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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 Lander oder Gemeinden be-
schrankt. Sie ist weitldufiger als im Mittelalter, und die allgemeine Tendenz geht
heute dahin, daB3 sich die Welt zu einem Staat oder einer Gesellschaft zusammen-
schlieBt. Die Ideale des spirituellen Kommunismus beruhen dem Srimad-Bhaga-
vatam zufolge auf der Einheit der gesamten menschlichen Gesellschaft, ja der ge-
samten Energie der Lebewesen. GroBe Denker verspiirten den Drang, dies zu einer
erfolgreichen Ideologie zu machen. Das Srimad-Bhdgavatam wird dieses Bediirfnis
der menschlichen Gesellschaft erfiillen. Es beginnt daher mit dem Aphorismus der
Vedanta-Philosophie (janmady asya yatah), um das Ideal einer gemeinsamen Grund-
lage festzulegen.

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

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

kaumara acaret prajio
dharman bhagavatan iha
durlabham madanusam janma
tad apy adhruvam arthadam
(SB. 7.6.1)

Uneinigkeit in der menschlichen Gesellschaft ist darauf zuriickzufiihren, daB3 es
in einer gottlosen Zivilisation an religiosen Prinzipien mangelt. Die Existenz Gottes
ist eine Tatsache — Er ist der Allmachtige, von dem alles ausgeht, von dem alles er-
halten wird und in den alles zur Ruhe eingeht. Die materialistische Wissenschaft hat
nur sehr unzureichend versucht, den letztlichen Ursprung der Schopfung herauszu-
finden, doch es ist eine Tatsache, daB3 es einen letztlichen Ursprung alles Bestehenden
gibt. Dieser letztliche Ursprung wird rational und autoritativ im Srimad-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 Ihm und unsere Pflicht der Vervollkommnung der menschlichen Gesellschaft auf
der Grundlage dieser Erkenntnis zu verstehen. Das Srimad-Bhagavatam ist ein ge-

xiii



xiv $rimad-Bhagavatam

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

Das Srimad-Bhdgavatam beginnt mit der Definition des letztlichen Ursprungs.

Es ist ein authentischer Kommentar zum Vedanta-siutra vom gleichen Verfasser,
Srila Vyasadeva, und fiihrt den Leser Schritt fiir Schritt, durch neun Cantos, zur
hochsten Stufe der Gotteserkenntnis. Die einzige Vorbedingung zum Studium dieses
bedeutenden Werkes transzendentalen Wissens besteht darin, behutsam Schritt 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 gottesbewulite 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 Schwichen bei der Vorlage des Srimad-Bhdgavatam eingestehen,
doch ich hoffe trotzdem, daB es bei den Denkern und Fiihrern der Gesellschaft guten
Anklang finden wird, wobei ich auf folgende Aussage des Srimad-Bhdgavatam
(1.5.11) vertraue:

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

namany anantasya yaso 'nkitani yac
chrnvanti gayanti grnanti sadhavah

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

Om tat sat

A.C. Bhaktivedanta Swami

[~



Einleitung

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

Die zeitlose Weisheit Indiens findet ihren Ausdruck in den Veden, uralten Sans-
Kkrittexten, die sich mit allen Bereichen des menschlichen Wissens befassen. Die ur-
spriinglich miindlich iiberlieferten Veden wurden zum ersten Mal von Srila Vyasa-
deva, der |, literarischen Inkarnation Gottes*, niedergeschrieben. Nachdem Vyasa-
deva die Veden zusammengestellt hatte, fal3te er ihre Essenz in den als Vedanta-si-
tras bekannten Aphorismen zusammen. Das Srimad-Bhdgavatam ist Vyasadevas
Kommentar zu seinen eigenen Vedanta-sutras. Es entstand in der Reifezeit seines
spirituellen Lebens unter der Anleitung Narada Munis, seines spirituellen Meisters.
Das Bhigavatam, das man als ,,die reife Frucht am Baum der vedischen Literatur*
bezeichnet, ist die umfassendste und autoritativste Darstellung vedischen Wissens.

Nachdem Vyasa das Bhagavatam geschrieben hatte, gab er es in zusammen-
gefafiter Form an seinen Sohn, den Weisen Sukadeva Gosvami, weiter. Sukadeva
Gosvami trug spiter das gesamte Bhdgavatam in einer Versammlung gelehrter Hei-
liger, die am Ufer der Ganga bei Hastina-pura (heute Delhi) stattfand, Maharaja
Pariksit vor. Maharaja Pariksit war der damalige Herrscher der Welt und zudem ein
groBer rajarsi (heiliger Konig). Da ihm mitgeteilt worden war, daB er innerhalb
einer Woche sterben werde, entsagte er seinem gesamten Konigreich und zog sich an
das Ufer der Ganga zuriick, um bis zum Tode zu fasten und spirituelle Erleuchtung
zu empfangen. Das Bhdgavatam beginnt mit Kaiser Pariksits klaren Fragen an Su-
kadeva Gosvami: ,,Du bist der spirituelle Meister groer Heiliger und Gottgeweih-
ter. Ich mochte dich daher bitten, den fiir alle giiltigen Pfad der Vollkommenheit
aufzuzeigen, vor allem fiir jemand, der kurz vor dem Sterben steht. Bitte 1aB mich
wissen, was ein Mensch horen, was er chanten, woran er sich erinnern und was er
verehren soll, und auch, was er nicht tun soll. Bitte erklare mir dies alles.*

Sukadeva Gosvamis Antwort auf diese Frage und zahlreiche weitere Fragen, die
Maharaja Pariksit stellte und die alles ansprachen — vom Wesen des Selbst bis hin
zum Ursprung des Universums —, fesselten die Aufmerksamkeit der versammelten
Weisen sieben Tage lang bis zum Tod des Konigs. Der Weise Stita 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 EinfluBl des Kali-yuga entgegenwirken soll-
ten. Auf die Bitte der Weisen hin, er moge die Essenz der vedischen Weisheit vortra-
gen, wiederholte Siita Gosvami aus dem Gedachtnis alle 18 000 Verse des Srimad-
Bhagavatam, so, wie sie Sukadeva Gosvami zu Maharaja Pariksit gesprochen hatte.

Der Leser des Srimad-Bhdagavatam hort Sita 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 Wortfithrers der in Naimisa-
ranya versammelten Weisen. Man hort daher gleichzeitig zwei Dialogen zu: einem
zwischen Maharaja Pariksit und Sukadeva Gosvami am Ufer der Ganga und einem
anderen in Naimisaranya zwischen Suta Go§va'1mi und den Weisen unter der Fiih-
rung Saunaka Rsis. Dariiber hinaus erzahlt Sukadeva Gosvami, wahrend er Maha-
raja Pariksit unterweist, von geschichtlichen Ereignissen und schildert lange philo-
sophische Gesprache zwischen solch groBen Seelen wie dem Heiligen Maitreya und
seinem Schiiler Vidura. Mit diesem Verstiandnis 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 dém Inhalt des
Srimad-Bhdgavatam seine volle Aufmerksamkeit zu schenken, um die tiefgriindige
Botschaft dieses Werkes zu erfassen.

Der Ubersetzer dieser Ausgabe vergleicht das Bhdgavatam mit Kandiszucker —
wo immer man es kostet, wird man es gleichermaBen sii8 und wohlschmeckend fin-
den. Um daher die Siie des Bhdgavatam zu schmecken, mag man mit dem Lesen
bei einem beliebigen Band beginnen. Nach einem einfiilhrenden Geschmack jedoch
ist der ernsthafte Leser am besten beraten, wenn er zum Ersten Teil des Ersten Can-
tos zuriickgeht und dann das Bhdgavatam Band fiir Band in der natiirlichen Reihen-
folge studiert. )

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

Die Herausgeber
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1. Kapitel

Die Geschichte vom Leben des Ajamila

Im Srimad-Bhdgavatam werden zehn Themen behandelt — unter anderem die
Schopfung, die nachfolgende Schopfung und die Planetensysteme. Sukadeva Go-
svami, der Sprecher des Srimad-Bhdgavatam, beschrieb bereits die Schopfung, die
nachfolgende Schopfung und die Planetensysteme im Dritten, Vierten und Fiinften
Canto. Im vorliegenden Sechsten Canto nun, der aus neunzehn Kapiteln besteht,
wird er posana oder den Schutz durch den Herrn beschreiben.

Das erste Kapitel erzahlt die Geschichte A jamilas, der als sehr siindhafter Mensch
galt, aber dennoch Befreiung erlangte, als vier Diener Visnus kamen, um ihn aus
den Héanden der Diener Yamarajas zu erretten. In diesem Kapitel finden wir eine
vollstandige Beschreibung seiner Befreiung, nachdem er von den Folgen seines
siindhaften Lebens befreit worden war. Siindhafte Handlungen sind mit Leid so-
wohl im gegenwartigen als auch im nachsten Leben verbunden. Wir sollten mit Si-
cherheit wissen, daB alles Leid im Leben auf siindiges Handeln zuriickzufiihren ist.
Auf dem Pfade fruchtbringenden Handelns begeht man mit Sicherheit siindhafte Ta-
ten, und deshalb werden nach den Anweisungen des karma-kanda verschiedene Ar-
ten von BuBen empfohlen. Solche Methoden der BuBe jedoch befreien einen nicht
von der Unwissenheit, die die Wurzel allen siindhaften Lebens darstellt. Infolgedes-
sen besteht selbst nach vollzogener BuB3e noch die Neigung, siindige Handlungen zu
begehen, weshalb diese fiir eine Lauterung sehr unzulanglich ist. Auf dem Pfad spe-
kulativen Wissens wird man vom siindhaften Leben frei, indem man die Dinge ver-
steht, wie sie sind. Aus diesem Grunde wird die Aneignung von spekulativem Wis-
sen auch als eine Methode der BuB3e betrachtet. Wenn man sich fruchtbringenden
Handlungen widmet, kann man durch Entsagung, BuBle, Zolibat, Beherrschung des
Verstandes und der Sinne, Wahrhaftigkeit und durch Ausiibung des mystischen
yoga von den Auswirkungen des siindhaften Lebens frei werden. Auch durch die
Erweckung von Wissen kann man siindhafte Reaktionen aufheben. Keine dieser
Methoden jedoch vermag einen von der Neigung zu befreien, siindhafte Handlungen
Zu begehen.

Durch bhakti-yoga kann man den Hang zu siindhaftem Leben vollstindig iiber-
winden; andere Methoden sind dazu nicht sehr geeignet. Deshalb ziehen die vedi-
schen Schriften die SchluBfolgerung, daB hingebungsvoller Dienst wichtiger ist als
die Methoden des karma-kdnda und jiana-kanda. Nur der Pfad des hingebungsvol-
len Dienstes ist fiir jeden gliickverheiBend. Fruchtbringende Handlungen und speku-
latives Wissen konnen unabhangig niemanden befreien, hingebungsvoller Dienst je-
doch ist, da er von karma und jAiana unabhangig ist, so machtvoll, daB jemand, der
seine Gedanken auf die LotosfiiBe Krsnas gerichtet hat, mit Sicherheit den Yamadu-
tas, den Sendboten Yamarajas, nicht einmal im Traum begegnet.

Um die Macht des hingebungsvollen Dienstes zu beweisen, schilderte Sukadeva
Gosvami die Geschichte von Ajamila. Ajamila war ein Bewohner von Kanyakubja
(dem heutigen Kanauj). Er war von seinen Eltern erzogen worden, durch das Stu-
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2 Srimad-Bhagavatam [Canto 6, Kap. 1

dium der Veden und durch das Befolgen der regulierenden Prinzipien ein vollkom-
mener brdhmana zu werden, doch seiner Vergangenheit wegen geschah es irgend-
wie, daB sich dieser junge brahmana zu einer Prostituierten hingezogen fiihlte, in
deren Gesellschaft er sich zutiefst erniedrigte und alle regulierenden Prinzipien fal-
lenlieB. Mit dieser Prostituierten zeugte Ajamila zehn Sohne, von denen er denjiing-
sten Narayana nannte. Zur Zeit von Ajamilas Tod, als die Sendboten Yamarajas ka-
men, um ihn zu holen, rief Ajamila in seiner Angst den Namen Narayana aus, denn
er hing sehr an seinem jlingsten Sohn. Auf diese Weise erinnerte er sich an den ur-
spriinglichen Narayana, Sri Visnu. Obgleich er den Heiligen Namen Narayanas
nicht vollig ohhe Vergehen chantete, tat dieser dennoch seine Wirkung. Sobald er
den Heiligen Namen Narayanas chantete, erschienen augenblicklich die Sendboten
Sri Visnus vor ihm. Es entspann sich ein Streitgesprich zwischen den Dienern Sri
Visnus und den Dienern Yamarajas, und weil Ajamila dieses mit anhorte, erlangte
er Befreiung. Es gelang ihm schlieBlich, die schlechten Auswirkungen fruchtbrin-
genden Handelns zu erkennen, und er begriff auch, wie erhaben der Vorgang des
hingebungsvollen Dienstes ist.

VERS 1

e
frafmut: #fqq w0t e = |
FATNYG=q  AFM  qgegfq: 1 2 |

sri-pariksid uvaca
nivrtti-margah kathita
adau bhagavata yatha
krama-yogopalabdhena
brahmana yad asamsrtih

Sri-pariksit uvdca—Maharaja Pariksit sagte; nivrtti-margah—der Pfad der Befrei-
ung; kathitah—beschrieb; adau—am Anfang; bhagavata—von deiner Heiligkeit; ya-
tha—angemessen; krama—allmahlich; yoga-upalabdhena—erreicht durch den yoga-
Vorgang; brahmand—gemeinsam mit Brahma (nach dem Erreichen Brahmalokas);
yat—auf welche Weise; asamsrtih—Stillstand der Wiederholung von Geburt und
Tod.

UBERSETZUNG

Mahiraja Pariksit sagte: O mein Herr, o Sukadeva Gosvami, du hast be-
reits [im Zweiten Canto] den Pfad der Befreiung [nivrtti-marga] beschrieben.
Indem man diesem Pfad folgt, wird man mit Sicherheit allmihlich zum
hochsten Planetensystem, Brahmaloka, erhoben, von dem aus man ge-
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meinsam mit Brahma in die spirituelle Welt versetzt wird. Auf diese Weise
kommt die Wiederholung von Geburt und Tod in der materiellen Welt zum
Stillstand.

ERLAUTERUNG

Als Maharaja Pariksit die Beschreibung der verschiedenen hollischen Daseinszu-
stainde am Ende des Fiinften Cantos horte, war er, da er ein Vaisnava war, sehr be-
sorgt dariiber, wie die bedingten Seelen aus der Gewalt mdyds befreit und nach
Hause, zu Gott, zuriickgefiihrt werden konnten. Er erinnerte deshalb seinen spiri-
tuellen Meister, Sukadeva Gosvami, an den nivrtti-mdrga, den Pfad der Befreiung,
den dieser im Zweiten Canto begchrieben hatte. Maharaja Pariksit, dem zur Zeit des
Todes das Glick zuteil wurde, Sukadeva Gosvami zu treffen, stellte ihm zu diesem
kritischen Zeitpunkt Fragen iiber den Pfad der Befreiung. Sukadeva Gosvami wufite
seine Frage sehr zu schatzen und begliickwiinschte ihn, indem er sagte:

variyan esa te prasnah
krto loka-hitam nrpa
atmavit-sammatah pumsam
srotavyadisu yah parah

,,Mein lieber Konig, deine Frage ist rihmenswert, denn sie ist fiir alle Menschen
sehr segensreich. Die Antwort auf diese Frage ist das Wichtigste, was es zu horen
gibt, und das wird von allen Transzendentalisten anerkannt.” (SB. 2.1.1)

Pariksit Maharaja war erstaunt dariiber, da3 die Lebewesen im bedingten Zu-
stand nicht den Pfad der Befreiung, den Pfad des hingebungsvollen Dienstes, be-
schreiten, anstatt unter so vielen hollischen Umstanden zu leiden. Das ist das Kenn-
zeichen eines Vaisnavas. Vdrichd-kalpa-tarubhyas ca krpa-sindhubhya eva ca: Der
Vaisnava ist ein Ozean der Barmherzigkeit. Para-duhkha-duhkhi: Er ist un-
gliicklich wegen des Ungliicks anderer. Weil Pariksit Maharaja mit den bedingten
Seelen, die im hollischen Dasein leiden, Mitleid verspiirte, schlug er Sukadeva Go-
svami vor, weiterhin den Pfad der Befreiung zu beschreiben, den er am Anfang des
Srimad-Bhagavatam erlautert hatte. Das Wort asamsrti ist in diesem Zusammen-
hang von groBer Bedeutung. Sansrti bedeutet, sich weiter auf dem Pfad von Geburt
und Tod zu bewegen. Asamsrti jedoch bezieht sich auf nivrti-mdrga oder den Pfad
der Befreiung, auf dem Geburt und Tod zum Stillstand kommen und man allmah-
lich nach Brahmaloka aufsteigt, es sei denn, man ist ein reiner Gottgeweihter, dem
nichts daran gelegen ist, zu den hoheren Planetensystemen zu gelangen, und kehrt
deshalb durch die Ausiibung hingebungsvollen Dienstes sofort nach Hause, zu Gott,
zuriick (tyaktva deham punar janma naiti). Pariksit Maharaja war deshalb sehr be-
gierig, von Sukadeva Gosvami iiber den Pfad der Befreiung der bedingten Seele zu
horen.

Nach Ansicht der dcaryas weist das Wort krama-yogopalabdhena darauf hin,
daB man, indem man erst karma-yoga ausfiihrt, dann jrigdna-yoga und letzten Endes
zur Ebene des bhakti-yoga gelangt, Befreiung erlangen kann. Bhakti-yoga jedoch ist
so machtvoll, da} es nicht von karma-yoga oder jriana-yoga abhingig ist. Bhakti-
yoga selbst ist so machtvoll, daB sogar ein unfrommer Mensch mit keinerlei Ver-
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diensten in bezug auf karma-yoga oder ein Analphabet mit keinerlei Verdiensten in
bezug auf jridna-yoga zweifellos zur spirituellen Welt erhoben werden kann, wenn
er nur an bhakti-yoga festhdlt. Mdam evaisyasy asamsayah. Krsna sagt in der
Bhagavad-gita (8.7), daB man durch den Vorgang des bhakti-yoga zweifellos nach
Hause, zu Gott, in die spirituelle Welt, zuriickkehrt. Yogis aber wollen manchmal,
statt direkt in die spirituelle Welt einzugehen, noch andere Planetensysteme sehen,
weshalb sie zu dem Planetensystem aufsteigen, in dem Brahma lebt, wie hier durch
das Wort brahmana angedeutet wird. Zur Zeit der Vernichtung begibt sich Brahma
gemeinsam mit allen Bewohnern Brahmalokas direkt in die spirituelle Welt. Das
wird in den Veden folgendermaBen bestitigt:

brahmana saha te sarve
samprapte pratisancare

parasyante krtatmanah
pravisanti param padam

,,Aufgrund ihrer erhabenen Stellung begeben sich diejenigen, die sich zur Zeit der
Vernichtung auf Brahmaloka befinden, gemeinsam mit Brahma direkt nach Hause,
zu Gott, zuriick.”

VERS 2

gafrequay  ArafiTR  gw |
RsARAHFATIEA: T G 1 R ||

pravrtti-laksanas caiva
traigunya-visayo mune

yo ’'sav alina-prakrter
guna-sargah punah punah

pravrtti—durch die Neigung; laksanah—gekennzeichnet; ca—auch; eva—in der
Tat; trai-gunya—die drei Erscheinungsweisen der Natur; visayah—zum Ziel haben;
mune—o groBer Weiser; yah—welche; asau—diese; alina-prakrteh—von jemand,
der nicht aus der Gewalt mdyas befreit ist; guna-sargah—in der materielle Korper
geschaffen werden; punah punah—wieder und wieder.

UBERSETZUNG

O groRer Weiser Sukadeva Gosvami, solange das Lebewesen nicht von
der Infektion durch die materiellen Erscheinungsweisen der Natur befreit
ist, erhilt es verschiedene Arten von Koérpern, in denen es zu genieBen oder
zu leiden hat, und in Entsprechung zum Korper kann man verstehen, daB es
verschiedene Neigungen hat. Dadurch, daB es diesen Neigungen folgt,
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wandert es auf dem Pfad, der pravrtti-marga genannt wird und durch den
man zu den himmlischen Planeten erhoben wird, wie du bereits [im Dritten
Canto] beschrieben hast.

ERLAUTERUNG
Wie Krsna in der Bhagavad-gita (9.25) erklart:

yanti deva-vrata devan
pitin yanti pitr-vratah
bhutani yanti bhiitejya
yanti mad-yadjino 'pi mam

,,Wer die Halbgotter verehrt, wird unter den Halbgottern geboren; wer Geister
und Gespenster verehrt, wird unter solchen Lebewesen geboren; wer die Vorfah-
ren verehrt, geht zu den Vorfahren, und wer Mich verehrt, wird mit Mir leben.*

Aufgrund des Einflusses der verschiedenen Erscheinungsweisen der Natur haben
die Lebewesen unterschiedliche Neigungen und Bestrebungen. Deshalb sind sie ge-
eignet, unterschiedliche Bestimmungsorte zu erreichen. Solange man an materiellen
Dingen hingt, will man aufgrund seiner Anziehung zur materiellen Welt zu den
himmlischen Planeten erhoben werden. Die Hochste Personlichkeit Gottes erklart
jedoch: ,,Diejenigen, die Mich verehren, kommen zu Mir.“ Wenn man nichts iiber
den Hochsten Herrn und Sein Reich wei3, versucht man nur, eine hohere materielle
Stellung zu erreichen; wenn man aber zu der SchluB3folgerung gelangt, da3 in dieser
materiellen Welt nichts anderes existiert als wiederholte Geburten und Tode, ver-
sucht man, nach Hause, zu Gott, zuriickzukehren. Wenn man dieses Ziel erreicht,
muB man niemals wieder in die materielle Welt zuriickkehren (yad gatva na nivar-
tante tad dhama paramarm mama). Sri Caitanya Mahaprabhu erklart im Caitanya-
caritamrta (Madhya 19.151):

brahmanda bhramite kona bhdagyavan jiva
guru-krsna-prasade paya bhakti-lata-bija

,,Entsprechend ihrem karma wandern alle Lebewesen durch das gesamte Univer-
sum. Einige von ihnen werden zu den hoheren Planetensystemen erhoben, und ei-
nige begeben sich hinab zu den niederen Planetensystemen. Von vielen Millionen
wandernder Lebewesen erhilt eines, das sehr vom Gliick begiinstigt ist, durch
Krsnas Gnade die Gelegenheit, mit einem echten spirituellen Meister Gemeinschaft
zu haben. Durch die Barmherzigkeit Krsnas und des spirituellen Meisters empfangt
ein solches Lebewesen den Samen der Pflanze des hingebungsvollen Dienstes.*

Alle Lebewesen kreisen durch das Universum, indem sie manchmal zu den hohe-
ren Planetensystemen aufsteigen und manchmal zu den niederen Planeten hinabsin-
ken. Das ist die materielle Krankheit, die als pravrtti-marga bekannt ist. Wenn man
intelligent wird, beschreitet man nivrtti-marga, den Pfad der Befreiung, und begibt
sich deshalb, statt weiter in dieser materiellen Welt umherzuwandeln, nach Hause,
zu Gott, zuriick. Das ist notwendig.
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VERS 3

ATSHM AR EATIIIa |
AT SR AT QeI Ja80 2 |

adharma-laksana nand
narakds canuvarnitah

manvantaras ca vyakhyata
adyah svayambhuvo yatah

adharma-laksanah—durch unfromme Handlungen gekennzeichnet; nana—viel-
faltige; narakah—Hollen; ca—auch; anuvarnitah—sind beschrieben worden; manu-
antarah—der Wechsel der Manus [an einem Tag Brahmas gibt es vierzehn Manus);
ca—auch; vyakhyatah—ist beschrieben worden; ddyah—der urspriingliche; svayam-
bhuvah—direkter Sohn Brahmas; yatah—worin.

UBERSETZUNG

AuBerdem hast du [am Ende des Fiinften Cantos] die vielen verschiede-
nen Arten des Hollendaseins geschildert, die sich aus unfrommen Handlun-
gen ergeben, und du hast auch [im Vierten Canto] den ersten manvantara
beschrieben, iiber den Svayambhuva Manu, der Sohn Brahmas, herrschte.

VERS 4-5

frrmaRNTeeRaft |
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priyavrattottanapador
vamsas tac-caritani ca

dvipa-varsa-samudradri-
nady-udydna-vanaspatin

dhard-mandala-samsthanam
bhaga-laksana-manatah
Jyotisam vivaranam ca
yathedam asrjad vibhuh
privavrata—von Priyavrata; uttanapadoh—Uttanapada; vamsah—die Dynastie;

tat-caritani—ihre Wesensmerkmale; ca—auch; dvipa—verschiedene Planeten; varsa
—Lander; samudra— Ozeane und Meere; adri—Berge; nadi—Flisse; udyana—
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Girten; vanaspatin—und Baume; dhara-mandala—des Planeten Erde; samsthanam
—Situation; bhaga—entsprechend den Unterteilungen; laksana—verschiedene Sym-
ptome; manatah—und MaBe; jyotisam—der Sonne und anderer Leuchtkorper; viva-
ranam—der niederen Planetensysteme; ca—und; yatha—wie; idam—dies; asrjat—
erschaffen; vibhuh—der Hochsten Personlichkeit Gottes.

UBERSETZUNG

Mein lieber Herr, du hast die Dynastien und Charaktereigenschaften Ko-
nig Priyavratas und Konig Uttanapadas beschrieben. Die Hochste Person-
lichkeit Gottes erschuf diese materielle Welt mit mannigfaltigen Universen,
Planetensystemen, Planeten und Sternen, mit vielerlei Lindern, Meeren,
Ozeanen, Gebirgen, Fliissen, Girten und Biumen, alle mit verschiedenen
Eigentiimlichkeiten. All das verteilt sich auf den Planeten Erde, die Leucht-
korper am Himmel und die niederen Planetensysteme. Du hast diese Plane-
ten und die Lebewesen, die sie bewohnen, mit groBer Klarheit beschrieben.

ERLAUTERUNG

An dieser Stelle weisen die Worte yathedam asrjad vibhuh deutlich darauf hin,
daB der Hochste, die groBe, allmachtige Personlichkeit Gottes, die gesamte mate-
rielle Welt mit ihrer Mannigfaltigkeit an Planeten, Sternen usw. erschuf. Atheisten
versuchen, die Hand Gottes, die in allem Geschaffenen gegenwartig ist, zu verber-
gen, aber sie konnen nicht erklaren, wie all diese Schopfungen ohne eine fahige Intel-
ligenz und allmachtige Kraft hinter ihnen ins Dasein hétten treten konnen. Sich ein-
fach etwas einzubilden oder zu spekulieren ist Zeitverschwendung. In der
Bhagavad-gita (10.8) sagt der Herr: Aham sarvasya prabhavo. ,]Ich bin der Ur-
sprung aller Dinge.* Mattah sarvam pravartate: ,,Alles, was in der Schopfung exi-
stiert, geht von Mir aus.* [ti matva bhajante mam budha bhava-samanvitah: ,,Wenn
man vollig versteht, daB Ich alles durch Meine Allmacht erschaffe, wird man fest im
hingebungsvollen Dienst verankert und gibt sich vollstindig Meinen LotosfiiBen
hin.* Leider konnen jedoch die Unintelligenten Krsnas hochste Herrschaft nicht so-
fort verstehen. Nichtsdestoweniger konnen sie allmahlich zum rechten Verstindnis
gelangen, wenn sie mit Gottgeweihten Umgang pflegen und autorisierte Biicher le-
sen, obgleich das viele, viele Geburten beanspruchen kann. Wie Krsna in der
Bhagavad-gita (7.19) erklart:

bahunam janmanam ante
JjAdanavan mam prapadyate
vdasudevah sarvam iti
sa mahatma sudurlabhah

,,Wer nach vielen Geburten und Toden tatsachlich in Wissen griindet, ergibt sich
Mir, da er wei3, daB Ich die Ursache aller Ursachen und daB Ich alles bin: Solch eine
groBe Seele ist sehr selten.*

Vasudeva, Krsna, ist der Schopfer aller Dinge, und Seine Energie offenbart sich
auf vielfaltige Weise. Wie in der Bhagavad-gita (7.4-5) erklart wird, existiert in je-
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der Schopfung eine Verbindung der materiellen Energie (bhiimir dpo 'nalo vayuh)
mit der spirituellen Energie, dem Lebewesen. Deshalb ist eben dieses Prinzip — die
Verbindung des hochsten spirituellen Wesens und der materiellen Elemente — die
Ursache der kosmischen Manifestation.

VERS 6

AT AEME qAT AT |
AITIAATATIY  SqreTaeter |1 § 1|

adhuneha maha-bhaga
yathaiva narakan narah
nanogra-yatanan neyat
tan me vyakhyatum arhasi

adhuna—ijetzt; iha—in dieser materiellen Welt; maha-bhaga— o hochst reicher
und gliicklicher Sukadeva Gosvami; yathd—so daB; eva—in der Tat; narakdn—all die
hollischen Bedingungen, in die die Unfrommen versetzt werden; narah—Menschen;
nana—viele Arten von; ugra—schreckliche; yathanan—leidvolle Umstéande; na iyat
—nicht unterziehen mogen; tat—dal}; me—mir; vyakhyatum arhasi—beschreibe bitte.

UBERSETZUNG

O héchst gliicklicher und vortrefflicher Sukadeva Gosvami, sage mir jetzt
glitigerweise, wie die Menschen davor bewahrt werden kénnen, in hollische
Umstinde zu geraten, unter denen sie schreckliche Qualen erleiden.

ERLAUTERUNG

Im 26. Kapitel des Fiinften Cantos erklarte Sukadeva Gosvami, daB Menschen,
die siindhafte Handlungen begehen, dazu gezwungen werden, sich auf hollische Pla-
neten zu begeben, um dort zu leiden. Als Gottgeweihter will Maharaja Pariksit nun
wissen, wie dies zu verhindern sei. Ein Vaisnava ist para-duhkha-duhkhi; mit ande-
ren Worten, er hat keine personlichen Schwierigkeiten, doch er ist sehr ungliicklich,
andere in Schwierigkeiten zu sehen. Prahlada Maharaja sagte: ,,Mein Herr, ich habe
keine personlichen Probleme, denn ich habe gelernt, Deine transzendentalen Eigen-
schaften zu preisen, und versinke deshalb in ekstatische Trance. Dennoch habe ich
ein Problem, denn ich denke nur an diese Halunken und Toren, die sich ohne Wis-
sen Uiber hingebungsvollen Dienst zu Dir mit mdya-sukha, zeitweiligem Gliick, be-
schaftigen.” Das ist das Problem, dem sich ein Vaisnava gegeniibergestelit sieht.
Weil ein Vaisnava vollstindig Zuflucht bei der Hochsten Personlichkeit Gottes
sucht, hat er personlich keine Probleme; aber weil er Mitleid mit den gefallenen See-
len verspiirt, schmiedet er standig Pldne, um sie vor ihrem hoéllischen Dasein im ge-
genwartigen und im nachsten Korper zu bewahren. Deshalb war Pariksit Maharaja
sehr begierig, von Sukadeva Gosvami zu erfahren, wie die Menschheit davor be-
wahrt werden konne, zur Holle hinabzugleiten. Sukadeva Gosvami hatte bereits er-



Vers 7] Die Geschichte vom Leben des Ajamila 9

klart, wie Menschen in ein hollisches Leben geraten, und er konnte auch erklaren,
wie sie davor bewahrt werden konnen. Intelligente Menschen miissen diese Anwei-
sung nutzen. Ungliicklicherweise fehlt es der gesamten Welt an Krsna-BewuBtsein,
und daher leiden die Menschen unter der grobsten Unwissenheit und glauben nicht
einmal an ein Weiterleben nach dem Tod. Es ist sehr schwierig, sie von ihrem nach-
sten Leben zu liberzeugen, weil sie in ihrer Beschaftigung mit materiellen Gentissen
beinahe den Verstand verloren haben. Nichtsdestoweniger ist es unsere Pflicht — die
Pflicht aller verniinftigen Menschen —, sie zu retten. Maharaja Pariksit ist der Ver-
treter einer Personlichkeit, die imstande ist, sie zu retten.

VERS 7
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Sri-suka uvdca
na ced ihaivapacitim yathamhasah
krtasya kuryan mana-ukta-panibhih
dhruvam sa vai pretya narakan upaiti
ye kirtita me bhavatas tigma-yatanah

sri-sukah uvaca—Srila Sukadeva Gosvami sagte; na—nicht; cet—wenn; iha—in
diesem Leben; eva—gewiB3; apacitim—Gegenwirkung, BuBe; yatha—angemessen;
amhasah krtasya—wenn man siindige Handlungen begangen hat; kurydr—fiihrt aus;
manah—mit dem Verstand; ukta—Worte; pdnibhih—und mit den Sinnen; dhru-
vam—zweifellos; sah—diese Person; vai—in der Tat; pretya—nach dem Tode; nara-
kan—verschiedene Arten hollischer Bedingungen; upaiti—erreicht; ye—welche;
kirtitah—bereits beschrieben wurden; me—von mir; bhavatah—dir; tigma-yata-
nah—in denen schreckliche Qualen warten.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami erwiderte: Mein lieber K6nig, wenn man, bevor man
stirbt, nicht durch angemessene BufRe nach den Beschreibungen der Manu-
sarhhita und anderer dharma-§astras allem entgegengewirkt hat, was man in
diesem Leben mit seinem Geist, seinen Worten und seinem Korper an un-
frommen Handlungen begangen hat, wird man gewif nach dem Tod zu hél-
lischen Planeten gelangen und schreckliche Qualen erleiden, wie ich sie dir
bereits beschrieben habe.
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ERLAUTERUNG

Srila Vigvanatha Cakravarti Thakura erwéhnt, daB, obgleich Maharaja Pariksit
ein reiner Gottgeweihter war, Sukadeva Gosvami nicht sofort liber die Macht des
hingebungsvollen Dienstes mit ihm sprach. Wie in der Bhagavad-gita (14.26) er-
wahnt wird:

mam ca yo 'vyabhicdarena
bhakti-yogena sevate

sa gunan samatityaitan
brahma-bhuyaya kalpate

Hingebungsvoller Dienst ist so stark, daB die Reaktionen, die man durch sein
siindhaftes Leben erzeugt hat, sofort ein Ende haben, wenn man sich Krsna vollig
ergibt und sich vollstindig Seinem hingebungsvollen Dienst widmet.

An anderer Stelle in der Gita (18.66) drangt Krsna darauf, daB man alle anderen
Pflichten aufgeben und sich Thm hingeben solle, und Er verspricht: aham tvam
sarva-papebhyo moksayisyami. ,,Jch werde dich vor allen siindhaften Reaktionen be-
wahren und dir Befreiung gewahren.” Als Antwort auf die Fragen Pariksit Maha-
rajas hatte deshalb dessen guru, Sukadeva Gosvami, sofort das Prinzip der bhakti er-
kdren konnen, aber um Pariksit Maharajas Intelligenz auf die Probe zu stellen,
empfahl er als erstes BuBle gemadB dem karma-kanda, dem Pfad fruchtbringender
Handlungen. Fiir den karma-kanda gibt es achtzig autorisierte Schriften wie zum
Beispiel die Manu-sambhita, die als dharma-sastras bekannt sind. In diesen Schriften
wird einem empfohlen, seine siindhaften Handlungen durch die Ausfilhrung an-
dersartiger, fruchtbringender Handlungen aufzuheben. Dies war der Pfad, den Su-
kadeva Gosvami Maharaja Pariksit als erstes empfahl, und tatsachlich ist es auch so,
daB jemand, der sich nicht dem hingebungsvollen Dienen widmet, den Anweisun-
gen dieser Schriften folgen muB, indem er fromme Handlungen vollzieht, um seine
unfrommen Handlungen zu siihnen. Das wird BuBle genannt.

VERS 8
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tasmat puraivasv iha papa-niskrtau
yateta mrtyor avipadyatatmanad

dosasya drstva guru-laghavam yatha
bhisak cikitseta rujam nidanavit
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tasmat—deshalb; pura—bevor; eva—gewil}; asu—sehr schnell; /ha—in diesem Le-
ben; pdpa-niskrtau—frei werden von den Folgen siindiger Handlungen; yateta
—man sollte sich bemiihen; mrtyoh—Tod; avipadyata—unbehelligt von Krankheit
und Alter; dtmand—mit einem Korper; dosasya—der siindigen Handlungen;
drstva—einschatzen; guru-laghavam—die Schwere oder Leichtigkeit; yatha—so wie;
bhisak—ein Arzt; cikitseta—behandeln wiirde; rujam—der Krankheit; nidana-vit—
jemand, der sich auf Diagnose versteht.

UBERSETZUNG

Bevor der nichste Tod naht, sollte man sich deshalb, solange der Korper
noch stark genug ist, unverziiglich den Vorgang der BuRe nach den Anwei-
sungen der sastra zu eigen machen; andernfalls wird man seine Zeit ver-
schwenden und die Reaktionen auf seine Siinden vermehren. So wie ein er-
fahrener Arzt eine Krankheit je nach ihrer Schwere einschitzt und behan-
delt, sollte man sich je nach der Schwere seiner Siinden der Bue unterzie-
hen.

ERLAUTERUNG

Die dharma-sastras wie die Manu-samhita schreiben vor, daB ein Mensch, der
einen Mord begangen hat, gehdangt werden und sein Leben als Siihne geopfert wer-
den soll. Frither wurde dieses System tiberall auf der Welt befolgt, aber da die Men-
schen zu Atheisten werden, schaffen sie die Todesstrafe ab. Das ist nicht weise. Hier
wird gesagt, daB ein Arzt, der weil3, wie man eine Krankheit diagnostiziert, dement-
sprechend eine Medizin verschreibt. Wenn die Krankheit sehr ernst ist, muf3 die Me-
dizin stark sein. Mord ist eine schwerwiegende Siinde, und deshalb muB3 nach der
Manu-samhita ein Morder getotet werden. Durch die Hinrichtung eines Morders er-
weist die Regierung diesem Barmherzigkeit, denn wenn ein Morder nicht in diesem
Leben getotet wird, wird er in zukiinftigen Leben viele Male umgebracht werden
und gezwungen sein zu leiden. Da die Menschen nichts vom nachsten Leben und
dem komplizierten Wirken der Natur wissen, fabrizieren sie ihre eigenen Gesetze,
doch sie sollten lieber die feststehenden Anweisungen der sastras zu Rate ziehen und
sich dementsprechend verhalten. Selbst heute noch 1aBt sich die Hindu-Gemein-
schaft in Indien oft von erfahrenen Gelehrten Ratschlage erteilen, wie man siind-
volle Handlungen aufhebt. Auch im Christentum gibt es einen Vorgang der Beichte
und der Bulle. BuB3e ist daher erforderlich und muf} sich nach der Schwere der siind-
vollen Handlungen richten.

VERS 9
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sri-rajovaca
drsta-srutabhyam yat papam
Jjanann apy atmano ’hitam

karoti bhiiyo vivasah
prayascittam atho katham

sri-rdja uvdaca—Pariksit Maharaja erwiderte; drsta—durch Sehen; srutd-
bhyam—auch durch Hoéren (aus den Schriften oder Gesetzbiichern); yat—weil; pd-
pam—siindhafte, verbrecherische Handlung; janan—wissend; api—obgleich; atma-
nah—von seinem Selbst; ahitam—verletzend; karoti—er handelt; bhityah—wieder und
wieder; vivasah—nicht in der Lage, sich zu beherrschen; prayascittam—BuBe; atho
—deshalb; katham—was ist der Wert von.

UBERSETZUNG

Maharaja Pariksit sagte: ,,Man mag wissen, daR siindiges Handeln einem
schadet, weil man selbst sieht, daR ein Verbrecher von der Regierung be-
straft und von der Offentlichkeit beschimpft wird, und weil man von den
Schriften und den erfahrenen Gelehrten hort, daB man fiir das Begehen
siindvoller Handlungen im nichsten Leben in hollische Umstinde gestiirzt
wird. Doch trotz solchen Wissens ist man nichtsdestoweniger gezwungen,
wieder und wieder Siinden zu begehen, selbst nachdem man Handlungen
der BuBe vollzogen hat. Was ist also der Wert solcher BuBen?

ERLAUTERUNG

Bei einigen religiosen Sekten geht ein Siinder zum Priester, um seine siindhaften
Handlungen zu beichten und eine Geldbufle zu bezahlen, aber dann begeht er wieder
die gleichen Siinden und kommt wieder, um sie zu beichten. Das ist das Verhalten
eines professionellen Siinders. Pariksit Maharajas Beobachtungen lassen darauf
schlieBen, daB es schon vor fiinftausend Jahren die Gewohnheit von Gesetzesbre-
chern war, fiir ihre Vergehen zu biiBen, aber dann die gleichen Vergehen wie unter
Zwang erneut zu begehen. Aufgrund seiner praktischen Erfahrungen erkannte
Pariksit Maharaja, daB3 der Vorgang der wiederholten Siinde und BuBe sinnlos ist.
Jemand, der am SinnengenuB hangt, wird, ganz gleich wie oft er bestraft wird, wie-
der und wieder siindhafte Handlungen begehen, bis ihm beigebracht wird, sich des
Genusses seiner Sinne zu enthalten, Das hier benutzte Wort vivasa weist darauf hin,
daB selbst jemand, der keine siindhaften Handlungen begehen will, durch die Macht
der Gewohnheit dazu gezwungen wird. Pariksit Maharaja befand deshalb, daB der
Vorgang der Bulle wenig dazu geeignet ist, einen vor siindhaften Handlungen zu be-
wahren. Im folgenden Vers erldutert er naher, warum er diesen Vorgang ablehnt.

VERS 10
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kvacin nivartate 'bhadrat
kvacic carati tat punah

prayascittam atho 'partham
manye kurijara-saucavat

kvacit—manchmal; nivartate—hort auf; abhad rat—mit siindhafter Tatigkeit; kva-
cit—manchmal; carati—begeht; tat—jene (sindhafte Handlung); punah—wieder;
prayascittam—den Vorgang der BuBle; atho—deshalb; apdrtham—nutzlos; man-
ye—ich betrachte; kurjara-saucavat—genau wie das Bad eines Elefanten.

UBERSETZUNG

Manchmal fillt jemand, der sehr darauf bedacht ist, keine siindhaften
Handlungen zu begehen, wieder dem siindhaften Leben zum Opfer. Ich be-
trachte deshalb diesen Vorgang der wiederholten Siinde und Bufe als nutz-
los. Er gleicht dem Bad eines Elefanten, denn ein Elefant siubert sich, indem
er ein vollstindiges Bad nimmt, aber dann wirft er Staub (iber seinen Kopf
und seinen Leib, sobald er an Land zuriickgekehrt ist.

ERLAUTERUNG

Als Pariksit Maharaja fragte, wie ein Mensch sich von siindhaften Handlungen
befreien konne, damit er sich nach dem Tode nicht zu den hollischen Planeten-
systemen begeben miisse, erwiderte Sukadeva Gosvami, daB der Vorgang, dem
siindhaften Leben entgegenzuwirken, in der BuBle bestehe. Auf diese Weise stellte
Sukadeva Gosvami die Intelligenz Pariksit Maharajas auf die Probe, der die Priifung
bestand, indem er es ablehnte, dieses System als den wahren Vorgang anzuerken-
nen. Nun erwartet Pariksit Maharaja eine andere Antwort von seinem spirituellen
Meister Sukadeva Gosvami.

VERS 11
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sri-badarayanir uvdca
karmana karma-nirharo
na hy atyantika isyate
avidvad-adhikarivat
prayascittam vimarsanam

sri-badarayanih uvaca—Sukadeva Gosvami, der Sohn Vyasadevas, antwortete;
karmana—durch fruchtbringende Handlungen; karma-nirharah—Aufhebung der
fruchtbringenden Handlungen; na—nicht; hi—in der Tat; atyantikah—endgiiltig; is-
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yate—wird moglich; avidvat-adhikaritvat—weil ohne Wissen; prayascittam
—wahre BuBle; vimarsanam—vollstindiges Wissen vom Vedanta.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami, der Sohn Vedavyasas, gab zur Antwort: Mein lieber
Konig, da Handlungen, die dazu bestimmt sind, unfromme Handlungen zu
neutralisieren, ebenfalls fruchtbringend sind, werden sie einen nicht von
dem Hang befreien, fruchtbringend zu handeln. Menschen, die sich den Re-
geln und Vorschriften der BufRe unterziehen, sind nicht im geringsten intel-
ligent, ja sie befinden sich sogar in der Erscheinungsweise der Dunkelheit.
Solange man nicht von der Erscheinungsweise der Unwissenheit befreit ist,
ist der Versuch, einer Handlung durch eine andere entgegenzuwirken,
nutzlos, denn das wird die Wiinsche, die man hat, nicht entwurzeln. Selbst
dann also, wenn man, oberflichlich betrachtet, fromm erscheinen mag,
wird man zweifellos dafiir anfillig sein, unfromm zu handeln. Wahre Bufle
ist daher die Erleuchtung in vollkommenem Wissen oder Vedanta, durch
den man die Hochste Absolute Wahrheit versteht.

ERLAUTERUNG

Der guru, Sukadeva Gosvami, priifte Pariksit Maharaja, und es scheint, als habe
der Konig einen Teil der Priifung.bestanden, indem er den Vorgang der Bulle ab-
lehnte, da dieser fruchtbringendes Handeln beinhaltet. Jetzt schlagt Sukadeva Go-
svami die Ebene spekulativen Wissens vor. Indem er vom karma-kdnda zum jridna-
kanda aufsteigt, macht er den Vorschlag: prayascittam vimarsanam. ,,Wahre Bul3e
ist vollstandiges Wissen.” Vimarsana bezieht sich auf die Pflege spekulativen Wis-
sens. In der Bhagavad-gita werden karmis, denen es an Wissen fehlt, mit Eseln ver-
glichen. Krsna sagt in der Bhagavad-gita (7.15):

na mam duskrtino midhah
prapadyante naradhamah

madyayapahrta-jiana
asuram bhavam dasritah

,,Jene Schurken, die abgestumpft und dumm, die die Niedrigsten der Menschheit
sind, deren Wissen von Illusion gestohlen ist und die das atheistische Wesen von
Damonen haben, ergeben sich Mir nicht.*

Hier werden karmis, die siindhaften Tatigkeiten nachgehen und nicht das wahre
Ziel des Lebens kennen, als midhas oder Esel bezeichnet. Vimarsana jedoch wird
auch in der Bhagavad-gita (15.15) erklart, in der Krsna sagt: vedais ca sarvair aham
eva vedyah. Der Sinn des Studiums der Veden besteht darin, die Hochste Personlich-
keit Gottes zu verstehen. Wenn man den Veddnta studiert, aber lediglich irgendwie
in spekulativem Wissen Fortschritt macht und nicht den Hochsten Herrn versteht,
bleibt man der gleiche miidha. Wie in der Bhagavad-gita (7.19) gesagt wird, erreicht
man wahres Wissen, wenn man Krsna versteht und sich IThm ergibt (bahiinam jan-
manam ante jianavan mam prapadyate). Um deshalb gelehrt und von materieller
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Verunreinigung frei zu werden, sollte man versuchen, Krsna zu verstehen, denn
dann wird man sofort von allen frommen und unfrommen Handlungen und deren
Reaktionen befreit.

VERS 12

AT AR SqrEshiraafe 1
ad FTPIAT T4 AMT FERA 1920

nasnatah pathyam evannam
vyddhayo ’bhibhavanti hi

evam niyamakrd rdjan
sanaih ksemdya kalpate

na—nicht; asnatah—diejenigen, die essen; pathyam—geeignet; eva—tatsachlich;
annam—Speise; vyadhayah—verschiedene Arten der Krankheit; abhibhavanti—
iberwaltigen; hi—tatsachlich; evam—ihnlich; niyama-krt—jemand, der regulieren-
den Prinzipien folgt; rdjan— o Konig; sanaih—allmahlich; ksemaya—fiir das Wohl-
ergehen; kalpate—wird geeignet.

UBERSETZUNG

Mein lieber Konig, wenn ein Kranker die reine, unverschmutzte Nah-
rung, die ihm von einem Arzt verschrieben wurde, zu sich nimmt, wird er
alimihlich geheilt, und die Infektion der Krankheit kann ihn nicht mehr be-
riihren. Ebenso schreitet man, wenn man den regulierenden Prinzipien des
Wissens folgt, allmdhlich voran zur Befreiung von materieller Verunreini-

gung.
ERLAUTERUNG

Man wird allmahlich gelautert, wenn man Wissen kultiviert — selbst durch ge-
dankliche Spekulation — und strikt den regulierenden Prinzipien folgt, die in den
sastras vorgeschrieben sind und die im nachsten Vers erlautert werden. Deshalb ist
die Ebene des jiiana, des spekulativen Wissens, besser als die Ebene des karma, des
fruchtbringenden Handelns. Es besteht jede Moglichkeit, von der Ebene des karma
hinabzufallen und in héllische Umstdnde zu geraten; auf der Ebene des jridna hinge-
gen ist man vor dem Hollendasein geschiitzt, obgleich man noch nicht vollstindig
frei von der Infektion ist. Die Schwierigkeit besteht darin, da3 man auf der Ebene
des jridna glaubt, man habe Befreiung erlangt und sei Narayana oder Bhagavan ge-
worden. Dies ist ein weiteres Stadium der Unwissenheit.

ye 'nye 'ravindaksa vimukta-maninas
tvayy asta-bhavad avisuddha-buddhayah

aruhya krcchrena param padam tatah
patanty adho ’'nadrta-yusmad-anghrayah
(SB. 10.2.32)
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Aufgrund von Unwissenheit halt man sich in seiner Spekulation fiir befreit von
materieller Verunreinigung, obgleich man es eigentlich nicht ist. Obwohl man des-
halb zum brahma-jiiana, zum Verstandnis des Brahmans, aufsteigt, kommt man
nichtsdestoweniger wieder zu Fall, wenn man nicht bei den LotosfiiBen Krsnas Zu-
flucht gesucht hat. Trotzdem wissen die j/ignis zumindest, was siindvoll und was
fromm ist, und sie handeln sehr bedacht nach den Anweisungen der sastras.

VERS 13-14
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tapasa brahmacaryena
samena ca damena ca

tyagena satya-saucabhyam
yamena niyamena va

deha-vag-buddhijam dhira
dharmajnah sraddhayanvitah

ksipanty agham mahad api
venu-gulmam ivanalah

tapasa—durch Entsagung oder freiwillige Zuriickweisung materiellen Genusses;
brahmacaryena—durch sexuelle Enthaltsamkeit (die erste Entsagung); samena
—durch die Beherrschung des Geistes; ca—und; damena—durch vollstindige Beherr-
schung der Sinne; ca—auch; tydgena—durch das freiwillige Geben von Spenden fiir
eine gute Sache; satya—durch Wahrhaftigkeit; saucabhyam—und durch das Befol-
gen regulierender Prinzipien, um sich innerlich und auBerlich rein zu halten; yame-
na—durch das Vermeiden von Fliichen und Gewalt; nivamena—durch regelmaBiges
Chanten des Heiligen Namens des Herrn; va—und; deha-vak-buddhi-jam—voll-
zogen mit Korper, Worten und Intelligenz; dhirah—diejenigen, die verniinftig sind;
dharma-jriah—vollstandig ausgeriistet mit Wissen tber religiose Prinzipien; srad-
dhaya anvitah—mit Glauben ausgestattet; ksipanti—vernichten; agham—alle Arten
siindhafter Handlungen; mahat api— obgleich sehr groB und abscheulich; venu-
gulmam—die vertrockneten Straucher unter einem Bambusbaum; iva—wie; analah
—Feuer.

UBERSETZUNG

Um den Verstand zu konzentrieren, muf man ein Leben des Zolibats ein-
halten und darf nicht herabfallen. Man muR die Entsagung auf sich nehmen,
freiwillig Sinnengenuf aufzugeben. Man muB weiterhin den Geist und die
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Sinne beherrschen, Spenden geben, ehrlich, sauber und gewaltlos sein, den
regulierenden Prinzipien folgen und regelmiBig den Heiligen Namen des
Herrn chanten. So wird ein verniinftiger und gliubiger Mensch, der die reli-
giosen Prinzipien kennt, zeitweilig von allen Siinden, die mit Kérper, Wor-
ten und Geist begangen worden sind, geliutert. Solche Siinden sind wie die
vertrockneten Blitter von Kletterpflanzen unter einem Bambusbaum: Auch
wenn diese von einem Feuer verbrannt wurden, bleiben immer noch die
Wurzeln zuriick, um bei der nichsten Gelegenheit wieder hervorzu-
spriefen.
ERLAUTERUNG

Tapah wird in der smrti-sastra wie folgt erklart: manasas cendrivanam ca aika-
gryam paramam tapah. ,,Vollstindige Beherrschung des Geistes und der Sinne und
ihre vollige Konzentration auf eine Art von Aktivitdat wird tapah genannt.* Unsere
Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein lehrt die Menschen, wie man den Verstand auf
hingebungsvollen Dienst konzentriert. Das ist erstklassige tapah. Brahmacarya, das
Leben des Zolibats, hat acht Aspekte: Man sollte weder an Frauen denken, iiber Se-
xualitat sprechen, mit Frauen scherzen, sie lustvoll ansehen, vertraulich mit Frauen
sprechen oder den Entschlu3 fassen, Geschlechtsverkehr zu vollziehen, noch sollte
man sich um Geschlechtsverkehr bemiihen oder sich sexuell betatigen. Man sollte
nicht einmal an Frauen denken oder sie ansehen, ganz zu schweigen davon, mit ih-
nen zu sprechen. Das ist erstklassiges brahmacarya. Wenn ein brahmacari oder san-
nydsi an einem abgelegenen Ort mit einer Frau spricht, ergibt sich natiirlich eine
Moglichkeit zur sexuellen Betdtigung ohne jemandes Wissen. Deshalb praktiziert
ein vollstandiger brahmacari genau das Gegenteil. Wenn man ein vollkommener
brahmacari ist, kann man mit Leichtigkeit den Verstand und die Sinne kontrollie-
ren, wohltitig sein, die Wahrheit sprechen und so fort. Doch zunachst einmal muf3
man die Zunge und den Essensvorgang beherrschen.

Auf dem bhakti-marga, dem Pfad des hingebungsvollen Dienstes, muf3 man
strikt die regulierenden Prinzipien befolgen, indem man als erstes die Zunge be-
herrscht (sevonmukhe hi jihvadau svayam eva sphuraty adah). Die Zunge (jihva) 1aBt
sich meistern, wenn man den Hare-Krsna-maha-mantra chantet, tiber nichts ande-
res spricht als das, was sich auf Krsna bezieht, und nichts kostet, was nicht Krsna
geopfert wurde. Wenn man auf diese Weise die Zunge vollstindig beherrscht, wer-
den brahmacarya und andere Lauterungsvorginge automatisch folgen. Es wird im
nachsten Vers erklart, da der Pfad des hingebungsvollen Dienstes in jeder Hinsicht
vollkommen ist und daher dem Pfad fruchtbringender Handlungen und dem Pfad
des Wissens iiberlegen ist. Srila Viraraghava Acarya erklart, indem er aus den Ve-
denzitiert, daB es zur Entsagung gehort, so vollstandig wie moglich zu fasten (rapa-
sandsakena). Auch Srila Riipa Gosvami mahnt, daB atydhdra oder iibermaBiges Es-
sen ein Hindernis fiir den Fortschritt im spirituellen Leben darstellt. In der
Bhagavad-gita (6.17) erklart Krsna:

yuktahdra-viharasya
yukta-cestasya karmasu

yukta-svapnavabodhasya
yogo bhavati duhkha-ha



18 $rimad-Bhagavatam [Canto 6, Kap. 1

,,Wer das yoga-System praktiziert und im Essen, Schlafen, Arbeiten und Sicher-
holen maBvoll ist, kann alle materiellen Leiden vermindern.*

In Vers 14 ist das Wort dhirah, welches soviel bedeutet wie ,,diejenigen, die un-
ter allen Umstdnden ungestort sind“, sehr bedeutungsvoll. Krsna sagt in der
Bhagavad-gita (2.14) zu Arjuna:

matra-sparsas tu kaunteya
sitosna-sukha-duhkha-dah
agamapayino ’‘nityas
tams titiksasva bharata

,,O Sohn Kuntis, das zeitweilige Erscheinen von Gliick und Leid und ihr Verge-
hen im Laufe der Zeit sind wie das Kommen und Gehen von Sommer und Winter.
Sie entstehen aus Sinneswahrnehmung, o Nachkomme Bharatas, und man mu8 ler-
nen, sie zu dulden, ohne sich verwirren zu lassen.”

Im materiellen Leben gibt es viele Storungen (adhydtmika, adhidaivika und
adhibhautika). Jemand, der gelernt hat, diese Stérungen unter allen Umstanden zu
dulden, wird dhira genannt.

VERS 15
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kecit kevalaya bhaktya
vasudeva-pardyandh

agham dhunvanti kartsnyena
niharam iva bhaskarah

kecit—einige Menschen; kevalaya bhaktyd—dqrch die Ausfiihrung unver-
falschten hingebungsvollen Dienstes; vasudeva—zu Sri Krsna, der alldurchdringen-
den Hochsten Personlichkeit Gottes; pardyanah—vollstindig angehaftet (nur an sol-
chen Dienst, ohne Abhidngigkeit von Entsagung, BuBe, Pflege von Wissen oder
frommen Handlungen); agham—alle Arten siindhafter Reaktionen; dhunvanti—
vernichten; kdrtsnyena—vollstindig (ohne Moglichkeit, daB siindhafte Wiinsche
wiederaufleben); niharam—Nebel; iva—wie; bhaskarah—die Sonne.

UBERSETZUNG

Nur ein auBergewdhnlicher Mensch, der vollkommenen hingebungsvol-
len Dienst fiir Krsna erlangt hat, kann das Unkraut siindhafter Handlungen
entwurzeln — ohne jede Moglichkeit, daR es wiederauflebt. Dies gelingt
ihm einfach durch die Ausfiihrung hingebungsvollen Dienstes, so, wie die
Sonne ohne weiteres durch ihre Strahlen den Nebel vertreiben kann.
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ERLAUTERUNG

Im vorhergehenden Vers gab Sukadeva Gosvami ein Beispiel: Obgleich die ver-
trockneten Blatter von Kletterpflanzen unter einem Bambusbaum von einem Feuer
vollstandig zu Asche verbrannt sein mogen, ist es moglich, daB die Kletterpflanzen
dennoch von neuem sprieBen, weil sich die Wurzeln immer noch im Boden befin-
den. Ebenso besteht bei einem Menschen, der Wissen kultiviert, aber keinen Ge-
schmack fiir hingebungsvollen Dienst hat, die Moglichkeit, daB3 seine siindhaften
Waiinsche abermals zum Vorschein kommen, da die Wurzel des siindhaften Verlan-
(gens in s)einem Herzen nicht beseitigt ist. Wie im Srimad-Bhdgavatam erklart wird

10.14.4):

sreyah-srtim bhaktim udasya te vibho
klisyanti ye kevala-bodha-labdhaye

Spekulanten, die groBe Miihen auf sich nehmen, um durch die Unterscheidung
von siindhaften und frommen Tétigkeiten ein peinlich genaues Verstidndnis von der
materiellen Welt zu erlangen, sich jedoch nicht im hingebungsvollen Dienst befin-
den, sind anféllig fiir materielle Handlungen. Wenn man jedoch Anhaftung an den
hingebungsvollen Dienst gewinnt, verschwinden die Wiinsche nach materiellem
GenuB automatisch, ohne zusatzliche Bemihung. Bhaktih paresanubhavo viraktir
anyatra ca: Wenn jemand im Krsna-BewuBtsein fortgeschritten ist, verlieren mate-
rielle Tatigkeiten — sowohl siindhafte als auch fromme — automatisch ihren Ge-
schmack fiir ihn. Das ist der Priifstein des Krsna-BewuBtseins. Sowohl fromme als
auch unfromme Handlungen sind im Grunde genommen auf Unwissenheit zurtick-
zufiihren, da es fiir ein Lebewesen als ewiger Diener Krsnas nicht notwendig ist, fiir
seine personliche Sinnenbefriedigung zu handeln. Sobald man daher wieder die
Ebene des hingebungsvollen Dienens erlangt, gibt man seine Anhaftung an fromme
und unfromme Handlungen auf und ist nur an dem interessiert, was Krsna erfreuen
wird. Dieser Vorgang der bhakti, des hingebungsvollen Dienstes fiir Krsna (vasu-
deva-pardyana), befreit einen von den Reaktionen aller Handlungen.

Da Maharaja Pariksit ein groBer Gottgeweihter war, konnten ihn die Antworten
seines guru, Sukadeva Gosvamis, die sich auf karma- und jrdana-kanda bezogen,
nicht zufriedenstellen. Deshalb erklarte Sukadeva Gosvami, der sehr wohl das
Herz seines Schiilers kannte, die transzendentale Gliickseligkeit des hingebungsvol-
len Dienstes. Das Wort kecit, das in diesem Vers gebraucht wird, bedeutet ,.einige
Leute, aber nicht alle*. Nicht jeder kann Krsna-bewuf3t werden. Wie Krsna in der
Bhagavad-gita (7.3) erklart:

manusyanam sahasresu
kascid yatati siddhaye

yatatam api siddhanam
kascin mam vetti tattvatah

,,Unter vielen Tausenden von Menschen befindet sich vielleicht einer, der nach
Vollkommenbheit strebt, und unter denen, die die Vollkommenheit erreicht haben,
mag es einen geben, der Mich in Wahrheit kennt.*
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So gut wie niemand versteht Krsna, wie Er ist, denn Krsna kann weder durch
fromme Taten noch durch Aneignung des hervorragendsten spekulativen Wissens
verstanden werden. Das hochste Wissen besteht im Grunde darin, Krsna zu verste-
hen. Unintelligente Menschen, die Krsna nicht verstehen und maBlos eingebildet
sind, denken, sie seien befreit oder seien selbst Krsna oder Narayana geworden. Das
ist Unwissenheit.

Um die Reinheit der bhakti, des hingebungsvollen Dienstes, hervorzuheben, sagt
Ripa Gosvami im Bhakti-rasamrta-sindhu (1.1.11):

JjAdna-karmady-anavrtam
anukulyena krsnanu-
Silanam bhaktir uttama

,,Man sollte dem Hochsten Herrn, SriKrsna, in wohlgesinnter Haltung und ohne
Wiinsche nach materiellem Profit oder Gewinn durch fruchtbringende Handlungen
oder philosophische Spekulation transzendentalen liebevollen Dienst darbringen.
Das wird reiner hingebungsvoller Dienst genannt.*

Srila Rapa Gosvami erklart weiterhin, bhakti sei klesaghni subhada, das heilt,
daB alle Arten unnoétiger Miihen und materiellen Leids vollstandig beendet werden
und daB man alles gute Gliick erreicht, wenn man hingebungsvollen Dienst aus-
fiihrt. Bhakti ist so machtvoll, daB es auch als moksa-laghutakrt dargestellt wird;
mit anderen Worten, es verringert die Wichtigkeit der Befreiung.

Nichtgottgeweihte miissen materielle Leiden ertragen, weil sie dazu neigen, siind-
hafte fruchtbringende Handlungen zu begehen. Aufgrund von Unwissenheit bleibt
das Verlangen, siindhafte Handlungen zu begehen, weiter in ihren Herzen bestehen.
Diese siindhaften Handlungen werden in drei Kategorien unterteilt — pataka, maha-
pataka und atipataka — und auch in zwei Abschnitte: prarabdha und aprdrabdha.
Prarabdha bezieht sich auf siindhafte Reaktionen, unter denen man gegenwartig lei-
den muB, und aprarabdha bezieht sich auf Quellen potentiellen Leids. Wenn die Sa-
men (bija) der siindhaften Reaktionen noch nicht gekeimt haben, werden die Reak-
tionen als aprarabdha bezeichnet. Diese Samen siindvollen Handelns sind nicht
sichtbar, doch sie sind unbegrenzt, und niemand kann zuriickverfolgen, wann sie zu-
erst gepflanzt wurden. Prdrabdha, siindhafte Reaktionen, die bereits Friichte tragen,
kann man daran erkennen, daB jemand in einer niedrigen Familie geboren wird oder
andere Leiden erfahrt.

Wenn man sich jedoch dem hingebungsvollen Dienst zuwendet, werden alle Sta-
dien des siindhaften Lebens einschlieBlich prarabdha, aprarabdha und bija tiber-
wunden. Im Srimad-Bhagavatam (11.14.19) sagt Sri Krsna zu Uddhava:

yathdgnih susamrddharcih
karoty edhamsi bhasmasat

tatha mad-visaya bhaktir
uddhavainamsi krtsnasah
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,,Mein lieber Uddhava, hingebungsvoller Dienst in Beziehung zu Mir ist wie ein
loderndes Feuer, das alles Brennmaterial siindhafter Handlungen, das ihm zugefiihrt
wird, zu Asche verbrennen kann.*

W ie hingebungsvoller Dienst die Reaktionen siindhaften Lebens vernichtet, wird
im Srimad-Bhagavatam (3.33.6) in einem Vers erklart, der von Devahiiti gespro-
chen wurde, als sie Unterweisungen von Sri Kapiladeva empfing. Sie sagte:

yan-namadheya-sravananukirtanad
yat-prahvanad yat-smaranad api kvacit
svado 'pi sadyah savanaya kalpate
kutah punas te bhagavan nu darsanat

,,Mein lieber Herr, sogar jemand, der in einer Familie von Hundeessern geboren
wurde, wird augenblicklich befahigt, vedische Opfer darzubringen, wenn er nur ein-
mal den Heiligen Namen des Herrn, der Hochsten Personlichkeit Gottes, ausspricht
oder lber den Herrn chantet, von Seinen Spielen hort, Ihm Ehrerbietungen dar-
bringt oder sich auch nur an Ihn erinnert — ganz zu schweigen von dem spirituellen
Fortschritt von Menschen, die die Hochste Person von Angesicht zu Angesicht se-
hen.

