—wie du wiinschst; iti—so akzeptiert; varunena—von Varuna; asya
—von Maharaja Hari$candra; putrah—ein Sohn; jarah—wurde geboren; ru—tat-
sachlich; rohitah—namens Rohita.

UBERSETZUNG

O Konig Pariksit, Hariécandra flehte Varuna an: ,,Mein Herr, wenn mir
ein Sohn geboren wird, werde ich ihn in einem Opfer darbringen, um dich
damit zu erfreuen.’’ Darauf entgegnete Varuna: ,,So sei es.’’ Dank der Seg-
nung Varupas bekam Hari§candra einen Sohn namens Rohita.

G2 G QAT A TR s
T TIFRT TR A R 11201

Jjatah suto hy anenanga
mam yajasveti so 'bravit

yada pasur nirdasah syad
atha medhyo bhaved iti

jatah—ist geboren worden; sutah—ein Sohn; hi—in der Tat; anena—mit diesem
Sohn; arga—o Hariscandra; mam—mir; yajasva—bringe ein Opfer dar; iti—so;
sah—er, Varuna; abravit—sagte; yada—wenn; pasuh—ein Tier; nirdasah—hat zehn
Tage verbracht; syar—sollte werden; atha—dann; medhyah—geeignet, im Opfer dar-
gebracht zu werden; bhavet—wird; iti—so (sprach Hariscandra).

UBERSETZUNG

Als das Kind zur Welt gekommen war, suchte Varuna Hariécandra auf und
sagte: ,,Nun hast du einen Sohn. Diesen Sohn kannst du mir in einem Opfer
darbringen.” Darauf erwiderte Hariécandra: ,,Wenn nach der Geburt eines
Tieres zehn Tage verstrichen sind, kann das Tier geopfert werden.”

VERS 11
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nirdase ca sa dagatya
yajasvety aha so 'bravit

dantah pasor yaj jayerann
atha medhyo bhaved iti
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nirdase—nach zehn Tagen; ca—auch; sah—er, Varuna; dgatya—dorthin kom-
mend; yajasva—nun opfere; iti—so; aha—sprach; sah—er, Hariscandra; abra-
vit—antwortete; dantah—die Zahne; pasoh—des Tieres; yar—wenn; jayeran—sind
erschienen; atha—dann; medhyah—geeignet, geopfert zu werden; bhavet—wird wer-
den; iti—so.

UBERSETZUNG
Nach zehn Tagen kam Varuna erneut und sagte zu Hari§candra: ,,Nun
kannst du das Opfer durchfiihren.’’ Haricandra antwortete: ,,Wenn ein Tier
Zihne bekommt, wird es rein genug, um geopfert zu werden.’

VERS 12
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danta jara yajasveti
sa pratyahatha so 'bravit
yada patanty asya danta
atha medhyo bhaved iti

dantah—die Zahne; jdtah—sind gewachsen; yajasva—nun opfere; iti—so; sah
—er, Varuna; pratydha—sagte; atha—daraufhin; sah—er, Hariscandra; abravit
—erwiderte; yadd—wenn; patanti—fallen aus; asya—seine; dantadh—Zahne; atha
—dann; medhyah—geeignet fiir das Opfer; bhavet—wird werden; iti—so.

UBERSETZUNG

Als die Zihne gewachsen waren, kam Varuna und sagte zu Hari§candra:
+Nun hat das Tier Zihne bekommen, und du kannst das Opfer durchfiih-
ren.’’ Hariécandra erwiderte: ,,Wenn ihm alle Zihne ausgefallen sind, wird
es reif fiir das Opfer sein.”

VERS 13
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pasor nipatita danta
yajasvety aha so 'bravit

yada pasoh punar danta
Jjdyante 'tha pasuh Sucih

pasoh—des Tieres; nipatitah—sind ausgefallen; dantah—die Zahne; yajasva—nun
opfere ihn; iti—so; dha—sprach (Varuna), sah—er, Hariscandra; abravir—antworte-
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te; yada—wenn,; pasoh—des Tieres; punah—wieder; dantah—die Zahne; jayante—
wachsen; atha—dann; pasuh—das Tier; sucih—ist rein und kann geopfert werden.

UBERSETZUNG

Als die Zihne ausgefallen waren, kam Varuna zuriick und sagte zu Ha-
riécandra: ,,Nun sind dem Tier die Zihne ausgefallen, und du kannst das Op-
fer durchfiihren.”” Doch Hariécandra erwiderte: ,,Wenn dem Tier neue
Zihne wachsen, wird es rein genug sein, um geopfert zu werden.”

VERS 14
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punar jata yajasveti
sa pratyahdtha so 'bravit
sanndhiko yada rajan
rdajanyo ‘tha pasuh sucih

punah—wieder; jatah—sind gewachsen; yajasva—nun bringe das Opfer dar;
iti—so; sah—er, Varuna; pratydha—antwortete; atha—daraufhin; sah—er, Haris-
candra; abravit—sagte; sannahikah—fahig, sich mit einem Schild auszuriisten; yada
—wenn; rdjan—o Konig Varuna; rdjanyah—der ksatriya; atha—dann; pasuh
—das Opfertier; sucih—wird gereinigt.

UBERSETZUNG

Als die Zihne wieder gewachsen waren, kam Varuna und sagte zu Ha-
ri§candra: ,,Jetzt kannst du das Opfer durchfiihren.’’ Doch Hariécandra ent-
gegnete darauf: ,,O Konig, wenn das Opfertier ein ksatriya wird und fihig
ist, sich im Kampf gegen den Feind mit einem Schild zu schiitzen, dann wird
es gereinigt sein.’’

VERS 15
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iti putranuragena
sneha-yantrita-cetasa

kalam varicayata tam tam
ukto devas tam aiksata

iti—auf diese Weise; putra-anuragena—aufgrund von Zuneigung zum Sohn;
sneha-yantrita-cetasi—mit einem Geist, der von dieser Zuneigung beherrscht
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wurde; kalam—Zeit; vancayata—betriigend; tam—zu ihm; tam—das; uktah—sagte;
devah—der Halbgott Varuna; tram—zu ihm, Hariscandra; aiksata—wartete auf die
Erfiillung seines Versprechens.

UBERSETZUNG

Hariécandra hing natiirlich sehr an seinem Sohn. Aufgrund dieser Zunei-
gung bat er den Halbgott Varuna zu warten. Also wartete und wartete Va-
runa, daB die Zeit kommen wiirde.

Aewehmm A« Ry |
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rohitas tad abhijiaya
pituh karma cikirsitam
prana-prepsur dhanus-panir
aranyam pratyapadyata

rohitah—der Sohn Hariscandras; rat—diese Tatsache; abhijiidya—da er vollig ver-
standen hatte; pituh—seines Vaters; karma—Handlung; cikirsitam—was er prak-
tisch tat; prana-prepsuh—da er sein Leben retten wollte; dhanuh-panih—seinen Bo-
gen und seine Pfeile nehmend; aranyam—in den Wald; pratyapadyata—brach auf.

UBERSETZUNG

Da Rohita verstand, daB sein Vater ihn als Opfertier darbringen wollte,
bewaffnete er sich mit Pfeil und Bogen und begab sich in den Wald, um
dem Tod zu entrinnen.

VERS 17
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pitaram varuna-grastam
srutvd jata-mahodaram
rohito gramam eydya
tam indrah pratyasedhata

pitaram—iber seinen Vater; varuna-grastam—als er von Varuna mit Wasser-
sucht gestraft worden war; srutvdi—nachdem er gehort hatte; jara—war geworden;
mahd-udaram—ein aufgeblahter Bauch; rohitah—sein Sohn Rohita; gramam eyaya
—wollte in die Hauptstadt zuriickkommen; tam—ihm (Rohita); indrah—Konig In-
dra; pratyasedhata—verbot, dorthin zu gehen.
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UBERSETZUNG

Als Rohita horte, daR sein Vater wegen Varuna von der Wassersucht be-
fallen worden war und sein Magen sich aufgebliht hatte, wollte er in die
Hauptstadt zuriickkehren, was ihm Indra jedoch verbot.

VERS 18
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bhimeh paryatanam punyam
tirtha-ksetra-nisevanaih
rohitayadisac chakrah
so 'py aranye 'vasat samdam

bhumeh—auf der Oberfliche der Welt; paryatanam—reisend; punyam—heilige
Orte; tirtha-ksetra—Pilgerorte; nisevanaih—indem man solchen Orten dient oder
sich zu ihnen begibt und aus ihnen zuriickkommt; rohitaya—Rohita; ddisar—
befahl; sakrah—Konig Indra; sah—er, Rohita; api—auch; aranye—im Wald; avasat
—lebte; samam—ein Jahr lang.

UBERSETZUNG

Konig Indra riet Rohita, zu verschiedenen Pilgerstitten und heiligen Or-
ten zu reisen, denn dies ist eine wahrhaft fromme Tat. Rohita folgte diesem
Rat und ging ein Jahr lang in den Wald.

VERS 19
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evam dvitiye trtiye
caturthe paricame tathd

abhyetydabhyetya sthaviro
vipro bhiitvaha vrtra-ha

evam—auf diese Weise; dvitiye—im zweiten Jahr; trtive—im dritten Jahr; catur-
the—im vierten Jahr; paricame—im fiinften Jahr; ratha—sowie auch; abhyetya—vor
ihm erscheinend; abhyetya—erneut vor ihm erscheinend; sthavirah—ein uralter
Mann; viprah—ein brahmana; bhiitva—geworden; dha—sagte; vrtra-ha—Indra.

UBERSETZUNG

Jedesmal, wenn Rohita am Ende des zweiten, dritten, vierten und fiinften
Jahres in seine Hauptstadt zuriickkehren wollte, erschien der Konig des
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Himmels, Indra, in der Gestalt eines alten brahmana und verbot ihm, zu-
riickzukehren, wobei er immer wieder die gleichen Worte gebrauchte wie
im vorangegangenen Jahr.

VERS 20
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sastham samvatsaram tatra
caritva rohitah purim
upavrajann ajigartad
akrinan madhyamam sutam
sunahsepham pasum pitre
pradaya samavandata

sastham—das sechste; samvatsaram—Jahr; tatra—im Wald; caritva—umbher-
wandernd; rohitah—der Sohn Hariscandras; purim—in seine Hauptstadt; upavrajan
—begab sich; gjigartdt—von Ajigarta; akrinar—Kkaufte; madhyamam—den zweiten;
sutam—Sohn; sunahsepham—dessen Name Sunahsepha war; pasum—um ihn als
Opfertier zu gebrauchen; pitre—seinem Vater; pradaya—darbringend; samavanda-
ta—brachte achtungsvoll seine Ehrerbietungen dar.

UBERSETZUNG

Im sechsten Jahr dann kehrte Rohita, nachdem er im Wald umhergewan-
dert war, in die Hauptstadt seines Vaters zuriick. Er kaufte Ajigartas zweiten
Sohn, der Sunahéepha hieB, und machte ihn seinem Vater Hariécandra zum
Geschenk, damit dieser ihn als Opfertier gebrauchen konnte. Dabei brachte
er Hari$candra seine achtungsvollen Ehrerbietungen dar.

ERLAUTERUNG

Offensichtlich konnte man in jenen Tagen einen Menschen kaufen, wenn dies aus
irgendeinem Grund notig war. Hariscandra benoétigte jemanden, der bei einem yajria
als Opfertier dienen sollte, und so wurde jemandem ein Mensch abgekauft, so da3
das Versprechen erfiillt werden konnte, das Hariscandra Varuna gegeben hatte. Vor
Millionen von Jahren gab es sowohl Tieropfer als auch Sklavenhandel. Tatsachlich
existieren diese beiden Einrichtungen seit unvordenklichen Zeiten.

VERS 21
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tatah purusa-medhena
hariscandro maha-yasah

muktodaro 'yajad devan
varunddin mahat-kathah

tatah—daraufhin; purusa-medhena—dadurch, dal3 er einen Menschen im yajia
opferte; hariscandrah—Konig Hariscandra; mahd-yasah—sehr berihmt; mukta-
udarah—wurde von der Wassersucht befreit; ayajar—brachte Opfer dar; devan—den
Halbgottern; varuna-adin—angefiihrt von Varuna und anderen; mahat-kathah—
neben anderen groBen Personlichkeiten beriihmt in der Geschichte.

UBERSETZUNG

Daraufhin fiihrte der beriihmte Konig Hariécandra, eine der erhabenen
Personlichkeiten der Geschichte, groBangelegte Opfer durch, in deren Ver-
lauf ein Mensch geopfert wurde, und erfreute so alle Halbgatter. Als Folge
davon wurde seine von Varuna hervorgerufene Wassersucht geheilt.

VERS 22
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visvamitro 'bhavat tasmin
hota cadhvaryur datmavan

Jjamadagnir abhud brahma
vasistho 'yasyah sama-gah

visvamitrah—der gro3e Weise und Mystiker Visvamitra; abhavar—wurde; ras-
min—bei diesem groBen Opfer; hotrd—der Opfergaben darbringende Oberpriester;
ca—auch; adhvaryuh—eine Person, die Hymnen aus dem Yajur Veda vortragt und
bestimmte Rituale vollzieht; armavan—vollig selbstverwirklicht; jamadagnih—Ja-
madagni; abhut—wurde; brahmd—als der oberste brahmana fungierend; vasisthah
—der gro3e Weise Vasistha; aydsyah—der groBe Weise Ayasya; sama-gah—ein-
gesetzt als der Rezitator der Sama-Veda-mantras.

UBERSETZUNG

Bei diesem groRen Menschenopfer brachte Vi§vamitra als oberster Op-
ferpriester die Gaben dar, der vollig selbstverwirklichte Jamadagni war fiir
das Chanten der mantras aus dem Yajur Veda verantwortlich, Vasistha war
der oberste brahmana-Priester, und der Weise Ayasya trug die Hymnen des
Sama Veda vor.
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tasmai tusto dadav indrah
satakaumbhamayam ratham

sunahsephasya mahatmyam
uparistat pracaksyate

tasmai—ihm, Konig Hariscandra; tustah—da er sehr zufrieden war; dadau
—schenkte; indrah—der Konig des Himmels; satakaumbha-mayam—aus Gold be-
stehend; ratham—einen Wagen; sunahsephasya—iber Sunahsepha; mahdtmyam—
glorreiche Eigenschaften; uparistat—im Verlaufe der Beschreibung der Sohne Vis-
vamitras; pracaksyate—wird erzahlt werden.

UBERSETZUNG

Da Konig Indra mit Hariécandra sehr zufrieden war, schenkte er ihm
einen goldenen Wagen. Von Sunahéephas glorreichen Eigenschaften wird
bei der Beschreibung von Vi§vamitras Sohn berichtet werden.

VERS 24
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satyam saram dhrtim drstva
sabhdryasya ca bhiipateh

visvamitro bhrsam prito
dadav avihatam gatim

satyam—Wahrhaftigkeit; sdram—Bestandigkeit; dhrtim—Nachsicht, drstva—
dadurch, daB er sah; sa-bharyasya—mit seiner Frau; ca—und; bhiipateh—von Ma-
haraja Hariscandra; visvamitrah—der groBe Weise Visvamitra; bhrsam—sehr;
pritah—erfreut; dadau—gab ihm; avihatam gatim—unvergangliches Wissen.

UBERSETZUNG

Der groRe Weise Vi§vamitra sah, daB Maharaja Hari$écandra und seine
Frau wahrheitsliebend, nachsichtig und sich iiber das Wichtigste im Leben
bewuBt waren, und so gab er ihnen zur Erfiillung der menschlichen Mission
unvergingliches Wissen.
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VERS 25-26
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manah prthivyam tam adbhis
tejasapo ‘'nilena tat

khe vayum dharayams tac ca
bhitadau tam mahatmani

tayajianam vinirdahan
hitva tam svena bhavena
nirvana-sukha-samvida
anirdesyapratarkyena
tasthau vidhvasta-bandhanah

manah—den Geist (der voller materieller Verlangen nach Essen, Schlafen, Sexua-
litit und Verteidigung ist); prthivvam—in die Erde; tam—diese; adbhih—mit Was-
ser; tejasi—und mit Feuer; apah—das Wasser; anilena—in das Feuer; rar—dieses;
khe—in den Raum; vdyum—die Luft; dhdrayan—eingehen lassend; tat—diese;
ca—auch; bhuta-adau—in das falsche Ego, den Ursprung des materiellen Daseins;
tam—dieses (das falsche Ego); mahd-dtmani—in das mahat-tattva, die gesamte ma-
terielle Energie; rasmin—in die gesamte materielle Energie; jAdna-kalam—spiritu-
elles Wissen und seine verschiedenen Zweige; dhydtva—durch Meditieren; taya—
durch diesen Vorgang; ajianam—Unwissenheit; vinirdahan—im einzelnen bezwun-
gen; hitva—aufgebend; tam—materielles Streben; svena—durch Selbsterkenntnis;
bhavena—in hingebungsvollem Dienst; nirvana-sukha-samvida—durch transzen-
dentale Gliickseligkeit dem materiellen Dasein ein Ende bereitend; anirdesya—un-
wahrnehmbar; apratarkyena—unbegreiflich; rasthau—blieb; vidhvasta—vollig be-
freit von; bandhanah—materieller Bindung.

UBERSETZUNG

Maharaja Hari$candra reinigte zuerst seinen Geist, der voller Gedanken
an materiellen Genuf war, indem er ihn mit der Erde verschmelzen lieR.
Darauf lie® er die Erde mit dem Wasser, das Wasser mit dem Feuer, das
Feuer mit der Luft und die Luft mit dem Raum verschmelzen. Sodann lieR er
den Raum mit der gesamten materiellen Energie und die gesamte materielle
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Energie mit dem spirituellen Wissen verschmelzen. Dieses spirituelle Wis-
sen besteht in der Erkenntnis, daR man selbst ein Teilchen des Hochsten
Herrn ist. Wenn die selbstverwirklichte spirituelle Seele im Dienst fiir den
Herrn titig ist, ist sie ewig unwahrnehmbar und unbegreiflich. Auf diese
. -Weise im spirituellen Wissen verankert, ist sie ginzlich von materieller Bin-
dung befreit.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 7. Kapitel im Neunten
Canto des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Die Nachkommen Kinig Mandha-
tas*.



8. Kapitel

Die S6hne Sagaras
begegnen $ri Kapiladeva

Im vorliegenden Achten Kapitel werden die Nachkommen Rohitas beschrieben.
In der Dynastie Rohitas gab es einen Konig namens Sagara, dessen Geschichte im
Zusammenhang mit Kapiladeva und der Vernichtung der Sohne Sagaras erzahlt
wird.

Der Sohn Rohitas hieB Harita, und dessen Sohn war Campa, der eine Stadt er-
baute, die als Campapuri bekannt war. Der Sohn Campas war Sudeva, der Sohn Su-
devas war Vijaya, Vijayas Sohn war Bharuka, und Bharukas Sohn war Vrka. Ba-
huka, dem Sohn Vrkas, wurde von seinen Feinden das Leben zur Plage gemacht,
und deshalb verlieB er zusammen mit seiner Frau sein Zuhause und zog in den
Wald. Als er dort starb, wollte seine Frau nach den sati-Prinzipien handeln und ih-
rem Mann in den Tod folgen. Dochals sie gerade im Begriff war, ihren Entschluf3 in
die Tat umzusetzen, bemerkte ein Weiser namens Aurva, dal} sie schwanger war,
und verbot ihr, sich umzubringen. Die anderen Frauen Bahukas mischten ihr Gift in
das Essen, aber trotzdem kam ihr Sohn zur Welt, und zwar zusammen mit dem
Gift, weshalb man ihm den Namen Sagara gab (sa bedeutet ,,mit* und gara ,,Gift").
Konig Sagara befolgte die Anordnungen des groen Weisen Aurva und brachte vie-
len Volksstimmen bessere Umgangsformen bei, unter anderem den Yavanas,
Sakas, Haihayas und Barbaras. Der Konig totete sie nicht, sondern lehrte sie, sich
besser zu betragen. AuBerdem fiihrte Konig Sagara — wiederum auf Anweisung
Aurvas — asvamedha-Opfer durch; aber das fiir dieses Opfer benotigte Pferd wurde
von Indra, dem Himmelskonig, gestohlen. Konig Sagara hatte zwei Frauen, Sumati
und Kesini. Auf der Suche nach dem Pferd gruben die Sohne Sumatis die Erdober-
flache an vielen Stellen auf und hoben auf diese Weise einen Graben aus, der spater
als Sagara-Ozean bekannt wurde. Bei ihrer Suche stieBen sie auf die groBe Person-
lichkeit Kapiladeva, und da sie falschlicherweise dachten, Er habe das Pferd gestoh-
len, griffen sie Ihn an, worauf sie alle zu Asche verbrannten. Kesini, die zweite Frau
Konig Sagaras, hatte einen Sohn namens Asamarnjasa, dessen Sohn Am$uman spa-
ter das Pferd suchte und seine Onkel rettete. Als Amsuman zu Kapiladeva kam, sah
er sowohl das fiir das Opfer bestimmte Pferd als auch einen Haufen Asche. Amsu-
man brachte Kapiladeva Gebete dar, die diesem groBe Freude bereiteten, worauf Er
das Pferd zuriickgab. Nachdem Amsuman das Pferd wiedererhalten hatte, blieb er
jedoch immer noch vor Kapiladeva stehen, und dieser verstand, da} Amsuman auch
seine Onkel retten wollte. Aus diesem Grunde verriet ihm Kapiladeva, da3 dies mit
Wasser aus der Ganga geschehen konne. Hierauf brachte Amsuman Kapiladeva
achtungsvolle Ehrerbietungen dar, umkreiste Ihn und brach auf, um das Opferpferd
zurlickzubringen. Als Konig Sagara seinen yajia beendet hatte, libertrug er Armsu-
man die Konigswiirde und erlangte durch Befolgen der Anweisungen Aurvas Be-
freiung.

195
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VERS 1
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sri-suka uvdca
harito rohita-sutas
campas tasmad vinirmita
campapuri sudevo 'to
vijayo yasya catmajah

sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; haritah—der Konig namens Ha-
rita; rohita-sutah—der Sohn Konig Rohitas; campah—namens Campa; rasmat—von
Harita; vinirmita—wurde erbaut; campa-puri—die Stadt Campapuri; sudevah—
namens Sudeva; atah—daraufhin (von Campa); vijayah—namens Vijaya; yasya—
von dem (Sudeva); ca—auch; gtma-jah—der Sohn.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami fuhr fort: Der Sohn Rohitas war Harita, und Haritas
Sohn war Campa, der die Stadt Campapuri erbaute. Der Sohn Campas war
Sudeva, und dessen Sohn war Vijaya.

VERS 2
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bharukas tat-sutas tasmad
vrkas tasyapi bahukah

so 'ribhir hrta-bhu rdja
sabharyo vanam avisat

bharukah—namens Bharuka; rar-sutah—der Sohn Vijayas; tasmdt—von ihm
(Bharuka); vrkah—namens Vrka; rasya—sein; api—auch; bdhukah—namens Ba-
huka; sah—er, der Konig; aribhih—von seinen Feinden; hrta-bhiih—da ihm das
Land weggenommen wurde; rdja—der Konig (Bahuka), sa-bhdryah—mit seiner
Frau; vanam—in den Wald; dvisar—ging.

UBERSETZUNG

Der Sohn Vijayas war Bharuka, dessen Sohn war Vrka, und Vrkas Sohn
war Bshuka. Die Feinde Konig Bahukas bemichtigten sich all seiner Besitz-
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tiimer, weshalb der Konig in den Lebensstand des vanaprastha trat und sich
zusammen mit seiner Frau in den Wald begab.