Im Padma Purana heiBt es, daB Menschen, deren Herzen immer dem hinge-
bungsvollen Dienst Sri Visnus zugetan sind, sofort von allen Reaktionen des siind-
haften Lebens befreit werden. Diese Reaktionen sind gewohnlich in vier Stadien vor-
handen. Einige stehen kurz davor, Ergebnisse hervorzubringen, einige sind in Sa-
menform vorhanden, einige sind unmanifestiert, und einige sind gegenwartig. All
solche Reaktionen werden durch hingebungsvollen Dienst augenblicklich aufgeho-
ben. Wenn hingebungsvoller Dienst in jemandes Herzen gegenwartig ist, haben die
Wiinsche, siindhafte Handlungen zu begehen, keinen Platz darin. Siindhaftes Leben
beruht auf Unwissenheit oder, mit anderen Worten, auf dem Vergessen der wesens-
eigenen Stellung als ewiger Diener Gottes; wenn man aber vollstindig Krsna-
bewuBt ist, erkennt man seine Identitit als Gottes ewiger Diener.

In diesem Zusammenhang bemerkt Srila Jiva Gosvami, daB bhakti sich in zwei
Arten unterteilen 1aBt: (1) santata — hingebungsvoller Dienst, der unablissig mit
Liebe und Zuversicht fortgesetzt wird, und (2) kaddcitki — hingebungsvoller Dienst,
der nicht unablassig fortdauert, aber doch manchmal erwacht. Unablassig flieBender
Dienst (santata) 1aBt sich auch in zwei Kategorien unterteilen: (1) mit leichter An-
haftung dargebrachter Dienst und (2) spontaner hingebungsvoller Dienst. Unterbro-
chener hingebungsvoller Dienst (kaddcitki) 1aBt sich in drei Kategorien einteilen: (1)
ragabhasamayi — hingebungsvoller Dienst, bei dem man beinahe angehaftet ist, (2)
ragabhdsa-sunya-svarupa-bhiuta — hingebungsvoller Dienst, in dem man keine
spontane Liebe hat, aber dennoch der wesenseigenen Stellung des Dienstes zugetan
ist, und (3) dbhdsa-ripa — ein Kleiner Funke des hingebungsvollen Dienstes. So ver-
lieren, wenn man auch nur einen kleinen Funken des hingebungsvollen Dienstes er-
langt hat, alle Griinde, prayascitta oder BuBe zu verrichten, ihre Giiltigkeit. Deshalb
ist BuBe gewiB3 nicht mehr notwendig, wenn man spontane Liebe und tiberdies An-
haftung in Liebe erreicht hat, was Zeichen des zunehmenden Fortschritts im kdda-
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citki sind. Selbst im Stadium der dbhdsa-rupa bhakti werden alle Reaktionen des
siindhaften Lebens entwurzelt und getilgt. Srjla Jiva Gosvami bringt die Ansicht
zum Ausdruck, das Wort kartsnyena bedeute, daB3, selbst wenn man ein Verlangen
hat, siindhafte Handlungen zu begehen, die Wurzeln dieses Verlangens schon durch
bloBe abhdsa-rupa bhakti ausgemerzt werden. Das Beispiel von bhaskara, der
Sonne, ist hochst zutreffend. Der abhdsa-Aspekt der bhakti wird mit dem Dammer-
licht verglichen, und die Anhaufung von siindhaften Handlungen wird mit Nebel
verglichen. Da der Nebel sich nicht bis zum Himmel ausbreitet, braucht die Sonne
nicht mehr als lediglich ihre ersten Strahlen zu manifestieren, und sofort verschwin-
det der Nebel. Ebenso wird, selbst wenn man nur eine leichte Beziehung zum hinge-
bungsvollen Dienst hat, aller Nebel des siindhaften Lebens sofort aufgelost.

VERS 16
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na tatha hy aghavan rdjan
puyeta tapa-adibhih

yatha krsndrpita-pranas
tat-purusa-nisevaya

na—nicht; tatha—so viel; hi—gewiB; agha-van—ein Mensch voll siindhafter Akti-
vitdt; rdjan— o Konig; piyeta—kann gelautert werden; tapah-ddibhih—durch das
Befolgen der Prinzipien der Entsagung, der BuBe, des brahmacarya und anderer
Lauterungsvorginge; yatha—so viel wie; krsna-arpita-pranah—der Gottgeweihte,
dessen Leben vollstindig Krsna-bewuBt ist; tat-purusa-nisevayd—indem man sein
Leben dem Dienste fiir Krsnas Vertreter widmet.

UBERSETZUNG

Mein lieber Konig, wenn ein siindhafter Mensch sich im Dienste eines
echten Geweihten des Herrn beschiftigt und somit lernt, wie man sein Le-
ben den LotosfiiRen Krsnas weiht, kann er vollstindig geliutert werden.
Man kann nicht einfach dadurch geliutert werden, da® man sich lediglich
der Entsagung, der BuBe, dem brahmacarya und anderen Methoden der
Sithne unterzieht, wie ich sie zuvor beschrieben habe.

ERLAUTERUNG

Tat-purusa bezieht sich auf einen Prediger des Krsna-BewuBtseins, wie es der
spirituelle Meister ist. Srila Narottama dasa Thakura sagte: chadiya vaisnava-seva
nistara payeche kebd. ,,Wer kann Befreiung aus der Gewalt mayas erlangen, ohne
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einem echten spirituellen Meister, einem vorbildlichen Vaisnava, zu dienen?* Dieser
Gedanke kommt auch an vielen anderen Stellen zum Ausdruck. Das Srimad-
Bhagavatam (5.5.2) erklart: mahat-sevam dvaram dahur vimukteh. ,,Wenn man Be-
freiung aus der Gewalt mayas wiinscht, mu3 man mit einem reinen Gottgeweihten,
einem mahatma, Gemeinschaft haben.* Ein mahdtma ist jemand, der sich vierund-
zwanzig Stunden téglich im liebevollen Dienst des Herrn beschiftigt. Wie Krsna in
der Bhagavad-gita (9.13) sagt:

mahatmanas tu mam partha
daivim prakrtim dsritah

bhajanty ananya-manaso
JjAatva bhutadim avyayam

,,O Sohn Prthas, die groBen Seelen, die nicht verblendet sind, stehen unter dem
Schutz der gottlichen Natur. Sie sind vo6llig im hingebungsvollen Dienst beschaftigt,
da sie wissen, daB3 Ich die Hochste Personlichkeit Gottes bin, die urspriinglich und
unerschopflich ist.*

Daher ist es das Symptom eines mahdtma, daB3 er keine andere Beschaftigung hat
als den Dienst fiir Krsna. Man mul3 einem Vaisnava Dienste darbringen, um von
siindhaften Reaktionen frei zu werden, sein urspriingliches Krsna-BewuBtsein wie-
derzubeleben und um darin geschult zu werden, wie man Krsna liebt. Das ist das Er-
gebnis von mahatma-seva. Wenn jemand sich dem Dienst eines reinen Gottgeweih-
ten widmet, werden die Reaktionen auf sein siindhaftes Leben natiirlich automatisch
aufgehoben. Hingebungsvoller Dienst ist nicht notwendig, um einen unbedeutenden
Vorrat an Siinden zu beseitigen, sondern um unsere schlummernde Liebe zu Krsna
zu erwecken. So, wie beim ersten Schimmer des Sonnenlichts der Nebel dahin-
schwindet, werden jemandes siindhafte Reaktionen automatisch aufgehoben, sobald
er einem reinen Gottgeweihten zu dienen beginnt; keine weitere Bemiihung ist not-
wendig.

Das Wort krsnar pita-pranah bezieht sich auf einen Gottgeweihten, der sein Le-
ben dem Dienste Krsnas widmet — und nicht dem Versuch, vor dem Pfad des holli-
schen Lebens bewahrt zu werden. Ein Gottgeweihter ist nardayana-pardyana oder
vasudeva-pardyana, was bedeutet, daB der Pfad Vasudevas oder der hingebungs-
volle Pfad sein Leben und seine Seele ist. Narayana-parah sarve na kutascana bibh-
yati (SB. 6.17.28): Ein solcher Gottgeweihter fiirchtet sich nicht, irgendwo hinzuge-
hen. Es gibt einen Pfad der Befreiung, der zu den hoheren Planetensystemen fiihrt,
und einen Pfad, der zu den hollischen Planeten fiihrt, aber ein narayana-para-Gott-
geweihter ist ohne Furcht, wohin auch immer er gesandt wird; er will sich stets, wo
immer er auch sein mag, einzig und allein an Krsna erinnern. Ein solcher Gottge-
weihter ist unbesorgt iiber Holle und Himmel; er ist einfach nur dem Dienst fiir
Krsna zugetan. Wenn ein Gottgeweihter in hollische Umstande versetzt wird, ak-
zeptiert er das als Krsnas Barmherzigkeit: tat te ‘nukampam susamiksamanah (SB.
10.14.8). Er protestiert nicht: ,,Oh, ich bin ein solch groBer Geweihter Krsnas.
Warum bin ich in dieses Elend geraten?* Statt dessen denkt er: ,,Das ist Krsnas
Barmbherzigkeit.* Eine solche Haltung ist moglich fiir einen Gottgeweihten, der sich
dem Dienst an Krsnas Stellvertreter widmet. Das ist das Geheimnis zum Erfolg.
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VERS 17
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sadhricino hy ayam loke
panthah ksemo 'kuto-bhayah

susilah sadhavo yatra
nardayana-pardayanah

sadhricinah—gerade richtig; hi—gewiB; ayam—dies; loke—auf der Welt; panthah
—Pfad; ksemah—gliickverheiBend; akutah-bhayah—ohne Furcht; su-silah—von gu-
tem Benehmen; sadhavah—Heilige; yatra—in der; nardyana-pardayanah—diejenigen,
die den Pfad Narayanas, den Pfad des hingebungsvollen Dienstes, als ihr Leben und
ihre Seele ansehen.

UBERSETZUNG

Der Pfad, dem die reinen Gottgeweihten folgen, die gutes Benehmen ha-
ben und mit den besten Vorziigen ausgestattet sind, ist gewil der gliick-
verheifRendste Pfad in der materiellen Welt. Er ist frei von Furcht, und er ist
durch die $astras autorisiert.

ERLAUTERUNG

Man sollte nicht denken, daB derjenige, der sich bhakti zuwendet, nicht in der
Lage sei, die ritualistischen Zeremonien zu vollziehen, die im karma-kanda-Teil der
Veden empfohlen werden, oder nicht ausreichend gebildet sei, um iiber spirituelle
Themen zu spekulieren. Mayavadis behaupten im allgemeinen, der bhakti-Pfad sei
nur fiir Frauen und Analphabeten gedacht. Das ist eine unbegriindete Anschuldi-
gung. Dem bhakti-Pfad folgen die groBten Gelehrten wie die Gosvamis, Sri
Caitanya Mahaprabhu und Ramanujacarya. Dies sind die wirklichen Anhédnger des
bhakti-Pfades. Ganz gleich, ob man gebildet oder aristokratisch ist oder nicht — man
muB ihren FuBlstapfen folgen. Mahajano yena gatah sa panthah: Man mu3 dem
Pfad der mahdjanas folgen. Die mahdjanas sind diejenigen, die den Pfad des hinge-
bungsvollen Dienstes angenommen haben (susilah sadhavo yatra ndrdyana-para-
yanah), denn diese groBen Personlichkeiten sind die vollkommenen Menschen. Wie
im Srimad-Bhagavatam (5.18.12) erklart wird:

yasyasti bhaktir bhagavaty akinicana
sarvair gunais tatra samdsate surah

,,Jemand, der der Personlichkeit Gottes unerschiitterlich hingegeben ist, besitzt
alle guten Eigenschaften der Halbgotter.*

Die weniger Intelligenten jedoch miBverstehen den bhakti-Pfad und behaupten,
er sei fiir jemanden bestimmt, der nicht imstande sei, ritualistische Zeremonien zu
vollziehen oder zu spekulieren. Wie hier durch das Wort sadhricinah bestitigt wird,
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ist bhakti der richtige Pfad und nicht der Pfad des karma-kdnda oder der des jiiana-
kanda. Mayavadis mogen susilah sadhavah (Heilige von gutem Benehmen) sein,
aber nichtsdestoweniger ist es zweifelhaft, ob sie wirklich Fortschritt machen, da sie
den Pfad der bhakti nicht beschritten haben. Auf der anderen Seite sind diejenigen,
die dem Pfad der acdryas folgen, auch susilah und sadhavah, aber dariiber hinaus ist
ihr Pfad akuto-bhaya, was bedeutet ,frei von Frucht“. Man sollte furchtlos den
zwOlf mahdjanas und ihrer Kette von Meistern und Schiilern folgen und somit Be-
freiung aus der Gewalt mdyas erlangen.

VERS 18
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prayascittani cirnani
nardayana-paranmukham

na nispunanti rdjendra
surda-kumbham ivapagah

prayascittani—Prozeduren der BuBe; cirnani—sehr gut vollzogen; ndrdyana-
pardanmukham—ein Nichtgottgeweihter; na nispunanti—konnen nicht reinigen;
rajendra— o Konig; surd-kumbham—einen Topf, der Alkohol enthdlt; iva—wie;
apa-gah—das Wasser der Fliisse.

UBERSETZUNG

Mein lieber Konig, so, wie ein Topf, der Alkohol enthilt, nicht gereinigt
werden kann, selbst wenn er im Wasser vieler Fliisse gewaschen wird, so
konnen Nichtgottgeweihte nicht durch Vorginge der BuBBe gereingt wer-
den, selbst wenn sie diese bestens ausfiihren.

ERLAUTERUNG

Um aus den Methoden der BuBle einen Nutzen zu ziehen, mu3 man zumindest
ein wenig hingegeben sein; andernfalls besteht keine Moglichkeit, gelautert zu wer-
den. Aus diesem Vers geht deutlich hervor, da3 diejenigen, die zwar den karma-
kanda und jAana-kanda niitzen wollen, aber nicht im geringsten hingegeben sind,
nicht einfach dadurch, daB sie diesen anderen Pfaden folgen, gelautert werden kon-
nen. Das Wort prayascittani steht in der Mehrzahl, um sowohl auf karma-kanda als
auch auf jrdna-kanda hinzuweisen. Narottama dasa Thakura erklart deshalb:
karma-kdanda, jiana-kanda, kevala visera bhanda. Er vergleicht die Pfade des
karma-kanda und des jiana-kanda mit Topfen, in denen Gift enthalten ist. Alkohol
und Gift zahlen zur gleichen Kategorie. GemaB obigem Vers aus dem Srimad-
Bhagavatam gleicht ein Mensch, der zwar einiges von dem Pfad des hingebungsvol-
len Dienstes gehort hat, aber ihm nicht zugetan und nicht Krsna-bewuBt ist, einem
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Krug voll Alkohol. Ein solcher Mensch kann nicht gelautert werden, ohne wenig-
stens eine kleine Spur hingebungsvollen Dienstes zu besitzen.

VERS 19
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sakrn manah krsna-padaravindayor
nivesitam tad-guna-rdagi yair iha
na te yamam pasa-bhrtas ca tad-bhatan
svapne 'pi pasyanti hi cirna-niskrtah

sakrt—einmal nur; manah—der Geist; krsna-pada-aravindayoh—zu den zwei Lo-
tosfiiBen Krsnas; nivesitam—vollig hingegeben; tat—Krsnas; guna-ragi—das, was ir-
gendwie zu den Eigenschaften, dem Namen, dem Ruhm und dem Zubehor angezo-
gen ist; yaih—durch den; iha—in dieser Welt; na—nicht; te—solchen Menschen; ya-
mam—Yamaraja, der Oberaufseher des Todes; pasa-bhrtah—diejenigen, die Stricke
tragen (um siindhafte Menschen zu fangen); ca—und; tat—seine; bhatan—Befehls-
ausfiihrende; svapne api—selbst im Traum; pasyanti—sehen; hi—in der Tat; cirna-
niskrtah—die die richtige Art der BuBe vollzogen haben.

UBERSETZUNG

Selbst wenn sie Krsna nicht vollstindig erkannt haben, sind Menschen,
die sich auch nur einmal Seinen LotosfiiRen vollstindig hingegeben haben
und sich zu Seinem Namen, Seiner Gesalt, Seinen Eigenschaften und Seinen
Spielen hingezogen fiihlen, vollig frei von allen siindhaften Reaktionen,
denn sie haben damit die wahre Methode der BuBe angenommen. Nicht
einmal im Traum sehen solche hingegebenen Seelen Yamaraja oder seine
Sendboten, die mit Stricken ausgeriistet sind, um die Siinder zu fesseln.

ERLAUTERUNG
Krsna erklart in der Bhagavad-gita (18.66):

sarva-dharman parityajya
mam ekam saranam vraja

aham tvam sarva-papebhyo
moksayisyami ma sucah

,,Gib alle Arten von Religion auf, und ergib dich einfach Mir. Ich werde dich von
allen siindhaften Reaktionen befreien. Fiirchte dich nicht.*
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Das gleiche Prinzip wird hier beschrieben (sakrn manah krsna-paddravindayoh).
Wenn man sich aufgrund des Studiums der Bhagavad-gita dazu entschlieBt, sich
Krsna zu ergeben, wird man sofort von allen siindhaften Reaktionen befreit. Es ist
auch bedeutungsvoll, dal Sukadeva Gosvami, nachdem er mehrere Male die Worte
vasudeva-pardyana und ndardyana-pardyana wiederholt hat, schlieBlich sagt: krsna-
padadravindayoh. Damit weist er darauf hin, daB Krsna der Ursprung sowohl Nara-
yanas als auch Vasudevas ist. Obgleich Narayana und Vasudeva von Krsna nicht
verschieden sind, gibt man sich einfach dadurch, daB man sich Krsna hingibt, all
Seinen Erweiterungen wie Narayana, Vasudeva und Govinda ebenfalls vollkommen
hin. Wie Krsna in der Bhagavad-gita (7.7) erklart: mattah parataram nanyat. ,Es
gibt keine Wahrheit iber Mir.* Es gibt viele Namen und Formen der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes, aber Krsna ist die hochste Form (krsnas tu bhagavan svayam).
Aus diesem Grunde empfiehlt Krsna den Anfanger-Gottgeweihten, sich Ihm allein
zu ergeben (mam ekam). Weil Anfanger im hingebungsvollen Dienst nicht verstehen
konnen, was die Formen Narayanas, Vasudevas und Govindas sind, sagt Krsna di-
rekt: mam ekam. Das gleiche wird auch hier, durch das Wort krsna-paddravin-
dayoh, bestitigt. Narayana spricht nicht personlich; Krsna oder Vasudeva tut dies,
wie zum Beispiel in der Bhagavad-gita. Die Anweisungen der Bhagavad-gita zu be-
folgen bedeutet deshalb, sich Krsna hinzugeben, und sich auf diese Weise zu ergeben
ist die hochste Vollkommenheit des bhakti-yoga.

Pariksit Maharaja hatte Sukadeva Gosvami gefragt, wie man davor bewahrt
werden konne, in die verschiedenen Umstédnde hollischen Lebens zu geraten. In die-
sem Vers gibt Sukadeva Gosvami zur Antwort, daB eine Seele, die sich Krsna hinge-
geben hat, mit GewiBheit nicht nach naraka, in das hollische Dasein, geraten kann.
Selbst im Traum sieht ein solcher Mensch nicht Yamaraja oder seine Sendboten, die
die Macht haben, einen dorthin zu bringen, geschweige denn, dal3 er selbst dorthin
geraten konnte. Mit anderen Worten, wenn man sich davor bewahren will, in na-
raka, das hollische Dasein, hinabzufallen, sollte man sich Krsna vollig ergeben. Das
Wort sakrt ist bedeutungsvoll, weil es darauf hinweist, daB jemand, der sich auch
nur einmal aufrichtig Krsna ergibt, gerettet ist — selbst wenn er durch zuféllig be-
gangene siindhafte Handlungen zu Fall kommt. Deshalb sagt Krsna in der
Bhagavad-gita (9.30):

api cet sudurdcaro
bhajate mam ananya-bhak
sadhur eva sa mantavyah
samyag vyavasito hi sah

,,.elbst wenn jemand die widerwartigsten Handlungen begeht, mul er, wenn er
sich im hingebungsvollen Dienst betitigt, als Heiliger angesehen werden, da er sich
auf dem rechten Pfad befindet.*

Wer Krsna niemals auch nur fiir einen Augenblick vergiflt, ist in Sicherheit,
selbst wenn er durch zufallig begangene siindhafte Handlungen zu Fall kommt. Im
Zweiten Kapitel der Bhagavad-gita (2.40) sagt der Herr auBerdem:
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nehabhikrama-ndso ’sti
pratyavdayo na vidyate

svalpam apy asya dharmasya
trayate mahato bhayat

,,Bei diesem Bemiihen gibt es weder Verlust noch Minderung, und schon ein we-
nig Fortschritt auf diesem Pfad kann einen vor der groBten Gefahr bewahren.*

An anderer Stelle in der Gita (6.40) sagt der Herr: na hi kalyana-krt kascid dur-
gatim tata gacchati. ,,Jemand, der Gutes tut, wird niemals vom Bosen iiberwaltigt.*
Die hochste kalydna (gliickverheiBende) Handlung besteht darin, sich Krsna zu erge-
ben. Das ist der einzige Pfad, auf dem man sich vor dem Sturz in ein hollisches Da-
sein retten kann. Srila Prabodhananda Sarasvati bestitigt dies folgendermaBen:

kaivalyam narakdyate tri-dasa-pur dakasa-puspdyate
durdantendriya-kala-sarpa-patali protkhata-damstradyate

visvam purna-sukhayate vidhi-mahendradis ca kitayate
yat-karunya-kataksa-vaibhavavatam tam gauram eva stumah

Die siindhaften Handlungen eines Menschen, der sich Krsna ergeben hat, werden
mit einer Schlange verglichen, deren Giftzahne entfernt worden sind (protkhdta-
damstrayate). Vor einer solchen Schlange braucht man sich nicht mehr zu fiirchten.
Natiirlich sollte man nicht im Vertrauen darauf, da man sich Krsna ergeben hat,
siindhafte Handlungen begehen. Wenn es jedoch, obwohl man sich Krsna ergeben
hat, geschieht, daB man seiner fritheren Gewohnheiten wegen etwas Siindhaftes tut,
haben solche siindhaften Handlungen keine vernichtende Wirkung mehr. Deshalb
sollte man sich mit aller Kraft an den LotosfiiBen Krsnas festhalten und Ihm unter
der Anleitung des spirituellen Meisters dienen. Dann wird man unter allen Umstén-
den akuto-bhaya, frei von Furcht, sein.

VERS 20
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atra codaharantimam
itihasam puratanam

dutanam visnu-yamayoh
samvdadas tam nibodha me

atra—in diesem Zusammenhang; ca—auch; uddharanti—sie fiilhren als Beispiel
an; imam—diese; itihasam—die Geschichte (von Ajamila); purdtanam—die sehr alt
ist; diitanam—der Sendboten; visnu—Sri Visnus; yamayoh—und Yamarajas; sarmvd-
dah—die Diskussion; tam—jene; nibodha—versuche zu verstehen; me—von mir.
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UBERSETZUNG

In diesem Zusammenhang schildern erfahrene Gelehrte und heilige Per-
sonlichkeiten eine sehr alte, historische Begebenheit, die ein Gesprich zwi-
schen den Sendboten $ri Visnus und denen Yamarijas enthilt. Bitte ver-
nimm diese von mir.

ERLAUTERUNG

Die Purdnas oder alten Geschichtsbeschreibungen werden manchmal von unin-
telligenten Menschen geringgeschatzt, weil sie ihre Schilderungen als Mythologie
ansehen. In Wahrheit aber entsprechen die Beschreibungen der alten Geschichte des
Universums in den Puranas den Tatsachen, wenngleich sie nicht chronologisch an-
geordnet sind. Die Purdnas berichten die wichtigsten Begebenheiten, die sich im
Laufe vieler Millionen Jahre zugetragen haben — nicht nur auf diesem Planeten,
sondern auch auf anderen Planeten im Universum. Aus diesem Grunde sprechen
alle erfahrenen und verwirklichten vedischen Gelehrten mit Bezug auf die Begeben-
heiten in den Purdnas. Srila Ripa Gosvami miBt den Purdnas die gleiche Bedeutung
bei wie den Veden selbst. Er zitiert deshalb im Bhakti-rasamrta-sindhu den folgen-
den Vers aus dem Brahma-yamala:

Sruti-smrti-purandadi-
paricaratra-vidhim vina

aikantiki harer bhaktir
utpatayaiva kalpate

,,Hingebungsvoller Dienst fir den Herrn, der die autorisierten vedischen Schrif-
ten wie die Upanisaden, die Purdnas und das Ndrada-parcaratra auller acht 1af3t, ist
nur eine unnotige Storung in der Gesellschaft.*

Ein Geweihter Krsnas muB sich nicht nur auf die Veden beziehen, sondern auch
auf die Puranas. Man sollte die Purdnas nicht térichterweise als Mythologie betrach-
ten. Wiren sie mythologisch, hitte sich Sukadeva Gosvami nicht die Miihe ge-
macht, die tatsichlichen alten Begebenheiten zu berichten, die das Leben A jamilas
betrafen. Im Folgenden nimmt die Erzahlung ihren Anfang.

VERS 21
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kanyakubje dvijah kascid
dasi-patir ajamilah

namnd nasta-saddcadro
ddasyah samsarga-dusitah
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kanya-kubje—in der Stadt Kanyakubja (Kanauj, eine Stadt in der Nihe von Kan-
pur); dvijah—brahmana; kascit—irgendeine; ddsi-patih—der Ehemann einer niederen
Frau oder einer Prostituierten; ajamilah—A jamila; namna—mit Namen; nasta-sat-
dcarah—der alle brahmanischen Eigenschaften verloren hatte; dasyah—der Prosti-
tuierten oder Dienerin; samsarga-disitah—verunreinigt durch die Gemeinschaft.

UBERSETZUNG

In der Stadt Kanyakubja lebte ein brahmana namens Ajamila, der eine
Prostituierte und Dienerin heiratete und all seine brahmanischen Eigen-
schaften verlor, weil er mit dieser Frau von niedriger Gesinnung Gemein-
schaft hatte.

ERLAUTERUNG

Der Nachteil unzuldssiger Verhiltnisse mit Frauen besteht darin, daB man da-
durch alle brahmanischen Eigenschaften verliert. In Indien gibt es heute noch eine
Klasse von Dienern, die man sudras nennt und deren Frauen Dienerinnen sind, die
als sudranis bezeichnet werden. Manchmal stellen Manner, die sehr lustvoll sind,
Beziehungen zu solchen Dienerinnen und Putzfrauen her, weil sie in den héheren
Riéngen der Gesellschaft nicht ihrem Hang zur Schiirzenjigerei nachgehen konnen,
da dies durch die gesellschaftlichen Sitten streng verboten ist. Ajamila, ein vorziigli-
cher, junger brahmana, bii3te wegen seines Verhaltnisses mit einer Prostituierten all
seine brahmanischen Eigenschaften ein, doch wurde er am Ende gerettet, weil er den
Vorgang des bhakti-yoga begonnen hatte. Deshalb erwihnte Sukadeva Gosvami im
vorhergehenden Vers den Menschen, der sich nur einmal den LotosfiiBen des Herrn
ergeben (manah krsna-padaravindayoh) oder gerade den bhakti-yoga-Vorgang be-
gonnen hat. Bhakti-yoga beginnt mit sravanam kirtanam visnoh, mit dem Horen
und Chanten der Namen Sri Visnus wie dem mahd-mantra — Hare Krsna, Hare
Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare / Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare
Hare. Das Chanten ist der Anfang des bhakti-yoga. Daher erklart Sri Caitanya
Mahaprabhu:

harer nama harer nama
harer namaiva kevalam

kalau nasty eva nasty eva
ndsty eva gatir anyatha

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

Der Vorgang, den Heiligen Namen des Herrn zu chanten, ist immer tiberaus
wirksam, doch besonderes wirksam ist er im gegenwartigen Zeitalter des Kali. Seine
praktische Wirksamkeit wird nun von Sukadeva Gosvami anhand der Geschichte
Ajamilas erklart, welcher einfach durch das Chanten des Heiligen Namens ,,Nara-
yana“ aus den Hinden der Yamadutas befreit wurde. Pariksit Maharajas urspriingli-
che Frage lautete, wie man davor gerettet werden konne, in die Holle oder in die
“lande der Yamadiitas zu fallen. Als Antwort fiilhrt Sukadeva Gosvami dieses alte
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geschichtliche Beispiel an, um Pariksit Maharaja von der Macht des bhakti-yoga zu
iberzeugen, der damit beginnt, dal man einfach den Namen des Herrn chantet. Alle
groBen Autoritdaten des bhakti-yoga empfehlen den hingebungsvollen Vorgang, der
mit dem Chanten von Krsnas Heiligem Namen beginnt (tan-ndma-grahanddibhih).

VERS 22
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bandy-aksaih kaitavais cauryair
garhitam vrttim asthitah

bibhrat kutumbam asucir
yatayam dsa dehinah

bandi-aksaih—indem man jemanden unnoétigerweise gefangennimmt; kaitavaih
—durch Betrug im Gliicksspiel oder beim Wiirfeln; cauryaih—durch Diebstahl;
garhitam—verdammt; vrrtim—Tiatigkeiten; dsthitah—jemand, der getan hat (wegen
seines Umgangs mit einer Prostituierten); bibhrat—unterhalten; kutumbam—von
ihm abhangige Frau und Kinder; asucih—hochst siindvoll; ydatayam dasa—behelligen;
dehinah—andere Lebewesen.

UBERSETZUNG

Dieser gefallene brahmana Ajamila bereitete anderen Schwierigkeiten,
indem er sie gefangennahm, sie im Gliicksspiel betrog oder sie direkt aus-
raubte. Auf diese Weise verdiente er seinen Lebensunterhalt und versorgte
seine Frau und seine Kinder.

ERLAUTERUNG

Dieser Vers zeigt, wie sehr man sich schon dadurch erniedrigt, daB man der un-
zuldssigen Sexualitit mit einer Prostituierten front. Unzulassiger Geschlechtsver-
kehr ist mit einer keuschen oder vornehmen Frau nicht moglich, sondern nur mit
unkeuschen sudras. Je mehr die Gesellschaft Prostitution und unzuléssige Sexualitat
zulaBt, desto mehr Spielraum gibt sie Betriigern, Dieben, Pliinderern, Trunkenbol-
den und Spielern. Deshalb legen wir allen Schiilern in unserer Bewegung fiir Krsna-
BewuBtsein von vornherein nahe, unzuldssige Sexualitdt zu vermeiden, die der An-
fang allen abscheulichen Verhaltens ist und auf die schrittweise Fleischessen,
Gliicksspiel und Berauschung folgen. Natiirlich ist Zuriickhaltung sehr schwierig,
aber ohne weiteres moglich, wenn man sich Krsna vollig hingibt, da all diese ab-
scheulichen Gewohnheiten fiir einen Krsna-bewuBten Menschen allmahlich ab-
stolend werden. Wenn jedoch in einer Gesellschaft die Ausbreitung der unzulassi-
gen Sexualitdt zugelassen wird, wird die gesamte Gesellschaft verdammt sein, denn
sie wird von Gangstern, Betriigern, Dieben usw. nur so wimmeln.
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VERS 23
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evarm nivasatas tasya
lalayanasya tat-sutan

kalo 'tyagan mahan rdjann
astasityayusah samah

evam—auf diese Weise; nivasatah—lebend; tasya—von ihm (A jamila); lalaydnas-
ya—erhaltend; tar—von ihr (der sudrdni); sutan—Sohne; kalah—Zeit; atyagat—ver-
gehen; mahan—eine groBBe Menge; rajan— o Konig; astasitya—achtundachtzig; dyu-
sah—der Lebensspanne; samah—Jahre.

UBERSETZUNG

Mein lieber Konig, wihrend er so seine Zeit mit abscheulichen, siindhaf-
ten Titigkeiten verbrachte, um seine Familie mit ihren vielen Sohnen zu er-
halten, verstrichen achtundachtzig Jahre seines Lebens.

VERS 24
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tasya pravayasah putrd
dasa tesam tu yo 'vamah

bdlo narayano namna
pitros ca dayito bhrsam

tasya—von ihm (Ajamila); pravayasah—der sehr alt war; putrah—Sohne; dasa
—zehn; tesam—von ihnen allen; tu—aber; yah—derjenige, der; avamah—das jiingste;
balah—Kind; narayanah—Narayana, namnd—mit Namen; pitroh—des Vaters und
der Mutter; ca—und; dayitah—lieb; bhrsam—sehr.

UBERSETZUNG

Der alte Ajamila hatte zehn S6hne, von denen der jiingste ein kleines
Kind mit Namen Narayana war. Da Narayana der jiingste von allen S6hnen
war, war er von Natur aus seinem Vater und seiner Mutter sehr lieb.

ERLAUTERUNG

Das Wort pravayasah weist auf Ajamilas Siindhaftigkeit hin, denn obgleich er
achtundachtzig Jahre alt war, hatte er noch ein kleines Kind. Nach vedischer Kultur
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sollte man sein Heim verlassen, sobald man das Alter von flinfzig Jahren erreicht
hat; man sollte nicht mehr zu Hause leben und weiter Kinder zeugen. Geschlechts-
verkehr ist fiir fiinfundzwanzig Jahre erlaubt, und zwar zwischen dem fiinfund-
zwanzigsten und dem fiinfundvierzigsten, hochstens jedoch flinfzigsten Lebensjahr.
Danach sollte man die Gewohnheit des Geschlechtsverkehrs aufgeben und als ein
vanaprastha sein Heim verlassen, um dann in rechter Weise sannydsa zu nehmen.
Ajamila verlor seine brahmanische Kultur, weil er mit einer Prostituierten zusam-
menlebte, und wurde selbst in seinem sogenannten Haushélterleben duBerst siind-
voll.

VERS 25
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sa baddha-hrdayas tasminn
arbhake kala-bhasini

nirtksamdnas tal-lilam
mumude jaratho bhrsam

sah—er; baddha-hrdayah—sehr angehaftet; tasmin—zu dem; arbhake—Kleines
Kind; kala-bhasini—das nicht deutlich reden konnte, sondern nur in gebrochener
Sprache; niriksamanah—sehend; tat—seine; lilam—Spiele (wie das Gehen und
Sprechen mit seinem Vater); mumude—genoB; jarathah—der alte Mann; bhrsam
—sehr viel.

UBERSETZUNG

Wegen der gebrochenen Sprache des Kindes und dessen ungelenker Art,
sich zu bewegen, hing der alte Ajamila sehr an ihm. Er kiimmerte sich im-
mer um das Kind und freute sich an seinem Verhalten.

ERLAUTERUNG

Hier wird deutlich erwahnt, da} das Kind Narayana so jung war, da3 es noch
nicht einmal sprechen oder richtig gehen konnte. Da der alte Mann sehr an seinem
kleinen Jungen hing, freute er sich an dem Tun des Kindes, und weil der Name sei-
nes Jingsten Narayana war, chantete der alte Mann stindig den Heiligen Namen
Narayanas. Obwohl er das kleine Kind meinte und nicht den urspriinglichen Nara-
yana, ist der Name Narayana so machtvoll, daB Ajamila sogar dadurch geldutert
wurde, daB er den Namen seines Sohnes chantete (harer ndma harer nama harer na-
maiva kevalam). Srila Riipa Gosvami erklart deshalb, daB ein Mensch, wenn sein
Geist sich irgendwie zum Heiligen Namen Krsnas hingezogen fiihlt (rasmar kendpy
updyena manah krsne nivesayet), sich auf dem Pfade der Befreiung befindet. Es ist in
der Hindu-Gesellschaft iiblich, da Eltern ihren Kindern Namen geben wie Krsna-
dasa, Govinda dasa, Narayana dasa und Vrndavana dasa. Damit chanten sie die Na-
men Krsna, Govinda, Narayana und Vrndavana und erhalten Gelegenheit, gelautert
zu werden.
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VERS 26
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bhunjanah prapiban khadan
balakam sneha-yantritah

bhojayan payayan miidho
na vedagatam antakam

bhunjanah—wiahrend des Essens; prapiban—wahrend des Trinkens; khddan—
wiahrend des Kauens; balakam—dem Kind; sneha-yantritah—durch Zuneigung da-
ran hdngend; bhojayan—fiitternd; pdyayan—etwas zu trinken geben; midhah—der
torichte Mann; na—nicht; veda—verstand; dgatam—angekommen war; antakam
—Tod.

UBERSETZUNG

Wenn Ajamila Speisen kaute und sie aB, rief er das Kind, damit es eben-
falls kaue und esse, und wenn er trank, rief er auch das Kind, damit es trinke.
Immer davon in Anspruch genommen, sich um das Kind zu kiimmern und
seinen Namen Narayana zu rufen, ahnte Ajamila nicht, daR seine Zeit nun
abgelaufen war und ihm der Tod bevorstand.

ERLAUTERUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes ist giitig zur bedingten Seele. Obgleich dieser
Mann Narayana vollstindig vergaB, rief er sein Kind, indem er sagte: ,,Narayana,
bitte komm und iB dies. Narayana, bitte komm und trink diese Milch.* Auf irgend-
eine Art und Weise war er daher mit dem Namen Narayana verbunden. Das wird
ajiata-sukrti genannt. Obgleich er nach seinem Sohn rief, chantete er, ohne es zu
wissen, den Namen Narayanas, und der Heilige Name der Hochsten Personlichkeit
Gottes ist transzendental so machtvoll, daB sein Chanten angerechnet und zur
Kenntnis genommen wurde.

VERS 27
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sa evam vartamadno jio
mrtyu-kala upasthite

matim cakara tanaye
bale narayanahvaye
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sah—jener Ajamila; evam—somit; vartamdnah—lebend; ajiah—toricht; mrtyu-
kale—als die Zeit des Todes; upasthite—erreichte; matim cakara—richtete seinen
Verstand; tanaye—auf seinen Sohn; bale—das Kind; narayana-ahvaye—dessen Name
Narayana war.

UBERSETZUNG

Als die Zeit des Todes fiir den torichten Ajamila nahte, begann er, aus-
schlieBlich an seinen Sohn Narayana zu denken.

ERLAUTERUNG
Im Zweiten Canto des Srimad Bhagavatam (2.1.6) sagt Sukadeva Gosvami:

etavan sankhya-yogabhyam
svadharma-parinisthaya

Jjanma-labhah parah pumsam
ante nardayana-smrtih

,,Die hochste Vollkommenheit des menschlichen Lebens, die entweder durch
vollkommenes Wissen von Materie und spiritueller Natur, die Beherrschung
mystischer Krifte oder durch die vollkommene Erfiillung der vorgeschriebenen
Pflichten erreicht werden kann, besteht darin, sich am Ende des Lebens an die Per-
sonlichkeit Gottes zu erinnern.*

Irgendwie chantete Ajamila zur Zeit des Todes bewuB3t oder unbewufBt den Na-
men Narayanas (ante nardyana-smrtih), und deshalb wurde er absolut vollkommen,
indem er einfach seinen Geist auf den Namen Narayana richtete.

Es 1aBt sich auch schluBfolgern, daB Ajamila als Sohn eines brdhmana in seiner
Jugend daran gewohnt war, Narayana zu verehren, da im Hause eines jeden
brahmana der narayana-sila verehrt wird. Dieses System ist in Indien immer noch
vorhanden; im Hause eines echten brahmana wird ndrayana-seva, die Verehrung
Narayanas, ausgefiihrt. Obgleich daher der verunreinigte Ajamila seinen Sohn rief,
erinnerte er sich dadurch, daB er seinen Geist auf den Heiligen Namen Narayanas
richtete, an den Narayana, den er in seiner Jugend sehr glaubig verehrt hatte.

In diesem Zusammenhang trifft Srila Sridhara Svami folgende Feststellung: etac
ca tad-upaldlanadi-sri-ndrdyana-namoccarana-mahatmyena tad-bhaktir evabhud
iti siddhantopayogitvendpi drastavyam. ,,Gemal der bhakti-siddhanta ist zu analy-
sieren, daB3 Ajamila, weil er stindig den Namen seines Sohnes Narayana chantete,
zur Stufe der bhakti erhoben wurde, obgleich er es nicht wuBte.* Ebenso bringt Srila
Viraraghava Acarya die gleiche Ansicht zum Ausdruck: evam vartamanah sa dvijah
mrtyu-kale upasthite satyajiio narayanakhye putra eva matim cakdra matim asak-
tam akarod ity arthah. ,,Obgleich er zur Zeit des Todes den Namen seines Sohnes
chantete, richtete er nichtsdestoweniger seinen Geist auf den Heiligen Namen Na-
rayanas.” Srila Vijayadhvaja Tirtha ist dhnlicher Auffassung:

mrtyu-kale deha-viyoga-laksana-kale mrtyoh sarva-dosa-papa-harasya harer
anugrahat kale datta-jriana-laksane upasthite hrdi prakdsite tanaye piirna-jridne
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bale parca-varsa-kalpe pradesa-madtre ndrdayandahvaye mirti-visese matim sma-
rana-samartham cittam cakdra bhaktyasmarad ity arthah.

Ob direkt oder indirekt — A jamila erinnerte sich zur Zeit des Todes tatsdchlich an
Narayana (ante ndrayana-smrtih).

VERS 28-29

& TRIERIGIER1 RawTiaTen |
THRQSFSINHT ARAH AGARTAE 11R¢l
R FlewE® 7 AEAMEI |
giffe  ERMEugREEStRa 1R

sa pasa-hastams trin drstva
purusan ati-darunan

vakra-tundan urdhva-romna
atmanam netum dagatan

dure kridanakasaktam
putram nardyanahvayam

plavitena svarenoccair
ajuhdavakulendriyah

sah—diese Person (Ajamila); pdsa-hastan—Stricke in ihren Hinden haltend,
trin—drei; drstva—sehend; purusan—Personen; ati-darunan—sehr furchterregend in
ihrem AuBeren; vakra-tundan—mit verzerrten Gesichtern; urdhva-romnah—mit
Haaren, die vom Korper abstanden; atmanam—das Selbst; netum—hinwegnehmen;
agatan—kamen an; diure—in kurzer Entfernung; kridanaka-asaktam—in sein Spiel
vertieft; putram—sein Kind; ndrayana-ahvayam—mit Namen Narayana; plavitena
—mit tranenerfiillten Augen; svarena—mit seiner Stimme; uccaih—sehr laut; gjuha-
va—rief; akula-indrivah—voller Angst.

UBERSETZUNG

Da erblickte Ajamila drei seltsame Gestalten mit entstellenden Korper-
merkmalen, furchterregenden, verzerrten Gesichtern und Haaren, die von
ihren Korpern abstanden. Mit Stricken in ihren Hinden waren sie gekom-
men, um ihn in das Reich Yamarajas zu holen. Als er sie sah, wurde er
duBerst verwirrt, und wegen seiner Anhaftung an sein Kind, das in der Nihe
spielte, begann er es laut bei seinem Namen zu rufen. So chantete er, mit
Trinen in den Augen, irgendwie den Heiligen Namen Narayanas.
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ERLAUTERUNG

Ein Mensch, der siindhafte Handlungen begeht, fiihrt sie mit seinem Korper, sei-
nem Geist und seinen Worten aus. Deshalb kamen drei Sendboten von Yamaraja,
um Ajamila in Yamarajas Reich zu holen. Gliicklicherweise chantete A jamila, ob-
wohl er sich auf seinen Sohn bezog, die vier Silben des hari-nama Narayanas, und
deshalb nahten auch sofort die Sendboten Narayanas, die Visnuduitas. Weil Ajamila
panische Angst vor den Stricken Yamarajas hatte, chantete er den Namen des Herrn
mit tranenerfiillten Augen. In Wirklichkeit jedoch war es nie seine Absicht gewe-
sen, den Heiligen Namen Narayanas zu chanten,; er beabsichtigte, seinen Sohn zu ru-
fen.

VERS 30
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nisamya mriyamanasya
mukhato hari-kirtanam

bhartur nama mahardja
parsadah sahasdpatan

nisamya—horend; mriyamanasya—des Sterbenden; mukhatah—aus dem Mund;
hari-kirtanam—den Heiligen Namen der Hochsten Personlichkeit Gottes chantend,
bhartuh nama—den Heiligen Namen ihres Meisters; mahd-raja— o Konig; parsa-
dah—die Sendboten Visnus; sahasd—sofort; apatan—kamen an.

UBERSETZUNG

Mein lieber Konig, die Sendboten Visnus, die Visnuditas, nahten sofort,
als sie den Heiligen Namen ihres Meisters aus dem Mund des sterbenden
Ajamila vernahmen, der sicherlich ohne Vergehen gechantet hatte, da sein
Chanten in vélliger Aufregung geschah.

ERLAUTERUNG

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura bemerkt: hari-kirtanam nisamyapatan, ka-
tham-bhiitasya bhartur nama bruvatah. Die Sendboten Sri Visnus kamen, weil A ja-
mila den Heiligen Namen Narayanas gechantet hatte. Sie zogen nicht in Betracht,
warum er chantete. Als Ajamila den Namen Narayanas chantete, dachte er eigent-
lich an seinen Sohn, aber einfach, weil sie Ajamila den Namen des Herrn chanten
gehort hatten, kamen die Sendboten Sri Visnus, die Visnudutas, sofort, um A jamila
zu beschiitzen. Hari-kirtana ist eigentlich dafiir bestimmt, den Heiligen Namen, die
Gestalt, die Spiele und die Eigenschaften des Herrn zu preisen. Ajamila jedoch pries
nicht die Gestalt, die Eigenschaften oder die Ausstattung des Herrn; er chantete ein-
fach den Heiligen Namen. Nichtsdestoweniger gentigte dieses Chanten, um ihn von
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allen siindhaften Handlungen zu reinigen. Sobald die Visnudiitas horten, daB3 der
Name ihres Meisters gechantet wurde, kamen sie sofort herbei. In diesem Zusam-
menhang bemerkt Srila Vijayadhvaja Tirtha: anena putra-sneham antarena
pracinadrsta-balad udbhiitaya bhaktya bhagavan-nama-sankirtanam krtam iti jAa-
yate. ,,Ajamila chantete den Namen Narayanas wegen seiner iiberméBigen Anhaf-
tung an seinen Sohn. Nichtsdestoweniger chantete er aufgrund seines guten Gliicks,
Narayana frither hingebungsvollen Dienst dargebracht zu haben, offensichtlich den
Heiligen Namen in vollstindigem hingebungsvollem Dienst und ohne Vergehen.*

VERS 31
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vikarsato 'ntar hrdayad
dasi-patim ajamilam

yama-presyan visnuduta
varayam asur ojasa

vikarsatah—reiBend; antah hrdayat—aus dem Innern des Herzens; dasi-patim
—der Ehemann der Prostituierten; ajamila—Ajamila; yama-presyan—die Boten Ya-
marajas; visnu-ditah—die Sendboten Sri Visnus; vdaraydm-dasuh—verboten; ojasd
—mit widerhallender Stimme.

UBERSETZUNG

Die Sendboten Yamarajas rissen die Seele aus dem Innern des Herzens
von Ajamila, dem Ehemann der Prostituierten, doch mit widerhallender
Stimme verboten ihnen die Visnuditas, die Sendboten $ri Visnus, das zu
tun.

ERLAUTERUNG

Ein Vaisnava, der sich den LotosfiiBen Sri Visnus ergeben hat, wird immer von
den Dienern Sri Visnus beschiitzt. Weil Ajamila den Heiligen Namen Narayanas ge-
chantet hatte, erschienen die Visnudutas nicht nur sofort am Ort des Geschehens,
sondern sie befahlen den Yamadutas auch, ihn nicht zu beriihren. Mit schallender
Stimme drohten die Visnudutas, die Yamaditas zu bestrafen, wenn sie weiterhin
versuchen wiirden, A jamilas Seele aus seinem Herzen zu reiBen. Die Sendboten Y’a-
marajas haben Macht tiber alle siindhaften Lebewesen, doch die Abgesandten Sri
Visnus, die Visnuditas, sind in der Lage, jeden zu bestrafen, der sich an einem Vais-
nava vergeht, einschlieBlich Yamaraja.

Die materialistischen Wissenschaftler wissen nicht, wo die Seele im Korper mit
ihren materiellen Instrumenten zu finden ist, doch dieser Vers erklart deutlich, daf3
die Seele sich im Innern des Herzens (hrdaya) befindet; aus dem Herzen namlich
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zerrten die Yamadiitas die Seele A jamilas. Ebenso erfahren wir, daB3 die Uberseele,
Sri Visnu, Sich im Herzen befindet (isvarah sarva-bhitanam hrd-dese 'rjiuna tistha-
ti). In den Upanisaden heiBt es, daB die Uberseele und die individuelle Seele auf dem
gleichen Baum des Korpers als zwei freundschaftliche Vogel leben. Die Uberseele
wird als freundschaftlich bezeichnet, weil die Hochste Personlichkeit Gottes so giitig
zur urspriinglichen Seele ist, da3, wenn sie von einem Korper zum anderen wandert,
der Herr mit ihr geht. AuBerdem erschafft der Herr je nach Wunsch und karma der
individuellen Seele mit Hilfe von maya einen weiteren Korper fiir sie.

Das Herz des Korpers ist eine mechanische Vorrichtung. Wie der Herr in der
Bhagavad-gita (18.61) erklart:

isvarah sarva-bhitanam
hrd-dese ’'rjuna tisthati

bhramayan sarva-bhitani
yantrarudhani mayaya

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

Yantra bezeichnet eine Maschine, wie zum Beispiel ein Auto. Der Fahrer der Ma-
schine des Korpers ist die individuelle Seele, die auch ihr Lenker oder Besitzer ist,
doch der hochste Besitzer ist die Hochste Personlichkeit Gottes. Der Korper, den
man hat, wird durch maya geschaffen (karmand daiva netrena), und je nach dem
Verhalten im gegenwartigen Leben wird unter der Aufsicht von daivi maya wieder
ein neues Fahrzeug geschaffen (daivi hy esd gunamayi mama maya duratyayd). Zur
angemessenen Zeit wird unverziiglich der nachste Korper gewahlt, und sowohl die
individuelle Seele als auch die Uberseele begeben sich in diese bestimmte korperliche
Maschine. Das ist der Vorgang der Seelenwanderung. Wahrend der Wanderung
von einem Korper zum néchsten wird die Seele von den Sendboten Yamarajas hin-
weggefiihrt und in eine bestimmte Form des hollischen Lebens (naraka) versetzt, um
an die Bedingungen gewohnt zu werden, unter denen sie in ihrem nachsten Korper
leben wird.

VERS 32
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ucur nisedhitdas tams te
vaivasvata-purahsarah

ke yuyam pratiseddharo
dharma-rdjasya sasanam

licuh—erwiderte; nisedhitah—verboten; tan—den Sendboten Sri Visnus; te—sie;
vaivasvata—von Yamaraja; purah-sarah—die Helfer oder Boten; ke—diejenigen; yu-
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yam—ihr alle; pratised-dharah—die ihr dagegen seid; dharma-rajasya—des Konigs
der religiosen Prinzipien, Yamaraja; sasanam—der Herrschaftsbereich.

UBERSETZUNG

Als den Sendboten Yamarajas, der der Sohn des Sonnengottes ist, auf
diese Weise Einhalt geboten wurde, erwiderten sie: Wer seid ihr, o Herren,
daB ihr die Kiihnheit besitzt, die Macht Yamarajas zu bestreiten?

ERLAUTERUNG

Aufgrund seiner siindhaften Titigkeiten fiel Ajamila in den Zustindigkeitsbe-
reich Yamarajas, des hochsten Richters, der damit beauftragt ist, die Stinden der Le-
bewesen zu beurteilen. Als den Sendboten Yamarajas verboten wurde, Ajamila zu
beriihren, waren sie tliberrascht, denn sie waren niemals von irgend jemandem in
den drei Welten bei der Erfiillung ihrer Pflicht behindert worden.

VERS 33

FE 1 FT AN FAEH (799K |
& 31 3 a1 g9 fF fagasmn: 13301

kasya va kuta ayatah

kasmad asya nisedhatha
kim deva upadeva ya

yuyam kim siddha-sattamah

kasya—wessen Diener; va—oder; kutah—von wo; dyatah—seid ihr gekommen;
kasmat—was ist der Grund; asya—(das Hinwegnehmen) von diesem A jamila; nised-
hatha—verbietet ihr; kim—ob; devah—Halbgotter; upadevah—Unterhalbgétter; ydh
—wer; yuyam—ihr alle; kim—ob; siddha-sat-tamah—die besten der vollkom-
menen Wesen, die reinen Gottgeweihten.

UBERSETZUNG

Liebe Herren, wessen Diener seid ihr, wo kommt ihr her, und warum ver-
bietet ihr uns, den Korper Ajamilas zu beriihren? Seid ihr Halbgotter von
den himmlischen Planeten, seid ihr untergeordnete Halbgotter, oder seid
ihr die besten der Gottgeweihten?

ERLAUTERUNG

Das wichtigste Wort, das in diesem Vers benutzt wird, ist siddha-sattamah, was
,,die besten der Vollkommenen* bedeutet. In der Bhagavad-gita (7.3) heiBt es: ma-
nusyanam sahasresu kascid yatati siddhaye. Von vielen Millionen Menschen mag
einer versuchen, siddha, vollkommen oder, mit anderen Worten, selbstver-
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wirklicht zu werden. Ein selbstverwirklichter Mensch weil3, daB er nicht der Korper
ist, sondern eine spirituelle Seele (aharm brahmasmi). Gegenwirtig ist sich so gut wie
niemand dieser Tatsache bewuBt, aber jemand, der dies versteht, hat die Vollkom-
menheit erreicht und wird als siddha bezeichnet. Wenn man versteht, daB3 die Seele
ein winziger Bestandteil der Hochsten Seele ist, und man sich deshalb im hinge-
bungsvollen Dienst der Hochsten Seele beschaftigt, wird man siddha-sattama. Dann
ist man in der Lage, auf den Vaikuntha-Planeten oder auf Krsnaloka zu leben. Das
Wort siddha-sattama bezieht sich daher auf einen befreiten, reinen Gottgeweihten.

Da die Yamadiitas Diener Yamarajas sind, der ebenfalls einer der siddha-satta-
mas ist, wuBten sie, daB ein siddha-sattama iber den Halbgéttern und untergeord-
neten Halbgottern steht, ja sogar liber allen Lebewesen in der materiellen Welt. Die
Yamadutas fragten deshalb, warum die Visnudiitas dort anwesend seien, wo ein
siindiger Mensch sterben solle.

Es ist auch zu erwihnen, daB A jamila noch nicht tot war, denn die Yamaditas
versuchten, seinem Herzen die Seele zu entreilen. Es gelang Ihnen jedoch nicht, die
Seele an sich zu nehmen, und deshalb war A jamila noch nicht gestorben. Das wird
in spateren Versen deutlich. A jamila befand sich lediglich in einem bewuBtlosen Zu-
stand, als der Streit zwischen den Yamadutas und den Visnudutas im Gange war.
Der SchluB3 dieser Auseinandersetzung sollte eine Entscheidung bringen, wer be-
rechtigten Anspruch auf die Seele A jamilas besale.

VERS 34-36
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sarve padma-palasaksah
pita-kauseya-vasasah

kiritinah kundalino
lasat-puskara-malinah

sarva ca nitna-vayasah
sarva caru-caturbhujah

dhanur-nisangasi-gada-
Sankha-cakrambuja-sriyah
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diso vitimirdalokah
kurvantah svena tejasd

kim artham dharma-palasya
kinkaran no nisedhatha

sarve—ihr alle; padma-palasa-aksah—mit Augen wie die Bliitenblatter einer Lo-
tosblume; pita—gelb; kauseya—Seide; vasasah—Gewander tragend; kiritinah—mit
Helmen; kundalinah—mit Ohrringen; /asat—glitzernd; puskara-malinah—mit einer
Girlande von Lotosblumen; sarve—ihr alle; ca—auch; niitna-vayasah—sehr jugend-
lich; sarve—ihr alle; caru—sehr schon; catuh-bhujah—mit vier Armen; dhanuh—
Bogen; nisanga—Kocher mit Pfeilen; asi—Schwert; gadd—Keule; $arnkha—Mu-
schelhorn; cakra—Feuerrad; ambuja—Lotosblume; sriyah—geschmiickt mit;
disah—alle Richtungen; vitimira—ohne Finsternis; dlokah—auBergewohnliche
Leuchtkraft; kurvantah—zeigend; svena—durch eure eigene; fejasdi—Ausstrahlung;
kim artham—was ist der Zweck; dharma-palasya—von Yamaraja, dem Erhalter
der religiosen Prinzipien; kinkaran—Diener; nah—uns; nisedhatha—ihr verbietet.

UBERSETZUNG

Die Sendboten Yamarajas sagten: Eure Augen sind so wie die Bliitenblit-
ter der Lotosblumen. In gelbe Seidengewinder gekleidet, mit Lotosgirlan-
den geschmiickt, mit den iiberaus anziehenden Helmen auf euren Hauptern
und den Ohrringen an euren Ohren erscheint ihr alle frisch und jugendlich.
Eure vier langen Arme sind mit Bogen und Kochern voller Pfeile, mit
Schwertern, Keulen, Muschelhornern, Feuerridern und Lotosblumen ge-
schmiickt. Eure Ausstrahlung hat die Finsternis dieses Ortes mit
auBergewohnlicher Leuchtkraft vertrieben. Warum nun, ihr Herren, behin-
dert ihr uns?

ERLAUTERUNG

Bevor man einem Fremden vorgestellt wird, macht man sich anhand seiner Klei-
dung, seiner Korpermerkmale und seines Benehmens mit ihm vertraut und kann so
seine Stellung erkennen. Als nun die Yamadiitas die Visnudutas zum erstenmal er-
blickten, waren sie iuberrascht. Sie sagten: ,,Von euren Korpermerkmalen her
scheint ihr sehr vornehme Herren zu sein, und ihr besitzt derartig himmlische
Macht, daB3 ihr mit eurer Ausstrahlung die Finsternis der materiellen Welt zerstreut
habt. Warum nur versucht ihr dann, uns von der Erfiillung unserer Pflicht abzuhal-
ten?" Es wird spater noch erklart werden, daB die Yamadutas, die Sendboten Yama-
rajas, Ajamila falschlicherweise fiir siindvoll hielten. Sie wuBten nicht, daB er, ob-
gleich er sein ganzes Leben lang gesiindigt hatte, durch das stidndige Chanten des
Heiligen Namens Narayanas gelautert worden war. Mit anderen Worten, solange
man kein Vaisnava ist, kann man die Handlungen eines Vaisnavas nicht verstehen.

Die Kleidung und die Korpermerkmale der Bewohner von Vaikunthaloka wer-
den in diesen Versen korrekt beschrieben. Die Bewohner Vaikunthas, die mit Blu-
mengirlanden und gelben Seidengewandern geschmiickt sind, haben vier Arme, in
denen sie verschiedene Waffen halten. Auf diese Weise sehen sie Sri Visnu tau-
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schend ahnlich. Sie haben die gleichen Korpermerkmale wie Narayana, weil sie die
sdarupya-Befreiung erreicht haben, aber dennoch handeln sie als Diener. Alle Bewoh-
ner Vaikunthalokas sind sich vollstindig bewuBt, da} ihr Meister Narayana oder
Krsna ist und dabB sie alle Seine Diener sind. Sie sind alle selbstverwirklichte Seelen,
die nitya-mukta oder ewig befreit sind. Obwohl es denkbar ware, daB sie sich als
Narayana oder Visnu ausgeben, tun sie dies niemals; sie bleiben immer im Krsna-
BewuBtsein und dienen voll Vertrauen dem Herrn. So ist die Atmosphare von Vai-
kunthaloka. Ebenso wird jemand, der durch die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein
den glaubigen Dienst fiir Krsna erlernt, immer auf Vaikunthaloka bleiben und
nichts mit der materiellen Welt zu tun haben.

VERS 37
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sri-suka uvdaca
ity ukte yamadutais te
vdasudevokta-kdrinah
tan pratyiicuh prahasyedam
megha-nirhradaya gira

sri sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; iti—somit; ukte—angesprochen;
yamaditaih—von den Abgesandten Yamarajas; te—sie; vasudeva-ukta-karinah—
diejenigen, die immer bereit sind, die Anordnungen Vasudevas auszufiihren (da sie
personliche Gefihrten Sri Visnus sind, die die Befreiung des sdlokya erreicht haben);
tan—ihnen; pratyiicuh—erwiderten; prahasya—lachelnd; idam—dies; megha-nirhra-
daya—wie eine grollende Wolke klingend; gird—mit Stimmen.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami fuhr fort: Auf diese Weise von den Boten Yamarijas
angesprochen, lichelten die Diener Vasudevas und sprachen die folgenden
Worte mit Stimmen, so tief wie der Klang grollender Wolken.

ERLAUTERUNG

Die Yamadiitas waren erstaunt, zu sehen, daB3 die Visnudiitas, obgleich sie hof-
lich waren, die Herrschaft Yamarajas behinderten. Ebenso iiberrascht waren die
Visnudutas, da} die Yamaditas, obgleich sie behaupteten, Diener Yamarajas, des
hochsten Richters der religiosen Prinzipien, zu sein, sich nicht der Prinzipien religio-
sen Handelns bewuB3t waren. Deshalb lachelten die Visnudiitas, indem sie dachten:
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,,Was fir einen Unsinn reden sie? Wenn sie wirklich Diener Yamarajas sind, soll-
ten sie wissen, daB3 A jamila nicht dafiir geeignet ist, von ihnen fortgeschafft zu wer-
den.*

VERS 38
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Sri visnuduta ticuh
yuyam vai dharma-rdjasya
yadi nirdesa-karinah
bruta dharmasya nas tattvam
yac cadharmasya laksanam

Sri-visnuditah iicuh—die gesegneten Sendboten Sri Visnus sprachen; yiyam—
ihr alle; vai—in der Tat; dharma-rajasya—von Konig Yamaraja, der die religiosen
Prinzipien kennt; yadi—wenn; nirdesa-karinah—Befehlsausfiihrende; brita—sprich
nur; dharmasya—von religiosen Prinzipien; nah—uns; tattvam—die Wahrheit; yat
—diejenigen, welche; ca—auch; adharmasya—von unfrommen Handlungen; /aksa-
nam—Symptome.

UBERSETZUNG

Die gesegneten Sendboten Sri Visnus, die Visnudiitas, sagten: Wenn ihr
wirklich Diener Yamarajas seid, miiBt ihr uns die Bedeutung der religiosen
Prinzipien und die Symptome der Irreligion erkliren.

ERLAUTERUNG

Diese Frage der Visnudutas an die Yamadutas ist von groBter Wichtigkeit. Ein
Diener mul} die Anweisungen seines Meisters kennen. Die Diener Yamarajas be-
haupteten, seine Anweisungen auszufiihren, und deshalb baten die Visnudiitas sie
intelligenterweise, die Merkmale der religiosen und irreligiosen Prinzipien zu erkla-
ren. Ein Vaisnava kennt diese Prinzipien vollstindig, da er mit den Anweisungen
der Hochsten Personlichkeit Gottes wohlvertraut ist. Der Hochste Herr sagt: sarva--
dharman parityajya mam ekam saranam vraja. ,,Gib alle anderen Arten von Reli-
gion auf, und ergib dich einfach Mir.* Hingabe zur Hochsten Personlichkeit Gottes
ist daher das eigentliche Prinzip der Religion. Diejenigen, die sich nicht Krsna, son-
dern statt dessen den Prinzipien der materiellen Natur hingegeben haben, sind, un-
geachtet ihrer materiellen Stellung, alle unfromm. Da sie sich der Prinzipien der Re-
ligion nicht bewuBt sind, geben sie sich Krsna nicht hin, und deshalb werden sie als
siindhafte Schurken, die niedrigsten Menschen und als Dummkopfe, die allen Wis-
sens beraubt sind, angesehen. Wie Krsna in der Bhagavad-gita (7.15) erklart:
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na mam duskrtino miudhdh
prapadyante naradhamadh

mdyayapahrta-jAana
asuram bhavam asritah

,,Jene Schurken, die abgestumpft und dumm, die die Niedrigsten der Menschheit
sind, deren Wissen von Illusion gestohlen ist und die das atheistische Wesen von
Damonen haben, ergeben sich Mir nicht.* Jemand, der sich Krsna nicht ergeben hat,
kennt das wahre Prinzip der Religion nicht; andernfalls hatte er sich hingegeben.

Die Frage, die die Visnudiitas vortrugen, war wirklich angebracht. Jemand, der
eine andere Person reprasentiert, muf3 die Mission dieser Person vollstindig kennen.
Die Gottgeweihten in der Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein miissen sich deshalb
vollstandig der Mission Sri Krsnas und Sri Caitanyas bewuBt sein; andernfalls wer-
den sie als toricht angesehen. Alle Gottgeweihten, insbesondere die Prediger, miis-
sen die Philosophie des Krsna-BewuBtseins kennen, damit sie nicht aus der Fassung
gebracht und beleidigt werden, wenn sie predigen.

VERS 39
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kathamsvid dhriyata dandah
kim vasya sthanam ipsitam

dandyah kim karinah sarve
ahosvit katicin nrnam

kathamsvit—durch welche Mittel; dhriyate—wird auferlegt; dandah—Bestrafung;
kim—was; va—oder; asya—von diesem; sthanam—den Ort; ipsitam—wiin-
schenswert; dandyah—zu bestrafen; kim—ob; karinah—fruchtbringend Handelnde;
sarve—alle; ahosvit— oder ob; katicit—einige; nrnam—der Menschen.

UBERSETZUNG

Was ist der Vorgang, andere zu bestrafen? Wer sind die wirklichen An-
wirter auf Bestrafung? Sind alle karmis, die sich fruchtbringenden Handlun-
gen widmen, zu bestrafen oder nur einige von ihnen?