VERS 3
33 & qaql W ARsTgAReEdt |
ARN THARAW TR fanan | 3 1

vrddham tam paricatam praptam
mahisy anumarisyati

aurvena janatatmanam
prajavantam nivarita

vrddham—als er alt geworden war; tam—ihn; paricatam—Tod; praptam—der er-
langt hatte; mahisi—die Konigin; anumarisyati—die mit ihm sterben und sati wer-
den wollte; aurvena—von dem groBen Weisen Aurva; janatd—bemerkend, daB;
atmanam—der Korper der Konigin; praja-vantam—trug einen Sohn im SchoB; niva-
ritd—es wurde verboten.

UBERSETZUNG

Als Bahuka alt geworden war und starb, wollte ihm eine seiner Frauen in
den Tod folgen, wie es der sati-Ritus vorschreibt. Aurva Muni wufRte jedoch,
daB sie schwanger war, und verbot ihr deshalb, sich umzubringen.

VERS 4
THATE qUIRERT THSAIET 8 |
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ajiayasyai sapatnibhir
garo datto 'ndhasa saha

saha tenaiva sanjatah
sagarakhyo maha-yasah

sagaras cakravarty dsit
sagaro yat-sutaih krtah

ajndya—(dies) wissend; asyai—dieser schwangeren Konigin; sapatnibhih—von
den anderen Frauen Bahukas; garah—Gift; dartah—wurde gegeben; andhasa saha
—mit ihrem Essen; saha tena—mit diesem Gift; eva—auch; sarjarah—wurde gebo-
ren; sagara-akhyah—namens Sagara; maha-yasah—sehr berihmt; sagarah—Konig
Sagara; cakravarti—der Herrscher; asit—wurde; sagarah—der Ort, der als Gangasa-
gara bekannt ist; yat-sutaih—von dessen Sohnen; krtah—wurde ausgegraben.
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UBERSETZUNG

Da die anderen Frauen Bahukas wuBten, daf sie schwanger war, ver-
schworen sie sich gegen sie und gaben ihr vergiftetes Essen, das jedoch
nicht wirkte. Statt dessen kam ihr Sohn zusammen mit dem Gift zur Welt
und wurde deshalb unter dem Namen Sagara [,,einer, der mit Gift geboren
wurde’’] beriihmt. Sagara erlangte spiter die Stellung des Herrschers. Der
Ort, der als Gangasagara bekannt ist, wurde von seinen Sohnen ausgegra-
ben.

VERS 5-6

TETEH TAEORA O |
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yas talajanghan yavanan
chakan haihaya-barbaran

navadhid guru-vakyena
cakre vikrta-vesinah

mundan chmasru-dharan kamscin
mukta-kesardha-munditan

anantar-vdasasah kamscid
abahir-vasaso ‘paran

yah—Maharaja Sagara, der; talajarighan—der unzivilisierte Volksstamm, der als
Talajangha bezeichnet wird; yavanan—Menschen, die fiir die vedische Literatur
nichts tlibrig haben; sakan—ein atheistischer Menschenschlag; haihaya—die Unzivili-
sierten; barbaran—und die Barbaras; na—nicht; avadhit—totete; guru-vakyena—auf
den Befehl seines spirituellen Meisters hin; cakre—machte sie; vikrta-vesinah—
abstoBend gekleidet; mundan—kahlgeschoren; smasru-dharan—Schnurrbarte tra-
gend; kamscit—einige von ihnen; mukta-kesa—lose hangendes Haar; ardha-mundi-
tan—zur Hilfte geschoren; anantah-vasasah—ohne Unterwische; kdrmscit—einige
von ihnen; abahih-vasasah—ohne Uberkleidung; aparan—andere.

UBERSETZUNG

Auf Anweisung seines spirituellen Meisters Aurva vermied es Sagara
Maharaja, unzivilisierte Menschen wie die Talajanghas, Yavanas, Sakas, Hai-
hayas und Barbaras zu t6ten, sondern sorgte dafiir, daR sich einige von ih-
nen abstoRend kleideten, und einige lieR er kahlscheren, gestattete ihnen
aber, Schnurrbirte zu tragen. Manche lieR er mit lose herabhingendem
Haar zuriick, andere zur Hilfte geschoren und einige ohne Unterwische
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oder ohne Uberkleidung. So veranlaBte Konig Sagara, daB sich diese ver-
schiedenen Volksstimme unterschiedlich kleideten, totete sie jedoch nicht.

VERS 7

AT GG |
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so 'svamedhair ayajata
sarva-veda-suratmakam
aurvopadista-yogena
harim atmanam isvaram
tasyotsrstam pasum yajne
Jjaharasvam purandarah

sah—er, Maharaja Sagara; asvamedhaih—indem er asvamedha-yajrias durch-
fiihrte; ayajata—verehrte; sarva-veda—allen vedischen Wissens; sura—und von al-
len gelehrten Weisen; dtrmakam—die Uberseele; aurva-upadista-yogena—durch das
Praktizieren von mystischem yoga, das ihn Aurva gelehrt hatte; harim—zur Hoch-
sten Personlichkeit Gottes; armanam—zur Uberseele; isvaram—zum héchsten Kon-
trollierenden; rasya—von ihm (Sagara Maharaja); utsrstam—das dazu bestimmt
war, geopfert zu werden; pasum—das Opfertier; yajrie—im Opfer; jahdra—stahl; as-
vam—das Pferd; purandarah—der Konig des Himmels, Indra.

UBERSETZUNG

Sagara Mabharaja fithrte aSvamedha-Opfer aus, wobei er sich an die An-
weisungen des grofen Weisen Aurva hielt, und stellte auf diese Weise den
Hochsten Herrn zufrieden, der der hochste Kontrollierende ist, die Uber-
seele aller gelehrten Weisen, der Kenner allen vedischen Wissens und die
Hochste Personlichkeit Gottes. Doch Indra, der Konig des Himmels, stahl
das Pferd, das bei dem Opfer dargebracht werden sollte.

VERS 8

A T figakaeiR: |
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sumatyas tanaya drptah
pitur adesa-kdarinah

hayam anvesamanads te
samantan nyakhanan mahim
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sumatyah tanayah—die Sohne Konigin Sumatis; drptah—sehr stolz auf ihre Tap-
ferkeit und auf ihre Macht; pituh—ihres Vaters (Maharaja Sagara), ddesa-karinah
—die Anweisung befolgend; hayam—das Pferd (das von Indra gestohlen worden
war); anvesamanah—wahrend sie suchten; te—sie alle; samantar—iiberall; nyakha-
nan—gruben auf; mahim—die Erde.

UBERSETZUNG

[Konig Sagara hatte zwei Frauen, nimlich Sumati und Ke$ini.] Die Sohne
Sumatis, die sehr stolz auf ihre Tapferkeit und ihre Macht waren, suchten
auf Befehl ihres Vaters nach dem verschwundenen Pferd. Dabei gruben sie
die Erde an sehr vielen Stellen auf.

VERS 9-10
At R & gy wfefas |
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prag-udicyam disi hayam
dadrsuh kapilantike

esa vdji-haras caura
aste milita-locanah

hanyatam hanyatam papa
iti sasti-sahasrinah

uddayudha abhiyayur
unmimesa tada munih

prak-udicyam—in der nordostlichen; disi—Richtung; hayam—das Pferd; dadr-
suh—sie erblickten; kapila-antike—in der Nahe von Kapilas dsrama; esah—nhier ist;
vdji-harah—der Pferdedieb; caurah—der Dieb; aste—verweilend; milita-locanah
—mit geschlossenen Augen; hanyatam hanyatam—totet lhn, totet Thn; pdpah—eine
hochst siindhafte Person; iti—auf diese Weise; sasti-sahasrinah—die sechzigtausend
Sohne Sagaras; uddyudhah—ihre Waffen hebend; abhiyayuh—sie kamen naher; un-
mimesa—oOffnete die Augen; tada—in diesem Augenblick; munih—Kapila Muni.

UBERSETZUNG

SchlieBlich entdeckten sie das Pferd im Nordosten in der Nihe des
aérama Kapila Munis. ,,Hier ist der Mann, der das Pferd gestohlen hat!’’ sag-
ten sie. ,,Er sitzt hier mit geschlossenen Augen und ist zweifelsohne sehr
siindhaft. Totet lhn! Totet Thn!‘’ Mit diesen Rufen erhoben die Sohne Saga-
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ras, insgesamt sechzigtausend an der Zahl, ihre Waffen. Als sie auf den Wei-
sen zugingen, Offnete dieser Seine Augen.

VERS 11

aURET | qEATRRgaRad: |
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sva-sariragnina tavan
mahendra-hrta-cetasah

mahad-vyatikrama-hata
bhasmasad abhavan ksanat

sva-sarira-agnini—von dem Feuer, das aus ihren eigenen Korpern hervorlo-
derte; ravar—auf der Stelle; mahendra—von den Tauschungen des Himmelskonigs
Indra; hrta-cetasah—da sie um ihren klaren Verstand gebracht worden waren;
mahat—eine groBe Personlichkeit; vyatikrama-hatah—besiegt, weil man den Fehler
begangen hat, zu beleidigen; bhasmasdt—in Asche verwandelt; abhavan—wurden;
ksanat—augenblicklich.

UBERSETZUNG

Die S6hne Sagaras waren durch den EinfluB Indras, des Himmelskonigs,
um ihre Vernunft gebracht worden und hatten eine groRe Personlichkeit
respektios behandelt. Als Folge davon schoB Feuer aus ihren Kérpern her-
vor, und sie wurden in Sekundenschnelle zu Asche verbrannt.

ERLAUTERUNG

Der materielle Korper ist eine Kombination aus Erde, Wasser, Feuer, Luft und
Ather. Im Korper ist bereits Feuer vorhanden, und jeder weiB aus eigener Erfah-
rung, daB dieses Feuer manchmal heftiger und manchmal weniger heftig brennt.
Das Feuer im Korper der Sohne Sagara Maharajas nahm so stark zu, dag sie alle zu
Asche verbrannten. Das Feuer wurde deshalb so heil3, weil sie sich einer gro3en
Personlichkeit gegeniiber respektlos benommen hatten. Solch ein Verhalten wird
mahad-vyatikrama genannt. Sie wurden vom Feuer ihres eigenen Korpers getotet,
weil sie eine grofle Personlichkeit beleidigt hatten.

VERS 12

ARl g
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na sadhu-vado muni-kopa-bharjita
nrpendra-putrd iti sattva-dhamani

katham tamo rosamayam vibhavyate
Jjagat-pavitratmani khe rajo bhuvah

na—nicht; sadhu-vadah—die Meinung gelehrter Personlichkeiten; muni-kopa
—vom Zorn Kapila Munis; bharjitah—wurden zu Asche verbrannt; nrpendra-pu-
trah—alle Sohne Sagara Maharajas; iti—so; sattva-dhamani—in Kapila Muni, in
dem die Erscheinungsweise der Tugend vorherrschte; katham—wie; tamah—die Er-
scheinungsweise der Unwissenheit; rosa-mayam—manifestierte sich in Form von
Zorn; vibhdavyate—kann sich manifestieren; jagar-pavitra-atmani—in Ihm, dessen
Korper die gesamte Welt zu reinigen vermag; khe—im Ather; rajah—Staub; bhu-
vah—der Erde.

UBERSETZUNG

Manchmal wird die Ansicht vertreten, die Sohne Konig Sagaras seien von
dem Feuer verbrannt worden, das aus den Augen Kapila Munis hervorschoR.
Diese Aussage wird jedoch von bedeutenden gelehrten Personlichkeiten
nicht anerkannt, denn Kapila Munis Korper befindet sich vollstindig in der
Erscheinungsweise der Tugend und kann daher nicht die Erscheinungsweise
der Unwissenheit in Form von Zorn aufweisen, genau wie der reine Himmel
nicht vom Staub der Erde verunreinigt werden kann.

VERS 13
AR arewR ey A
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yasyerita sankhyamayi drdheha naur
yaya mumuksus tarate duratyayam
bhavarnavam mrtyu-patham vipascitah
paratma-bhitasya katham prthan-matih

yasya—von dem; irita—ist erklart worden; sarnkhya-mayi—die Form der Philo-
sophie habend, die die materielle Welt analysiert (sdsikhya-Philosophie); drdha—sehr
stark (um die Menschen aus dieser materiellen Welt zu retten); i/ha—in dieser mate-
riellen Welt; nauh—ein Boot; yaya—mit dessen Hilfe; mumuksuh—ein Mensch, der
befreit werden will; tarate—kann tiberqueren; duratyayam—sehr schwierig zu tber-
winden; bhava-arnavam—den Ozean der Unwissenheit; mrtyu-patham—ein mate-
rielles Leben der wiederholten Geburten und Tode; vipascitah—einer gelehrten Per-
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sonlichkeit; paratma-bhiitasya—der auf die transzendentale Ebene erhoben worden
ist; katham—wie; prthak-matih—ein Gefiihl der Unterscheidung (zwischen Feind
und Freund).

UBERSETZUNG

Kapila Muni verkiindete in der materiellen Welt die sankhya-Philoso-
phie, die ein stabiles Boot ist, mit dem man den Ozean der Unwissenheit
iiberqueren kann. Ein Mensch, der den Ozean der materiellen Welt iiber-
queren will, kann bei dieser Philosophie Schutz finden. Wie kann es bei
einer solch gelehrten Personlichkeit, die auf der erhabenen Ebene der Tran-
szendenz verankert ist, irgendeine Unterscheidung zwischen Freund und
Feind geben?

ERLAUTERUNG

Wer auf die transzendentale Ebene (brahma-bhiita) erhoben wird, ist immer
voller Freude (prasanndrma). Da solch ein erhabener Mensch von den Unterschieden
zwischen Gut und Schlecht, die in der materiellen Welt scheinbar existieren, nicht
beeinflut wird, ist er samah sarvesu bhiitesu, das heiB3t allen gleichgesinnt, ohne
zwischen Freund und Feind zu unterscheiden. Weil er sich auf der absoluten Ebene
befindet, auf der es keinerlei materielle Verunreinigung gibt, wird er als paratma-
bhiita oder brahma-bhiita bezeichnet. Kapila Muni war deshalb nicht im geringsten
zornig auf die Sohne Sagara Maharajas, vielmehr wurden sie von der Hitze ihres ei-
genen Korpers zu Asche verbrannt.

VERS 14

TNSAITA TTH T R JIRH: |
T QISR AW RawERY @ 1L8)

yo 'samanijasa ity uktah
sa kesinyda nrpdtmajah
tasya putro 'msumadan nama
pitamaha-hite ratah

yah—einer der Sohne Sagara Maharajas; asamarijasah—dessen Name Asamarn-
jasa war; iti—als solcher; uktah—bekannt; sah—er; kesinyah—im SchoB Kesinis, der
zweiten Konigin Sagara Maharajas; nrpa-atmajah—der Sohn des Konigs; tasya
—von ihm (Asamarnjasa); putrah—der Sohn; amsumdn nama—trug den Namen Arm-
suman; pitamaha-hite—fir das Wohl seines GroBvaters, Sagara Maharaja, zu ar-
beiten; ratah—immer damit beschiftigt.

UBERSETZUNG

Einer der S6hne Sagara Maharajas hie Asamaiijasa. Er war der Sohn der
zweiten Frau des Konigs, Ke$ini. Der Sohn Asamaiijasas hieR Améuman, und
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er war immer darauf bedacht, fiir das Wohl seines GroBvaters Sagara Maha-
raja zu sorgen.

VERS 15-16
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asamanjasa atmanam
darsayann asamanjasam

jati-smarah pura sangad
yogi yogad vicalitah

dcaran garhitam loke
JAatinam karma viprivam

sarayvam kridato balan
prasyad udvejayan janam

asamarnijasah—der Sohn Sagara Maharajas; atrmanam—sich selbst; darsayan—
zeigend; asamanijasam—sehr lastig; jati-smarah—in der Lage, sich an sein vergange-
nes Leben zu erinnern; pura—vormals; sarigat—aufgrund schlechter Gesellschaft;
yogi—obwohl er ein groBer mystischer yogi war; yogdat—vom Pfad des mystischen
yoga, vicalitah—fiel herunter; acaran—sich benehmend; garhitam—sehr schlecht; /o-
ke—in der Gesellschaft; jAatinam—seiner Verwandten; karma—Tatigkeiten; vipri-
yam—nicht sehr vorteilhaft; sarayvam—in den FluB Sarayu; kridatah—wahrend sie
mit Spielen beschaftigt waren; baldn—alle Knaben; prasyat—pflegte zu werfen; ud-
vejayan—belastigend; janam—die Leute.

UBERSETZUNG

Vormals, in seinem letzten Leben, war Asamaiijasa ein groBer mystischer
yogi gewesen, doch aufgrund schlechter Gesellschaft war er von der hohen
Stufe, die er erreicht hatte, wieder herabgefallen. In diesem Leben nun war
er in einer koniglichen Familie geboren worden und war ein jati-smara, das
heiBt, er hatte die besondere Fihigkeit, sich an sein letztes Leben erinnern
zu konnen. Trotzdem gefiel es ihm, die Rolle des Bosewichts zu spielen, und
deshalb pflegte er Dinge zu tun, die in den Augen der Offentlichkeit ver-
werflich waren und seinen Verwandten schadeten. Knaben, die im Sarayi-
FluB spielten, warf er auf riicksichtslose Weise in die Tiefen des Wassers.
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VERS 17
ud g qiaeh: fon QEwaw § |
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evam vrttah parityaktah
pitra sneham apohya vai

yogaisvaryena balams tan
darsayitva tato yayau

evam vrttah—so beschiftigt (mit niedertrachtigen Handlungen); parityaktah—
verdammt; pitrda—von seinem Vater; sneham—Zuneigung; apohya—aufgebend;
vai—gewiB; yoga-aisvaryena—mittels mystischer Kraft; baldan tan—all diese Knaben
(die er in das Wasser geworfen und getotet hatte), darsayitvd—nachdem er sie wie-
der ihren Eltern gezeigt hatte; ratah yayau—er verlieB jenen Ort.

UBERSETZUNG

Weil Asamaiijasa solch schindliche Taten beging, verscherzte er sich die
Zuneigung seines Vaters und wurde von ihm verbannt. Daraufhin entfaltete
Asamaiijasa seine mystische Kraft und erweckte die Knaben wieder zum Le-
ben, um sie dem Konig und ihren Eltern zu zeigen. Daraufhin verlieR er
Ayodhya.

ERLAUTERUNG

Asamanjasa war ein jdti-smara. Da er iiber mystische Krafte verfiigte, vergal3 er
sein frilheres BewuBtsein nicht und konnte zudem Tote wieder zum Leben erwek-
ken. Durch die wunderbare Wiederbelebung der toten Kinder erregte er natiirlich
Aufsehen und zog die Aufmerksamkeit des Konigs und der breiten Masse auf sich.
Dann entfernte er sich auf schnellstem Wege aus der Stadt.

VERS 18
AT S TGHH, THEEH |
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ayodhya-vasinah sarve
balakan punar agatan

drstva visismire rajan
raja capy anvatapyata

ayodhyd-vasinah—die Einwohner von Ayodhya; sarve—alle; balakan—ihre
Sohne; punah—wieder; dgatan—lebendig geworden; drstva—nachdem sie dies gese-
hen hatten; visismire—waren erstaunt; rdjan—o Konig Pariksit; rdja—Konig Sagara;
ca—auch; api—wahrhaftig; anvatapyata—beklagte sehr (die Abwesenheit seines
Sohnes).
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UBERSETZUNG

O Konig Pariksit, als alle Einwohner von Ayodhya sahen, daR ihre Sohne
wieder lebendig geworden waren, staunten sie sehr, und Konig Sagara war
sehr betriibt dariiber, daR sein Sohn fortgegangen war.

VERS 19
ARGl TN IR a4t |
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amsumams codito rajida
turaganvesane yayau

pitrvya-khatanupatham
bhasmanti dadrse hayam

amsuman—der Sohn Asamanjasas; coditah—beauftragt; rajia—vom Konig; ru-
raga—das Pferd; anvesane—um zu suchen; yayau—zog aus; pitrvya-khata—den die
Briider seines Vaters eingeschlagen hatten; anupatham—dem Pfad folgend; bhasma-
anti—neben dem Haufen Asche; dadrse—er erblickte; hayam—das Pferd.

UBERSETZUNG

Danach beauftragte Konig Sagara seinen Enkel Am$uman, das Pferd zu
suchen. Auf demselben Pfad wie seine Onkel gelangte Arh§uman schlieRlich
zu dem Aschenhaufen und fand nicht weit davon das Pferd.

VERS 20
T g e Fiteremmesy |
R SRR qrSE: AR AEH 112 01|

tatrasinam munim viksya
kapilakhyam adhoksajam

astaut samahita-manah
pranjalih pranato mahdn

tatra—dort; dsinam—sitzend; munim—den groBen Weisen; viksya—sehend; ka-
pila-akhyam—bekannt als Kapila Muni; adhoksajam—die Inkarnation Visnus;
astaut—brachte Gebete dar; samahita-manah—mit groBer Aufmerksamkeit; pran-
Jalih—mit gefalteten Handen; pranatah—warf sich zu Boden und brachte Ehrerbie-
tungen dar; mahan—Amsuman, die groBe Personlichkeit.

UBERSETZUNG

Neben dem Pferd sah der groRe Am$uman den Weisen Kapila sitzen, den
Heiligen, der eine Inkarnation Visnus ist. Am§uman erwies |hm voller
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Achtung Ehrerbietungen, faltete seine Hinde und brachte lhm mit groRer
Aufmerksamkeit Gebete dar.

VERS 21
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amsuman uvaca
na pasyati tvam param dtmano 'jano
na budhyate 'dyapi samadhi-yuktibhih

kuto 'pare tasya manah-sarira-dhi-
visarga-srsta vayam aprakdsah

amsuman uvdca—Amsuman sagte; na—nicht, pasyati—konnen sehen; tvam
—Dich, o Herr; param—transzendental; dtmanah—von uns Lebewesen; ajanah
—Brahma; na—nicht; budhyate—kann verstehen; adya api—bis zum heutigen Tage;
samdadhi—durch Meditation; yuktibhih—oder durch mentale Spekulation; kutah
—wie; apare—andere; tasya—sein; manah-sarira-dhi—die den Korper oder den
Geist fiir das Selbst halten; visarga-srstah—geschaffene Wesen in der materiellen
Welt, vayam—wir; aprakdasah—ohne transzendentales Wissen.

UBERSETZUNG

Arhéuman sagte: Mein Herr, selbst Brahma ist bis zum heutigen Tage
auBerstande, Deine Position zu verstehen, da sie sein Auffassungsvermogen
weit iibersteigt. Weder durch Meditation noch durch mentale Spekulation
ist es ihm gelungen, Dich zu verstehen, ganz zu schweigen von anderen wie
uns, die wir von Brahma in verschiedenen Formen erschaffen wurden, nim-
lich als Halbgotter, Siugetiere, Menschen, Vogel und Reptilien. Wir befin-
den uns vollig in Unwissenheit. Wie konnen also wir Dich verstehen, der Du
die Transzendenz bist?