ERLAUTERUNG

Jemand, der die Macht hat zu strafen, sollte nicht jeden bestrafen. Es gibt unzah-
lige Lebewesen, von denen sich die meisten in der spirituellen Welt befinden und
nitya-mukta (ewig befreit) sind. Es steht auBer Frage, tiber diese befreiten Lebewe-
sen zu richten. Nur ein kleiner Teil der Lebewesen, ein Viertel vielleicht, befindet
sich in der materiellen Welt. Die Mehrheit der Lebewesen in der materiellen Welt —
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8 000 000 von den 8 400 000 Formen des Lebens — steht auf einer niedereren Stufe
als die Menschen. Sie konnen nicht bestraft werden, da sie sich automatisch nach
den Gesetzen der materiellen Natur entwickeln. Menschen, die bewuBtseinsmaBig
fortgeschritten sind, tragen Verantwortung, doch nicht alle sind zu bestrafen. Dieje-
nigen, die sich sehr frommen Tatigkeiten widmen, stehen tiber jeglicher Bestrafung.
Nur diejenigen, die sich siindvollen Tatigkeiten widmen, machen sich strafbar. Des-
halb fragten die Visnuditas besonders danach, wer zu bestrafen sei und warum es
Yamarajas Aufgabe sei, zwischen denen zu unterscheiden, die zu bestrafen sind und
denjenigen, die es nicht sind. Wie soll man beurteilt werden? Was ist das Grund-
prinzip der Autoritat? Dies sind die Fragen, die von den Visnudiitas erhoben wur-
den.

VERS 40
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yamadutd ucuh
veda-pranihito dharmo
hy adharmas tad-viparyayah
vedo ndarayanah saksat
svayambhiir iti susruma

yamaditah ucuh—die Sendboten Yamarajas sagten; veda—von den vier Veden
(Sama, Yajur, Rg und Atharva), pranihitah—vorgeschrieben; dharmah—religiose
Prinzipien; hi—in der Tat, adharmah—irreligiose Prinzipien; tat-viparyayah—das
Gegenteil davon (das, was nicht von den vedischen Lehren bestitigt wird); vedah
—die Veden, die Biicher des Wissens; nardyanah saksat—direkt die Hochste Person-
lichkeit Gottes (da sie die Worte Narayanas sind); svayam-bhiih—selbstgeboren,
selbstgentigsam (nur aus dem Atem Narayanas hervorgehend und nicht von irgend
jemand anderem gelernt); iti—so; susruma—wir haben gehort.

UBERSETZUNG

Die Yamadiitas erwiderten: Das, was in den Veden vorgeschrieben wird,
bildet dharma, die religiosen Prinzipien, und das Gegenteil davon ist Irreli-
gion. Die Veden sind direkt die Hochste Personlichkeit Gottes, Narayana,
und sind selbstgeboren. Das haben wir von Yamaraja vernommen.

ERLAUTERUNG

Die Diener Yamarajas antworteten in rechter Weise. Sie stellten nicht selber ir-
gendwelche Prinzipien der Religion oder Irreligion auf. Statt dessen erklarten sie,
was sie von der Autoritdt Yamarajas gehort hatten. Mahdjano yena gatah sa pan-
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thah: Man sollte dem mahajana, der autorisierten Personlichkeit, folgen. Yamaraja
ist eine der zwolf Autoritaten. Deshalb antworteten die Diener Yamarajas, die Ya-
madutas, mit vollkommener Klarheit, als sie susruma (,,Wir haben gehért“) sagten.
Die Angehorigen der modernen Zivilisation stellen durch spekulative Uberlegungen
fehlerhafte religiose Prinzipien her. Das ist nicht dharma. Sie wissen nicht, was
dharma und was adharma ist. Aus diesem Grunde wird am Anfang des Srimad-
Bhagavatam erklart: dharmah projjhita-kaitavo ’'tra. Dharma, das nicht von den Ve-
den bestitigt wird, wird vom srimad-bhagavata-dharma abgelehnt. Bhagavata-
dharma besteht nur aus dem, was von der Hochsten Personlichkeit Gottes gegeben
wird. Bhagavata-dharma bedeutet: sarva-dharman parityajya mam ekam saranam
vraja. Man muB die Autoritit der Hochsten Personlichkeit Gottes anerkennen und
sich Ihm und allem, was Er sagt, ergeben. Das ist dharma. Arjuna zum Beispiel, der
annahm, Gewalt sei adharma, weigerte sich zu kimpfen, aber dann bewog Krsna
ihn dazu, doch zu kimpfen. Arjuna gehorchte den Anweisungen Krsnas, und des-
halb ist er, da die Anweisung Krsnas dharma ist, ein wirklicher dharmi. Krsna sagt
in der Bhagavad-gita (15.15): vedais ca sarvair aham eva vedyah. ,Der wirkliche
Zweck des veda, des Wissens, besteht darin, Mich zu kennen.* Jemand, der Krsna
vollkommen Kennt, ist befreit. Wie Krsna in der Bhagavad-gita (4.9) sagt:

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 Verlassen des Korpers nicht wieder in dieser materiellen Welt geboren,
sondern gelangt in Mein ewiges Reich, o Arjuna.*

Jemand, der Krsna versteht und Seiner Anordung gehorcht, ist dafiir geeignet,
nach Hause, zu Gott, zuriickzukehren. Es 1Bt sich schluBfolgern, daBl dharma, Re-
ligion, sich auf das bezieht, was in den Veden vorgeschrieben wird, und adharma, Ir-
religion, sich auf das bezieht, was die Veden nicht befiirworten.

Dharma wird im Grunde genommen nicht von Narayana geschaffen. Es heiBt in
den Veden: asya mahato bhiitasya nisvasitam etad yad rg-vedah iti. Die Anweisun-
gen beziiglich des dharma gehen aus dem Atem Narayanas, des hochsten Lebewe-
sens, hervor. Narayana existiert ewig und atmet ewig, und deshalb existiert dharma,
die Anweisung Narayanas, ebenfalls ewig. Srila Madhvacarya, der urspriingliche
dcdrya derjenigen, die der Madhva-Gaudiya-sampradaya angehoren, erklart:

vedanam prathamo vakta
harir eva yato vibhuh

ato visnv-atmaka veda
ity ahur veda-vadinah

Die transzendentalen Worte der Veden gingen aus dem Mund der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes hervor. Deshalb sollten die vedischen Prinzipien als Vaisnava-
Prinzipien verstanden werden, denn Visnu ist der Ursprung der Veden. Die Veden
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enthalten nichts anderes als die Anweisungen Visnus, und jemand, der den vedi-
schen Prinzipien folgt, ist ein Vaisnava. Der Vaisnava ist nicht ein Mitglied einer
selbstgebildeten Gemeinschaft dieser materiellen Welt. Ein Vaisnava ist ein wahrer
Kenner der Veden, wie in der Bhagavad-gita bestitigt wird (vedais ca sarvair aham
eva vedyah).

VERS 41
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yena svadhamny ami bhava
rajah-sattva-tamomayadh

guna-nama-kriyd-rapair
vibhavyante yathd-tatham

yena—von dem (Narayana); sva-dhamni—obgleich an Seinem eigenen Ort, der
spirituellen Welt; ami—all diese; bhavah—Manifestationen; rajah-sattva-tamah-
mayah—durch die drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur (Leidenschaft, Tu-
gend und Unwissenheit) geschaffen; guna—Eigenschaften; ndma—Namen; kriya
—Tatigkeiten; ripaih—und mit Gestalten; vibhdvyante—werden vielféltig manife-
stiert; yathd-tatham—genau bis zum richtigen Punkt.

UBERSETZUNG

Die hochste Ursache aller Ursachen, Narayana, befindet sich in Seinem
eigenen Reich, in der spirituellen Welt, doch nichtsdestotrotz beherrscht Er
die gesamte kosmische Manifestation im Einklang mit den drei Erschei-
nungsweisen der materiellen Natur — sattva-guna, rajo-guna und tamo-
guna. Auf diese Weise werden allen Lebewesen verschiedene Eigenschaften
gewihrt, verschiedene Namen [wie zum Beispiel braihmana, ksatriya und
vaiSya], verschiedene Pflichten gemiR dem varpasrama-System und ver-
schiedene Gestalten. Somit ist Narayana die Ursache der gesamten kosmi-
schen Manifestation.

ERLAUTERUNG
Die Veden teilen uns mit:

na tasya karyam karanam ca vidyate
na tat-samas cabhyadhikas ca drsyate
parasya saktir vividhaiva sruyate
svabhaviki jriana-bala-kriya ca
(Svet. U. 6.8)

Narayana, die Hochste Personlichkeit Gottes, ist allmachtig. Er ist der Besitzer
vielféltiger Energien, und deshalb ist Er in der Lage, in Seinem eigenen Reich zu
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bleiben und ohne Anstrengung die gesamte kosmische Manifestation durch die
Wechselwirkung der drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur — sattva-
guna, rajo-guna und tamo-guna — zu beaufsichtigen und zu lenken. Diese Wechsel-
wirkungen erzeugen verschiedene Formen, Korper, Tatigkeiten und Veranderun-
gen, und all das geschieht in vollkommener Weise. Da der Herr vollkommen ist, ge-
schieht alles so, als wiirde Er es direkt beaufsichtigen und daran teilnehmen. Athei-
stische Menschen jedoch konnen, da sie von den drei Erscheinungsweisen der mate-
riellen Natur bedeckt sind, Narayana nicht als die hochste Ursache hinter allen Ta-
tigkeiten erkennen. Wie Krsna in der Bhagavad-gita (7.13) erklart:

tribhir gunamayair bhavair
ebhih sarvam idam jagat
mohitam nabhijanati
mam ebhyah param avyayam

,,Getduscht durch die drei Erscheinungsweisen [Tugend, Leidenschaft und Un-
wissenheit], kennt die gesamte Welt Mich nicht, der Ich iiber den Erscheinungs-
weisen stehe und unerschopflich bin.*

Da unintelligente Agnostiker mohita oder durch die drei Erscheinungsweisen der
materiellen Natur verblendet sind, konnen sie nicht verstehen, daB Narayana,
Krsna, die hochste Ursache aller Titigkeiten ist. Wie in der Brahma-sarbhita (5.1)
verkiindet wird:

isvarah paramah krsnah
sac-cid-ananda-vigrahah

anadir adir govindah
sarva-karana-karanam

,,Krsna, der als Govinda bekannt ist, ist der hochste Herrscher. Er hat einen ewi-
gen, glickseligen, spirituellen Korper. Er ist der Ursprung alles Existierenden. Er
hat keinen anderen Ursprung, denn Er ist die erste Ursache aller Ursachen.*

VERS 42
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suryo 'gnih kham marud devah
somah sandhyahani disah

kam kuh svayam dharma iti
hy ete daihyasya saksinah

suryah—der Sonnengott; agnih—das Feuer; kham—der Himmel; marut—die Luft;
devah—die Halbgotter; somah—der Mond; sandhya—Abend; ahani—der Tag und die
Nacht; disah—die Richtungen; kam—das Wasser; kuh—das Land; svayam—per-
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sonlich; dharmah—Yamaraja oder die Uberseele; iti—somit; hi—tatsichlich; ete—alle
diese; daihyasya—von einem Lebewesen, das in den materiellen Elementen verkor-
pert ist; saksinah—Zeugen.

UBERSETZUNG

Die Sonne, das Feuer, der Himmel, die Luft, die Halbgotter, der Mond,
der Abend, der Tag, die Nacht, die Richtungen, das Wasser, das Land und
die Uberseele Selbst sind alle Zeugen der Taten des Lebewesens.

ERLAUTERUNG

Die Angehorigen einiger religioser Sekten, besonders die Christen, glauben nicht
an die Reaktionen des karma. Wir fiihrten einst eine Diskussion mit einem gelehr-
ten christlichen Professor, der den Einwand erhob, daB die Menschen im allgemei-
nen bestraft wiirden, nachdem die Zeugen ihrer Missetaten vernommen worden
seien. Wo aber seien die Zeugen, die dafiir verantwortlich seien, da man die Reak-
tionen auf vergangenes karma erleide? Einem solchen Menschen wird von den Ya-
maditas an dieser Stelle die Antwort gegeben. Die bedingte Seele denkt, sie handle
im Geheimen und niemand konne ihr siindhaftes Tun beobachten, doch aus den
sastras erfahren wir, daB3 es viele Zeugen gibt, einschlieBlich der Sonne, des Feuers,
der Luft, des Himmels, des Mondes, der Halbgotter, des Abends, des Tages, der
Nacht, der Richtungen, des Wassers, des Landes und der Uberseele Selbst, die zu-
sammen mit der individuellen Seele im Herzen weilt. Wo gibt es also einen Mangel
an Zeugen? Die Zeugen und der Hochste Herr existieren beide, und aus diesem
Grunde werden so viele Lebewesen zu hoheren Planetensystemen erhoben oder in
niedere Planetensysteme, wozu auch die hoéllischen Planeten gehdren, hinabge-
schickt. Es gibt keine Unzuldnglichkeiten, denn durch die Vorsehung des Hochsten
Gottes ist alles vollkommen eingerichtet (svabhadviki jiana-bala-kriya ca). Die in
diesem Vers aufgefiihrten Zeugen werden auch in anderen vedischen Schriften er-
wahnt:

aditya-candrav anilo 'nalas ca
dyaur bhumir dapo hrdayam yamas ca
ahas ca ratris ca ubhe ca sadhye
dharmo ’pi janati narasya vrttam

VERS 43
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etair adharmo vijrdatah
sthanam dandasya yujyate

sarve karmdanurodhena
dandam arhanti karinah
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etaih—von all diesen (Zeugen, angefangen vom Sonnengott); adharmah—Ab-
weichung von den regulierenden Prinzipien; vijiatah—ist bekannt; sthanam—der
rechte Ort; dandasya—der Bestrafung; yujyate—wird akzeptiert als; sarve—alle;
karma-anurodhena—mit Riicksicht auf die begangenen Taten; dandam—Strafe;
arhanti—verdienen; kdrinah—die Siinder.

UBERSETZUNG

Die Anwirter auf Bestrafung sind diejenigen, iiber die diese vielen Zeu-
gen aussagen, sie seien von ihren vorgeschriebenen regulierenden Pflichten
abgewichen. Jeder, der sich fruchtbringenden Titigkeiten widmet, verdient
es, seinen siindhaften Handlungen gemiR bestraft zu werden.

VERS 44
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sambhavanti hi bhadrani
viparitani canaghah

karinam guna-sango ’sti
dehavan na hy akarmakrt

sambhavanti—sie sind; hi—tatsachlich; bhadrani—gliickverheilende, fromme Ta-
tigkeiten; viparitani—genau das Gegenteil (ungliickverheiBende, unfromme Titig-
Kkeiten); ca—auch; anaghah— o siindlose Bewohner Vaikunthas; kdrinam—der
fruchtbringenden Arbeiter; guna-sarigah— Verunreinigung der drei Erscheinungs-
weisen der Natur; asti—es gibt; deha-van—jemand, der den materiellen Korper an-
genommen hat; na—nicht; hi—tatsachlich; akarma-krt—ohne zu handeln.

UBERSETZUNG

O Bewohner von Vaikuntha, ihr seid siindlos, doch diejenigen, die sich in
der materiellen Welt befinden, sind alle karmis, ob sie nun fromm oder un-
fromm handeln moégen. Beide Arten des Handelns sind ihnen moglich, weil
sie durch die drei Erscheinungsweisen der Natur verunreinigt sind und
dementsprechend handeln miissen. Jemand, der einen materiellen Korper
angenommen hat, kann nicht untitig sein, und siindhafte Titigkeit ist un-
vermeidlich fiir jemand, der im Bann der Erscheinungsweisen der materiel-
len Natur handelt. Deshalb machen sich alle Lebewesen in der materiellen
Welt strafbar.

ERLAUTERUNG

Der Unterschied zwischen Menschen und Nicht-Menschen besteht darin, daB3 es
dem Menschen bestimmt ist, nach der Anleitung der Veden zu handeln. Leider eig-
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sich die Menschen ihre eigenen Handlungsweisen an, ohne die Veden zu beachten.
Deshalb begehen sie alle siindhafte Handlungen und machen sich strafbar.

VERS 45

I IHE I 9T 3g afa |
q Y IS €W 91 TEEGT 1 1184l

yena yavan yathadharmo
dharmo veha samihitah

sa eva tat-phalam bhunkte
tatha tavad amutra vai

yena—durch welche Person; ydvan—in welchem Ausmal; yathd—in welcher
Weise; adharmah—irreligiose Handlungen; dharmah—religiose Handlungen; va—
oder; iha—in diesem Leben; samihitah—vollzogen; sah—jener Mensch; eva—in der
Tat; tat-phalam—das bestimmte Ergebnis davon; bhurikte—genieBt oder erleidet;
tatha—auf diese Weise; tavar—in jenem MaBe; amutra—im naghsten Leben; vai—
tatsachlich.

UBERSETZUNG

Im Verhiltnis zum AusmaR der religiosen oder irreligiosen Handlungen
im gegenwirtigen Leben mul man die entsprechenden Reaktionen auf sein
karma im nichsten Leben genieBen oder erleiden.

ERLAUTERUNG
Wie in der Bhagavad-gita (14.18) erklart wird:

urdhvam gacchanti sattva-stha
madhye tisthanti rajasah
jaghanya-guna-vrtti-stha
adho gacchanti tamasah

,,Diejenigen, die in der Erscheinungsweise der Tugend handeln, werden zu hohe-
ren Planetensystemen erhoben, um Halbgotter zu werden; diejenigen, die auf ge-
wohnliche Art und Weise handeln und keine ibermaBig siindhaften Handlungen
begehen, bleiben in unserem mittleren Planetensystem, und diejenigen, die
auBerordentlich siindhafte Handlungen begehen, miissen sich ins Hollendasein hin-
abbegeben.*

VERS 46

Iqg WRTAR TG |
MY RISTEqEIETEEEE |18&I



Vers 46] Die Geschichte vom Leben des Ajamila 53

yatheha deva-pravaras
trai-vidhyam upalabhyate

bhiitesu guna-vaicitryat
tathanyatranumiyate

yatha—so wie; iha—in diesem Leben; deva-pravarah— o ihr besten der Halbgot-
ter; trai-vidhyam—drei Arten von Merkmalen; upalabhyate—werden erreicht; bhii-
tesu—unter allen Lebewesen; guna-vaicitryat—wegen der Vielfalt der Verunreini-
gung durch die drei Erscheinungsweisen der Natur; tathd—ebenso; anyatra—an
anderen Orten; anumiyate—es wird geschluf3folgert.

UBERSETZUNG

O ihr besten der Halbgotter, wir konnen drei verschiedene Abwandlun-
gen des Lebens erkennen, die auf Verunreinigung durch die drei Erschei-
nungsweisen der Natur zuriickzufithren sind. Die Lebewesen werden
dementsprechend bezeichnet als friedfertig, rastlos und toricht; als gliick-
lich, ungliicklich oder dazwischen; oder als religios, irreligios und halb-reli-
gios. Wir konnen die SchluRfolgerung ziehen, daR sich diese drei Arten der
materiellen Natur im nichsten Leben ebenso auswirken werden.

ERLAUTERUNG

Die Aktionen und Reaktionen der drei Erscheinungsweisen der materiellen Na-
tur sind im gegenwartigen Leben sichtbar. Zum Beispiel sind einige Menschen sehr
froh, einige sind sehr bekiimmert, und einige erfahren Kummer und Freude ge-
mischt. Das ist das Ergebnis friiherer Gemeinschaft mit den Erscheinungsweisen
der materiellen Natur — Tugend, Leidenschaft und Unwissenheit. Da diese Ab-
wandlungen im gegenwartigen Leben sichtbar sind, konnen wir annehmen, da3 die
Lebewesen gemaB3 ihrem Kontakt mit den verschiedenen Erscheinungsweisen der
materiellen Natur auch in ihrem nachsten Leben froh, bekiimmert oder etwas da-
zwischen sein werden. Das Beste, was man tun kann, ist deshalb, sich von den drei
Erscheinungsweisen der materiellen Natur loszuldsen und immer transzendental zur
Verunreinigung durch sie zu bleiben. Das ist nur moglich, wenn man sich vollstan-
dig dem hingebungsvollen Dienst des Herrn widmet. Wie Krsna in der Bhagavad-
gita (14.26) bestatigt:

mam ca yo 'vyabhicarena
bhakti-yogena sevate

sa gunan samatityaitan
brahma-bhiiydya kalpate

,,Wer sich vollig im hingebungsvollen Dienst beschiftigt und unter keinerlei
Umstédnden zu Fall kommt, transzendiert augenblicklich die Erscheinungsweisen
der materiellen Natur und erreicht somit die spirituelle Ebene.*

Solange man nicht vollstindig im Dienst des Herrn vertieft ist, ist man der Ver-
unreinigung durch die drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur unterworfen
und muB deshalb Leid oder vermischtes Gliick und Leid erfahren.
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VERS 47
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vartamano ‘nyayoh kalo
gunabhijriapako yatha

evam janmanyayor etad
dharmadharma-nidarsanam

vartamanah—die Gegenwart; anyayoh—der Vergangenheit und Zukunft; kalah
—Zeit; guna-abhijiapakah—die Eigenschaften aufzeigen; yatha—so wie; evam—
somit; janma—Geburt; anyayoh—der vergangenen und zukiinftigen Geburten; etat
—diese; dharma—religiose Prinzipien; adharma—irreligiose Prinzipien; nidarsanam
—weisen darauf hin.

UBERSETZUNG

So wie man vom jetzigen Friihling auf das Wesen der vergangenen und
zukiinftigen Friihlingszeiten schlieRen kann, so gibt das gegenwirtige Le-
ben des Gliicks, des Leids oder einer Mischung von beiden Aufschluf hin-
sichtlich der religiosen und irreligiosen Titigkeiten der vergangenen und
zukiinftigen Leben eines Menschen.

ERLAUTERUNG

Unsere Vergangenheit und Zukunft sind nicht sehr schwierig zu verstehen, denn
die Zeit ist der Verunreinigung durch die drei Erscheinungsweisen der materiellen
Natur ausgesetzt. Sobald der Friihling sich nahert, manifestiert sich automatisch der
gewohnte Anblick verschiedener Arten von Friichten und Blumen, woraus sich fiir
uns schlieBen 14Bt, daB der vergangene Friihling mit dhnlichen Friichten und Blu-
men geschmiickt war und auch in der Zukunft derartig geschmiickt sein wird. Un-
sere Wiederholung von Geburt und Tod spielt sich im Rahmen der Zeit ab, und je
nach dem EinfluB der Erscheinungsweisen der Natur empfangen wir verschiedene
Arten von Korpern und sind verschiedenen Bedingungen unterworfen.

T R [} @Eed Rl
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manasaiva pure devah
purva-rupam vipasyati

anumimamsate 'purvam
manasa bhagavan ajah
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manasa—durch den Geist; eva—in der Tat; pure—in seinem Reich — oder im Her-
zen eines jeden wie die Uberseele; devah—der Halbgott Yamaraja (divyatiti devah, je-
mand, der immer strahlend und erleuchtet ist, wird deva genannt); pirva-ripam
—der friihere religiose oder irreligiose Zustand; vipasyati—beobachtet vollstandig;
anumimamsate—er betrachtet; apurvam—den zukiinftigen Zustand; manasd—im
Geiste; bhagavan—der allmaichtig ist; ajah—so gut wie Brahma.

UBERSETZUNG

Der allmichtige Yamaraja ist so gut wie Brahma, denn wihrend er sich in
seinem Reich befindet oder im Herzen eines jeden wie der Paramatma, be-
obachtet er im Geiste die friiheren Taten eines Lebewesens und erkennt so,
wie das Lebewesen in zukiinftigen Leben handeln wird.

ERLAUTERUNG

Man sollte Yamaraja nicht als ein gewohnliches Lebewesen ansehen. Er ist so gut
wie Brahma. Er erhilt die vollstindige Unterstiitzung des Hochsten Herrn, der sich
im Herzen eines jeden befindet, und deshalb kann er durch die Gnade der Uberseele
in seinem Innern die Vergangenheit, die Gegenwart und die Zukunft eines Lebewe-
sens erkennen. Das Wort anumimamsate bedeutet, dal er nach Riicksprache mit
der Uberseele Entscheidungen treffen kann. 4nu bedeutet , folgend". Die eigentli-
chen Entscheidungen iiber das nichste Leben der Lebewesen werden von der Uber-
seele getroffen und von Yamaraja ausgefiihrt.

VERS 49
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yathdjnas tamasa yukta
upaste vyaktam eva hi

na veda purvam aparam
nasta-janma-smrtis tathd

yatha—so wie; ajiah—ein unwissendes Lebewesen; tamasd—im Schlaf; yuktah
—beschaftigt; updste—je nachdem; vyaktam—einen im Traum manifestierten Kor-
per; eva—gewil}; hi—tatsachlich; na veda—weil nicht; piirvam—der friihere Korper;
aparam—der néchste Korper; nasta—verloren; janma-smrtih—die Erinnerung an die
Geburt; tatha—ebenso.

UBERSETZUNG

So wie ein Schlafender gemiR dem Korper handelt, der sich in seinen
Triumen manifestiert, und ihn fiir sich selbst hilt, so identifiziert man sich
mit seinem gegenwadrtigen Korper, den man aufgrund seiner friiheren reli-
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giosen oder irreligiosen Handlungen erlangt hat, und ist nicht in der Lage,
seine friiheren oder zukiinftigen Leben zu erkennen.

ERLAUTERUNG

Ein Mensch widmet sich siindhaften Tatigkeiten, weil er nicht weil3, was er in
seinem vergangenen Leben getan hat, so daB3 er seinen gegenwartigen, materiell be-
dingten Korper erhielt, der den dreifachen Leiden unterworfen ist. Wie Rsabhadeva
im Srimad-Bhdgavatam (5.5.4) erklart: ninam pramattah kurute vikarma. Ein
Mensch, der verriickt ist nach Sinnenbefriedigung, zogert nicht, siindhaft zu han-
deln. Yad indriya-pritaya aprnoti: Fir bloBe Sinnenbefriedigung begeht er siindhafte
Handlungen. Na sddhu manye: Das ist nicht gut. Yata atmano 'vam asann api kle-
Sada dasa dehah: Wegen solch siindhafter Handlungen bekommt man einen anderen
Korper, in dem man leiden muf3, wie man auch im gegenwartigen Korper aufgrund
friherer siindhafter Handlungen leidet.

Man solite verstehen, daB ein Mensch, der kein vedisches Wissen besitzt, han-
delt, ohne sich bewuBt zu sein, was er in der Vergangenheit tat, was er gegenwartig
tut und wie er in der Zukunft leiden wird. Er befindet sich in volliger Dunkelheit.
Deshalb lautet die vedische Anweisung: tamasi ma. ,Bleibe nicht in Dunkelheit.*
Jyotir gama: ,,Versuche, an das Licht zu gelangen.* Das Licht oder die Erleuchtung
ist vedisches Wissen, das man verstehen kann, wenn man zur Erscheinungsweise
der Tugend aufsteigt oder wenn man die Erscheinungsweise der Tugend transzen-
diert, indem man sich im hingebungsvollen Dienst des spirituellen Meisters und des
Hochsten Herrn beschiftigt. Das wird in der Svetdsvatara Upanisad (6.23) beschrie-
ben:

yasya deve para bhaktir
yathad deve tatha gurau

tasyaite kathita hy arthdh
prakasante mahatmanah

,,Den groBen Seelen, die unerschiitterlichen Glauben an den Herrn und den spiri-
tuellen Meister haben, werden alle Bedeutungen des vedischen Wissens automatisch
offenbart.*

Die Veden empfehlen: tad-vijrianartham sa gurum evabhigacchet. Man muB sich
an einen spirituellen Meister wenden, der vollstdndiges Wissen tiber die Veden be-
sitzt, und sich gldaubig seiner Flihrung anvertrauen, um ein Geweihter des Herrn zu
werden; dann wird das Wissen der Veden offenbart werden. Wenn das vedische
Wissen offenbart wird, braucht man nicht mehr in der Dunkelheit der materiellen
Natur zu bleiben.

Ein Lebewesen erhilt entsprechend seiner Verbindung mit den Erscheinungs-
weisen der materiellen Natur — Tugend, Leidenschaft und Unwissenheit — eine be-
stimmte Art von Korper. Das Beispiel fiir einen Menschen in der Erscheinungs-
weise der Tugend ist ein qualifizierter brahmana. Ein solcher brahmana kennt Ver-
gangenheit, Gegenwart und Zukunft, da er die vedische Literatur zu Rate zieht und
durch die Augen der sdstras sieht (sdtra-caksuh). Er kann erkennen, was sein letztes
Leben war, weshalb er sich im gegenwartigen Korper befindet und wie er Befreiung
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aus der Gewalt mayads erlangen kann, um Kkeinen weiteren materiellen Korper mehr
anzunehmen. All das ist moglich, wenn man sich in der Erscheinungsweise der Tu-
gend befindet. Im allgemeinen jedoch sind die Lebewesen in die Erscheinungsweisen
der Leidenschaft und der Unwissenheit versunken.

In jedem Fall empfangt man einen niederen oder hoheren Korper gemal der Ent-
scheidung der Hochsten Personlichkeit Gottes, des Paramatma. Wie der vorherge-
hende Vers erklarte:

manasaiva pure devah
purva-rupam vipasyati

anumimamsate 'purvam
manasa bhagavan ajah

Alles ist von bhagavan oder ajah, dem Ungeborenen, abhiangig. Warum erfreut
man nicht Bhagavan, um einen besseren Korper zu erhaltén? Die Antwort lautet:
ajrias tamasa. Aufgrund grober Unwissenheit. Jemand, der sich in volliger Dunkel-
heit befindet, kann nicht erkennen, welcherart sein friitheres Leben war oder wie sich
sein nachstes Leben gestalten wird; er ist nur an seinem gegenwartigen Korper inter-
essiert. Jemand, der sich in der Erscheinungsweise der Unwissenheit befindet und
nur an seinem gegenwartigen Korper Interesse zeigt, ist, obgleich er einen mensch-
lichen Korper besitzt, wie ein Tier, denn ein Tier denkt, weil es von Unwissenheit
bedeckt ist, das endgiiltige Lebensziel und Gliick bestehe darin, so viel wie moglich
zu essen. Ein Mensch muB3 dazu erzogen werden, sein fritheres Leben zu verstehen
und zu erkennen, wie er sich um ein besseres Leben in der Zukunft bemiihen kann.
Es gibt sogar ein Buch mit dem Titel Bhrgu-samhita, das nach astrologischen Be-
rechnungen Informationen tiber das vergangene, das gegenwartige und das zukiinf-
tige Leben eines Menschen liefert. Irgendwie muf3 man iiber seine Vergangenheit,
Gegenwart und Zukunft Klarheit erhalten. Wenn jemand nur an seinem gegenwar-
tigen Korper Interesse findet und versucht, seine Sinne in vollstem MaQe zu ge-
nieBen, muf3 man begreifen, da er in der Erscheinungsweise der Unwissenheit ver-
sunken ist. Seine Zukunft ist sehr, sehr finster. Tatsachlich ist die Zukunft stets fin-
ster fiir jemand, der von grober Unwissenheit bedeckt ist. Besonders im gegenwarti-
gen Zeitalter ist die menschliche Gesellschaft von der Erscheinungsweise der Un-
wissenheit bedeckt, und deshalb halt jeder seinen gegenwartigen Korper fiir das ein
und alles, ohne an die Vergangenheit oder Zukunft zu denken.

VERS 50
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paricabhih kurute svarthan
parica vedatha paricabhih

ekas tu sodasena trin
svayam saptadaso ‘snute
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paricabhih—mit den finf Arbeitssinnen (Stimme, Arme, Beine, Anus und Geni-
talien); kurute—fihrt aus; sva-arthdn—seine gewiinschten Interessen; parica
—die fiinf Objekte der Sinne (Klang, Form, Beriihrung, Duft und Geschmack); veda
—kennt; atha—so; paricabhih—von den fiinf Sinnen der Wahrnehmung (Horen, Se-
hen, Riechen, Schmecken, und Fiihlen); ekah—der eine; tu—aber; sodasena—von die-
sen fiinfzehn Bestandteilen und dem Verstand; trin—die drei Kategorien der Erfah-
rung (Glick, Leid und eine Mischung von beiden); svayam—es, das Lebewesen
selbst; saptadasah—der siebzehnte Bestandteil; asnute—genie(3t.

UBERSETZUNG

Uber den fiinf Sinnen der Wahrnehmung, den fiinf Arbeitssinnen und
den fiinf Objekten der Sinne steht der Geist, der das sechzehnte Element
darstellt. Uber dem Geist steht das siebzehnte Element, die Seele, das Lebe-
wesen selbst, das in Zusammenarbeit mit den anderen sechzehn Elementen
allein die materielle Welt genieRt. Das Lebewesen genieRt drei Arten von
Situationen, nimlich gliickliche, leidvolle und gemischte.

ERLAUTERUNG

Jeder widmet sich mit seinen Hdnden, seinen Beinen und den anderen Sinnen
einer Tatigkeit, um je nach seinen erdachten Vorstellungen ein bestimmtes Ziel zu
erreichen. Man versucht, die fiinf Sinnesobjekte, namlich Form, Klang, Geschmack,
Duft und Beriihrung, zu genieBen, da man nicht das wahre Ziel des Lebens kennt,
das darin besteht, den Hochsten Herrn zu erfreuen. Aufgrund von Ungehorsam ge-
geniliber dem Hochsten Herrn wird man in materielle Umstande versetzt und ver-
sucht dann, auf selbsterdachtem Wege seine Situation zu verbessern, ohne da} man
den Wunsch hat, den Anweisungen der Hochsten Personlichkeit Gottes zu folgen.
Nichtsdestotrotz ist der Hochste Herr so giitig, daB Er Selbst kommt, um das ver-
wirrte Lebewesen zu lehren, gehorsam zu handeln und dann allméhlich nach Hause,
zu Gott, zuriickzukehren, wo es ein ewiges, friedvolles Leben der Gliickseligkeit und
des Wissens erlangen kann. Das Lebewesen besitzt einen Korper, der eine sehr kom-
plizierte Verbindung der materiellen Elemente darstellt, und mit diesem Korper
kampft es ganz allein, wie in diesem Vers durch die Worte ekas tu angedeutet wird.
Wenn man sich im Ozean befindet und versucht, sich an Land zu kimpfen, muf3
man allein schwimmen. Obgleich viele Menschen und Wassertiere ebenfalls im
Ozean schwimmen, muf3 man fir sich selbst sorgen, denn niemand wird einem hel-
fen. Ebenso weist dieser Vers darauf hin, da} das siebzehnte Element, die Seele, al-
lein arbeiten muB3. Obgleich es versucht, Gesellschaft, Freundschaft und Liebe zu
schaffen, wird niemand in der Lage sein, ihm zu helfen, auBer Krsna, dem Hochsten
Herrn. Deshalb sollte es sein einziges Anliegen sein, Krsna zu erfreuen. Genau das
ist es auch, was Krsna will (sarva-dharman parityajya mam ekam saranam vraja).
Menschen, die durch materielle Umstande verwirrt sind, versuchen, sich zu vereini-
gen, doch obgleich sie sich unter Menschen und Nationen um Einheit bemiihen, sind
all ihre Versuche vergeblich. Ein jeder muB allein mit den Elementen der Natur ums
Dasein kimpfen. Die einzige Hoffnung besteht deshalb, wie Krsna uns rat, darin,
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sich Ihm hinzugeben, denn Er kann einem helfen, dem Ozean der Unwissenheit zu
entkommen. Sri Caitanya Mahaprabhu betete deshalb:

ayi nanda-tanuja kinkaram
patitam mam visame bhavambudhau
krpaya tava pada-pankaja-
sthita-dhuli-sadrsam vicintaya

,,O Krsna, geliebter Sohn Nanda Maharajas, ich bin Dein ewiger Diener, aber ir-
gendwie bin ich in dieses Meer der Unwissenheit gefallen, und obgleich ich sehr
schwer kampfe, gibt es keinen Weg, wie ich mich retten konnte. Wenn Du mich je-
doch giitigerweise heraushebst und mich als eines der Staubkornchen an Deinen Lo-
tosfiiBen befestigst, so wird mich das retten.*

In diesem Sinne sang auch Bhaktivinoda Thakura:

anadi karama-phale, padi’ bhavarnava-jale,
taribare na dekhi upaya

,,Mein lieber Herr, ich kann mich nicht daran erinnern, wann ich aus irgendei-
nem Grund in diesen Ozean der Unwissenheit gefallen bin, und nun kann ich keinen
Weg finden, mich zu retten.*

Wir sollten uns ins Gedachtnis rufen, daB jeder fiir sein eigenes Leben verant-
wortlich ist. Wenn ein individuelles Lebewesen ein reiner Geweihter Krsnas wird,
wird es daraufhin aus dem Ozean der Unwissenheit erlost.

VERS 51
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tad etat sodasa-kalam
lingam sakti-trayam mahat

dhatte 'nusamsrtim pumsi
harsa-soka-bhayartidam

tat—deshalb; etar—dies; sodasa-kalam—aus sechzehn Teilen bestehend (nidmlich
den zehn Sinnen, dem Geist und den fiinf Sinnesobjekten); lingam—der feinstoffliche
Korper; sakti-trayam—die Wirkung der drei Erscheinungsweisen der materiellen
Natur; mahat—uniiberwindlich; dhatte—gibt, anusamsrtim—beinahe unablassiges
Kreisen und Wandern in verschiedenen Arten von Korpern; pumsi—dem Lebewe-
sen; harsa—Freude; soka—Kummer; bhaya—Furcht; arti—Leid; dam—welches gibt.

UBERSETZUNG

Der feinstoffliche Korper ist mit sechzehn Teilen ausgestattet — den fiinf
wissensaneignenden Sinnen, den fiinf Arbeitssinnen, den fiinf Objekten der
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Sinnenbefriedigung und dem Geist. Dieser feinstoffliche Korper ist ein Er-
gebnis der drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur. Er besteht aus
uniiberwindlich starken Wiinschen und veranlaRt daher das Lebewesen im
menschlichen Leben, im tierischen Leben und im Leben als Halbgott, von
einem Korper zum anderen zu wandern. Wenn das Lebewesen den Korper
eines Halbgottes erhilt, ist es gewiB voller Freude; wenn es einen mensch-
lichen Korper erhilt, ist es voller Kummer, und wenn es den Korper eines
Tieres erhilt, fiirchtet es sich stets. Im Grunde genommen leidet es jedoch
unter allen Umstinden. Sein leidvoller Umstand wird sarhsrti oder Seelen-
wanderung im materiellen Leben genannt.

ERLAUTERUNG

Der Inhalt und das Wesen des materiellen bedingten Lebens wird in diesem Vers
dargelegt. Das Lebewesen, das siebzehnte Element, kimpft allein, Leben fiir Leben.
Dieser Kampf wird samsrti oder materielles, bedingtes Leben genannt. In der
Bhagavad-gita heiBt es, da} die Gewalt der materiellen Natur untiberwindlich stark
ist (daivi hy esa gunamayi mama mdya duratyaya). Die materielle Natur plagt das
Lebewesen in verschiedenen Korpern, doch wenn das Lebewesen sich der Hochsten
Personlichkeit Gottes ergibt, wird es frei von dieser Verstrickung, wie in der
Bhagavad-gita bestitigt wird (mam eva ye prapadyante mayam etam taranti te). So
wird sein Leben erfolgreich.

VERS 52
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dehy ajrio ’jita-sad-vargo
necchan karmani karyate

kosakadra ivatmanam
karmanacchadya muhyati

dehi—die verkorperte Seele; ajiah—ohne vollkommenes Wissen; agjita-sat-var-
gah—die nicht die Sinne der Wahrnehmung und den Geist beherrscht; na icchan—
ohne sich zu wiinschen; karmani—Tatigkeiten des materiellen Nutzens wegen; kdry-
ate—wird veranlaf3t, auszufiihren; kosakarah—die Seidenraupe; iva—wie; atma-
nam—selbst; karmana—durch fruchtbringende Tatigkeiten; dcchddya—bedeckend;
muhyati—wird verwirrt.

UBERSETZUNG

Das torichte verkorperte Lebewesen, das nicht in der Lage ist, seine Sinne
und seinen Geist zu beherrschen, wird gezwungen, gegen seine Wiinsche
unter dem EinfluB der Erscheinungsweisen der materiellen Natur zu han-
deln. Es ist wie eine Seidenraupe, die ihren eigenen Speichel benutzt, um
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einen Kokon zu schaffen, und schlieBlich, ohne eine Méglichkeit zu ent-
kommen, in diesem gefangen ist. Das Lebewesen verfingt sich im Netzwerk
seiner eigenen fruchtbringenden Handlungen und kann keinen Weg finden,
sich zu befreien. So ist es stets verwirrt und stirbt immer wieder.

ERLAUTERUNG

W e bereits erklart, ist der EinfluB der Erscheinungsweisen der Natur duBerst
stark. Das Lebewesen, das sich in verschiedene Arten fruchtbringender Tatigkeiten
verstrickt hat, gleicht einer Seidenraupe, die in einem Kokon gefangen ist. Sich zu
befreien fallt unter diesen Umstanden schwer, es sei denn, man empfangt Hilfe von
der Hochsten Personlichkeit Gottes.

VERS 53
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na hi kascit ksanam api
jatu tisthaty akarmakrt

karyate hy avasah karma
gunaih svabhavikair balat

na—nicht; hi—tatsachlich; kascit—jemand; ksanam api—auch nur fiir einen Au-
genblick; jatu—zu irgendeiner Zeit; tisthati—bleibt; akarma-krt—ohne etwas zu tun;
kdryate—wird veranlaBt, etwas zu tun; hi—in der Tat; avasah—automatisch; karma
—fruchtbringende Handlungen; gunaih—durch die drei Erscheinungsweisen der Na-
tur; svabhavikaih—die durch seine eigenen Neigungen im vorherigen Leben erzeugt
wurden; balat—mit Gewalt.

UBERSETZUNG

Kein einziges Lebewesen kann auch nur fiir einen Augenblick unbeschif-
tigt bleiben. Man muB in Entsprechung zu den drei Erscheinungsweisen der
materiellen Natur gemiR seiner natiirlichen Neigung handeln, denn diese
natiirliche Neigung zwingt einen, auf eine bestimmte Art und Weise zu
handeln.

ERLAUTERUNG

Die svabhavika oder jemandes natiirliche Neigung ist der wichtigste Faktor des
Handelns. Die natiirliche Neigung des Menschen besteht darin, zu dienen, denn das
Lebewesen ist ein ewiger Diener Gottes. Das Lebewesen will dienen, aber weil es
seine Beziehung zum Hochsten Herrn vergessen hat, dient es unter dem EinfluB3 der
Erscheinungsweisen der materiellen Natur und erschafft vielerlei Arten des Dienstes
wie zum Beispiel Menschenfreundlichkeit, Sozialismus und Altruismus. Man sollte



62 $rimad-Bhagavatam [Canto 6, Kap. 1

sich jedoch von den Lehren der Bhagavad-gita erleuchten lassen und die Anweisun-
gen der Hochsten Personlichkeit Gottes annehmen, so da3 man alle natiirlichen Nei-
gungen zu materiellen Diensten unter verschiedenen Namen aufgibt und den Dienst
des Herrn annimmt. Die urspriingliche, natiirliche Neigung des Lebewesens ist es,
im Krsna-BewuBtsein zu handeln, und seine wahre Natur ist spirituell. Es ist die
Pflicht eines Menschen, zu verstehen, daB er, da er vom Wesen her spirituelle Seele
ist, der spirituellen Neigung gehorchen muB und sich nicht von materiellen Neigun-
gen hinwegtragen lassen darf. Srila Bhaktivinoda Thakura sang deshalb:

(miche) maydra vase, ydccha bhese,
khaccha habudubu, bhai

,,Meine lieben Briider, ihr werdet von den Wogen der materiellen Energie hin-
weggetragen und qualt euch unter so vielen leidvollen Umstanden. Manchmal ver-
sinkt ihr in den Wellen der materiellen Natur, und manchmal werdet ihr hin- und
hergeworfen wie ein Schwimmer, der im Meer kampft.*

Wie Bhaktivinoda Thakura bestitigt, kann das Lebewesen diese Neigung, sich
von den Wogen mayas libel zurichten zu lassen, in seine urspriingliche, natiirliche
Neigung umwandeln, die spirituell ist, wenn es endlich versteht, daB} es ewiglich
krsna-dasa, ein Diener Gottes, Krsnas, ist.

(jiva) krsna-dasa, ei visvasa,
karle ta’ ara duhkha nai

Wenn man, anstatt mdyd unter verschiedenen Namen zu dienen, seine dienende
Haltung dem Hochsten Herrn zuwendet, befindet man sich in Sicherheit, und es gibt
keine Schwierigkeiten mehr. Wenn jemand in der menschlichen Form des Lebens
seine urspriingliche, natiirliche Neigung wiedererweckt, indem er das vollkommene
Wissen versteht, das von Krsna Selbst in den vedischen Schriften offenbart wird,
wird sein Leben erfolgreich.

VERS 54.
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labdhva nimittam avyaktam
vyaktavyaktam bhavaty uta

yathd-yoni yatha bijam
svabhavena baliyasa

labdhva—wenn man erhalten hat; nimittam—die Ursache; avyaktam—der Person
nicht sichtbar oder unbekannt; vyakta-avyaktam—manifestiert und unmanifestiert
oder der grobe Korper und der feinstoffliche Korper; bhavati—ins Dasein treten;
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uta—gewiB; yatha-yoni—genau wie die Mutter; yathd-bijam—genau wie der Vater;
sva-bhdavena—durch die natiirliche Neigung; balivasa—die sehr machtvoll ist.

UBERSETZUNG

Die fruchtbringenden Titigkeiten, die ein Lebewesen ausfiihrt, sind, ob
fromm oder unfromm, die unsichtbare Ursache der Erfiillung seiner Wiin-
sche. Diese unsichtbare Ursache ist die Wurzel der verschiedenen Korper
des Lebewesens. Aufgrund seines starken Verlangens wird das Lebewesen in
einer bestimmten Familie geboren und erhilt einen Korper, der entweder
dem seiner Mutter oder dem seines Vaters gleicht. Die groben und fein-
stofflichen Korper werden je nach seinem Wunsch geschaffen.

ERLAUTERUNG

Der grobe Korper ist ein Ergebnis des feinstofflichen Korpers. Wie die
Bhagavad-gita (8.6) erklirt:

yam yam vapi smaran bhavam
tyajaty ante kalevaram

tam tam evaiti kaunteya
sadad tad-bhava-bhavitah

,,An welchen Seinszustand auch immer man sich erinnert, wenn man seinen
Korper verlaBt, diesen Zustand wird man ohne Zweifel erreichen.*

Die Verfassung des feinstofflichen Korpers zur Zeit des Todes wird durch die Ta-
tigkeiten des grobstofflichen Korpers bestimmt. Somit handelt der grobstoffliche
Korper wahrend der Lebenszeit, und der feinstoffliche Korper handelt zur Zeit des
Todes. Der feinstoffliche Korper, der /iriga oder Korper der Wiinsche genannt wird,
bildet die Grundlage fiir die Entwicklung eines bestimmten grobstofflichen Korpers,
welcher entweder dem der Mutter oder dem des Vaters gleicht. Nach dem Rg Veda
wird das Kind, wenn die Absonderungen der Mutter zur Zeit des Geschlechtsver-
kehrs starker sind als die des Vaters, einen weiblichen Korper erhalten, und wenn
die Absonderungen des Vaters mengenmaBig die der Mutter iibertreffen, wird das
Kind einen mannlichen Korper bekommen. Dies sind die feinstofflichen Gesetze der
Natur, die je nach Wunsch des Lebewesens wirken. Wenn ein Mensch dazu ausge-
bildet wird, seinen feinstofflichen Korper durch die Entwicklung von Krsna-
BewuBtsein umzuwandeln, wird der feinstoffliche Korper zur Zeit des Todes einen
grobstofflichen Korper erzeugen, in welchem man ein Geweihter Krsnas sein wird,
oder man wird, wenn man noch vollkommener ist, keinen weiteren materiellen
Korper annehmen, sondern sofort einen spirituellen Korper erhalten und deshalb
nach Hause, zu Gott, zuriickkehren. Das ist der Vorgang der Seelenwanderung. An-
statt zu versuchen, die menschliche Gesellschaft durch Vertrige zur Sinnenbefriedi-
gung, die sich ohnehin nie erreichen 14Bt, zu vereinen, ist es deshalb eindeutig erstre-
benswerter, die Menschen zu lehren, wie sie Krsna-bewulBt werden und nach Hause,
zu Gott, zuriickkehren konnen. Das gilt fiir die Gegenwart wie auch fiir alle Zeiten.
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VERS 55
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esa prakrti-sangena
purusasya viparyayah

asit sa eva na cirad
isa-sangad viliyate

esah—dies; prakrti-sanigena—wegen des Umgangs mit der materiellen Natur; pu-
rusasya—des Lebewesens; viparyayah—eine Situation des Vergessens oder eine un-
angenehme Lage; dsir—entstanden; sah—diese Lage; eva—tatsachlich; na—nicht; ci-
rat—eine lange Zeit beanspruchend; isa-sarigat—aus der Gemeinschaft mit dem
Hochsten Herrn; viliyate—wird besiegt.

UBERSETZUNG

Da das Lebewesen eine Verbindung mit der materiellen Natur eingeht,
befindet es sich in einer miBlichen Situation, doch wenn es in der mensch-
lichen Form des Lebens geschult wird, mit der Hochsten Personlichkeit Got-
tes oder Seinem Geweihten Gemeinschaft zu haben, kann diese Situation
iiberwunden werden.

ERLAUTERUNG

Das Wort prakrti bedeutet ,,materielle Natur*, und purusa 1aBt sich auch auf die
Hochste Personlichkeit Gottes beziehen. Wenn man seine Verbindung mit prakrti,
der weiblichen Energie Krsnas, fortsetzen will und durch die Illusion, prakrti ge-
nieBen zu konnen, von Krsna getrennt sein will, muf3 man weiter ein bedingtes Le-
ben filhren. Wenn man jedoch sein BewuBtsein dndert und mit der hochsten, ur-
springlichen Person (purusam sasvatam) oder mit Ihren Gefahrten Gemeinschaft
hat, kann man der Verstrickung der materiellen Natur entkommen. Wie in der
Bhagavad-gita (4.9) bestitigt wird: janma karma ca me divyam evam yo vetti tattva-
tah. Man muB einfach die Hochste Person, Krsna, hinsichtlich Seiner Gestalt, Seines
Namens, Seiner Tatigkeiten und Seiner Spiele verstehen. Auf diese Weise kann man
immer mit Krsna zusammensein. Tyaktva deham punar janma naiti mam eti so
‘riuna: Wenn man dann seinen grobstofflichen materiellen Korper aufgibt, braucht
man nicht wieder einen grobstofflichen Korper anzunehmen, sondern erhilt einen
spirituellen Korper, in dem man nach Hause, zu Gott, zuriickkehrt. So beendet man
das durch die Verbindung mit der materiellen Energie verursachte Elend. Zusam-
menfassend 1403t sich sagen, daB3 das Lebewesen ein ewiger Diener Gottes ist, jedoch
wegen seines Wunsches, die Materie zu beherrschen, in die materielle Welt kommt
und durch materielle Bedingungen gebunden ist. Befreiung bedeutet, dieses falsche
BewuBtsein aufzugeben und seinen urspriinglichen Dienst fiir den Herrn wiederzu-
beleben. Diese Riickkehr zum urspringlichen Leben wird mukii genannt, wie das
Srimad-Bhagavatam bestitigt (muktir hitvanyatha ripam svaripena vyavasthitih).
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VERS 56-57
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ayam hi sruta-sampannah
sila-vrtta-gunalayah

dhrta-vrato mrdur dantah
satya-van mantravic chucih

gurv-agny-atithi-vrddhanam
susrusur anahankrtah

sarva-bhita-suhrt sadhur
mita-vag anasuyakah

ayam—diese Person (als Ajamila bekannt); hi—in der Tat; sruta-sampannah
—wohlbelesen im vedischen Wissen; sila—von gutem Charakter; vrita—gutes Be-
nehmen; guna—und guter Eigenschaften; alayah—das Behaltnis; dhrta-vratah—
verankert in der Erfiillung der vedischen Anweisungen; mrduh—sehr mild; dan-
tah—den Geist und die Sinne vollstindig beherrschend; satya-vak—immer ehrlich;
mantra-vit—wissend, wie die vedischen Hymnen zu chanten sind; sucih—stets sehr
ordentlich und sauber; guru— der spirituelle Meister; agni—der Feuergott; atihi—
Gaste; vrddhanam—und von den alteren Angehorigen des Haushalts; susrisuh—
mit groBem Respekt im Dienst beschaftigt; anaharkrtah—ohne Stolz oder falsches
Prestige; sarva-bhiita-suhrt—freundlich zu allen Lebewesen; sddhuh—anstandig
(niemand konnte einen Fehler an seinem Charakter entdecken); mita-vak—mit gro-
Ber Vorsicht sprechend, um keinen Unsinn zu reden; anasiiyakah—nicht neidisch.

UBERSETZUNG

Am Anfang studierte dieser brahmana namens Ajamila die vedischen
Schriften. Er war der Inbegriff guten Charakters, guter Lebensfiihrung und
guter Eigenschaften. Fest verankert im Befolgen der vedischen Anweisun-
gen, war er sehr sanft und hoflich und verstand es, seinen Geist und seine
Sinne zu beherrschen. AuRerdem war er stets ehrlich, er wuldte die vedi-
schen mantras zu chanten, und er war auch iiberaus rein. Ajamila erwies sei-
nem spirituellen Meister, dem Feuergott, den Gisten und den dlteren Mit-
gliedern seines Haushalts allen Respekt. Tatsichlich war er frei von falschem
Geltungsbediirfnis. Er war aufrichtig, wohlwollend gegeniiber allen Lebe-
wesen und von gutem Benehmen. Er sprach niemals Unsinn und war auch
auf niemanden neidisch.
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ERLAUTERUNG

Die Sendboten Yamarajas, die Yamadutas, erklaren die wirkliche Bedeutung von
Frommigkeit und Unfrommigkeit und veranschaulichen, wie ein Lebewesen in die
materielle Welt verstrickt ist. Hinsichtlich der Geschichte von Ajamilas Leben be-
richten die Yamadutas, da dieser am Anfang ein belesener Gelehrter der vedischen
Literatur gewesen war. Er war von gutem Benehmen, ordentlich und sauber sowie
sehr gilitig zu jedermann. Tatsachlich besal er alle guten Eigenschaften. Er war, mit
anderen Worten, genau wie ein vollkommener brahmana. Von einem brahmana
wird erwartet, daB er vorbildlich fromm ist, allen regulierenden Prinzipien folgt und
alle guten Yorzﬁge besitzt. Die Merkmale der Frommigkeit werden in diesen Versen
dargelegt. Srila Viraraghava Acarya kommentiert, dhrta-vrata bedeutet dhrtam vra-
tam stri-sariga-rahityatmaka-brahmacarya-ripam. Mit anderen Worten, Ajamila
befolgte die Regeln und Vorschriften des Zolibats als vollkommener brahmacari
und war sehr sanftmiitig, ehrlich, sauber und rein. Wie er trotz all dieser Vorziige
zu Fall kam und ihm deshalb Yamarajas Bestrafung drohte, wird in den folgenden
Versen beschrieben.

VERS 58-60

e 3 ae fgaedaes e |
ARW @ AT FETIAHTA |14l
ZZA W wiregd a8 gfem |
fir 9 7y W Argfimdn sl
T fIgysiem saud feaara |
FSITE  ga=aaant=ah |1§oll

ekaddsau vanam yatah
pitr-sandesakrd dvijah

adaya tata avrttah
phala-puspa-samit-kusdan

dadarsa kaminam karicic
chudram saha bhujisyaya

pitva ca madhu maireyam
maddghurnita-netraya

mattaya vislathan-nivya
vyapetam nirapatrapam

kridantam anugdyantam
hasantam anayantike
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ekada—eines Tages; asau—dieser Ajamila; vanam-ydatah—ging in den Wald; pitr
—seines Vaters; sandesa—der Befehl; krr—ausfithrend; dvijah—der brahmana; ada-
ya—sammelnd; tatah—aus dem Wald; avrrtah—zuriickkehrend; phala-puspa
—Friichte und Blumen; samit-kusan—zwei Arten von Gras, bekannt als samit und
kusa, dadarsa—sah; kaminam—sehr lustvoll; karicit—jemand; sudram—ein viert-
klassiger Mensch, ein sudra; saha—zusammen mit; bhujisyaya—eine gewohnliche
Dienerin oder Prostituierte; pitvi—nach dem Trinken; ca—auch; madhu—Nektar;
mairevam—aus der soma-Blume hergestellt; mada—durch Berauschung; dghiirnita
—bewegend; netraya—ihre Augen; mattaya—berauscht; vislathat-nivya—deren Klei-
dung lose hing; vyapetam—vom rechten Verhalten abgewichen; nirapatra-
pam—ohne Furcht vor offentlicher Meinung; kridantam—mit GenuB3 beschaftigt;
anugayantam—singend; hasantam—lachelnd; anayd—mit ihr; antike—nahe.

UBERSETZUNG

Einst ging dieser brahmapa, Ajamila, der Anordnung seines Vaters fol-
gend, in den Wald, um Friichte, Blumen und zwei Arten von Gras — samit
und ku§a — zu sammeln. Auf dem Heimweg begegnete er einem $udra,
einem sehr liisternen, viertklassigen Mann, der schamlos eine Prostituierte
umarmte und kiifte. Der $udra lichelte, sang und vergniigte sich, als sei
dies das rechte Benehmen. Sowohl der §udra als auch die Prostituierte wa-
ren betrunken. Die Augen der Prostituierten verdrehten sich vor Berau-
schung, und ihre Kleidung lockerte sich. Das war der Zustand, in dem Aja-
mila sie erblickte.

ERLAUTERUNG

Wihrend Ajamila den 6ffentlichen Weg entlangging, begegnete er einem viert-
klassigen Mann und einer Prostituierten, die hier anschaulich beschrieben werden.
Fille von Betrunkenheit waren auch in anderen Zeitaltern manchmal zu sehen,
wenngleich nicht sehr oft; im gegenwartigen Zeitalter des Kali jedoch kann man
solche Siinde tiberall sehen, denn tiberall auf der Welt sind die Menschen schamlos
geworden. Vor langer Zeit, als Ajamila die Szene mit dem betrunkenen sidra und
der Prostituierten sah, wurde er, der ein vollkommener brahmacdri gewesen war, in
Mitleidenschaft gezogen. Heutzutage ist solche Siinde an so vielen Orten zu sehen,
und deshalb miissen wir die Situation eines brahmacari-Schiilers, der solches Ver-
halten sieht, in Betracht ziehen. Es ist sehr schwierig fiir einen solchen brahmacari,
stetig zu bleiben, es sei denn, er folgt duBerst strikt den regulierenden Prinzipien.
Nichtsdestotrotz kann man, wenn man Krsna-BewuBtsein sehr ernst nimmt, der
durch Siinde verursachten Verlockung widerstehen. In unserer Bewegung fiir
Krsna-BewuBtsein verbieten wir unzulassige Sexualitdat, Berauschung, Fleischessen
und Gliicksspiel. Im Kali-yuga ist eine betrunkene, halbnackte Frau, die einen be-
trunkenen Mann umarmt, kein auBergewohnlicher Anblick, besonders in den west-
lichen Landern, und sich beim Anblick solcher Dinge zu beherrschen, ist auBerst
schwierig. Nichtsdestoweniger wird Krsna, wenn man durch die Gnade Krsnas an
den regulierenden Prinzipien festhilt und den Hare-Krsna-mantra chantet, einen
gewil3 beschiitzen. Tatsachlich erklart Krsna, daB3 Sein Geweihter niemals vergehen
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wird (kaunteya pratijanihi na me bhaktah pranasyati). Aus diessm Grunde sollten
alle Schiiler, die Krsna-BewuBtsein praktizieren, gehorsam den regulierenden Prin-
zipien folgen und im Chanten des Heiligen Namens des Herrn verankert sein. Dann
gibt es keinen AnlaB3 zur Furcht. Andernfalls ist die eigene Stellung sehr gefahrlich,
besonders im Kali-yuga.

VERS 61
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drstva tam kama-liptena
bahuna parirambhitam

jagama hrc-chaya-vasam
sahasaiva vimohitah

drstva—sehend; ram—sie (die Prostituierte); kama-liptena—mit Turmerik ge-
schmiickt, um lustvolle Verlangen zu wecken; bghuna—mit dem Arm; pariram-
bhitam—umarmt; jagama—ging; hrt-saya—lustvoller Wiinsche im Herzen; vasam
—unter Kontrolle; sahasd—plotzlich; eva—tatsichlich; vimohitah—getauscht.

UBERSETZUNG

Der $iidra, dessen Arm mit Turmerik-Puder geschmiickt war, umarmte
die Prostituierte. Als Ajamila sie erblickte, erwachten die schlummernden
lustvollen Verlangen in seinem Herzen, und, in lllusion, verfiel er ihrer
Macht.

ERLAUTERUNG

Es wird gesagt, daB es die lustvollen Verlangen des anderen Geschlechts entfacht,
wenn man seinen Korper mit Turmerik einreibt. Das Wort kama-liptena deutet dar-
auf hin, daB der siudra seinen Korper mit Turmerik geschmiickt hatte.

VERS 62
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stambhayann atmanatmanam
yavat sattvam yatha-srutam
na sasaka samadhatum
mano madana-vepitam
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stambhayan—zu beherrschen versuchend; armand—durch die Intelligenz; arma-
nam—der Geist; yavat-sattvam—so weit es ihm moglich war; yathd-srutam—indem
er sich an die Anweisungen (des Zolibats oder brahmacarya, eine Frau nicht einmal
anzusehen) erinnerte; na—nicht; sasdka—war in der Lage; samadhatum—zu beherr-
schen; manah—der Geist; madana-vepitam—vom Liebesgott oder von lustvollen
Verlangen erregt.

UBERSETZUNG

Soweit wie moglich versuchte er, sich geduldig an die Anweisungen der
§astras zu erinnern, eine Frau nicht einmal anzusehen. Mit Hilfe seines
Wissens und seines Verstandes versuchte er, seine lustvollen Wiinsche zu
bezihmen, doch aufgrund der Macht des Liebesgottes in seinem Herzen ge-
lang es ihm nicht, seine Gedanken zu beherrschen.

ERLAUTERUNG

Solange man, was Wissen, Geduld und rechtes korperliches, geistiges und intel-
lektuelles Verhalten anbelangt, nicht sehr stark ist, wird es einem duBerst schwer
fallen, seine lustvollen Wiinsche zu bezahmen. Deshalb konnte, wie oben beschrie-
ben, selbst ein vollstindig qualifizierter brahmana, als er einen Mann erblickte, wie
er eine junge Frau umarmte und praktisch alles tat, was zum Geschlechtsverkehr er-
forderlich ist, seine liisternen Wiinsche nicht bezahmen und sich nicht davon abhal-
ten, ihnen nachzugehen. Wegen der Macht des materialistischen Lebens ist es
duBerst schwierig, Selbstbeherrschung aufrechtzuerhalten, es sei denn, man steht
durch hingebungsvollen Dienst unter dem besonderen Schutz der Hochsten Person-
lichkeit Gottes.

VERS 63
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tan-nimitta-smara-vyaja-
graha-grasto vicetanah

tam eva manasa dhydyan
sva-dharmad virarama ha

tat-nimitta—verursacht durch ihren Anblick; smara-vydja—indem er es aus-
niitzte, daB er standig an sie dachte; graha-grastah—von einer Sonnen- oder Mond-
finsternis befallen; vicetanah—vollstindig seine wahre Stellung vergessen habend;
tam—sie; eva—gewiB; manasa—Geiste; dhydyan—meditierend tber; sva-dharmat
—von den regulierenden Prinzipien, die von einem brahmana befolgt werden; vira-
rama ha—er horte vollstandig auf.
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UBERSETZUNG

In gleicher Weise, wie die Sonne und der Mond von einem niederen Pla-
neten verdeckt werden, verlor der brahmana all seine Vernunft. Indem er
die Situation ausnutzte, dachte er stindig an die Prostituierte, und nach
kurzer Zeit nahm er sie als Dienerin in sein Haus und vernachlissigte alle re-
gulierenden Prinzipien eines brahmana.

ERLAUTERUNG

Mit diesem Vers will Sukadeva Gosvamidem Leser vor Augen fiihren, daB Aja-
milas erhabene Stellung als brahmana durch seinen Umgang mit der Prostituierten
so sehr zerstort wurde, daB3 er all seine brahmanischen Tatigkeiten vergalB3. Nichts-
destoweniger wurde er am Ende seines Lebens durch das Chanten der vier Silben
des Namens Narayana aus der grof3ten Gefahr der Erniedrigung gerettet. Svalpam
apy asya dharmasya trayate mahato bhayat: Schon ein wenig hingebungsvoller
Dienst kann einen Menschen vor der gro3ten Gefahr bewahren. Hingebungsvoller
Dienst, der mit dem Chanten des Heiligen Namens des Herrn beginnt, ist so macht-
voll, daBB man, selbst wenn man durch sexuelle Ziigellosigkeit von der hohen Stufe
eines brahmana stiirzt, vor allen Ubeln bewahrt werden kann, wenn man auf die
eine oder andere Weise den Heiligen Namen des Herrn chantet. Das ist die
auBerordentliche Macht des Heiligen Namens des Herrn. Aus diesem Grunde wird
in der Bhagavad-gita geraten, daBB man nicht einmal fiir einen Augenblick das Chan-
ten des Heiligen Namens vergessen sollte (satatam kirtayanto mam yatantas ca
drdha-vratah). Es gibt so viele Gefahren in der materiellen Welt, daBB man jederzeit
von einer hohen Stellung stiirzen kann. Wenn man jedoch durch das Chanten des
Hare-Krsna-maha-mantra immer rein und stetig bleibt, wird man ohne Zweifel in
Sicherheit sein.

VERS 64
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tam eva tosayam dasa
pitryenadrthena yavata

gramyair manoramaih kamaih
prasideta yathd tatha

tam—sie (die Prostituierte); eva—tatsichlich; tosayam dsa—er versuchte zu er-
freuen; pitryena—das er von der harten Arbeit seines Vaters bekam; arthena
—durch das Geld; yavata—so lange wie moglich; gramyaih—materiell;, manah-ra-
maih—erfreulich fiir ihr Gemiit; kamaih—durch Geschenke fiir den SinnengenuB;
prasideta—sie wiirde zufrieden sein; yathd—so daB; tatha—auf diese Weise.
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UBERSETZUNG

So begann Ajamila, alles Geld, das er von seinem Vater geerbt hatte, aus-
zugeben, um die Prostituierte durch vielerlei materielle Geschenke zu er-
freuen, damit sie ihm wohigesonnen bliebe. Er gab alle seine brahma-
nischen Tatigkeiten auf, um die Prostituierte zufriedenzustellen.

ERLAUTERUNG

Es gibt iiberall auf der Welt viele Beispiele, wie ein gelauterter Mensch, weil er
sich zu einer Prostituierten hingezogen fiihlte, alles ererbte Geld ausgab. Diese Art
der Schiirzenjagerei ist hochst abscheulich, und das Verlangen nach Geschlechtsver-
kehr mit einer Prostituierten kann den Charakter ruinieren, jemandes hohe Stellung
zerstoren und einem alles Geld, das man besitzt, rauben. Deshalb ist unzulassige Se-
xualitat strikt untersagt. Man sollte sich mit seiner Ehefrau zufriedengeben, denn
schon eine leichte Abweichung wird verheerenden Schaden anrichten. Ein Krsna-
bewuBter grhastha sollte sich immer daran erinnern. Er sollte stets mit einer Frau
zufrieden sein und durch das Chanten des Hare-Krsna-mantra friedlich bleiben. An-
dernfalls konnte er jederzeit von seiner guten Position herunterfallen, wie am Bei-
spiel Ajamilas deutlich wird.

VERS 65
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vipram sva-bharyam apraudham
kule mahati lambhitam

visasarjdacirat papah
svairinyapanga-viddha-dhih

vipram—die Tochter eines brahmana; sva-bharyam—seine Ehefrau; apraudham
—nicht sehr alt (jugendlich); kule—aus einer Familie; mahati—sehr ehrenwert;
lambhitam—geheiratet; visasarja—er gab auf; acirat—sehr bald; pdpah—siindhaft;
svairinya—der Prostituierten; apdnga-viddha-dhih—seine Intelligenz, durchbohrt
vom liisternen Blick.

UBERSETZUNG

Weil seine Intelligenz vom liisternen Blick der Prostituierten durchbohrt
worden war, widmete sich der iiberwiltigte brahmana Ajamila in ihrer Ge-
sellschaft siindhaften Titigkeiten. Er gab sogar die Gesellschaft seiner
duBerst schonen, jungen Ehefrau auf, die aus einer sehr ehrenwerten
brahmana-Familie stammte.
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ERLAUTERUNG

TraditionsgemaB steht es jedem zu, das Eigentum seines Vaters zu erben, und
auch A jamila erbte das Geld seines Vaters. Aber was tat er mit dem Geld? Statt das
Geld in den Dienst Krsnas zu stellen, verwendete er es im Dienste einer Prostituier-
ten. Aus diesem Grunde war er verdammt und sollte von Yamaraja bestraft werden.
Und wie kam es dazu? Er fiel dem geféhrlichen, lustvollen Blick einer Prostituierten
zum Opfer.

VERS 66
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yatas tatas copaninye
nyayato ‘nydyato dhanam
babharasyah kutumbinyah
kutumbam manda-dhir ayam

yatah tatah—wo immer moglich und wie immer moglich; ca—und; upaninye—er
bekam; nydyatah—rechtmaBig; anydyatah—unrechtmaBig; dhanam—Geld; babha-
ra—er unterhielt; asydh—von ihr; kutumbinyah—viele Sohne und Tochter habend;
kutumbam—die Familie;, manda-dhih—aller Intelligenz beraubt; ayam—dieser
Mensch (A jamila).

UBERSETZUNG

Obgleich er in einer brahmana-Familie geboren war, beschaffte sich die-
ser Halunke, da er wegen des Umganges mit der Prostituierten seiner Intel-
ligenz beraubt war, auf die eine oder andere Weise Geld, ganz gleich, ob es
rechtmiRig oder unrechtmiBig war, und benutzte es dazu, die S6hne und
Tochter der Prostituierten zu unterhalten.

VERS 67
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yad asau sastram ullanghya
svaira-cary ati-garhitah

avartata ciram kalam
aghayur asucir malat

yat—weil; asau—dieser brahmana; sastram ullanghya—die Gesetze der sdstras
uberschreitend; svaira-cari—verantwortungslos handelnd; ati-garhitah—auBerst
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verdammt; avartata—verbrachte; ciram kalam—eine lange Zeit; agha-ayuh—dessen
Leben mit siindhaften Tatigkeiten erfiillt war; asucih—unsauber; malat—wegen der
Unreinheit.

UBERSETZUNG

Dieser brahmana verbrachte verantwortungslos sein Leben damit, alle
Regeln und Vorschriften der heiligen Schriften zu verletzten, verschwende-
risch zu leben und Speisen zu sich zu nehmen, die von einer Prostituierten
zubereitet waren. Deshalb ist er voller Siinden. Er ist unsauber und ist ver-
botenen Tatigkeiten verfallen.

ERLAUTERUNG

Speisen, die von einem unsauberen Menschen, besonders von einer Prostituier-
ten, zubereitet wurden, sind duBerst verunreinigend. Ajamila aB3 solche Speisen, und
deshalb verdiente er es, von Yamaraja bestraft zu werden.

VERS 68
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tata enam danda-pdaneh
sakasam krta-kilbisam

nesyamo ’krta-nirvesam
yatra dandena suddhyati

tatah—deshalb; enam—ihn; danda-pdaneh—von Yamaraja, der ermichtigt ist, zu
bestrafen; sakasam—in der Gegenwart; krta-kilbisam—der regelmaBig alle siindhaf-
ten Handlungen begangen hat; nesyamah—wir werden nehmen; akrta-nirvesam—
jemand, der sich keiner BuBBe unterzogen hat; yatra—wo; dandena—durch Bestra-
fung; suddhyati—wird geldutert werden.

UBERSETZUNG

Dieser Ajamila unterzog sich keiner Bufe. Deshalb miissen wir ihn
wegen seines siindhaften Lebens vor Yamaraja bringen, der ihn bestrafen
wird. Dort wird er dem AusmaB seiner siindhaften Titigkeiten gemiR be-
straft und somit gelidutert werden.

ERLAUTERUNG

Die Visnuditas hatten den Yamadutas untersagt, Ajamila zu Yamaraja zu brin-
gen, und deshalb erklarten die Yamadutas, daB3 es Rechtens sei, einen solchen Men-
schen vor Yamaraja zu fiihren. Da sich Ajamila keiner Bulle unterzogen habe, sei
er Yamaraja zu ubergeben, auf daB er gelautert werde. Wenn ein Mensch einen
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Mord begeht, macht er sich der Siinde schuldig und muf3 deshalb ebenfalls getotet
werden; andernfalls wird er nach dem Tode viele siindhafte Reaktionen erleiden
miissen. Ebenso ist die Bestrafung durch Yamaraja ein Vorgang der Lauterung fiir
die schiandlichsten siindhaften Menschen. Deshalb baten die Yamadutas die Visnu-
dutas, sie nicht daran zu hindern, Ajamila an Yamaraja auszuliefern.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 1. Kapitel im Sechsten Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Die Geschichte vom Leben des Ajamila‘".



2. Kapitel

Ajamilas Rettung durch die Visnudutas

In diesem Kapitel erklaren die Botschafter von Vaikuntha den Yamadutas die
Herrlichkeiten des Chantens der Heiligen Namen des Herrn. Die Visnuditas sagten:
,,Es werden jetzt sogar schon in einer Versammlung von Gottgeweihten unfromme
Handlungen begangen, denn ein Mensch, der keine Strafe verdient, soll in der Ver-
sammlung von Yamaraja bestraft werden. Die Masse der Menschen ist, was ihre Si-
cherheit und ihren Schutz anbelangt, hilflos und abhangig von der Regierung. Wenn
die Regierung dies ausnutzt, um die Biirger zu schddigen, an wen werden diese sich
dann wenden? Wir sehen klar, daBB Ajamila nicht bestraft werden sollte, obgleich ihr
versucht, ihn zu Yamaraja zu fiihren, auf daB3 er bestraft werde.*

Der Grund dafiir, daB Ajamila keine Strafe gebiihrte, bestand darin, daB er den
Heiligen Namen des Herrn gepriesen hatte. Die Visnudiitas erlauterten dies folgen-
dermaBen: ,,Einfach durch einmaliges Chanten des Heiligen Namens Narayanas ist
dieser brahmana von den Reaktionen seines siindhaften Lebens frei geworden. In
der Tat ist er nicht nur von den Siinden seines gegenwartigen Lebens befreit, son-
dern auch von den Siinden vieler, vieler Tausender anderer Leben. Er hat bereits fir
alle seine siindhaften Handlungen wahre BuBe vollzogen. Wenn man nach den An-
weisungen der sastras BuBe tut, wird man nicht wirklich frei von siindhaften Reak-
tionen; wenn man jedoch den Heiligen Namen des Herrn chantet, kann schon ein
Funke dieses Chantens einen Menschen von allen Siinden befreien. Das Chanten
iber die Herrlichkeiten des Heiligen Namens des Herrn erweckt alles gute Gliick.
Deshalb besteht kein Zweifel daran, dal Ajamila, da er vollstandig frei von allen
siindhaften Reaktionen ist, nicht von Yamaraja bestraft werden sollte.*

Nachdem die Visnuditas dies gesagt hatten, befreiten sie Ajamila von den Fes-
seln der Yamaditas und kehrten in ihr Reich zuriick. Der brahmana Ajamila jedoch
brachte den Visnudiitas seine respektvollen Ehrerbietungen dar. Er begriff, wie sehr
er dadurch vom Gliick begiinstigt worden war, daB3 er am Ende seines Lebens den
Heiligen Namen Narayanas gechantet hatte. Er konnte tatsdchlich die Bedeutung
dieses Gliicks vollig erkennen. Da er das Zwiegesprach zwischen den Yamadutas
und den Visnudutas vollkommen verstanden hatte, wurde er ein reiner Geweihter
der Hochsten Personlichkeit Gottes. Er beklagte sehr, wie siindvoll er gewesen war,
und immer wieder verdammte er sich.

Weil Ajamila den Visnuditas begegnet war, erwachte letztlich sein urspriingli-
ches BewuBtsein, worauf er alles aufgab und nach Hardwar ging, um sich dort ohne
Abweichung dem hingebungsvollen Dienst zu widmen und immer an die Hochste
Personlichkeit Gottes zu denken. SchlieBlich kamen die Visnudiitas an diesen Ort,
setzten ihn auf einen goldenen Thron und brachten ihn fort nach Vaikunthaloka.

Zusammenfassend ist zu sagen, daB der Heilige Name Narayanas, obgleich der
siindhafte A jamila eigentlich seinen Sohn rufen wollte und obgleich er im Anfangs-
stadium, im namabhdsa chantete, die Macht besal3, ihm Befreiung zu gewahren.

75
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Aus diesem Grunde ist jemand, der den Heiligen Namen des Herrn mit Glauben
und Hingabe chantet, zweifellos fortgeschritten. Er wird selbst in seinem materiel-
len, bedingten Leben beschiitzt.

VERS 1
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sri-badardyanir uvaca
evam te bhagavad-duta
yamadutabhibhasitam
upadharydtha tan rajan
pratyahur naya-kovidah

sri-badardyanih uvaca—Sukadeva Gosvémj, der Sohn Vyasadevas, sagte; evam
—somit; te—sie; bhagavat-ditah—die Diener Sri Visnus; yamadiita—von den Die-
nern Yamarajas; abhibhasitam—was wurde gesprochen; upadhdrya—hérend; atha
—dann; tan—ihnen; rajan— o Konig; pratyahuh—erwiderten in rechter Weise; naya-
kovidah—vertraut mit guten Argumenten oder guter Logik.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sagte: Mein lieber Konig, die Diener Sri Visnus sind
stets sehr bewandert in Logik und Argumenten. Nachdem sie die Worte der
Yamaditas vernommen hatten, antworteten sie folgendermaRen.

VERS 2
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sri-visnuduta ucuh
aho kastam dharma-drsam
adharmah sprsate sabham
yatradandyesv apapesu
dando yair dhriyate vrtha

sri-visnudutah icuh—die Visnuditas sagten; aho— o weh; kastam—wie schmerz-
haft es ist; dharma-drsam—von Menschen, die daran interessiert sind, Religion auf-
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rechtzuerhalten; adharmah—Irreligion; sprsate—beeintrachtigend; sabham—die Ver-
sammlung; yatra—worin; adandyesu—Menschen, die nicht bestraft werden sollten;
apapesu—die sindlos sind; dandah—Bestrafung; yaih—von dem; dhriyate
—wird zugeteilt; vrthd—unnotigerweise.

UBERSETZUNG

Die Visnudiitas sagten: O weh, wie schmerzhaft ist es, daB Irreligion eine
Versammlung beeintrichtigt, in der Religion aufrechterhalten werden
sollte. In der Tat bestrafen diejenigen, die fiir die Aufrechterhaltung der re-
ligiosen Prinzipien verantwortlich sind, einen siindlosen Menschen, der
keine Strafe verdient.

ERLAUTERUNG

Die Visnudiitas beschuldigten die Yamadiitas, die religiosen Prinzipien dadurch
zu verletzen, dal} sie versuchten, Ajamila zur Bestrafung vor Yamaraja zu zerren.
Yamaraja ist der Beauftragte, der von der Hochsten Personlichkeit Gottes eingesetzt
worden ist, religiose und irreligiose Prinzipien zu beurteilen und Menschen zu be-
strafen, die irreligios sind. Wenn jedoch vollig siindlose Menschen bestraft werden,
wird die gesamte Versammlung Yamarajas verunreinigt. Dieses Prinzip trifft nicht
nur auf die Versammlung Yamarajas zu, sondern auch auf die gesamte menschliche
Gesellschaft.

In der menschlichen Gesellschaft ist die Aufrechterhaltung religidser Prinzipien
die Pflicht des Konigshofes oder der Regierung. Ungliicklicherweise werden im ge-
genwartigen yuga, dem Kali-yuga, die religiosen Prinzipien verfalscht, und die Re-
gierung ist nicht in der Lage, richtig zu beurteilen, was strafbar ist und was nicht. Es
wird gesagt, dafl im Kali-yuga jemand, der kein Geld fiir Gerichtsverfahren ausge-
ben kann, auch keine Gerechtigkeit erhalten kann. Tatsachlich wird sogar des ofte-
ren entdeckt, da3 die Beamten an Gerichtshofen bestochen werden, damit sie giin-
stige Urteile fdllen. Manchmal werden religiose Menschen, die die Bewegung fiir
Krsna-BewuBtsein zum Wohle der gesamten Bevolkerung predigen, eingesperrt und
von Polizei und Gerichtshofen beldstigt. Die Visnudutas, die Vaisnavas sind, klagten
iber diese sehr bedauerlichen Tatsachen. Aufgrund ihres spirituellen Mitleids fiir
alle gefallenen Seelen gehen die Vaisnavas hinaus, um nach der Standardmethode al-
ler religiosen Prinzipien zu predigen, doch leider werden wegen des Einflusses des
Kali-yuga Vaisnavas, die ihr Leben dem Predigen der Herrlichkeiten des Herrn ge-
widmet haben, manchmal mit der félschlichen Beschuldigung, den Frieden zu sto-
ren, beldstigt und bestraft.

VERS 3
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prajanam pitaro ye ca
sastarah sadhavah samah

yadi syat tesu vaisamyanm
kam yanti saranam prajah

prajanam—der Biirger; pitarah—Beschiitzer, Wachter (Konige oder Regierungs-
beamte); ye—diejenigen, die; ca—und; sdstdgrah—geben Anweisungen hinsichtlich
Gesetz und Ordnung; sddhavah—mit allen guten Eigenschaften ausgestattet; samah
—jedem gegeniiber gleich; yadi—wenn; sydt—es gibt; tesu—unter ihnen; vaisamyam
—Parteilichkeit; kam—was; yanti—wird gehen zu; saranam—Zuflucht; prajah—die
Biirger.

UBERSETZUNG

Ein Konig oder Regierungsbeamter sollte so qualifiziert sein, daB er aus
Zuneigung und Liebe als Vater, Erhalter und Beschiitzer der Biirger handelt.
Er sollte den Biirgern guten Rat und Anweisungen in Einklang mit den
mafgebenden Schriften erteilen und jedem gleichgesinnt sein. So verhilt
sich Yamaraja, denn er ist der hochste Meister der Gerechtigkeit, und dieje-
nigen, die seinen FuBstapfen folgen, verhalten sich ebenso. Wenn solche
Personen jedoch verunreinigt werden und Parteilichkeit zeigen, indem sie
einen unschuldigen und untadeligen Menschen bestrafen, an wen werden
die Biirger sich dann wenden, um fiir ihre Erhaltung und Sicherheit Schutz
zu suchen?

ERLAUTERUNG

Der Konig — oder in der heutigen Zeit die Regierung — sollte als Beschiitzer der
Biirger handeln, indem er sie das rechte Ziel des Lebens lehrt. Die menschliche
Form des Lebens ist besonders fiir die Verwirklichung des Selbst und seiner Bezie-
hung zur Hochsten Personlichkeit Gottes bestimmt, denn dies 1Bt sich im tierischen
Leben nicht verwirklichen. Die Pflicht der Regierung besteht deshalb darin, sich in
solcher Weise um die Schulung aller Biirger zu kiimmern, daB sie durch einen all-
mahlichen Vorgang zur spirituellen Ebene erhoben werden und das Selbst sowie
seine Beziehung zu Gott verwirklichen. Dieses Prinzip wurde von Konigen wie
Maharaja Yudhisthira, Maharaja Pariksit, Sr1 Ramacandra, Maharaja Ambarisa
und Prahlada Maharaja befolgt. Die Regierungsfiihrer miissen sehr ehrenhaft und
religios sein; andernfalls werden alle Staatsangelegenheiten in Mitleidenschaft gezo-
gen. Ungliicklicherweise wéhlen Banditen und Diebe im Namen der Demokratie
andere Banditen und Diebe in die wichtigsten Amter der Regierung. Erst kiirzlich
wurde dies in Amerika bewiesen, wo der Prasident verurteilt und von den Biirgern
seines Amtes enthoben werden muBte. Dies ist nur einer von vielen Fallen. Weil die
Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein sehr bedeutsam ist, sollten die Menschen Krsna-
bewuBt sein und nicht jemanden wahlen, der nicht Krsna-bewuft ist. Dann wird
wirklicher Friede und Wohlstand im Staate herrschen. Wenn ein Vaisnava das
Fehlverhalten der Regierung sieht, verspiirt er tiefes Mitleid im Herzen und versucht
sein Bestes, die Situation durch das Verbreiten der Hare-Krsna-Bewegung zu lau-
tern.
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VERS 4
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yad yad dcarati sreyan
itaras tat tad thate

sa yat pramanam kurute
lokas tad anuvartate

yat yat—was immer; dcarati—fihrt aus; sreydn—ein erstklassiger Mensch mit
vollstindigem Wissen iiber die religiosen Prinzipien; itarah—der untergeordnete
Mensch; tat tat—das; ihate—fiihrt aus; sah—er (der groBe Mann); yat—was immer;
pramanam—als maBgeblich oder als die richtige Sache; kurute—akzeptiert; lokah
—die allgemeine Offentlichkeit; tar—das; anuvartate—folgt.

UBERSETZUNG

Die Masse der Menschen folgt dem Beispiel eines Fiihrers in der Gesell-
schaft und ahmt sein Verhalten nach. Sie erkennen als mafgeblich an, was
immer der Fiihrer anerkennt.

ERLAUTERUNG

Obgleich Ajamila keine Strafe gebiihrte, bestanden die Yamadiitas darauf, ihn
Yamaraja zur Bestrafung vorzufiihren. Das war adharma oder gegen die religiosen
Prinzipien. Die Visnuditas befiirchteten, daB die Fiihrung der menschlichen Gesell-
schaft verdorben werde, wenn sie solch irreligioses Verhalten zulieBen. In der heuti-
gen Zeit versucht die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein, die richtigen Prinzipien zur
Fiihrung der menschlichen Gesellschaft einzufiihren, doch ungliicklicherweise un-
terstiitzen die Regierungen des Kali-yuga die Hare-Krsna-Bewegung nicht in ange-
messener Weise, da sie ihren wertvollen Dienst nicht zu schdtzen wissen. Die Hare-
Krsna-Bewegung ist die geeignete Bewegung zur Verbesserung des gefallenen Zu-
standes der menschlichen Gesellschaft, und deshalb sollten Regierungen und offent-
liche Fiihrer in jedem Teil der Welt diese Bewegung unterstiitzen, um den siindhaf-
ten Zustand der Menschheit vollstindig zu korrigieren.

VERS 5-6
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yasyanke sira adhdaya
lokah svapiti nirvrtah

svayam dharmam adharmam va
na hi veda yatha pasuh

sa katham nyarpitatmanam
krta-maitram acetanam

visrambhaniyo bhiutanam
saghrno dogdhum arhati

yasya—dessen; arke—auf dem SchoB; sirah—der Kopf; ddhdya—setzend; lokah
—die allgemeine Masse der Menschen; svapiti—Schlaf; nirvrtah—in Frieden; sva-
yam—personlich; dharmam—religiose Prinzipien oder das Ziel des Lebens; adhar-
mam—irreligiose Prinzipien; va—oder; na—nicht; hi—tatsachlich; veda—wissen; ya-
tha—genau wie; pasuh—ein Tier; sah—solch ein Mensch; katham—wie; nyarpi-
ta-atmanam—dem Lebewesen, das sich vollig hingegeben hat; krta-maitram—aus-
gestattet mit gutem Glauben und Freundschaft; aceranam—mit unentwickeltem
BewubBtsein, toricht; visrambhaniyah—es verdienend, der Gegenstand des Glaubens
zu sein; bhiutanam—der Lebewesen; sa-ghrnah—dessen Herz sanft ist und dem Wohl
aller Menschen dient; dogdhum—um Schmerz zu bereiten; arhati—ist fahig.

UBERSETZUNG

Die Aligemeinheit ist nicht sehr fortgeschritten im Wissen, mittels des-
sen man zwischen Religion und Irreligion unterscheidet. Der unschuldige,
unerleuchtete Biirger ist wie ein unwissendes Tier, das friedlich mit dem
Kopf auf dem SchoR seines Meisters schlift und vertrauensvoll an den
Schutz des Meisters glaubt. Wenn ein Fiihrer wirklich giitigen Herzens ist
und es verdient, daB® ein Lebewesen ihm seinen Glauben schenkt, wie kann
er dann einen torichten Menschen bestrafen oder téten, der sich ihm in gu-
tem Glauben und Freundschaft vollstindig hingegeben hat?

ERLAUTERUNG

Das Sanskritwort visvasta-ghata bezieht sich auf jemand, der den Glauben ent-
tauscht oder einen Vertrauensbruch verursacht. Die Masse der Menschen sollte sich
durch den Schutz der Regierung stets sicher fiilhlen. Wie bedauernswert ist es des-
halb, wenn die Regierung selbst einen Vertrauensbruch erzeugt und die Biirger aus
politischen Griinden in Schwierigkeiten bringt. Wir sahen selbst, wie wahrend der
Zeit der Teilung in Indien, obgleich die Hindus und Moslems bis dahin friedfertig
zusammengelebt hatten, die Manipulation der Politiker plotzlich Gefiihle des Hasses
unter ihnen entfachte und deshalb die Hindus und Moslems sich wegen der. Politik
gegenseitig umbrachten. Das ist ein Zeichen des Kali-yuga. In diesem Zeitalter er-
halten die Tiere gute Unterkiinfte, so daB sie volliges Vertrauen haben, von ihren
Meistern beschiitzt zu werden, doch ungliicklicherweise werden die Tiere, sobald sie
fett sind, unverziiglich zum Schlachthof geschickt. Derartige Grausamkeit wird von
Vaisnavas wie den Visnudutas verurteilt. Die hollischen Bedingungen, welche die
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siindvollen Menschen erwarten, die fiir solches Leid verantwortlich sind, wurden
auch bereits im Fiinften Canto beschrieben. Jemand, der das Vertrauen eines Lebe-
wesens mifbraucht, das in gutem Glauben bei ihm Zuflucht sucht, ist, ob das Lebe-
wesen ein Mensch oder ein Tier ist, duBerst siindvoll. Weil solcher Verrat gegen-
wartig nicht von der Regierung bestraft wird, ist die menschliche Gesellschaft
schrecklich verunreinigt. Deshalb werden die Menschen dieses Zeitalters als mandah
sumanda-matayo manda-bhagya hy upadrutah beschrieben. Als eine Folge solcher
Siindhaftigkeit sind die Menschen verdammt (mandah), ihre Intelligenz ist unklar
(sumanda-matayah), sie sind ungliicklich (manda-bhagyah), und deshalb werden sie
standig durch viele Probleme gestort (upadrutah). Das ist ihre Situation in diesem
Leben, und nach dem Tode werden sie unter hollischen Bedingungen bestraft.

VERS 7
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ayam hi krta-nirveso
janma-koty-amhasam api
yad vydjahara vivaso
nama svasty-ayanam hareh

ayam—diese Person (Ajamila); hi—tatsichlich; krta-nirvesah—hat alle Arten der
BuBe vollzogen; janma—der Geburten; koti—von Millionen; amhasam—fir die
siindhaften Handlungen; api—sogar; yat—weil, vydjahdara—er hat gechantet; viva-
sah—in einem hilflosen Zustand, ndma—den Heiligen Namen; svasti-ayanam—
die Mittel der Befreiung; hareh—der Hochsten Personlichkeit Gottes.

UBERSETZUNG

Ajamila hat bereits fiir alle seine siindhaften Taten gebiift. Er hat sogar
nicht nur fiir die Siinden gebiiBt, die in einem Leben von ihm begangen
worden sind, sondern auch fiir alle, die er in Millionen von Leben begangen
hat, denn er chantete in einem hilflosen Zustand den Heiligen Namen Na-
rayanas. Obgleich sein Chanten nicht rein war, chantete er ohne Vergehen,
und deshalb ist er jetzt rein und fiir die Befreiung geeignet.

ERLAUTERUNG

Die Yamadiitas hatten nur die dullere Situation A jamilas in Betracht gezogen. Da
Ajamila sein Leben lang auBerst siindvoll gewesen war, dachten sie, er miisse Ya-
maraja vorgefiihrt werden, doch wuBten sie nicht, daB er von den Reaktionen auf all
seine Siinden frei geworden war. Die Visnuditas unterrichteten sie deshalb dariiber,
daB er die vier Silben des Namens Narayana zur Zeit seines Todes gechantet hatte
und von allen siindhaften Reaktionen befreit worden war. In diesem Zusammen-
hang zitiert Srila Visvanatha Cakravarti Thakura die folgenden Verse aus der smrti-
sastra:
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namno hi yavati saktih
papa-nirharane hareh

tavat kartum na saknoti
patakam pataki narah

,,Einfach durch das Chanten eines der Heiligen Namen Haris kann ein siindhaf-
ter Mensch die Reaktionen auf mehr Siinden aufheben, als er in der Lage ist zu bege-
hen.* (Brhad-visnu Purdna)

avasenapi yan-namni
kirtite sarva-patakaih

pumadn vimucyate sadyah
simha-trastair mrgair iva

,,Wenn jemand den Heiligen Namen des Herrn chantet, werden, selbst wenn dies
in einem hilflosen Zustand geschieht oder ohne daB er es sich wiinscht, alle Reaktio-
nen auf sein siindhaftes Leben weichen — genauso, wie alle kleinen Tiere vor Angst
fliehen, sobald ein Lowe briillt.* (Garuda Purdna)

sakrd uccaritam yena
harir ity aksara-dvayam

baddha-parikaras tena
moksdaya gamanam prati

,,Wenn man einmal den Heiligen Namen des Herrn chantet, der aus den beiden
Silben ha-ri besteht, ist einem der Pfad zur Befreiung garantiert.” (Skanda Purdna)
Dies sind einige Griinde, weshalb die Visnuditas dagegen waren, A jamila zum Hofe
Yamarajas bringen zu lassen.

VERS 8
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etenaiva hy aghono 'sya
krtam syad agha-niskrtam
yada nardyandyeti
jagada catur-aksaram

etena—durch dieses (Chanten); eva—tatsachlich; hi—gewiB; aghonah—der siind-
hafte Reaktionen besitzt; asya—von diesem (Ajamila); krtam—vollzogen; sydt—ist;
agha—von Siinden; niskrtam—vollstandige BuBe; yadd—wenn; narayana— o Nara-
yana (der Name seines Sohnes); dya—bitte komm,; iti—somit; jagdda—er chantete;
catuh-aksaram—die vier Silben (nd-rd-ya-na).
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UBERSETZUNG

Die Visnudiitas fuhren fort: Schon frither pflegte Ajamila beim Essen und
bei anderen Gelegenheiten seinen Sohn zu rufen, indem er sagte: ,,Mein
lieber Narayana, bitte komm zu mir.”” Obgleich er den Namen seines Soh-
nes rief, sprach er nichtsdestoweniger die vier Silben na-ra-ya-na aus. Ein-
fach dadurch, daR er den Namen Narayanas auf diese Weise chantete, biifte
er ausreichend fiir die siindhaften Reaktionen von Millionen von Leben.

ERLAUTERUNG

Schon friiher, als Ajamila siindhaften Tatigkeiten nachging, um seine Familie zu
versorgen, chantete er den Namen Narayanas ohne Vergehen. Den Heiligen Namen
des Herrn nur zu chanten, um seinen siindhaften Tatigkeiten entgegenzuwirken,
oder im Vertrauen auf die Kraft des Chantens siindhafte Tatigkeiten zu begehen, ist
ein Vergehen (ndmno baldd yasya hi papa-buddhih). Aber obgleich Ajamila siind-
haften Tatigkeiten nachging, chantete er nie den Heiligen Namen Narayanas, um sie
aufzuheben; er chantete den Namen Narayanas einfach nur, um seinen Sohn zu ru-
fen. Deshalb blieb das Chanten nicht ohne Wirkung. Weil er den Heiligen Namen
Narayanas auf diese Weise chantete, hatte er bereits die angehauften siindhaften
Reaktionen vieler Leben iberwunden. Am Anfang war er rein gewesen, doch ob-
gleich er spiter viele siindhafte Handlungen beging, war er frei von Vergehen, da er
den Heiligen Namen Narayanas nicht chantete, um sie aufzuheben. Jemand, der den
Heiligen Namen des Herrn immer ohne Vergehen chantet, ist stets rein. Wie in die-
sem Vers bestitigt wird, war Ajamila bereits siindlos, und weil er den Heiligen Na-
men Narayanas chantete, blieb er siindlos. Es war nicht wichtig, dal} er seinen Sohn
rief; der Name selbst war wirksam.

VERS 9-10
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stenah sura-po mitra-dhrug
brahma-ha guru-talpa-gah
stri-rdja-pitr-go-hanta
ye ca patakino 'pare

sarvesam apy aghavatam
idam eva suniskrtam

nama-vyaharanam visnor
yatas tad-visaya matih
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stenah—jemand, der stiehlt; surd-pah—ein Trunkenbold; mitra-dhruk—jemand,
der sich gegen einen Freund oder Verwandten wendet; brahma-ha—jemand, der
einen brahmana totet; guru-talpa-gah—jemand, der mit der Frau seines Lehrers
oder guru eine sexuelle Verbindung eingeht; stri—Frauen; rdja—Konig; pitr—Vater;
go—von Kiihen; hanta—der Toter; ye—diejenigen, die; ca—auch; pdtakinah—begin-
gen siindvolle Handlungen; apare—viele andere; sarvesaim—sie alle; api—obgleich;
agha-vatam—Menschen, die viele Siinden begangen haben; idam—dies; eva—gewil;
su-niskrtam—vollkommene BuBle; ndma-vyaharanam—den Heiligen Namen chan-
tend; visnoh—von Sri Visnu; yatah—weswegen; tat-visayd—dem Menschen, der den
Heiligen Namen chantet; matih—Seine Aufmerksamkeit.

UBERSETZUNG

Das Chanten des Heiligen Namens $ri Visnus ist der beste BuBvorgang fiir
einen Dieb, der Gold oder andere Wertgegenstinde stiehlt, fiir einen Trun-
kenbold, fiir jemand, der einen Freund oder Verwandten betriigt, fiir je-
mand, der einen brahmana totet, und fiir jemand, der mit der Frau seines
guru oder eines anderen Hohergestellten eine sexuelle Verbindung ein-
geht. Dies ist auch die beste Methode der BuRe fiir jemand, der Frauen, den
Konig oder seinen Vater ermordet, fiir jemand, der Kiihe schlachtet, und fiir
alle anderen siindhaften Menschen. Einfach durch das Chanten des Heiligen
Namens Sri Visnus vermogen solch siindhafte Menschen die Aufmerksam-
keit des Hochsten Herrn auf sich zu ziehen, der Seinerseits denkt: ,,Da die-
ser Mensch Meinen Heiligen Namen gechantet hat, ist es Meine Pflicht, ihm
Schutz zu gewihren.”

VERS 11
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na niskrtair uditair brahma-vadibhis
tatha visuddhyaty aghavan vratadibhih
yatha harer nama-padair uddhrtais
tad uttamasloka-gunopalambhakam

na—nicht; niskrtaih—durch die Vorgiange der BuBe; uditaih—vorgeschrieben;
brahma-vadibhih—von erfahrenen Gelehrten wie Manu; tathd—in jenem AusmaB;
visuddhyati—wird gelautert; agha-van—ein siindhafter Mensch; vrata-adibhih
—durch das Einhalten der Geliibde und der religidsen Prinzipien; yatha—wie; hareh
—von Sri Hari; ndma-padaih—von den Silben des Heiligen Namens; uddhrtaih—
gechantet; rat—das; uttamasloka—der Hochsten Personlichkeit Gottes; guna—der
transzendentalen Eigenschaften; upalambhakam—jemand erinnern an.
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UBERSETZUNG

Durch das Befolgen der vedischen Ritualzeremonien oder das Verrichten
von BufRen werden siindhafte Menschen nicht so sehr geliutert wie da-
durch, daR sie einmal den Heiligen Namen $ri Haris chanten. Obgleich ri-
tualistische BuRe einen Menschen von siindhaften Reaktionen befreien
mag, erweckt sie nicht den hingebungsvollen Dienst — im Gegensatz zum
Chanten der Namen des Herrn, das einen an den Ruhm, die Vorziige, die
Merkmale, die Spiele und das Zubehor des Herrn erinnert.

ERLAUTERUNG

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura bemerkt dazu, daB dem Chanten des Heili-
gen Namens des Herrn eine besondere Bedeutung beizumessen ist, wodurch es sich
von den vedischen Ritualzeremonien der BuBle fiir schwere, schwerere oder schwer-
ste siindhafte Handlungen unterscheidet. Es gibt zwanzig Arten von religiosen
Schriften, die dharma-sastras genannt werden — angefangen mit der Manu-samhita
und der Parasara-samhita —, doch in diesem Vers wird folgendes hervorgehoben:
Obgleich man von den Reaktionen auf duBerst siindhafte Tatigkeiten frei werden
mag, indem man den religiosen Prinzipien dieser Schriften folgt, kann dies einen
siindhaften Menschen nicht zur Stufe des liebevollen Dienstes fiir den Herrn erhe-
ben. Auf der anderen Seite befreit es einen sofort von den Reaktionen auf die
groBten Siinden, wenn man auch nur einmal den Heiligen Namen des Herrn chan-
tet; dariiber hinaus erhebt es einen zur Ebene des liebevollen Dienstes fiir den Hoch-
sten Personlichen Gott, der als uttamasloka beschrieben wird, da Er fur Seine
glorreichen Taten beriihmt ist. So dient man dem Herrp, indem man sich an Seine
Gestalt, Seine Merkmale und Seine Spiele erinnert. Srila Visvanatha Cakravarti
Thakura erklart, daB all dies aufgrund der Allmacht des Herrn einfach durch das
Chanten der Heiligen Namen des Herrn moglich ist. Was sich durch die Verrich-
tung vedischer Rituale nicht erreichen 1aBt, erlangt man durch das Chanten der Hei-
ligen Namen des Herrn mit Leichtigkeit. Den Heiligen Namen zu chanten und in
Ekstase zu tanzen ist so einfach und erhaben, daB man alle Segnungen des spirituel-
len Lebens erlangen kann, indem man einfach diesem Vorgang folgt. Deshalb ver-
kiindet Sri Caitanya Mahaprabhu: param vijayate sri-krsna-sarikirtanam. ,,Hoch-
ster Ruhm dem Sri-Krsna-sarikirtana!* Die von uns begonnene sarkirtana-Bewe-
gung bietet den besten Vorgang, von allen siindhaften Reaktionen geldutert zu wer-
den und sofort zur spirituellen Ebene zu gelangen.

VERS 12
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naikdantikam tad dhi krte 'pi niskrte
manah punar dhavati ced asat-pathe

tat karma-nirharam abhipsatam harer
gunanuvadah khalu sattva-bhavanah

na—nicht; aikantikam—absolut gereinigt; tar—das Herz; hi—weil; krte—sehr gut
ausgefiihrt; api—obgleich; niskrte—BuBe; manah—der Verstand; punah—wieder;
dhavati—lauft; cer—wenn; asat-pathe—auf dem Pfad materieller Tatigkeiten; rar—
deshalb; karma-nirharam—Nachlassen der fruchtbringenden Reaktionen materiel-
ler Tatigkeiten; abhipsatam—fiir diejenigen, die ernsthaft wollen; hareh—der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes; guna-anuvadah—standiges Chanten der Herrlich-
keiten; khalu—tatsiachlich; sattva-bhdavanah—wirklich jemandes Dasein reinigen.

UBERSETZUNG

Die Ritualzeremonien der BufRe, die in den religiosen Schriften empfoh-
len werden, reichen nicht aus, um das Herz vollkommen zu reinigen, denn
nach vollzogener BufRe strebt der Geist des Menschen wieder materiellen
Tatigkeiten zu. Aus diesem Grunde wird einem Menschen, der Befreiung
von den fruchtbringenden Reaktionen materieller Titigkeiten wiinscht, das
Chanten des Hare-Krsna-mantra oder die Lobpreisung des Namens, des
Ruhms und der Spiele des Herrn als der vollkommene Vorgang der Bufe
empfohlen, da solches Chanten den Schmutz im Herzen vollstindig besei-
tigt.

ERLAUTERUNG

Die Aussagen dieses Verses wurden bereits vorher im Srimad-Bhdgavatam be-
statigt (1.2.17):

Srnvatam sva-kathah krsnah
punya-sravana-kirtanah
hrdy antah-stho hy abhadrani

vidhunoti suhrt satam

,.Die Personlichkeit Gottes, Sri Krsna, der der Paramatma (Uberseele) im Herzen
eines jeden und der Wohltiter des aufrichtigen Gottgeweihten ist, entfernt den
Wunsch nach materiellem GenuBB aus dem Herzen des Gottgeweihten, der sich an
Seinen Botschaften erfreut. Diese Botschaften sind in sich selbst tugendhaft, wenn
sie richtig gehort und gechantet werden.*

Es ist die besondere Barmherzigkeit des Hochsten Herrn, daB Er, sobald Er
weil3, daB man Seinen Namen, Seinen Ruhm und Seine Eigenschaften preist, per-
sonlich hilft, den Schmutz aus dem Herzen zu entfernen. Einfach durch solche Lob-
preisung wird man deshalb nicht nur geldutert, sondern erlangt auch die Ergebnisse
frommer Handlungen (punya-sravana-kirtana). Punya-sravana-kirtana bezieht sich
auf den Vorgang des hingebungsvollen Dienstes. Selbst wenn man die Bedeutung
des Namens, der Spiele oder der Eigenschaften des Herrn nicht versteht, wird man
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einfach dadurch, daB3 man sie hort oder chantet, gelautert. Solche Lauterung wird als
sattva-bhavana bezeichnet.

Man sollte es als Hauptziel des menschlichen Lebens ansehen, sein Dasein zu lau-
tern und Befreiung zu erlangen. Solange man einen materiellen Korper hat, muf3
man verstehen, dal man unrein ist. In einem solchen unreinen, materiellen Zustand
kann man nicht ein wahrhaft gliickseliges Leben genieBen, obgleich sich jeder da-
nach sehnt. Aus diesem Grunde erkléirt das Srimad-Bhdgavatam (5.5.1): tapo div-
yam putraka yena sattvam suddhyet. Man muB3 tapasya, Entsagung, auf sich neh-
men, um sein Dasein zu lautern und zur spirituellen Ebene zu gelangen. Die tapasya
des Chantens und der Lobpreisung des Namens, des Ruhms und der Eigenschaften
des Herrn ist ein sehr einfacher Lauterungsvorgang, durch den jeder gliicklich wer-
den kann. Deshalb muf} jeder, der sich die endgiiltige Sduberung seines Herzens
wiinscht, diesen Vorgang anwenden. Andere Vorgange wie karma, jidna und yoga
konnen das Herz nicht vollstandig reinigen.

VERS 13
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athainam mapanayata
krtasesagha-niskrtam

yad asau bhagavan-nama
mriyamanah samagrabhit

atha—deshalb; enam—ihn (A jamila); ma—nicht; apanayata—versucht zu nehmen;
krta—bereits getan; asesa—grenzenlos; agha-niskrtam—BuBe fiir seine siindhaften
Handlungen; yar—weil; asau—er; bhagavat-nama—der Heilige Name der Hochsten
Personlichkeit Gottes; mrivamanah—wahrend des Sterbens; samagrahit—chantete
vollkommen.

UBERSETZUNG

Zur Zeit des Todes chantete dieser Ajamila hilflos und sehr laut den Heili-
gen Namen des Herrn Narayana. Dieses Chanten allein hat ihn von den
Reaktionen allen siindhaften Lebens befreit. Deshalb, o Diener Yamarajas,
versucht nicht, ihn zu eurem Meister zu fiihren, um ihn unter hollischen Be-
dingungen bestrafen zu lassen.

ERLAUTERUNG

Die Visnpudutas gaben als hohere Autoritdt den Yamadutas Anweisungen, da
diese nicht wuBten, da} Ajamila die Qual des hollischen Lebens fiir seine fritheren
Siinden nicht mehr bevorstand. Zwar hatte er den Heiligen Namen Narayanas ge-
chantet, um seinen Sohn zu rufen, doch ist der Heilige Name so transzendental
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machtvoll, daB er automatisch befreit wurde, weil er, wahrend er starb, den Heiligen
Namen gechantet hatte (ante ndrdyana-smrtih). Wie Krsna in der Bhagavad-gita
(7.28) erklart:

yesam v anta-gatam papam
Jjananam punya-karmanam

te dvandva-moha-nirmukta
bhajante mam drdha-vratah

,,Menschen, die in vorangegangenen und im gegenwartigen Leben fromm gehan-
delt haben, deren siindhafte Handlungen vollstandig getilgt sind und die von der
Dualitat der Tauschung befreit sind, beschaftigen sich mit Entschlossenheit in Mei-
nem Dienst.*

Solange man nicht von allen siindhaften Reaktionen befreit ist, kann man nicht
zur Ebene des hingebungsvollen Dienstes erhoben werden. An anderer Stelle in der
Bhagavad-gita (8.5) wird erklart:

anta-kadle ca mam eva
smaran muktva kalevaram

yah prayadti sa mad-bhavam
yati ndasty atra samsayah

Wenn man sich zur Zeit des Todes an Krsna, Narayana, erinnert, ist man gewil3
geeignet, sofort nach Hause, zu Gott, zurilickzukehren.

VERS 14

g qifEred 1 And 2T T
AEATERIARIITE g ngw

sanketyam parihasyam va
stobham helanam eva va

vaikuntha-nama-grahanam
asesagha-haram viduh

sanketyam—als ein Hinweis; parihasyam—im Scherz; va—oder; stobham—als
musikalische Unterhaltung; helanam—nachlassig; eva—gewill; va—oder; vaikuntha
—des Herrn; nadma-grahanam—den Heiligen Namen chantend; asesa—grenzenlos;
agha-haram—die Wirkung des siindhaften Lebens aufhebend; viduh—fortge-
schrittene Transzendentalisten kennen.

UBERSETZUNG

Jemand, der den Heiligen Namen des Herrn chantet, wird sofort von den
Reaktionen auf zahllose Siinden befreit, selbst wenn er indirekt chantet [und
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dabei etwas anders meint], im Scherz, zur musikalischen Unterhaltung oder
sogar nachlissig. Dies wird von allen erfahrenen Schriftgelehrten akzep-
tiert.

VERS 15
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patitah skhalito bhagnah
sandastas tapta ahatah

harir ity avasenaha
puman ndrhati yatanah

patitah—niedergefallen; skhalitah—ausgerutscht; bhagnah—sich die Knochen ge-
brochen haben; sandastah—gebissen; taptah—schwer von Fieber oder dhnlich leid-
vollen Zustanden ergriffen; dhatah—verletzt; harih—Sri Krsna; iti—somit; avasena
—zufillig; aha—chantet; pumdan—eine Person; na—nicht; arhati—verdient; yatandh
—hollische Bedingungen.

UBERSETZUNG

Wenn man den Heiligen Namen Haris chantet und dann durch einen Un-
gliicksfall ums Leben kommt — zum Beispiel, wenn man vom Dach eines
Hauses stiirzt, wenn man, wihrend man auf der StraBe unterwegs ist, aus-
rutscht und sich die Knochen bricht, wenn man von einer Schlange gebissen
wird, wenn man von Schmerzen und heftigem Fieber ergriffen wird oder
durch eine Waffe verwundet wird —, wird man sofort davon freigesprochen,
ein hollisches Dasein beginnen zu miissen, auch wenn man siindig ist.

ERLAUTERUNG
Die Bhagavad-gita erklart (8.6):

yam yam vapi smaran bhavam
tyajaty ante kalevaram

tam tam evaiti kaunteya
sada tad-bhdava-bhavitah

,,An welchen Seinszustand auch immer man sich erinnert, wenn man seinen
Korper verlaBt, diesen Zustand wird man ohne Zweifel erreichen.*

Wenn man das Chanten des Hare-Krsna-mantra praktiziert, ist natiirlich auch zu
erwarten, daB man Hare Krsna chantet, wenn einem etwas zustoBt. Doch selbst
wenn man es vorher nicht praktiziert hat — falls man auf die eine oder andere Weise
den Namen des Herrn (Hare Krsna) chantet, wenn man verungliickt und stirbt —,
wird man nach dem Tod vor einem hollischen Leben bewahrt.
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VERS 16
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gurunam ca laghiunam ca
guruni ca laghiini ca

prayascittani papanam
JAdtvoktani maharsibhih

gurinam—schwer; ca—und; laghinam—leicht; ca—auch; gurini—schwer;
ca—und; laghuni—leicht; ca—auch; prayascittani—die Vorgange der BuBe; papanam
—der siindhaften Handlungen; jiarva—vollstandig wissend; wktani—sind vorge-
schrieben worden; maha-rsibhih—von groBen Weisen.

UBERSETZUNG

Autorititen, die sachkundige Gelehrte und Weise sind, haben nach sorg-
filtiger Untersuchung festgestellt, daR man fiir die schwersten Siinden harte
BuBen auf sich nehmen sollte und daB man fiir leichtere Siinden biifRen
sollte, indem man sich leichteren BuBBen unterzieht. Das Chanten des Hare-
Krsna-mantra jedoch beseitigt alle Auswirkungen siindhafter Handlungen,
gleichgiiltig, ob sie schwer oder leicht sind.

ERLAUTERUNG

In diesem Zusammenhang schildert Srila Visvanatha Cakravarti Thakura eine
Begebenbheit, die sich ereignete, als Samba vor der Bestrafung durch die Kauravas ge-
rettet wurde. Samba verliebte sich in die Tochter Duryodhanas, und da einem nach
ksatriya-Brauch die Tochter eines ksatriya nicht zur Frau gegeben wird, ohne dal3
man ritterlichen Mut zeigt, entfiihrte Samba sie. Infolgedessen wurde Samba von
den Kauravas gefangengenommen. Spiter, als Balarama kam, um ihn zu befreien,
kam es zu einem Streit um Sambas Freilassung. Da der Streit kein Ende fand, zeigte
Balarama Seine Kraft auf solche Weise, dal ganz Hastinapura erschiittert wurde
und es so aussah, als wiirde die Stadt wie durch ein gewaltiges Erdbeben vernichtet
werden. Da wurde die Angelegenheit beigelegt, und Samba durfte Duryodhanas
Tochter heiraten. Die Lehre, die sich daraus ziehen 1aBt, ist, daB man bei Krsna-
Balarama, der Hochsten Personlichkeit Gottes, Zuflucht suchen sollte; Ihre beschiit-
zende Kraft ist so gewaltig, daB sie in der materiellen Welt nicht ihresgleichen fin-
det. Wie stark die Reaktionen, die man auf seine Siinden erhalt, auch sein mégen —
sie werden sofort iiberwunden, wenn man den Namen von Hari, Krsna, Balarama
oder Narayana chantet.

VERS 17
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tais tany aghani puyante
tapo-dana-vratadibhih

nadharmajam tad-dhrdayam
tad apisanghri-sevaya

taih—von denjenigen; tani—alle diejenigen; aghdani—siindhafte Tétigkeiten und
ihre Ergebnisse; piyante—werden besiegt; tapah—Entsagung; dana—Wohlfahrt;
vrata-adibhih—durch das Ablegen von Geliibden und andere derartige Tatigkeiten;
na—nicht; adharma-jam—von irreligiosen Handlungen hervorgebracht; tar—von
den; hrdayam—das Herz; tat—das; api—auch; isa-arighri—der LotosfiiBe des Herrn;
sevaya—durch Dienst.

UBERSETZUNG

Obgleich man die Reaktionen auf ein siindhaftes Lebens durch Entsa-
gung, Mildtitigkeit, Geliibde und andere derartige Methoden aufheben
kann, konnen diese frommen Titigkeiten niemals die materiellen Wiinsche
im Herzen entwurzeln. Wenn man jedoch den LotosfiiRen der Personlich-
keit Gottes dient, wird man augenblicklich von allen derartigen Verunreini-
gungen befreit.

ERLAUTERUNG

Wie im Srimad-Bhdgavatam (11.2.42) erklart wird: bhaktih paresanubhavo vi-
raktir anyatra ca. Hingebungsvoller Dienst ist so machtvoll, daB jemand, der hinge-
bungsvollen Dienst ausfiihrt, sofort von allen siindhaften Wiinschen frei wird. Alle
Wiinsche in der materiellen Welt sind siindhaft, da materielle Wiinsche Sinnenbe-
friedigung bedeuten, welche stets mit Handlungen verbunden ist, die mehr oder we-
ten, sie ist frei von materiellen Wiinschen, die ein Ergebnis von karma und jrana
sind. Jemand, der im hingebungsvollen Dienst verankert ist, hat keine materiellen
Wiinsche mehr und steht deshalb tiber siindhaftem Leben. Materielle Wiinsche soll-
ten vollstindig beseitigt werden. Andernfalls werden, obgleich die Entsagungen,
BuBen und mildtatigen Handlungen, die man vollzieht, einen zeitweilig von Siinde
befreien mogen, die Wiinsche wieder zum Vorschein kommen, weil das Herz un-
rein ist. Aus diesem Grunde wird man dann wieder siindhaft handeln und leiden
miissen.

VERS 18
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ajiandd athava jaanad
uttamasloka-nama yat

sankirtitam agham pumso
dahed edho yathdnalah
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ajAanadt—aus Unwissenheit; athava—oder; jaianat—mit Wissen; uttamasloka—der
Hochsten Personlichkeit Gottes; nama—der Heilige Name; yar—das, was;
sankirtitam—gechantet; agham—Siinde; pumsah—eines Menschen; dahet—verbrennt
zZu Asche; edhah—trockenes Gras; yathd—so wie; analah—Feuer.

UBERSETZUNG

So wie ein Feuer vertrocknetes Gras zu Asche verbrennt, verbrennt der
Heilige Name des Herrn, ob er bewuft oder unbewut gechantet wird,
ohne Fehl alle Reaktionen auf jemandes siindhafte Handlungen zu Asche.

ERLAUTERUNG

Das Feuer tut seine Wirkung, ganz gleich, ob es von einem unschuldigen Kind
entzindet wird oder von jemand, der die Wirkung des Feuers gut kennt. Wenn zum
Beispiel ein Feld mit Stroh oder trockenem Gras in Brand gesetzt wird, wird das
Gras zu Asche verbrannt, gleichgiiltig, ob ein dlterer Mann, der die Kraft des Feuers
kennt, den Brand entfachte oder ein Kind, das nichts dariiber wei3. Ebenso mag
man von der Macht wissen, die dem Chanten des Hare-Krsna-mantra innewohnt,
oder nicht, doch wenn man den Heiligen Namen chantet, wird man frei von allen
siindhaften Reaktionen.

" VERS 19
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yathagadam viryatamam
upayuktam yadrcchaya

ajanato 'py atma-gunam
kurydn mantro 'py udahrtah

yatha—so wie; agadam—Medizin; virya-tamam—sehr machtvoll; upayuktam
—richtig eingenommen; yadrcchaya—irgendwie; ajanatah—von einem Menschen
mit Wissen; api—sogar; dtma-gunam—seine eigene Kraft; kurydt—manifestiert;
mantrah—der Hare-Krsna-mantra; api—auch; udahrtah—gechantet.

UBERSETZUNG

Wenn ein Mensch, der sich der Wirksamkeit einer bestimmten Medizin
nicht bewuft ist, diese Medizin einnimmt oder dazu gezwungen wird, sie
einzunehmen, wird sie auch ohne sein Wissen wirken, da ihre Kraft nicht
vom Verstindnis des Patienten abhingig ist. Ebenso wird, selbst wenn man
nichts iiber den Wert des Chantens vom Heiligen Namen des Herrn weif},
das Chanten dufRerst wirksam sein, wenn man nur, bewuft oder unbewuft,
chantet.
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ERLAUTERUNG

In den westlichen Lindern, in denen sich die Hare-Krsna-Bewegung verbreitet,
erkennen hervorragende Gelehrte und andere nachdenkliche Menschen ihre Wirk-
samkeit. Dr. J. Stillson Judah zum Beispiel, ein bekannter amerikanischer Gelehr-
ter, fiihlt sich sehr zu dieser Bewegung hingezogen, weil er tatsachlich gesehen hat,
daB sie drogenabhingige Hippies in reine Vaisnavas umwandelt, die freiwillig Die-
ner Krsnas und der Menschheit werden. Noch vor wenigen Jahren wufllten diese
Hippies nichts vom Hare-Krsna-mantra, doch nun chanten sie ihn und werden reine
Vaisnavas. Dadurch werden sie frei von allen siindhaften Tatigkeiten wie unzulassi-
gem Geschlechtsverkehr, Berauschung, dem Essen von Fleisch und Gliicksspiel.
Dies ist ein praktischer Beweis fiir die Wirksamkeit der Hare-Krsna-Bewegung, wie
sie in diesem Vers bestitigt wird. Man mag den Wert des Chantens des Hare-
Krsna-mantra kennen oder auch nicht, doch wenn man ihn auf die eine oder andere
Weise chantet, wird man augenblicklich geldutert, so wie jemand, der eine starke
Medizin einimmt, ihre Wirkung verspiirt, gleichgiiltig, ob er sie wissentlich oder
unwissentlich nimmt.

VERS 20

Arq® AT
7 af giyfeofia o wewd 99 |
§ aEaqrEge s e 1ol

sri-suka uvaca
ta evam suvinirniya
dharmam bhdagavatam nrpa
lam yamya-pasan nirmucya
vipram mrtyor amumucan

sri-Sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; te—sie (die Sendboten Sri Vis-
nus); evam—somit; su-vinirniya—vollkommen festgestellt; dharmam—wirkliche Re-
ligion; bhagavatam—entsprechend dem hingebungsvollen Dienst; nrpa— o Konig;
tam—ihm (Ajamila); ydmya-pdsat—aus der Gefangenschaft der Sendboten Yama-
rajas; nirmucya—befreiend; vipram—den brahmana; mrtyoh—vom Tod; amiumu-
can—retteten.

UBERSETZUNG

$ri Sukadeva Gosvami fuhr fort: Mein lieber Konig, nachdem die Sendbo-
ten Sri Visnus die Prinzipien des hingebungsvollen Dienstes mit Vernunft
und Argumenten in vollkommener Weise beurteilt hatten, befreiten sie den
brahmana Ajamila von den Fesseln der Yamadiitas und retteten ihn vor dem
drohenden Tod.



94 $rimad-Bhagavatam [Canto 6, Kap. 2

VERS 21
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iti pratyudita yamya
dutd yatva yamantikam
yama-rajiie yatha sarvam
acacaksur arindama

iti—somit; pratyuditah—Antwort erhalten habend (von den Sendboten Visnus),
yamyah—die Diener Yamarajas; dutah—die Boten; yatva—gehend; yama-antikam
—zum Reich des Yamaraja; yama-rdjie—dem Konig Yamaraja; yatha—angemessen;
sarvam—alles; dcacaksuh—in allen Einzelheiten aufgeklart; arindama— o Bezwinger
der Feinde.

UBERSETZUNG

Mein lieber Maharaja Pariksit, o Bezwinger aller Feinde, nachdem die
Diener Yamarijas von den Sendboten $ri Visnus Antwort erhalten hatten,
begaben sie sich zu Yamaraja und berichteten ihm alles, was sich ereignet
hatte.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers ist das Wort pratyuditah sehr bedeutsam. Die Diener Yamarajas
sind so machtvoll, daB sie niemals und nirgendwo aufgehalten werden konnen, doch
diesmal wurden sie in ihrem Versuch, einen Mann, den sie fiir siindvoll hielten, mit
sich zu nehmen, gehindert und enttauscht. Deshalb kehrten sie unverziiglich zu Ya-
maraja zuriick und berichteten ihm alles, was geschehen war.

VERS 22
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dvijah pasad vinirmukto
gata-bhih prakrtim gatah

vavande sirasa visnoh
kinkaran darsanotsavah

dvijah—der brahmana (Ajamila); pasat—aus der Schlinge; vinirmuktah—befreit;
gata-bhih—von Furcht befreit; prakrtim gatah—kam zu seinen Sinnen; vavande—
erwies seine respektvollen Ehrerbietungen; sirasi—durch das Neigen seines Haup-
tes; visnoh—Sri Visnus; kirnkardn—den Dienern; darsana-utsavah—sehr erfreut, sie
zu sehen.
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UBERSETZUNG

Nachdem der brahmana Ajamila aus den Schlingen der Diener Yamarajas
befreit worden war, kam er, nun frei von Frucht, zur Besinnung und erwies
den Visnudatas augenblicklich Ehrerbietungen, indem er sein Haupt vor ih-
ren LotosfiiRen verneigte. Er war duferst erfreut iiber ihre Anwesenheit, da
er gesehen hatte, wie sie sein Leben aus den Hinden der Diener Yama-
rajas retteten.

ERLAUTERUNG

Vaisnavas sind ebenfalls Visnudutas, da sie die Anweisungen Krsnas ausfiihren.
Krsna liegt es sehr am Herzen, daB alle bedingten Seelen, die in der materiellen Welt
verderben, sich Ihm ergeben, so daB sie vor den materiellen Qualen des gegenwarti-
gen Lebens und der Bestrafung in hollischen Umstinden nach dem Tod bewahrt
werden. Ein Vaisnava versucht deshalb, die bedingten Seelen zur Besinnung zu brin-
gen. Diejenigen, die wie Ajamila vom Gliick begiinstigt sind, werden von den Vis-
nuditas oder Vaisnavas gerettet und kehren daher nach Hause, zu Gott, zuriick.

VERS 23
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tam vivaksum abhipretya
mahapurusa-kinkarah

sahasa pasyatas tasya
tatrantardadhire 'nagha

tam—ihn (Ajamila); vivaksum—mit dem Wunsch zu sprechen; abhipretya—ver-
stehend; mahapurusa-kinkarah—die Sendboten Sri Visnus; sahasa—plotzlich; pas-
yatah tasya—wahrend er hinblickte; tatra—dort; antardadhire—verschwanden;
anagha—o siindloser Maharaja Pariksit.

UBERSETZUNG

O siindloser Maharaja Pariksit, die Sendboten der Hochsten Personlich-
keit Gottes, die Visnuditas, sahen, daR Ajamila versuchte, etwas zu sagen,
und deshalb entschwanden sie plotzlich seiner Sicht.

ERLAUTERUNG
Die sdstras sagen:
papistha ye duracara
deva-brahmana-nindakah

apathya-bhojanas tesam
akale maranam dhruvam
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,,Menschen, die papistha, sehr siindvoll, und durdcdra, unanstindig oder sehr
unrein in ihren Gewohnheiten sind, die gegen die Existenz Gottes sind, die Vaisna-
vas und brahmanas gegeniiber respektlos sind und die alles mogliche essen, ist ein
friihzeitiger Tod sicher.*

Es heil3t, daB man im Kali-yuga eine Lebensspanne von hochstens einhundert
Jahren besitzt, doch je mehr die Menschen sich erniedrigen, desto mehr verringert
sich ihre Lebensdauer (prayenalpdyusah). Da Ajamila nun von allen siindhaften
Reaktionen frei war, verlingerte sich sein Leben, obgleich er eigentlich vorzeitig
hitte sterben miissen. Als die Visnudutas sahen, daB Ajamila versuchte, etwas zu
ihnen zu sagen, entschwanden sie, um ihm Gelegenheit zu geben, den Hochsten
Herrn zu preisen. Da all seine siindhaften Reaktionen nun vernichtet waren, war er
bereit, den Herrn zu preisen. Man kann namlich den Herrn nicht preisen, solange
man nicht von allen siindhaften Tatigkeiten vollstandig frei ist. Das wird von Krsna
Selbst in der Bhagavad-gita bestatigt (7.28):

yesam v anta-gatam papam
jananam punya-karmanam

te dvanda-moha-nirmukta
bhajante mam drdha-vratah

,,Menschen, die in vorangegangenen und im gegenwartigen Leben fromm gehan-
delt haben, deren siindhafte Handlungen vollstiandig getilgt und die von der Dualitat
der Illusion befreit sind, beschaftigen sich mit Entschlossenheit in Meinem Dienst.*

Die Visnuditas machten Ajamila auf den hingebungsvollen Dienst aufmerksam,
damit er sich unverziiglich darauf vorbereiten konnte, nach Hause, zu Gott, zurtick-
zukehren. Um seine Begierde, den Herrn zu preisen, zu erhohen, verschwanden sie,
damit er in ihrer Abwesenheit Trennungsschmerz verspiiren wiirde. Im Gefiihl der
Trennung ist die Lobpreisung des Herrn sehr intensiv.

VERS 24-25
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ajamilo 'py athakarnya
dutanam yama-krsnayoh

dharmam bhdagavatam suddham
trai-vedyam ca gunasrayam

bhaktimdn bhagavaty asu
mahatmya-sravanad dhareh
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anutapo mahan dasit
smarato 'subham atmanah

ajamilah—Ajamila; api—auch; atha—danach; akarnya—horend; dutanam—der
Sendboten; yama-krsnayoh—von Yamaraja und Sri Krsna; dharmam—wirkliche re-
ligiose Prinzipien; bhagavatam—wie im Srimad-Bhagavatam beschrieben, oder die
Beziehung zwischen dem Lebewesen und der Hochsten Personlichkeit Gottes betref-
fend; suddham—rein; trai-vedyam—in drei Veden erwahnt; ca—auch; guna-asrayam
—materialistische Religion, die den Erscheinungsweisen der materiellen Natur un-
terworfen ist; bhakti-man—ein reiner Gottgeweihter (von den Erscheinungsweisen
der materiellen Natur gereinigt); bhagavati—der Hochsten Personlichkeit Gottes;
asu—sofort; mahatmya—Lobpreisung des Namens, des Ruhms usw.; sravanar—
wegen des Horens; hareh—von Sri Hari; anutapah—bedauern; mahan—sehr groB;
asit—dort war; smaratah—sich erinnernd; asubham—all die unriihmlichen Taten;
atmanah—von ihm selbst begangen.

UBERSETZUNG

Nachdem Ajamila die Gespriche zwischen den Yamaditas und den Vis-
nudiitas vernommen hatte, verstand er, da die religiésen Prinzipien den
drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur unterworfen sind. Diese
Prinzipien werden in den drei Veden erwihnt. Er konnte auch die transzen-
dentalen religiosen Prinzipien verstehen, die iiber den Erscheinungsweisen
der materiellen Natur stehen und die die Beziehung zwischen dem Lebewe-
sen und der Hochsten Personlichkeit Gottes betreffen. Weiterhin vernahm
Ajamila die Lobpreisung des Namens, des Ruhms, der Eigenschaften und der
Spiele der Hochsten Personlichkeit Gottes. Er wurde deshalb ein vollkom-
men reiner Gottgeweihter. Er konnte sich auch an seine friiheren siindhaf-
ten Taten erinnern, die er nun iiberaus bereute.