ERLAUTERUNG

iccha-dvesa-sammutthena
dvandva-mohena bharata

sarva-bhitani sammoham
sarge yanti parantapa
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,,O Nachkomme Bharatas [Arjuna), o Bezwinger des Feindes, alle Lebewesen
kommen in Illusion zur Welt, liberwiltigt von den Dualitaten der Begierde und des
Hasses." (Bg. 7.27)

Alle Lebewesen in der materiellen Welt werden von den drei Erscheinungs-
weisen der materiellen Natur beeinflu3t. Selbst Brahma steht unter dem Einflu3 der
Erscheinungsweise der Tugend. In ahnlicher Weise werden die Halbgotter im allge-
meinen von der Erscheinungsweise der Leidenschaft beeinflult, wahrend Lebewe-
sen, die nicht so hoch entwickelt sind wie die Halbgétter, mit anderen Worten Men-
schen und Tiere, unter dem EinfluB3 der Erscheinungsweise der Unwissenheit oder
einer Mischung aus Tugend, Leidenschaft und Unwissenheit stehen. Aus diesem
Grunde wollte Amsuman erklaren, daB seine Onkel, die zu Asche verbrannt waren,
Sri Kapiladeva nicht verstehen konnten, da sie dem EinfluB der Erscheinungsweisen
der materiellen Natur unterlagen. ,,O Herr, Du iibersteigst selbst Brahmas direktes
und indirektes Begriffsvermogen*, betete er, ,,und deshalb werden wir Dich nicht
verstehen konnen, wenn Du uns nicht die Kraft dazu gibst.*

athdapi te deva padambuja-dvaya-
prasdada-lesanugrhita eva hi

Jjanati tattvam bhagavan-mahimno
na canya eko 'pi ciram vicinvan

,,Mein Herr, wenn Du einen Menschen auch nur mit einem Fiinkchen der Barm-
herzigkeit Deiner Lotosfiie segnest, kann er Deine GroBe verstehen. Diejenigen
aber, die die Hochste Personlichkeit Gottes mittels Spekulation zu begreifen versu-
chen, konnen Dich nicht verstehen, auch wenn sie die Veden viele Jahre studieren.*
(SB. 10.14.29)

Den Herrn, die Hochste Personlichkeit Gottes, kann nur derjenige verstehen,
dem der Herr Seine Gunst schenkt, und niemand sonst.

VERS 22
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ye deha-bhajas tri-guna-pradhana

gunan vipasyanty uta va tamas ca
yan-mdyayd mohita-cetasas tvam

viduh sva-samstham na bahih-prakdsah

ye—diejenigen Personen, die; deha-bhdjah—haben den materiellen Korper ange-
nommen; tri-guna-pradhanah—beeinfluBt von den drei Erscheinungsweisen der
materiellen Natur; gunan—die Manifestation der drei Erscheinungsweisen der mate-
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riellen Natur; vipasyanti—konnen nur sehen; ura—es wird so gesagt; vda—entweder;
tamah—die Erscheinungsweise der Unwissenheit; ca—und; yat-mdyaya—von des-
sen illusionierender Energie; mohita—ist verwirrt worden; cetasah—dessen Herz;
tvam—Du, o Herr; viduh—W issen; sva-samstham—im eigenen Korper befindlich;
na—nicht; bahih-prakdsah—diejenigen, die nur die Wirkungen der duBeren Energie
sehen konnen.

UBERSETZUNG

Mein Herr, Du befindest Dich in Deiner ganzen Fiille im Herzen eines je-
den, doch die vom materiellen Kérper umhiillten Lebewesen konnen Dich
nicht sehen, denn sie stehen unter dem EinfluR der duBeren Energie und
werden von den drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur gelenkt. Da
ihre Intelligenz von sattva-guna, rajo-guna und tamo-guna bedeckt ist, kon-
nen sie nur die Aktionen und Reaktionen dieser drei Erscheinungsweisen
der materiellen Natur wahrnehmen. Wegen der Aktionen und Reaktionen
auf die Erscheinungsweise der Unwissenheit konnen die Lebewesen, seien
sie nun im Wach- oder im Schlafzustand, nur die Vorginge der materiellen
Natur sehen; Dich, o Herr, konnen sie nicht sehen.

ERLAUTERUNG

Solange man sich nicht im transzendentalen, liebevollen Dienst fiir den Herrn be-
tatigt, kann man die Hochste Personlichkeit Gottes nicht verstehen. Der Herr befin-
det Sich im Herzen eines jeden, doch weil die bedingten Seelen von der materiellen
Natur beeinfluBt werden, konnen sie nur die Aktionen und Reaktionen der materiel-
len Natur sehen, nicht aber die Hochste Personlichkeit Gottes. Man muB sich des-
halb sowohl innerlich als auch auBerlich reinigen.

apavitrah pavitro va
sarvdvastham gato 'pi va

yah smaret pundarikaksam
sa bahyabhyantarah sucih

Um uns duBerlich rein zu halten, sollten wir dreimal taglich baden, und um in-
nere Reinheit zu erreichen, miissen wir das Herz reinigen, indem wir den Hare-
Krsna-mantra chanten. Die Mitglieder der Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein miissen
immer nach diesem Grundsatz handeln (bdhydbhyantarah sucih). Dann werden sie
die Hochste Personlichkeit Gottes eines Tages von Angesicht zu Angesicht sehen
konnen.

VERS 23
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tam tvam aham jAana-ghanam svabhdva-
pradhvasta-maya-guna-bheda-mohaih

sanandanadyair munibhir vibhavyam
katham vimudhah paribhavayami

tam—jene Personlichkeit; tvam—Dich; aham—ich; jidana-ghanam—Dich, o
Herr, der Du konzentriertes Wissen bist; svabhdva—vom spirituellen Wesen her;
pradhvasta—frei von Verunreinigung; mayd-guna—verursacht von den drei Er-
scheinungsweisen der materiellen Natur; bheda-mohaih—durch Entfaltung der Ver-
wirrung der Unterscheidung; sanandana-adyaih—von solchen Personlichkeiten wie
den vier Kumaras (Sanat-kumara, Sanaka, Sanandana und Sanatana); munibhih—
von solch groBen Weisen; vibhavyam—verehrungswiirdig; katham—wie; vimii-
dhah—der ich von der materiellen Natur getduscht werde; paribhavayami—kann ich
an Dich denken.

UBERSETZUNG

O mein Herr, Weise, die vom EinfluR der drei Erscheinungsweisen der
materiellen Natur frei sind, wie beispielsweise die vier Kumaras [Sanat, Sa-
naka, Sanandana und Sanatana), konnen an Dich denken, der Du konzen-
triertes Wissen bist. Doch wie kann ein unwissender Mensch wie ich an Dich
denken?

ERLAUTERUNG

Das Wort svabhdva bezieht sich auf die eigene spirituehg Natur, das heif3t auf die
urspriingliche, wesenseigene Stellung. Wenn das Lebewesen in dieser urspriingli-
chen Stellung verankert ist, wird es von den Erscheinungsweisen der materiellen
Natur nicht beriihrt. Sa gundn samatityaitan brahma-bhiiyaya kalpate (Bg. 14.26).
Sobald man vom EinfluB der drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur frei ist,
befindet man sich auf der Brahman-Ebene. Musterbeispiele von solchen auf der
Brahman-Ebene verankerten Personlichkeiten sind die vier Kumaras und Narada.
Solche Autoritdten konnen von Natur aus die Position der Hochsten Personlichkeit
Gottes verstehen, wahrend eine bedingte Seele, die vom EinfluB der materiellen Na-
tur nicht befreit ist, den Hochsten nicht erkennen kann. In der Bhagavad-gita (2.45)
rat Krsna deshalb Arjuna: traigunya-visaya vedd nistraigunyo bhavarjuna. Man
muB sich vom EinfluB der drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur freima-
chen und sich tiber sie erheben. Wer unter dem EinfluB3 der drei materiellen Erschei-
nungsweisen bleibt, kann die Hochste Personlichkeit Gottes nicht verstehen.

VERS 22
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prasanta maya-guna-karma-lingam
anama-rupam sad-asad-vimuktam

JjAanopadesaya grhita-deham
namamahe tvam purusam puranam

prasanta—o vollkommen Friedvoller; maya-guna—die Erscheinungsweisen der
materiellen Natur; karma-lingam—fiir die fruchtbringende Tatigkeiten charakteri-
stisch sind; anama-riipam—einer, der keinen materiellen Namen bzw. keine mate-
rielle Gestalt hat; sat-asat-vimuktam—transzendental zu den manifestierten und un-
manifestierten Erscheinungsweisen der materiellen Natur; jridna-upadesiya—um
transzendentales Wissen zu verteilen (wie es in der Bhagavad-gita enthalten ist);
grhita-deham—hat eine Gestalt angenommen, die wie ein materieller Korper aus-
sieht; namamahe—ich bringe meine achtungsvollen Ehrerbietungen dar; tvam—Dir;
purusam—die Hochste Person; puranam—die urspriingliche.

UBERSETZUNG

O Herr, der Du von vollkommenem Frieden erfiillt bist, Du wirst von der
materiellen Natur, den fruchtbringenden Titigkeiten und den sich daraus
ergebenden materiellen Namen und Formen nicht beriihrt, obwohl sie
Deine Schopfung sind. Deshalb unterscheidet sich Dein transzendentaler
Name von materiellen Namen und Dein Korper von materiellen Korpern.
Du nimmst eine Gestalt an, die einem materiellen Kérper gleicht, nur um
uns Anweisungen wie die in der Bhagavad-gita enthaltenen zu geben, doch
in Wirklichkeit bist Du die hochste, urspriingliche Person. Ich bringe Dir
deshalb meine achtungsvollen Ehrerbietungen dar.

ERLAUTERUNG
Srila Yamunacirya rezitiert in seinem Stotra-ratna (43) folgenden Vers:

bhavantam evanucaran nirantarah
prasanta-nihsesa-manorathantarah

kadaham aikantika-nitya-kinkarah
praharsayisyami sandtha-jivitam

,,Jndem man Dir unablassig dient, wird man von allen materiellen Wiinschen be-
freit und erlangt vollkommenen Frieden. Wann werde ich fiir immer Dein zuverlas-
siger Diener sein und immer Freude daran finden, einen solch fahigen Meister zu
haben?"

Manorathenasati dhavato bahih: Wer auf der mentalen Ebene handelt, muf3 letz-
ten Endes wieder materielle Handlungen ausfiihren. Im Hochsten Herrn und in Sei-
nem reinen Geweihten dagegen gibt es keinerlei materielle Verunreinigung. Daher
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wird der Herr als prasanta bezeichnet, das heiflt ,,von vollkommenem Frieden er-
fiillt und unberiihrt von den Storungen des materiellen Daseins*. Der Hochste Herr
hat keinen materiellen Namen und keinen materiellen Korper; nur dumme Men-
schen glauben, der Name und die Gestalt des Herrn seien materiell (avajananti mam
miidha manusim tanum asritam). Der Hochste Herr ist die urspriingliche Person.
Trotzdem glauben diejenigen, die nur wenig Wissen haben, der Herr sei gestaltlos.
Der Herr hat zwar keine Gestalt im materiellen Sinn; Er hat jedoch eine transzen-
dentale Gestalt (sac-cid-ananda-vigraha).

VERS 25
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tvan-mdya-racite loke
vastu-buddhya grhadisu

bhramanti kama-lobhersya-
moha-vibhranta-cetasah

tvat-mdyd—durch Deine materielle Energie; racite—was hergestellt wird; loke
—in dieser Welt; vastu-buddhyd—als wirklich betrachtend; grha-adisu—an Haus
und Herd usw.; bhramanti—wandern; kdma—von lustvollen Wiinschen; /lobha
—von Gier; irsyd—von Neid; moha—und von lllusion; vibhranta—wird verwirrt; ce-
tasah—deren Herzen.

UBERSETZUNG

O mein Herr, diejenigen, deren Herz aufgrund des Einflusses von Lust,
Gier, Neid und Illusion verwirrt ist, sind in dieser von Deiner maya geschaf-
fenen Welt nur an triigerischem Haus und Herd interessiert. An Heim, Frau
und Kindern hingend, wandern sie unaufhorlich in der materiellen Welt

umbher.

VERS 26
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adya nah sarva-bhiitatman
kama-karmendriyasayah

moha-paso drdhas chinno
bhagavams tava darsanat

adya—heute; nah—unser; sarva-bhiita-atman—o Du, der Du die Uberseele bist;
kama-karma-indriya-asayah—unter dem EinfluB listerner Wiinsche und frucht-
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bringender Handlungen stehend; moha-pdsah—dieser feste Knoten der Illusion;
drdhah—sehr stark; chinnah—zerschnitten; bhagavan—o mein Herr; tava darsa-
nat—einfach dadurch, daB ich Dich sehe.

UBERSETZUNG

O Uberseele aller Lebewesen, o Hochste Personlichkeit Gottes, durch
Deinen bloRen Anblick bin ich nun von allen lustvollen Wiinschen befreit
worden, die die Ursache von uniiberwindlicher lllusion und Bindung an die
materielle Welt sind.

VERS 27
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sri-suka uvdca
ittham gitanubhdvas tam
bhagavan kapilo munih
amsumantam uvdacedam
anugrahya dhiya nrpa

sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; ittham—auf diese Weise; gita-
anubhdavah—dessen glorreiche Eigenschaften beschrieben werden; tam—zu Ihm;
bhagavan—die Personlichkeit Gottes; kapilah—namens Kapila Muni; munih—der
groBe Weise; amsumantam—zu Amsuman; uvdaca—sagte; idam—dieses; anugrahya
—da er sehr barmherzig war; dhiya—mit dem Pfad des Wissens; nrpa—o Konig
Pariksit.

UBERSETZUNG

O Konig Pariksit, als Amn$uman den Herrn auf diese Weise gepriesen
hatte, erklirte ihm der groRe Weise Kapila, die michtige Inkarnation Vis-
nus, den Pfad des Wissens, da Er ihm sehr gewogen war.

VERS 28
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sri-bhagavan uvaca
asvo 'yam niyatam vatsa
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pitamaha-pasus tava
ime ca pitaro dagdha
ganigambho 'rhanti netarat

sri-bhagavan uvaca—die groBe Personlichkeit Kapila Muni sagte; asvah—Pferd;
ayam—dieses; niyatam—nimm; vatsa—o Mein Sohn; pitamaha—deines GroBvaters;
pasuh—dieses Tier; tava—deine; ime—all diese; ca—auch; pitarah—Korper der Ah-
nen; dagdhah—zu Asche verbrannt; gariga-ambhah—das Wasser der Ganga; arhan-
ti—konnen gerettet werden; na—nicht; irarar—mit anderen Mitteln.

UBERSETZUNG

Die Personlichkeit Gottes sagte: Mein lieber Am§uman, hier ist das Tier,
das dein GroRvater fiir sein Opfer sucht. Bitte nimm es! Was deine Ahnen
betrifft, die zu Asche verbrannt worden sind, so konnen sie nur durch
Ganga-Wasser gerettet werden, und auf keine andere Weise.

VERS 29
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tam parikramya sirasa
prasadya hayam anayat

sagaras tena pasund
yajra-sesam samapayat

tam—diesen groBen Weisen; parikramya—nachdem er umkreist hatte; sirasa—
(indem er sich verneigte) mit seinem Kopf; prasddya—Ihn véllig zufrieden machend,
hayam—das Pferd; dnayar—brachte zuriick; sagarah—Konig Sagara; rena—durch
dieses; pasuna—Tier; yajria-sesam—die letzte rituelle Zeremonie des Opfers; sama-
payat—fiihrte durch.

UBERSETZUNG

Darauf umkreiste Am$uman Kapila Muni und brachte Ihm achtungsvolle
Ehrerbietungen dar, indem er den Kopf neigte. Nachdem Am§uman Kapila
Muni auf diese Weise vollig zufriedengestellt hatte, brachte er das fiir das
Opfer bestimmte Pferd zuriick, worauf Maharaja Sagara mit diesem Pferd
die restlichen Rituale vollzog.

VERS 30

IR 9 R g |
FRfREART  ¥N AT 113011



Vers 30] Die Sohne Sagaras begegnen $ri Kapiladeva 215

rajyam amsumate nyasya
nihsprho mukta-bandhanah
aurvopadista-mdrgena
lebhe gatim anuttamam

rajyam—sein Konigreich; amsumate— Amsuman; nyasya—nachdem er liberge-
ben hatte; nihsprhah—ohne weitere materielle Wiinsche; mukta-bandhanah—von
materieller Bindung vollstandig befreit; aurva-upadista—von dem groBen Weisen
Aurva gelehrt; mdargena—indem er jenen Pfad beschritt; /ebhe—erreichte; gatim
—Ziel; anuttamam—hochstes.

UBERSETZUNG

Nachdem Sagara Maharaja Am$§uman mit der Regierung seines Konigrei-
ches betraut hatte und somit von aller materiellen Sorge und Bindung be-
freit war, erreichte er das hochste Ziel, indem er den von Aurva Muni ge-
wiesenen Pfad beschritt.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 8. Kapitel im Neunten
Canto des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Die S6hne Sagaras begegnen Sri Ka-
piladeva*’.






9. Kapitel

Die Dynastie Arh§umans

In diesem Kapitel wird die Geschichte der Dynastie Amsumans bis zum Nach-
kommen namens Khatvanga erzahlt; zudem wird geschildert, wie Bhagiratha das
Wasser der Ganga auf die Erde brachte.

Mahiaraja Ammsuman hatte einen Sohn namen Dilipa, der die Ganga in diese Welt
zu bringen versuchte, dabei jedoch starb, ohne sein Vorhaben ausgefiihrt zu haben.
Bhagiratha, der Sohn Dilipas, war entschlossen, die Ganga in die materielle Welt zu
bringen, und erlegte sich zu diesem Zweck harte BuBen auf. Da Mutter Ganga mit
seinen BuBlen vollig zufrieden war, erschien sie vor ihm und wollte ihm eine Seg-
nung gewahren, worauf er sie bat, seine Ahnen zu befreien. Obwohl sich Mutter
Ganga bereit erklarte, auf die Erde herabzukommen, stellte sie zwei Bedingungen:
erstens, daB sich ein geeigneter Mann finden wiirde, der in der Lage ware, ihre Wel-
len zu bandigen, und zweitens, daB zwar alle siindhaften Menschen durch ein Bad in
ihrem Wasser von siindhaften Reaktionen befreit werden sollten, daB sie selbst aber
die Last all dieser Reaktionen nicht allein tragen wolle. Diese beiden Bedingungen
gab Mutter Ganga Bhagiratha zu bedenken, worauf dieser antwortete: ,,Die Person-
lichkeit Gottes Siva wird hunderprozentig imstande sein, die Wellen deines Wassers
zu bandigen, und wenn reine Gottgeweihte in deinem Wasser baden, werden die
siindhaften Reaktionen, die siindvolle Menschen dort abgeladen haben, neutralisiert
werden. Hierauf nahm Bhagiratha Bullen auf sich, um die Gunst Sivas zu erlan-
gen, der Asutosa genannt wird, weil er von Natur aus sehr schnell mit jemandem
zufrieden ist. Siva nahm Bhagirathas Vorschlag an und erklirte sich bereit, die
Wucht der herabstirzenden Ganga zu bremsen. Auf diese Weise wurden
Bhagirathas Ahnen einfach dadurch, daB sie von Ganga-Wasser beriihrt wurden,
befreit und durften die himmlischen Planeten betreten.

Der Sohn Bhagirathas war Sruta, der Sohn Srutas war Nabha, und Nabhas Sohn
war Sindhudvipa. Der Sohn Sindhudvipas war Ayutayu, und der Sohn Ayutayus
war Rtuparna, der ein Freund Nalas war. Rtuparna brachte Nala die Kunst des
Gliicksspiels bei und lernte von ihm die Kunst der asva-vidyd. Der Sohn Rtuparnas
hieB Sarvakama, der Sohn Sarvakamas war Sudasa, und dessen Sohn trug den Na-
men Saudasa. Die Frau Saudasas hie Damayanti oder Madayanti, und Saudasa war
auch unter dem Namen Kalmasapada bekannt. Weil Saudasa bei der Ausfiihrung
seiner fruchtbringenden Tatigkeiten ein Fehler unterlief, wurde er von Vasistha
dazu verflucht, ein Raksasa zu werden. Als er einmal durch den Wald wanderte, sah
er einen brahmana, der mit seiner Frau Geschlechtsverkehr hatte, und da er ein
Raksasa geworden war, wollte er den brahmana verschlingen. Obwohl die Frau des
brahmana wiederholt um Gnade fiir ihren Mann flehte, verzehrte Saudasa den
brahmana, weshalb ihn die Frau mit folgenden Worten verfluchte: ,,Sobald du dich
geschlechtlich betatigst, wirst du augenblicklich sterben!* Aus diesem Grund blieb
Saudasa zwolf Jahre lang kinderlos, obwohl er vom Fluch Vasistha Munis befreit
worden war. Nach dieser Zeit schwangerte Vasistha mit Saudasas Erlaubnis dessen
Frau Madayanti. Weil Madayanti das Kind viele Jahre lang in ihrem SchoB3 trug, es

217
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aber nicht zu gebaren vermochte, schlug ihr Vasistha mit einem Stein auf den
Bauch, worauf ein Sohn zur Welt kam, und dieser Sohn bekam den Namen As-
maka.
Der Sohn Asmakas hie3 Balika. Der Fluch Parasuramas konnte ihm nichts an-
.haben, da er von vielen Frauen umgeben war, weshalb er auch als Narikavaca be-
kannt ist. Als es auf der ganzen Welt keine ksatrivas mehr gab, wurde er der
Stammvater neuer ksatriyas. Man nennt ihn daher auch manchmal Miulaka. Balika
zeugte Dasaratha, Dasaratha zeugte Aidavidi, und Aidavidi zeugte Visvasaha. Der
Sohn Visvasahas war Maharaja Khatvanga, der als Verbiindeter der Halbgotter ge-
gen die Damonen kampfte. Da er die Schlacht gewann, wollten ihm die Halbgotter
eine Segnung erteilen. Als der Konig jedoch fragte, wie lange er noch zu leben habe,
wurde ihm mitgeteilt, sein Leben werde nur noch ein paar Sekunden dauern. Dar-
aufhin verlieB er sofort die himmlischen Planeten und kehrte mit dem Flugzeug in
sein eigenes Reich zuriick. Er war sich bewuft, daB alles in dieser materiellen Welt
belanglos ist, und richtete deshalb seine gesamte Aufmerksamkeit auf die Verehrung
der Hochsten Personlichkeit Gottes, Hari.

VERS 1
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sri-suka uvdaca
amsumams ca tapas tepe
ganiganayana-kamyaya

kalam mahantam nasaknot
tatah kadlena samsthitah

sri-sukah uvdca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; amsumdn—Konig Ams$uman;
ca—ebenfalls; rapah tepe—iibte Entsagung; garigi—die Ganga; dnayana-kamyaya
—mit der Absicht, die Ganga in die materielle Welt zu bringen, um auf diese Weise
seine Ahnen zu befreien; kalam—Zeit; mahdantam—lange; na—nicht; asaknot
—war erfolgreich; tatah—daraufhin; kalena—zur gegebenen Zeit; samsthitah—starb.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami fuhr fort: Konig Arméumin praktizierte wie sein
GroBvater iiber einen sehr groBen Zeitraum hin BuBiibungen. Trotzdem ge-
lang es ihm nicht, die Ganga in die materielle Welt zu bringen, und so starb
er nach einiger Zeit.

VERS 2
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dilipas tat-sutas tadvad
asaktah kalam eyivan

bhagirathas tasya sutas
tepe sa sumahat tapah

dilipah—namens Dilipa; rat-sutah—der Sohn Amsumans; rat-vat—wie sein Va-
ter; asaktah—auBerstande, die Ganga in die materielle Welt zu bringen; kalam eyi-
van—wurde ein Opfer der Zeit und starb; bhagirathah tasya sutah—sein Sohn
Bhagiratha; repe—tat BuBe; sah—er; su-mahat—sehr groBe; tapah—Entsagung.

UBERSETZUNG

Wie Am$uman selbst, so gelang es auch seinem Sohn Dilipa nicht, die
Ganga in die materielle Welt zu bringen, und als seine Zeit gekommen war,
fiel auch er dem Tod zum Opfer. Daraufhin erlegte sich Dilipas Sohn
Bhagiratha iiberaus harte BuRen auf, um die Ganga in die materielle Welt zu
bringen.

VERS 3
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darsayam dsa tam devi
prasannad varaddasmi te

ity uktah svam abhiprayam
sasamsavanato nrpah

darsayam dsa—erschien; tam—ihm, Konig Bhagiratha; devi—Mutter Ganga;
prasannd—da sie sehr zufrieden war; varada asmi—ich werde eine Segnung gewah-
ren; te—dir; iti uktah—so angesprochen; svam—seinen eigenen; abhiprayam
—Wunsch; sasamsa—erklérte; avanatah—sich sehr ehrerbietig verneigend; nrpah
—der Konig (Bhagiratha).

UBERSETZUNG

SchlieBlich erschien Mutter Ganga vor Konig Bhagiratha und sagte: ,,Ich
bin mit deiner Entsagung sehr zufrieden und erklire mich nun bereit, dir
die Segnungen zu gewihren, die du dir wiinschst.”” Nachdem Gangadevi,
Mutter Ganga, so zum Konig gesprochen hatte, verneigte sich dieser vor ihr
und erklirte seinen Wunsch.

ERLAUTERUNG

Der Konig wiinschte sich, daB seine Ahnen gerettet wiirden, die zu Asche ver-
brannt worden waren, weil sie Kapila Muni respektlos behandelt hatten.
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VERS 4
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ko 'pi dhdrayita vegam
patantyd me mahi-tale

anyathd bhu-talam bhittva
nrpa ydsye rasdatalam

kah—wer ist jene Person; api—wahrhaftig; dharayita—wer kann standhalten; ve-
gam—der Wucht der Wellen; patantyah—den herabstiirzenden; me—meinen; mahi-
tale—auf die Erde; anyatha—andernfalls; bhi-talam—die Erdoberflache; bhittva
—durchbohrend; nrpa—o Konig; yasye—ich werde hinuntergehen; rasatalam—bis
nach Patala, in den unteren Teil des Universums.

UBERSETZUNG

Mutter Ganga erwiderte: Wenn ich vom Himmel auf die Erdoberfliche
herabstiirze, wird das Wasser natiirlich eine ungeheure Wucht haben. Wer
wird diese Wucht dimpfen? Wenn ich nicht gebremst werde, durchstoRe
ich die Erdoberfliche und flieRe nach Rasatala hinab, in das Patala-Gebiet
des Universums.

VERS 5
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kim caham na bhuvam ydsye
nard mayy amrjanty agham

mrjami tad agham kvaham
rajams tatra vicintyatam

kim ca—auBerdem; aham—ich; na—nicht; bhuvam—auf die Erde; yasye—werde
gehen; narah—die Menschen; mayi—in mir, in meinem Wasser; dmrjanti—reinigen
sich von; agham—den Reaktionen auf ihr siindvolles Handeln; mrjami—ich werde
waschen; rat—diese; agham—Anhdufung siindhafter Reaktionen; kva—zu wem;
aham—ich; rdjan—o Konig; ratra—iiber diese Tatsache; vicintyatam—bitte denke
griindlich nach und entscheide.

UBERSETZUNG

O Konig, ich mochte mich nicht auf den Planeten Erde hinabbegeben,
denn die Menschen dort werden in meinem Wasser baden, um sich von den
Reaktionen auf ihre siindvollen Taten reinzuwaschen. Wie werde ich von all
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diesen siindhaften Reaktionen, die sich in mir ansammeln werden, Befrei-
ung erlangen? Dieser Umstand bedarf deiner griindlichen Erwigung.

ERLAUTERUNG
Die Hochste Personlichkeit Gottes sagt:

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.* (Bg. 18.66)

Die Hochste Personlichkeit Gottes kann die Reaktionen der siindhaften Handlun-
gen eines jeden auf Sich nehmen und wirkungslos machen, da Sie pavitra ist, das
heiBt rein wie die Sonne, die niemals von irgendwelchem weltlichen Schmutz verun-
reinigt wird. Tejiyasdrm na dosdya vahneh sarva-bhujo yathd (SB. 10.33.29). Einer
Personlichkeit, die sehr machtig ist, kann keine siindhafte Reaktion etwas anhaben.
Hier erfahren wir jedoch, daB3 sich Mutter Ganga fiirchtete, die Siinden der Men-
schen, die in ihrem Wasser baden wiirden, aufgebiirdet zu bekommen. Dieser Um-
stand zeigt, daB niemand auBer der Hochsten Personlichkeit Gottes imstande ist, die
Reaktionen auf siindvolle Handlungen zu tilgen, seien dies nun die eigenen oder die
anderer. Manchmal muf3 der spirituelle Meister, nachdem er einen Schiiler ange-
nommen hat, die Verantwortung fiir die vergangenen siindhaften Handlungen die-
ses Schiilers iibernehmen, und wenn die Last dieser siindhaften Handlungen
ibermaBig schwer wird, mul er bisweilen leiden und die Siinden des Schiilers ganz
oder zumindest teilweise abbiiBen. Jeder Schiiler muB3 deshalb sehr vorsichtig sein
und sich hiiten, nach der Einweihung siindhafte Handlungen zu begehen. Der be-
dauernswerte spirituelle Meister ist so giitig und barmherzig, daB er einen Schiiler
annimmt und dessen siindhafte Handlungen teilweise abbiif3t, indem er dafiir leidet.
Aber da Krsna mit Seinem Diener Mitleid hat, der Seinen Ruhm verkiindet, tilgt Er
die Reaktionen siindhafter Handlungen an seiner Statt. Selbst Mutter Ganga filirch-
tete die siindhaften Reaktionen der breiten Masse und liberlegte besorgt, wie sie von
der Last dieser Siinden frei werden wiirde.

VERS 6
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sri-bhagiratha uvdaca
sadhavo nydsinah santa
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brahmistha loka-pavanah
haranty agham te 'riga-sangat
tesv daste hy agha-bhid dharih

sri-bhagirathah uvaca—Bhagiratha sagte; sadhavah—heilige Menschen; nyasi-
nah—sannyasis; santah—von Frieden erfiillt, von materiellen Angsten frei; brahmis-
thah—geschickt im Befolgen der regulierenden Prinzipien der vedischen Schriften;
loka-pavanah—die damit beschaftigt sind, die ganze Welt zu retten, die sehr tief ge-
sunken ist; haranti—werden wegnehmen; agham—die Reaktionen auf siindhaftes
Leben; rte—von dir (Mutter Ganga); ariga-sarigat—indem sie im Ganga-Wasser ba-
den; tesu—in ihnen; dste—es befindet sich; hi—gewiB}; agha-bhit—die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes, die alle Stinden bezwingen kann; harih—der Herr.

UBERSETZUNG

Bhagiratha sagte: Diejenigen, die aufgrund der Ausiibung hingebungs-
vollen Dienstes heilig sind und deshalb, von materiellen Wiinschen befreit,
auf der Stufe der Entsagung stehen und reine Gottgeweihte sind und die in
den Veden aufgezeichneten regulierenden Prinzipien meisterhaft zu befol-
gen wissen, sind immer ruhmreich und rein in ihrem Benehmen, und sie
konnen alle gefallenen Seelen retten. Wenn solche reinen Gottgeweihten in
deinem Wasser baden, werden die siindhaften Reaktionen anderer Men-
schen, die sich dort angesammelt haben, mit Sicherheit ausgelscht, da sol-
che Gottgeweihten in ihrem Herzen immer die Hochste Personlichkeit Got-
tes tragen, die alle siindhaften Reaktionen tilgen kann.

ERLAUTERUNG

In der Mutter Ganga kann jeder baden, und deshalb nehmen nicht nur siindhafte
Personen im Ganga- Wasser ihr Bad, sondern in Hardwar und an anderen heiligen
Orten, an denen die Ganga vorbeiflieBt, baden auch Heilige und Gottgeweihte. Gott-
geweihte und Heilige, die auf einer hohen Stufe der Entsagung stehen, konnen sogar
die Ganga befreien. Tirthi-kurvanti tirthani svantah-sthena gadabhrta(SB. 1.13.10).
Da heilige Gottgeweihte immer den Herrn im Herzen tragen, sind sie in der Lage,
die heiligen Orte von allen siindhaften Reaktionen vollig zu befreien. Aus diesem
Grund miissen gewohnliche Menschen heilige Personlichkeiten immer respektvoll
und ehrerbietig behandeln. Sobald man einen Vaisnava oder sogar einen sannydsi
erblickt, sollte man dieser heiligen Personlichkeit unverziiglich Ehrerbietungen dar-
bringen. Versaumt man dies, muB man fiir den Rest des Tages fasten. Das ist eine
vedische Anweisung. Man muf} duBlerst vorsichtig sein und sich hiiten, Vergehen
gegen die LotosfiiBe eines Gottgeweihten oder Heiligen zu begehen.

Es existieren zwar Methoden der pradyascitta, der BuBe, doch diese sind unzu-
langlich, wenn man sich von siindhaften Reaktionen befreien will. Von siindhaften
Reaktionen kann man sich nur durch hingebungsvollen Dienst reinwaschen, wie die
Geschichte von Ajamila zeigt:

kecit kevalaya bhaktya
vasudeva-pardayanah
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agham dhunvanti kartsnyvena
niharam iva bhaskarah

,.Nur einige Menschen, die die Stufe makellosen, unverfalschten hingebungsvol-
len Dienstes fiir Krsna erreicht haben, sind in der Lage, das Unkraut siindhafter
Handlungen so vollstiandig zu entwurzeln, da es unmoglich wieder zu wuchern be-
ginnen kann. Durch die Ausfiihrung hingebungsvollen Dienstes konnen sie dies mit
Leichtigkeit bewerkstelligen, genau wie es fiir die Sonne ein leichtes ist, den Nebel
mit ihren Strahlen zu vertreiben." (SB. 6.1.15)

Wenn man sich in der Obhut eines Gottgeweihten befindet und ihm mit aufrich-
tigem Bemiihen dient, kann man durch diesen bhakti-yoga-Vorgang mit Sicherheit
samtliche Reaktionen ausloschen.

VERS 7
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dhdrayisyati te vegam
rudras tv atma saririnam

yasminn otam idam protam
visvam sdtiva tantusu

dhdrayisyati—wird tragen; te—deiner; vegam—den Druck der Wellen; rudrah
—Siva; tu—gewiB; drma—die Uberseele; saririndm—aller verkorperten Seelen; yas-
min—in der; oram—befindet sich in seiner Linge; idam—dieses ganze Universum;
protam—Breite; visvam—das ganze Universum; sati—ein Tuch; iva—wie; tantu-
su—in Faden.

UBERSETZUNG

Wie ein Tuch, das aus Lings- und Querfiden gewebt ist, wird das ge-
samte Universum in seiner ganzen Linge und Breite von verschiedenen
Energien der Hochsten Personlichkeit Gottes durchzogen. Siva ist eine In-
karnation des Herrn und reprisentiert deshalb die in der verkorperten Seele
befindliche Uberseele. Er kann deine reiBenden Wellen mit seinem Kopf
auffangen.

ERLAUTERUNG

Es heiBt, daB das Wasser der Ganga auf dem Kopf Sivas ruht. Siva ist eine In-
karnation der Hochsten Personlichkeit Gottes, die das gesamte Universum mit Hilfe
verschiedener Energien in Gang hilt. Siva wird in der Brahma-samhita (5.45) be-
schrieben:

ksiram yatha dadhi vikara-visesa-yogat
safjayate na hi tatah prthag asti hetoh
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yah sambhutam api tatha samupaiti karyad
govindam ddi-purusam tam aham bhajami

,,Milch verwandelt sich in Yoghurt, wenn sie mit einer Yoghurtkultur in Beriih-
rung kommt, aber Yoghurt ist im Grunde von seiner Zusammensetzung her nichts
anderes als Milch. In dahnlicher Weise nimmt Govinda, die Hochste Personlichkeit
Gottes, die Gestalt Sivas an, um gewisse materielle Handlungen auszufiihren. Ich
bringe bei den LotosfiiBen Sri Govindas meine Ehrerbietungen dar.*

Siva ist die Hochste Personlichkeit Gottes, ahnlich wie Yoghurt auch Milch ist,
obwohl er gleichzeitig keine Milch ist. Fir die Erhaltung der materiellen Welt sind
drei Inkarnationen zustindig, namlich Brahma, Visnu und Mahesvara (Siva). Siva
ist Visnu in einer Inkarnation, die fir die Erscheinungsweise der Unwissenheit zu-
standig ist. Die materielle Welt befindet sich hauptsachlich in der Erscheinungs-
weise der Unwissenheit, und deshalb wird Siva hier mit der Lange und Breite des ge-
samten Universums verglichen, das einem aus ldngs und quer verlaufenden Faden
gewobenen Tuch gleicht.

VERS 8
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ity uktva sa nrpo devam
tapasatosayac chivam

kalenalpiyasa rajams
tasyesas casv atusyata

iti uktvd—nachdem er auf diese Weise gesprochen hatte; sah—er; nrpah—der Ko-
nig (Bhagiratha), devam—Siva; tapasi—durch das Praktizieren von BuBen; arosayat
—erfreute; sivam—Siva, der AllgliickverheiBende; kdlena—nach einem Zeitraum;
alpiyasa—der nicht sehr lang war; rdjan—o Konig; tasya—mit ihm (Bhagiratha),
isah—Siva; ca—tatsichlich; dsu—sehr bald; arusyata—wurde zufrieden.

UBERSETZUNG

Nachdem Bhagiratha so gesprochen hatte, erfreute er Siva, indem er sich
BuBen auferlegte. O Konig Pariksit, Siva war schon nach sehr kurzer Zeit mit
Bhagiratha zufrieden.

ERLAUTERUNG

Die Worte dsv atusyata driicken aus, daB Siva sehr bald zufrieden war. Aus die-
sem Grunde wird Siva auch Asutosa genannt. Materialistische Menschen werden
Anhinger Sivas, weil Siva jedem, der ihn darum bittet, sehr schnell Segnungen ge-
wihrt, ohne sich darum zu kiimmern, ob es seinen Geweihten gut oder schlecht
geht. Obwohl materialistische Menschen wissen, daB materielles Gliick nichts ande-
res ist als eine andere Form des Leids, jagen sie ihm nach, und um es auf schnellstem
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Wege zu bekommen, verehren sie Siva. Man kann beobachten, da3 Materialisten im
allgemeinen Geweihte vieler Halbgotter sind, besonders von Siva und Mutter
Durga. Sie streben nicht wirklich nach spirituellem Gliick, denn sie wissen fast
nichts dariiber. Wenn man jedoch den aufrichtigen Wunsch hat, spirituelles Gliick
zu erlangen, muB man bei Sri Visnu Zuflucht suchen, wie es der Herr Selbst ver-
langt:

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.“ (Bg. 18.66)

VERS 9
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tatheti rajaabhihitam
sarva-loka-hitah sivah

dadhdradvahito gangam
pada-puta-jalam hareh

tatha—so (sei es); iti—so; rdjnd abhihitam—nachdem er vom Konig (Bhagiratha)
angesprochen worden war; sarva-loka-hitah—die Personlichkeit Gottes, die immer
allen Gliick bringt; sivah—Siva; dadhara—trug; avahitah—mit groBer Aufmerksam-
keit; gangam—die Ganga; pdda-pita-jalam hareh—deren Wasser transzendental
rein ist, weil es von den Zehen des Hochsten Herrn, Visnu, ausgeht.

UBERSETZUNG

Als K6nig Bhagiratha an Siva herantrat und ihn bat, die reiBenden Wellen
der Ganga zu tragen, erklirte sich Siva mit den Worten ,,So sei es!"’ einver-
standen. Dann trug er die Ganga mit groRer Vorsicht auf dem Kopf, denn ihr
Wasser ist reinigend, weil es von den Zehen $ri Visnus entspringt.

VERS 10
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bhagirathah sa rdjarsir
ninye bhuvana-pavanim
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yatra sva-pitfnam deha
bhasmibhitah sma serate

bhagirathah—Konig Bhagiratha; sah—er; rdja-rsih—der grof3e heilige Konig;
ninye—trug oder brachte; bhuvana-pavanim—Mutter Ganga, die das ganze Univer-
sum befreien kann; yarra—an jenen Ort; sva-pitfnam—seiner Vorfahren; dehah—die
Korper; bhasmibhiitah—die zu Asche verbrannt worden waren; sma serate—lagen.

UBERSETZUNG

Konig Bhagiratha, der eine groe und heilige Personlichkeit war, brachte
die Ganga, die alle gefallenen Seelen befreien kann, an jene Stelle der Erde,
an dem die zu Asche verbrannten Korper seiner Vorfahren lagen.

VERS 11
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rathena vayu-vegena
prayantam anudhavati

desan punanti nirdagdhan
asiricat sagaratmajan

rathena—auf einen Wagen; vdyu-vegena—der mit der Geschwindigkeit des Win-
des fuhr; prayantam—Maharaja Bhagiratha, der vorausfuhr; anudhavati—hin-
terherlaufend; desan—alle Lander; punanti—heiligend; nirdagdhan—die zu Asche
verbrannt worden waren; dsiricatr—versprengt; sagara-atmajan—die Sohne Sagaras.

UBERSETZUNG

Bhagiratha bestieg einen Wagen, der so schnell war wie der Wind, und
fuhr vor Mutter Ganga her, die ihm folgte. Sie reinigte dabei viele Linder,
und schlieBlich erreichten sie die Asche der Vorfahren Bhagirathas, der
Sohne Sagaras, die auf diese Weise mit Wasser aus der Ganga besprengt
wurden.

VERS 12
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yaj-jala-sparsa-matrena
brahma-danda-hata api

sagaratmaja divam jagmuh
kevalam deha-bhasmabhih
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yat-jala—deren Wasser; sparsa-matrena—einfach nur dadurch, daB sie beriihr-
ten; brahma-danda-hatah—diejenigen, die dafir verurteilt wurden, gegen brahma,
das Selbst, ein Vergehen begangen zu haben; api—obwohl; sagara-atmajah—die
Sohne Sagaras; divam—zu den himmlischen Planeten; jagmuh—gingen; kevalam
—nur; deha-bhasmabhih—durch die Asche, die nach der Verbrennung ihrer Korper
ubriggeblieben war.

UBERSETZUNG

Da die S6hne Sagara Maharajas eine grofle Personlichkeit beleidigt hat-
ten, hatten sich ihre Korper dermafen erhitzt, daR sie zu Asche verbrann-
ten. Doch nur weil sie alle mit Wasser aus der Ganga besprengt wurden,
qualifizierten sie sich dafiir, zu den himmlischen Planeten zu gehen. Was
soll man dann erst von denjenigen sagen, die das Wasser der Mutter Ganga
verwenden, um sie zu verehren?

ERLAUTERUNG

Mutter Ganga wird mit ihrem eigenen Wasser verehrt: Ein Gottgeweihter
nimmt ein wenig Wasser aus der Ganga und opfert es ihr. Wenn der Gottgeweihte
das Wasser nimmt, verliert Mutter Ganga nichts, und wenn er das Wasser zurtick-
gibt, indem er es opfert, gewinnt die Ganga nichts; derjenige jedoch, der sie verehrt,
zieht daraus seinen Nutzen. In ahnlicher Weise opfert ein Gottgeweihter dem Herrn
voll tiefer Hingabe patram puspam phalam toyam — ein Blatt, eine Blume, eine
Frucht oder ein wenig Wasser. Doch alles, einschlieBlich des Blatts, der Blume, der
Frucht und des Wassers, gehort dem Herrn, und deshalb kann keine Rede von Ver-
zicht oder Annehmen sein. Man sollte einfach den bhakti-Vorgang niitzen, denn
durch ihn verliert man nichts, sondern gewinnt die Gunst der Hochsten Personlich-
keit.

VERS 13
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bhasmibhiitanga-sangena
svar yatah sagaratmajah

kim punah sraddhaya devim
sevante ye dhrta-vratah

bhasmibhuta-ariga—durch den Korper, der zu Asche verbrannt worden war;
sarigena—dadurch, daB sie mit dem Wasser der Ganga in Beriihrung gebracht wur-
den; svah yatah—gingen zu den himmlischen Planeten; sagara-atmajah—die S6hne
Sagaras; kim—was soll man sagen von; punah—wieder; sraddhayd—mit Vertrauen
und Hingabe; devim—Mutter Ganga; sevante—verehren; ye—diejenigen, die; dhrta-
vratah—mit entschlossenen Geliibden.
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UBERSETZUNG

Einfach dadurch, daB die Asche ihrer verbrannten Korper mit dem Was-
ser der Ganga in Beriihrung kam, wurden die Sohne Sagara Maharajas zu
den himmlischen Planeten erhoben. Was soll man also erst von einem Gott-
geweihten sagen, der mit Entschlossenheit das Geliibde abgelegt hat, Mut-
ter Ganga voller Vertrauen zu verehren? Man kann sich vorstellen, wie sehr
ein solcher Gottgeweihter gesegnet ist.

VERS 14
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na hy etat param dscaryam
svardhunya yad ihoditam

ananta-caranambhoja-
prasutdyd bhava-cchidah

na—nicht; hi—gewiB; etat—diese; param—hochst; dascaryam—erstaunliche Sa-
che; svardhunyah—des Wassers der Ganga; yat—was; iha—hiermit; uditam—ist be-
schrieben worden; ananta—des Hochsten Herrn; carana-ambhoja—von den Lo-
tosfiiBen; prasiatayah—von dem, das ausgeht; bhava-chidah—das von materieller
Bindung befreien kann.

UBERSETZUNG

Weil Mutter Ganga von der Lotoszehe der Hochsten Personlichkeit Got-
tes, Anantadeva, ausgeht, ist sie in der Lage, uns von materieller Bindung zu
befreien. Deshalb ist all das, was hier iiber sie berichtet wird, nicht im ge-
ringsten erstaunlich.

ERLAUTERUNG

Es ist tatsachlich erwiesen, daB jeder, der Mutter Ganga regelmaBig verehrt, in-
dem er einfach in ihrem Wasser badet, sehr gesund bleibt und allmahlich ein Ge-
weihter des Herrn wird. Das sind die Auswirkungen des Badens im Wasser der
Ganga. In der Ganga zu baden wird in allen vedischen sdstras empfohlen, und wer
diesen Ratschlag befolgt, wird mit Sicherheit von samtlichen siindhaften Reaktionen
befreit werden. Der praktische Beweis dafiir ist der Umstand, daB die Sohne Maha-
raja Sagaras zu den himmlischen Planeten erhoben wurden, nur weil die Asche ihrer
verbrannten Korper von Ganga-Wasser beriihrt wurde.