ERLAUTERUNG
In der Bhagavad-gitd (2.45) sagt Sri Krsna zu Arjuna:

traigunya-visaya veda
nistraigunyo bhavdrjuna

nirdvandvo nitya-sattva-stho
niryoga-ksema atmavan

,,Die Veden handeln hauptsichlich von den drei Erscheinungsweisen der mate-
riellen Natur. Erhebe dich iiber diese Erscheinungsweisen, o Arjuna. Sei tran-
szendental zu ihnen allen. Befreie dich von allen Dualititen und aller Sorge um Ge-
winn und Sicherheit, und sei im Selbst verankert.*

Die vedischen Prinzipien lehren zweifellos einen allmahlichen Vorgang, mit des-
sen Hilfe man zur spirituellen Ebene aufsteigen kann, doch wenn man zu sehr an
den vedischen Prinzipien hingt, besteht nicht die Moglichkeit, sich zum spirituellen
Leben zu erheben. Deshalb riet Krsna Arjuna, hingebungsvollen Dienst auszufiih-
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ren, den Vorgang transzendentaler Religion. Die transzendentale Stellung des hinge-
bungsvollen Dienstes wird auch im Srimad-Bhdgavatam bestitigt (1.2.6). Sa vai
pumsam paro dharmo yato bhaktir adhoksaje. Bhakti, hingebungsvoller Dienst, ist
paro dharmah, transzendentaler dharma, und nicht materieller dharma. Die Men-
schen denken im allgemeinen, Religion sollte materieller Vorteile wegen befolgt
werden. Das mag fiir Menschen zutreffen, die an materiellem Leben interessiert
sind, doch diejenigen, denen an spirituellem Leben gelegen ist, sollten sich an paro
dharmah halten, an die religiosen Prinzipien, durch die man ein Geweihter des
Herrn wird (vato bhaktir adhoksaje). Die bhdgavata-Religion lehrt, daB der Herr
und das Lebewesen eine ewige Beziehung zueinander haben und daB es die Pflicht
des Lebewesens ist, sich dem Herrn hinzugeben. Wenn man sich auf der Ebene des
hingebungsvollen Dienstes befindet, wird man von Hindernissen befreit und voll-
standig zufrieden (ahaituky apratihata yaydtma suprasidati). Nachdem A jamila zu
dieser Ebene erhoben worden war, begann er, seine frilheren materialistischen Ta-
tigkeiten zu beklagen und den Namen, den Ruhm, die Gestalt und die Spiele der
Hochsten Personlichkeit Gottes zu preisen.

VERS 26
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aho me paramam kastam
abhud avijitatmanah

yena viplavitam brahma
vrsalyam jayatatmana

aho— o weh; me—mein; paramam—auBerst; kastam—Ileidvoller Zustand; abhut
—wurde; avijita-atmanah—weil meine Sinne ziigellos waren; yena—durch welche;
viplavitam—vernichtet; brahma—all meine brahmanischen Eigenschaften; vrsalyam
—durch eine sudrani, eine Dienerin; jdyata—geboren; dtmand—von mir.

UBERSETZUNG

Ajamila sagte: O weh, wie sehr ich mich doch dadurch erniedrigte, daR
ich ein Diener meiner Sinne war! Ich fiel von meiner Stufe als ein ausrei-
chend qualifizierter brahmana und zeugte Kinder im Schofe einer Prosti-
tuierten.

ERLAUTERUNG

Die Manner der hoheren Klassen — die brahmanas, ksatriyas und vaisyas — zeu-
gen keine Kinder mit Frauen niederer Klassen. Deshalb ist es in der vedischen Ge-
sellschaft iiblich, die Horoskope des Madchens und des Jungen, die fiir die Heirat in
Betracht kommen, zu untersuchen, um zu sehen, ob ihre Verbindung vorteilhaft ist.
Die vedische Astrologie gibt AufschluB3 dariiber, ob jemand gemaB den drei Eigen-
schaften der materiellen Naur im vipra-varna, ksatriya-varna, vaisya-varna oder
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sudra-varna geboren wurde. Diese Untersuchung muf3 durchgefiihrt werden, weil
eine Heirat zwischen einem Jungen aus dem vipra-varna und einem Madchen aus
dem sudra-varna unpassend ist; das Eheleben ware sowohl fiir den Ehemann als
auch fiir die Frau leidvoll. Daher sollte der Junge ein Madchen der gleichen Katego-
rie heiraten. Natiirlich ist dies trai-gunya, eine materielle Einschatzung nach den Ve-
den, aber wenn der Junge und das Madchen Gottgeweihte sind, brauchen solche
Dinge nicht beriicksichtigt zu werden. Ein Gottgeweihter ist transzendental, und
deshalb bilden bei einer Heirat zwischen Gottgeweihten der Junge und das Madchen
eine duferst gliickliche Verbindung.

VERS 27
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dhin mam vigarhitam sadbhir
duskrtam kula-kajjalam

hitva balam satim yo "ham
sura-pim asatim agam

dhik-mam—alle Verdammnis iiber mich; vigarhitam—verdammt; sadbhih—von
ehrenhaften Menschen; duskrtam—der siindhafte Handlungen begangen hat; kula-
kajjalam—der die Familientradition geschdndet hat; hitva—aufgeben; balam—eine
junge Frau; satim—keusch; yah—wer; aham—ich; surd-pim—mit einer Frau, die es
gewohnt ist, Wein zu trinken; asatim—unkeusch; agam—ich hatte Geschlechtsver-
kehr.

UBERSETZUNG

O weh, alle Verdammnis iiber mich! Ich handelte so siindhaft, daf ich
meine Familientradition schindete. Ich verlie® sogar meine keusche und
schone junge Frau, um Geschlechtsverkehr mit einer gefallenen Prostituier-
ten zu haben, die es gewohnt war, Wein zu trinken. Alle Verdammnis iiber
mich!

ERLAUTERUNG

Dies ist die Denkweise eines Menschen, der auf dem Weg ist, ein reiner Gottge-
weihter zu werden. Wenn man durch die Gnade des Herrn und des spirituellen Mei-
sters zur Ebene des hingebungsvollen Dienstes gelangt ist, bedauert man als erstes
seine friitheren siindhaften Handlungen. Dies ist hilfreich fiir den Fortschritt im spi-
rituellen Leben. Die Visnuditas hatten Ajamila Gelegenheit gegeben, ein reiner
Gottgeweihter zu werden, und es ist die Pflicht eines reinen Gottgeweihten, seine
friilheren siindhaften Tatigkeiten der unzuldssigen Sexualitat, der Berauschung, des
Fleischessens und des Gliicksspiels zu bereuen. Man sollte nicht nur seine friiheren
schlechten Angewohnheiten aufgeben, sondern auch stets seine siindigen Handlun-
gen bedauern. Das ist der Standard der reinen Hingabe.
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VERS 28
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vrddhav anathau pitarau
ndanya-bandhu tapasvinau

aho mayadhuna tyaktav
akrtajriena nicavat

vrddhau—alt; andathau—die keinen anderen Menschen hatten, der fiir sie sorgen
wiirde; pitarau—mein Vater und meine Mutter; na anya-bandhii—die keinen ande-
ren Freund hatten; tapasvinau—die sich groBen Schwierigkeiten aussetzten; aho—
o weh; maya—von mir; adhund—zu jenem Zeitpunkt; tyaktau—wurden aufgege-
ben; akrta-jiena—undankbar; nica-vat—wie der abscheulichste Mensch niedrigster
Art.

UBERSETZUNG

Mein Vater und meine Mutter waren alt und hatten keinen anderen Sohn
oder Freund, der fiir sie sorgte. Weil ich mich nicht um sie kiimmerte, leb-
ten sie in grofen Schwierigkeiten. O weh, wie ein abscheulicher Mensch
niedrigster Art iiberlieR ich sie undankbar ihrem Schicksal.

ERLAUTERUNG

Nach der vedischen Zivilisation trdgt jeder die Verantwortung fiir die Versor-
gung der brahmanas, der Greise, der Frauen, der Kinder und der Kiihe. Das ist die
Pflicht eines jeden, besonders fiir den Angehorigen einer hoheren Gesellschafts-
klasse. Weil Ajamila Gemeinschaft mit einer Prostituierten pflegte, vernachlassigte
er seine Pflichten. Da Ajamila dies bereute, betrachtete er sich nun als auBerst gefal-
len.

VERS 29
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so 'ham vyaktam patisyami
narake bhrsa-darune

dharma-ghnah kamino yatra
vindanti yama-ydtanah

sah—eine solche Person; aham—ich; vyaktam—es ist nun Klar; patisyami—wird
stiirzen; narake—in die Holle; bhrsa-darune—auBerst leidvoll, dharma-ghnah—die-
jenigen, die gegen die Prinzipien verstoBen; kdminah—die zu listern sind; ya-
tra—wo; vindanti—nehmen auf sich; yama-yatanah—die von Yamaraja verhdngten
leidvollen Bedingungen.
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UBERSETZUNG

Es ist mir jetzt klar, daR ein siindhafter Mensch wie ich als Folge solcher
Handlungen in hollische Umstinde hinabgestofen werden muB, die fiir
diejenigen bestimmt sind, welche die religiosen Prinzipien verletzt haben,
und dort den schlimmsten Leiden ausgesetzt werden muR.

VERS 30
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kim idam svapna dhosvit
saksad drstam ihadbhutam

kva yata adya te ye mam
vyakarsan pasa-panayah

kim—ob; idam—dies; svapne—in einem Traum; aghosvit—oder; saksat—direkt;
drstam—gesehen; iha—hier; adbhutam—wunderbar; kva—wohin; yatah—sind ge-
gangen; adya—jetzt; te—sie alle; ye—die; mam—mich; vyakarsan—zerrten; pasa-pa-
nayah—mit Stricken in ihren Handen.

UBERSETZUNG

War das, was ich sah, ein Traum, oderwar es Wirklichkeit? Ich sah furcht-
erregende Gestalten mit Stricken in den Hinden, die kamen, um mich ge-
fangenzunehmen und hinwegzuschleifen. Wo sind sie hingegangen?

VERS 31
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atha te kva gatah siddhas
catvaras caru-darsanah

vyamocayan niyamanam
baddhva pasair adho bhuvah

atha—danach; te—jene Personen; kva—wohin; gatdh—gingen; siddhah—befreit;
catvarah—vier Personlichkeiten; cdru-darsanah—auBerst schon anzusehen; vyamo-
cayan—sie befreiten; niyamanam—mich, der ich hinweggetragen wurde; baddhva
—gefangengenommen; pdsaih—mit Stricken; adhah bhuvah—hinab zu den holli-
schen Regionen.
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UBERSETZUNG

Und wohin haben sich jene vier befreiten und iiberaus schonen Person-
lichkeiten begeben, die mich aus der Gefangenschaft retteten und mich da-
vor bewahrten, in die héllischen Regionen hinabgezerrt zu werden?

ERLAUTERUNG

Wie wir bereits aus den Beschreibungen im Fiinften Canto erfahren haben, befin-
den sich die hollischen Planeten in den niederen Bereichen des Universums. Deshalb
werden sie als adho bhuvah bezeichnet. Ajamila erkannte, daB die Yamadutas aus
diesen Bereichen stammten. '

VERS 32
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athapi me durbhagasya
vibudhottama-darsane

bhavitavyam mangalena
yendatma me prasidati

atha—deshalb; api—obgleich; me—von mir; durbhagasya—so ungliicklich; vi-
budha-uttama—hervorragende Gottgeweihte; darsane—wegen des Sehens; bhavi-
tavyam—muB es geben; marngalena—glickverheiende Tatigkeiten; yena—durch
welche; arma—Selbst; me—mein; prasidati—wird wirklich gliicklich.

UBERSETZUNG

Ich bin gewiR hdchst abscheulich und ungliickselig, weil ich in einen
Ozean siindhafter Titigkeiten eintauchte, doch nichtsdestoweniger konnte
ich wegen meiner fritheren spirituellen Titigkeiten jene vier hervorragen-
den Personlichkeiten sehen, die kamen, um mich zu retten. Nun bin ich
duRerst froh tiber ihren Besuch.

ERLAUTERUNG
Im Caitanya-caritamrta (M. 22.54) wird erklart:

‘saddhu-sanga’, ‘sadhu-sarnga’—sarva-sastre kaya
lava-matra sadhu-sange sarva-siddhi haya

,,Gemeinschaft mit Gottgeweihten wird von allen sastras empfohlen, denn schon
durch einen Augenblick solcher Gemeinschaft kann man den Samen aller Vollkom-
menheit empfangen.*
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Am Anfang seines Lebens war A jamila sicherlich sehr rein gewesen, und er hatte
Gemeinschaft mit Gottgeweihten und brahmanas gehabt; aufgrund dieser frommen
Handlung fiihlte er sich, obgleich er gefallen war, dazu bewegt, seinen Sohn Nara-
yana zu nennen. Dies war gewil3 auf den guten Rat zuriickzufiihren, der ihm im In-
nern von der Hochsten Personlichkeit Gottes gegeben wurde. Wie der Herr in der
Bhagavad-gita (15.15) sagt: sarvasya caham hrdi sannivisto mattah smrtir jianam
apohanam ca. ,,Ich weile im Herzen eines jeden, und von Mir kommen Erinnerung,
Wissen und Vergessen.” Der Herr, der sich im Herzen eines jeden befindet, ist so
giitig, daB Er, wenn man Ihm jemals einen Dienst erwiesen hat, es niemals vergiQt.
Deshalb gab der Herr Ajamila eine Gelegenheit, indem Er ihn von innen her ver-
anlaBte, seinen jiingsten Sohn Narayana zu nennen, so daB er voller Zuneigung
standig ,,Narayana' Narayana!“ rufen wiirde und so zur Zeit seines Todes aus der
furchterregendsten und gefahrlichsten Situation errettet werden wiirde. Sol-
chermafen ist die Barmherzigkeit Krsnas. Guru-krsna-prasade paya bhakti-lata-
bija: Durch die Barmherzigkeit des guru und Krsnas empfangt man den Samen der
bhakti. Diese Gemeinschaft rettet einen Gottgeweihten vor der groBten Furcht. In
unserer Bewegung fiir Krsna-BewufBitsein wandeln wir deshalb den Namen eines
Gottgeweihten dergestalt um, daB er ihn an Visnu erinnert. Wenn sich der Gottge-
weihte zur Zeit seines Todes an seinen eigenen Namen, wie Krsnadasa oder Govinda
dasa, erinnern kann, kann er vor der groBten Gefahr beschiitzt werden. Deshalb ist
die Namensanderung zur Zeit der Einweihung von wesentlicher Bedeutung. Die Be-
wegung fiir Krsna-BewuBtsein ist so griindlich, daB sie jedem eine gute Moglichkeit
gibt, sich irgendwie an Krsna zu erinnern.

VERS 33
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anyatha mriyamanasya
nasucer vrsali-pateh

vaikuntha-nama-grahanam
Jihva vaktum iharhati

anyatha—andernfalls; miryamanasya—von einem Menschen, dem der Tod bevor-
steht; na—nicht; asuceh—hochst unsauber; vrsali-pateh—der Halter einer Prosti-
tuierten; vaikuntha—der Herr von Vaikuntha; ndma-grahanam—das Chanten des
Heiligen Namens; jihvai—die Zunge; vaktum—zu sprechen; iha—in dieser Situation;
arhati—ist in der Lage.

UBERSETZUNG

Wie hitte ich, als duferst unsauberer Freier einer Prostituierten, die
Moglichkeit erhalten konnen, den Heiligen Namen Vaikunthapatis zu chan-
ten, als ich im Sterben lag, wenn nicht aufgrund meines friilheren hinge-
bungsvollen Dienstes? Gewil wire es nicht moglich gewesen.
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ERLAUTERUNG

Der Name Vaikunthapati, das heif3t ,,der Herr der spirituellen Welt", ist nicht
verschieden von dem Namen Vaikuntha. Ajamila, der jetzt eine verwirklichte Seele
war, erkannte, da3 er wegen seiner friiheren spirituellen Tatigkeiten im hingebungs-
vollen Dienst diese Gelegenheit erhalten hatte, den Heiligen Namen Vaikunthapatis
in seinem schrecklichen Zustand zur Zeit des Todes zu chanten.

VERS 34
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kva caham kitavah papo
brahma-ghno nirapatrapah

kva ca nardyanety etad
bhagavan-nama marigalam

kva—wo; ca—auch; aham—ich; kitavah—ein Betriiger; papah—alle Siinden perso-
nifiziert; brahma-ghnah—der Toter meiner brahmanischen Kultur; nirapatrapah
—schamlos; kva—wo; ca—auch; narayana—Narayana, iti—somit; etat—dies; bhaga-
vat-nama—der Heilige Name der Hochsten Personlichkeit Gottes; marigalam—all-
gliickverheiBend.

UBERSETZUNG

Ajamila fuhr fort: Ich bin ein schamloser Betriiger, der seine brahma-
nische Kultur getétet hat. In der Tat bin ich die Siinde in Person. Was ist
meine Position im Vergleich zum allgliickverheiBenden Chanten des Heili-
gen Namens $ri Narayanas?

ERLAUTERUNG

Diejenigen, die sich der Verbreitung des Heiligen Namens Narayanas, Krsnas,
durch die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein widmen, sollten stets bedenken, in wel-
cher Lage wir uns befanden, bevor wir kamen, und wie es jetzt ist. Wir fiihrten ein
abscheuliches Leben als Fleischesser, Trunkenbolde und Schiirzenjiger, die alle Ar-
ten siindiger Handlungen begingen, doch nun ist uns die Gelegenheit gegeben wor-
den, den Hare-Krsna-mantra zu chanten. Deshalb sollten wir diese Gelegenheit stets
zu schatzen wissen. Durch die Gnade des Herrn eroffnen wir viele Zentren, und wir
sollten dieses Gliick dazu nutzen, den Heiligen Namen des Herrn zu chanten und der
Hochsten Personlichkeit Gottes direkt zu dienen. Wir miissen uns tiber den Unter-
schied zwischen unserem friiheren und unserem jetzigen Zustand bewuft sein und
immer darauf bedacht sein, nicht von dieser erhabenen Stufe des Lebens zu fallen.



Vers 37] Ajamilas Rettung durch die Visnuditas 105

VERS 35
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so 'ham tatha yatisyami
yata-cittendriyanilah

yatha na bhiiya atmanam
andhe tamasi majjaye

sah—ein solcher Mensch; aham—ich; tatha—auf diese Weise; yatisyami—ich
werde mich bemiihen; yata-citta-indriva—den Geist und die Sinne kontrollierend;
anilah—und die inneren Liifte; yathd—so daB; na—nicht; bhiiyah—wieder; datma-
nam—meine Seele; andhe—in Finsternis; tamasi—in Unwissenheit; majjaye—ich ver-
sinke.

UBERSETZUNG

Ich bin solch ein siindhafter Mensch, doch da ich jetzt diese Gelegenheit
erhalten habe, muR ich meinen Geist, mein Leben und meine Sinne véllig
beherrschen und mich immer im hingebungsvollen Dienst beschiftigen, auf
daB ich nicht abermals in die tiefe Finsternis und Unwissenheit des mate-
riellen Lebens stiirze.

ERLAUTERUNG

Jeder von uns sollte diese Entschlossenheit besitzen. Wir sind durch die Barm-
herzigkeit Krsnas und des spirituellen Meisters auf eine hohe Stufe erhoben worden,
und wenn wir uns daran erinnern, daB dies eine groBartige Gelegenheit ist, und zu
Krsna beten, daB wir nicht erneut zu Fall kommen mogen, wird unser Leben erfolg-
reich sein.

VERS 36-37
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vimucya tam imam bandham
avidya-kama-karmajam

sarva-bhiita-suhrc chanto
maitrah karuna datmavan
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mocaye grastam atmanam
yosin-mayyatma-madyaya

vikridito yayaivaham
krida-mrga ivadhamah

vimucya—frei geworden sein von; tam—jene; imam—diese; bandham—Gefangen-
schaft; avidya—aufgrund von Unwissenheit; kdma—aufgrund von liisternen Wiin-
schen; karma-jam—durch Tatigkeiten verursacht; sarva-bhiita—von allen Lebe-
wesen; suhrt—Freund; santah—sehr friedvoll; maitrah—freundschaftlich; karunah
—barmherzig; datma-van—selbstverwirklicht; mocaye—ich werde aus der Verstrik-
kung losen; grastam—eingekerkert; atmanam—meine Seele; yosit-mayya—in der Ge-
stalt einer Frau; atrma-mayaya—durch die illusionierende Energie des Herrn;
vikriditah—gespielt mit; yaya—durch das; eva—gewil}; aham—ich; krida-mrgah—ein
beherrschtes Tier; iva—wie; adhamah—so gefallen.

UBERSETZUNG

Weil man sich mit dem Korper identifiziert, ist man Wiinschen nach Sin-
nenbefriedigung unterworfen, und deshalb widmet man sich verschiedenen
Arten frommer und unfrommer Handlungen. Das ist es, woraus materielle
Bindung besteht. Nun werde ich mich aus meiner materiellen Gefangen-
schaft losen, die von der illusionierenden Energie der Hochsten Personlich-
keit Gottes in der Gestalt einer Frau verursacht worden ist. Da ich eine zu-
tiefst gefallene Seele bin, bin ich der illusionierenden Energie zum Opfer
gefallen und gleiche nunmehr einem tanzenden Hund in den Hinden einer
Frau. Ich werde jetzt alle liisternen Wiinsche aufgeben und mich aus dieser
lllusion befreien. Ich werde ein barmherziger, wohimeinender Freund aller
Lebewesen werden und mich stets ins Krsna-BewuRtsein vertiefen.

ERLAUTERUNG

Dies sollte der Standard der Entschlossenheit fiir alle Krsna-bewuB3ten Menschen
sein. Ein Krsna-bewuBter Mensch sollte sich aus der Gewalt mdyads befreien, und er
sollte mit allen anderen, die unter der Gewalt mayads leiden, Mitleid verspiiren. Die
Tatigkeiten der Bewegung fir Krsna-BewuBtsein sind nicht nur fiir einen selbst be-
stimmt, sondern auch fiir andere. Das ist die Vollkommenheit des Krsna-
BewuBtseins. Jemand, der an seiner eigenen Erlosung interessiert ist, ist im Krsna-
BewuBtsein nicht so fortgeschritten wie jemand, der Mitleid mit anderen verspiirt
und deshalb die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein verbreitet. Ein solch fortgeschrit-
tener Gottgeweihter wird niemals zu Fall kommen, denn Krsna wird ihm besonde-
ren Schutz gewahren. Dies ist die Summe und Substanz der Bewegung fiir Krsna-
BewuBtsein. Jeder ist ein Spielzeug in den Handen der illusionierenden Energie und
handelt so, wie sie ihn antreibt. Man sollte zum Krsna-BewuBtsein gelangen, sich
selbst befreien und dann auch andere.
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VERS 38
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mamaham iti dehadau
hitvamithyartha-dhir matim

dhasye mano bhagavati
Suddham tat-kirtanadibhih

mama—mein; aham—ich; iti—somit; deha-adau—im Korper und in Dingen, die
sich auf den Korper beziehen; hitva—aufgebend; amithya—nicht falsch; artha—auf
Werte; dhih—mit meinem BewuBtsein; matim—die Haltung; dhdsye—ich werde be-
schaftigen; manah—meinen Geist; bhagavati—auf die Hochste Personlichkeit Gottes;
suddham—rein; tat—Sein Name; kirtana-adibhih—durch Chanten, Horen usw.

UBERSETZUNG

Einfach weil ich in der Gemeinschaft von Gottgeweihten den Heiligen
Namen des Herrn gechantet habe, ist mein Herz jetzt geliutert worden.
Deshalb werde ich nicht wieder den falschen Verlockungen materieller Sin-
nenbefriedigung zum Opfer fallen. Nun, da ich in der Absoluten Wahrheit
verankert bin, werde ich mich kiinftig nicht mehr mit dem Kérper identifi-
zieren. Ich werde die falschen Auffassungen von ,,Ich’ und ,,Mein’’ aufge-
ben und meinen Geist auf die LotosfiiRe Krsnas richten.

ERLAUTERUNG

Wie ein Lebewesen dem materiellen Daseinszustand zum Opfer fallt, wird in die-
sem Vers anschaulich erklart. Am Anfang steht die falschliche Identifikation des
Korpers mit dem Selbst. Deshalb beginnt die Bhagavad-gita mit der spirituellen Be-
lehrung, daB man nicht der Korper ist, sondern sich im Korper befindet. Dieses
BewuBtsein ist nur moglich, wenn man den Heiligen Namen Krsnas, den Hare-
Krsna-maha-mantra, chantet und immer in der Gemeinschaft von Gottgeweihten
bleibt. Dies ist das Geheimnis des Erfolges. Deshalb legen wir Nachdruck darauf,
daB man den Heiligen Namen des Herrn chanten und sich von den Verunreinigun-
gen der materiellen Welt freihalten sollte, besonders von den Verunreinigungen
durch listerne Wiinsche nach unzulassiger Sexualitat, Fleischessen, Berauschung
und Gliicksspiel. Mit Entschlossenheit sollte man das Geliibde ablegen, diesen Prin-
zipien zu folgen, und so vom leidvollen Zustand des materiellen Daseins errettet
werden. Die erste Notwendigkeit besteht darin, von der korperlichen Lebensauffas-
sung frei zu werden.
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VERS 39
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iti jata-sunirvedah
ksana-sangena sadhusu

ganga-dvaram upeydya
mukta-sarvanubandhanah

iti—somit; jdta-sunirvedah—(Ajamila) der Loslosung von der materiellen Le-
bensauffassung erlangt hatte; ksana-sarngena—durch einen Augenblick Gemein-
schaft; sadhusu—mit Gottgeweihten; gargd-dvaram—nach Hardwar (hari-dvdra),
dem Tor zu Hari (weil die Ganga dort beginnt, wird Hardwar auch garigd-dvara ge-
nannt); upeydaya—begab sich; mukta—befreit von; sarva-anubandhanah—alle Arten
materieller Bindung.

UBERSETZUNG

Aufgrund eines Augenblicks der Gemeinschaft mit Gottgeweihten [den
Visnudiitas] Ioste Ajamila sich mit Entschlossenheit von der materiellen Le-
bensauffassung. Auf diese Weise von allen materiellen Bindungen befreit,
machte er sich sofort auf den Weg nach Hardwar.

ERLAUTERUNG

Das Wort mukta-sarvanubandhanah deutet an, da A jamila sich nach dieser Be-
gebenheit, ohne sich um seine Frau und Kinder zu kiimmern, geradewegs nach
Hardwar begab, um in seinem spirituellen Leben weiteren Fortschritt zu machen.
Unsere Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein verfiigt jetzt iiber Zentren in Vrndavana
und Navadvipa, so daB diejenigen, die sich vom Leben zuriickziehen wollen, ob sie
Gottgeweihte sind oder nicht, dort hingehen und sich mit Entschlossenheit von der
korperlichen Auffassung des Lebens l0sen konnen. Man ist willkommen, fiir den
Rest seines Lebens an diesen heiligen Orten zu leben und durch die sehr einfache
Methode des Chantens der Heiligen Namen des Herrn und das Nehmen von prasdda
den hochsten Erfolg zu erreichen. So kann man nach Hause, Zu Gott, zuriickkehren.
Wir haben kein Zentrum in Hardwar, doch Vrndavana und Sridhama Mayapur eig-
nen sich fiir Gottgeweihte besser als alle anderen Orte. Der Caitanya-Candrodaya-
Tempel bietet eine gute Gelegenheit, mit Gottgeweihten Gemeinschaft zu haben.
LaBt uns alle diese Gelegenheit nutzen.

VERS 40
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sa tasmin deva-sadana
asino yogam asthitah
pratydahrtendriya-gramo
yuyoja mana atmani

sah—er (Ajamila); tasmin—an jenem Ort (Hardwar); deva-sadane—in einem
Visnu-Tempel; asinah—sich befinden; yogam asthitah—fiihrte bhakti-yoga aus;
pratyahrta—von allen Tatigkeiten der Sinnenbefriedigung zuriickgezogen; indriya-
gramah—seine Sinne; yuyoja—er richtete; manah—den Geist; atmani—auf das
Selbst oder die Uberseele, die Hochste Personlichkeit Gottes.

UBERSETZUNG

In Hardwar suchte Ajamila Zuflucht in einem Vispu-Tempel, indem er
sich dem Vorgang des bhakti-yoga widmete. Er meisterte seine Sinne und
stellte seinen Geist vollstindig in den Dienst des Herrn.

ERLAUTERUNG

Die Gottgeweihten, die sich der Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein angeschlossen
haben, konnen komfortabel in unseren vielen Tempeln leben und sich im hinge-
bungsvollen Dienst des Herrn beschaftigen. Auf diese Weise konnen sie den Geist
und die Sinne unter Kontrolle bringen und den hochsten Erfolg im Leben erreichen.
Das ist der Vorgang, wie er uns seit unvordenklichen Zeiten uberliefert wird. Wir
sollten aus dem Leben des A jamila lernen und mit Entschlossenheit das Geliibde ab-
legen, alles zu tun, was notwendig ist, um diesem Pfad zu folgen.

VERS 41
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tato gunebhya atmanam
viyujyatma-samadhina

yuyuje bhagavad-dhamni
brahmany anubhavatmani

tatah—danach; gunebhyah—von den Erscheinungsweisen der materiellen Natur;
atmanam—der Geist; viyujya—loslosend; atma-samadhina—durch vollige Beschafti-
gung im hingebungsvollen Dienst; yuyuje—beschaftigt; bhagavat-dhamni—in der
Form des Herrn; brahmani—die Parabrahman ist (keine Gotzenverehrung); anu-
bhava-atmani—woran stets gedacht wird (angefangen von den LotosfiiBen und
allmihlich aufwartssteigend).
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UBERSETZUNG

Ajamila widmete sich véllig dem hingebungsvollen Dienst, und so l6ste
er seinen Geist vom Vorgang der Sinnenbefriedigung und vertiefte sich
vollstindig in Gedanken an die Gestalt des Herrn.

ERLAUTERUNG

Wenn man die Bildgestalt Gottes im Tempel verehrt, wird der Geist ganz natiir-
lich in Gedanken an den Herrn und Seine Gestalt vertieft sein. Es besteht kein Un-
terschied zwischen der Gestalt des Herrn und dem Herrn Selbst. Deshalb ist bhakti-
yoga das einfachste yoga-System. Yogis versuchen, ihren Geist auf die Form der
Uberseele, auf Visnu im Herzen, zu richten, und das gleiche Ziel wird mit Leichtig-
keit erreicht, wenn der Geist in die Verehrung der Bildgestalt Gottes im Tempel ver-
tieft ist. In jedem Tempel gibt es eine transzendentale Gestalt des Herrn, und man
kann mit Leichtigkeit an diese Gestalt denken. Dadurch, da man den Herrn wah-
rend der drati sieht, lhm bhoga darbringt und stidndig an die Bildgestalt Gottes
denkt, wird man ein erstklassiger yogi. Das ist der beste Vorgang des yoga, wie von
der Hochsten Personlichkeit Gottes in der Bhagavad-gita (6.47) bestitigt wird:

yoginam api sarvesam
mad-gatenantardtmand

sraddhavan bhajate yo mam
sa me yuktatamo matah

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

Der erstklassige yogi ist derjenige, der seine Sinne beherrscht und sich von mate-
riellen Tatigkeiten loslost, indem er stets an die Gestalt des Herrn denkt.

VERS 42
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yarhy uparata-dhis tasminn
adraksit purusan purah

upalabhyopalabdhan prag
vavande Sirasa dvijah

yarhi—als; uparata-dhih—sein Geist und seine Intelligenz waren fixiert; ras-
min—zu jener Zeit; adraksit—hatte gesehen; purusan—die Personen (die Sendboten
Sri Visnus); purah—vor ihm; upalabhya—erhaltend; upalabdhan—die erhalten wor-
den waren; prak—friiher; vavande—erwies Ehrerbietungen; sirasdi—mit dem Kopf;
dvijah—der brahmana.
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UBERSETZUNG

Als seine Intelligenz und sein Geist auf die Gestalt des Herrn gerichtet
waren, sah der brahmana Ajamila wieder vier himmlische Personlichkeiten
vor sich. Er erkannte, daB sie dieselben waren, die er damals gesehen hatte,
und so erwies er ihnen seine Ehrerbietungen, indem er sich vor ihnen ver-
neigte.

ERLAUTERUNG

Die Visnudutas, die Ajamila gerettet hatten, erschienen wieder vor ihm, als sein
Geist unerschiitterlich auf die Gestalt des Herrn gerichtet war. Die Visnudutas hat-
ten Ajamila eine Zeitlang verlassen, um ihm Gelegenheit zu geben, in der Medita-
tion tiber den Herrn gefestigt zu werden. Nun, da seine Hingabe gereift war, kehrten
sie zurlick, um ihn zu holen. Ajamila, der erkannte, daB3 dieselben Visnudutas zu-
riickgekehrt waren, erwies ihnen seine Ehrerbietungen, indem er sich vor ihnen ver-
neigte.

VERS 43
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hitva kalevaram tirthe
gangdayam darsanad anu

sadyah svariupam jagrhe
bhagavat-pdarsva-vartindm

hitvai—aufgebend; kalevaram—den materiellen Korper; firthe—am heiligen Ort;
gangayam—am Ufer der Ganga; darsanat anu—nach dem Sehen; sadyah—sofort;
sva-rupam—seine urspriingliche spirituelle Form; jagrhe—er nahm an; bhagavat-
parsva-vartinam—die fiir einen Beigesellten des Herrn geeignet ist.

UBERSETZUNG

Als Ajamila die Visnudatas erblickte, gab er seinen materiellen Korper in
Hardwar am Ufer der Ganga auf. Er erlangte seinen urspriinglichen spiri-
tuellen Korper wieder, einen Korper, wie er fiir einen Beigesellten des
Herrn angemessen war.

ERLAUTERUNG
Der Herr sagt in der Bhagavad-gita (4.9):

janma karma ca me divyam
evam yo veltti tattvatah

tyaktva deham punar janma
naiti mam eti so 'rjuna
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,,Wer das transzendentale Wesen Meines Erscheinens und Meiner Taten kennt,
wird, nachdem er seinen Korper verlassen hat, nicht wieder in dieser materiellen
Welt geboren, sondern gelangt in Mein ewiges Reich, o Arjuna.*

Es ist das Ergebnis der Vervollkommnung im Krsna-BewuBtsein, daB man nach
dem Verlassen seines materiellen Korpers sofort in seinem urspriinglichen spirituel-
len Korper in die spirituelle Welt versetzt wird, um ein Beigesellter der Hochsten
Personlichkeit Gottes zu werden. Manche Gottgeweihte begeben sich nach Vaikun-
thaloka, und andere begeben sich nach Goloka Vrndavana, um Beigesellte Krsnas zu
werden.

VERS 44
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sakam vihayasa vipro
mahdpurusa-kirkaraih

haimarm vimanam druhya
yayau yatra sriyah patih

sakam—zusammen; vihdyasdi—auf dem Pfad am Himmel oder auf dem Luftweg;
viprah—der brahmana (Ajamila); mahdpurusa-kirkaraih—mit den Sendboten Sri
Visnus; haimam—aus Gold; vimanam—ein Luftschiff; daruhya—besteigend; yayau
—begab sich; yatra—wohin; sriyah patih—Sri Visnu, der Gemahl der Gliicksgottin.

UBERSETZUNG

Begleitet von den Sendboten $ri Visnus, bestieg Ajamila ein Luftschiff,
das aus Gold bestand. Durch die Liifte schwebend, begab er sich direkt zum
Reich S$ri Visnus, des Gemahls der Gliicksgottin.

ERLAUTERUNG

Viele Jahre lang haben materialistische Wissenschaftler versucht, zum Mond zu
fliegen, und doch sind sie immer noch nicht in der Lage, ihn zu erreichen. Die spiri-
tuellen Luftschiffe von den spirituellen Planeten jedoch konnen einen in einer Se-
kunde nach Hause, zu Gott, zuriickbringen. Man kann sich die Geschwindigkeit
eines solchen spirituellen Flugzeugs nur vorstellen. Spirituelles ist feiner als der
Geist, und jeder hat die Erfahrung gemacht, wie schnell der Geist von einem Ort
zum anderen reist. Deshalb kann man sich die Geschwindigkeit der spirituellen
Form vorstellen, indem man sie mit der Geschwindigkeit des Geistes vergleicht. In
weniger als einem Augenblick kann ein vollkommener Gottgeweihter nach dem
Verlassen seines materiellen Korpers nach Hause, zu Gott, zuriickkehren.
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VERS 45
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evam sa viplavita-sarva-dharma

ddsyah patih patito garhya-karmana
nipatyamano niraye hata-vratah

sadyo vimukto bhagavan-nama grhnan

evam—auf diese Weise; sah—er (Ajamila); viplavita-sarva-dharmah—der alle re-
ligiosen Prinzipien aufgab; dasyah patih—der Ehemann einer Prostituierten; patitah
—gefallen; garhya-karmana—durch das Begehen abscheulicher Handlungen; nipat-
yamanah—fallend; niraye—in hollisches Leben; hata-vratah—der alle seine Geliib-
de brach; sadyah—sofort; vimuktah—befreit; bhagavat-nama—der Heilige Name des
Herrn; grhnan—chantend.

UBERSETZUNG

Ajamila war ein brahmana, der aufgrund von schlechter Gesellschaft alle
brahmanische Kultur und alle religiosen Prinzipien aufgegeben hatte. Da er
duferst gefallen war, stahl er, trank er und beging andere abscheuliche
Handlungen. Er hielt sich sogar eine Prostituierte. Deshalb war es ihm be-
stimmt, von den Sendboten Yamarajas zur Holle fortgeschafft zu werden,
aber einfach durch einen bloRen Funken des Chantens des Heiligen Namens
Narayana wurde er augenblicklich gerettet.

VERS 46
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ndtah param karma-nibandha-krntanam
mumuksatam tirtha-padanukirtanat

na yat punah karmasu sajjate mano
rajas-tamobhyam kalilam tato 'nyatha
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na—nicht; atah—deshalb; param—bessere Mittel;, karma-nibandha—die Ver-
pflichtung, als ein Ergebnis fruchtbringender Handlungen Leiden zu ertragen;
krntanam—das, was vollstandig abgetrennt werden kann; mumuksatam—von Men-
schen, die sich wiinschen, den Krallen der materiellen Gefangenschaft zu entkom-
men; tirtha-pada—iber die Hochste Personlichkeit Gottes, an deren Fiilen sich alle
heiligen Orte befinden; anukirtanat—als standiges Chanten unter der Anleitung
eines echten spirituellen Meisters; na—nicht; yat—weil; punah—wieder; karmasu
—mit fruchtbringenden Tatigkeiten; sajjate—wurde angehaftet; manah—der Geist;
rajah-tamobhyam—durch die Erscheinungsweisen der Leidenschaft und Unwissen-
heit; kalilam—verunreinigt; tatah—danach; anyatha—durch irgendwelche andéren
Mittel.

UBERSETZUNG

Jemand, der sich Freiheit von materieller Bindung wiinscht, sollte des-
halb den Vorgang des Chantens und der Lobpreisung des Namens, des
Ruhms, der Gestalt und der Spiele der Hochsten Personlichkeit Gottes an-
nehmen, an deren FiiRen sich alle heiligen Orte befinden. Von anderen Me-
thoden, wie fromme Bule, spekulative Wissensaneignung und Meditation
im mystischen yoga, kann man nicht den rechten Segen erfahren, denn
selbst nachdem man solchen Methoden gefolgt ist, wendet man sich wieder
fruchtbringenden Titigkeiten zu, da man nicht in der Lage ist, seinen Geist
zu beherrschen, der durch die niederen Eigenschaften der Natur, nimlich
Leidenschaft und Unwissenheit, verunreinigt ist.

ERLAUTERUNG

Die Wirklichkeit hat gezeigt, daB viele karmis, jaanis und yogis, selbst nachdem
sie sogenannte Vollkommenheit erreicht haben, wieder Zuneigung zu materiellen
Tatigkeiten fassen. Viele sogenannte svamis und yogis geben materielle Tatigkeiten
auf, weil sie ihrer Ansicht nach falsch sind (jagan mithya), aber nach einiger Zeit
nehmen sie nichtsdestoweniger wieder ihre materiellen Tatigkeiten auf, indem sie
Krankenhauser und Schulen eroffnen oder andere Tatigkeiten zum Wohl der Allge-
meinheit ausfilhren. Manchmal beteiligen sie sich an Politik, obgleich sie sich falsch-
lich als sannyasis, als Angehorige des Lebensstandes der Entsagung, ausgeben. Die
vollkommene SchluBfolgerung jedoch lautet, daB man sich, wenn man wirklich
wiinscht, der materiellen Welt zu entkommen, dem hingebungsvollen Dienst zu-
wenden muB, der mit sravanam kirtanam visnoh, dem Chanten und Horen von der
Herrlichkeit des Herrn, beginnt. Die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein hat dies tat-
sachlich bewiesen. Viele Jugendliche in den westlichen Landern, die drogenabhéngig
waren und viele andere schlechte Angewohnheiten hatten, von denen sie sich nicht
lossagen konnten, gaben alle diese Neigungen auf und widmeten sich mit groBer
Ernsthaftigkeit dem Chanten tuber die Herrlichkeit des Herrn, sobald sie sich der Be-
wegung fiir Krsna-BewuBtsein anschlossen. Mit anderen Worten, dieser Vorgang
ist die vollkommene Methode der BuBe fiir Handlungen, die in rajah und tamah
(Leidenschaft und Unwissenheit) ausgefiihrt werden. Wie im Srimad-Bhagavatam
(1.2.19) erklart wird:
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tada rajas-tamo-bhavah
kama-lobhadayas ca ye

ceta etair anaviddham
sthitam sattve prasidati

Als Ergebnis von rajah und tamah wird man in zunehmendem Ma@e liistern und
gierig, doch wenn man den Vorgang des Chantens und Horens anwendet, gelangt
man zur Ebene der Tugend und wird gliicklich. Wenn man im hingebungsvollen
Dienst Fortschritte macht, werden alle Zweifel, die man hegt, vollstindig beseitigt
(bhidyate hrdaya-granthis chidyante sarva-samsayah). So wird der Knoten des
Wunsches nach fruchtbringenden Handlungen in Stiicke geschlagen.

VERS 47-48
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ya etam paramam guhyam
itihasam aghapaham

Srnuydc chraddhaya yukto
yas ca bhaktyanukirtayet

na vai sa narakam yati
neksito yama-kinkaraih

yadyapy amargalo martyo
visnu-loke mahiyate

yah—jemand, der; etam—dies; paramam—sehr; guhyam—vertraulich; itihasam
—geschichtliche Erzdhlung; agha-apaham—die einen von allen Reaktionen auf Siin-
den befreit; srnuydat—hort; sraddhaya—mit Glauben; yuktah—ausgestattet; yah—je-
mand, der; ca—auch; bhaktya—mit groBer Hingabe; anukirtayet—wiederholt; na-
—nicht; vai—tatsachlich; sah—eine solche Person; narakam—zur Holle; yati—geht;
na—nicht; iksitah—wird beobachtet; yama-kinkaraih—von den Sendboten Yamara-
jas; yadyapi—obgleich; amargalah—ungliickverheiend; martyah—ein Lebewesen
mit einem materiellen Korper; visnu-loke—in der spirituellen Welt; mahiyate—wird
begriiit und respektvoll empfangen.

UBERSETZUNG

Weil diese sehr vertrauliche geschichtliche Erzahlung die Kraft besitzt,
alle siindhaften Reaktionen zu besiegen, ist jemand, der sie mit Glauben
und Hingabe hort oder beschreibt, nicht mehr zu hollischem Leben ver-
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dammt, gleichgiiltig, ob er einen materiellen Kérper hat und wie siindhaft
er gewesen sein mag. In der Tat nihern sich die Yamadatas, die die Anwei-
sungen Yamarajas ausfiihren, einem solchen Menschen nicht einmal, um ihn
zu sehen. Nachdem er seinen Korper aufgegeben hat, kehrt er nach Hause,
zu Gott, zuriick, wo er sehr respektvoll empfangen und verehrt wird.

VERS 49
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mriyamano harer nama
grnan putropacaritam

ajamilo 'py agad dhama
kim uta sraddhaya grnan

mriyamdanah—zur Zeit des Todes; hareh nama—den Heiligen Namen Haris;
grnan—chantend; putra-upacaritam—seinen Sohn meinend; ajamilah—A jamila; api
—sogar; agdt—gingen; dhdma—in die spirituelle Welt; kim uta—ganz zu schweigen
von; sraddhayd—mit Glauben und Liebe; grnan—chantend.

UBERSETZUNG

Als Ajamila sich zur Zeit des Todes in Not befand, chantete er den Heili-
gen Namen des Herrn, und obgleich mit dem Chanten sein Sohn gemeint
war, kehrte er dennoch nach Hause, zu Gott, zuriick. Wenn daher jemand
gliubig und ohne Vergehen den Heiligen Namen des Herrn chantet, wie
kann es da einen Zweifel daran geben, daB er zu Gott zuriickkehren wird?

ERLAUTERUNG

Zur Zeit des Todes gerat man mit Sicherheit in Verwirrung, weil die Korper-
funktionen in Unordnung geraten. Zu dieser Zeit ist man, obgleich man sein Leben
lang das Chanten des Heiligen Namens des Herrn praktiziert hat, vielleicht nicht in
der Lage, den Hare-Krsna-mantra deutlich zu chanten. Nichtsdestoweniger emp-
fangt ein solcher Mensch alle Segnungen des Chantens des Heiligen Namens. Wa-
rum sollten wir also, solange der Korper noch tiichtig ist, nicht den Heiligen Namen
des Herrn laut und deutlich chanten? Wenn man das tut, ist es gut moglich, daB
man sogar zur Zeit des Todes in der Lage sein wird, den Heiligen Namen des Herrn
mit Liebe und Glauben zu chanten. AbschlieBend ist zu sagen, daB3 es jemandem, der
den Heiligen Namen des Herrn standig chantet, ohne Zweifel garantiert ist, nach
Hause, zu Gott, zuriickzukehren.
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ZUSATZLICHE ANMERKUNG ZU DIESEM KAPITEL:

Srila Vigvanatha Cakravarti Thakuras Kommentar zu Vers neun und zehn dieses
Kapitels bildet einen Dialog, der sich darauf bezieht, wie man einfach durch das
Chanten des Heiligen Namens des Herrn von allen siindhaften Reaktionen frei wer-
den kann.

Jemand mag sagen: ,,Man mag vielleicht gelten lassen, da} man durch das Chan-
ten des Heiligen Namens des Herrn von allen Reaktionen des siindhaften Lebens be-
freit wird. Wenn man jedoch in vollem BewuBtsein nicht nur einmal, sondern viele,
viele Male siindhafte Handlungen begeht, ist man nicht in der Lage, sich von den
Reaktionen solcher Siinden zu befreien, selbst wenn man zwolf Jahre oder mehr da-
fiir BuBe tut. Wie ist es dann moglich, daB man schon durch einmaliges Chanten
des Heiligen Namens des Herrn sofort von den Reaktionen solcher Siinden befreit
wird?*

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura anwortet, indem er Vers neun und zehn
dieses Kapitels zitiert: ,,Das Chanten des Heiligen Namens Sri Visnus ist der beste
Vorgang der BuBe fiir einen Dieb, der Gold oder andere Wertgegenstande gestohlen
hat, fiir einen Trunkenbold, der einen Freund oder Verwandten betriigt, fiir jemand,
der einen brahmana totet, und fiir jemand, der mit der Frau seines guru oder eines
anderen Hohergestellten eine sexuelle Verbindung eingeht. Dies ist auch die beste
Methode der BuBe fiir jemand, der Frauen, den Konig oder seinen Vater ermordet,
fiir jemand, der Kiihe schlachtet, und fiir alle anderen siindhaften Menschen. Ein-
fach durch das Chanten des Heiligen Namens Sri Visnus vermogen solche siindhaf-
ten Menschen die Aufmerksamkeit des Hochsten Herrn auf sich zu ziehen, der Sei-
nerseits denkt: ,Weil dieser Mensch Meinen Heiligen Namen gechantet hat, ist es
Meine Pflicht, ihm Schutz zu gewahren.* *

Man kann durch das Chanten des Heiligen Namens fiir sein siindhaftes Leben
biien und alle siindhaften Reaktionen iiberwinden, doch das wird eigentlich nicht
BuBe genannt. Gewohnliche BuBe kann einen siindhaften Menschen zeitweilig be-
schiitzen, doch sie saubert sein Herz nicht vollstindig von dem tiefverwurzelten
Wunsch, siindhafte Handlungen zu begehen. Deshalb ist BuBe nicht so machtvoll
wie das Chanten des Heiligen Namens des Herrn. In den sastras wird gesagt, dal
der Herr einen Menschen, der nur einmal den Heiligen Namen chantet und sich den
LotosfiiBen des Herrn voéllig hingibt, sofort als Seinen Schiitzling betrachtet und be-
reit ist, ihm jeden Schutz zu gewéhren. Dies wird von Sridhara Svami bestatigt. Da-
her sandte der Herr, als Ajamila sich in groBer Gefahr befand, da er von den Send-
boten Yamarajas hinweggefiihrt werden sollte, augenblicklich Seine personlichen
Diener, um ihn zu beschiitzen, und weil Ajamila von allen siindhaften Reaktionen
frei war, verteidigten die Visnuditas ihn mit ihren Worten.

Ajamila nannte seinen Sohn Narayana, und weil er den Jungen sehr liebte, rief er
ihn immer wieder. Obgleich er jedoch seinen Sohn rief, war der Name selbst macht-
voll, da der Name Narayana nicht vom Hochsten Herrn Narayana verschieden ist.
Als Ajamila seinen Sohn Narayana nannte, wurden alle Reaktionen seines siindhaf-
ten Lebens aufgehoben. Und als er fortfuhr, seinen Sohn zu rufen, und so den Heili-
gen Namen Narayanas Tausende von Malen chantete, machte er tatsichlich un-
bewuBten Fortschritt im Krsna-BewuBtsein.
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Man mag einwenden: ,,Wenn Ajamila stindig den Namen Narayanas chantete,
wie war es dann fir ihn moglich, mit einer Prostituierten zusammenzubleiben und
an Wein zu denken?" Durch seine siindhaften Handlungen brachte er immer wieder
Leid tiber sich, und deshalb mag man vielleicht sagen, daB sein letztes Chanten von
Narayana die Ursache seiner Befreiung war. Dieses Chanten jedoch wére ein nama-
aparadha gewesen. Namno balad yasya hi papa-buddhih: Jemand, der weiter siind-
haft handelt und versucht, seine Siinden durch das Chanten des Heiligen Namens
des Herrn aufzuheben, ist ein nama-aparddhi, ein Frevler gegen den Heiligen Na-
men. Als Erwiderung laBt sich sagen, daB Ajamilas Chanten nicht frevlerisch war,
da er den Namen Narayanas nicht mit der Absicht chantete, seine Siinden aufzuhe-
ben. Er wuBte weder, daB er siindhaften Handlungen verfallen war, noch wuBte er,
daB sein Chanten des Namens Narayana sie aufhob. Deshalb beging er kein nama-
aparadha, und sein wiederholtes Chanten des Heiligen Namens Narayana, als er sei-
nen Sohn rief, ist als reines Chanten zu bezeichnen. Wegen dieses reinen Chantens
sammelte Ajamila unbewuBt die Ergebnisse von bhakti an. Tatsachlich ware schon
sein erstes Ausrufen des Heiligen Namens ausreichend gewesen, alle siindhaften
Reaktionen seines Lebens zu vernichten. Als ein logisches Beispiel 1aBt sich anfiih-
ren, daB ein Feigenbaum nicht von einem Augenblick zum anderen Friichte hervor-
bringt, daBl man jedoch nach einer gewissen Zeit die Friichte ernten kann. Ebenso
wuchs Ajamilas hingebungsvoller Dienst nach und nach, und deshalb beeinfluiten
ihn keine Reaktionen, obgleich er sehr siindige Handlungen beging. In den sastras
wird gesagt: Wenn jemand den Heiligen Namen des Herrn auch nur einmal chantet,
werden die Reaktionen seines vergangenen, gegenwartigen und zukiinftigen Lebens
ihn nicht beeintrachtigen. Um ein weiteres Beispiel anzufiihren: Wenn man einer
Schlange die Giftzahne zieht, rettet dies die zukiinftigen Opfer der Schlange vor den
Wirkungen des Giftes, selbst wenn die Schlange mehrere Male zubeiB3t. Ebenso ist
ein Gottgeweihter ewig beschiitzt, wenn er den Heiligen Namen auch nur einmal
ohne Vergehen chantet. Er braucht nur abzuwarten, bis die Ergebnisse im Laufe der
Zeit heranreifen.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 2. Kapitel im Sechsten Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Ajamilas Rettung durch die Visnuditas"'.



3. Kapitel

Yamaraja unterweist seine Sendboten

W ie in diesem Kapitel erzahlt wird, wandten sich die Yamaditas an Yamaraja,
der sehr ausfiihrlich den bhdgavata-dharma, das religiose Prinzip des hingebungs-
vollen Dienstes, erlduterte. Damit stellte Yamaraja die Yamadiitas zufrieden, die
sehr enttauscht gewesen waren. Yamaraja sagte: ,,Obgleich Ajamila nach seinem
Sohn rief, chantete er den Heiligen Namen des Herrn, Narayanas, und einfach durch
eine kurze Beriihrung mit dem Chanten des Heiligen Namens erlangte er sofort die
Gemeinschaft der Diener Sri Visnus, die ihn vor eurem Versuch, ihn gefangenzu-
nehmen, beschiitzten. Das ist vollig in Ordnung. Es ist eine Tatsache, daB selbst ein
chronisch siindhafter Mensch, der den Heiligen Namen des Herrn chantet, selbst
wenn es nicht vollig ohne Vergehen geschieht, keine weitere materielle Geburt mehr
annehmen muB.*

Durch das Chanten des Heiligen Namens des Herrn war A jamila vier Sendboten
Sri Visnus begegnet. Sie sahen sehr schon aus und waren herbeigeeilt, um ihn zu
retten. Yamaraja beschrieb daraufhin die Visnudiitas: ,,Alle Visnudutas sind reine
Geweihte des Herrn, der Hochsten Personlichkeit beziiglich der Schopfung, Erhal-
tung und Vernichtung der kosmischen Manifestation. Weder Konig Indra, Varuna,
Siva, Brahma und die sieben rsis noch ich selbst konnen die transzendentalen Taten
des Hochsten Herrn verstehen, der in Sich Selbst vollkommen und jenseits der
Reichweite materieller Sinne ist. Niemand kann mit materiellen Sinnen iiber Ihn Er-
kenntnis erlangen. Der Herr, der Meister der illusionierenden Energie, besitzt tran-
szendentale Eigenschaften, die dem Gliick eines jeden dienen, und Seine Geweihten
besitzen die gleichen Vorziige. Die Gottgeweihten, die nur daran interessiert sind,
die gefallenen Seelen aus der materiellen Welt zu befreien, nehmen anscheinend an
verschiedenen Orten in der materiellen Welt Geburt, um die bedingten Seelen zu ret-
ten. Wenn jemand irgendwie am spirituellen Leben interessiert ist, beschiitzen ihn
die Geweihten des Herrn auf vielerlei Arten.*

Yamaraja fuhr fort: ,,Die Essenz des sanatana-dharma, der ewigen Religion, ist
auBerst vertraulich. Niemand auBer dem Herrn Selbst kann dieses vertrauliche reli-
giose System der menschlichen Gesellschaft vermitteln. Nur durch die Barmherzig-
keit des Herrn kann dieses transzendentale System der Religion von Seinen reinen
Geweihten vers}anden werden, insbesondere von den zwolf mahdjanas — Brahma,
Narada Muni, Siva, den Kumaras, Kapila, Manu, Prahlada, Janaka, Bhisma, Bali,
Sukadeva Gosvami und von mir. Andere sachkundige Gelehrte, angefiihrt von Jai-
mini, sind fast immer von der illusionierenden Energie bedeckt, und deshalb fiihlen
sie sich mehr oder weniger zur blumigen Sprache der drei Veden, namlich Rg, Yajur
und Sdama, die auch als trayi bezeichnet werden, angezogen. Statt reine Gottgeweihte
zu werden, sind Menschen, die sich von den blumigen Worten dieser drei Veden be-
zaubern lassen, an den vedischen Ritualzeremonien interessiert. Sie konnen nicht die
Herrlichkeit des Chantens des Heiligen Namens des Herrn verstehen. Intelligente
Menschen jedoch wenden sich dem hingebungsvollen Dienst des Herrn zu. Wenn
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sie den Heiligen Namen des Herrn ohne Vergehen chanten, sind sie nicht mehr mei-
nen Gesetzen unterworfen. Wenn sie durch Zufall eine siindhafte Handlung bege-
hen, werden sie durch den Heiligen Namen des Herrn beschiitzt, denn das ist es,
woran sie interessiert sind. Die vier Waffen des Herrn, besonders die Keule und das
Sudarsana-cakra, gewahren den Gottgeweihten jederzeit Schutz. Jemand, der ohne
Falschheit den Heiligen Namen des Herrn chantet, hort oder sich an ihn erinnert
oder dem Herrn Gebete oder Ehrerbietungen darbringt, wird die Vollkommenheit
erreichen, wohingegen selbst ein gelehrter Mensch in die Holle geschickt werden
kann, wenn es ihm an hingebungsvollem Dienst fehlt.*

Nachdem Yamaraja auf diese Weise den Ruhm des Herrn und Seiner Geweihten
beschrieben hat, erkliart Sukadeva Gosvami noch ausfiihrlicher die Kraft, die dem
Chanten des Heiligen Namens innewohnt, und die Nutzlosigkeit, vedische Ritualze-
remonien und fromme Handlungen als BuBle auszufiihren.

VERS 1
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Sri-rajovaca
nisamya devah sva-bhatopavarnitam
pratyaha kim tan api dharmarajah

evam hatajrio vihatan muradrer
naidesikair yasya vase jano 'vam

sri-rdaja uvaca—der Konig sagte; nisamya—nach dem Horen; devah—Yamarija;
sva-bhata—von seinen Dienern; wupavarnitam—die Erklarungen; pratydha—er-
widerte; kim—was; tan—ihnen; api—auch; dharma-rdajah—Yamaraja, der Oberauf-
seher des Todes und der Richter der religiosen und irreligiosen Handlungen; evam
—somit; hata-djriah—dessen Befehl verhindert wurde; vihatdn—die besiegt wur-
den; murareh naidesikaih—von den Sendboten Muraris, Sri Krsnas; yasya—von
wem; vase—unter dem Zwang; janah ayam—alle Menschen der Welt.

UBERSETZUNG

Konig Pariksit sagte: O mein Herr, o Sukadeva Gosvami, Yamarija ist der
Meister aller Lebewesen in bezug auf ihre religiosen und irreligiésen Hand-
lungen, und doch wurde sein Befehl zunichte gemacht. Was erwiderte er,
als seine Diener, die Yamadutas, von ihrer Niederlage durch die Visnudatas
berichteten, die sie davon abgehalten hatten, Ajamila gefangenzunehmen?
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ERLAUTERUNG

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura sagt, daB die Vispuditas mit ihren Erkla-
rungen die Yamadiitas besiegten, obgleich die Erklarungen der Yamaditas vollstan-
dig durch vedische Prinzipien unterstiitzt wurden. Dies wurde von Yamaraja selbst
bestatigt.

VERS 2
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yamasya devasya na danda-bhangah
kutascanarse sruta-piirva asit

etan mune vrscati loka-samsayam
na hi tvad-anya iti me viniscitam

yamasya—von Yamaraja; devasya—der Halbgott, der fiir die Beurteilung zustan-
dig ist; na—nicht; danda-bharngah—der VerstoB gegen die Anordnung; kutascana
—von irgendwo; rse— o groBer Weiser; sruta-piarvah—horten vorher; dsit—war;
etar—dies; mune— o groBer Weiser; vrscati—kann beseitigen; loka-samsayam—den
Zweifel der Menschen; na—nicht; hi—in der Tat; tvar-anyah—jemand anders als du;
iti—somit; me—von mir; viniscitam—geschluBfolgert.

UBERSETZUNG

O grolRer Weiser, niemals zuvor hat irgend jemand davon gehort, daR
gegen eine Anweisung Yamarajas verstoRen worden ist. Deshalb meine ich,
daR die Menschen daran zweifeln werden, und niemand aufler dir kann
diese Zweifel beseitigen. Da dies meine feste Uberzeugung ist, erklire giiti-
gerweise die Griinde fiir diese Geschehnisse.

VERS 3
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sri-suka uvdaca

bhagavat-purusai rajan
yamyah pratihatodyamah
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patim vijiapayam asur
yamam samyamani-patim

sri-sukah uvdca—Sukadeva Gosvami sagte; bhagavat-purusaih—von den Send-
boten des Herrn, den Visnudutas; rdjan— o Konig; yamyah—die Sendboten Yama-
rajas; pratihata-udyamah—deren Bemiihungen vereitelt wurden; patim—ihr Mei-
ster; vijidpayam asuh—mitgeteilt; yamam—Yamaraja; sanyamani-patim—dem
Herrn der Stadt Sarnyamani.

UBERSETZUNG

$ri Sukadeva Gosvami erwiderte: Mein lieber Konig, als die Sendboten
Yamarajas von den Sendboten Visnus gehindert und besiegt worden waren,
wandten sie sich an ihren Meister, den Herrscher von Sarhyamani-puri und
Meister der Siindhaften, um ihm von diesem Vorfall zu berichten.

VERS 4
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yamadutd ticuh
kati santiha sastaro
Jjiva-lokasya vai prabho
trai-vidhyam kurvatah karma
phalabhivyakti-hetavah

yamaditah ucuh—die Sendboten Yamarajas sagten; kati—wie viele; santi—es
gibt; iha—in dieser Welt; sastarah—Verwalter oder Herrscher; jiva-lokasya—dieser
materiellen Welt; vai—in der Tat; prabho— o Meister; trai-vidhyam—unter den drei
Erscheinungsweisen der materiellen Natur; kurvatah—vollziehend; karma—Tatig-
keiten; phala—der Ergebnisse; abhivyakti—der Manifestation; hetavah—verursacht.

UBERSETZUNG

Die Yamaditas sagten: Lieber Herr, wie viele Kontrollierende oder Herr-
scher gibt es in dieser materiellen Welt? Wie viele Ursachen sind verant-
wortlich fiir das Sichtbarwerden der verschiedenen Ergebnisse von Hand-
lungen, die unter dem EinfluR der drei Erscheinungsweisen der materiellen
Natur [sattva-guna, rajo-guna und tamo-guna] ausgefiihrt wurden?

ERLAUTERUNG

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura erklart, daB die Yamadiitas, die Sendboten
Yamarajas, so enttduscht waren, daB sie ihren Meister geradezu im Zorn fragten, ob
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es viele andere Meister auBler ihm gebe. Dariiber hinaus hatten die Yamadutas, weil
sie besiegt worden waren und ihr Meister sie nicht beschiitzen konnte, gute Lust zu
sagen, daB3 es nicht notwendig sei, einem solchen Meister zu dienen. Wenn ein Die-
ner die Anweisung seines Meisters nicht ausfiihren kann, ohne eine Niederlage zu
erleiden, was ist der Nutzen, einem solch machtlosen Meister zu dienen?

VERS 5
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yadi syur bahavo loke
sastaro danda-dhdrinah

kasya syatam na va kasya
mrtyus camrtam eva va

yadi—wenn; syuh—es gibt; bahavah—viele, loke—in dieser Welt; sdstarah—
Herrscher oder Kontrollierende; danda-dhdrinah—welche die siindhaften Men-
schen bestrafen; kasya—von dem; sydram—es mag geben; na—nicht; va—oder;
kasya—von dem; mrtyuh—Leid oder Ungliick; ca—und; amrtam—Freude; eva—ge-
wil}; vd—oder.

UBERSETZUNG

Wenn es in diesem Universum viele Herrscher und Richter gibt, die sich
iiber Strafe und Belohnung uneinig sind, werden ihre gegensitzlichen
Handlungen einander aufheben, und niemand wird bestraft oder belohnt
werden. Andernfalls, wenn ihre gegensitzlichen Handlungen es nicht ver-
mogen, einander aufzuheben, wird ein jeder sowohl zu bestrafen als auch
zu belohnen sein.

ERLAUTERUNG

Weil die Yamadiitas bei der Ausfiihrung von Yamarajas Befehl nicht erfolgreich
gewesen waren, zweifelten sie, ob Yamaraja tatsachlich die Macht habe, die Siind-
haften zu bestrafen. Obwohl sie versucht hatten, A jamila gema3 Yamarajas Befehl
gefangenzunehmen, war ihnen aufgrund des Befehls einer hoheren Autoritdat kein
Erfolg beschieden. Deshalb waren sie sich nicht sicher, ob es viele Autorititen gebe
oder nur eine. Wenn es viele Autorititen gabe, die verschiedene Urteile fallten, wel-
che einander moglicherweise widersprachen, konnte jemand zu Unrecht bestraft
oder zu Unrecht belohnt werden, oder er ware liberhaupt nicht mehr zu bestrafen
oder zu belohnen. Nach unseren Erfahrungen in der materiellen Welt kann jemand,
der an einem Gerichtshof bestraft wird, bei einem anderen Berufung einlegen. Da-
mit kann der gleiche Mensch, je nach den verschiedenen Urteilen, entweder bestraft
oder belohnt werden. Im Gesetz der Natur oder am Gerichtshof der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes jedoch kann es keine solch widerspriichlichen Urteile geben. Die
Richter und ihre Urteile miissen frei von Widerspriichen sein. Tatsachlich befand
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sich Yamaraja im Fall von Ajamila in einer sehr unangenehmen Situation, weil die
Yamadutas zu Recht versucht hatten, Ajamila gefangenzunehmen, jedoch von den
Visnuditas daran gehindert wurden. Obgleich Yamaraja unter diesen Umstinden
sowohl von den Visnuditas als auch von den Yamadiitas beschuldigt wurde, ist er
in seiner Rechtsprechung vollkommen, da er von der Hochsten Personlichkeit Got-
tes erméchtigt ist. Deshalb wird er erkldren, was seine wirkliche Stellung ist und wie
jeder vom hochsten Kontrollierenden, der Hochsten Personlichkeit Gottes, be-
herrscht wird.

VERS 6
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kintu sastr-bahutve syad
bahiinam iha karminam

sastrtvam upacaro hi
yatha mandala-vartinam

kintu—aber; sastr—der Regierenden oder Richter; bahutve—in der Mehrzahl;
syat—es mag geben; bahiinam—von vielen; iha—in dieser Welt; karminam—Men-
schen, die Handlungen ausfiihren; sdstrtvam—Abteilungsleitung; upacarah—Ver-
waltung; hi—in der Tat; yatha—so wie; mandala-vartinam—der Abteilungsleiter.