VERS 15
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sannivesya mano yasmin
chraddhaya munayo 'malah

traigunyam dustyajam hitva
sadyo yatds tad-atmatam

sannivesya—ungeteilte Aufmerksamkeit zuwendend; manah—der Geist; yasmin
—dem; sraddhayd—mit Vertrauen und Hingabe; munayah—groBe Heilige; amalah
—von jeglicher Verschmutzung durch Siinden frei; traigunyam—die drei Erschei-
nungsweisen der materiellen Natur; dustyajam—sehr schwer zu tliberwinden; hitva
—sie konnen trotzdem iiberwinden; sadyah—sofort; ydtah—erlangt; tat-atma-
tam—das spirituelle Wesen des Hochsten.

UBERSETZUNG

GroBe Weise, die von jeglichen materiellen Begierden befreit sind, kon-
zentrieren ihren Geist ganz auf den Dienst des Herrn. Solche Personen wer-
den miihelos von materiellen Bindungen befreit und erreichen die tran-
szendentale Ebene, wodurch sie das spirituelle Wesen des Herrn erwerben.
Das ist die Herrlichkeit der Hochsten Personlichkeit Gottes.

VERS 16-17
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sruto bhagirathaj jajre
tasya nabho ‘paro 'bhavat

sindhudvipas tatas tasmad
ayutdyus tato 'bhavat

rtiuparno nala-sakho
yo 'sva-vidyam ayan nalat
dattvaksa-hrdayam casmai
sarvakamas tu tat-sutam

srutah—ein Sohn namens Sruta; bhagirathdt—von Bhagiratha; jajie—wurde ge-
boren; tasya—von Sruta; ndbhah—namens Nabha; aparah—ein anderer als der
Nabha, der vorher beschrieben wurde; abhavat—wurde geboren; sindhudvipah
—namens Sindhudvipa; ratah—von Nabha; tasmadt—von Sindhudvipa; ayutdyuh
—ein Sohn namens Ayutayu; tarah—daraufhin; abhavar—wurde geboren; rtipar-
nah—ein Sohn namens Rtiparna; nala-sakhah—der ein Freund Nalas war; yah—
einer, der; asva-vidyam—die Kunst, Pferde zu dressieren; aydr—erwarb; nalatr—von
Nala; dattva—nachdem er als Gegenleistung gegeben hatte; aksa-hrdayam—die Ge-
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heimnisse der Kunst des Gliicksspiels; ca—und; asmai—an Nala; sarvakamah—
namens Sarvakama; ru—gewiB; rat-sutam—sein Sohn (der Sohn Rtuparnas).

UBERSETZUNG

Bhagiratha hatte einen Sohn namens Sruta, dessen Sohn Nabha war. Die-
ser ist ein anderer als der Nabha, der friiher beschrieben wurde. Nabha hatte
einen Sohn namens Sindhudvipa; Sindhudvipa hatte einen Sohn namens
Ayutayu, und Ayutayus Sohn hieR Rtiparpa, der ein Freund von Nalaraja
wurde. Rtaparna lehrte Nalaraja die Kunst des Gliicksspiels, und Nalaraja
gab Rtiparna Unterweisungen in der Dressur und Pflege von Pferden. Der
Sohn Rtaparnas war Sarvakama.

ERLAUTERUNG

Auch Glicksspiel ist eine Kunst, und den ksatriyas ist es erlaubt, ihr Talent darin
zu erproben. Durch die Gnade Krsnas kamen die Pandavas im Spiel um ihren ge-
samten Besitz; da sie keine besonders talentierten Spieler waren, verloren sie ihr Ko-
nigreich, ihre Frau, ihre Familie und ihr Haus. Gottgeweihte haben, mit anderen
Worten, manchmal kein Geschick fiir materialistische Tatigkeiten. Die sdstra rat
deshalb dem Lebewesen, besonders dem Gottgeweihten, von materialistischen Ta-
tigkeiten ab, denn diese sind mit seiner Natur vollig unvereinbar. Ein Gottgeweihter
sollte daher mit dem Essen zufrieden sein, das ihm der Hochste Herr als prasdda zu-
kommen laB3t, was immer es auch sei. Ein Gottgeweihter bleibt rein, weil er sich
von siindhaften Handlungen wie Gliicksspiel, Berauschung, Fleischessen und unzu-
lassiger Sexualitat fernhalt.

VERS 18
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tatah suddsas tat-putro
damayanti-patir nrpah

ahur mitrasaham yam vai
kalmasanghrim uta kvacit

vasistha-sapad rakso 'bhud
anapatyah sva-karmana

tatah—von Sarvakama; sudasah—wurde Sudasa geboren; rat-putrah—der Sohn
Sudasas; damayanti-patih—der Ehemann Damayantis; nrpah—er wurde Konig;
ahuh—es wird gesagt; mitrasaham—M itrasaha; yam vai—auch; kalmasarnghrim—als
Kalmasapada; uta—bekannt; kvacit—manchmal; vasistha-sapat—da er von Vasis-
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tha verflucht wurde; raksah—ein Menschenfresser; abhit—wurde; anapatyah—
ohne Sohn; sva-karmand—aufgrund seiner eigenen siindvollen Tat.

UBERSETZUNG

Sarvakama hatte einen Sohn namens Sudasa. Sudasas Sohn hieB Saudasa
und wurde der Ehemann Damayantis. Manche kennen ihn auch als Mitra-
saha oder Kalmasapada. Durch sein eigenes Verschulden blieb Mitrasaha
ohne Sohne und wurde von Vasistha dazu verflucht, ein Menschenfresser
[Raksasa) zu werden.

VERS 19
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Sri-rdjovaca
kim nimitto guroh sapah
saudasasya mahdtmanah

etad veditum icchamah
kathyatam na raho yadi

sri-rdja uvaca—Konig Pariksit sagte; kim nimittah—aus welchem Grund; guroh
—des spirituellen Meisters; sapah—Verfluchung; sauddsasya—von Saudasa; mahd-
dtmanah—der groBen Seele; erat—das; veditum—zu wissen; icchdimah—ich wiin-
sche; kathyatam—bitte erzahle mir; na—nicht; rahah—vertraulich; yadi—wenn.

UBERSETZUNG

Konig Pariksit sagte: O Sukadeva Gosvami, warum wurde Saudisa, der
eine groBe Seele war, von seinem spirituellen Meister Vasistha verflucht?
Das wiirde ich gerne erfahren. Bitte erzihle mir davon, sofern die Angele-
genheit nicht geheim ist!

VERS 20-21

s ST
g i fefree ol T F |
gW AT sy T AR 1ol
gfg<ged @ WER R |
QA AFIHRAE T e Fatag 1R



232 $rimad-Bhagavatam [Canto 9, Kap. 9

sri-suka uvdca
saudaso mrgayam Kkincic
caran rakso jaghana ha
mumoca bhrataram so 'tha
gatah praticikirsaya

sanicintayann agham rdjrah
suda-rupa-dharo grhe

gurave bhoktu-kamaya
paktva ninye naramisam

sri-sukah uvdca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; sauddsah—Konig Saudasa;
mrgayam—beim Jagen; kificit—manchmal; caran—umbherstreifend; raksah—einen
Raksasa, einen Menschenfresser; jaghdna—totete; ha—in der Vergangenheit; mu-
moca—lie3 frei; bhrataram—den Bruder dieses Raksasas; sah—der Bruder; atha—
daraufhin; gatah—ging; praticikirsaya—um Rache zu nehmen; saricintayan—er
dachte; agham—um Schaden zuzufiigen; rajiah—des Konigs; suda-ripa-dharah
—verkleidete sich als Koch; grhe—in das Haus; gurave—dem spirituellen Meister des
Konigs; bhoktu-kamaya—der dorthin kam, um zu Abend zu essen; paktva—
nachdem er gekocht hatte; ninye—gab; nara-amisam—das Fleisch eines Menschen.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sagte: Einmal ging Saudasa in den Wald auf die Jagd
und tétete dort einen Menschenfresser [Riksasa). Der Bruder des Menschen-
fressers wurde von ihm verschont und freigelassen, faBte aber trotzdem
den EntschluB, Rache zu iiben. Mit der Absicht, dem Konig Schaden zuzufii-
gen, lieR er sich im koniglichen Palast als Koch anstellen. Eines Tages war
der spirituelle Meister des Konigs, Vasistha Muni, zum Abendessen eingela-
den, und der Raksasa-Koch servierte ihm Menschenfleisch.

VERS 22
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pariveksyamanam bhagavan
vilokyabhaksyam anjasa

rajanam asapat kruddho
rakso hy evam bhavisyasi

pariveksyamanam—wihrend er die Speisen untersuchte; bhagavan—der liberaus
Maichtige; vilokya—als er sah; abhaksyam—ungenieBbar; arjasd—dank seiner
mystischen Kraft vollig miihelos; rdjanam—den Konig; asapat—verfluchte; krud-
dhah—da er sehr zornig war; raksah—ein Menschenfresser; hi—wahrlich; evam—
auf diese Weise; bhavisyasi—du sollst werden.
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UBERSETZUNG

Als Vasistha Muni das Essen, das ihm aufgetischt wurde, untersuchte, er-
kannte er durch seine mystische Kraft, daB es Menschenfleisch war und des-
halb nicht gegessen werden konnte. Dies versetzte ihn in groRen Zorn, und
er verfluchte Saudasa sofort dazu, ein Menschenfresser zu werden.

VERS 23-24
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raksah-krtam tad viditva
cakre dvadasa-varsikam

so 'py apo-'rijalim adaya
gurum saptum samudyatah

varito madayantydpo
rusatih padayor jahau

disah kham avanim sarvam
pasyan jivamayam nrpah

raksah-krtam—nur von dem Raksasa getan; rar—das Servieren des Menschen-
fleisches; viditvi—nachdem er erkannt hatte; cakre—(Vasistha) tat; dvdadasa-varsi-
kam—zwolf Jahre lang BuBe zur Siihne; sah—dieser Saudasa; api—auch; apah-anja-
lim—eine Handvoll Wasser; dddya—nehmend; gurum—seinen spirituellen Meister,
Vasistha; saptum—zu verfluchen; samudyatah—bereitete sich darauf vor; vdri-
tah—da es ihm verboten wurde; madayantya—von seiner Frau, die auch als Mada-
yanti bekannt war; apah— Wasser; rusatih—durch das Chanten eines mantra stark;
pddayoh jahau—warf auf seine Beine; disah—alle Richtungen; kham—am Himmel;
avanim—auf der Erdoberfliche; sarvam—iiberall; pasyan—sehend; jiva-mayam
—voller Lebewesen; nrpah—der Konig.

UBERSETZUNG

Als Vasigtha erkannte, daB ihm der Riksasa, nicht der Konig, das Men-
schenfleisch serviert hatte, tat er zwolf Jahre lang BuBe, um sich von der
Schuld reinzuwaschen, die er mit der Verfluchung des schuldlosen Konigs
auf sich geladen hatte. In der Zwischenzeit trank Konig Saudasa nur Wasser,
chantete den §apa-mantra und bereitete sich auf diese Weise vor, Vasistha
zu verfluchen, doch seine Frau Madayanti hielt ihn davon ab. Darauf sah der
Konig, daR die zehn Richtungen, der Himmel und die Erdoberfliche voller
Lebewesen waren.
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VERS 25
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raksasam bhavam apannah
pade kalmasatam gatah

vyavaya-kale dadrse
vanauko-dampati dvijau

raksasam—eines Menschenfressers; bhavam—das W esen; dpannah—nachdem er
erlangt hatte; pdde—auf dem Bein; kalmasatam—einen schwarzen Fleck; gatah—
bekam; vyavdya-kale—zur Zeit des Geschlechtsverkehrs; dadrse—er sah; vana-
okah—im Wald wohnend; dam-pati—einen Mann und seine Frau; dvijau—die
brahmanas waren.

UBERSETZUNG

In der Folge nahm Saudasa das Wesen eines Menschenfressers an, und auf
seinem Bein erschien ein schwarzer Fleck, der ihm den Namen Kalmasapada
eintrug. Einmal sah Konig Kalmasapada im Wald ein brahmana-Ehepaar
beim Geschlechtsverkehr.

VERS 26-27
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ksudharto jagrhe vipram
tat-patny ahakrtarthavat

na bhavan raksasah saksad
iksvakiunam maha-rathah

madayantyah patir vira
nadharmam kartum arhasi

dehi me ‘patya-kamaya
akrtartham patim dvijam

ksudha-artah—da ihn Hunger plagte; jagrhe—packte; vipram—den brahmana,
tat-patni—dessen Frau; dha—sagte; akrta-arthavatr—die unbefriedigt, bedauerns-
wert und hungrig war; na—nicht; bhavan—du; raksasah—ein Menschenfresser; sak-
sat—direkt oder in Wirklichkeit; iksvakiunam—einer der Nachkommen Maharaja
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Iksvakus; mahd-rathah—ein groBer Kampfer; madayantyah—von Madayanti; pa-
tih—der Ehemann; vira—o Held; na—nicht; adharmam—irreligiose Handlung; kar-
tum—zu tun; arhasi—du verdienst; dehi—bitte gib; me—meinen; apatya-kama-
yah—da ich mir einen Sohn wiinsche; akrta-artham—deren Wunsch nicht erfiillt
worden ist; patim—Ehemann; dvijam—der ein brahmana ist.

UBERSETZUNG

Konig Saudasa war sehr hungrig, und so packte er den brahmana, iiber-
wiltigt von seinen Raksasa-Trieben. Daraufhin sagte die bemitleidenswerte
Frau des brahmana zum Konig: O Held, du bist nicht wirklich ein Menschen-
fresser, sondern vielmehr einer der Nachkommen Maharaja lksvakus. Du
bist wahrhaftig ein groBer Krieger, der Ehemann Madayantis. Eine solch ir-
religiose Tat ist deiner nicht wiirdig. Ich wiinsche mir einen Sohn. Gib mir
deshalb bitte meinen Ehemann zuriick, der mich noch nicht geschwingert
hat.

VERS 28
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deho 'yam manuso rajan
purusasyakhilarthadah

tasmad asya vadho vira
sarvartha-vadha ucyate

dehah—Korper; ayam—dieser; manusah—menschlicher; rajan—o Konig; purusa-
sya—des Lebewesens; akhila—universal; artha-dah—segensreich; rasmdt—deshalb;
asya—des Korpers meines Ehemannes; vadhah—das Toten; vira—o Held; sarva-ar-
tha-vadhah—alle segensreichen Moglichkeiten totend; ucyate—es wird gesagt.

UBERSETZUNG

O Konig, o Held, dieser menschliche Korper ist dazu bestimmt, uns in je-
der Beziehung Vorteile zu bringen. Wenn du diesen Korper vorzeitig totest,
wirst du ihn dadurch aller Vorteile berauben, die das menschliche Leben
bietet.

ERLAUTERUNG
Srila Narottama dasa Thakura sagt in einem seiner Lieder:
hari hari viphale janama gondinu

manusya-janama-paiya, radha-krsna na bhajiya,
janiya suniya visa khainu
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Der menschliche Korper ist von unschatzbarem Wert, denn in diesem Korper
hat man die Moglichkeit, die Lehren Krsnas zu verstehen und den endgiiltigen Be-
stimmungsort des Lebewesens zu erreichen. Der Zweck des Lebewesens in der ma-
teriellen Welt besteht darin, nach Hause, zu Gott, zuriickzukehren. In der materiel-
len Welt sehnt man sich nach Gliick, doch weil man vom eigentlichen Ziel nichts
weil, wandert man von einem Korper zum nachsten. Wer sich jedoch in der gliick-
lichen Lage befindet, einen menschlichen Korper zu besitzen, kann nach den vier
Prinzipien dharma, artha, kama und moksa handeln, und wer diese Regeln ord-
nungsgemal befolgt, macht weiteren Fortschritt, erlangt Befreiung und kann sich
schlieBlich im Dienst Radhas und Krsnas betatigen. Erreicht jemand diesen Punkt,
so ist sein Leben von Erfolg gekront, denn der Sinn des Lebens besteht darin, den
Kreislauf wiederholter Geburten und Tode anzuhalten und nach Hause, zu Gott, zu-
riickzukehren (mdm eti), um dort Radha und Krsna zu dienen. Der menschliche
Korper ist also dafiir bestimmt, die letzte Sprosse auf der Stufenleiter des spirituellen
Fortschritts zu erklimmen. In der ganzen menschlichen Gesellschaft wird es als sehr
schwerwiegend angesehen, wenn ein Mensch getotet wird. Gleichzeitig werden aber
Tausende und Abertausende von Tieren in Schlachthiausern getotet, ohne daB sich
jemand daran stoB3t. Wird jedoch auch nur ein einziger Mensch getotet, so wird dies
als groBe Untat angesehen. Warum? Weil der menschliche Korper von groBter
Wichtigkeit ist, da man in ihm die Mission des Lebens erfiillen kann.

VERS 29
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esa hi brahmano vidvams
tapah-sila-gunanvitah

ariradhayisur brahma
maha-purusa-samjnitam

sarva-bhutatma-bhavena
bhutesv antarhitam gunaih

esah—dieser; hi—tatsachlich; brahmanah—ein qualifizierter brahmana; vidvan
—im vedischen Wissen gelehrt; tapah—Entsagung; sila—gutes Benehmen; guna-an-
vitah—mit allen guten Eigenschaften ausgestattet; arirddhayisuh—der sich der Ver-
ehrung zu widmen wiinscht; brahma—des Hochsten Brahmans; mahd-purusa
—der Hochsten Person, Krsna; samjriitam—bekannt als; sarva-bhiita—aller Lebewe-
sen; dtma-bhavena—als Uberseele; bhiitesu—in jedem Lebewesen; antarhitam—im
Innersten des Herzens; gunaih—durch Eigenschaften.
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UBERSETZUNG

Dieser Mann hier ist ein gelehrter, hochqualifizierter brahmana, der sich
I}_uBen auferlegte und der den starken Wunsch hat, den Hochsten Herrn, die
Uberseele im innersten Herzen aller Lebewesen, zu verehren.

ERLAUTERUNG

Die Frau des brahmana betrachtete ihren Ehemann nicht als Pseudo-brahmana,
der den Titel brahmana nur trug, weil er aus einer brahmana-Familie stammte.
Nein, dieser brahmana war tatsachlich qualifiziert, da er die brahmanischen Eigen-
schaften besaB. Yasya yal laksanam proktam (SB. 7.11.35). Die Eigenschaften eines
brahmana werden in der sdstra aufgezahlt:

samo damas tapah saucam
ksantir arjavam eva ca

jAdanam vijrianam astikyam
brahma-karma svabhavajam

,,Friedfertigkeit, Selbstbeherrschung, Enthaltsamkeit, Reinheit, Duldsamkeit,
Ehrlichkeit, Gelehrsamkeit, Weisheit und Religiositat sind die Eigenschaften, die die
Handlungsweise der brdhmanas bestimmen." (Bg. 18.42)

Man muB nicht nur qualifiziert sein, sondern auch wirklichen brahmanischen
Tatigkeiten nachgehen. Einfach nur qualifiziert zu sein ist nicht genug; man muf} die
Pflichten eines brahmana erfiillen. Die Pflicht eines brahmanabesteht darin, das pa-
ram brahma, Krsna, zu kennen (param brahma param dhama pavitram paramam
bhavan). Da dieser brahmana tatsichlich qualifiziert war und zudem die brah-
manischen Pflichten erfiillte (brahma-karma), wire es eine hochst siindvolle Tat ge-
wesen, ihn zu toten, und so flehte seine Frau fiir ihn um Gnade.

VERS 30
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so 'yam brahmarsi-varyas te
rajarsi-pravarad vibho

katham arhati dharma-jia
vadham pitur ivatmajah

sah—er, der brahmana;, ayam—dieser; brahma-rsi-varyah—nicht nur ein brah-
mana, sondern der beste der groBen Weisen (brahmarsis), te—auch von dir; rdja-
rsi-pravardt—der du der beste aller heiligen Konige (rdjarsis) bist; vibho—o Ober-
haupt des Staates; katham—wie; arhati—er verdient; dharma-jria—o du, der du tliber
religiose Prinzipien genau Bescheid weil3t; vadham—totend; pituh—vom Vater; iva
—wie; dtmajah—der Sohn.
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UBERSETZUNG

Mein Herr, du verfiigst iiber genaue Kenntnisse der religiosen Grund-
sitze. Genau wie es ein Sohn niemals verdient, von seinem Vater getotet zu
werden, so sollte dieser braihmana vom Konig beschiitzt und auf keinen Fall
getotet werden. Wodurch hat er es verdient, von einem rajarsi wie dir geto-
tet zu werden?

ERLAUTERUNG

Mit dem Wort rdjarsi bezeichnet man einen Konig, der wie ein rsi, ein Weiser,
handelt. Solch ein Konig wird auch naradeva genannt, da er als Reprasentant des
Hochsten Herrn gilt. Weil es seine Pflicht ist, das Konigreich so zu regieren, dal die
brahmanische Kultur erhalten bleibt, wird er niemals einen brahmana toten wollen.
Da brahmanas, Frauen, Kinder, alte Menschen und Kiihe als nicht bestrafbar gelten,
bat die Frau des brahmana den Konig, von dieser siindhaften Tat Abstand zu neh-
men.

VERS 31
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tasya sadhor apapasya
bhrinasya brahma-vadinah

katham vadham yatha babhror
manyate san-mato bhavan

tasya—von ihm; sadhoh—des groBen heiligen Menschen; apdpasya—von jeman-
dem, der kein siindhaftes Leben fiihrt; bhrinasya—des Embryos; brahma-vadinah
—von jemandem, der im vedischen Wissen wohlbewandert ist; katham—wie; va-
dham—das Toten; yatha—wie; babhroh—einer Kuh; manyate—du denkst; sar-ma-
tah—in hoheren Kreisen sehr angesehen; bhavan—du.

UBERSETZUNG

Du bist ein sehr bekannter Mann und genieft in gelehrten Kreisen hohes
Ansehen. Wie kannst du es wagen, diesen heiligen, siindlosen brahmana zu
toten, der sich im vedischen Wissen auskennt? lhn zu téten wire, als ob du
ein Kind im Mutterleib oder eine Kuh toten wiirdest.

ERLAUTERUNG

Im Amara-kosa-Worterbuch heiBt es: bhriino 'rbhake bala-garbhe. Das Wort
bhriuna bezieht sich entweder auf eine Kuh oder ein Lebewesen im embryonalen Zu-
stand. Den hilflosen Embryo der Seele im Mutterleib zu zerstoren ist gemal der ve-
dischen Kultur genauso siindhaft wie das Toten einer Kuh oder eines brahmana. Im
Embryo befindet sich das Lebewesen in einem Zustand beschrankter Handlungsfa-
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higkeit. Die Theorie der modernen Wissenschaft, Leben sei eine Kombination von
Chemikalien, ist unsinnig; Wissenschaftler konnen keine Lebewesen herstellen, ja
sie konnen nicht einmal ein Ei erzeugen. Zu glauben, die Wissenschaftler konnten
eine chemische Situation schaffen, die der eines Eis gleicht, und Leben daraus erzeu-
gen, ist absurd. Ihre Theorie, eine Kombination von Chemikalien besitze Leben,
kann man gelten lassen, doch diese Schurken sind nicht in der Lage, solche lebende
Kombinationen zu erzeugen. Hier ist die Rede von bhriinasya vadham — vom Toten
eines bhrina, das heiBt von der Zerstorung eines Embryos. Dieser Vers stellt eine
Herausforderung von seiten der vedischen Literatur dar. Die kurzsichtige, atheisti-
sche Auffassung, das Lebewesen sei eine Kombination von Materie, stellt eine Un-
wissenheit hochsten Grades dar.

VERS 32
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yady ayam kriyate bhaksyas
tarhi mam khada purvatah
na jivisye vina yena
ksanam ca mrtakam yatha

yadi—wenn; ayam—dieser brahmana; kriyate—wird angenommen; bhaksyah
—als Essen; tarhi—dann; mam—mich; khada—iB; purvatah—vorher; na—nicht;
Jivisye—ich werde leben; vind—ohne; yena—den (mein Ehemann); ksanam ca—auch
nur einen Augenblick; mrtakam—ein toter Korper; yatha—wie.

UBERSETZUNG

Ohne meinen Ehemann kann ich keinen Augenblick mehr leben. Wenn
du ihn verzehren willst, dann ist es besser, du verschlingst mich zuerst,
denn ohne ihn bin ich wie ein toter Korper.

ERLAUTERUNG

In der vedischen Kultur ist es tiblich, daB3 eine Frau ihrem Ehemann in den Tod
folgt. Dieser Brauch wird als sati oder saha-marana bezeichnet. Wenn der Ehe-
mann stirbt, geht die Frau freiwillig in den Tod, indem sie sich in das lodernde Be-
stattungsfeuer stiirzt, in dem die Leiche des Ehemannes verbrannt wird. Die Frau
des brahmana druckt hier in diesem Vers Gefiihle aus, die mit der vedischen Kultur
untrennbar verbunden sind. Eine Frau ohne Ehemann ist wie ein toter Korper. Des-
halb muB3 ein Madchen gemal der vedischen Kultur verheiratet werden. Dafiir hat
ihr Vater zu sorgen. Ein Madchen mag verschenkt werden, und ein Ehemann mag
mehr als eine Frau haben, doch ein Madchen muB verheiratet sein. Das ist vedische
Kultur. Eine Frau soll in jedem Stadium ihres Lebens abhangig sein: In ihrer Kind-
heit steht sie unter dem Schutz ihres Vaters, in der Jugend unter dem Schutz des
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Ehemannes, und im Alter wird sie von ihren erwachsenen Sohnen beschiitzt.
GemaB der Manu-samhita darf sie niemals eigenmachtig handeln. Unabhangigkeit
bedeutet fiir eine Frau ein leidvolles Leben. In der heutigen Zeit sind viele Madchen
nicht verheiratet und wahnen sich frei, doch ihr Leben ist ungliicklich. Hier wird
-von einer Frau berichtet, die sich ohne ihren Ehemann wie eine Leiche fiihlte.

VERS 33
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evam karuna-bhasinya
vilapantya anathavat

vyaghrah pasum ivakhadat
saudasah sapa-mohitah

evam—auf diese Weise; karuna-bhasinyah—wahrend ihn die Frau des brahmana
mit mitleiderregenden Worten anflehte; vilapantyah—laut klagend; anatha-vat—
genau wie eine Frau, die keinen Beschiitzer hat; vyaghrah—ein Tiger; pasum—Beu-
tetier; iva—wie; akhdadar—alB auf; saudasah—Konig Saudasa; sapa—durch den
Fluch; mohitah—weil er verdammt war.

UBERSETZUNG

Da der Fluch Vasisthas auf Konig Saudasa lastete, verschlang dieser den
brahmana, genau wie ein Tiger seine Beute verzehrt. Obwohl die Frau des
brahmana Saudasa so mitleiderregend anflehte, blieb dieser angesichts ihres
Jammerns ungeriihrt.

ERLAUTERUNG

Diese Begebenheit zeigt, wie machtig das Schicksal ist. Konig Saudasa war von
Vasistha verflucht worden, und obwohl er hochqualifiziert war, muBte er ein tiger-
gleicher Raksasa werden, denn das war sein Schicksal. Tal labhyate duhkhavad an-
yatah sukham (SB. 1.5.18). So, wie uns das Schicksal Leid bringt, kann es auch
Glick schicken. Die Macht des Schicksals ist duBlerst groB3, doch wenn man die
Ebene des Krsna-BewuBtseins erreicht, kann man sein Schicksal andern. Karmani
nirdahati kintu ca bhakti-bhdjam (B.s. 5.54).

VERS 34
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brahmani viksya didhisum
purusddena bhaksitam
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Socanty atmanam urvisam
asapat kupita sati

brahmani—die Frau des brahmana; viksya—nachdem sie gesehen hat; didhisum
—ihr Ehemann, der gerade im Begriff war, den Samen eines Kindes in sie einzuge-
ben; purusa-adena—von dem Menschenfresser (Raksasa); bhaksitam—aufgefressen;
socanti—bitterlich klagend; darmanam—um ihren Korper oder um sich selbst;
urvisam—den Konig; asapat—verfluchte; kupita—da sie zornig war; sati—die keu-
sche Frau.

UBERSETZUNG

Als die keusche Frau des brahmana sah, daB ihr Ehemann, der gerade im
Begriff war, Samen ausstromen zu lassen, von dem Menschenfresser ver-
schlungen worden war, wurde sie von Kummer und Wehklagen iiberwil-
tigt, und voller Zorn verfluchte sie den Konig.

VERS 35
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yasmadn me bhaksitah papa
kamartayah patis tvaya

tavapi mrtyur adhanad
akrta-prajia darsitah

yasmat—weil; me—mein; bhaksitah—wurde aufgefressen; pdpa—o Sindvoller;
kama-artayah—einer Frau, die starkes Verlangen nach geschlechtlicher Vereini-
gung spiurte; patih—Ehemann; wvayd—von dir; tava—deinen; api—ebenfalls; mrt-
yuh—Tod; adhanatr—wenn du deine Frau zu schwangern versuchst; akrta-prajia—
o dummer Schurke; darsitah—dieser Fluch wird iber dich verhangt.

UBERSETZUNG

O torichter, siindvoller Mensch, weil du meinen Ehemann verschlungen
hast, als ich geschlechtliche Begierde verspiirte und den Samen eines Kindes
empfangen wollte, werde ich dich ebenfalls sterben sehen, wenn du deine
Frau zu schwingern versuchst. Mit anderen Worten: Sowie du den Versuch
unternimmst, dich mit deiner Frau geschlechtlich zu vereinigen, sollst du
sterben.

VERS 36
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evam mitrasaham saptva
pati-loka-parayana

tad-asthini samiddhe ‘gnau
prasya bhartur gatim gata

evam—auf diese Weise; mitrasaham—Konig Saudasa; saptva—nachdem sie ver-
flucht hatte; pati-loka-pardyana—weil sie sich danach sehnte; samiddhe agnau—in
das brennende Feuer; prasya—nachdem sie gelegt hatte; bhartuh—ihres Ehemannes;
gatim—zum Ziel; gata—sie ging ebenfalls.

UBERSETZUNG

Auf diese Weise verfluchte die Frau des brahmana Konig Saudasa, der
auch als Mitrasaha bekannt ist. Dann setzte sie die Gebeine ihres Ehemannes
in Brand, und da sie danach verlangte, ihrem Mann nachzufolgen, stiirzte sie
sich in das Feuer und gelangte an denselben Ort wie er.

VERS 37
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visapo dvadasabdante
maithundya samudyatah
vijAidpya brahmani-sapam

mahisya sa nivaritah

visdpah—da der Fluch von ihm genommen worden war; dvadasa-abda-ante
—nach zwolf Jahren; maithunaya—Geschlechtsverkehr mit seiner Frau; samudya-
tah—als Saudasa sich anschickte, zu haben; vijidpya—ihn erinnernd an; brahmani-
sapam—den Fluch, den die brahmani verhangt hatte; mahisya—von der Konigin;
sah—er (der Konig); nivdritah—gehindert.

UBERSETZUNG

Als Konig Saudasa nach zwolf Jahren von Vasisthas Fluch befreit wurde,
wollte er mit seiner Frau Geschlechtsverkehr haben. Doch die Konigin
brachte ihn von seinem Vorhaben ab, indem sie ihn an den Fluch der
brahmani erinnerte.

VERS 38
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ata urdhvam sa tatydja
stri-sukharm karmanaprajah
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vasisthas tad-anujrdto
madayantyam prajam adhat

atah—auf diese Weise; urdhvam—in der nahen Zukunft; sah—er, der Konig;
tatydja—gab auf; stri-sukham—die Freude des Geschlechtsverkehrs; karmand—
durch das Schicksal; aprajah—blieb sohnlos; vasisthah—der groBe Heilige Vasistha;
tat-anujiatah—nachdem er vom Konig die Erlaubnis erhalten hatte, einen Sohn zu
zeugen;, madayantyam—im SchoB8 Madayantis, der Frau Konig Saudasas; pra-
Jjam—ein Kind; adhdt—zeugte.

UBERSETZUNG

Als der Konig auf diese Weise gewarnt worden war, verzichtete er auf zu-
kiinftigen Geschlechtsgenu und blieb durch die Fiigung des Schicksals kin-
derlos. Spiter jedoch zeugte der groRe Vasistha mit Erlaubnis des K6nigs im
SchofRe Madayantis ein Kind.

VERS 39

a1 % a9 am WEREE SISEd |
FRSTHARE TET FISTAFEAT Fo7 113R1

sd vai sapta sama garbham
abibhran na vyajayata

jaghne 'Smanodaram tasyah
so 'Smakas tena kathyate

sa—sie, Konigin Madayanti; vai—tatsachlich; sapta—sieben; samah—Jahre;
garbham—das Kind im SchoB; abibhrat—trug; na—nicht; vyajayata—brachte zur
Welt; jaghne—geschlagen; asmand—mit einem Stein; udaram—Bauch; tasyah—von
ihr; sah—ein Sohn; asmakah—namens Asmaka; rena—deswegen; kathyate—wurde
genannt.

UBERSETZUNG

Da Madayanti das Kind sieben Jahre lang in ihrem SchoR trug, ohne nie-
derzukommen, schlug ihr Vasistha mit einem Stein auf den Bauch, worauf
das Kind schlieBlich zur Welt kam. Aus diesem Grunde wurde ihm der
Name Aémaka gegeben [,,das Kind, das von einem Stein geboren wurde’’].

VERS 40
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asmakad baliko jajrie
yah stribhih pariraksitah
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nari-kavaca ity ukto
nihksatre milako 'bhavat

asmakadt—von diesem Sohn namens Asmaka; balikah—ein Sohn namens Balika;
Jajie—wurde geboren; yah—dieses Kind Balika; stribhih—von Frauen; pariraksitah
—wurde beschiitzt; nari-kavacah—einen aus Frauen bestehenden Schild habend; it/
uktah—war als solcher bekannt; nihksatre—als es keine ksatriyas gab (nachdem Pa-
rasurama samtliche ksatriyas getotet hatte); milakah—Muilaka, der Vorfahr der
ksatriyas, abhavat—er wurde.

UBERSETZUNG

A$maka wurde ein Sohn namens Balika geboren. Weil Balika von Frauen
umgeben war und so vor dem Zorn Parasuramas bewahrt blieb, war er als
Narikavaca bekannt [,,einer, der von Frauen beschiitzt wird’’]. Als Parasu-
rama alle ksatriyas vernichtete, wurde Balika der Stammvater neuer ksatri-
yas. Er war daher auch unter dem Namen Mulaka bekannt, die Wurzel der
ksatriya-Dynastie.

VERS 41
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tato dasarathas tasmat
putra aidavidis tatah

raja visvasaho yasya
khatvangas cakravarty abhut

tatah—von Balika; dasarathah—ein Sohn namens Dasaratha; tasmat—ihm; pu-
trah—ein Sohn; aidavidih—Aidavidi; tatah—von ihm; rdja visvasahah—der be-
rihmte Konig Visvasaha wurde geboren; yasya—von dem; khatvarngah—der Konig
namens Khatvanga; cakravarti—Herrscher; abhiit—wurde.

UBERSETZUNG

Von Bilika kam ein Sohn namens Dasaratha, von Daaratha kam ein Sohn
namens Aidavidi, und von Aidavidi kam Konig Vi§vasaha. Der Sohn Konig
Viévasahas war der beriihmte Maharaja Khatvanga.

VERS 42
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yo devair arthito daitydn
avadhid yudhi durjayah
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muhirtam dyur jAdtvaitya
sva-puram sandadhe manah

yah—Konig Khatvanga, der; devaih—von den Halbgottern; arthitah—gebeten;
daityan—die Damonen; avadhit—totete; yudhi—in einem Kampf; durjayah—sehr
heftig; muhirtam—nur eine Sekunde lang; dyuh—Lebensdauer; jAdatva—wissend;
etya—begab sich; sva-puram—in seine eigene Stadt; sandadhe—{fixierte; manah—den
Geist.

UBERSETZUNG

Konig Khatvanga war im Kampfe unbesiegbar. Auf die Bitte der Halbgot-
ter hin verbiindete er sich mit ihnen gegen die Dimonen und siegte. Darauf
waren die Halbgotter mit ihm sehr zufrieden und wollten ihm eine Segnung
gewidhren. Der Konig fragte sie, wie lange er noch zu leben habe, und er-
fuhr, daB ihm nur noch ein Augenblick iibrigblieb. Er verlieR daher augen-
blicklich seinen Palast und begab sich in seine eigene Residenz, wo er sei-
nen Geist auf die LotosfiiRe des Herrn fixierte.

ERLAUTERUNG

Die Art und Weise, wie Maharaja Khatvanga hingebungsvollen Dienst aus-
fiihrte, kann uns als leuchtendes Beispiel dienen. Maharaja Khatvanga widmete sich
nur einen Augenblick lang dem hingebungsvollen Dienst fiir den Herrn, gelangte
aber trotzdem zuriick zu Gott. Man wird also mit Sicherheit nach Hause, zu Gott,
zuriickkehren — dariiber besteht kein Zweifel (asamsaya) —, wenn man hingebungs-
vollen Dienst von Beginn seines Lebens an praktiziert.

In der Bhagavad-gita wird das Wort asamsaya gebraucht, um den Gottgeweih-
ten zu beschreiben. Der Herr Selbst sagt dort folgendes:

mayy dasakta-manah partha
yogam yunjan mad-asrayah

asamsayam samagram mam
yatha jaasyasi tac chrnu

,,O Sohn Prthas [Arjuna], hore nun, wie du Mich frei von allen Zweifeln erken-
nen kannst, indem du dir vollig iiber Mich bewuBt wirst und mit an Mich angehaf-
tetem Geist yoga praktizierst. (Bg. 7.1)

Weiter sagt der Herr:

janma karma ca me divyam
evam yo vetti tattvatah

tyaktva deham punar janma
naiti mam eti so 'rjuna

,,Wer die transzendentale Natur Meines Erscheinens und Meiner Taten kennt,
wird nach dem Verlassen seines Korpers nicht wieder in der materiellen Welt gebo-
ren, sondern gelangt in Mein ewiges Reich, o Arjuna.” (Bg. 4.9)
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Deshalb sollte man unmittelbar vom Beginn des Lebens an bhakti-yoga praktizie-
ren, denn dadurch wird die Anhaftung an Krsna vergroBert. Wenn man taglich die
Bildgestalt im Tempel sieht, sie verehrt, indem man ihr etwas opfert, den Heiligen
Namen der Personlichkeit Gottes chantet und andere durch Predigen so weit wie

. moglich tuber die glorreichen Taten des Herrn aufklart, entwickelt man Anhaftung
an Krsna. Diese wird als dsakti bezeichnet. Wenn jemandes Geist an Krsna angehaf-
tet ist (imayy dsakta-mandh), kann er die Mission des Lebens im Laufe eines einzigen
Menschenlebens erfiillen. LaBt man diese Gelegenheit jedoch ungeniitzt verstrei-
chen, so weil man nicht, wo man hingelangen wird, wie lange man im Kreislauf
von Geburt und Tod treiben wird und wann man wieder einen menschlichen Korper
bekommt und somit die Chance, nach Hause, zu Gott, zuriickzukehren. Wer im
hochsten MaBe intelligent ist, niitzt deshalb jede Sekunde seines Lebens, um dem
Herrn voller Liebe zu dienen.

VERS 43
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na me brahma-kulat pranah
kula-daivan na catmajah
na sriyo na mahi rajyam
na daras cativallabhah

na—nicht; me—mein; brahma-kulat—als die Gruppen der brahmanas; pranah
—Leben; kula-daivar—als die Personlichkeiten, die fiir meine Familie verehrungs-
wiirdig sind; na—nicht; ca—auch; dtmajah—Sohne und Tochter; na—nicht; sriyah
—Reichtum; na—nicht; mahi—die Erde; rdjyam—Konigreich; na—nicht; darah
—Frau; ca—auch; ati-vallabhah—auBerst lieb.

UBERSETZUNG

Maharaja Khatvanga dachte: Nicht einmal mein Leben ist mir lieber als
die brahmanische Kultur und die brahmanas, die von meiner Familie verehrt
werden, geschweige denn mein Konigreich, mein Land, meine Frau, meine
Kinder und mein Reichtum. Nichts ist mir so lieb wie die brahmanas.

ERLAUTERUNG

Maharaja Khatvanga, dessen Herz der brahmanischen Kultur gehorte, wollte den
Zeitraum eines Augenblicks niitzen, indem er sich vollig der Hochsten Personlich-
keit Gottes ergab. Der Herr wird mit folgendem Gebet verehrt:

namo brahmanya-devaya
go brahmana-hitaya ca

jagad-dhitaya krsnaya
govinddya namo namah
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,,Jch erweise der Hochsten Absoluten Wahrheit, Krsna, meine achtungsvollen
Ehrerbietungen. Er ist der wohlmeinende Freund der Kiihe und der brahmanas so-
wie auch aller anderen Lebewesen. Ich bringe meine Ehrerbietungen wiederholt Go-
vinda dar, der allen Sinnen Freude schenkt.*

Ein Geweihter Krsnas ist sehr eng mit der brahmanischen Kultur verbunden.
Tatsachlich ist jeder intelligente Mensch, der Krsna kennt und weil3, was Krsna will,
ein wirklicher brahmana. Brahma janatiti brahmanah. Krsna ist das Parabrahman,
und deshalb sind alle Krsna-bewuBten Personlichkeiten, das heiBt alle Geweihten
Krsnas, erhabene brahmanas. Khatvanga Maharaja betrachtete die Geweihten
Krsnas als die wahren bradhmanas und die wahren Filihrer der menschlichen Gesell-
schaft. Wer im Krsna-BewuBtsein und im spirituellen Verstandnis Fortschritt ma-
chen will, muf3 der brahmanischen Kultur groBte Bedeutung beimessen und Krsna
verstehen (krsndya govinddya). Dann wird sein Leben erfolgreich sein.

VERS 44
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na balye 'pi matir mahyam
adharme ramate kvacit

napasyam uttamaslokad
anyat kiricana vastv aham

na—nicht; balye—in der Kindheit; api—gewil}; matih—Anziehung; mahyam—
von mir; adharme—zu irreligiosen Prinzipien; ramate—genieBt; kvacit—zu irgend-
einer Zeit; na—nicht; apasyam—ich sah; uttamaslokat—als die Personlichkeit Got-
tes; anyar—anderes; kificana—irgend etwas; vastu—Substanz; aham—ich.

UBERSETZUNG

Belanglose Dinge oder irreligiose Prinzipien iibten nie einen Reiz auf
mich aus, nicht einmal in meiner Kindheit. Ich habe nichts gefunden, was
bedeutender wire als die Personlichkeit Gottes.

ERLAUTERUNG

Maharaja Khatvanga ist ein Musterbeispiel eines Krsna-bewulten Menschen. In
den Augen eines Krsna-bewufliten Menschen ist auler der Hochsten Personlichkeit
Gottes nichts von Belang, und er betrachtet nichts in dieser materiellen Welt als vom
Hochsten Herrn getrennt. Im Caitanya-caritamrta (Madhya 8.274) heiBt es:

sthavara-jarigama dekhe, na dekhe tara murti
sarvatra haya nija ista-deva-sphirti

,,Der maha-bhdagavata, der fortgeschrittene Gottgeweihte, sieht selbstverstind-
lich alle beweglichen und unbeweglichen Dinge, doch genaugenommen sieht er
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nicht die Formen dieser Dinge, vielmehr sieht er tiberall, wo er hinblickt, sofort die
Gestalt des Hochsten Herrn.*

Obwohl sich ein Gottgeweihter in der materiellen Welt befindet, ist er nicht mit
ihr verbunden. Nirbandhah krsna-sambandhe. Er sieht die materielle Welt in Bezie-
hung zur Hochsten Personlichkeit Gottes. Ein Gottgeweihter mag damit beschaftigt
sein, Geld zu verdienen, doch dieses Geld verwendet er fiir die Verbreitung der Be-
wegung fiir Krsna-BewuBtsein, indem er gro3e Tempel baut und die Verehrung der
Hochsten Personlichkeit Gottes einfiihrt. Khatvanga Maharaja war daher kein Ma-
terialist. Ein Materialist hangt immer an seiner Frau, seinen Kindern, seinem Heim,
seinem Besitz und an vielen anderen Dingen, die der Sinnenbefriedigung dienen.
Khatvanga Maharaja jedoch konnte — wie oben erwahnt — diesen Dingen keinen
Reiz abgewinnen, und es gab nichts, was er vom Hochsten Herrn getrennt gesehen
hatte. fsavasyam idam sarvam: Alles ist mit der Hochsten Personlichkeit Gottes ver-
bunden. Natiirlich ist dieses BewuBtsein nicht fiir gewohnliche Menschen gedacht.
Doch wenn man den Pfad hingebungsvollen Dienstes gemaB den im Nektarder Hin-
gabe festgelegten Regeln praktiziert, kann man in diesem BewufBtsein geschult wer-
den und vollkommenes Verstandnis erlangen. Ein Krsna-bewuBter Mensch findet
an keiner Sache Geschmack, die nicht mit Krsna in Beziehung steht.

VERS 45
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devaih kama-varo datto
mahyam tri-bhuvanesvaraih

na vrne tam aham kamam
bhutabhavana-bhavanah

devaih—von den Halbgottern; kama-varah—die Segnung, die er haben wollte,
worin auch immer sie bestand; dattah—wurde gegeben; mahyam—mir; tri-bhu-
vana-isvaraih—von den Halbgottern, den Beschiitzern der drei Welten (die in der
materiellen Welt tun konnen, was sie wollen); na vrne—akzeptierte nicht; tam—
diese; aham—ich; kamam—alle Annehmlichkeiten in dieser materiellen Welt; bhii-
tabhavana-bhavanah—ganz in die Hochste Personlichkeit Gottes versunken (und
deshalb an nichts Materiellem interessiert).