UBERSETZUNG

Die Yamadutas fuhren fort: Da es viele verschiedene karmis oder Arbeiter
gibt, mag es verschiedene Richter oder Herrscher geben, die iiber sie urtei-
len, doch genauso, wie ein zentraler Herrscher viele Teilherrscher kontrol-
liert, muR es einen hochsten Kontrollierenden geben, der alle Richter anlei-
tet.

ERLAUTERUNG

In einer Regierung mag es verschiedene Abteilungen mit Beamten geben, die un-
ter den verschiedenen Menschen Recht sprechen, doch das Gesetz muB eins sein,
und dieses zentrale Gesetz muB3 jeden beherrschen. Die Yamadutas konnten sich
nicht vorstellen, daB zwei Richter im gleichen Fall zwei verschiedene Urteile fallen,
und deshalb wollten sie wissen, wer der zentrale Richter sei. Die Yamadiitas waren
sich sicher, da3 A jamila ein duBerst siindiger Mensch war, doch obschon Yamaraja
ihn bestrafen wollte, verziehen ihm die Visnuditas. Dies war eine verwirrende Si-
tuation, und die Yamaditas wollten, da Yamaraja sie klare.
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VERS 7
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atas tvam eko bhitanam
sesvaranam adhisvarah

sasta danda-dharo ninam
subhasubha-vivecanah

atah—solchermaBen; tvam—dich; ekah—eins; bhitanam—von allen Lebewesen;
sa-isvaranam—einschlieBlich aller Halbgotter; adhisvarah—der hochste Meister; sd-
sta—der hochste Herrscher; danda-dharah—der hochste Verwalter der Strafgewalt;
nFnam—der menschlichen Gesellschaft; subha-asubha-vivecanah—der zwischen
glickbringend und unheilvoll unterscheidet.

UBERSETZUNG

Der hochste Richter muR einer sein, nicht viele. Nach unserem bisheri-
gen Verstindnis bist du dieser hochste Richter, und sogar die Halbgotter
unterliegen deiner Gerichtsbarkeit. Wir waren der Auffassung, du seist der
Meister aller Lebewesen, die hochste Autoritit, die zwischen den frommen
und unfrommen Handlungen aller Lebewesen unterscheidet.

VERS 8
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tasya te vihito dando
na loke vartate 'dhuna
caturbhir adbhutaih siddhair
ajna te vipralambhita

tasya—von dem EinfluB; te—von dir; vihitah—verhangt,; dandah—Strafe; na
—nicht; Joke—in dieser Welt; vartate—existiert; adhuna—jetzt; caturbhih—von vier;
adbhutaih—sehr wunderbar; siddhaih—vollkommene Personlichkeiten; djrid—die
Anweisung; te—deine; vipralambhita—setzten sich hinweg.

UBERSETZUNG

Doch nun sehen wir, daR die unter deiner Autoritit verhingte Strafe
nicht linger wirksam ist, da vier wunderbare und vollkommene Personlich-
keiten sich iiber deinen Befehl hinweggesetzt haben.
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ERLAUTERUNG

Die Yamadutas hatten unter dem Eindruck gestanden, dal Yamaraja als einzige
Person fiir die Rechtsprechung zustandig sei. Sie waren vollstindig davon liberzeugt
gewesen, daB3 niemand sich seinen Urteilen widersetzen konne, doch nun hatten, zu
ihrer Uberraschung, die vier wunderbaren Personlichkeiten aus Siddhaloka seinem
Befehl zuwidergehandelt.

VERS 9
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niyamdnam tavadesad
asmabhir yatanda-grhan

vyamocayan patakinam
chittva pasan prasahya te

niyamanam—gebracht; tava-ddesar—auf deine Anweisung hin; asmdabhih—von
uns; ydtand-grhan—zu den Folterkammern, den hollischen Planeten; vyamocayan
—befreit; patakinam—der siindhafte Ajamila; chittva—zertrennend; pasan—die
Stricke; prasahya—mit Gewalt; re—sie.

UBERSETZUNG

Wir waren im Begriff, den hochst siindvollen Ajamila deinen Anweisun-
gen gemil zu den hollischen Planeten zu bringen, als jene wunderschonen
Personlichkeiten aus Siddhaloka gewaltsam den Knoten der Stricke zer-
trennten, mit denen wir ihn gefangengenommen hatten.

ERLAUTERUNG

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura bemerkt, daB die Yamadiitas die Visnudi-
tas vor Yamaraja bringen wollten. Falls Yamaraja dann die Visnuditas hitte bestra-
fen konnen, waren die Yamadiitas zufrieden gewesen.

VERS 10
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tams te veditum icchamo

yadi no manyase ksamam
narayanety abhihite

ma bhair ity dyayur drutam
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tan—iber sie; te—von dir; veditum—zu wissen; icchamah—wir wiinschen; yadi
—falls; nah—fiir uns; manyase—du denkst; ksamam—geeignet; ndrayana—Narayana;
iti—somit; abhihite—ausgesprochen; ma—nicht; bhaih—Furcht; iti—somit; dyayuh
—sie erreichten; drutam—sehr bald.

UBERSETZUNG

Sobald der siindhafte Ajamila den Namen Narayana aussprach, nahten au-
genblicklich diese vier schonen Midnner und beruhigten ihn, indem sie sag-
ten: , Fiirchte dich nicht! Fiirchte dich nicht!” O Herr, wir wollen etwas von
dir iiber sie erfahren. Wenn du denkst, wir seien in der Lage, sie zu verste-
hen, beschreibe uns giitigerweise, wer sie sind.

ERLAUTERUNG

Die Sendboten Yamarajas, die wegen der Niederlage, die ihnen die Visnuditas
zugefligt hatten, sehr bekiimmert waren, wollten diese vor Yamaraja bringen und
wenn moglich bestrafen. Andernfalls wiinschten sie, Selbstmord zu begehen. Bevor
sie jedoch irgend etwas taten, wollten sie von Yamaraja, der auch allwissend ist,
etwas liber die Visnudiitas erfahren.

VERS 11
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sri-badarayanir uvaca
iti devah sa dprstah
praja-samyamano yamah
pritah sva-dutan pratyaha
smaran padambujam hareh

sri-bddardyanih uvdca—-Sri Sukadeva Gosvami sagte; iti—somit; devah—der
Halbgott; sah—er; aprstah—gefragt; praja-samyamanah yamah—Yamaraja, der die
Lebewesen beherrscht; pritah—sehr erfreut; sva-dutan—seinen eigenen Dienern;
pratyaha—erwiderte; smaran—sich erinnernd; pada-ambujam—die LotosfiiBe; ha-
reh—von Hari, der Personlichkeit Gottes.

UBERSETZUNG

$ri Sukadeva Gosvami sagte: Als Yamarija, dem hdchsten Kontrollieren-
den der Lebewesen, diese Fragen gestellt worden waren, war er sehr erfreut
iiber seine Diener, weil er den Heiligen Namen Narayanas von ihnen gehort
hatte. Er erinnerte sich an die LotosfiiRe des Herrn und begann zu antwor-
ten.
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ERLAUTERUNG

Srila Yamaraja, der hochste Kontrollierende der Lebewesen hinsichtlich ihrer
frommen und unfrommen Handlungen, war sehr zufrieden mit seinen Dienern,
weil sie den Heiligen Namen Narayanas in seinem Reich gechantet hatten. Yamaraja
muB mit Menschen umgehen, die alle siindhaft sind und Narayana kaum verstehen
konnen. Infolgedessen war er hochst erfreut, als seine Diener den Namen Narayanas
aussprachen, denn auch er ist ein Vaisnava.

VERS 12
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yama uvaca
paro mad-anyo jagatas tasthusas ca
otam protam patavad yatra visvam
yad-amsato ’sya sthiti-janma-ndsa
nasy otavad yasya vase ca lokah

yamah uvdca—Yamaraja erwiderte; parah—hoher; mat—als ich; anyah—ein
anderer; jagatah—von allen beweglichen Dingen; tasthusah—von sich nicht bewe-
genden Dingen; ca—und; otam—in die Breite; protam—in die Lange; patavar—wie
gewobenes Tuch; yatra—in wem; visvam—die kosmische Manifestation; yar—von
dem; amsatah—von den Teilerweiterungen; asya—von diesem Universum; sthiti
—die Erhaltung; janma—die Schopfung; nasah—die Vernichtung; nasi—in der Nase;
ota-vat—wie der Strick; yasya—von dem; vase—unter der Kontrolle; ca—und; lokah
—die gesamte Schopfung.

UBERSETZUNG

Yamaraja sagte: Meine lieben Diener, ihr habt mich als den Hochsten ak-
zeptiert, doch in Wirklichkeit bin ich es nicht. Uber mir und iiber allen
anderen Halbgottern, einschlieBlich Indra und Candra, steht der eine hoch-
ste Herr und Meister. Die Teilmanifestationen Seiner Personlichkeit sind
Brahma, Visnu und Siva, die fiir die Schépfung, Erhaltung und Vernichtung
des Universums zustindig sind. Er ist wie die zwei Fiden, welche die Linge
und Breite eines gewobenen Tuches bilden. Die gesamte Welt wird von lhm
gelenkt, wie ein Stier mit einem Seil in seiner Nase gelenkt wird.
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ERLAUTERUNG

Die Diener Yamarajas argwohnten, daB3 es einen Herrscher gebe, der sogar tiber
Yamaraja stehe. Um ihre Zweifel zu beseitigen, erwiderte Yamaraja sofort: ,,Ja, es
gibt einen hochsten Kontrollierenden, der tiber allem steht. Yamaraja ist zustandig
fiir einige der sich bewegenden Lebewesen, nimlich die Menschen, doch die Tiere,
die sich ebenfalls bewegen, unterstehen nicht seiner Kontrolle. Nur die Menschen
sind sich tiber die Bedeutung von richtig und falsch bewuBt, und nur diejenigen von
ihnen, die siindhafte Handlungen begehen, unterstehen der Kontrolle Yamarajas.
Daher ist Yamaraja, obwohl er ein Herrscher ist, nur der fiir einen Teilbereich zu-
standige Herrscher iiber einige wenige Lebewesen. Es gibt andere Halbgotter, wel-
che die vielen anderen Teilbereiche beherrschen, doch tiber ihnen allen steht der
hochste Kontrollierende, Krsna. /svarah paramah krsnah sac-cid-ananda-vigrahah:
Der hochste Herrscher ist Krsna. Andere, die ihre eigenen Teilbereiche in den Ange-
legenheiten des Universums beherrschen, sind, verglichen mit Krsna, dem hochsten
Kontrollierenden, unbedeutend. Krsna sagt in der Bhagavad-gita(7.7): mattah para-
taram ndnyat kiricit asti dhananijaya. ,,Mein lieber Dhanafjaya (Arjuna), niemand
steht iliber Mir.* Deshalb klarte Yamaraja sofort die Zweifel seiner Helfer, der Ya-
maditas, indem er bestitigte, daBB es einen hochsten Herrscher iiber allen anderen
gibt.

Srila Madhvacarya erklart, daBB die Worte otar protam sich auf die Ursache aller
Ursachen beziehen. Der Hochste Herr ist sowohl vertikal als auch horizontal zur
kosmischen Manifestation. Das wird im folgenden Vers des Skanda Purdna besta-
tigt:

yatha kantha-patah sitra
otah protas ca sa sthitah

evam visnav idam visvam
otam protam ca samsthitam

Gleich den zwei Arten von Faden, den horizontalen und den vertikalen, aus de-
nen eine Decke besteht, ist Sri Visnu die vertikale und horizontale Ursache der kos-
mischen Manifestation.

VERS 13
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yo namabhir vdci janam nijayam
badhnati tantryam iva damabhir gah
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yasmai balim ta ime ndma-karma-
nibandha-baddhas cakita vahanti

yah—Er, der; namabhih—durch verschiedene Namen; vdci—der vedischen Spra-
che; janam—alle Menschen; nijayam—was von Ihm Selbst ausgegangen ist; badhna-
ti—bindet; tantryam—an ein Seil; iva—wie; damabhih—von Schniiren; gah—Ochsen;
yasmai—wem,; balim—eine kleine Steuerabgabe; te—sie alle; ime—diese; nama-kar-
ma—von Namen und verschiedenen Tatigkeiten; nibandha—von den Pflichten;
baddhah—gebunden; cakitah—angstlich; vahanti—tragen.

UBERSETZUNG

So wie der Lenker eines Ochsenkarrens Stricke durch die Niistern seiner
Ochsen zieht, um sie zu lenken, bindet die Hochste Personlichkeit Gottes
alle Menschen durch die Stricke Seiner Worte in den Veden, welche die Na-
men und Titigkeiten der unterschiedlichen Stinde der menschlichen Ge-
sellschaft [brahmana, ksatriya, vaiSya und $udra] festsetzen. Aus Furcht ver-
ehren die Angehorigen dieser Stinde den Hochsten Herrn, indem sie Ihm
gemil ihren jeweiligen Titigkeiten Geschenke darbringen.

ERLAUTERUNG

In der materiellen Welt ist jeder.bedingt, ganz gleich, wer er sein mag. Man mag
ein Mensch, ein Halbgott, ein Tier, ein Baum oder eine Pflanze sein, doch alles wird
durch die Naturgesetze kontrolliert, und hinter dieser natiirlichen Kontrolle steht die
Hochste Personlichkeit Gottes. Das wird von der Bhagavad-gita (9.10) bestitigt, in
der Krsna sagt: mayadhyaksena prakrtih siiyate sa-caracaram. ,,Die materielle Na-
tur wirkt unter Meiner Fiihrung und bringt alle sich bewegenden und sich nicht be-
wegenden Wesen hervor.” Somit steht Krsna hinter der Maschinerie der Natur, die
unter Seiner Kontrolle arbeitet.

Im Gegensatz zu anderen Lebewesen wird das Lebewesen in der menschlichen
Korperform durch die vedischen Anweisungen in Form von Unterteilungen in var-
nas und asramas systematisch kontrolliert. Von einem Menschen wird erwartet,
daB er den Regeln des varna und asrama folgt; andernfalls kann er sich der Bestra-
fung durch Yamaraja nicht entziehen. Es kommt darauf an, daB jeder Mensch sich
auf die Stufe eines brdhmana, des intelligentesten Menschen, erheben und dann diese
Stellung transzendieren sollte, um ein Vaisnava zu werden. Dies ist die Vollkom-
menheit des Lebens. Brahmanas, ksatriyas, vaisyas und siudras konnen sich erhe-
ben, indem sie den Herrn durch ihre jeweiligen Tatigkeiten verehren (sve sve kar-
many abhiratah samsiddhim labhate narah). Die Unterteilungen von varna und
asrama sind notwendig, um die richtige Pflichterfiillung und ein friedliches Dasein
fiir jeden sicherzustellen, doch jeder wird angewiesen, den Hochsten Herrn zu vereh-
ren, der alldurchdringend ist (yena sarvam idarm tatam). Der Hochste Herr existiert
vertikal und horizontal (otam-protam), und wenn daher jemand den vedischen An-
weisungen folgt, indem er den Hochsten Herrn entsprechend seiner Fahigkeit ver-
ehrt, wird sein Leben vollkommen sein. Wie im Srimad-Bhagavatam (1.2.13) er-
klart wird:
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atah pumbhir dvija-srestha
varndsrama-vibhagasah

svanusthitasya dharmasya
samsiddhir hari-tosanam

,,O Bester unter den Zweimalgeborenen, es wird deshalb geschluBfolgert, daB die
hochste Vollkommenbheit, die man erreichen kann, indem man seine vorgeschriebe-
nen Pflichten (dharma) entsprechend den Kastenunterteilungen und Lebensstinden
erfiillt, darin besteht, den Herrn, Hari, zu erfreuen.

Die varndasrama-Einrichtung bietet den vollkommenen Vorgang, jemand zu be-
fahigen, nach Hause, zu Gott, zuriickzukehren, da das Ziel eines jeden varna und
asrama darin besteht, den Hochsten Herrn zu erfreuen. Man kann den Herrn unter
der Anleitung eines echten spirituellen Meisters erfreuen, und wenn jemand das tut,
ist sein Leben vollkommen. Der Hochste Herr ist verehrungswiirdig, und jeder ver-
ehrt Ihn direkt oder indirekt. Diejenigen, die Ihn direkt verehren, erhalten die Er-
gebnisse der Befreiung schnell, wohingegen die Befreiung derjenigen, die Ihm indi-
rekt dienen, sich verzogert.

Die Worte namabhir vaci sind sehr wichtig. In der varnasrama-Einrichtung gibt
es verschiedene Namen — brdahmana, ksatriya, vaisya, sidra, brahmacari, grhastha,
vanaprastha und sannyasi. Die vak oder vedischen Anweisungen geben all diesen
Stinden Anweisungen. Jeder sollte dem Hochsten Herrn Ehrerbietungen darbringen
und seine Pflichten erfiillen, wie es in den Veden empfohlen wird.

VERS 14-15
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aham mahendro nirrtih pracetah
somo ’'gnir isah pavano virificih
aditya-visve vasavo 'tha sadhyad
marud-ganad rudra-ganah sasiddhah
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anye ca ye visva-srjo 'maresa
bhrgv-ddayo 'sprsta-rajas-tamaskdah

yasyehitam na viduh sprsta-madyadh
sattva-pradhana api kim tato 'nye

aham—ich, Yamaraja; mahendrah—Indra, der Konig des Himmels; nirrtih
—Nirrti; pracetah—Varuna, der Herrscher des Wassers; somah—der Mond; agnih
—Feuer; isah—Siva; pavanah—der Halbgott der Luft; virificih—Brahma; aditya—die
Sonne; visve—Visvasu; vasavah—die acht Vasus; atha—auch; saidhyah—die Halbgot-
ter; marut-gandh—Meister der Winde; rudra-ganih—die Erweiterung Sivas; sa-
siddhah—mit den Bewohnern Siddhalokas; anye—andere; ca—und; ye—die; visva-
srjah—Marici und die anderen Schopfer der Angelegenheiten im Universum;
amara-isah—die Halbgotter wie Brhaspati; bhrgu-adayah—die groen Weisen, an-
gefiihrt von Bhrgu; asprsta—die nicht verunreinigt worden sind; rajah-tamaskah
—von den niederen Erscheinungsweisen der materiellen Natur (rajo-guna und tamo-
guna), yasya—dessen; ihitam—die AKtivitat; na viduh—Kennen nicht; sprsta-mayah
—die durch die illusionierende Energie verblendet sind; sattva-pradhandh—haupt-
sdchlich in der Erscheinungsweise der Tugend; api—obgleich; kim—ganz zu schwei-
gen von; tatah—als sie; anye—andere.

UBERSETZUNG

Ich, Yamaraja; Indra, der Konig des Himmels; Nirrti; Varuna; Candra, der
Mondgott; Agni; Siva; Pavana; Brahma; Siirya, der Sonnengott; Viévasu; die
acht Vasus; die Sadhyas; die Maruts; die Rudras; die Siddhas; Marici und die
anderen grofen rsis, die sich der Aufrechterhaltung der Angelegenheiten
des Universums in ihren einzelnen Teilbereichen widmen, wie auch die be-
sten Halbgotter, angefiihrt von Brhaspati, und die groBen Weisen, ange-
fiilhrt von Bhrgu, sind alle gewifl befreit vom EinfluR der zwei niederen Er-
scheinungsweisen der materiellen Natur, nimlich Leidenschaft und Unwis-
senheit. Nichtsdestoweniger konnen wir, obwohl wir uns in der Erschei-
nungsweise der Tugend befinden, die Titigkeiten der Hochsten Personlich-
keit Gottes nicht verstehen, ganz zu schweigen von anderen, die sich in Illu-
sion befinden und lediglich spekulieren, um Gott zu erkennen.

ERLAUTERUNG

Die Menschen und die anderen Lebewesen innerhalb der kosmischen Manifesta-
tion werden von den drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur beherrscht. Fiir
die Lebewesen, die von den niederen Eigenschaften der Natur, namlich Leidenschaft
und Unwissenheit, beherrscht werden, gibt es keine Moglichkeit, Gott zu verstehen.
Selbst diejenigen in der Erscheinungsweise der Tugend, wie die vielen Halbgotter
und die groBen rsis, die in diesen Versen beschrieben werden, konnen die Tatigkei-
ten der Hochsten Personlichkeit Gottes nicht verstehen. Wie in der Bhagavad-gita
erklart wird, ist jemand, der im hingebungsvollen Dienst des Herrn verankert ist,
transzendental zu allen materiellen Eigenschaften. Deshalb sagt der Herr personlich,
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daB niemand Ihn verstehen kann auBer den bhaktas, die transzendental zu allen ma-
teriellen Eigenschaften sind (bhaktya mam abhijandti). Auch Bhismadeva sagt im
Srimad-Bhdgavatam (1.9.16) zu Maharaja Yudhisthira:

na hy asya karhicid rajan
pumadn veda vidhitsitam

yad vijijadsayd yukta
muhyanti kavayo 'pi hi

,,O Konig, niemand kann den Plan des Herrn [Sri Krsnas] kennen. Obgleich
groBe Philosophen ausgiebig danach forschen, sind sie verwirrt.*

Deshalb kann niemand Gott durch spekulatives Wissen verstehen. Tatsachlich
wird man durch Spekulation verwirrt (muhyanti). Das wird auch vom Herrn Selbst
in der Bhagavad-gita (7.3) bestitigt:

manusyanam sahasresu
kascid yatati siddhaye

yatatam api siddhanam
kascin mam vetti tattvatah

Unter vielen Tausenden von Menschen mag sich einer um Vollkommenbheit be-
miihen, und selbst unter den siddhas, denjenigen, die bereits die Vollkommenheit er-
langt haben, kann nur jemand, der den Vorgang der bhakti, des hingebungsvollen
Dienstes, anwendet, Krsna verstehen.

T i amya
mﬁm'é& qeqTel
TgiRmaIEa: 9 1125

yam vai na gobhir manasasubhir va
hrda gira vasu-bhrto vicaksate

atmanam antar-hrdi santam atmanam
caksur yathaivakrtayas tatah param

yam—den; vai—tatsiachlich; na—nicht; gobhih—von den Sinnen; manasdi—vom
Geist; asubhih—durch den Lebensatem; va—oder; hrdd—von Gedanken; girdi—von
Worten; vd—oder; asu-bhrtah—die Lebewesen; vicaksate—sehen oder kennen; atma-
nam—die Uberseele; antah-hrdi—im Innern des Herzens; santam—existierend; atma-
nam—der Lebewesen; caksuh—die Augen; yathda—so wie; eva—tatsiachlich; dkrta-
yah—die verschiedenen Teile oder Glieder des Korpers; tatah—als sie; param—hoher.
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UBERSETZUNG

So wie die verschiedenen Glieder des Korpers die Augen nicht sehen
konnen, kénnen die Lebewesen den Héchsten Herrn nicht sehen, der sich
als die Uberseele im Herzen eines jeden befindet. Nicht mit den Sinnen,
nicht mit dem Geist, nicht mit der Lebensluft, mit Gedanken im Herzen
oder mit dem Klang von Worten kénnen die Lebewesen die wahre Stellung
des Hochsten Herrn ergriinden.

ERLAUTERUNG

Obwohl die verschiedenen Teile des Korpers nicht die Fahigkeit habén, die Augen
zu sehen, bestimmen die Augen die Bewegungen der verschiedenen Korperteile. Die
Beine bewegen sich vorwirts, weil die Augen sehen, was sich vor ihnen befindet,
und die Hand beriihrt Dinge, weil die Augen Dinge erkennen, die zu beriihren sind.
Ebenso handelt jedes Lebewesen nach der Anleitung der Uberseele, die sich im Her-
zen befindet. Wie der Herr Selbst in der Bhagavad-gita (15.15) bestitigt: sar-
vasya caham hrdi sannivisto mattah smrtir jianam apohanam ca. ,,Ich weile im Her-
Zen eines jeden und gebe Anleitungen, die zu Erinnerung, Wissen und Vergessen
fiihren.” An anderer Stelle in der Bhagavad-gita wird erklart: isvarah sarva-bhuta-
ndm hrd-dese 'rjuna tisthati. ,,Der Hochste Herr befindet sich im Herzen als Uber-
seele. Das Lebewesen kann nichts ohne die Einwilligung der Uberseele tun. Die
Uberseele ist standig aktiv, doch das Lebewesen kann die Gestalt und die Handlun-
gen der Uberseele nicht mit Hilfe seiner Sinne verstehen. Das Beispiel von den Au-
gen und den Korperteilen ist sehr zutreffend. Wenn die Beine sehen konnten, konn-
ten sie ohne Hilfe der Augen auf ein Objekt zugehen, doch das ist unmoglich. Und
obwohl man die Uberseele im Herzen nicht durch sinnliche Aktivitit wahrnehmen
kann, bendtigt man ihre Anleitung.

VERS 17

TARHTAD  ZONaa:
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tasyatma-tantrasya harer adhisituh
parasya mayadhipater mahatmanah

prayena dutd iha vai manoharas
caranti tad-riipa-guna-svabhavah

tasya—von Ihm; datma-tantrasya—in sich selbst vollkommen, mit anderen Wor-
ten von niemand anderem abhingig; hareh—die Hochste Personlichkeit Gottes;
adhisituh—welcher der Herr tiber alle Dinge ist; parasya—die Transzendenz, madya-
adhipateh—der Meister der illusionierenden Energie; mahd-atmanah—der Hochsten
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Seele; prayena—beinahe; ditah—die Befehlsausfiihrenden; iha—in dieser Welt; vai
—tatsdachlich; manoharah—erfreulich in ihrem Verhalten und in ihrem korperlichen
Aussehen; caranti—sie bewegen sich; rar—von Ihm; ripa—korperliche Merkmale
besitzend; guna—die transzendentalen Eigenschaften; sva-bhdvah—und Natur.

UBERSETZUNG

Der Hochste Personliche Gott ist in Sich Selbst vollkommen und véllig
unabhingig. Er ist der Meister eines jeden und aller Dinge, einschlieBlich
der illusionierenden Energie. Er hat eine Gestalt, Eigenschaften und auch
Aussehen, und ebenso besitzen Seine Diener, die Vaisnavas, die sehr schon
aussehen, korperliche Merkmale, transzendentale Eigenschaften und ein
transzendentales Wesen, das dem Seinen beinahe vollstindig gleicht. Sie
bewegen sich in dieser Welt stets in volliger Unabhingigkeit.

ERLAUTERUNG

Yamaraja beschrieb die Hochste Personlichkeit Gottes, den hochsten Herrscher,
doch die Diener Yamarajas waren sehr begierig, etwas tliber die Visnudutas zu erfah-
ren, von denen sie bei ihrer Begegnung mit Ajamila besiegt worden waren. Yama-
raja erklarte deshalb, da3 die Visnuditas der Hochsten Personlichkeit Gottes in ih-
ren Korpermerkmalen, ihren transzendentalen Eigenschaften und ihrem Wesen
ahnlich sind. Mit anderen Worten, die Visnudutas oder Vaisnavas sind beinahe so
befdhigt wie der Hochste Herr. Yamaraja enthiillte den Yamaditas, daB die Visnu-
ditas nicht weniger machtig sind als Sri Visnu. Da Visnu iiber Yamaraja steht, ste-
hen die Visnudiitas iliber den Yamadiitas. Menschen, die von den Visnudiitas be-
schiitzt werden, konnen deshalb von den Yamadutas nicht beriihrt werden.

VERS 18
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bhutani visnoh sura-pujitani
durdarsa-lingani mahadbhutani

raksanti tad-bhaktimatah parebhyo
mattas ca martyan atha sarvatas ca

bhiitani—Lebewesen oder Diener; visnoh—von Sri Visnu; sura-pujitani—die von
den Halbgottern verehrt werden; durdarsa-lingani—mit Gestalten, die nicht leicht zu
sehen sind; mahd-adbhutani—hochst wunderbar; raksanti—sie beschiitzen; rat-
bhakti-matah—die Geweihten des Herrn; parebhyah—vor anderen, die feindselig
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sind; mattah—vor mir (Yamaraja) und meinen Sendboten; ca—und; martyin—die
Menschen; atha—somit; sarvatah—vor allem; ca—und.

UBERSETZUNG

Die Sendboten $ri Visnus, die sogar von den Halbgottern verehrt wer-
den, besitzen wunderbare Koérpermerkmale, die denen Visnus vollstindig
gleichen, und sind sehr selten zu sehen. Die Vispuditas beschiitzen die Ge-
weihten des Herrn vor den Hinden von Feinden, vor neidischen Wesen und
sogar vor meinem EinfluR wie auch vor Stérungen durch die Natur.

ERLAUTERUNG

Yamaraja beschrieb die Vorziige der Visnudutas vor allem, um seine Diener da-
von zu liberzeugen, keine MiBgunst gegen sie zu hegen. Yamaraja warnte die Yama-
dutas, indem er sagte, daB3 die Visnudutas mit achtungsvollen Ehrerbietungen von
den Halbgottern verehrt werden und stets sehr darauf achten, die Geweihten des
Herrn vor Feindeshdanden, vor Stérungen durch die Natur und vor allen gefahrli-
chen Umstianden in der materiellen Welt zu beschiitzen. Manchmal fiirchten sich die
Mitglieder der Gesellschaft fiir Krsna-BewuBtsein vor der drohenden Gefahr eines
Weltkrieges und fragen, was geschehen wiirde, wenn ein solcher Krieg stattfinden
wiirde. Sie sollten in jeder Gefahr darauf vertrauen, daB sie von den Visnuditas
oder der Hochsten Personlichkeit Gottes beschiitzt werden, wie in der Bhagavad-
gita bestitigt wird (kaunteya pratijanihi na me bhaktah pranasyati). Materielle Ge-
fahr ist nicht fiir Gottgeweihte bestimmt. Das wird auch im Srimad-Bhagavatam
bestatigt: Padam padam yad vipadam na tesam. In der materiellen Welt lauert auf je-
dem Schritt Gefahr, doch ist sie nicht fiir die Gottgeweihten bestimmt, die sich den
LotosfiiBen des Herrn vollig hingegeben haben. Die reinen Geweihten Sri Visnus
konnen sich des Schutzes, den der Herr gewahrt, sicher sein. Solange sie sich in der
materiellen Welt aufhalten, sollten sie sich vollstindig dem hingebungsvollen Dienst
widmen, indem sie die Verehrung Sri Caitanya Mahaprabhus und Sri Krsnas predi-
gen, namlich die Hare-Krsna-Bewegung des Krsna-BewubBtseins.

VERS 19
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dharmam tu saksad bhagavat-pranitam
na vai vidur rsayo napi devah

na siddha-mukhya asura manusyah
kuto nu vidyadhara-caranadayah
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dharmam—wabhre religiose Prinzipien oder echte Gesetze der Religion; tu—aber;
saksat—direkt; bhagavar—von der Hochsten Personlichkeit Gottes; prani-
tam—verfligt; na—nicht; vai—tatsichlich; viduh—sie wissen; rsayah—die groBBen rsis
wie Bhrgu; na—nicht; api—auch; devah—die Halbgotter; na—noch; siddha-mukh-
yah—die obersten Fiihrer von Siddhaloka; asurah—die Damonen; manusyah—die
Bewohner von Bhiirloka, die Mernischen; kutah—wo; nu—in der Tat; vidyadhara
—die niederen Halbgotter, bekannt als Vidyadharas; carana—die Bewohner der Pla-
neten, auf denen die Leute von Natur aus groBe Musiker und Sanger sind; dda-
yah—und so fort.

UBERSETZUNG

Wabhre religiose Prinzipien werden von der Hochsten Personlichkeit Got-
tes erlassen. Obgleich die groBen rsis, die die hochsten Planeten bewoh-
nen, vollstindig in der Erscheinungsweise der Tugend verankert sind, kon-
nen selbst sie die wahren religiosen Prinzipien nicht festlegen, noch konnen
es die Halbgotter oder die Fithrer von Siddhaloka, ganz zu schweigen von
den asuras, den gewdhnlichen Menschen, den Vidyadharas und den Cara-
nas.

ERLAUTERUNG

Als die Yamaditas von den Visnudiitas herausgefordert wurden, die Prinzipien
der Religion darzulegen, sagten sie: veda-pranihito dharmah. Die religiosen Prinzi-
pien sind die Prinzipien, welche in den vedischen Schriften vorgeschrieben werden.
Sie wuBten jedoch nicht, daB3 die vedische Literatur Beschreibungen von Ritualzere-
monien enthalt, die nicht transzendental sind, sondern dafiir bestimmt sind, Ruhe
und Ordnung unter materialistischen Menschen in der materiellen Welt aufrecht-
zuerhalten. Wirkliche religiose Prinzipien sind nistraigunya, sie stehen tiber den drei
Erscheinungsweisen der materiellen Natur, das heilt, sie sind transzendental. Die
Yamadiitas kannten diese transzendentalen religiosen Prinzipien nicht, und deshalb
waren sie iiberrascht, als man sie daran hinderte, Ajamila gefangenzunehmen. Ma-
terialistische Menschen, die all ihren Glauben in die vedischen Rituale setzen, wer-
den in der Bhagavad-gita (2.42) beschrieben, in der Krsna sagt: veda-vada-ratdh
partha ndanyad astiti vadinah. Die angeblichen Anhadnger der Veden sagen, es gebe
nichts, was tliber die vedischen Zeremonien hinausgehe. Tatsachlich gibt es in Indien
eine Gruppe von Menschen, welche die vedischen Rituale sehr lieben, da sie die Be-
deutung dieser Rituale nicht verstehen, die dazu bestimmt sind, den Menschen all-
mahlich zur transzendentalen Ebene zu erheben, auf der man Krsna erkennt (vedais
ca sarvair aham eva vedyah). Diejenigen, welche dieses Prinzip nicht kennen, son-
dern einfach an ihrem Glauben an vedische Rituale festhalten, werden veda-vdda-
ratah genannt.

Das wahre religiose Prinzip wird, wie hier erklart, von der Hochsten Personlich-
keit Gottes gegeben. Dieses Prinzip wird in der Bhagavad-gita erklart: Sarva-
dharman parityajya mam ekam sSaranam vraja. Man sollte alle anderen Pflichten
aufgeben und sich den LotosfiiBen Krsnas ergeben. Das ist das wahre religiose Prin-
zip, dem jeder folgen sollte. Selbst wenn man den vedischen Schriften folgt, mul3
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man noch nicht unbedingt dieses transzendentale Prinzip kennen, denn es ist nicht
jedem bekannt. Selbst die Halbgotter auf den hoheren Planetensystemen sind sich
dessen nicht bewuBt, ganz zu schweigen von den Menschen. Das Verstandnis dieses
transzendentalen religiosen Prinzips muB von der Hochsten Personlichkeit Gottes
direkt oder von Seinem besonderen Vertreter empfangen werden, wie in den nach-
sten Versen deutlich wird.

VERS 20-21
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svayambhir naradah sambhuh
kumdrah kapilo manuh
prahlado janako bhismo
balir vaiyasakir vayam

dvadasaite vijanimo
dharmam bhagavatam bhatah
guhyam visuddham durbodham
yam jAaatvamrtam asnute

svayambhih—Brahma; ndradah—der groBe Heilige Narada; sambhuh—Siva; ku-
madrah—die vier Kumaras; kapilah—Sri Kapila; manuh—Svayambhuva Manu; prah-
ladah—Prahlada Maharaja; janakah—Janaka Maharaja; bhismah—GroBvater
Bhisma; balih—Bali Maharaja; vaiyasakih—Sukadeva, der Sohn Vyasadevas; va-
yam—wir; dvadasa—zwolf; ete—diese; vijanimah—wissen; dharmam—wabhre religio-
se Prinzipien; bhdgavatam—die einen Menschen lehren, die Hochste Personlich-
keit Gottes zu lieben; bhatah— o meine lieben Diener; guhyam—sehr vertraulich; vi-
suddham—transzendental, nicht durch die materiellen Erscheinungsweisen der
Natur verunreinigt; durbodham—nicht leicht verstanden; yam—welches; jiat-
va—verstehend; amrtam—ewiges Leben; asnute—er genieBt.

UBERSETZUNG

Brahma, Bhagavan Narada, Siva, die vier Kumaras, Kapila [der Sohn Deva-
hitis], Svayambhuva Manu, Prahlada Maharaja, Janaka Maharaja, Grovater
Bhisma, Bali Maharaja, Sukadeva Gosvami und ich selbst kennen das wahre
religiose Prinzip. Meine lieben Diener, dieses transzendentale religiose
Prinzip, das als bhagavata-dharma bekannt ist oder Hingabe zum Héchsten
Herrn und Liebe zu lhm, ist frei von der Verunreinigung durch die materiel-
len Erscheinungsweisen der Natur. Es ist sehr vertraulich und fiir gew6hnli-
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che Menschen schwierig zu verstehen, doch wenn man so gliicklich ist, es
zu verstehen, wird man sofort befreit und kehrt daher nach Hause, zu Gott,
zuriick.

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gitd bezeichnet Sri Krsna bhdagavata-dharma als das vertrau-
lichste religiose Prinzip (sarva-guhyatamam, guhyad guhyataram). Krsna sagt zu
Arjuna: ,,Weil du Mein inniger Freund bist, erklare ich dir die vertraulichste Reli-
gion." Sarva-dharman parityajya mam ekam saranam vraja: ,,Gib alle anderen
Pflichten auf, und ergib dich Mir.*“ Man mag fragen: ,,Wenn dieses Prinzip sehr sel-
ten verstanden wird, was ist dann sein Nutzen?* Als Antwort erkldart Yamaraja an
dieser Stelle, daB3 dieses religiose Prinzip verstiandlich wird, wenn man dem param-
para-System Brahmas, Sivas, der vier Kumaras und der anderen Standardautoriti-
ten folgt. Es gibt vier Ketten der Schiilernachfolge: eine von Brahma, eine von Siva,
eine von Laksmi, der Gliicksgottin, und eine, die von den Kumaras ausgeht. Die
Schiilernachfolge, die von Brahma ausgeht, wird als Brahma-sampradaya bezeich-
net, die Schiilernachfolge Sivas (Sambhu) ist die Rudra-sampradaya, die Schiiler-
nachfolge der Gliicksgottin Laksmiji wird Sri-sampradaya genannt, und die Schiiler-
nachfolge, die von den Kumaras ausgeht, ist bekannt als die Kumara-sampradaya.
Man muB bei einer dieser vier sampradayas Zuflucht suchen, um das vertraulichste
religiose System zu verstehen. Im Padma Purdna heiBt es: sampradaya-vihind ye
mantras te nisphald matah. Wenn jemand nicht den vier anerkannten Schiilernach-
folgen folgt, ist sein mantra oder seine Einweihung nutzlos. Heutzutage gibt es viele
apasampradayas oder sampradayas, die nicht autorisiert sind, da sie in keiner Ver-
bindung zu Autorititen wie Brahma, Siva, den Kumaras oder Laksmi stehen. Die
Menschen werden durch solche sampradayas irregefiihrt. Die sdstras erklaren, da3
es eine nutzlose Zeitverschwendung ist, in einer solchen sampradaya Einweihung zu
empfangen, da man dadurch niemals imstande sein wird, die wahren religiosen
Prinzipien zu verstehen.

VERS 22
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etavan eva loke ’smin
pumsam dharmah parah smrtah
bhakti-yogo bhagavati
tan-nama-grahandadibhih

etavan—so viel; eva—tatsichlich; loke asmin—in dieser materiellen Welt; pum-
sam—der Lebewesen; dharmah—die religiosen Prinzipien; parah—transzen-
dental;, smrtah—anerkannt; bhakti-yogah—bhakti-yoga oder hingebungsvoller
Dienst; bhagavati—der Hochsten Personlichkeit Gottes (nicht den Halbgottern); rar
—Sein; nama—des Heiligen Namens; grahana-adibhih—angefangen mit Chanten.
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UBERSETZUNG

Hingebungsvoller Dienst, der mit dem Chanten des Heiligen Namens des
Herrn beginnt, ist das endgiiltige religiose Prinzip fiir das Lebewesen in der
menschlichen Gesellschaft.

ERLAUTERUNG

Im vorhergehenden Vers wurde erklart: dharmar bhagavatam. Wabhre religidse
Prinzipien sind bhdgavata-dharma, das heiBt die Prinzipien, die im Srimad-
Bhdagavatam selbst oder in der Bhagavad-gita, der einleitenden Studie zum
Bhagavatam, beschrieben werden. Welches sind diese Prinzipien? Das Bhagavatam
sagt: dharmah projjhita-kaitavo ’tra. Im Srimad-Bhdgavatam gibt es keine betriige-
rischen religiosen Systeme. Alles im Bhdagavatam steht in direkter Verbindung zur
Hochsten Personlichkeit Gottes. Das Bhagavatam erklart weiterhin: sa vai pumsam
paro dharmo yato bhaktir adhoksaje. Die hochste Religion ist jene, die ihre Anhan-
ger lehrt, wie man die Hochste Personlichkeit Gottes, die sich jenseits der Reich-
weite experimentellen Wissens befindet, lieben kann. Ein solches religioses System
beginnt mit tan-ndma-grahana, dem Chanten des Heiligen Namens des Herrn (sra-
vanam kirtanam visnoh smaranam pada-sevanam). Nachdem man den Heiligen Na-
men des Herrn gechantet und in Ekstase getanzt hat, sieht man allméahlich die Ge-
stalt des Herrn, die Spiele des Herrn und die transzendentalen Eigenschaften des
Herrn. Auf diese Weise versteht man vollstindig die Stellung der Personlichkeit
Gottes. Man kann verstehen, wie der Herr in die materielle Welt kommt, wie Er
Seine Geburt nimmt und welche Taten Er vollbringt; allerdings kann man dies nur
durch die Ausfiihrung hingebungsvollen Dienstes erkennen. Die Bhagavad-gita er-
klart: bhaktya mam abhijanati. Einfach durch hingebungsvollen Dienst kann man
alles iiber den Hochsten Herrn verstehen. Wenn man so vom Gliick begiinstigt ist,
auf diese Weise den Hochsten Herrn zu verstehen, ist das Ergebnis tyaktva deham
punar janma naiti: Nach dem Verlassen seines materiellen Korpers muf3 man nicht
wieder in der materiellen Welt geboren werden. Statt dessen kehrt man nach Hause,
zu Gott, zuriick. Das ist die endgiiltige Vollkommenheit. Daher sagt Krsna in der
Bhagavad-gita (8.15):

mam upetya punar janma
duhkhalayam asdasvatam

napnuvanti mahatmanah
samsiddhim paramam gatah

,,Nachdem die groBen Seelen, die hingegebenen yogis, Mich erreicht haben, keh-

ren sie niemals wieder zuriick in diese zeitweilige Welt, die voller Leiden ist, denn
sie haben die hochste Vollkommenheit erreicht.

VERS 23
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namoccarana-mahatmyam
hareh pasyata putrakah

ajamilo 'pi yenaiva
mrtyu-pasad amucyata

nama—des Heiligen Namens; uccarana—der Aussprache; mahatmyam—die erha-
bene Stellung; hareh—des Hochsten Herrn; pasyata—sieh nur; putrakah— o meine
lieben Diener, die ihr wir meine Séhne seid; ajamilah api—selbst Ajamila (der als
hochst siindhaft galt); yena—durch das Chanten dessen; eva—gewi3; mrtyu-pdsat
—von den Stricken des Todes; amucyata—wurde befreit.

UBERSETZUNG

Meine lieben Diener, die ihr so gut wie meine Sohne seid, seht nur, wie
glorreich das Chanten des Heiligen Namens des Herrn ist. Der hdchst siind-
hafte Ajamila chantete nur, um seinen Sohn zu rufen und ohne zu wissen,
daR er den Heiligen Namen des Herrn chantete. Nichtsdestoweniger erin-
nerte er sich durch das Chanten des Heiligen Namens des Herrn an Narayana
und wurde deshalb augenblicklich vor den Stricken des Todes gerettet.

ERLAUTERUNG

Es ist nicht notwendig, Forschungen iiber die Wichtigkeit des Chantens des
Hare-Krsna-mantra zu betreiben. Die Geschichte von A jamila geniigt als Beweis fiir
die Macht des Heiligen Namens des Herrn und die erhabene Stellung eines Men-
schen, der den Heiligen Namen unablissig chantet. Daher riet Sri Caitanya Maha-
prabhu:

harer nama harer nama
harer namaiva kevalam

kalau nasty eva nasty eva
nasty eva gatir anyathd

Im gegenwirtigen Zeitalter des Kali kann niemand alle Ritualzeremonien vollzie-
hen, um Befreiung zu erlangen; das ist duBerst schwierig. Deshalb empfehlen alle
sastras und alle dcaryas, daBB man in diesem Zeitalter den Heiligen Namen chanten
sollte.

VERS 24
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etavatalam agha-nirharanaya pumsam
sankirtanam bhagavato guna-karma-namnam

vikrusya putram aghavan yad ajamilo 'pi
narayaneti mriyamana iyaya muktim

etavata—mit so viel; alam—ausreichend; agha-nirharanaya—um die Reaktionen
siindhafter Tatigkeiten hinwegzunehmen; pumsam—von Menschen; sankirtanam—
das gemeinsame Chanten; bhagavatah—der Hochsten Personlichkeit Gottes; guna—
der transzendentalen Eigenschaften; karma-namnam—und von Seinem Namen ent-
sprechend Seinen Taten und Spielen; vikrusya—ohne Vergehen anrufend; putram
—sein Sohn; aghavan—der siindhafte; yar—weil; ajamilah api—sogar Ajamila; ndrd-
yana—der Name des Herrn, Narayana; iti—somit, mriyamanah—sterbend; iydya
—erlangte; muktim—Befreiung.

UBERSETZUNG

Deshalb sollte man verstehen, daR man durch das Chanten des Heiligen
Namens des Herrn und durch das Preisen Seiner Eigenschaften und Taten
mit Leichtigkeit von allen siindhaften Reaktionen befreit wird. Dies ist der
einzige Vorgang, der, wenn man die Last siindhafter Reaktionen loswerden
will, empfohlen wird. Selbst wenn man den Heiligen Namen des Herrn mit
falscher Aussprache chantet, wird man Befreiung aus der materiellen Gefan-
genschaft erlangen, wenn man ohne Vergehen chantet. Ajamila zum Bei-
spiel war duferst siindhaft, doch wihrend er im Sterben lag, chantete er le-
diglich den Heiligen Namen, und obgleich er seinen Sohn rief, erlangte er
vollstindige Befreiung, weil er sich an den Namen Narayanas erinnerte.

ERLAUTERUNG

In einer Versammlung bei Raghunatha dasa Gosvamis Vater bestitigte Haridasa
Thakura, daB man einfach durch das Chanten des Heiligen Namens des Herrn be-
freit wird, selbst wenn man nicht vollig ohne Vergehen chantet. Smarta-brahmanas
und Mayavadis glauben nicht, dal man auf diese Weise Befreiung erlangen kann,
aber die Richtigkeit von Haridasa Thakuras Worten wird an vielen Stellen im
Srimad-Bhagavatam bestitigt.

In seinem Kommentar zum vorliegenden Vers fiihrt Sridhara Svami zum Bei-
spiel folgendes Zitat an:

sayam pratar grnan bhaktya
duhkha-gramad vimucyate

,,Wenn man am Abend und am Morgen immer mit groBer Hingabe den Namen
des Herrn chantet, kann man von allen materiellen Leiden befreit werden.*

Ein anderes Zitat bestatigt, dal man Befreiung erlangen kann, wenn man stian-
dig, das heiB3t jeden Tag, mit groBem Respekt den Heiligen Namen des Herrn hort
(anudinam idam adarena srnvan). Ein weiteres Zitat (SB. 11.3.27) erklart:
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sravanam kirtanam dhyanam
harer adbhuta-karmanah

Jjanma-karma-gunanam ca
tad-arthe ’khila-cestitam

,,Man sollte stets tliber die auBerordentlich wunderbaren Taten des Herrn chanten
und horen, man sollte liber diese Taten meditieren und sich bemiihen, den Herrn zu
erfreuen.*

Sridhara Svami zitiert auch aus den Purdnas: papa-ksayas ca bhavati smaratam
tam ahar-nisam. ,,Man kann von allen siindhaften Reaktionen frei werden, indem
man sich einfach Tag und Nacht an die LotosfiiBe des Herrn erinnert [ahar-nisam].*
AuBerdem zitiert er aus dem Bhdgavatam (6.3.31):

tasmat sankirtanam visnor
Jjagan-marngalam amhasam

mahatam api kauravya
viddhy aikantika-niskrtam

Alle diese Zitate beweisen, dal jemand, der sich stindig dem Chanten und Horen
von den heiligen Taten, dem Namen, dem Ruhm und der Gestalt des Herrn widmet,
befreit ist. Wie es in diesem Vers wunderbar erklart wird: etavatalam agha-nirha-
ranaya pumsam. Einfach dadurch, da man den Namen des Herrn ausspricht, wird
man von allen siindhaften Reaktionen befreit.

Das in diesem Vers benutzte Wort alam weist darauf hin, daB einfach das Aus-
sprechen des Heiligen Namens ausreichend ist. Dieses Wort wird mit verschiedenen
Bedeutungen benutzt. Wie im Amara-kosa, dem autorisiertesten Worterbuch der
Sanskritsprache, erklart wird: alam bhisana-paryapti-sakti-varana-vacakam. Das
Wort alam wird mit den Bedeutungen ,,Schmuck®, ,,Hinlanglichkeit”, ,,Macht"
und ,,Zuriickhaltung* benutzt. In diesem Zusammenhang soll das Wort alam dar-
auf hinweisen, daB kein anderer Vorgang benotigt wird, da das Chanten des Heili-
gen Namens des Herrn ausreicht. Selbst wenn man unvollkommen chantet, wird
man durch das Chanten von allen siindhaften Reaktionen frei.

Diese Macht des Chantens des Heiligen Namens wurde durch Ajamilas Befrei-
ung bewiesen. Als Ajamila den Heiligen Namen Narayanas chantete, erinnerte er
sich eigentlich nicht an den Hochsten Herrn; statt dessen dachte er an seinen Sohn.
Ajamila war auch zur Zeit des Todes gewil nicht sehr rein gewesen; statt dessen
war er als ein groBer Siinder bekannt. Aulerdem werden die Korperfunktionen zur
Zeit des Todes vollig gestort, und es ware fiir Ajamila in diesem kritischen Zustand
gewil sehr schwierig gewesen, deutlich zu chanten. Nichtsdestoweniger erlangte
Ajamila einfach durch das Chanten des Heiligen Namens des Herrn die Befreiung.
Was erwartet dann diejenigen, die nicht so siindhaft sind wie Ajamila? Die
SchluBfolgerung lautet, dal man mit unerschiitterlichem Vorsatz den Heiligen Na-
men des Herrn — Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare / Hare Rama,
Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare — chanten sollte, denn dann wird man gewil3
durch die Gnade Krsnas aus der Gewalt mayds befreit.



144 $rimad-Bhagavatam [Canto 6, Kap. 3

Das Chanten des Hare-Krsna-mantra wird selbst den Menschen empfohlen, die
Vergehen begehen, denn wenn sie mit dem Chanten fortfahren, werden sie allmah-
lich ohne Vergehen chanten. Wenn jemand den Hare-Krsna-mantra ohne Vergehen
chantet, wichst seine Liebe zu Krsna. Sri Caitanya Mahaprabhu erklart: prema-
pum-artho mahan. Das Hauptanliegen eines Menschen sollte darin bestehen, seine
Anhaftung an die Hochste Personlichkeit Gottes und seine Liebe zu Ihm zu vermeh-
ren.

In diesem Zusammenhang zitiert Srila Visvanatha Cakravarti Thakura den fol-
genden Vers aus dem Srimad-Bhagavatam (11.19.24):

evam dharmair manusyanam
uddhavatmani vedinam
mayi safjayate bhaktih
ko ’'nyo ’rtho 'sydvasisyate

,,Mein lieber Uddhava, das hochste religiose System fiir die menschliche Gesell-
schaft ist das, womit man seine schlummernde Liebe zu Mir erwecken kann.*

In seinem Kommentar zu diesem Vers erklart Srila Vi$vanatha Cakravarti Tha-
kura das Wort bhakti, indem er sagt: premaivoktah. Ko anyah arthah asya: Wozu ist
in der Anwesenheit von bhakti Befreiung notwendig?

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura zitiert auch den folgenden Vers aus dem
Padma Purana: 8

namadparddha-yuktanam
ndamany eva haranty agham
avisranti-prayuktani
tany evartha-karani ca

Selbst wenn man zu Beginn den Hare-Krsna-mantra mit Vergehen chantet, wird
man von solchen Vergehen frei, indem man wieder und wieder chantet. Papa-
ksayas ca bhavati smaratam tam ahar-nisam: man wird von allen siindhaften Reak-
tionen frei, wenn man Tag und Nacht chantet, indlem man der Anweisung Sri
Caitanya Mahaprabhus folgt. Es war Sri Caitanya Mahaprabhu, der den folgenden
Vers zitierte:

harer nama harer ndma
harer namaiva kevalam

kalau nasty eva nasty eva
ndsty eva gatir anyatha

,,Im gegenwartigen Zeitalter des Zankes und der Heuchelei ist das einzige Mittel
zur Befreiung das Chanten des Heiligen Namens des Herrn. Es gibt keinen anderen
Weg. Es gibt keinen anderen Weg. Es gibt keinen anderen Weg.* Wenn die Mitglie-
der der Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein strikt dieser Empfehlung Sri Caitanya
Mahaprabhus folgen, wird ihre Stellung stets sicher sein.
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prayena veda tad idam na mahajano 'yam
devya vimohita-matir bata mayayalam

trayyam jadi-krta-matir madhu-puspitayam
vaitanike mahati karmani yujyamanah

prayena—fast immer; veda—wissen; tat—das; idam—dies; na—nicht; mahdjanah
—groBe Personlichkeiten neben Svayambhii, Sambhu und den anderen zehn; ayam
—dies; devya—durch die Energie der Hochsten Personlichkeit Gottes; vimohita-ma-
tih—deren Intelligenz verwirrt ist; bata—tatsachlich; mayayd—durch die illusionie-
rende Energie; alam—groB; trayyam—in den drei Veden; jadi-krta-matih
—deren Intelligenz abgestumpft ist; madhu-puspitayam—in der blumigen Sprache
der Veden, welche die Ergebnisse ritueller Handlungen beschreiben; vairanike—bei
den in den Veden beschriebenen Zeremonien; mahati—sehr groB; karmani—
fruchtbringende Tatigkeiten; yujyamanah—beschaftigt.

UBERSETZUNG

Weil sie durch die illusionierende Energie der Hochsten Personlichkeit
Gottes verwirrt sind, kennen Yajiavalkya, Jaimini und andere Verfasser der
religiosen Schriften das geheime und vertrauliche System der zwolf maha-
janas nicht. Sie konnen nicht den transzendentalen Wert der Ausiibung hin-
gebungsvollen Dienstes oder des Chantens des Hare-Krsna-mantra verste-
hen. Weil sie sich zu den Ritualzeremonien hingezogen fiihlen, die in den
Veden — besonders dem Yajur Veda, Sama Veda und Rg Veda — angefiihrt
werden, ist ihre Intelligenz abgestumpft. Deshalb sind sie damit beschiftigt,
die Zutaten fiir Ritualzeremonien zu sammeln, welche nur zeitweilige Seg-
nungen hervorbringen wie die Erhebung nach Svargaloka um materieller
Freude willen. Sie fiihlen sich nicht zur sankirtana-Bewegung hingezogen;
statt dessen sind sie an dharma, artha, kama und moksa interessiert.

ERLAUTERUNG

Da man durch das Chanten des Heiligen Namens des Herrn mit Leichtigkeit den
hochsten Erfolg erreichen kann, mag man fragen, warum es so viele vedische Ri-
tualzermonien gibt und weshalb sich die Leute zu ihnen hingezogen fiihlen. Der
vorliegende Vers beantwortet diese Frage. Wie auch in der Bhagavad-gita (15.15)
erklart wird: vedais ca sarvair aham eva vedyah. Der wahre Sinn des Studiums der
Veden besteht darin, sich den LotosfiiBen Krsnas zu nahern. Leider wollen unintelli-
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gente Menschen, die durch die Pracht vedischer yajrias verwirrt sind, die Darbrin-
gung groBartiger Opfer sehen. Sie wollen, daB3 vedische mantras gechantet und ge-
waltige Mengen Geldes fiir derartige Zeremonien ausgegeben werden. Manchmal
miissen wir die vedischen Ritualzeremonien vollziehen, um solche unintelligenten
Menschen zufriedenzustellen. Kiirzlich, als wir in Vrndavana einen groBen Krsna-
Balarama-Tempel eroffneten, waren wir verpflichtet, von brahmanas vedische Ze-
remonien durchfiihren zu lassen, weil die Bewohner von Vrndavana, besonders die
smdrta-brahmanas, Europaer und Amerikaner nicht als echte brahmanas akzeptie-
ren. Aus diesem Grunde muBten wir brahmanas mit der Darbringung kostspieliger
Yyajiias beauftragen. Trotz dieser yajiias veranstalteten die Mitglieder unserer Gesell-
schaft lauten sarnkirtana mit mrdarigas, und ich hielt den sarkirtana fir wichtiger
als die vedischen Ritualzeremonien. Die Zeremonien und der sarkirtana fanden
gleichzeitig statt: Die Zeremonien waren fiir Menschen bestimmt, die an vedischen
Ritualen fiir das Erreichen himmlischer Planeten interessiert sind (jadi-krta-matir
madhu-puspitdyam), wohingegen der sarikirtana fir reine Gottgeweihte bestimmt
war, die sich wiinschen, die Hochste Personlichkeit Gottes zu erfreuen. Wir hitten
gern nur sarkirtana veranstaltet, doch dann hitten die Bewohner von Vrndavana
die Einweihungszeremonie nicht ernst gegnommen. Wie hier erklart wird, sind die
vedischen Zeremonien fiir diejenigen bestimmt, deren Intelligenz durch die blumige
Sprache der Veden abgestumpft ist, die fruchtbringende Tatigkeiten mit dem Ziel des
Aufstiegs zu hoheren Planeten beschreiben.

Besonders im gegenwartigen Zeitalter des Kali ist sarikirtana allein ausreichend.
Wenn die Angehorigen unserer Tempel in den verschiedenen Teilen der Welt ein-
fach mit sarikirtana vor der Bildgestalt Gottes, insbesondere Sri Caitanya Maha-
prabhus, fortfahren, werden sie vollkommen bleiben. Es sind keine anderen Veran-
staltungen notwendig. Nichtsdestoweniger sind die Verehrung der Bildgestalt und
andere regulierende Prinzipien erforderlich fiir die Reinhaltung der Gewohnheiten
und des Geistes. Srila Jiva Gosvami sagt, obgleich sarkirtana fir die Vervollkomm-
nung des Lebens ausreichend sei, miisse arcana oder die Verehrung der Bildgestalt
Gottes im Tempel fortgesetzt werden, damit die Gottgeweihten sauber und rein blei-
ben. Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura empfahl deshalb, daB man beiden
Vorgingen gleichzeitig folgen sollte: Wir folgen strikt seinem Prinzip der gleichzeiti-
gen Ausfiihrung der Verehrung der Bildgestalten und des sarikirtana. Das sollten
wir beibehalten.

VERS 26
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evam vimrsya sudhiyo bhagavaty anante
sarvatmana vidadhate khalu bhava-yogam
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te me na dandam arhanty atha yady amisam
syat patakam tad api hanty urugdya-vadah

evam—somit; vimrsya—betrachtend; su-dhiyah—deren Intelligenz scharf ist; bha-
gavati—der Hochsten Personlichkeit Gottes; anante—dem Unbegrenzten; sarva-
datmana—mit ganzem Herzen und ganzer Seele; vidadhate—wenden sich zu; khalu
—tatsachlich; bhava-yogam—der Vorgang des hingebungsvollen Dienstes; te—solche
Personen; me—meine; na—nicht; dandam—Bestrafung; arhanti—verdienen; atha—
deshalb; yadi—wenn; amisam—von ihnen; syat—es gibt; patakam—eine siindhafte
Handlung; rat—das; api—auch; hanti—vernichtet; urugdya-vadah—das Chanten des
Heiligen Namens des Hochsten Herrn.

UBERSETZUNG

All diese Punkte in Betracht ziehend, beschlieRen intelligente Menschen
daher, alle Probleme zu l6sen, indem sie hingebungsvollen Dienst anneh-
men, der darin besteht, den Heiligen Namen des Herrn zu chanten, der im
Herzen eines jeden weilt und eine Schatzkammer aller gliickverheiRenden
Eigenschaften ist. Solche Menschen befinden sich nicht innerhalb meines
Strafbereiches. Im allgemeinen begehen sie niemals siindhafte Handlungen,
doch selbst wenn sie durch einen Fehler oder aufgrund von Verwirrung
oder lllusion manchmal Siinden begehen, werden sie vor siindhaften Reak-
tionen beschiitzt, da sie stets den Hare-Krsna-mantra chanten.

ERLAUTERUNG

In diesem Zusammenhang zitiert Srila Visvanatha Cakravarti Thakura den fol-
genden Vers aus den Gebeten Brahmas (SB. 10.14.29):

athapi te deva padambuja-dvaya-
prasada-lesanugrhita eva hi

janati tattvam bhagavan-mahimno
na canya eko ‘pi ciram vicinvan

Das bedeutet, dal man selbst als ein sehr sachkundiger Gelehrter der vedischen
sastras sich nicht im geringsten der Existenz des Hochsten Personlichen Gottes und
Seines Namens, Seines Ruhmes, Seiner Eigenschaften und so fort bewuBt sein mag,
wohingegen jemand, der kein groBer Gelehrter ist, die Stellung der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes verstehen kann, wenn er irgendwie ein reiner Geweihter des
Herrn wird, indem er sich im hingebungsvollen Dienst des Herrn beschiftigt. Des-
halb heiBt es in diesem Vers, der von Yamaraja gesprochen wurde: evam vimrsya
sudhiyo bhagavati. Diejenigen, die sich im liebevollen Dienst des Herrn beschaftigen,
werden sudhiyah oder intelligent genannt, doch das trifft nicht auf einen vedischen
Gelehrten zu, der Krsnas Namen, Ruhm und Eigenschaften nicht versteht. Ein rei-
ner Gottgeweihter ist jemand, dessen Intelligenz Klar ist; er ist wirklich besonnen,
weil er sich im Dienst des Herrn beschaftigt — nicht zur Schau, sondern mit Liebe,
mit seinem Geist, mit seinen Worten und mit seinem Korper. Nichtgottgeweihte
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mogen eine Zurschaustellung von Religion inszenieren, doch ist dies nicht sehr
wirksam, denn obgleich sie sich prahlerisch einem Tempel oder einer Kirche an-
schlieBen, denken sie an irgend etwas anderes. Solche Menschen vernachlassigen
ihre religiose Pflicht und unterliegen der Bestrafung durch Yamaraja. Doch einem
Gottgeweihten, der wegen seiner fritheren Gewohnheiten, ohne es zu wollen oder
durch ungliickliche Umstinde, siindhafte Handlungen begeht, wird verziehen. Das
ist der Wert der sarikirtana-Bewegung.

VERS 27
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te deva-siddha-parigita-pavitra-gatha

ye sadhavah samadrso bhagavat-prapanndh
tan nopasidata harer gadayabhiguptan

naisam vayam na ca vayah prabhavama dande

te—sie; deva—von den Halbgottern; siddha—und von den Bewohnern von
Siddhaloka; parigita—gesungen; pavitra-gathdh—deren reine Erzahlungen; ye—
die; sadhavah—Gottgeweihten; samadrsah—die jeden mit gleicher Sicht sehen;
bhagavat-prapannah—der Hochsten Personlichkeit Gottes hingegeben; tdn—ihnen;
na—nicht; upasidata—sollten sich nahern; hareh—der Hochsten Personlichkeit Got-
tes; gadaya—von der Keule; abhiguptan—vollstindig beschiitzt; na—nicht; esam—
von diesen; vayam—wir; na ca—und auch nicht; vayah—unbegrenzte Zeit; prabhava-
ma—sind fahig; dande—in der Bestrafung.

UBERSETZUNG

Meine lieben Diener, bitte nihert euch nicht solchen Gottgeweihten,
denn sie haben sich den LotosfiiRen der Hochsten Personlichkeit Gottes vol-
lig hingegeben. Sie sind jedem gleichgesinnt, und die Erzihlungen iiber sie
werden von den Halbgéttern und von den Bewohnern Siddhalokas gesun-
gen. Bitte begebt euch nicht einmal in ihre Nihe. Sie werden immer von
der Keule der Hochsten Personlichkeit Gottes beschiitzt, und deshalb sind
Brahma und ich und selbst der Zeitfaktor nicht in der Lage, sie zu bestrafen.

ERLAUTERUNG

In der Tat, Yamaraja warnte seine Diener: ,,Meine lieben Diener, trotz allem,
was ihr friiher getan habt, um die Gottgeweihten zu storen, solltet ihr dies kiinftig
unterlassen. Die Handlungen der Gottgeweihten, die sich den LotosfiiBen des Herrn
hingegeben haben und die standig den Heiligen Namen des Herrn chanten, werden
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von den Halbgottern und den Bewohnern Siddhalokas gepriesen. Diese Gottgeweih-
ten sind so verehrenswert und erhaben, daB Sri Visnu sie personlich mit der Keule
in Seiner Hand beschiitzt. Deshalb solltet ihr euch kiinftig solchen Gottgeweihten
nicht nahern, gleichgiltig, was ihr diesmal getan habt; andernfalls werdet ihr durch
die Keule Sri Visnus getétet. Das ist meine Warnung. Sri Visnu besitzt eine Keule
und ein cakra, um Nichtgottgeweihte zu strafen. Riskiert nicht eine solche Bestra-
fung, indem ihr versucht, die Gottgeweihten zu storen. Selbst wenn Brahma oder
ich ihnen etwas antun wollte, wiirde Sri Visnu uns bestrafen, ganz zu schweigen
von Euch. Stort deshalb die Gottgeweihten nie wieder.*

VERS 28
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tan anayadhvam asato vimukhan mukunda-
padaravinda-makaranda-rasad ajasram

niskificanaih paramahamsa-kulair asangair
Jjustad grhe niraya-vartmani baddha-trsnan

tan—sie; dnayadhvam—bringt sie zu mir; asatah—Nichtgottgeweihte (die das
Krsna-BewuBtsein nicht angenommen haben); vimukhan—die sich ihm entgegenge-
stellt haben; mukunda—von Mukunda, der Hochsten Personlichkeit Gottes; pada-
aravinda—der LotosfiiBe; makaranda—vom Honig; rasat—der Geschmack; ajas-
ram—fortwahrend; niskiricanaih—von Menschen, die vollig frei von materieller An-
haftung sind; paramahamsa-kulaih—von den paramahamsas, den erhabensten Per-
sonlichkeiten; asanigaih—die Keinerlei materielle Anhaftungen haben; jusrar
—was genossen wird; grhe—im Haushalterleben; niraya-vartmani—der Pfad, der zur
Holle fiihrt; baddha-trsnan—deren Wiinsche gebunden sind.