UBERSETZUNG

Die Halbgoétter, die Lenker der drei Welten, wollten mir eine Segnung
nach freier Wahl gewihren, doch ich wollte ihre Segnungen nicht, denn
mein Interesse gilt der Hochsten Personlichkeit Gottes, die alles in dieser
materiellen Welt erschaffen hat. Die Hochste Personlichkeit Gottes bedeu-
tet mir mehr als alle materiellen Segnungen.
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ERLAUTERUNG

Ein Gottgeweihter befindet sich immer in einer transzendentalen Position. Param
drspva nivartate: Wer die Hochste Personlichkeit Gottes gesehen hat, ist an materiel-
lem SinnengenuB nicht mehr interessiert. Selbst ein solch erhabener Gottgeweihter
wie Dhruva Maharaja begab sich mit einem materiellen Ziel vor Augen in den
Wald, doch als er die Hochste Personlichkeit Gottes tatsachlich sah, weigerte er sich,
irgendeine materielle Segnung anzunehmen. Er sagte: svamin krtartho 'smi varam
na ydce. ,,Mein lieber Herr, ich bin vollig zufrieden mit dem, was Du mir gegeben
oder nicht gegeben hast. Es gibt nichts, worum ich Dich bitten mochte, denn ich bin
vollig damit zufrieden, in Deinem Dienst beschiftigt zu sein.* Das ist die Haltung
eines reinen Gottgeweihten, der von der Personlichkeit Gottes nichts bekommen
mochte, weder etwas Materielles noch etwas Spirituelles. Unsere Bewegung fiir
Krsna-BewuBtsein wird deshalb krsna-bhdavanamrta-sangha genannt, die Vereini-
gung von Menschen, die Zufriedenheit finden, indem sie einfach an Krsna denken.
In Gedanken an Krsna versunken zu sein ist mit keinerlei Kosten oder Schwierigkei-
ten verbunden. Krsna sagt: man-manda bhava mad-bhakto mad-ydji mam namas-
kuru. ,Beschiftige deinen Geist immer damit, an Mich zu denken, bringe Mir Ehr-
erbietungen dar und verehre Mich.” (Bg. 9.34). Jeder kann ohne weiteres immer an
Krsna denken, dem steht nichts im Wege. Dies wird als krsna-bhavanamrta be-
zeichnet. Wer in krsna-bhavanamrta versunken ist, bittet Krsna nicht um materielle
Vorteile, sondern um die Segnung, den Ruhm des Herrn auf der ganzen Welt ver-
breiten zu konnen. Mama janmani janmanisvare bhavatad bhaktir ahaituki tvayi.
Ein Krsna-bewuBter Mensch mochte nicht einmal aus dem Kreislauf von Geburt
und Tod befreit werden, sondern betet einfach nur: , Es ist mir gleichgiiltig, als was
ich geboren werde, das liegt ganz bei Dir. Ich habe nur eine Bitte: LaB mich immer
in Deinem Dienst beschaftigt sein!*

VERS 46
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ye viksiptendriya-dhiyo
devds te sva-hrdi sthitam

na vindanti privam sasvad
atmanam kim utapare

ye—diejenigen Personlichkeiten; viksipta-indriya-dhiyah—deren Sinne, deren
Geist und deren Intelligenz aufgrund materieller Umstande immer erregt sind; de-
vah—wie die Halbgotter; re—solche Personen; sva-hrdi—im Innern des Herzens;
sthitam—befindlich; na—nicht; vindanti—kennen; priyam—die Personlichkeit Got-
tes, die liber alle MaBen geliebt wird; sasvar—unaufhorlich, ewig; atmanam—die
Hochste Personlichkeit Gottes; kim uta—ganz zu schweigen von; apare—anderen
(wie Menschen).
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UBERSETZUNG

Obwohl die Halbgétter die Vorteile haben, deren man sich im oberen
Planetensystem erfreut, werden ihr Geist, ihre Sinne und ihre Intelligenz
von materiellen Umstinden in Erregung versetzt. Deshalb gelingt es selbst
“solch erhabenen Personlichkeiten nicht, die Hochste Personlichkeit Gottes
zu erkennen, die Sich ewig im Innern des Herzens befindet. Welche Mog-
lichkeit haben dann andere, wie beispielsweise die menschlichen Lebewe-
sen, die nicht so viele Vorteile haben?

ERLAUTERUNG

Es ist eine Tatsache, daB Sich die Hochste Personlichkeit Gottes immer im Her-
zen eines jeden befindet (is'va(.ah sarva-bhitanam hrd-dese 'rjuna tisthati). Doch auf-
grund unserer materiellen Angste, die in dieser materiellen Welt unvermeidlich
sind, konnen wir den Hochsten Herrn nicht verstehen, obwohl Er uns so nahe ist.
Denen, die aufgrund materieller Umstande immer in Unruhe sind, wird der yoga-
Vorgang empfohlen, damit sie ihren Geist auf die Hochste Personlichkeit Gottes im
Herzen richten konnen. Dhyanavasthita-tad-gatena manasa pasyanti yam yoginah.
Da der Geist und die Sinne unter materiellen Umstanden stiandig in Erregung sind,
muB man den Geist mit Hilfe von yoga-Techniken wie dharana, asana und dhyana
zum Schweigen bringen und ihn auf die Hochste Personlichkeit Gottes richten. Mit
anderen Worten: Der yoga-Vorgang ist ein Versuch, den Herrn mit materiellen Mit-
teln zu erkennen, wahrend bhakti, hingebungsvoller Dienst, der spirituelle Vorgang
der Gotteserkenntnis ist. Maharaja Khatvanga wihlte den spirituellen Pfad und war
deshalb an nichts Materiellem mehr interessiert. Krsna sagt in der Bhagavad-gita
(18.55): bhaktya mam abhijandti. ,,Nur durch hingebungsvollen Dienst kann man
Mich verstehen.” Man kann Krsna, das Parabrahman, die Hochste Personlichkeit
Gottes, nur durch hingebungsvollen Dienst verstehen. Der Herr sagt nirgendwo,
daB man Ihn durch das Praktizieren von mystischem yoga oder durch philoso-
phisches Spekulieren verstehen kann Bhakti ist h6her als all diese materiellen Tech-

denn mcht emmal jAdna oder fromme Handlungen smd ihr beigemischt.
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athesa-mayd-racitesu sangam
gunesu gandharva-puropamesu

rudham prakrtyatmani visva-kartur
bhavena hitva tam aham prapadye
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atha—deshalb; isa-madyda—durch die dauBere Energie der Hochsten Personlichkeit
Gottes; racitesu—an geschaffene Dinge; sarigam—Anhaftung; gunesu—in den Er-
scheinungsweisen der materiellen Natur; gandharva-pura-upamesu—die mit einem
gandharva-pura-Trugbild verglichen werden (eine Stadt oder Hauser, die in einem
Wald oder auf einem Hiigel gesehen werQen); rudham—sehr machtig; prakrtya
—von der materiellen Natur; armani—der Uberseele; visva-kartuh—des Schopfers
des gesamten Universums; bhdvena—durch hingebungsvollen Dienst; hitva—auf-
gebend; ram—Ihm (dem Herrn); aham—ich; prapadye—ergebe mich.

UBERSETZUNG

Deshalb sollte ich nun meine Anhaftung an Dinge aufgeben, die von der
duBeren Energie der Hochsten Personlichkeit Gottes geschaffen wurden. Ich
sollte meine Gedanken auf den Herrn richten und mich lhm auf diese Weise
ergeben. Diese materielle Schopfung, die von der duReren Energie des
Herrn geschaffen wurde, ist wie eine nur in der Einbildung existierende
Stadt, die man auf einem Hiigel oder in einem Wald erblickt. Jede bedingte
Seele wird von Natur aus von materiellen Dingen angezogen und hingt an
ihnen, doch man muR sich von dieser Anhaftung kurzerhand freimachen
und sich der Hochsten Personlichkeit Gottes ergeben.

ERLAUTERUNG

Wenn man in einem Flugzeug iber eine gebirgige Gegend fliegt, kommt es
manchmal vor, da} man am Himmel eine Stadt mit Tiirmen und Paladsten zu sehen
glaubt. Manchmal meint man auch, in einem groBen Wald ahnliche Dinge zu ent-
decken. Dies nennt man ein gandharva-pura, ein Trugbild. Die gesamte Welt, in der
wir leben, gleicht einem solchen Trugbild, und jeder materialistische Mensch hangt
an ihr. Khatvanga Maharaja jedoch war an solchen Dingen nicht interessiert, denn
er stand auf einer hohen Stufe des Krsna-BewuBtseins. Auch wenn ein Gottgeweih-
ter scheinbar materialistischen Tatigkeiten nachgeht, ist er sich doch seiner Position
sehr genau bewuB3t. Nirbandhah krsna-sambandhe yuktam vairagyam ucyate: Wenn
man alle materiellen Dinge in Beziehung zum liebevollen Dienst des Herrn ge-
braucht, ist man in yukta-vairagya, richtiger Entsagung, verankert. In dieser mate-
riellen Welt sollte man nichts fiir die eigene Sinnenbefriedigung verwenden, viel-
mehr sollte alles in den Dienst des Herrn gestellt werden. So denkt man in der spiri-
tuellen Welt. Maharaja Khatvanga rat, man solle materielle Anhaftungen aufgeben
und sich der Hochsten Personlichkeit Gottes ergeben. Auf diese Weise macht man
sein Leben zu einem Erfolg. Das ist reiner bhakti-yoga, in dem vairagya-vidya, Ent-
sagung und Wissen, enthalten sind.

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

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

,.Ich suche bei der Personlichkeit Gottes, die jetzt als Sri Caitanya Mahaprabhu
erschienen ist, Zuflucht. Er ist der Ozean aller Barmherzigkeit, und Er ist herabge-
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kommen, um uns Loslosung von der Materie, Wissen und hingebungsvollen Dienst
zu Ihm Selbst zu lehren.” (Caitanya-candrodaya-ndtaka 6.74)

Sri Krsna Caitanya Mahaprabhu hat die Bewegung der vairdgya-vidyd gegriin-
det, die uns dazu verhilft, Loslosung vom materiellen Dasein und liebende Hingabe
zu erlangen. Die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein, die Bewegung des hingebungs-
vollen Dienstes, bietet als einzige den Vorgang an, mit dessen Hilfe wir unser
falsches GeltungsbewuBtsein in dieser materiellen Welt bekimpfen konnen.

VERS 48
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iti vyavasito buddhya
nardayana-grhitaya

hitvanya-bhdavam ajrianam
tatah svam bhdavam dsthitah

iti—so; vyavasitah—den festen EntschluB gefaBt habend; buddhyd—durch rechte
Intelligenz; nardyana-grhitaya—vollig von der Barmherzigkeit Narayanas, der
Hochsten Personlichkeit Gottes, kontrolliert; hitva—aufgebend; anya-bhavam—
andere Arten des BewuBtseins (auBerhalb des Krsna-BewuBtseins); ajidnam—das
nichts anderes ist als nicht endende Unwissenheit und Dunkelheit; tatah—darauf-
hin; svam—seine urspriingliche Stellung als ewiger Diener Krsnas; bhdvam—hinge-
bungsvoller Dienst; dsthitah—befindlich.

UBERSETZUNG

Auf diese Weise gab Maharaja Khatvanga mit Hilfe seiner Intelligenz, die
in der Darbringung von Dienst fiir den Herrn fortgeschritten war, die
falsche Identifikation mit dem Korper auf, der voller Unwissenheit ist. In
seiner urspriinglichen Stellung als ewiger Diener widmete er sich dem
Dienst fiir den Herrn.

ERLAUTERUNG

Wenn jemand wirklich reines Krsna-BewuBtsein entwickelt, hat niemand das
Recht, ihm etwas vorzuschreiben. Wenn man Krsna-bewuBt ist, befindet man sich
nicht mehr in der Dunkelheit der Unwissenheit, und wenn man von aller Dunkel-
heit befreit worden ist, befindet man sich in seiner urspriinglichen Position. Jivera
‘svarupa’ haya — krsnera ‘nitya-dasa’. Da das Lebewesen ewig der Diener des
Herrn ist, erlangt es die Vollkommenheit des Lebens, wenn es sich vorbehaltlos im
Dienst des Herrn betitigt.
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VERS 49
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yat tad brahma param sitksmam
asunyam sunya-kal pitam
bhagavan vasudeveti
yam grnanti hi satvatah

yat—das, was; rat—solches; brahma param—Parabrahman, die Hochste Person-
lichkeit Gottes, Krsna; suksmam—spirituell, jenseits aller materiellen Vorstellun-
gen; asunyam—nicht unpersonlich oder leer; siunya-kal pitam—den sich weniger in-
telligente Menschen als leer vorstellen; bhagavan—die Hochste Personlichkeit Got-
tes; vasudeva—Krsna; iti—so; yam—den; grnanti—besingen; hi—gewil3; sdtvatah
—reine Gottgeweihte.

UBERSETZUNG

Unintelligente Menschen halten die Hochste Personlichkeit Gottes, Va-
sudeva, Krsna, fiir unpersonlich oder leer, was Er nicht ist. Fiir solche Men-
schen ist es sehr schwierig, Ihn zu verstehen. Deshalb sind es die reinen
Gottgeweihten, die den Herrn kennen und lhn lobpreisen.

ERLAUTERUNG
Im Srimad-Bhagavatam (1.2.11) heiBt es:

vadanti tat tattva-vidas
tattvam yaj jianam advayam

brahmeti paramatmeti
bhagavan iti sabdyate

Die Absolute Wahrheit wird in drei Stufen erkannt — als Brahman, als Param-
atma und als Bhagavan. Bhagavan ist der Ursprung aller Dinge. Brahman ist eine
Teilreprasentation Bhagavans, und Vasudeva, die Uberseele, die Sich in allem und
im Herzen eines jeden befindet, stellt ebenfalls eine hohere Verwirklichung der
Hochsten Personlichkeit Gottes dar. Wenn man jedoch schlieBlich die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes versteht (vasudevah sarvam iti) und erkennt, daB Vasudeva so-
wohl Paramatma als auch unpersonliches Brahman ist, dann verfiigt man iiber voll-
kommenes Wissen. Krsna wird deshalb von Arjuna als param brahma param
dhama pavitram paramam bhavan bezeichnet. Die Worte param brahma bedeuten,
daB Krsna sowohl der Ruheort des unpersonlichen Brahmans als auch der alldurch-
dringenden Uberseele ist. Wenn Krsna sagt: tyaktvd deham punar janma naiti mam
eti, so bedeutet dies, daB3 der vollkommene Gottgeweihte nach der Erlangung voll-
kommener Erkenntnis nach Hause, zu Gott, zuriickkehrt. Maharaja Khatvanga
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suchte bei der Hochsten Personlichkeit Gottes Zuflucht und erlangte wegen seiner
bedingungslosen Hingabe die Vollkommenbheit.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 9. Kapitel im Neunten
Canto des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,, Die Dynastie Arsumadns"".



10. Kapitel

Die Spiele Ramacandras,
des Hochsten Herrn

Das Zehnte Kapitel schildert, wie Sri Ramacandra in der Dynastie Maharaja
Khatvangas erschien. Ferner wird erzahlt, welche Taten der Herr vollbrachte, unter
anderem, wie Er Ravana totete und in die Hauptstadt Seines Konigreiches, Ayo-
dhya, zurtiickkehrte.

Der Sohn Maharaja Khatvangas war Dirghabahu, dessen Sohn Raghu war. Der
Sohn Raghus war Aja, der Sohn Ajas war Dasaratha, und der Sohn Dasarathas war
Sri Ramacandra, die Hochste Personlichkeit Gottes. Als der Herr in Seiner vollstan-
digen Vierererweiterung in diese Welt herabkam — als Sri Ramacandra, Laksmana,
Bharata und Satrughna —, schilderten groBe Weise wie Valmiki, die vollkommenes
Wissen liber die Absolute Wahrheit besaBen, Seine transzendentalen Spiele. Srila
Sukadeva Gosvami beschreibt diese Spiele nur in kurzen Ziigen.

Sri Ramacandra begleitete Visvamitra und totete Raksasas wie Marica. Nachdem
der Herr den machtigen Bogen Haradhanu zerbrochen hatte, heiratete Er Mutter
Sita und setzte dem Stolz Parasuramas einen Dampfer auf. Um dem Befehl Seines
Vaters nachzukommen, zog Er in Begleitung von Laksmana und Sita in den Wald.
Dort schnitt Er Strpanakha die Nase ab und totete die Bundesgenossen Ravanas,
deren Anfiihrer Khara und Dusana waren. Der Damon Ravana entfiihrte Sitadevi
und besiegelte auf diese Weise den eigenen Untergang. Als Marica die Gestalt eines
goldenen Rehs annahm, lieB Sri Ramacandra Sitadevi allein, um das Reh zu fangen
und ihr damit eine Freude zu machen, doch in der Zwischenzeit niitzte Ravana die
Gelegenheit, um Sitadevi zu entfiihren. Als Sri Ramacandra bemerkte, daB Sitadevi
verschwunden war, suchte Er zusammen mit Laksmana den ganzen Wald nach ihr
ab. Im Verlauf dieser Suchaktion begegneten Sie Jatayu. Dann totete der Herr den
Damon Kabandha und den Befehlshaber Vali und schloB Freundschaft mit Sugriva.
Nachdem Er die Kampfkraft der Affen organisiert und Sich mit ihnen zum Mee-
resufer begeben hatte, wartete Er auf die Ankunft Samudras, des Ozeans in Person,
doch als Samudra nicht kam, wurde Sri Ramacandra, der Herr Samudras, zornig.
Da erschien Samudra mit groBer Hast vor dem Herrn und bot Ihm unterwiirfig
seine Dienste an. Daraufhin schlug der Herr eine Briicke iiber den Ozean und griff,
unterstiitzt von Vibhisana als Berater, Ravanas Hauptstadt, Lanka, an. Zuvor hatte
Hanuman, der ewige Diener des Herrn, Lanka in Brand gesetzt, und nun toteten die
Streitkrafte Sri Ramacandras mit dem Beistand Laksmanas alle Raksasa-Soldaten.
Daraufhin totete Sri Ramacandra personlich Ravana. Mandodari und andere Frauen
beklagten Ravana, und Vibhisana vollzog gemaB Sri Ramacandras Anweisung die
Begrabnisrituale fir alle ums Leben gekommenen Familienangehérigen. Sri Rama-
candra ernannte daraufhin Vibhisana zum rechtmaBigen Herrscher Lankas und
segnete ihn auBerdem mit einer langen Lebensdauer. Der Herr befreite Sitadevi
aus dem Asoka-Wald und brachte sie in einem Blumenflugzeug in Seine Hauptstadt
Ayodhya, wo Er von Seinem Bruder Bharata empfangen wurde. Als Sri Rama-

255
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candra in Ayodhya einzog, brachte Bharata Seine holzernen Schuhe, Vibhisana und
Sugriva hielten einen Facher und einen Wedel, Hanuman trug einen Schirm, Sa-
trughna den Bogen des Herrn und zwei Kocher, und Sitadevi hielt einen Wassertopf
in den Handen, in dem sich Wasser von heiligen Orten befand. Angada trug ein

- Schwert und Jambavan (Rksaraja) einen Schild. Nachdem Sri Ramacandra, begleitet
von Laksmana und Mutter Sitadevi, alle Seine Verwandten besucht hatte, iibertrug
Ihm der groBe Weise Vasistha die konigliche Gewalt. Zum Schlul des Kapitels
wird kurz beschrieben, wie Sri Ramacandra in Ayodhya herrschte.

VERS 1
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sri-suka uvdca
khatvangad dirghabdhus ca
raghus tasmat prthu-sravah
ajas tato maha-rajas
tasmad dasaratho 'bhavat

sri-sukah uvdca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; kharvargdt—von Maharaja
Khatvanga; dirghabahuh—der Sohn namens Dirghabahu; ca—und; raghuh tasmat
—von ihm wurde Raghu geboren; prthu-sravah—heilig und beriihmt; ajah—der
Sohn namens Aja; ratah—von ihm; maha-rajah—der groe Konig Maharaja Dasa-
ratha; tasmat—von Aja; dasarathah—namens Dasaratha; abhavar—wurde geboren.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sagte: Der Sohn Maharaja Khatvangas war Dirgha-
bahu, und Dirghabahus Sohn war der beriihmte Maharaja Raghu. Von Maha-
raja Raghu kam Aja, und von Aja wurde die grolRe Personlichkeit Maharaja
Dasaratha geboren.

VERS 2
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tasyapi bhagavan esa
saksad brahmamayo harih
amsamsena caturdhagat
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putratvam prarthitah suraih
rama-laksmana-bharata-
satrughna iti samjiaya

tasya—von ihm (Maharaja Dasaratha), api—auch; bhagavin—die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes; esahi—sie alle; saksar—direkt; brahma-mayah—das Hochste Pa-
rabrahman, die Absolute Wahrheit; harih—die Hochste Personlichkeit Gottes;
amsa-amsena—durch eine Erweiterung eines vollstandigen Teils; caturdha—durch
vierfache Erweiterung; agar—angenommen; putratvam—Sohnschaft; prarthitah—
gebeten von; suraih—von den Halbgottern; rama—Sri Ramacandra; laksmana—
Sri Laksmana; bharata—Sri Bharata; satrughnah—und Sri Satrughna; iti—so; sam-
JjAayd—mit verschiedenen Namen.

UBERSETZUNG

Auf die Bitte der Halbgotter hin erschien der Herr, die Hochste Person-
lichkeit Gottes, die Absolute Wahrheit Selbst, direkt mit Seiner Erweiterung
und mit den Erweiterungen Seiner Erweiterung. Die Namen dieser beriihm-
ten Inkarnationen waren Rima, Laksmana, Bharata und Satrughna, und Sie
erschienen in vier Gestalten als die S6hne Maharaja Dasarathas.

ERLAUTERUNG

Sri Ramacandra und Seine Briider, Laksmana, Bharata und Satrughna, gehoren
alle zum visnu-tattva, nicht zum jiva-tattva. Die Hochste Personlichkeit Gottes er-
weitert Sich in viele, viele Formen. Advaitam acyutam anadim ananta-riipam. Ob-
wohl diese visnu-tattva-Formen und -Inkarnationen ein und dasselbe sind, gibt es
ihrer doch viele. Dies wird in der Brahma-sambhita (5.39) bestatigt: ramddi-murtisu
kala-niyamena tisthan. Der Herr erscheint in vielen Formen, wie Rama, Laksmana,
Bharata und Satrughna, und diese Formen konnen sich in jedem beliebigen Teil Sei-
ner Schopfung aufhalten. All diese Formen existieren fortwahrend, ewig, als indivi-
duelle Personlichkeiten Gottes, und sie gleichen einer Vielzahl von Kerzen, die alle
gleich hell leuchten. Sri Ramacandra, Laksmana, Bharata und Satrughna, die als
visnu-tattva alle gleich machtig sind, wurden die S6hne Maharaja Dasarathas, weil
die Halbgotter um Ihr Erscheinen gebetet hatten.

VERS 3

TEEARd  aaeg(ahrEag i |
o & affd qR @ damady: 130

tasydanucaritam rdajann
rsibhis tattva-darsibhih

Srutam hi varnitam bhuri
tvaya sita-pater muhuh
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tasya—von Thm, der Hochsten Personlichkeit Gottes, Sri Ramacandra, und von
Seinen Bridern; anucaritam—transzendentale Taten; rdjan—o Konig (Maharaja
Pariksit); rsibhih—von groBen Weisen oder heiligen Menschen; tattva-darsibhih
—von Personlichkeiten, die die Absolute Wahrheit kennen; srutam—sind gehort
worden; hi—gewil3; varnitam—wie so schon beschrieben wurden; bhiri—viele; tva-
yd—von dir; sita-pateh—von Sri Ramacandra, dem Ehemann Mutter Sitas; mu-
huh—sehr oft.

UBERSETZUNG

O Konig Pariksit, die transzendentalen Taten $ri Rimacandras sind von
groBen Heiligen beschrieben worden, die die Wahrheit gesehen haben.
Weil du die Geschichte von den Taten Sri Ramacandras, des Ehemanns Mut-
ter Sitas, schon oft gehort hast, werde ich sie nur in kurzen Ziigen schildern.
Bitte hor mir zu.