UBERSETZUNG

Paramaharhsas sind erhabene Personlichkeiten, die keinen Geschmack
am materiellen GenuR finden und die den Honig der LotosfiiRe des Herrn
trinken. Meine lieben Diener, bringt mir nur Menschen zur Bestrafung, die
sich dem Geschmack dieses Honigs entgegenstellen, die nicht mit parama-
hamsas Gemeinschaft haben und die am Familienleben und an weltlichen
Geniissen hingen, welche den Pfad zur Hoélle bilden.

ERLAUTERUNG

Nachdem Yamaraja die Yamaditas gewarnt hat, sich den Gottgeweihten zu
nahern, weist er nun darauf hin, wer ihm vorgefiihrt werden soll. Er legte den
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Yamadutas insbesondere nahe, ihm die materialistischen Menschen zu bringen, die
lediglich des Geschlechtsverkehrs wegen am Haushalterleben hiangen. Im Srimad-
Bhagavatam wird erklart: yan maithunadi-grhamedhi-sukham hi tuccham. Die
Menschen hangen nur des Geschlechtsverkehrs wegen am Haushélterleben. Bei ih-
ren materiellen Beschaftigungen sind sie stindig irgendwelchen Unannehmlichkei-
ten ausgesetzt, und ihre einzige Freude besteht darin, daB sie, nachdem sie den gan-
zen Tag schwer gearbeitet haben, des Nachts schlafen und Geschlechtsverkehr ge-
nieBen. Nidraya hriyate naktam vyavayena ca va vayah: Des Nachts schlafen mate-
rialistische Haushalter oder fronen dem Geschlechtsverkehr. Diva cdrthehaya rajan
kutumba-bharanena va: Tagsiber sind sie damit beschiftigt, Wege zu finden, um zu
Geld zu kommen, und wenn sie Geld erhalten, geben sie alles fiir den Unterhalt ih-
rer Familien aus. Yamaraja befiehlt seinen Dienern, besonders diese Menschen zur
Bestrafung vorzufiihren und nicht die Gottgeweihten, die standig den Honig von den
LotosfiiBen des Herrn kosten, die jedem gleichgesinnt sind und die aus Zuneigung
zu allen Lebewesen versuchen, Krsna-BewuBtsein zu predigen. Gottgeweihte verdie-
nen keine Bestrafung durch Yamaraja, doch Menschen, die nichts vom Krsna-
BewuBtsein wissen, konnen sich nicht durch ihr materialistisches Leben der soge-
nannten Familienfreuden schiitzen. Das Srimad-Bhagavatam (2.1.4) sagt:

dehapatya-kalatradisv
atma-sainyesv asatsv api

tesam pramatto nidhanam
pasyann api na pasyati

Solche Menschen glauben selbstgefillig, daB3 ihre Nationen, Gemeinden oder Fa-
milien sie schiitzen konnten, ohne daran zu denken, daB all diese fehlbaren Soldaten
im Laufe der Zeit vernichtet werden. SchluBfolgernd ist zu sagen, daB man versu-
chen sollte, mit Menschen Gemeinschaft zu haben, die sich vierundzwanzig Stunden
am Tag im hingebungsvollen Dienst beschaftigen.

VERS 29
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Jihva na vakti bhagavad-guna-namadheyam
cetas ca na smarati tac-carandravindam
krsndaya no namati yac-chira ekadapi
tan anayadhvam asato ’krta-visnu-krtyan
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Jjihva—die Zunge; na—nicht; vakti—chantet; bhagavat—der Hochsten Personlich-
keit Gottes; guna—transzendentale Eigenschaften; nama—und der Heilige Name;
dheyam—mitteilend; cetah—das Herz; ca—auch; na—nicht; smarati—erinnert sich;
tat—Seine; carana-aravindam—LotosfiiBe; krsndya—zu Sri Krsna durch Seine Bild-
gestalt im Tempel; no—nicht; namati—verneigt; yat—dessen, sirah—Kopf; ekada api
—sogar einmal; tan—sie; anayadhvam—fiihrt mir vor; asatah—die Nichtgottgeweih-
ten; akrta—nicht vollziehend; visnu-krtyan—Pflichten gegeniiber Sri Visnu.

UBERSETZUNG

Meine lieben Diener, bringt mir nur jene siindhaften Menschen, die ihre
Zungen nicht dazu benutzen, den Heiligen Namen und die Eigenschaften
Krsnas zu preisen, deren Herzen sich nicht auch nur einmal an die LotosfiiRe
Krsnas erinnern und deren Kopfe sich nicht auch nur einmal vor $ri Krsna
verneigen. Sendet mir diejenigen, die ihre Pflichten gegeniiber Visnu nicht
erfiillen, welche die einzigen Pflichten im menschlichen Leben sind. Bitte
bringt mir alle solchen Narren und Halunken.

ERLAUTERUNG

Das Wort visnu-krtyan ist in diesem Vers sehr bedeutsam, weil der Sinn des
menschlichen Lebens darin besteht, Sri Visnu zu erfreuen. Der varndsrama-dharma
ist auch fiir diesen Zweck bestimmt. Wie im Visnu Purdna (3.8.9) erklirt wird:

varnasramdcaravatda
purusena parah puman

visnur dradhyate pantha
ndnyat ta-tosa-karanam

Es ist die Bestimmung der menschlichen Gesellschaft, strikt dem varnasrama-
dharma zu folgen, der die Gesellschaft in vier soziale Gruppen einteilt (brahmana,
ksatriya, vaisSya und siudra) und vier spirituelle Gruppen (brahmacarya, grhastha,
vanaprastha und sannydsa). Varnasrama-dharma bringt einen mit Leichtigkeit Sri
Visnu naher, der das einzige wahre Ziel der menschlichen Gesellschaft ist. Na te vi-
duh svartha-gatim hi visnum: Ungliicklicherweise jedoch wissen die Menschen
nicht, daB es ihr Selbstinteresse ist, nach Hause, zu Gott, zurtickzukehren oder sich
Sri Visnu zu nahern. Durdsaya ye bahir-artha-maninah: Statt dessen sind sie ein-
fach verwirrt. Von jedem Menschen wird erwartet, daB3 er seine Pflichten erfiillt,
um sich Sri Visnu zu nihern. Deshalb riat Yamaraja den Yamadiitas, ihm jene Men-
schen zu bringen, die ihre Pflichten gegeniiber Visnu vergessen haben (akrta-visnu-
krtyan). Jemand, der nicht den Heiligen Namen Visnus (Krsnas) chantet, der sich
nicht vor der Bildgestalt Visnus verbeugt, und jemand, der sich nicht an die Lo-
tosfiilBe Visnus erinnert, muBl von Yamaraja bestraft werden. Kurz gesagt, alle
avaisnavas oder Menschen, die sich nicht um Sri Visnu kiimmern, sind von Yama-
raja zu bestrafen.
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VERS 30
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tat ksamyatam sa bhagavan purusah purdano - -
narayanah sva-purusair yad asat krtam nah
svanam aho na vidusam racitanjalinam
ksantir gariyasi namah purusaya bhiimne

tat—jenes; ksamyatam—IlaBt es verziehen sein; sah—Er; bhagavan—die Hochste
Personlichkeit Gottes; purusah—die Hochste Person; purdanah—der Alteste; nardya-
nah—Sri Narayana; sva-purusaih—von meinen eigenen Dienern; yat—welche; asat
‘_Unverschamtheit; krtam—begangen; nah—von uns; svdndm—von meinen eigenen
Mannern; aho— o weh; na vidusam—nicht wissend; racita-anjalinam—unsere
Hande faltend, um Deine Vergebung zu erflehen; ksantih—Verzeihung; gariyasi—in
der glorreichen; namah—respektvolle Ehrerbietungen; purusdya—der Person;
bhiimne—hochste und alldurchdringende.

UBERSETZUNG

[Darauf sprach Yamaraja, der sich selbst und seine Diener als Frevler an-
sah, folgende Worte, indem er den Herrn um Verzeihung bat.] O mein Herr,
meine Diener haben gewil ein grofRes Vergehen begangen, da sie einen
Vaispava wie diesen Ajamila gefangennahmen. O Narayana, o hochste und
dlteste Person, bitte vergib uns. Aufgrund unserer Unwissenheit vermoch-
ten wir nicht, Ajamila als einen Diener Deiner Herrlichkeit zu erkennen,
und somit haben wir gewiR ein groRes Vergehen begangen. Mit gefalteten
Hinden bitten wir Dich deshalb um Vergebung. Mein Herr, der Du hochst
barmherzig und stets voller guter Eigenschaften bist, bitte vergib uns. Wir
erweisen Dir unsere achtungsvollen Ehrerbietungen.

ERLAUTERUNG

Yamaraja iibernahm die Verantwortung fiir das Vergehen, das von seinen Die-
nern begangen worden war. Wenn der Diener einer Organisation einen Fehler be-
geht, libernimmt die Organisation die Verantwortung dafiir. Obgleich Yamaraja
iber Vergehen steht, versuchten seine Diener praktisch mit seiner Erlaubnis, A ja-
mila gefangenzunehmen, was ein groBes Vergehen war. Die nydya-sdstra bestatigt:
bhrtyaparadhe svamino dandah: wenn ein Diener einen Fehler begeht, macht sich
der Meister strafbar, da er fiir das Vergehen verantwortlich ist. Yamaraja, der dies
ernst nahm, betete gemeinsam mit seinen Dienern mit gefalteten Hinden, um die
Hochste Personlichkeit Gottes, Narayana, um Vergebung zu bitten.
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VERS 31
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tasmat sankirtanam visnor
Jjagan-mangalam amhasam

mahatam api kauravya
viddhy aikantika-niskrtam

tasmat—deshalb; sankirtanam—das gemeinsame Chanten des Heiligen Namens;
visnoh—Sri Visnus; jagat-marigalam—die gliickverheiendste Veranstaltung in der
materiellen Welt; amhasam—fiir siindhafte Tatigkeiten; mahatam api—obgleich sehr
groB; kauravya— o Nachkomme der Kuru-Familie; viddhi—verstehe; aikantika—die
endgiiltige; niskrtam—BuBe.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami fuhr fort: Mein lieber Konig, das Chanten des Heiligen
Namens des Herrn vermag es, selbst die Reaktionen der grofiten Siinden zu
entwurzeln. Deshalb ist das Chanten der sankirtana-Bewegung die gliick-
verheiBendste Aktivitit im gesamten Universum. Versuche dies bitte zu ver-
stehen, so daR andere es ernst nehmen.

ERLAUTERUNG

Wir sollten zur Kenntnis nehmen, daB Ajamila, obgleich er den Namen Naraya-
nas unvollkommen chantete, von allen siindhaften Reaktionen befreit wurde. Das
Chanten des Heiligen Namens ist so gliickverheiBend, daB es jeden von den Reaktio-
nen auf seine siindhaften Handlungen befreien kann. Man sollte nicht die
SchluBfolgerung ziehen, dal man fortfahren konne zu siindigen — mit der Absicht,
Hare Krsna zu chanten, um die Reaktionen aufzuheben. Statt dessen sollte man sehr
darauf bedacht sein, sich von allen Siinden zu befreien und niemals daran denken,
sindhafte Handlungen durch das Chanten des Hare-Krsna-mantra aufzuheben,
denn auch dies ist ein Vergehen. Wenn aufgrund von ungliicklichen Umstanden ein
Gottgeweihter zufillig eine siindhafte Handlung begeht, wird ihm der Herr verzei-
hen, doch man sollte nicht absichtlich siindhafte Handlungen begehen.

VERS 32
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srnvatam grnatam viryany
uddamani harer muhuh

yatha sujataya bhaktya
suddhyen natma vratadibhih

srnvatam—diejenigen, die horen; grnatam—und chanten; viryani—die wunderba-
ren Taten; uddamani—fahig, Siinden entgegenzuwirken; hareh—der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes; muhuh—immer; yatha—wie; su-jataya—leicht zutage gefordert;
bhaktya—durch hingebungsvollen Dienst; suddhyetr—moge geldutert sein; na—nicht;
atmda—das Herz und die Seele; vrata-adibhih—durch die Ausfiihrung ritueller Ze-
remonien. )

UBERSETZUNG

Jemand, der stindig den Heiligen Namen des Herrn hort und chantet und
iiber Seine Taten hort und sie lobpreist, kann sehr leicht die Ebene des rei-
nen hingebungsvollen Dienstes erreichen, welcher das Herz von Verunrei-
nigung befreien kann. Man kann solche Liuterung nicht erreichen, indem
man lediglich Geliibde einhilt und vedische Ritualzeremonien ausfiihrt.

ERLAUTERUNG

Man kann mit Leichtigkeit den Heiligen Namen des Herrn chanten und horen
und dadurch im spirituellen Leben von Ekstase erfiillt werden. Das Padma Purdna
erklart:

namaparadha-yuktanam
namany eva haranty agham
avisranti-prayuktani
tany evdrtha-karani ca

Selbst wenn man den Hare-Krsna-maha-mantra mit Vergehen chantet, kann
man sich von den Vergehen befreien, indem man stindig ohne Abweichung chantet.
Wenn man sich daran gewohnt, wird man immer auf einer reinen, transzendentalen
Ebene bleiben, ohne durch siindhafte Reaktionen beriihrt zu werden. Sukadeva Go-
svami bat Konig Pariksit, insbesondere diese Tatsache sehr aufmerksam zur Kennt-
nis zu nehmen. Was hingegen den Vollzug vedischer Ritualzeremonien betrifft, so
ist kein Gewinn damit verbunden. Durch die Ausiibung solcher Tatigkeiten mag
man zu den hoheren Planetensystemen gelangen, doch wie in der Bhagavad-gita
(9.21) erklart wird: ksine punye martya-lokam visanti. Sobald die Zeitspanne des
Genusses auf den himmlischen Planeten wegen des begrenzten AusmaBes der Er-
gebnisse frommer Tatigkeiten abgelaufen ist, muf3 man wieder zur Erde zuriickkeh-
ren. Es ist deshalb nutzlos, zu versuchen, im Universum auf- und abzuwandern. Es
ist besser, den Heiligen Namen des Herrn zu chanten, so daBB man vollstindig geldu-
tert wird und sich dafiir qualifiziert, nach Hause, zu Gott, zuriickzukehren. Das ist
das Ziel und die Vollkommenbheit des Lebens.
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VERS 33
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krsnanghri-padma-madhu-lin na punar visrsta-
maya-gunesu ramate vrjinavahesu

anyas tu kama-hata atma-rajah pramarstum
Theta karma yata eva rajah punah syat

krsna-anghri-padma—von den LotosfiBen Sri Krsnas; madhu—der Honig; lit—
jemand, der leckt; na—nicht; punah—wieder; visrsta—bereits entsagt; maya-gune-
su—in den materiellen Erscheinungsweisen der Natur; ramate—wiinscht zu ge-
nieBen; vrjina-avahesu—was Leid bringt; anyah—ein anderer; tu—jedoch; kama-ha-
tah—bezaubert durch Lust; dtma-rajah—die siindvolle Infektion des Herzens; pra-
marstum—zu saubern; iheta—mag ausfilhren; karma—Titigkeiten; yatah—da-
nach; eva—tatsichlich; rajah—die siindhafte Tatigkeit; punah—wieder; syar—er-
scheint.

UBERSETZUNG

Gottgeweihte, die sich stets am Honig von den LotosfiiBen $ri Krsnas la-
ben, kiimmern sich nicht im geringsten um materielle Tatigkeiten, die un-
ter dem EinfluR der drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur ausge-
filhrt werden und die nur Leid erzeugen. In der Tat geben Gottgeweihte
niemals die LotosfiiBe $ri Krsnas auf, um zu materiellen Titigkeiten zuriick-
zukehren. Andere jedoch, die vedischen Ritualen zugetan sind, weil sie den
Dienst zu den LotosfiiRen des Herrn vernachlissigt haben, und von liister-
nen Wiinschen bezaubert sind, vollziehen manchmal Handlungen der BuRe.
Nichtsdestoweniger kehren sie, da sie nicht vollstindig geliutert worden
sind, wieder und wieder zu siindhaften Titigkeiten zuriick.

ERLAUTERUNG

Es ist die Pflicht eines Gottgeweihten, den Hare-Krsna-mantra zu chanten. Man
mag manchmal mit Vergehen chanten und manchmal ohne Vergehen, doch wenn
man diesen Vorgang ernsthaft anwendet, wird man die Vollkommenbheit erreichen,
die sich durch vedische Ritualzeremonien der BuBe nicht erreichen 1a3t. Menschen,
die an den vedischen Ritualzeremonien hangen, aber nicht an hingebungsvollen
Dienst glauben und daher BuBe empfehlen, weil sie das Chanten des Heiligen Na-
mens des Herrn nicht zu schatzen wissen, sind nicht imstande, die hochste Vollkom-
menheit zu erreichen. Gottgeweihte, die sich vollstandig von materiellen Gentissen
gelost haben, geben deshalb niemals das Krsna-BewuBtsein auf, um vedische Ritual-
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zeremonien durchzufiihren. Diejenigen, die aufgrund von liisternen Wiinschen an
vedischen Ritualzeremonien festhalten, sind wieder und wieder den Qualen des ma-
teriellen Daseins unterworfen. Maharaja Pariksit verglich ihre Tatigkeiten mit kusi-
Jjara-sauca, dem Bad eines Elefanten.

VERS 34
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ittham svabhartr-gaditam bhagavan-mahitvam
samsmrtya vismita-dhiyo yama-kirnkaras te

naivacyutasraya-janam pratisankamana
drastum ca bibhyati tatah prabhrti sma rajan

ittham—von solcher Macht; sva-bhartr-gaditam—von ihrem Meister (Yamaraja)
erklart; bhagavat-mahitvam—die auBerordentliche Herrlichkeit des Hochsten Per-
sonlichen Gottes und Seines Namens, Seines Ruhms, Seiner Gestalt und Seiner
Merkmale; samsmrtya—sich erinnernd; vismita-dhiyah—deren Geist von Verwun-
derung erfiillt ist; yama-kinkarah—alle Diener Yamarajas; te—sie; na—nicht; eva—in
der Tat; acyuta-asraya-janam—ein Mensch, der unter dem Schutz der LotosfiiBe
Acyutas, Sri Krsnas, steht; pratisankamdnah—sich immer fiirchtend; drastum—zu
sehen; ca—und; bibhyati—sie fiirchten sich; tatah prabhrti—begannen seitdem; sma
—tatsachlich; rajan— o Konig.

UBERSETZUNG

Nachdem die Yamadutas aus dem Mund ihres Meisters von der
auBerordentlichen Herrlichkeit des Herrn, Seines Namens, Seines Ruhms
und Seiner Wesensmerkmale gehort hatten, waren sie von Verwunderung
iiberwiltigt. Seitdem fiirchten sie sich vor einem Gottgeweihten, sobald sie
ihn erblicken, und wagen es nicht, ihn nochmals anzusehen.

ERLAUTERUNG

Seit jener Begebenheit haben die Yamaditas ihr gefahrliches Verhalten, sich
Gottgeweihten zu nahern, aufgegeben. Fiir die Yamadutas ist ein Gottgeweihter ge-
fahrlich.

VERS 35
giemfiel 98 WER FOREA: |
FIAWE AST A ZAIIT 11341



Vers 35] Yamaraja unterweist seine Sendboten 157

itihasam imam guhyam
bhagavan kumbha-sambhavah
kathayam dsa malaya
asino harim arcayan

itihasam—Geschichte; imam—dies; guhyam—sehr vertraulich; bhagavan—der
Michtigste; kumbha-sambhavah—Agastya Muni, der Sohn Kumbhas; kathayam
asa—erklarte; malaye—in den Malaya-Bergen; asinah—wohnend; harim arcayan
—die Hochste Personlichkeit Gottes verehrend.

UBERSETZUNG

Als der groRRe Weise Agastya, der Sohn Kumbhas, in den Malaya-Bergen
wohnte und die Hochste Personlichkeit Gottes verehrte, besuchte ich ihn,
und er erklirte mir diese vertrauliche Geschichte.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 3. Kapitel im Sechsten Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: , Yamardja unterweist seine Sendboten’.






4. Kapitel

Die Hamsa-guhya-Gebete Prajapati Daksas
an den Herrn

Nachdem Maharaja Pariksit Sukadeva Gosvami gebeten hatte, die Schopfung der
Lebewesen im Universum in weiteren Einzelheiten zu beschreiben, teilte Suka-
deva Gosvami ihm mit, daB der Planet Erde, als die Pracetas, die zehn Sohne
Pracinabarhis, sich in das Meer begaben, um sich Entsagungen aufzuerlegen, ver-
nachlassigt wurde, weil kein Konig gegenwartig war. Natiirlicherweise waren viel
Unkraut und viele unnotige Baume gewachsen, und es wurde kein Getreide ange-
baut. Tatsdchlich glich alles Land einem einzigen Wald. Als die zehn Pracetas aus
dem Meer hervorkamen und die gesamte Welt voller Biume sahen, waren sie sehr
zornig auf die Biume und beschlossen, sie alle zu vernichten, um wieder Ordnung zu
schaffen. Deshalb erzeugten die Pracetas Wind und Feuer, um die Biume zu Asche
zu verbrennen. Soma, der Konig des Mondes und aller Pflanzen, jedoch verbat den
Pracetas, die Biume zu vernichten, da die Biume die Quelle von Obst und Blumen
fiir alle Lebewesen sind. Nur um die Pracetas zufriedenzustellen, gab Soma ihnen
ein schones Madchen, das von der Apsara Pramloca geboren worden war. Durch
den Samen aller Pracetas brachte dieses Madchen Daksa zur Welt.

Am Anfang erschuf Daksa alle Halbgotter, Dimonen und Menschen, doch als er
bemerkte, daB3 die Bevolkerung sich nicht richtig vermehrte, nahm er sannydsa und
begab sich ins Vindhya-Gebirge, wo er sich schweren Entsagungen unterzog und Sri
Visnu ein besonderes Gebet darbrachte, das als Hamsa-guhya bekannt ist, weshalb
Sri Visnu sehr zufrieden mit ihm war. Diese Gebete hatten folgenden Inhalt:

,.Die Hochste Personlichkeit Gottes, die Uberseele, Sri Hari, herrscht sowohl
iiber die Lebewesen als auch tiber die materielle Natur. Er ist in Sich Selbst zufrieden
und strahlt aus Sich Selbst heraus. So, wie der Gegenstand der Wahrnehmung nicht
die Ursache der wahrnehmenden Sinne ist, so ist das Lebewesen, obgleich es sich in
seinem Korper befindet, nicht die Ursache seines ewigen Freundes, der Uberseele,
die die Ursache der Erschaffung aller Sinne ist. Weil sich das Lebewesen in Unwis-
senheit befindet, beschaftigen sich seine Sinne mit materiellen Objekten. Da das Le-
bewesen lebt, kann es die Schopfung der materiellen Welt bis zu einem gewissen
MaBe verstehen, aber es kann nicht die Hochste Personlichkeit Gottes verstehen, die
jenseits des Begriffsvermogens des Korpers, des Geistes und der Intelligenz steht.
Nichtsdestoweniger konnen groBe Weise, die sich immer in Meditation befinden,
die personliche Gestalt des Herrn in ihren Herzen sehen.

,,Da ein gewohnliches Lebewesen materiell verunreinigt ist, sind seine Worte und
seine Intelligenz ebenfalls materiell. Daher kann es die Hochste Personlichkeit Got-
tes nicht durch den Gebrauch seiner materiellen Sinne erkennen. Die Vorstellung
von Gott, die man durch die materiellen Sinne erlangt, ist falsch, weil der Hochste
Herr iiber den materiellen Sinnen steht. Wenn man jedoch seine Sinne im hinge-
bungsvollen Dienst beschéftigt, offenbart sich die Hochste Personlichkeit Gottes auf

159
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der Ebene der Seele. Wenn diese Hochste Gottheit fiir jemand zum Ziel des Lebens
wird, kann man sagen, er habe spirituelles Wissen erlangt.

,,Er, das Hochste Brahman, ist die Ursache aller Ursachen, weil Er urspriinglich
vor der Schopfung existierte. Er ist die urspriingliche Ursache von allem, was mate-
riell und spirituell ist, und Seine Existenz ist unabhangig. Der Herr besitzt jedoch
eine Kraft, die avidya oder illusionierende Energie genannt wird; diese veranla3t den
falsch Argumentierenden, sich selbst fiir vollkommen zu halten, und verwirrt die
bedingte Seele. Er, das Hochste Brahman, die Uberseele, ist Seinen Geweihten sehr
zugetan. Um ihnen Barmherzigkeit zu erweisen, offenbart Er Seine Gestalt, Seinen
Namen, Seine Wesensmerkmale und Seine Eigenschaften, damit Er in der materiel-
len Welt verehrt werde. '

,,ungliicklicherweise jedoch verehren diejenigen, die in materielle Angelegenhei-
ten vertieft sind, verschiedene Halbgotter. Wie die Luft manchmal an einem Lotos
voriiberstreicht und den Duft der Blume mit sich tragt oder wie die Luft manchmal
Staub enthilt und deshalb ihre Farbe andert, erscheint die Hochste Personlichkeit
Gottes je nach den Wiinschen Seiner verschiedenen torichten Verehrer als die ver-
schiedenen Halbgotter, doch in Wirklichkeit ist Er die Hochste Wahrheit, Sri
Visnu. Um die Wiinsche Seiner Geweihten zu erfiillen, erscheint er in vielfaltigen
Inkarnationen, und deshalb ist es nicht notig, die Halbgotter zu verehren.*

Da $ri Visnu mit den Gebeten Daksas sehr zufrieden war, erschien Er mit acht
Armen vor ihm. Der Herr war in gelbe Gewander gekleidet und hatte eine schwarz-
liche Hautfarbe. Weil der Herr erkannte, daB3 Daksa sehr begierig war, dem Pfad des
Genusses zu folgen, gewahrte Er ihm die Féahigkeit, die illusionierende Energie zu
genieBen. Der Herr gab ihm die Tochter Pancajanas mit Namen Asikni, die sich fiir
Maharaja Daksas GenuB3 im Geschlechtsverkehr eignete. Daksa erhielt sogar seinen
Namen, weil er ein groBer Experte im Geschlechtsverkehr war. Nachdem Sri Visnu
ihm Seine Segnung erteilt hatte, entfernte Er Sich.

VERS 1-2
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sri-rgjovaca
devasura-nrnam sargo
naganam mrga-paksinam
samasikas tvaya prokto
yas tu svayambhuve ’'ntare
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tasyaiva vyasam icchami
jAdtum te bhagavan yatha
anusargam yaya saktya
sasarja bhagavan parah

sri-raja-uvaca—der Konig sagte; deva-asura-nrnam—von den Halbgéttern, den
Damonen und den Menschen; sargah—die Schopfung; ndganam—von den Nagas
(schlangendhnliche Lebewesen); mrga-paksindm—von den Vierbeinern und Végeln;
samasikah—kurz;, tvaya—von dir; proktah—beschrieben; yah—welche; ru—jedoch;
svayambhuve—von Svayambhuva Manu; antare—in der Zeitspanne; tasya—von die-
sem; eva—in der Tat;, vyasam—genaue Schilderung; icchami—ich wiinsche; jria-
tum—zu wissen; te—von dir; bhagavan— o mein Herr; yatha—wie auch; anusargam
—die nachfolgende Schopfung; yaya—durch welche; saktyd—Kraft; sasarja—
erschaffen; bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; parah—transzendental.

UBERSETZUNG

Der gesegnete Konig sagte zu Sukadeva Gosvami: Mein lieber Herr, die
Halbgotter, die Dimonen, die Menschen, die Nagas, die wilden Tiere und
die Vogel wurden wihrend der Herrschaft Svayambhuva Manus erschaffen.
Du hast iiber diese Schopfung kurz gesprochen [im Dritten Cantol. Nun
wiirde ich gerne ausfiihrlicher dariiber erfahren. AuBerdem wiirde ich
gerne etwas iiber die Kraft der Hochsten Personlichkeit Gottes erfahren,
durch die Sie die zweite Phase der Schopfung bewirkte.

VERS 3
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sri-suta uvdca
iti samprasnam akarnya
rajarser badarayanih
pratinandya mahad-yogi
jagada muni-sattamah

sri-stitah uvdaca—Suta Gosvami sagte; iti—somit; samprasnam—die Frage; akar-
nya—horend; rajarseh—von Konig Pariksit; badarayanih—Sukadeva Gosvami; pra-
tinandya—preisend; mahd-yogi—der groBle yogi; jagada—erwiderte; muni-satta-
mah— o bester der Weisen.

UBERSETZUNG

Suta Gosvami sagte: O grofRe Weise [die in Naimisaranya versammelt wa-
ren], nachdem der groRe yogi Sukadeva Gosvami Konig Pariksits Frage ver-
nommen hatte, pries er sie und antwortete folgendermafen.
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VERS 4
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sri-suka uvdca
yada pracetasah putra
dasa pracinabarhisah
antah-samudrad unmagna
dadrsur gam drumair vrtam

sri-sukah uvaca—Sukadeva Gosvami sagte; yadd—als; pracetasah—die Pracetas;
putrah—die Sohne; dasa—zehn; pracinabarhisah—von Konig Pracinabarhi; antah-
samudrat—aus dem Innern des Ozeans; unmagnah—ging hervor; dadrsuh—sie sa-
hen; gam—den gesamten Planeten; drumaih vrtam—bedeckt mit Baumen.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sagte: Als die zehn S6hne Pracinabarhis aus dem Was-
ser hervorkamen, in welchem sie Entsagungen ausgefiihrt hatten, sahen sie,
daR die gesamte Erdoberfliche mit Biumen bedeckt war.

ERLAUTERUNG

Als Konig Pracinabarhi vedische Rituale vollzog, fiir die das Toten von Tieren
empfohlen war, riet ihm Narada Muni aus Mitleid, diese zu beenden. Pracinabarhi
verstand Narada richtig und verlieB daraufhin das Konigreich, um im Wald Entsa-
gungen auf sich zu nehmen. Seine zehn Sohne jedoch iibten gleichzeitig im Wasser
ihre Entsagungen aus, und deshalb gab es keinen Konig, der sich um die Verwaltung
der Welt kiimmerte. Als die zehn Sohne, die Pracetas, aus dem Wasser hervorka-
men, sahen sie, daB die Erde von Baumen tiberwuchert war.

Wenn die Regierung die Landwirtschaft vernachlassigt, die fiir die Nahrungser-
zeugung notwendig ist, wird das Land mit unnotigen Baumen bedeckt. Natiirlich
sind viele Baume niitzlich, weil sie Friichte und Blumen hervorbringen, doch gibt es
auch viele Baume, die unnétig sind. Man konnte sie zu Feuerholz verarbeiten und
auf diese Weise das Land roden und fiir den Ackerbau nutzen. Wenn die Regierung
nachlissig ist, wird weniger Getreide produziert. Wie in der Bhagavad-gita (18.44)
erklart wird: krsi-goraksya-vanijyam vaisya-karma svabhdva jam. Die angemesse-
nen Tétigkeiten fiir die vaisyas sind ihrem Wesen entsprechend Ackerbau und der
Schutz der Kiihe. Die Pflicht der Regierung und der ksatriyas besteht darin, sich
darum zu kiimmern, daB die Mitglieder der dritten Klasse, die vaisyas, die weder
brahmanas noch ksatriyas sind, auf diese Weise richtig beschaftigt sind. Ksatriyas
haben die Aufgabe, Menschen zu beschiitzen, wahrend es die Aufgabe der vaisyas
ist, niitzliche Tiere, besonders die Kiihe, zu schiitzen.
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VERS 5
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drumebhyah krudhyamadnas te
tapo-dipita-manyavah

mukhato vayum agnim ca
sasrjus tad-didhaksaya

drumebhyah—auf die Biaume; krudhyamandh—sehr zornig; te—sie (die zehn
S6hne Pracinabarhis); tapah-dipita-manyavah—deren Zorn auf Grund langer Entsa-
gungen entfacht wurde; mukhatah—aus dem Mund; vayum—Wind; agnim—Feuer;
ca—und; sasrjuh—sie erschufen; rat—jene Walder; didhaksaya—mit dem Wunsch,
Zu verbrennen.

UBERSETZUNG

Weil die Pracetas sich im Wasser langen Entsagungen unterzogen hatten,
waren sie sehr zornig auf die Biume. Mit dem Wunsch, sie zu Asche zu ver-
brennen, stieRen sie Wind und Feuer aus ihren Miindern hervor.

ERLAUTERUNG

Hier weist das Wort tapo-dipita-manyavah darauf hin, daB Menschen, die sich
schweren Entsagungen (tapasya) unterzogen haben, mit gewaltiger mystischer Kraft
ausgestattet werden, wie bei den Pracetas deutlich wurde, die Feuer und Wind aus
ihren Miindern erzeugten. Obgleich sich Gottgeweihte jedoch schwerer tapasya un-
terziehen, sind sie vimanyavah, sadhavah, was bedeutet, dal} sie niemals zornig wer-
den. Sie sind immer mit guten Eigenschaften geschmiickt. Das Bhagavatam
(3.25.21) erklart:

titiksavah kdarunikah
suhrdah sarva-dehinam

ajata-satravah santah
sadhavah sadhu-bhisanah

Ein sadhu, ein Gottgeweihter, ist niemals zornig. Das eigentliche Merkmal von
Gottgeweihten, die tapasya oder Entsagung auf sich nehmen, ist Vergebung. Ob-
gleich ein Vaisnava ausreichende rapasya-Kraft besitzt, wird er nicht zornig, wenn
er in Schwierigkeiten gerait. Wenn man jedoch tapasya auf sich nimmt, aber kein
Vaisnava wird, entwickelt man keine guten Eigenschaften. Hiranyakasipu und Ra-
vana zum Beispiel praktizierten schwere Entsagungen, womit sie jedoch nur ihre da-
monischen Neigungen zeigten. Die Vaisnavas stof3en auf viele Gegner, wenn sie den
Ruhm des Herrn predigen, doch Sri Caitanya Mahaprabhu empfiehlt ihnen, nicht
zornig zu werden, wenn sie predigen. Sri Caitanya Mahaprabhu gab folgende For-
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mel: trnad api sunicena taror api sahisnund/ amanina manadena kirtaniyah sada
harih. ,Man sollte den Heiligen Namen des Herrn in einer demiitigen Gei-
steshaltung chanten, sich niedriger diinkend als das Stroh in der Gasse; man sollte
duldsamer sein als ein Baum, frei von allem falschen GeltungsbewuBtsein und im-
mer bereit, anderen alle Ehre zu erweisen. In einer solchen Geisteshaltung kann
man den Heiligen Namen des Herrn stindig chanten.* Diejenigen, die sich dem Pre-
digen der Herrlichkeit des Herrn widmen, sollten demiitiger sein als das Gras und
duldsamer als ein Baum; dann konnen sie den Ruhm des Herrn ohne Schwierigkei-
ten predigen.

VERS 6
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tabhyam nirdahyamanams tan
upalabhya kuriidvaha

rajovaca mahan somo
manyum prasamayann iva

tabhyam—durch Wind und Feuer; nirdahyamandan—verbrannt; tan—sie (die Bau-
me); upalabhya—sehend; kuridvaha—o Maharaja Pariksit; rdja—der Kénig des
Waldes; uvdca—sagte; mahan—der groBe; somah—die herrschende Gottheit des
Mondes, Somadeva; manyum—den Zorn; prasamayan—beschwichtigend; iva—wie.

UBERSETZUNG

Mein lieber Ko6nig Pariksit, als Soma, der Konig der Biume und die herr-
schende Gottheit des Mondes, sah, wie das Feuer und der Wind alle Biume
zu Asche verbrannten, empfand er tiefes Mitleid, weil er der Erhalter aller
Krduter und Biume ist. Um den Zorn der Pracetas zu besinftigen, sprach
Soma folgende Worte:

ERLAUTERUNG

Aus diesem Vers geht hervor, daB die herrschende Gottheit des Mondes der Er-
halter aller Pflanzen im Universum ist. Es ist auf den Mondschein zuriickzufiihren,
daB die Baume und die anderen Pflanzen prachtig wachsen. Wie konnten wir daher
die sogenannten Wissenschaftler anerkennen, die uns nach ihren Mondexpeditionen
berichtet haben, es gebe keine Baume oder Pflanzen auf dem Mond? Srila Viévana-
tha Cakravarti Thakura sagt: somo vrksdadhisthata sa eva vrksanam raja. Soma, die
herrschende Gottheit des Mondes, ist der Konig aller Pflanzen. Wie konnen wir
glauben, der Erhalter der Pflanzen habe keinerlei Pflanzen auf seinem Planeten?
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VERS 7
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na drumebhyo mahd-bhaga
dinebhyo drogdhum arhatha

vivardhayisavo yiyam
prajanam patayah smrtdah

na—nicht; drumebhyah—die Baume; maha-bhagah—o hochst gliickliche;
dinebhyah—die sehr arm sind; drogdhum—zu Asche verbrennen; arhatha—ihr ver-
dient; vivardhayisavah—mit dem Wunsch, zu vermehren; yuyam—ihr; praja-
nam—aller Lebewesen, die bei Euch Zuflucht gesucht haben; patayah—die
Meister oder Beschiitzer; smrtah—bekannt als.

UBERSETZUNG

O ihr hochst Gliicklichen, ihr solltet diese armen Biume nicht toten, in-
dem ihr sie zu Asche verbrennt. Es ist eure Pflicht, den Biirgern [prajas] alles
Wohlergehen zu wiinschen und als ihre Beschiitzer zu handeln.

ERLAUTERUNG

Hier wird angedeutet, daB es die Pflicht der Regierung oder des Konigs ist, nicht
nur die Menschen zu beschiitzen, sondern auch alle anderen Lebewesen, ein-
schlieBlich der Tiere, der Baume und der Straucher. Kein Lebewesen sollte unnétig
getotet werden.

VERS 8

W& IR aRee |
TTAATNY  qEeTmy & ¢l

aho prajapati-patir
bhagavan harir avyayah

vanaspatin osadhis ca
sasarjorjam isam vibhuh

aho— o weh; prajapati-patih—der Herr aller Herren der erschaffenen Wesen;
bhagavan harih—die Hochste Personlichkeit Gottes, Hari; avyayah—unzerstorbar;
vanaspatin—die Baume und Pflanzen; osadhih—die Krauter; ca—und; sasarja—
erschuf; #rjam—stiarkend; isam—Nahrung; vibhuh—das Hochste Wesen.



166 $rimad-Bhagavatam [Canto 6, Kap. 4

UBERSETZUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes, $ri Hari, ist der Herr aller Lebewesen,
einschlieBlich aller prajapatis wie Brahma. Weil $ri Hari der alldurchdrin-
gende und unzerstorbare Meister ist, hat Er all diese Biume und Gemiise-
pflanzen als Nahrung fiir die Lebewesen erschaffen.

ERLAUTERUNG

Soma, die herrschende Gottheit des Mondes, erinnerte die Pracetas daran, daB
das Pflanzenreich vom Herrn der Herren geschaffen worden war, um jeden mit
Nahrung zu versorgen. Wenn die Pracetas versuchen wiirden, diese zu vernichten,
wiirden ihre Untertanen ebenfalls zu leiden haben, da Baume zur Nahrungserzeu-
gung notwendig sind.

VERS 9
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annam caranam acard
hy apadah pada-carinam
ahasta hasta-yuktanam
dvi-padam ca catus-padah

annam—Speise; caranam—von denjenigen, die sich mit Fliigeln vorwartsbewe-
gen; acarah—sich nicht bewegende (Friichte und Blumen); hi—tatséichlich; apadah
—die Lebewesen ohne Beine wie das Gras; pdda-carinam—der Tiere, die sich auf
Beinen bewegen wie die Kiihe und die Biiffel; ahastah—Tiere ohne Hande oder Pfo-
ten; hasta-yuktanam—der Tiere mit Hinden oder Pfoten wie die Tiger; dvipadam
—der Menschen, die zwei Beine haben; ca—und; catuh-padah—die vierbeinigen Tiere
wie die Hirsche.

UBERSETZUNG

Durch die Einrichtung der Natur werden Friichte und Blumen als Nah-
rung fiir Insekten und Vogel angesehen; Gras und andere Lebewesen ohne
Beine sind als Nahrung fiir die vierbeinigen Tiere wie Kiihe und Biiffel be-
stimmt; Tiere, die ihre Vorderbeine nicht als Hinde oder Pfoten benutzen
konnen, sind als Nahrung fiir Tiere wie Tiger bestimmt, die Klauen besitzen;
und vierbeinige Tiere wie Hirsche und Ziegen wie auch Getreide sind als
Nahrung fiir Menschen bestimmt.

ERLAUTERUNG

Durch das Gesetz der Natur oder die Arrangierung der Hochsten Personlichkeit
Gottes ist eine Art von Lebewesen fiir andere Lebewesen eBbar. Wie hier erwahnt
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wird: dvi-padam ca catus-padah. Die vierbeinigen Tiere (catus-padah) wie auch Ge-
treide sind fiir Menschen (dvi-padam) eBbar. Mit vierbeinigen Tieren sind solche
Tiere wie Hirsche und Ziegen gemeint, nicht Kiihe, die beschiitzt werden miissen.
Im allgemeinen essen Menschen aus hoheren Klassen der Gesellschaft — die
brahmanas, ksatriyas und vaisyas — kein Fleisch. Manchmal gehen ksatriyas in den
Wald, um Tiere wie den Hirsch zu toten, weil sie die Kunst des Totens lernen miis-
sen, und manchmal essen sie die Tiere auch. Auch siudras essen Tiere, wie zum Bei-
spiel Ziegen. Kiihe jedoch sind niemals dafiir bestimmt, von Menschen getotet oder
gegessen zu werden. In jeder sdstra wird das Toten der Kuh auf das scharfste verur-
teilt. Tatsachlich muB jemand, der eine Kuh totet, fiir so viele Jahre leiden, wie sich
Haare auf dem Korper einer Kuh befinden. Die Manu-samhita erklart: pravrttir esa
bhatanam nivrttis tu maha-phala. Wir haben viele Neigungen in der materiellen
Welt, doch im menschlichen Leben mul3 man es lernen, diese Neigungen zu beziah-
men. Diejenigen, die das Verlangen haben, Fleisch zu essen, konnen das Verlangen
ihrer Zunge zufriedenstellen, indem sie niedere Tiere essen, doch sie sollten niemals
Kiihe toten, die sogar als die Miitter der menschlichen Gesellschaft angesehen wer-
den, weil sie Milch liefern. Die sdstra empfiehlt insbesondere: krsi-goraksya. Der
vaisya-Teil der Menschheit sollte durch landwirtschaftliche Tatigkeiten die gesamte
Gesellschaft mit Nahrung versorgen und den Kiihen vollstandigen Schutz sichern,
denn diese sind die niitzlichsten Tiere, da sie die menschliche Gesellschaft mit Milch
versorgen.

VERS 10
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yuyam ca pitranvadista
deva-devena canaghah

praja-sargdaya hi katham
vrksan nirdagdhum arhatha

yuiyam—ihr; ca—auch; pitra—von eurem Vater; anvadistah—befohlen; deva-de-
vena—von der Hochsten Personlichkeit Gottes, dem Herrn der Herren; ca—auch;
anaghah— o Sindlose; praja-sargaya—zur Erzeugung der Bevolkerung; hi—tat-
sdchlich; katham—wie; vrksan—die Baume; nirdagdhum—zu Asche verbrennen; ar-
hatha—seid fahig.

UBERSETZUNG

O ihr, die ihr reinen Herzens seid, Euer Vater, Pracinabarhi, und die
Hochste Personlichkeit Gottes haben euch befohlen, Bevolkerung zu erzeu-
gen. Wie konnt ihr daher diese Biume und Striucher zu Asche verbrennen,
die doch zum Unterhalt Eurer Untertanen und Nachkommen notwendig
sind?
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VERS 11
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atisthata satam margam
kopam yacchata dipitam
pitra pitamahenapi
justam vah prapitamahaih

atisthata—folgt nur; satam margam—dem Pfad der groBen Heiligen; kopam
—dem Zorn; yacchata—bezahmt; dipitam—der nun erwacht ist; pitra—von dem Va-
ter; pitamahena api—und vom GroBvater; justam—ausgefiihrt, vah—eure; prapi-
tamahaih—von den UrgroBvatern.

UBERSETZUNG

Der Pfad der Tugend, der von eurem Vater, eurem GroRvater und euren
UrgroBvitern beschritten wurde, besteht darin, die Untertanen [prajas] ein-
schlieBlich der Menschen, der Tiere und der Biume zu erhalten. Das ist der
Pfad, dem ihr folgen solitet. Unnotiger Zorn steht im Widerspruch zu eurer
Pflicht. Deshalb bitte ich euch, euren Zorn zu bezihmen.

ERLAUTERUNG

Hier stehen die Worte pitra pitamahenapi justam vah prapitamahaih fir eine eh-
renwerte Konigsfamilie, die aus Konigen, ihrem Vater, ihrem GroBvater und ihren
UrgroBvitern besteht. Eine solche Konigsfamilie nimmt eine angesehene Stellung
ein, weil sie die Biirger oder prajas erhilt. Das Wort praja bezieht sich auf jemand,
der im Machtbereich der Regierung geboren wurde. Den hochstehenden Konigsfa-
milien war es bewuB3t, daB allen Lebewesen — ob Mensch, Tier oder niedriger als
Tier — Schutz gewahrt werden sollte. Das moderne demokratische System kann
nicht ebenso hervorragend sein, weil die gewahlten Fiihrer nur nach Macht streben
und kein VerantwortungsbewuBtsein haben. In einer Monarchie folgt ein Konig von
hohem Ansehen den groBen Taten seiner Vorvater. Deshalb erinnert Soma, der Ko-
nig des Mondes, die Pracetas hier an den Ruhm ihres Vaters, ihres GroBvaters und
ihrer UrgroBvater.

VERS 12
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tokanam pitarau bandhi
drsah paksma striyah patih

patih prajanam bhiksianam
grhy ajianam budhah suhrt

tokanam—der Kinder; pitarau—die beiden Eltern; bandhi—die Freunde; drsah
—vom Auge; paksma—das Augenlid; strivah—der Frau;, patih—der Ehemann;
patih—der Beschiitzer; prajanam—der Untertan; bhiksunam—der Bettler; grhi—der
Haushalter; ajiagnam—der Unwissenden; budhah—der Gelehrte; su-hrt—der Freund.

UBERSETZUNG

Wie der Vater und die Mutter die Freunde und Erhalter ihrer Kinder sind,
wie das Augenlid der Schutz des Auges ist, wie der Ehemann der Beschiitzer
seiner Frau ist, wie der Haushilter der Erhalter und Beschiitzer der Bettler ist
und wie der Gelehrte der Freund der Unwissenden ist, so ist der Konig der
Beschiitzer und Lebensspender aller seiner Untertanen. Die Biume sind
ebenfalls Untertanen des Konigs. Deshalb sollte ihnen Schutz gewidhrt wer-
den.

ERLAUTERUNG

Durch den hochsten Willen der Personlichkeit Gottes gibt es vielerlei Beschiitzer
und Erhalter. Die Baume gelten auch als prajas, als Untertanen des Konigs, und des-
halb ist es die Pflicht des Konigs, die Baume zu schiitzen, ganz zu schweigen von
anderen. Der Konig ist verpflichtet, die Lebewesen in seinem Konigreich zu beschiit-
zen. Wihrend also die Eltern direkt verantwortlich fiir den Schutz und den Unter-
halt ihrer Kinder sind, ist es die Pflicht des Konigs, darauf zu achten, daB alle Eltern
ihre Pflicht richtig erfiillen. Ebenso ist der Konig dafiir verantwortlich, iiber die
anderen Beschiitzer zu wachen, wie in diesem Vers erwahnt wird. Es ist auch zu er-
wahnen, daB die Bettler, die von den Haushéltern unterstiitzt werden sollten, keine
professionellen Bettler sind, sondern sannydsis und brahmanas, die von den Haus-
héaltern mit Kleidung und Nahrung versorgt werden sollten.

VERS 13
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antar dehesu bhiitanam
atmdste harir isvarah

sarvam tad-dhisnyam iksadhvam
evam vas tosito hy asau

antah dehesu—in den Korpern (im Innern der Herzen); bhutanam—aller Lebewe-
sen; atma—die Uberseele; aste—wohnt; harih—die Hochste Personlichkeit Gottes;
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isvarah—der Herr oder Fihrer; sarvam—alle; tat-dhisnyam—Sein Wohnort; iksa-
dhvam—versuchen zu sehen; evam—auf diese Weise; vah—mit euch; tositah—
zufrieden; hi—tatsachlich; asau—jene Hochste Personlichkeit Gottes.

UBERSETZUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes weilt als Uberseele im Innern der Her-
zen aller Lebewesen, seien es sich bewegende oder sich nicht bewegende,
einschlieflich der Menschen, der Vigel, der Tiere, der Biume und in der
Tat aller Lebewesen. Deshalb solltet ihr jeden Korper als eine Wohnung
oder einen Tempel des Herrn ansehen. Durch eine solche Sichtweise werdet
ihr den Herrn erfreuen. lhr solltet nicht im Zorn diese Lebewesen, die die
Formen von Biumen besitzen, toten.

ERLAUTERUNG

Wie in der Bhagavad-gita erklirt und von allen vedischen Schriften bestatigt
wird: isvarah sarva-bhitanam hrd-dese 'rjuna tisthati. Die Uberseele befindet sich
im Herzen eines jeden. Deshalb ist der Korper eines jeden die Wohnung des Hoch-
sten Herrn, und man sollte den Korper nicht aus unnétigem Neid vernichten. An-
dernfalls wird man die MiBgunst der Uberseele auf sich ziechen. Soma sagte zu den
Pracetas, daB sie nun, da sie versucht hatten, die Uberseele zu erfreuen, nicht Ihr
MiBfallen erregen sollten.

VERS 14
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yah samutpatitam deha
akasan manyum ulbanam
atma-jijiasaya yacchet
sa gunan ativartate

yah—jemand, der; samutpatitam—plotzlich erwachend; dehe—im Korper; aka-
sat—aus dem Himmel; manyum—Zorn; ulbanam—machtvoll, atma-jijiasaya—
durch Fragen nach spiritueller Verwirklichung oder Selbstverwirklichung; yacchet
—bezwingt; sah—dieser Mensch; gunan—die Erscheinungsweisen der materiellen
Natur; ativartate—transzendiert.

UBERSETZUNG

Jemand, der nach Selbstverwirklichung forscht und deshalb seinen mich-
tigen Zorn bezwingt — der plotzlich im Korper erwacht, als falle er vom
Himmel —, transzendiert den EinfluR der Erscheinungsweisen der materiel-
len Natur.
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ERLAUTERUNG

Wenn man zornig wird, vergi3t man sich und seine Situation; doch wenn man in
der Lage ist, mit Hilfe von Wissen seine Situation zu liberdenken, transzendiert man
den EinfluB der Erscheinungsweisen der materiellen Natur. Man ist immer ein Die-
ner von listernen Wiinschen, Zorn, Gier, Illusion, Neid und so fort, doch wenn
man ausreichende Starke im spirituellen Fortschritt erlangt, kann man diese beherr-
schen. Jemand, der sich eine derartige Beherrschung aneignet, wird sich immer auf
einer transzendentalen Stufe befinden, unbeeinfluBt durch die Erscheinungsweisen
der materiellen Natur. Das ist nur moglich, wenn man sich vollstandig im Dienst
des Herrn beschiftigt. Wie der Herr in der Bhagavad-gita (14.26) erklart:

mam ca yo 'vyabhicarena
bhakti-yogena sevate

sa gunan samatityaitan
brahma-bhiyaya kalpate

,,Jemand, der sich vollstindig im hingebungsvollen Dienst beschéftigt und unter
keinerlei Umstanden zu Fall kommt, transzendiert die Erscheinungsweisen der ma-
teriellen Natur und gelangt somit zur spirituellen Ebene.*

Dadurch, daB die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein die Menschen im hinge-
bungsvollen Dienst beschaftigt, verhilft sie ihnen dazu, immer transzendental zu
Zorn, Gier, Lust, Neid usw. zu bleiben. Man muB hingebungsvollen Dienst darbrin-
gen, denn andernfalls wird man von den Erscheinungsweisen der materiellen Natur
uberwiltigt.

VERS 15
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alam dagdhair drumair dinaih
khilanam sivam astu vah

varksi hy esa vara kanya
patnitve pratigrhyatam

alam—genug; dagdhaih—mit Verbrennung; drumaih—die Baume; dinaih—arm,;
khilanam—vom Rest der Biaume; sivam—alles gute Gliick; astu—moge dort sein;
vah—von euch; varksi—erhoben von den Baumen; hi—tatsachlich; esa—dies; vara
—Wahl; kanya—Tochter; patnitve—zum Stand der Ehefrau; pratigrhyatam
—moge sie akzeptiert sein.

UBERSETZUNG

Es ist nicht nétig, diese armen Biume weiter zu verbrennen. LaBt alle
Biume, die noch iibrig sind, gliicklich sein. In der Tat solltet auch ihr gliick-
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lich sein. Hier ist nun ein schones, hochqualifiziertes Madchen mit Namen
Mariga, dasvon den Biumen als Tochter aufgezogen wurde. lhr konnt dieses
schone Midchen als eure Ehefrau annehmen.

VERS 16
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ity amantrya vararoham
kanyam apsarasim nrpa
somo rdaja yayau dattva
te dharmenopayemire

. iti—somit; dmantrya—ansprechend; vara-droham—hohe, schone Hiiften besit-
zend; kanyam—das Madchen; dpsarasim—von einer Apsara geboren; nrpa— o Ko-
nig; somah—Soma, die herrschende Gottheit des Mondes; raja—der Konig; yayau
—gab zuriick; dattva—befreiend; te—sie; dharmena—nach den religidsen Prinzipien;
upayemire—verheiratete.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami fuhr fort: Mein lieber Konig, nachdem Soma, der Ko-
nig des Mondes, die Pracetas auf diese Weise besinftigt hatte, iibergab er
ihnen das schone Midchen, das von der Apsara Pramloca geboren worden
war. Die Pracetas empfingen alle Pramlocas Tochter, die sehr schone, hohe
Hiiften hatte, und heirateten sie nach dem religiosen System.

VERS 17
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tebhyas tasyam samabhavad
daksah pracetasah kila
yasya praja-visargena

tebhyah—von allen Pracetas; rasyam—in ihr; samabhavat—wurde gezeugt; dak-
sah—Daksa, der ein Experte in der Zeugung von Kindern ist; pracetasah—der Sohn
der Pracetas; kila—tatsachlich; yasya—von wem; praja-visargena—durch die Erzeu-
gung von Lebewesen; lokah—die Welten; apuritah—gefiillt; trayah—drei.
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UBERSETZUNG

Im SchoRe dieses Mddchens zeugten all die Pracetas einen Sohn namens
Daksa, der die drei Welten mit Lebewesen anfiillte.

ERLAUTERUNG

Zuerst war Daksa wihrend der Herrschaft Svayambhuva Manus geboren wor-
den, doch weil er Siva beleidigt hatte, war er bestraft worden, indem sein eigener
Kopf durch den Kopf einer Ziege ersetzt wurde. Auf diese Weise gekrankt, muBte er
seinen Korper aufgeben, und im sechsten manvantara, Caksusa manvantara ge-
nannt, wurde er im Leib Marisas als Daksa geboren. In diesem Zusammenhang
fiihrt Srila Visvanatha Cakravarti Thakura folgenden Vers an:

caksuse tv antare prapte
prak-sarge kala-vidrute
yah sasarja praja istah
sa dakso daiva-coditah

,,9ein ehemaliger Korper war vernichtet, doch der gleiche Daksa erschuf, ange-
regt durch den hochsten Willen, alle gewiinschten Lebewesen im Caksusa manvan-
tara.” (SB. 4.30.49) So erhielt Daksa seine friithere Kraft zuriick und zeugte wieder
Tausende und Millionen von Kindern, um die drei Welten zu fiillen.

VERS 18
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yatha sasarja bhutani
dakso duhitr-vatsalah
retasa manasa caiva
tan mamavahitah srnu

yatha—wie; sasarja—erschuf; bhitani—die Lebewesen; daksah—Daksa; duhitr-
vatsalah—der seinen Tochtern sehr zugetan ist; retasi—durch Samen; manasa
—durch den Geist; ca—auch; eva—in der Tat; tat—das; mama—von mir; avahi-
tah—aufmerksam; srnu—bitte hore.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami fuhr fort: Bitte hore mit groRer Aufmerksamkeit von
mir, wie Prajapati Daksa, der seinen Tochtern sehr zugetan war, durch sei-
nen Samen und durch seinen Geist verschiedene Arten von Lebewesen er-
schuf.
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ERLAUTERUNG

Das Wort duhitr-vatsalah deutet an, daB3 alle prajds von Daksas Tochtern gebo-
ren wurden. Srila Vi$vanatha Cakravarti Thakura sagt, daB Daksa anscheinend kei-
nen Sohn besal.

VERS 19
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manasaivasrjat purvam
prajapatir imah prajah

devasura-manusyadin
nabhah-sthala-jalaukasah

manasa—durch den Geist; eva—tatsachlich; asrjat—erschuf; piirvam—am An-
fang; prajapatih—der prajapati (Daksa); imah—diese; prajah—Lebewesen; deva—die
Halbgotter; asura—die Damonen; manusya-adin—und anderer Lebewesen, ange-
fihrt von den Menschen; nabhah—in den Himmeln; sthala—auf dem Land; jala—
oder im Wasser; okasah—die ihre Reiche besitzen.

UBERSETZUNG

Mit Hilfe seines Geistes erschuf Prajapati Daksa alle Arten von Halbgot-
tern, Dimonen, Menschen, Végeln, Landtieren, Wasserlebewesen und so
fort.

VERS 20
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tam abrmhitam alokya
praja-sargam prajapatih
vindhya-padan upavrajya
so ‘carad duskaram tapah

tam—das; abrmhitam—nicht vermehrend; dlokya—sehend; praja-sargam—die
Schopfung der Lebewesen; prajapatih—Daksa, der Erzeuger der Lebewesen;
vindhya-padan—die Berge in der Ndhe des Vindhya-Gebirges; upavrajya—sich be-
geben zu; sah—er; acarat—fiihrte aus; duskaram—sehr schwierig; tapah—Entsa-
gungen.



Vers 22] Die Harmsa-guhya-Gebete 175

UBERSETZUNG

Doch als Prajapati Daksa sah, daf er nicht alle Arten von Lebewesen in
rechter Weise geschaffen hatte, begab er sich auf einen Berg in der Nihe
der Vindhya-Bergkette und unterzog sich dort sehr schweren Entsagungen.

VERS 21
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tatraghamarsanam nama
tirtham papa-haram param

upasprsyanusavanam
tapasatosayad dharim

tatra—dort; aghamarsanam—Aghamarsana; ndma—mit Namen; tirtham—der
heilige Ort; pdpa-haram—geeignet, alle siindhaften Reaktionen zu vernichten; pa-
ram—bestens; upasprsya—acamana ausfiihrend und das Bad vollziehend; anusava-
nam—regelmabBig; rapasa—durch Entsagung; atosayat—verursachte Freude; harim
—der Hochsten Personlichkeit Gottes.

UBERSETZUNG

In der Nihe des Berges befand sich ein sehr heiliger Ort, genannt Agha-
marsana. Dort vollzog Prajapati Daksa rituelle Zeremonien und stellte Hari,
die Hochste Personlichkeit Gottes, zufrieden, indem er schwere Entsagun-
gen ausfithrte, um lhn zu erfreuen.

VERS 22
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astausid dhamsa-guhyena
bhagavantam adhoksajam

tubhyam tad abhidhasyami
kasydtusyad yatha harih

astausit—stellte zufrieden; hamsa-guhyena—durch die beriihmten Hamsa-guhya-
Gebete; bhagavantam—die Hochste Personlichkeit Gottes; adhoksajam—der sich
jenseits der Reichweite der Sinne befindet; tubhyam—dir; tat—das; abhidhasyami
—ich werde erklaren; kasya—mit Daksa, dem prajapati; atusyat—war zufrieden; ya-
tha—wie; harih—die Hochste Personlichkeit Gottes.
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UBERSETZUNG

Mein lieber Konig, ich werde dir die Harhsa-guhya-Gebete vollstindig
erliutern, die der Hochsten Personlichkeit Gottes von Daksa dargebracht
wurden, und ich werde dir erkliren, wie der Herr wegen dieser Gebete mit
ihm zufrieden war.

ERLAUTERUNG

Man muB} verstehen, daB die Hamsa-guhya-Gebete nicht von Daksa verfaf3t
wurden, sondern bereits im vedischen Schrifttum existierten.

VERS 23

stgamfasary

an: ERATZ A
QUERIEICIEIERCERE]

ATGYWA  OEAETIG-
fAT=mAE g3 @ 1131

Sri-prajapatir uvaca
namah parayadvitathanubhiutaye
guna-trayabhasa-nimitta-bandhave
adrsta-dhamne guna-tattva-buddhibhir
nivrtta-manaya dadhe svayambhuve

sri-prajapatih uvdca—der prajapati Daksa sagte; namah—alle achtungsvollen
Ehrerbietungen; paraya—der Transzendenz; avitatha—richtig; anubhiitaye—Ihm,
dessen spirituelle Kraft Erkenntnis iiber Ihn bewirkt; guna-traya—der drei materiel-
len Erscheinungsweisen der Natur; dbhasa—der Lebewesen, die die Erscheinung ha-
ben; nimitta—und der materiellen Energie; bandhave—dem Kontrollierenden;
adrsta-dhamne—der nicht in Seinem Reich wahrgenommen wird; guna-tattva-
buddhibhih—von den bedingten Seelen, deren diirftige Intelligenz ihnen eingibt,
wirkliche Wahrheit sei in den Manifestationen der drei Erscheinungsweisen der
materiellen Natur zu finden; nirvrita-mandya—der sich allen materiellen Messun-
gen und Berechnungen entzieht; dadhe—ich bringe dar; svayambhuve—dem Hoch-
sten Herrn, der Sich ohne Ursache manifestiert.

UBERSETZUNG

Prajapati Daksa sagte: Die Hochste Personlichkeit Gottes ist transzenden-
tal zur illusionierenden Energie und den physischen Kategorien, die diese
hervorbringt. Er besitzt die Macht unfehlbaren Wissens und hochster Wil-
lenskraft, und Er ist der Beherrscher der Lebewesen und der illusionieren-
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den Energie. Die bedingten Seelen, die die materielle Manifestation als ein
und alles akzeptiert haben, konnen lhn nicht sehen, denn Er steht iiber dem
Nachweis durch experimentelles Wissen. Selbst-offenbar und in Sich Selbst
vollkommen, wird Er durch keine héhere Ursache verursacht. LaB mich lhm
meine achtungsvollen Ehrerbietungen darbringen.

ERLAUTERUNG

Hier wird die transzendentale Stellung des Hochsten Personlichen Gottes er-
kldrt. Er ist fiir die bedingten Seelen nicht wahrnehmbar, die an eine materielle
Sichtweise gewohnt sind und nicht verstehen konnen, daB Er, die Hochste Person-
lichkeit Gottes, in Seinem Reich existiert, das sich jenseits ihres Gesichtskreises
befindet. Selbst wenn ein materialistischer Mensch alle Atome im Universum
zahlen konnte, wire er noch nicht in der Lage, die Hochste Personlichkeit Gottes zu
verstehen. Wie in der Brahma-sambhita (5.34) bestitigt wird:

panthas tu koti-sata-vatsara-sampragamyo
vdayor athdpi manaso muni-purgavanam

so 'py asti yat-prapada-simny avicintya-tattve
govindam adi-purusam tam aham bhajami

Die bedingten Seelen mogen fiir Milliarden von Jahren versuchen, die Hochste
Personlichkeit Gottes durch ihre gedanklich-spekulativen Vorginge zu verstehen,
indem sie mit der Geschwindigkeit der Geistes oder des Windes reisen, doch wird
ihnen die Absolute Wahrheit unbegreiflich bleiben, da ein materialistischer Mensch
nicht die Lange und Breite des unbegrenzten Daseins der Hochsten Personlichkeit
Gottes ermessen kann. Wenn Er, die Absolute Wahrheit, iiber jede Messung hin-
ausgeht, mag sich die Frage stellen, wie Er dann iiberhaupt erkannt werden kann.
Die Antwort wird hier durch das Wort svayambhuve gegeben: Man mag ihn verste-
hen oder nicht, doch nichtsdestoweniger existiert Er in Seiner eigenen spirituellen
Macht.

VERS 24
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na yasya sakhyam puruso 'vaiti sakhyuh
sakha vasan samvasatah pure 'smin
guno yatha gunino vyakta-drstes
tasmai mahesaya namaskaromi
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na—nicht; yasya—dessen; sakhyam—Bruderschaft; purusah—das Lebewesen;
avaiti—kennt; sakhyuh—des hochsten Freundes; sakha—der Freund; vasan—lebend;
samvasatah—desjenigen, der lebt mit; pure—im Korper; asmin—dies; gunah—das
Objekt der Sinneswahrnehmung; yathd—so wie; guninah—von seinem jeweiligen
Sinnesorgan; vyakta-drsteh—der die materielle Manifestation beaufsichtigt; tasmai
—Ihm; maha-isaya—dem hochsten Kontrollierenden; namaskaromi—ich erweise
meine Ehrerbietungen.