ERLAUTERUNG

Moderne Raksasas, die sich als sehr gebildet hinstellen, nur weil sie einen Dok-
tortitel fiihren, haben zu beweisen versucht, da3 Sri Ramacandra nicht die Hochste
Personlichkeit Gottes, sondern ein gewohnlicher Mensch ist. Doch diejenigen, die
gelehrt und spirituell fortgeschritten sind, werden Ansichten dieser Art niemals tei-
len; sie werden nur die Beschreibungen Sri Ramacandras und Seiner Taten akzeptie-
ren, die von tartva-darsis vorgelegt werden, das heit von Personlichkeiten, die die
Absolute Wahrheit kennen. In der Bhagavad-gita (4.34) gibt uns die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes folgende Unterweisung:

tad viddhi pranipatena
pariprasnena sevayva

upadeksyanti te jianam
Jridninas tattva-darsinah

,,Versuche die Wahrheit zu erfahren, indem du dich an einen spirituellen Meister
wendest. Stelle ihm in ergebener Haltung Fragen und diene ihm. Die selbstver-
wirklichte Seele kann dir Wissen offenbaren, denn sie hat die Wahrheit gesehen.*

Solange man nicht rartva-darsi ist, das heifit vollkommenes Wissen von der Ab-
soluten Wahrheit hat, kann man die Taten der Personlichkeit Gottes nicht beschrei-
ben. Deshalb sind einige von den Beschreibungen der Taten Sri Ramacandras nicht
wirklich autoritativ, denn es gibt viele solcher sogenannten Ramayanas. Manchmal
schildert ein Autor Sri Ramacandras Taten vom Standpunkt seiner eigenen Phanta-
sien, Spekulationen oder materiellen Gefiihle aus, doch man sollte deswegen nicht
denken, die Taten Sri Ramacandras seien ein Erzeugnis der Phantasie. Bevor Suka-
deva Gosvami die Geschichte von Sri Réamacandra zu erzahlen begann, sagte er zu
Maharaja Pariksit: ,,Du hast bereits tiber die Taten Sri Ramacandras gehort.* Offen-
sichtlich gab es also vor fiinftausend Jahren viele Fassungen des Ramdyana, der Le-
bensgeschichte Sri Ramacandras, und es gibt auch heute noch viele, und deshalb
miissen wir unterscheiden und diirfen nur diejenigen Biicher heraussuchen, die von
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tattva-darsis verfaBt worden sind (jridninas tattva-darsinah), nicht die Biicher soge-
nannter Gelehrter, die behaupten, Wissen zu haben, nur weil sie einen Doktortitel
filhren. Mit diesem Vers warnt uns Sukadeva Gosvami. Rsibhis tattva-darsibhih.
Obwohl das von Valmiki verfalte Ramayana ein Werk gewaltigen Umfanges ist,
faBt Sukadeva Gosvami die darin beschriebenen Begebenheiten hier in einigen weni-
gen Versen zusammen.

VERS 4
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gurv-arthe tyakta-rdajyo vyacarad anuvanam padma-padbhyam priyaydh
pani-sparsaksamabhyam mrjita-patha-rujo yo harindranujabhyam

vairupyac chirpanakhyah priya-viraha-rusaropita-bhri-vijrmbha-
trastabdhir baddha-setuh khala-dava-dahanah kosalendro 'vatan nah

guru-arthe—um das Versprechen Seines Vaters zu halten; tyakta-rajyah—auf
das Amt des Konigs verzichtend; vyacarar—wanderte; anuvanam—von einem Wald
zum ndchsten; padma-padbhyam—mit Seinen zwei LotosfiiBen; priydyadh—mit Sei-
ner Frau, Mutter Sita, die Er tber alle MaBlen liebte; pani-sparsa-aksamabhyam
—die so zart waren, da} sie nicht einmal die Beriihrung der Handflache Sitas aushal-
ten konnten; mrjita-patha-rujah—dessen durch das Wandern auf der Strafle verur-
sachte Miidigkeit vermindert wurde; yah—der Herr, der; harindra-anujabhyam—
begleitet vom Konig der Affen, Hanuman, und von Seinem jiingeren Bruder Laks-
mana; vairipydt—weil sie verunstaltet wurde; sirpanakhyah—von der Raksasi (ein
weiblicher Damon) namens Sﬁrpanakhi; priya-viraha—wegen der Trennung von
Seiner geliebten Frau bekimmert; rusa aropita-bhrii-vijrmbha—indem Er zornig
Seine hochgezogenen Augenbrauen bewegte; trasta—sich fiirchtend; abdhih—der
Ozean; baddha-setuh—einer, der eine Briicke liber den Ozean baute; khala-dava-da-
hanah—der jenige, der neidische Personen wie Ravana totete, genauso, wieein Feuer
einen Wald verschlingt; kosala-indrah—der Konig von Ayodhya; avatar—moge be-
schiitzen; nah—uns.
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UBERSETZUNG

Um das Versprechen Seines Vaters einzuldsen, verzichtete $ri Rima-
candra, ohne auch nur einen Augenblick zu zégern, auf die Konigswiirde
und wanderte, begleitet von Seiner Frau, Mutter Sita, auf Seinen zarten Lo-
tosfiilBen von einem Wald zum nichsten. Seine LotosfiiBe waren so emp-
findlich, daB sie nicht einmal die Beriihrung der Handflichen Sitas aushal-
ten konnten. AuRerdem wurde der Herr von Hanuman, dem Konig der Af-
fen [oder von einem anderen Affen, Sugrival, und von Seinem jiingeren Bru-
der $ri Laksmana begleitet, die beide Seine durch das Wandern im Wald
hervorgerufene Miidigkeit linderten. Nachdem der Herr Sirpanakha ent-
stellt hatte, indem Er ihr die Nase und die Ohren abschnitt, wurde Er von
Mutter Sita getrennt. Dies versetzte lhn in Zorn, und Er hob Seine Augen-
brauen, wodurch Er dem Ozean Angst einjagte, der es lhm daraufhin gestat-
tete, eine Briicke zu bauen, um den Ozean iiberqueren zu konnen. In der
Folge drang der Herr in das Konigreich Ravanas ein, um diesen — wie ein
Feuer, das einen Wald verschlingt — zu toten. Moge uns dieser Hochste
Herr, $ri Rimacandra, allen Schutz gewihren.

VERS 5

ECUTEIE a:f AW AR |
A FEANEAT EA AWATEIT 11 4 |

visvamitradhvare vena
maricadya nisa-carah

pasyato laksmanasyaiva
hata nairrta-purngavah

visvamitra-adhvare—in der Opferarena des grolen Weisen Vi$vamitra; vena
—von dem (Sri Ramacandra); madrica-advah—angefihrt von Marica; nisd-carah
—die ungesitteten Menschen, die nachts in der Dunkelheit der Unwissenheit umher-
wandern; pasyatah laksmanasya—von Laksmana gesehen; eva—gewil}; hatah—
wurden getotet; nairrta-purigavah—die groBen Anfihrer der Raksasas.

UBERSETZUNG

Waihrend eines Opfers, das von Vi§vamitra durchgefiihrt wurde, totete
$ri Rimacandra, der K6nig von Ayodhya, in der Opferarena viele Dimonen,
Raksasas und ungesittete Menschen, die nachts in der Erscheinungsweise
der Dunkelheit umherwanderten. Moge uns $ri Rimacandra, der diese Di-
monen vor den Augen Laksmanas totete, wohlgesinnt sein und uns Schutz
gewihren.
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VERS 6-7
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yo loka-vira-samitau dhanur aisam ugram
sita-svayamvara-grhe trisatopanitam

adaya bala-gaja-lila iveksu-yastim
sajjyi-krtam nrpa vikrsya babharija madhye

Jitvanuripa-guna-sila-vayo 'niga-ripadrm
sitabhidham sriyam urasy abhilabdhamanam

marge vrajan bhrgupater vyanayat praridham
darpam mahim akrta yas trir ardja-bijam

yah—Sri Ramacandra, der; loka-vira-samitau—in der Gesellschaft oder inmitten
vieler Helden dieser Welt; dhanuh—den Bogen; aisam—Sivas; ugram—schrecklich;
sita-svayarmvara-grhe—in der Halle, in der Mutter Sita ihren Ehemann auswahilte;
trisata-upanitam—den Bogen, der von dreihundert Mannern getragen wurde; ddaya
—nehmend (diesen Bogen); bala-gaja-lilah—Sich verhaltend wie ein junger Elefant
in einem Zuckerrohrfeld; iva—wie; iksu-vastim—eine Zuckerrohrstange; sajjyi-
krtam—bespannte den Bogen mit einer Sehne; nrpa—o Konig; vikrsya—durch Bie-
gen; babharja—zerbrach ihn; madhye—in der Mitte; jitva—Sieg erringen; anuripa
—Seinem Rang und Seiner Schonheit angemessen; guna—Eigenschaften; sila—
Benehmen; vayah— Alter; arga—Korper; ripam—Schonheit; sita-abhidham—das
Madchen namens Sita; srivam—die Gliicksgottin; urasi—an der Brust; abhilabdha-
manam—hatte sie friiher gehabt; mdarge—auf dem Weg; vrajan—wahrend Er ging;
bhrgupateh—von Bhrgupati; vyanayat—zerstorte; praridham—sehr tief verwurzelt;
darpam—Stolz; mahim—die Erde; akrta—zerstorte; yah—einer, der; trih—dreimal
(sieben), ardja—ohne eine konigliche Dynastie; bijam—Same.

UBERSETZUNG

O Konig, die Spiele Sri Rimacandras waren wundervoll wie die eines Ele-
fantenjungen. In der Versammlungshalle, in der Mutter Sita ihren Ehemann
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auswihlen sollte, zerbrach Er inmitten der Helden dieser Welt den Bogen,
der Siva gehorte. Dieser Bogen war so schwer, daR er von dreihundert Min-
nern getragen werden muBte, doch $ri Rimacandra bog ihn, spannte ihn
und brach ihn in der Mitte entzwei, genauso, wie ein junger Elefant ein
Stiick Zuckerrohr zerbricht. Auf diese Weise gewann der Herr die Hand
Mutter Sitas, die im gleichen Alter stand wie Er und lhm in bezug auf tran-
szendentale Kérpermerkmale, Schonheit, gutes Benehmen und Charakter
ebenbiirtig war; sie war nimlich die Gliicksgottin, die immer an der Brust
des Herrn ruht. Nachdem $ri Rimacandra Sita bei der Zusammenkunft der
Bewerber errungen hatte, machte Er Sich auf den Riickweg und traf unter-
wegs Parasurama. Obwohl Parasurama sehr stolz darauf war, die Erde ein-
undzwanzigmal vom Konigsstand befreit zu haben, wurde er vom Herrn be-
siegt, der als ksatriya koniglichen Standes auftrat.

VERS 8

T GAURIRAAatAe
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yah satya-pasa-parivita-pitur nidesam
strainasya capi sirasa jagrhe sabharyah

rdjyam sriyam pranayinah suhrdo nivasam
tyaktva yayau vanam asun iva mukta-sangah

yah—Sri Ramacandra, der; satya-pdsa-parivita-pituh—Seines Vaters, der durch
das Versprechen, das er seiner Frau gegeben hatte, gebunden war; nidesam—den Be-
fehl; strainasya—des Vaters, der sehr an seiner Frau hing; ca—auch; api—gewiB; si-
rasa—auf Seinen Kopf; jagrhe—akzeptierte; sa-bharyah—mit Seiner Frau; rdajyam
—das Konigreich; sriyam—Reichtum; pranayinah—Verwandte; suhrdah—Freunde;
nivasam—Residenz; tyaktva—aufgebend; yayau—ging; vanam—in den Wald; asiun
—Leben; iva—wie; mukta-sarigah—eine befreite Seele.

UBERSETZUNG

Genauso, wie eine befreite Seele ihr Leben aufgibt, so verzichtete Sri Ra-
macandra auf Sein Konigreich und lieR Seinen Reichtum, Seine Freunde,
Seine Verwandten, Seinen Palast und alles, was Er sonst noch besaR, zuriick
und zog mit Sita in den Wald. Er tat dies, um den Befehl Seines Vaters aus-
zufiihren, der durch ein Versprechen gebunden war, das er seiner Frau ge-
geben hatte.
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ERLAUTERUNG

Maharaja Dasaratha hatte drei Frauen. Eine von ihnen, Kaikeyi, machte ihm mit
ihrem Dienst grofle Freude, und er wollte ihr deshalb eine Segnung geben. Kaikeyi
indessen wollte erst dann um die Segnung bitten, wenn sie diese benotigte. Als Prinz
Ramacandra gekront werden sollte, bat Kaikeyi ihren Mann, er moge ihren Sohn
Bharata auf den Thron setzen und Ramacandra in den Wald schicken. Da Maharaja
Dasaratha durch sein Versprechen gebunden war, kam er dem Wunsch seiner ge-
liebten Frau nach und befahl Ramacandra, in den Wald zu gehen, was dieser als ge-
horsamer Sohn dann auch sofort tat. Ohne Zogern gab Er alles auf, genau wie eine
befreite Seele oder ein groBer yogi das Leben aufgibt, ohne an materiellen Dingen zu
hangen.

VERS 9
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raksah-svasur vyakrta ripam asuddha-buddhes
tasyah khara-trisira-disana-mukhya-bandhiin

jaghne caturdasa-sahasram apdraniya-
kodanda-panir atamana uvasa krcchram

raksah-svasuh—von Surpanakha, der Schwester des Raksasa (Ravana); vyakr-
ta—(Sri Rama) entstellte; ripam—die Gestalt; asuddha-buddheh—weil ihre Intelli-
genz von liisternen Wiinschen verschmutzt worden war; tasyah—von ihr; khara-
trisira-dusana-mukhya-bandhiun—viele Freunde, allen voran Khara, Trisira und
Diusana; jaghne—Er (Sri Ramacandra) totete; carurdasa-sahasram—vierzehntau-
send; apdraniya—uniiberwindlich; kodanda—Bogen und Pfeile; panih—in der Hand;
atamanah—durch den Wald wandernd; uvdsa—lebte dort; krcchram—unter grof3en
Schwierigkeiten.

UBERSETZUNG

Das Leben im Wald war hart, und einmal, als $ri Rimacandra mit Seinem
unbesiegbaren Bogen und Seinen Pfeilen in der Hand umbherstreifte, verun-
staltete Er Ravanas Schwester, deren Gesinnung durch liisterne Wiinsche
verschmutzt war, indem Er ihr die Nase und die Ohren abschnitt. Er totete
auch ihre vierzehntausend Raksasa-Freunde, deren Anfiithrer Khara, TriSira
und Diusana waren.
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VERS 10
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sita-katha-sravana-dipita-hrc-chayena
srstam vilokya nrpate dasa-kandharena

jaghne 'dbhutaina-vapusasramato 'pakrsto
maricam dsu visikhena yatha kam ugrah

sitd-katha—Gesprache tber Sitadevi; sravana—durch Horen; dipita—erregt; hrt-
sayena—listerne Wiinsche im Geiste Ravanas; srstam—erzeugt; vilokya—dies se-
hend; nrpate—o Konig Pariksit; dasa-kandharena—von Ravana, der zehn Kopfe
hatte; jaghne—der Herr totete; adbhuta-ena-vapusi—durch ein goldenes Reh;
asramatah—aus Seinem dsrama; apakrstah—fortgelockt; maricam—die Hexe Ma-
rica, die die Gestalt eines goldenen Rehs angenommen hatte; dsu—sofort; visikhe-
na—mit einem scharfen Pfeil; yatha—wie; kam—Daksa; ugrah—Siva.

UBERSETZUNG

O Konig Pariksit, als Ravana, der zehn Kopfe auf seinen Schultern hatte,
von der Schonheit und Anmut Sitas horte, wurde sein Geist von liisternen
Wiinschen aufgewiihlt, und so zog er aus, um sie zu entfiihren. Um $ri Ra-
macandra von Seinem asrama fortzulocken, schickte Rivana Marica in der
Gestalt eines goldenen Rehs, und als $ri Rimacandra dieses wunderbare Reh
sah, verlieR Er Seine Hiitte und folgte ihm. SchlieRlich totete Er es mit
einem scharfen Pfeil, genau wie Siva Daksa totete.

VERS 11
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rakso-'dhamena vrkavad vipine 'samaksam
vaideha-rdja-duhitary apayapitayam

bhratra vane krpanavat priyaya viyuktah
stri-sanginam gatim iti prathayams cacara
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raksah-adhamena—der heimtiickischste unter den Raksasas, Ravana; vrka-vat
—wie ein Tiger; vipine—im Wald; asamaksam—schutzlos; vaideha-rdja-duhitari
—durch diese Lage Mutter Sitas, der Tochter des Konigs von Videha; apaydpitayam
—nachdem sie entfiihrt worden war; bhratra—mit Seinem Bruder; vane—im Wald;
krpana-vat—wie ein liberaus betriibter Mensch; priyayd—von seiner geliebten Frau;
viyuktah—getrennt; stri-sariginam—von Mannern, die sich zu Frauen hingezogen
fiilhlen oder mit ihnen verkehren; gatim—Ziel; iti—so; prathayan—ein Beispiel ge-
bend; cacara—wanderte umbher.

UBERSETZUNG

Als sowohl Ramacandra, der tief in den Wald gedrungen war, als auch
Laksmana abwesend waren, entfiihrte der iibelste unter den Raksasas, Ra-
vana, Sitadevi, die Tochter des Konigs von Videha, genauso, wie ein Tiger
ein schutzloses Schaf raubt, wenn der Schifer abwesend ist. Daraufhin irrte
$ri Rimacandra zusammen mit Seinem Bruder Laksmana im Wald umbher, als
sei Er wegen der Trennung von Seiner Frau sehr betriibt. Auf diese Weise
zeigte Er mit Seinem eigenen Beispiel den Zustand eines Menschen, der an
Frauen angehaftet ist.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers driicken die Worte stri-sarigindm gatim iti aus, daB der Zustand
eines Menschen, der an Frauen hiangt, vom Herrn Selbst gezeigt wurde. Ein Grund-
satz der Sittenlehre lautet: grhe narim vivarjayet. Wenn jemand eine Reise macht,
sollte er seine Frau nicht mitnehmen. Friiher pflegten die Menschen zwar ohne
Fahrzeuge zu reisen, aber dennoch sollte man es auch heute noch so weit wie mog-
lich vermeiden, seine Frau mitzunehmen, wenn man die Heimat verlaBt, vor allem
dann, wenn man sich in einer dhnlichen Lage befindet wie Sri Ramacandra, als Er
auf den Befehl Seines Vaters hin verbannt wurde. Wie die Hochste Personlichkeit
Gottes Selbst zeigte, ist die Anhaftung an Frauen immer mit Leid verbunden, ob
man sich nun im Wald oder zu Hause befindet.

Dies ist natiirlich die materielle Seite von stri-sarigi, doch im Falle Sri Rama-
candras ist diese stri-sarigi spirituell, denn Er gehort nicht zur materiellen Welt. Na-
rdayanah paro 'vyaktat. Narayana steht tiber der materiellen Schopfung. Weil Er der
Schopfer der materiellen Welt ist, untersteht Er den GesetzmaBigkeiten der mate-
riellen Welt nicht. Das Gefiihl der Trennung, das Sri Rimacandra empfand, als Sitd
entfiinrt wurde, wird spirituell als vipralambha bezeichnet. Vipralambha ist eine
Wirkung der hladini-Kraft der Hochsten Personlichkeit Gottes und gehort zum
srngdra-rasa, dem rasa der ehelichen Liebe in der spirituellen Welt. In der spirituel-
len Welt entfaltet die Hochste Personlichkeit Gottes alle Tatigkeiten eines Liebha-
bers und zeigt dabei die Symptome sattvika, sarcari, vilapa, miirccha und unmada.
Als Sri Ramacandra von Sita getrennt war, entwickelten sich all diese spirituellen
Symptome. Der Herr ist weder unpersonlich noch handlungsunfahig, vielmehr ist
Er sac-cid-ananda-vigraha, das heiBt, Er hat eine ewige Gestalt aus Wissen und
Gliickseligkeit und entfaltet daher alle Symptome spiritueller Gliickseligkeit. Sehn-
sucht nach der Geliebten, wenn man von ihr getrennt ist, ist eine Empfindung, die
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mit spiritueller Gliickseligkeit verbunden ist. Wie Srila Svaripa Damodara Go-
svami erklart, ist der Austausch von Liebe zwischen Radha und Krsna eine Mani-
festation der Freudenkraft des Herrn (rddhd-krsna-pranaya-vikrtir hladini-saktih).
Der Herr ist die urspriingliche Quelle aller Freude, das Reservoir aller Freude. Sri
Ramacandra demonstrierte deshalb die Wahrheit sowohl spirituell als auch mate-
riell. Wenn man auf der materiellen Ebene an Frauen angehaftet ist, erfahrt man
Leid, doch wenn es auf der spirituellen Ebene zwischen dem Herrn und Seiner Freu-
denkraft zu einem Austausch von Gefiihlen der Trennung kommt, nimmt die spiri-
tuelle Gliickseligkeit des Herrn zu. Weitere Erklarungen dazu finden wir in der
Bhagavad-gita (9.11):

avajananti mam midha
manusim tanum asritam

param bhavam ajananto
mama bhiuta-mahesvaram

Jemand, der sich der spirituellen Natur der Hochsten Personlichkeit Gottes nicht
bewuBt ist, halt den Herrn fiir einen gewohnlichen Menschen. Doch der Geist des
Herrn, Seine Intelligenz und Seine Sinne konnen von materiellen Umstianden nie-
mals beeinfluBBt werden. In einem Zitat aus dem Skanda Purana, das Madhvacarya
anfiihrt, wird diese Tatsache noch eingehender erklart:

nitya-purna-sukha-jidana-
svaripo 'sau yato vibhuh
ato 'sya rama ity akhya
tasya duhkham kuto 'nv api

tathapi loka-siksartham
aduhkho duhkha-vartivat

antarhitam loka-drstya
sitam asit smarann iva

JjAapandrtham punar nitya-
sambandhah svatmanah sriyah

ayodhydya vinirgacchan
sarva-lokasya cesvarah

pratyaksam tu sriya sardham
jagamanadir avyayah

naksatra-mdsa-ganitam
trayodasa-sahasrakam

brahmaloka-samam cakre
samastam ksiti-mandalam

ramo ramo rama iti
sarvesam abhavat tada
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sarvoramamayo loko
yada ramas tv apalayat

In Wirklichkeit konnte Ravana Sita gar nicht entfiihren. Die Sita, die von Ra-
vana geraubt wurde, war ein illusorisches Ebenbild Mutter Sitas — maya-sita. Als
sich Sita der Feuerprobe unterziehen multe, verbrannte diese maya-sita, und die
echte Sita entstieg den Flammen.

Weiter sollten wir aus dieser Begebenheit lernen, daB eine Frau — wie machtig
auch immer sie in der materiellen Welt sein mag — unter allen Umstanden beschiitzt
werden mul3, denn sobald niemand auf sie achtet, wird sie von Raksasas vom
Schlage Ravanas ausgeniitzt werden. Die Worte vaideha-rdja-duhitari driicken aus,
daB Mutter Sita vor ihrer Heirat mit Sri Ramacandra von ihrem Vater, Vaideha-
raja, beschiitzt wurde. Nach ihrer Heirat dann wachte ihr Ehemann tiber sie. Die
SchluBfolgerung lautet daher, daf3 eine Frau immer beschiitzt werden sollte. Die ve-
dischen Grundsitze lassen einer Frau keinen Spielraum fir Unabhangigkeit (asa-
maksam).

VERS 12

TTATAF