UBERSETZUNG

So wie die Sinnesobjekte [Form, Geschmack, Geruch, Beriihrung und
Klang] nicht verstehen kénnen, wie die Sinne sie wahrnehmen, so kann die
bedingte Seele, obgleich sie gemeinsam mit der Uberseele in ihrem Korper
wohnt, nicht verstehen, wie die hochste spirituelle Personlichkeit, der Herr
der materiellen Schopfung, ihre Sinne lenkt. LaB mich meine achtungsvol-
len Ehrerbietungen dieser Hochsten Person erweisen, die der hochste Kon-
trollierende ist.

ERLAUTERUNG

Die individuelle Seele und die Hochste Seele leben gemeinsam im Korper. Dies
wird in den Upanisaden durch den Vergleich bestatigt, dall zwei befreundete Vogel
in einem Baum leben — ein Vogel iBt die Friichte des Baumes, der andere ist ledig-
lich Zeuge und gibt Anweisungen. Obgleich das individuelle Lebewesen, das mit
dem essenden Vogel verglichen wird, mit seinem Freund, der Hochsten Seele, zu-
sammensitzt, kann das individuelle Lebewesen den Herrn nicht sehen. Im Grunde
genommen lenkt die Uberseele die Tatigkeiten seiner Sinne wahrend des Genusses
der Sinnesobjekte, aber so, wie die Sinnesobjekte nicht die Sinne sehen konnen, so
kann die bedingte Seele nicht die fiihrende Seele sehen. Die bedingte Seele hat Wiin-
sche, und die Hochste Seele erfiillt sie, doch die bedingte Seele ist nicht imstande, die
Hochste Seele zu sehen. Deshalb erweist Prajapati Daksa seine Ehrerbietungen der
Hochsten Seele, der Uberseele, obgleich er nicht imstande ist, sie zu sehen. Ein wei-
teres Beispiel, das hier angefiihrt wird, ist, daB gewohnliche Biirger, obwohl sie un-
ter der Fiihrung der Regierung arbeiten, nicht verstehen konnen, wie sie regiert wer-
den oder was die Regierung ist. In diesem Zusammenhang zitiert Madhvacarya den
folgenden Vers aus dem Skanda Purana:

yatha rajriah priyatvam tu
bhrtya vedena catmanah

tatha jivo na yat-sakhyam
vetti tasmai namo ’stu te

,,50, wie die verschiedenen Diener in den verschiedenen Abteilungen groBer Un-
ternehmen nicht den Direktor sehen konnen, unter dem sie arbeiten, konnen die be-
dingten Seelen nicht den Hochsten Freund sehen, der in ihren Korpern weilt. LaBt
uns deshalb unsere achtungsvollen Ehrerbietungen dem Hochsten darbringen, der
unseren materiellen Augen nicht sichtbar ist.



Vers 25] Die Harhsa-guhya-Gebete 179
VERS 25
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deho ’'savo ’ksa manavo bhita-matram
atmanam anyam ca viduh param yat

sarvam puman veda gunams ca taj-jio
na veda sarva-jiam anantam ide

dehah—dieser Korper; asavah—die Lebensliifte; aksah—die verschiedenen Sinne;
manavah—der Geist, das Verstandnis, der Intellekt und das Ich; bhita-matram—die
fiinf groben materiellen Elemente und die Sinnesobjekte (Form, Geschmack, Klang
usw.); atmanam—selbst; anyam—jedes andere; ca—und; viduh—kennen; param—jen-
seits; yat—das, was; sarvam—alle; pumdan—das Lebewesen; veda—kennt; gunan—die
Eigenschaften der materiellen Natur; ca—und; tat-jriah—diese Dinge wissend; na
—nicht; veda—kennt; sarva-jiam—dem Allwissenden; anantam—dem Unbegrenz-
ten; ide—ich erweise meine respektvollen Ehrerbietungen.

UBERSETZUNG

Weil sie nur Materie sind, konnen der Korper, die Lebensliifte, die
duBeren und die inneren Sinne, die fiinf grobstofflichen Elemente und die
feinstofflichen Sinnesobjekte [Form, Geschmack, Geruch, Klang und Beriih-
rung] ihr eigenes Wesen, das Wesen der anderen Sinne oder das Wesen ih-
rer Lenker nicht erkennen. Das Lebewesen jedoch kann aufgrund seines spi-
rituellen Wesens seinen Korper, die Lebensliifte, die Sinne, die Elemente
und die Sinnesobjekte erkennen, und es kann auch die drei Eigenschaften
kennen, die ihre Wurzeln darstellen. Nichtsdestoweniger vermag es das Le-
bewesen, obgleich es sich dieser Dinge vollig bewuRt ist, nicht, das Hochste
Wesen zu sehen, das allwissend und grenzenlos ist. Ich erweise deshalb Ihm
meine achtungsvollen Ehrerbietungen.

ERLAUTERUNG

Materialistische Wissenschaftler konnen eine analytische Studie der materiel-
len Elemente des Korpers, der Sinne, der Sinnesobjekte und selbst der Luft, die
die Lebenskraft kontrolliert, durchfiihren, aber dennoch kdnnen sie nicht verstehen,
daB iiber all diesen die wirkliche spirituelle Seele steht. Mit anderen Worten, das Le-
bewesen kann, da es eine spirituelle Seele ist, alle materiellen Objekte verstehen, und
wenn es selbstverwirklicht ist, den Paramatma, iiber den die yogis meditieren.
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Nichtsdestoweniger kann das Lebewesen, selbst wenn es fortgeschritten ist, nicht
Ihn, das Hochste Wesen, die Personlichkeit Gottes verstehen, denn Er ist ananta,
unbegrenzt in allen sechs Reichtiimern.

VERS 26
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yadoparamo manaso nama-rupa-
rupasya drsta-smrti-sampramosat

ya iyate kevalaya sva-samsthaya
hamsdya tasmai suci-sadmane namah

yada—zur Zeit der Trance; uparamah—vollstindiger Stillstand;, manasah—des
Geistes; nama-riipa—materielle Namen und Formen; riipasya—von dem, mit Hilfe
dessen sie erscheinen; drsta—materielle Sicht; smrti—und der Erinnerung; sampra-
mosdt—aufgrund der Vernichtung; yah—wer (die Hochste Personlichkeit Gottes);
iyate—wird wahrgenommen; kevalayd—mit spirituellen; sva-samsthayd—Seine ei-
gene urspriingliche Form; hamsaya—dem hochsten Reinen; tasmai—Ihm; suci-sad-
mane—der nur im Zustand reinen spirituellen Daseins erkannt wird; namah—ich er-
weise meine respektvollen Ehrerbietungen.

UBERSETZUNG

Wenn jemandes Bewuftsein vollstindig von der Verunreinigung des ma-
teriellen Daseins geldutert ist — grobstofflich und feinstofflich —, ohne er-
regt zu sein wie in den Zustinden des Arbeitens und des Triumens, und
wenn der Geist nicht aufgelost ist wie im susupti, im Tiefschlaf, gelangt man
auf die Ebene der Trance. Dann sind seine materielle Sichtweise und die Er-
innerungen des Geistes, die Namen und Formen manifestieren, besiegt. Nur
in einer solchen Trance offenbart sich die Hochste Personlichkeit Gottes.
LaBt uns deshalb der Hochsten Personlichkeit Gottes unsere achtungsvollen
Ehrerbietungen darbringen, die in diesem reinen transzendentalen Zustand
erkannt wird.

ERLAUTERUNG

Es gibt zwei Stufen der Gotteserkenntnis. Eine wird sujrievam genannt oder sehr
leicht zu verstehen (im allgemeinen durch gedankliche Spekulation), und die andere
durjieyam oder nur mit Schwierigkeiten zu verstehen. Die Paramatma-Erkenntnis
und die Brahman-Erkenntnis werden als sujrieyam betrachtet, die Erkenntnis der
Hochsten Personlichkeit Gottes aber ist durjieyam. Wie hier beschrieben wird, er-
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langt man die endgiiltige Erkenntnis der Personlichkeit Gottes, wenn man die Tatig-
keiten des Geistes — Denken, Fiihlen und Wollen — aufgibt oder wenn man, mit
anderen Worten, gedankliche Spekulationen beendet. Diese transzendentale Er-
kenntnis steht iiber susupti, dem Tiefschlaf. Auf unserer grob bedingten Ebene neh-
men wir die Dinge durch materielle Erfahrungen und Erinnerungen wahr, und auf
der feinstofflichen Ebene nehmen wir die Welt in Traumen wahr. Im Vorgang des
Sehens, der auch in feinstofflicher Form existiert, ist auch Erinnerung enthalten.
Uber grobstofflicher Erfahrung und Triumen steht susupti, der Tiefschlaf, und
wenn man zur vollstindig spirituellen Ebene gelangt und den Tiefschlaf transzen-
diert, erreicht man die Trance — visuddha-sattva oder vasudeva-sattva —, in der
Sich die Personlichkeit Gottes offenbart.

Atah sri-krsna-namadi na bhaved grahyam indriyaih: Solange man sich in Duali-
tat befindet, auf der sinnlichen Ebene — ob grobstofflich oder feinstofflich —, ist die
Erkenntnis der urspriinglichen Personlichkeit Gottes unmoglich. Sevonmukhe hi
Jihvadau svayam eva sphuraty adah: Wenn man aber seine Sinne im Dienst des
Herrn beschiftigt — besonders, wenn man die Zunge damit beschaftigt, den Hare-
Krsna-mantra zu chanten und in einer Haltung des Dienens ausschlieBlich Krsna-
prasdda zu kosten —, offenbart Sich die Hochste Personlichkeit Gottes. Dies wird
im obigen Vers durch das Wort Suci-sadmane angedeutet. Suci bedeutet ,,ge-
lautert”. Durch die Haltung, mit seinen Sinnen zu dienen, wird das gesamte Dasein
eines Menschen suci-sadma, die Ebene unbeeintrachtigter Reinheit. Daksa erweist
daher seine achtungsvollen Ehrerbietungen der Hochsten Personlichkeit Gottes, die
Sich auf der Ebene des suci-sadma offenbart. In diesem Zusammenhang zitiert Srila
Visvanatha Cakravarti Thakura das folgende Gebet Brahmas aus dem Srimad-
Bhagavatam (10.14.6): tathapi bhuman mahimdgunasya te viboddhum arhaty ama-
lantar-atmabhih. ,Jemand, dessen Herz vollstandig geldutert worden ist, mein Herr,
kann die transzendentalen Eigenschaften Deiner Herrlichkeit und die GroBartigkeit
Deiner Taten verstehen.*

VERS 27-28
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manisino 'ntar-hrdi sannivesitam
sva-saktibhir navabhis ca trivrdbhih

vahnim yathd ddaruni pancadasyam
manisayd niskarsanti gudham

sa vai mamasesa-visesa-maya-
nisedha-nirvana-sukhdanubhutih

sa sarva-nama sa ca visva-rupah
prasidatam aniruktatma-saktih

manisinah—groBe gelehrte brahmanas, die Ritualzeremonien und Opfer darbrin-
gen; antah-hrdi—im Innern des Herzens; sannivesitam—sich befindend; sva-sakti-
bhih—mit Seinen spirituellen Kraften; navabhih—auch mit den neun verschiedenen
materiellen Kriften (die materielle Natur, die gesamte materielle Energie, das Ich,
der Geist und die fiinf Sinnesobjekte); ca—und (die fiinf grobstofflichen materiellen
Objekte und die zehn handelnden und wissensaneignenden Sinne); trivrdbhih—von
den drei materiellen Erscheinungsweisen der Natur; vahnim—Feuer; yathd—so wie;
daruni—in Holz; paricadasyam—durch das Chanten der fiinfzehn Hymnen, die als
Samidheni-mantra bekannt sind; manisaya—durch gelauterte Intelligenz; niskarsan-
ti—herausziehen; giudham—obgleich nicht manifestierend; sah—jene Hochste Per-
sonlichkeit Gottes; vai—tatsdachlich; mama—mir; asesa—alle; visesa—Verschieden-
heiten; maya—der illusionierenden Energie; nisedha—durch den Vorgang der Ne-
gation; nirvana—der Befreiung; sukha-anubhitih—der durch transzendentale Gliick-
seligkeit verwirklicht wird; sah—jene Hochste Personlichkeit Gottes; sarva-nama—
der die Quelle aller Namen ist; sah—jene Hochste Personlichkeit Gottes; ca—auch;
visva-ripah—die gigantische Form des Universums; prasidatam—moge Er barm-
herzig sein; anirukta—unbegreiflich; atrma-saktih—das Reservoir aller spirituellen
Krifte.

UBERSETZUNG

So, wie grofRe gelehrte brahmanas, die Experten in der Ausfiihrung ri-
tueller Zeremonien und Opfer sind, das Feuer zum Vorschein bringen kon-
nen, das im Brennholz schlummert, indem sie die fiinfzehn Samidheni-
mantras chanten und so die Wirksamkeit der vedischen mantras beweisen,
konnen diejenigen, die wirklich im BewuBtsein fortgeschritten sind — die,
mit anderen Worten, Krsna- -bewuBt sind — die Uberseele entdecken, die
sich aus lhrer eigenen spirituellen Kraft im Innern des Herzens befindet. Das
Herz ist von den drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur und den
neun materiellen Elementen bedeckt [materielle Natur, die gesamte mate-
rielle Energie, das Ich, der Geist und die fiinf Objekte der Sinnenbefriedi-
gung] wie auch von den fiinf materiellen Elementen und den zehn Sinnen.
Diese siebenundzwanzig Elemente bilden die duBere Energie des Herrn.
Grofle yogis meditieren iiber den Herrn als die Uberseele, den Paramatma,
der im Innern des Herzens weilt: Moge diese Uberseele Wohlgefallen an
mir finden. Die Uberseele wird erkannt, wenn man begierig darauf ist, Be-
freiung von der grenzenlosen Mannigfaltigkeit des materiellen Lebens 2u
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erreichen. Solche Befreiung erreicht man wirklich, wenn man sich im tran-
szendentalen, liebevollen Dienst des Herrn beschiftigt und aufgrund seiner
dienenden Haltung den Herrn erkennt. Man kann sich an den Herrn mit vie-
lerlei spirituellen Namen wenden, die fiir die materiellen Sinne unbegreif-
lich sind. Wann wird diese Hochste Personlichkeit Gottes Wohlgefallen an
mir finden?

ERLAUTERUNG

In seinem Kommentar zu diesem Vers benutzt Srila Visvanatha Cakravarti Tha-
kura das Wort durvijievam, was so viel bedeutet wie ,,sehr schwierig zu erkennen*.
Die reine Stufe des Daseins wird in der Bhagavad-gita (7.28) beschrieben, in der
Krsna sagt:

yesam tv anta-gatam papam
jananam punya-karmandam

te dvandva-moha-nirmukta
bhajante mam drdha-vratah

,,Menschen, die in vorangegangenen und im gegenwartigen Leben fromm gehan-
delt haben, deren siindhafte Handlungen vollstindig getilgt und die von der Dualitat
der Tauschung befreit sind, beschiftigen sich mit Entschlossenheit in Meinem
Dienst.*

An anderer Stelle in der Bhagavad-gita (9.14) sagt der Herr:

satatam kirtayanto mam
yatantas ca drdha-vratdh

namasyantas ca mam bhaktya
nitya-yuktd updsate

,,Ohne UnterlaB3 preisen sie Meine Herrlichkeiten, bemiihen sich mit groBer Ent-
schlossenheit und bringen Mir ihre Ehrerbietungen dar. So verehren Mich die
groBen Seelen unaufhorlich mit Hingabe.*

Man kann die Hochste Personlichkeit Gottes verstehen, nachdem man alle mate-
riellen Hindernisse transzendiert hat. Deshalb sagt Krsna auch in der Giza (7.3):

manusyanam sahasresu
kascid yatati siddhaye

yatatam api siddhanam
kascin mam vetti tattvatah

,,vVon vielen Tausenden von Menschen mag sich einer um Vollkommenheit be-
miihen, und von denen, die die Vollkommenheit erreicht haben, kennt kaum einer
Mich in Wabhrheit.*

Um Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes, zu verstehen, mu3 man sich ei-
gentlich schweren BuBlen und Entsagungen unterziehen, aber da der Pfad des hinge-
bungsvollen Dienstes vollkommen ist, kann man durch das Befolgen dieses Vorgan-
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ges mit Leichtigkeit zur spirituellen Ebene gelangen und den Herrn verstehen. Auch
das wird in der Bhagavad-gita (18.55) bestitigt, in der Krsna sagt:

bhaktya mam abhijanati
yavan yas casmi tattvatah

tato mam tattvato jaatva
visate tad-anantaram

,,Nur durch hingebungsvollen Dienst kann man die Hochste Personlichkeit so
verstehen, wie Sie ist. Und wenn man sich durch solche Hingabe des Hochsten
Herrn vollig bewuBt ist, kann man in das Konigreich Gottes eingehen.*

Obgleich daher das Thema durvijiievam oder duBerst schwierig zu verstehen ist,
wird es leicht verstandlich, wenn man der vorgeschriebenen Methode folgt. Mit der
Hochsten Personlichkeit Gottes in Verbindung zu treten ist durch reinen hinge-
bungsvollen Dienst moglich, der mit sravanam kirtanam visnoh beginnt. In diesem
Zusammenhang zitiert Srila Vi$vanatha Cakravarti Thakura einen Vers aus dem
Srimad-Bhagavatam (2.8.5): pravistah karna-randhrena svanam bhava-saroruham.
Der Vorgang des Horens und Chantens dringt in das Innere des Herzens ein, und
auf diese Weise wird man ein reiner Gottgeweihter. Durch die Fortsetzung dieses
Vorgangs gelangt man zur Stufe der transzendentalen Liebe und erfreut sich dann
am transzendentalen Namen, an der Gestalt, den Eigenschaften und den Spielen der
Hochsten Personlichkeit Gottes. Mjt anderen Worten, ein reiner Gottgeweihter ist
durch seinen hingebungsvollen Dienst in der Lage, die Hochste Personlichkeit Got-
tes zu sehen — trotz vieler materieller Hindernisse, die alle verschiedene Energien
der Hochsten Personlichkeit Gottes sind. Ein Gottgeweihter findet mit Leichtigkeit
seinen Weg durch diese Hindernisse und kommt in direkte Beriihrung mit der
Hochsten Personlichkeit Gottes. Letzten Endes sind alle materiellen Hindernisse, die
in diesen Versen beschrieben werden, nichts als verschiedene Energien des Herrn.
Wenn ein Gottgeweihter sich danach sehnt, die Hochste Personlichkeit Gottes zu se-
hen, betet er zum Herrn:

ayi nanda-tanuja kinkaram
patitam mam visame bhavambudhau
krpaya tava pada-pankaja-
sthita-dhuli-sadrsam vicintaya

,,O Sohn Maharaja Nandas [Krsna), ich bin Dein ewiger Diener, doch irgendwie
bin ich in den Ozean von Geburt und Tod gefallen. Bitte, hebe mich aus diesem
Ozean des Todes, und setze mich als ein Atom an Deine LotosfiiBe."

Erfreut iiber den Gottgeweihten wandelt der Herr alle seine materiellen Neigun-
gen in spirituellen Dienst um. In diesem Zusammenhang zitiert Srila Vi§vanatha
Cakravarti Thakura einen Vers aus dem Visnu Purana:

hladini sandhini samvit

tvayy eka sarva-samsthitau
hlada-tapa-kari misra

tvayi no guna-varjite
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In der materiellen Welt manifestiert sich die spirituelle Energie der Hochsten
Personlichkeit Gottes als tdpa-kari, was bedeutet ,Leiden verursachend“. Jeder
sehnt sich nach Gliick, doch obgleich Gliick urspriinglich von der Freudenkraft der
Hochsten Personlichkeit Gottes ausgeht, wird die Freudenkraft in der materiellen
Welt aufgrund von materiellen Tatigkeiten zu einer Quelle von Leiden (hlada-tapa-
kar?). Falsches Gliick in der materiellen Welt ist die Ursache von Leid, doch wenn
sich die Bemithungen um Gliick wieder auf die Zufriedenstellung der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes richten, wird das tapa-kari-Element des Leids vernichtet.
Als Beispiel wird in diesem Zusammenhang angefiihrt, daB3 es zwar schwierig ist,
das Feuer aus dem Holz zu ziehen, doch wenn das Feuer hervortritt, verbrennt es
das Holz zu Asche. Mit anderen Worten, die Hochste Personlichkeit Gottes zu er-
fahren ist auBerst schwierig fiir diejenigen, denen es an hingebungsvollem Dienst
fehlt, doch fiir einen Gottgeweihten wird alles leichter, und so kann er dem Hoch-
sten Herrn miihelos begegnen.

In diesen Gebeten wird ausgesagt, daB sich die Gestalt des Herrn nicht im
Bereich materieller Formen befindet und deshalb unbegreiflich ist. Und doch betet
ein Gottgeweihter: ,,Mein lieber Herr, bitte finde Wohlgefallen an mir, so daB ich
mit Leichtigkeit Deine transzendentale Form und Kraft verstehen kann. Nichtgott-
geweihte versuchen, das Hochste Brahman durch Erdrterungen von neti neti zu ver-
stehen. Nisedha-nirvana-sukhanubhutih: Ein Gottgeweihter jedoch umgeht einfach
durch das Chanten des Heiligen Namens des Herrn solch miihsame Spekulationen
und erkennt die Existenz des Herrn sehr leicht.

VERS 29

qafeew 3T fasfd
fRrmefiat A a9 |
M i @y et & 9y

g3 JuEiETeEm 1%

yad yan niruktam vacasa nirapitam
dhiyaksabhir va manasota yasya

ma bhut svariupam guna-ripam hi tat tat
sa vai gundpaya-visarga-laksanah

yat yat—was auch immer; niruktam—zum Ausdruck gebracht wird; vacasa
—durch Worte; niripitam—festgelegt; dhiya—durch sogenannte Meditation oder In-
telligenz; aksabhih—durch die Sinne; va—oder; manasa—durch den Geist; uta
—gewil; yasya—von wem; ma bhut—mag nicht sein; sva-ripam—die wirkliche
Form des Herrn; guna-ripam—bestehend aus den drei Eigenschaften; hi—tat-
sachlich; rar rat—das; sah—diese Hochste Personlichkeit Gottes; vai—tatsdchlich;
guna-apaya—die Ursache der Vernichtung von allem, was aus den Erscheinungs-
weisen der materiellen Natur besteht; visarga—und die Schopfung; laksanah—er-
scheinend als.
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UBERSETZUNG

Alles, was durch materielle Klinge ausgedriickt wird, alles, was durch
materielle Intelligenz erkannt wird, und alles, was durch die materiellen
Sinne erfahren oder durch den materiellen Geist ersonnen wird, ist lediglich
ein Effekt der Erscheinungsweisen der materiellen Natur und hat deshalb
nichts mit der wirklichen Natur der Hochsten Personlichkeit Gottes zu tun.
Der Hochste Herr steht iiber der Schopfung der materiellen Welt, denn Er
istdie Quelle der materiellen Eigenschaften und der Sch6pfung. Als die Ur-
sache aller Ursachen existiert Er vor der Schopfung und nach der Schopfung.
Ich wiinsche, lhm meine achtungsvollen Ehrerbietungen zu erweisen.

ERLAUTERUNG

Jemand, der Namen, Formen, Eigenschaften oder Zubehor fabriziert, die sich auf
die Hochste Personlichkeit Gottes beziehen, kann Ihn nicht verstehen, da Er jenseits
von Erschaffung steht. Der Hochste Herr ist der Schopfer aller Dinge, und das be-
deutet, daB Er bereits existierte, als es noch keine Schopfung gab. Mit anderen Wor-
ten, Sein Name, Seine Form und Seine Eigenschaften sind keine materiell erschaf-
fenen Dinge; sie sind immer transzendental. Deshalb konnen wir durch unsere ma-
teriellen Einfalle, Klange und Gedanken nichts iiber den Hochsten Herrn in Erfah-
rung bringen. In dem Vers arah sri-krsna-namddi na bhaved grahyam indri-
yaih wird dies erklart.

Der Pracetasa Daksa bringt seine Gebete der Transzendenz dar, und nicht ir-
gendeinem Wesen innerhalb der materiellen Schopfung. Nur Narren und Halunken
halten Gott fiir eine materielle Schopfung. Das wird vom Herrn Selbst in der
Bhagavad-gita (9.11) bestatigt:

avajananti mam mudha
mdnusim tanum asritam

param bhavam ajananto
mama bhuta-mahesvaram

,,Joren verspotten Mich, wenn Ich in der menschlichen Gestalt erscheine. Sie
kennen nicht Mein transzendentales Wesen und Meine hochste Herrschaft iiber alles
Existierende.*

Man muB daher Wissen von einem Menschen empfangen, dem Sich der Herr of -
fenbart hat; es ist wertlos, einen eingebildeten Namen oder eine eingebildete Form
des Herrn zu schaffen. Sripada Sankaracarya war ein Unpersonlichkeitsphilosoph,
doch nichtsdestoweniger sagte er: narayanah paro 'vyaktat. Narayana, die Hochste
Personlichkeit Gottes, ist keine Person der materiellen Welt. Wir konnen Narayana
nicht eine materielle Bezeichnung geben, wie es torichte Menschen versuchen, wenn
sie von daridra-ndrdyana (armer Narayana) sprechen. Narayana ist immer tran-
szendental und steht tiber der materiellen Schopfung. Wie konnte Er daridra-nara-
yana werden? Armut findet sich in der materiellen Welt, doch in der spirituellen
Welt gibt es so etwas wie Armut nicht. Deshalb ist die Vorstellung von daridra-na-
rayana lediglich ein Hirngespinst.
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Daksa weist sehr sorgfaltig darauf hin, dal materielle Bezeichnungen keine Na-
men des verehrungswiirdigen Herrn sein konnen: yad yan niruktam vacasa niripi-
tam. Nirukta bezieht sich auf das vedische Worterbuch. Man kann die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes nicht wirklich verstehen, indem man einfach Ausdriicke aus
einem Worterbuch heraussucht. In seinen Gebeten an den Herrn wiinscht sich
Daksa nicht, da materielle Namen und Formen Gegenstand seiner Verehrung
seien; er will vielmehr den Herrn verehren, der vor der Schopfung materieller W 6r-
terbiicher und Namen existierte. Wie in den Veden bestitigt wird: yato vaco nivar-
tante/ aprapya manasa saha. Der Name, die Gestalt, die Merkmale und das Zube-
hor des Herrn lassen sich nicht mit Hilfe eines materiellen Worterbuches ermitteln.
Wenn man jedoch die transzendentale Ebene der Erkenntnis der Hochsten Person-
lichkeit Gottes erreicht, kann man alles genau verstehen — materiell und spirituell.
Dies wird in einem anderen vedischen mantra bestatigt: tam eva viditvatimrtyum eti.
Wenn man durch die Gnade des Herrn irgendwie die transzendentale Stellung des
Herrn versteht, wird man ewig. Das wird vom Herrn Selbst in der Bhagavad-gita
(4.9) bestatigt:

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 Verlassen des Korpers nicht wieder in dieser materiellen Welt geboren,
sondern gelangt in Mein ewiges Reich, o Arjuna.*

Einfach durch das Verstandnis des Hochsten Herrn iberwindet man Geburt, Al-
ter, Krankheit und Tod. Srila Sukadeva Gosvami riet deshalb Mahara ja Pariksit im
Srimad-Bhagavatam (2.1.5):

tasmad bharata sarvatma
bhagavan isvaro harih

srotavyah kirtitavyas ca
smartavyas cecchatabhayam

,»,O Nachfahre Konig Bharatas, wer frei sein méchte von allen Leiden, muB iiber
den Personlichen Gott, die Uberseele, den Beherrscher und den Retter aus allen Lei-
den, horen, Ihn lobpreisen und sich an Ihn erinnern.*

VERS 30
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yasmin yato yena ca yasya yasmai
yad yo yathd kurute kdaryate ca
pardvaresam paramam prak prasiddham
tad brahma tad-dhetur ananyad ekam

yasmin—wem (der Hochsten Personlichkeit Gottes oder dem hochsten Ruheort);
yatah—von dem (alles ausgeht); yena—von dem (alles vollbracht wird); ca—auch;
yasya—dem alles gehort; yasmai—zu dem (alles geopfert wird); yar—welche; yah—
der; yatha—wie; kurute—fihrt aus; karyate—wird vollzogen; ca—auch; para-avare-
sam—sowohl im materiellen als auch im spirituellen Dasein; paramam—der
Hochste; prak—der Ursprung; prasiddham—jedem wohlbekannt; tat—das; brahma
—das Hochste Brahman, tat-hetuh—die Ursache aller Ursachen; ananyat—Kkeine
andere Ursache habend; ekam—einer ohne einen zweiten.

UBERSETZUNG

Das Hochste Brahman, Krsna, ist der endgiiltige Ruheort und die Quelle
alles Existierenden. Alles wird von Ihm getan, alles gehort Ihm, und alles
wird Ihm dargebracht. Er ist das endgiiltige Ziel, und Er ist — ob Er titig ist
oder andere veranlaft, titig zu werden — der endgiiltige Handelnde. Es gibt
viele Ursachen, hohere und tiefere, doch da Er die Ursache aller Ursachen
ist, ist Er wohlbekannt als das Hochste Brahman, das vor aller Aktivitit exi-
stierte. Er ist einer ohne einen zweiten und ohne eine weitere Ursache. Ich
erweise lhm deshalb meine Achtung.

ERLAUTERUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes, Krsna, ist die urspriingliche Ursache, wie in
der Bhagavad-gita bestatigt wird (aham sarvasya prabhavah). Selbst die materielle
Welt, die von den Erscheinungsweisen der materiellen Natur beherrscht wird, wird
von der Hochsten Personlichkeit Gottes verursacht, die deshalb auch eine enge Be-
ziehung zur materiellen Welt hat. Wire die materielle Welt nicht ein Teil Seines
Korpers, so wire der Hochste Herr, die hochste Ursache, unvollstindig. Deshalb ho-
ren wir: vasudevah sarvam iti sa mahdatma sudurlabhah. Wenn man weil3, daB Va-
sudeva die urspriingliche Ursache aller Ursachen ist, wird man ein vollkommener
mahatma. Die Brahma-sarihita (5.1) erklart:

isvarah paramah krsnah
sac-cid-ananda-vigrahah

anadir adir govindah
sarva-karana-karanam

,,Krsna, der als Govinda bekannt ist, ist der Hochste Herrscher. Er hat einen ewi-
gen, gliickseligen, spirituellen Korper. Er ist der Ursprung alles Existierenden. Fiir
Ihn gibt es keinen weiteren Ursprung, denn Er ist die erste Ursache aller Ursachen.*

Er, das Hochste Brahman (tad brahma), ist die Ursache aller Ursachen, doch fiir
Ihn gibt es keine Ursache. Anadir ddir govindah sarva-karana-kdaranam: Govinda,
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Krsna, ist die urspriingliche Ursache aller Ursachen, doch fiir Sein Erscheinen als
Govinda gibt es keine Ursache. Govinda erweitert sich in vielfdltige Formen, die
nichtsdestoweniger eins sind. Wie von Madhvacarya bestatigt wird: ananyah sadr-
sabhavad eko rupady-abhedatah. Krsna hat weder eine Ursache, noch existiert je-
mand, der Ihm gleichkdme, und Er ist eins, weil Seine mannigfaltigen Formen wie
svamsa und vibhinnamsa nicht verschieden von Ihm Selbst sind.

VERS 31
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yac-chaktayo vadatam vadinam vai
vivada-samvada-bhuvo bhavanti

kurvanti caisam muhur atma-moham
tasmai namo ’nanta-gundya bhiumne

yat-saktayah—dessen mannigfaltige Krifte; vadatam—verschiedene Philosophien
verkiindend; vadinam—der Sprecher; vai—tatsachlich; vivdada—von Argument; sam-
vada—und Zustimmung; bhuvah—die Ursachen; bhavanti—sind; kurvanti—
erschaffen; ca—und; esdm—von ihnen (den Theoretikern); muhuh—stindig; dtma-
moham—Verstrickung hinsichtlich der Existenz der Seele; tasmai—lhm; namah
—meine respektvollen Ehrerbietungen; ananta—grenzenlos, gunaya—transzen-
dentale Merkmale besitzend; bhimne—die alldurchdringende Gottheit.

UBERSETZUNG

LaBt mich meine achtungsvollen Ehrerbietungen dem Herrn, der all-
durchdringenden Hochsten Personlichkeit Gottes, erweisen, der grenzen-
lose transzendentale Eigenschaften besitzt. Aus dem Innern der Herzen aller
Philosophen heraus handelnd, die vielerlei unterschiedliche Ansichten ver-
kiinden, veranlaRt Er sie, ihre eigenen Seelen zu vergessen, wihrend sie sich
manchmal einig und manchmal uneinig sind. Somit schafft Er in der mate-
riellen Welt Situationen, in denen es ihnen unméglich ist, zu einer Schluf-
folgerung zu gelangen. Ich erweise Ihm meine Ehrerbietungen.

ERLAUTERUNG

Seit unvordenklichen Zeiten oder seit der Schopfung der kosmischen Manifesta-
tion bilden die bedingten Seelen verschiedene Parteien philosophischer Spekulatio-
nen, doch dies trifft nicht auf die Gottgeweihten zu. Nichtgottgeweihte haben unter-
schiedliche Vorstellungen von der Schopfung, der Erhaltung und der Vernichtung,



190 $rimad-Bhagavatam [Canto 6, Kap. 4

und deshalb werden sie vddis und prativadis genannt — die Verfechter und die Geg-
ner einer Theorie. Aus dem Mahabharata geht hervor, daB3 es viele munis oder Spe-
kulierende gibt.

tarko 'pratisthah srutayo vibhinna
nasav rsir yasya matam na bhinnam

Alle Spekulierenden miissen anderen Spekulierenden widersprechen; warum
sollte es andernfalls so viele gegnerische Gruppen geben, die sich darum bemiihen,
die Hochste Ursache festzulegen?

Philosophie bedeutet, die endgiiltige Ursache herauszufinden. Das Vedanta-siitra
erklart sehr einleuchtend: atharo brahma-jijiasa. Das menschliche Leben ist dafiir
bestimmt, daB man die endgiiltige Ursache versteht. Gottgeweihte erkennen an, da3
die endgiiltige Ursache Krsna ist, weil diese SchluBfolgerung von allen vedischen
Schriften bestitigt wird — und auch von Krsna Selbst, der sagt: aham sarvasya pra-
bhavah. ,Ich bin der Ursprung alles Existierenden.” Fiir Gottgeweihte ist es kein
Problem, die endgiiltige Ursache aller Dinge zu verstehen, doch Nichtgottgeweihte
sind vielen gegnerischen Elementen ausgesetzt, da jeder, der ein bekannter Philosoph
sein will, seinen eigenen Weg erfindet. In Indien gibt es viele Gruppen von Philo-
sophen wie die dvaita-vadis, die advaita-vadis, die vaisesikas, die mimamsakas, die
Mayavadis und die svabhava-vadis, und jede dieser Gruppen widerspricht der ande-
ren. Ebenso gibt es auch in den westlichen Landern viele Philosophen mit unter-
schiedlichen Ansichten iiber Schopfung, Leben, Erhaltung und Vernichtung. Des-
halb ist es zweifellos eine Tatsache, daB es zahllose Philosophen auf der ganzen Welt
gibt, von denen ein jeder dem anderen widerspricht.

Man mag nun fragen, weshalb es so viele Philosophen gibt, wenn doch das end-
giiltige Ziel der Philosophie eins ist. Zweifellos ist die endgiiltige Ursache eine — das
Héchste Brahman. Wie Arjuna in der Bhagavad-gita (10.12) zu Krsna sagt:

param brahma param dhama
pavitram paramam bhavan

purusam sdsvatam divyam
adi-devam ajam vibhum

,,Du bist das Hochste Brahman, das Endgiiltige, das hochste Reich, der Alles-
Reinigende, die Absolute Wahrheit und die ewige gottliche Person. Du bist der urer-
ste Gott, transzendental und urspriinglich, und Du bist die ungeborene und all-
durchdringende Schonbheit.*

Spekulierende Nichtgottgeweihte jedoch erkennen keine endgiiltige Ursache
(sarva-karana-kdranam) an. Weil sie sich beziiglich der Seele und ihrer Tatigkeiten
in Unwissenheit und Verwirrung befinden, entstehen, auch wenn einige von ihnen
eine vage Vorstellung von der Seele haben, viele Kontroversen, und die philoso-
phisch Spekulierenden konnen niemals zu einer SchluBfolgerung gelangen. Diese
Spekulanten sind alle neidisch auf die Hochste Personlichkeit Gottes, und wie Krsna
in der Bhagavad-gita (16.19-20) sagt:
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tan aham dvisatah kriran
samsaresu narddhamadn

ksipamy ajasram asubhdn
asurisv eva yonisu

asurim yonim apannd
mudha janmani janmani
mam aprapyaiva kaunteya
tato yanty adhamam gatim

,,Die Neidischen und Boshaften, die die Niedrigsten unter den Menschen sind,
werden von Mir in den Ozean der materiellen Existenz, in verschiedene dimonische
Arten des Lebens geworfen. Da solche Menschen immer wieder unter den Arten des
damonischen Lebens geboren werden, konnen sie sich Mir niemals niahern. Nach
und nach sinken sie in die abscheulichsten Formen des Daseins hinab.*

Wegen ihres Neides auf die Hochste Personlichkeit Gottes werden Nichtgottge-
weihte Leben fiir Leben in dimonischen Familien geboren. Sie sind groBe Frevler,
und wegen ihrer Vergehen versetzt der Hochste Herr sie standig in Verwirrung.
Kurvanti caisam muhur atma-moham: Der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes,
hilt sie absichtlich in Dunkelheit (atrma-moham).

DiegroBe Autoritat Parasara, der Vater Vyasadevas, erklart die Hochste Person-
lichkeit Gottes folgendermafen:

JAdna-sakti-balaisvarya-
virya-tejamsy asesatah

bhagavac-chabda-vacyani
vind heyair gunadibhih

Die damonischen Spekulanten konnen die transzendentalen Eigenschaften, die
Gestalt, die Spiele, die Starke, das Wissen und den Reichtum der Hochsten Person-
lichkeit Gottes nicht verstehen, die allesamt frei von materieller Verunreinigung
sind (vind heyair gunadibhih). Diese Spekulanten sind neidisch auf die Existenz des
Herrn. Jagad ahur anisvaram: Ihre SchluBfolgerung lautet, da3 die gesamte kosmi-
sche Manifestation keinen Herrscher habe, sondern von selbst funktioniere. Daher
werden sie Geburt fiir Geburt in standiger Finsternis gehalten und konnen nicht die
wahre Ursache aller Ursachen verstehen. Dies ist der Grund dafiir, daB es so viele
Schulen philosophischer Spekulationen gibt.

VERS 32
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astiti ndstiti ca vastu-nisthayor
eka-sthayor bhinna-viruddha-dharmanoh

aveksitam kiricana yoga-sankhyayoh
samam param hy anukulam brhat tat

asti—es gibt; iti—somit; na—nicht; asti—es gibt; iti—somit; ca—und; vastu-nis-
thayoh—Wissen von der Hochsten Ursache lehrend; eka-sthayoh—mit ein und dem-
selben Thema, namlich der Darlegung des Brahman; bhinna—zeigen verschiedene;
viruddha-dharmanoh—und widerspriichliche Merkmale; aveksitam—wahrgenom-
men; kificana—das etwas, welches; yoga-sankhyayoh—von mystischem yoga und der
sdrikhya-Philosophie (Analyse der zwei Wege der Natur); samam—das gleiche; pa-
ram—transzendental, hi—tatsachlich; anukulam—Wohnort; brhat tat—jene endgiil-
tige Ursache.

UBERSETZUNG

Es gibtzwei Parteien — nimlich die Theisten und die Atheisten. Die Thei-
sten, die die Uberseele akzeptieren, finden die spirituelle Ursache durch
mystischen yoga. Der sankhya-Anhinger jedoch, der lediglich die materiel-
len Elemente analysiert, gelangt zu einer SchluRfolgerung der unperson-
lichen Auffassung und erkennt keine hochste Ursache an — ob Bhaga-
van, Paramatma oder selbst Brahman. Statt dessen wird er von vorn-
herein von den iiberfliissigen, oberflichlichen Titigkeiten der materiellen
Natur in Anspruch genommen. Letzten Endes jedoch legen beide Gruppen
die Absolute Wahrheit dar, denn obgleich sie gegensitzliche Erklirungen
anbieten, ist ihr Ziel die gleiche endgiiltige Ursache. Sie niahern sich beide
dem Hochsten Brahman, dem ich meine achtungsvollen Ehrerbietungen er-
weise.

ERLAUTERUNG

Im Grunde genommen hat diese Auseinandersetzung zwei Seiten. Einige sagen,
das Absolute habe keine Form (nirdkdra), und andere sagen, das Absolute habe
Form (sdkdra). Deshalb ist der Begriff , Form* der gemeinsame Faktor, obgleich
einige sie akzeptieren (asti oder astika), wohingegen andere versuchen, sie zu negie-
ren (ndsti oder ndstika). Da der Gottgeweihte den Begriff ,,Form* (dkdra) als ge-
meinsamen Faktor beider betrachtet, erweist er seine achtungsvollen Ehrerbietun-
gen der Form, auch wenn andere weiter dartiber streiten, ob das Absolute eine Form
habe oder nicht.

In diesem Vers ist das Wort yoga-sankhyayoh von groBer Bedeutung. Yoga be-
deutet bhakti-yoga, da yogis auch die Existenz der alldurchdringenden Hochsten
Seele anerkennen und versuchen, diese Hochste Seele in ihrem Herzen zu sehen.
Wie im Srimad-Bhagavatam (12.13.1) erklart wird: dhyandvasthita-tad-gatena
manasa pasyanti yam yoginah. Der Gottgeweihte versucht, mit der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes direkt in Verbindung zu treten, wohingegen die yogis versuchen,
durch Meditation die Uberseele im Herzen zu finden. Somit bedeutet yoga sowohl
direkt als auch indirekt bhakti-yoga. Sarnkhya jedoch bedeutet das physikalische Stu-
dium der kosmischen Situation durch spekulatives Wissen. Das ist im allgemeinen
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als jridna-sastra bekannt. Die sdrikhya-Anhanger sind dem unpersonlichen Brah-
man verhaftet, doch die Absolute Wahrheit wird auf dreifache Weise erfahren.
Brahmeti paramatmeti bhagavan iti sabdyate: Die Absolute Wahrheit ist eins, doch
einige akzeptieren sie als unpersonliches Brahman, einige als die Uberseele, die tiber-
all existiert, und einige als Bhagavan, die Hochste Personlichkeit Gottes. Der ge-
meinsame Punkt ist die Absolute Wahrheit.

Obgleich die Unpersonlichkeitsphilosophen und die Personlichkeitsphilosophen
miteinander streiten, streben sie das gleiche Parabrahman, die gleiche Absolute
Wahrheit, an. In den yoga-sastras wird Krsna folgendermaBen beschrieben: krsnam
pisanigambaram ambujeksanam catur-bhujam Ssarkha-gadady-udayudham. Auf
diese Weise wird das gefillige Aussehen der Korpermerkmale, der GliedmaBen und
der Gewander der Hochsten Personlichkeit Gottes beschrieben. Die sarkhya-sastra
jedoch leugnet die Existenz der transzendentalen Gestalt des Herrn. Die sarnkhya-
sastra sagt, die Hochste Absolute Wahrheit habe keine Hande, keine Beine und kei-
nen Namen: hy anama-ripa-guna-pani-padam acaksur asrotram ekam advitiyam
api nama-rupadikam ndsti. Die vedischen mantras sagen: apani-pado javano
grahita: Der Hochste Herr hat keine Beine und Hande, doch Er kann annehmen,
was Ihm dargebracht wird. In Wirklichkeit anerkennen derartige Aussagen, daB3 der
Hochste Hande und Beine hat, und verneinen lediglich, daB3 Seine Hiande und Beine
materiell sind. Aus diesem Grund wird der Hochste aprdkrta genannt. Krsna, die
Hochste Personlichkeit Gottes, hat eine sac-cid-ananda-vigraha, eine Gestalt aus
Ewigkeit, Gliickseligkeit und Wissen — nicht eine materielle Gestalt. Die sarikhya-
Anhanger oder jridnis lehnen die materielle Gestalt ab, und die Gottgeweihten wis-
sen ebenfalls sehr wohl, daB3 die Absolute Wahrheit, Bhagavan, keine materielle Ge-
stalt hat.

isvarah paramah krsnah
sac-cid-ananda-vigrahah

anadir adir govindah
sarva-karana-karanam

,,Krsna, der als Govinda bekannt ist, ist der hochste Herrscher. Er hat einen ewi-
gen, gliickseligen, spirituellen Korper. Er ist der Ursprung alles Existierenden. Fiir
Ihn gibt es keinen weiteren Ursprung, denn Er ist die erste Ursache aller Ursachen.*

Die Auffassung vom Absoluten ohne Arme und Beine und die Auffassung vom
Absoluten mit Armen und Beinen widersprechen sich scheinbar, doch beide begeg-
nen sich in der gleichen Wahrheit tiber die Hochste Absolute Person. Deshalb weist
das Wort vastu-nisthayoh, das in diesem Vers benutzt wird, darauf hin, daB sowohl
die yogis als auch die sarikhya-Anhénger an die Realitdt glauben, jedoch von den ver-
schiedenen Standpunkten materieller und spiritueller Identitat aus argumentieren.
Parabrahman bzw. brhat ist der gemeinsame Punkt. Die sarikhya-Anhanger und die
yogis stiitzen sich beide auf das gleiche Brahman, doch sie unterscheiden sich wegen
ihrer unterschiedlichen Blickwinkel.

Die Anweisungen der bhakti-sastra lenken uns in die vollkommene Richtung,
da die Hochste Personlichkeit Gottes in der Bhagavad-gita sagt: bhaktya mam abhi-
Jjanati. ,,Nur durch hingebungsvollen Dienst kann ich erkannt werden.* Die bhaktas
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wissen, da3 die Hochste Person keine materielle Form hat, wohingegen die jianis le-
diglich die materielle Form ablehnen. Man sollte deshalb im bhakti-madrga, im Pfad
der Hingabe, Zuflucht suchen; dann wird sich alles klaren. Jrignis richten ihre Auf-
merksamkeit auf die virata-ripa, die gigantische universale Form des Herrn. Das
ist fiir diejenigen, die extrem materialistisch sind, ein gutes System fiir den Anfang,
aber es ist nicht notig, unaufhorlich an die virdta-ripa zu denken. Als Arjuna die vi-
rata-rupa Krsnas gezeigt wurde, sah er sie an, doch er wollte sie nicht stindig sehen.
Deshalb bat er den Herrn, wieder Seine urspriingliche Gestalt als zweiarmiger Krsna
anzunehmen. SchluBfolgernd sehen sachkundige Gelehrte keine Widerspriiche in
der Konzentration der Gottgeweihten auf die spirituelle Form des Herrn (isvarah
paramah krsnah sac-cid-ananda-vigrahah). In diesem Zusammenhang sagt Srila
Madhvacarya, daBB weniger intelligente Nichtgottgeweihte glauben, ihre SchluB3-
folgerung sei die endgiiltige, doch weil die Gelehrsamkeit der Gottgeweihten voll-
standig ist, konnen sie die Hochste Personlichkeit Gottes als das endgiiltige Ziel ver-
stehen.

VERS 33

SISO AR E oo
ATHE  WREAE: |
A ST T SAFATH-
A T we e qEEg 1330

yo ’'nugrahartham bhajatam pada-milam
andama-riupo bhagavan anantah

namani rupani ca janma-karmabhir
bheje sa mahyam paramah prasidatu

yah—der (die Hochste Personlichkeit Gottes), anugraha-artham—um Seine
grundlose Barmherzigkeit zu zeigen; bhajatdm—den Gottgeweihten, die stets hinge-
bungsvollen Dienst darbringen; pdda-mulam—zu seinen transzendentalen Lo-
tosfiiBen; anama—mit keinem materiellen Namen; riapah—oder materieller Form;
bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; anantah—grenzenlos; alldurchdrin-
gend und ewiglich existent; namani—transzendentale Heilige Namen; ripdni—Seine
transzendentalen Gestalten; ca—auch; janma-karmabhih—mit Seiner transzenden-
talen Geburt und Seinen transzendentalen Taten; bheje—manifestiert; sah—Er;
mahyam—mir; paramah—der Hochste; prasidatu—moge Er barmherzig sein.

UBERSETZUNG

Der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, der unvorstellbar machtvoll
ist, der frei ist von allen materiellen Namen, Formen und Titigkeiten und
der alldurchdringend ist, erweist den Gottgeweihten, die Seine LotosfiiRe
verehren, besondere Barmherzigkeit. Deshalb offenbart Er in Seinen ver-
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schiedenen Spielen transzendentale Gestalten und Namen. Moge diese
Hochste Personlichkeit Gottes, deren Gestalt ewig, gliickselig und voller
Wissen ist, mir barmherzig sein.

ERLAUTERUNG

Hinsichtlich des bedeutsamen Wortes andma-ripah sagt Sri Sridhara Svami:
prakrta-nadma-riupa-rahito 'pi. Das Wort anama, das soviel bedeutet wie ,,keinen
Namen habend* weist darauf hin, daB3 die Hochste Personlichkeit Gottes keinen ma-
teriellen Namen hat. Einfach dadurch, daB A jamila den Namen Narayanas chantete,
um seinen Sohn zu rufen, erlangte er Befreiung. Dies bedeutet, daB Nara-
yana kein gewohnlicher, weltlicher Name ist; er ist nichtmateriell. Das Wort andma
weist deshalb darauf hin, daBB die Namen des Hochsten Herrn nicht der materiellen
Welt angehoren. Die Klangschwingung des Hare-Krsna-maha-mantra ist kein ma-
terieller Klang, und ebenso sind die Gestalt des Herrn wie auch Sein Erscheinen und
Seine Taten allesamt nichtmateriell. Um den Gottgeweihten wie auch den Nichtgott-
geweihten Seine grundlose Barmherzigkeit zu erweisen, erscheint Krsna, die Hoch-
ste Personlichkeit Gottes, in der materiellen Welt mit Namen, Gestalten und Spie-
len, die alle transzendental sind. Unintelligente Menschen, die dies nicht verstehen
konnen, glauben, diese Namen, Formen und Spiele seien materiell, und deshalb be-
streiten sie, da Er einen Namen oder eine Form hat.

Eingehender betrachtet jedoch sind sich die SchluBfolgerungen der Nichtgottge-
weihten, die sagen, Gott habe keinen Namen, und die der Gottgeweihten, die wissen,
daB Sein Name nicht materiell ist, praktisch gleich. Der Herr, die Hochste Person-
lichkeit Gottes, hat keinen materiellen Namen, keine materielle Form, keine mate-
rielle Geburt und kein materielles Erscheinen oder Verschwinden, aber dennoch
nimmt Er Geburt (janma). In der Bhagavad-gita (4.6) wird erklart:

ajo 'pi sann avyayatma
bhutanam isvaro ’pi san

prakrtim svam adhisthaya
sambhavamy atma-mayaya

Obgleich der Herr ungeboren (aja) und Sein Korper niemals materiellen Wand-
lungen unterworfen ist, erscheint Er nichtsdestoweniger als eine Inkarnation, wobei
Er immer auf der transzendentalen Ebene bleibt (suddha-sattva). Auf diese Weise
offenbart Er Seine transzendentalen Gestalten, Namen und Tatigkeiten. Das ist
Seine besondere Barmherzigkeit gegeniiber Seinen Geweihten. Andere mogen damit
fortfahren, lediglich dariiber zu streiten, ob die Absolute Wahrheit Form habe oder
nicht, doch wenn ein Gottgeweihter durch die Gnade des Herrn den Herrn person-
lich sieht, gerit er in spirituelle Ekstase.

Unintelligente Menschen sagen, der Herr handle nicht. Tatsachlich hat Er nichts
zu tun, doch nichtsdestoweniger hat Er alles zu tun, weil ohne Seine Einwilligung
niemand irgend etwas tun kann. Die Unintelligenten jedoch konnen nicht erkennen,
wie Er handelt und wie die gesamte materielle Natur unter Seiner Fiihrung funktio-
niert. Seine verschiedenen Krafte wirken in vollkommener Weise.



196 $rimad-Bhagavatam [Canto 6, Kap. 4

na tasya karyam karanam ca vidyate
na tat-samas cabhyadhikas ca drsyate
parasya saktir vividhaiva sriuyate
svabhaviki jriana-bala-kriya ca
(Svet. U. 6.8)

Er hat personlich nichts zu tun, denn da Seine Krifte vollkommen sind, wird
alles durch Seinen bloBen Willen augenblicklich in die Tat umgesetzt. Menschen, de-
nen Sich der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, nicht offenbart, konnen nicht
sehen, wie Er Sich betitigt, und deshalb denken sie, selbst wenn es Gott gebe, habe
Er nichts zu tun oder habe keinen bestimmten Namen. i

In Wirklichkeit existiert der Name des Herrn bereits wegen Seiner transzenden-
talen Taten. Der Herr wird manchmal guna-karma-nama genannt, weil Er nach
Seinen transzendentalen Taten benannt wird. Krsna zum Beispiel bedeutet ,,all-
anziehend“. Dies ist der Name des Herrn, weil Er Seiner transzendentalen Eigen-
schaften wegen tberaus anziehend wirkt. Als kleiner Junge hob Er den Govar-
dhana-Hiigel empor, und in Seiner Kindheit totete Er viele Damonen. Solche Taten
wirken sehr anziehend, und deshalb wird Er manchmal Giridhari, Madhusiidana,
Agha-nisiidana usw. genannt. Weil Er als der Sohn Nanda Maharajas auftrat, wird
Er auch Nanda-tanuja genannt. Diese Namen existieren bereits, doch weil Nicht-
gottgeweihte die Namen des Herrn nicht verstehen konnen, wird Er manchmal als
anama oder namenlos bezeichnet. -Dies bedeutet, daB Er keine materielle Namen
hat. Alle Seine Taten sind spirituell, und deshalb hat Er spirituelle Namen.

Weniger intelligente Menschen stehen im allgemeinen unter dem Eindruck, Er
habe keine Gestalt. Deshalb erscheint Er in Seiner urspriinglichen Gestalt als Krsna,
in der sac-cid-ananda-vigraha, um Seine Mission der Teilnahme an der Schlacht
von Kuruksetra und Seine Spiele, in denen Er die Gottgeweihten beschiitzt und die
Dimonen vernichtet, durchzufiihren (paritranaya sadhiindr vindsdaya ca duskrtam).
Dies ist Seine Barmherzigkeit. Fiir diejenigen, die denken, Er habe keine Gestalt und
es gebe fiir Ihn nichts zu tun, erscheint Krsna, um zu zeigen, daB Er tatsachlich han-
delt. Er handelt so wunderbar, daBl niemand auBBer Ihm solch ungewohnliche Taten
vollbringen kann. Obgleich Er als Mensch erschien, heiratete Er 16 108 Frauen,
was fiir einen Menschen unmoglich ist. Der Herr vollfiihrt solche Handlungen, um
den Menschen zu zeigen, wie groB3, wie zuneignungsvoll und wie barmherzig Er ist.
Obgleich Sein urspriinglicher Name Krsna ist (krsnas tu bhagavan svayam), handelt
Er auf unbegrenzt vielfaltige Weise, und deshalb hat Er, Seinen Taten entsprechend,
viele, viele Tausende von Namen.
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yah prakrtair jAdna-pathair jananam
yathasayam deha-gato vibhati

yathanilah pdarthivam dasrito gunam
sa isvaro me kurutam manoratham

yah—der; prakrtaih—niederen Ranges; jAiana-pathaih—durch die Pfade der Ver-
ehrung; jananam—aller Lebewesen; yathd-asayam—ije nach dem Wunsch; deha-ga-
tah—im Innern des Herzens befindlich; vibhati—manifestiert sich; yatha—so wie;
anilah—die Luft; pdrthivam—von Erde; dsritah—empfangen; gunam—die Eigen-
schaft (wie Duft und Farbe); sah—Er; isvarah—die Hochste Personlichkeit Gottes;
me—meinen; kurutam—moge Er erfiillen; manoratham—Wunsch (nach hinge-
bungsvollem Dienst).

UBERSETZUNG

So, wie die Luft verschiedene Merkmale der physikalischen Elemente mit
sich trigt wie den Duft einer Blume oder Farben, die sich aus einer Mi-
schung von Staub in der Luft ergeben, erscheint der Herr durch niedrigere
Systeme der Verehrung entsprechend jemandes Wunsch, obgleich Er dann
als die Halbgotter erscheint und nicht in Seiner urspriinglichen Gestalt. Was
ist der Nutzen dieser anderen Gestalten? Moge die urspriingliche Hochste
Personlichkeit Gottes bitte meine Wiinsche erfiillen.

ERLAUTERUNG

Die Unpersonlichkeitsphilosophen stellen sich die verschiedenen Halbgotter als
Formen des Herrn vor. Die Mayavadis zum Beispiel verehren fiinf Halbgotter (pari-
copdsand). Sie glauben eigentlich nicht an die Gestalt des Herrn, sondern stellen sich
fiir die Verehrung irgendeine Form Gottes vor. Im allgemeinen stellen sie sich eine
Gestalt von Visnu vor, eine Gestalt von Siva und Gestalten von Ganesa, dem Son-
nengott und Durga. Das wird paricopasana genannt. Daksa jedoch wollte nicht ir-
gendeine eingebildete Gestalt verehren, sondern die hochste Gestalt Sri Krsnas.

In diesem Zusammenhang beschreibt Srila Vigvanatha Cakravarti Thakura den
Unterschied zwischen der Hochsten Personlichkeit Gottes und einem gewohnlichen
Lebewesen. Wie im vorhergehenden Vers hervorgehoben wurde: sarvam puman
veda gunams ca taj-jrio na veda sarva-jiiam anantam ide. Der allmachtige Hochste
Herr kennt alles, das Lebewesen jedoch kennt die Hochste Personlichkeit Gottes
nicht wirklich. Wie Krsna in der Bhagavad-gita sagt: ,,Ich kenne alles, doch nie-
mand kennt Mich.“ Das ist der Unterschied zwischen dem Hochsten Herrn und
einem gewohnlichen Lebewesen. In einem Gebet im Srimad-Bhdgavatam sagt Koni-
gin Kunti: ,,Mein lieber Herr, Du existierst innen und auBlen, und doch kann Dich
niemand sehen.*

Die bedingte Seele kann die Hochste Personlichkeit Gottes nicht durch spekulati-
ves Wissen oder Vorstellungskraft verstehen. Man muf} vielmehr die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes durch die Gnade der Hochsten Personlichkeit Gottes kennenler-
nen. Er offenbart Sich Selbst, mittels Spekulation jedoch kann Er nicht verstanden
werden. Wie im Srimad-Bhagavatam (10.14.29) erklart wird:
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athdapi te deva padambuja-dvaya-
prasada-lesanugrhita eva hi

Jjanati tattvam bhagavan-mahimno
na canya eko 'pi ciram vicinvan

,,Mein Herr, wenn man auch nur mit einer winzigen Spur Barmherzigkeit von
Deinen LototsfiiBen begiinstigt wird, kann man die GroBe Deiner Personlichkeit
verstehen. Diejenigen hingegen, die spekulieren, um die Hochste Personlichkeit Got-
tes zu verstehen, sind nicht in der Lage, Dich zu erkennen, selbst wenn sie fiir viele
Jahre damit fortfahren, die Veden zu studieren.* .

Das ist die Aussage der sdstra. Ein gewohnlicher Mensch mag ein groBer Philo-
soph sein und dariiber spekulieren, was die Absolute Wahrheit sei, was Ihre Form
sei und wo Sie bzw. Er existiere, und doch kann er diese Wahrheiten nicht verste-
hen: sevonmukhe hi jihvadau svayam eva sphuraty adah. Man kann die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes nur durch hingebungsvollen Dienst verstehen. Das wird auch von
der Hochsten Personlichkeit Gottes Selbst in der Bhagavad-gita (18.55) erklart:
bhaktya mam abhijanati yavan yas casmi tattvatah. ,,Man kann den Hochsten Per-
sonlichen Gott, wie Er ist, nur durch hingebungsvollen Dienst verstehen.* Unintel-
ligente Menschen versuchen, sich eine Form der Hochsten Personlichkeit Gottes
vorzustellen oder einzubilden, doch die Gottgeweihten wollen die wirkliche Person-
lichkeit Gottes verehren. Deshalb betet Daksa: ,,Man mag Dich fiir personlich, un-
personlich oder fiir eine Vorstellung halten, doch ich mochte zu Deiner Herrlichkeit
beten, daB Du meine Wiinsche erfiillst, Dich so zu sehen, wie Du wirklich bist.*

Srila Viévanatha Cakravarti Thakura bemerkt, daB dieser Vers besonders fiir die
Unpersonlichkeitsphilosophen bestimmt ist, die sich selbst fiir den Hochsten halten,
da es ihrer Auffassung nach keinen Unterschied zwischen den Lebewesen und Gott
gibt. Der Mayavadi-Philosoph glaubt, es gebe nur eine Hochste Wahrheit und er
selbst sei ebenfalls diese Hochste Wahrheit. Dies ist im Grunde genommen nicht
Wissen, sondern Torheit, und dieser Vers ist besonders fiir solche Toren bestimmt,
deren Wissen von Illusion gestohlen worden ist (mayaydpahrta-jianah). Visvanatha
Cakravarti Thakura sagt, daB solche Menschen sich fiir sehr fortgeschritten halten
(jAani-maninah), doch in Wirklichkeit unintelligent sind.

Srila Madhvacarya erklirt zu diesem Vers:

svadeha-stham harim prahur
adhama jivam eva tu

madhyamas capy anirnitam
Jjivad bhinnam jandrdanam

Es gibt drei Klassen von Menschen — die niedrigsten (adhama), diejenigen in der
Mitte (madhyama) und die besten (uttama). Die Niedrigsten (adhama) denken, es be-
stehe kein Unterschied zwischen Gott und dem Lebewesen, auBBer daB das Lebewe-
sen durch Bezeichnungen bedingt sei, wiahrend die Absolute Wahrheit keine Be-
zeichnung habe. Ihrer Ansicht nach wird sich der jiva, das Lebewesen, sobald sich
die Bezeichnungen des materiellen Korpers aufgelost haben, mit dem Hochsten ver-
mischen. Sie filhren das Argument von ghatakdsa-patakdsa an, demzufolge der
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Korper mit einem Topf verglichen wird, bei dem sich der Raum innerhalb und
auBlerhalb befindet. Wenn der Topf zerbricht, wird der Raum innen mit dem Raum
aullen eins, und ebenso, sagen die Unpersonlichkeitsphilosophen, werde das Lebe-
wesen eins mit dem Hochsten. Dies ist ihr Argument, doch Srila Madhvacarya sagt,
daB ein solches Argument von der niedrigsten Menschenklasse vertreten wird. Eine
weitere Klasse von Menschen vermag zwar nicht festzustellen, welches die wirkliche
Gestalt des Hochsten ist, doch sie sind sich darin einig, daB es einen Hochsten gibt,
der die Handlungen des gewohnlichen Lebewesens beherrscht. Solche Philosophen
werden als mittelmaBig angesehen. Die besten jedoch sind diejenigen, die den Hoch-
sten Herrn verstehen (sac-cid-ananda-vigraha). Pirnanandadi-gunakam sarva-jiva-
vilaksanam: Seine Gestalt ist vollig spirituell, voller Gliickseligkeit und vollig ver-
schieden von der der bedingten Seele oder von irgendeinem anderen Lebewesen. Ut-
tamds tu harim prdhus taratamyena tesu ca: Solche Philosophen sind die besten,
weil sie wissen, daB Sich die Hochste Personlichkeit Gottes den Verehrern in den
unterschiedlichen Erscheinungsweisen der materiellen Natur unterschiedlich offen-
bart. Sie wissen, daB3 es dreiunddreiBig Millionen Halbgotter gibt, um die bedingte
Seele davon zu iiberzeugen, daBB Seine Hochste Macht existiert, und sie dazu zu be-
wegen, bereitwillig einen dieser Halbgotter zu verehren, so daB sie durch die Ge-
meinschaft mit Gottgeweihten die Moglichkeit bekommt, zu verstehen, daB Krsna
die Hochste Personlichkeit Gottes ist. Wie Krsna in der Bhagavad-gita erklart: mat-
tah parataram nanyat kificid asti dhanarijaya. ,,Es gibt keine Wahrheit iiber Mir.*
Aham adir hi devanam: ,,Ich bin der Ursprung aller Halbgotter. Aham sarvasya
prabhavakh: ,Ich bin jedem iiberlegen, selbst Brahma, Siva und den anderen Halb-
gottern.” Dies sind die SchluBfolgerungen der sdstra, und jemand, der diese
SchluBfolgerungen anerkennt, ist als ein erstklassiger Philosoph zu betrachten. Ein
solcher Philosoph weiB3, daB die Hochste Personlichkeit Gottes der Herr der Halb-
gotter ist (deva-devesvaram sitram danandam prdana-vedinah).

VERS 35-39
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sri-Ssuka uvdca
iti stutah samstuvatah
sa tasminn aghamarsane
praduradsit kuru-srestha
bhagavan bhakta-vatsalah

krta-padah suparnamse
pralambasta-mahabhujah

cakra-sankhdsi-carmesu-
dhanuh-pasa-gada-dharah

pita-vasa ghana-syamah
prasanna-vadaneksanah

vana-madla-nivitango
lasac-chrivatsa-kaustubhah

maha-kirita-katakah
sphuran-makara-kundalah

karicy-anguliya-valaya-
nupurdngada-bhusitah

trailokya-mohanam ripam
bibhrat tribhuvanesvarah

vrto narada-nandadyaih
parsadaih sura-yuthapaih

stiyamano 'nugdyadbhih
siddha-gandharva-caranaih

Sri-sukah uvdca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; iti—somit; stutah—gepriesen;
samstuvatah—von Daksa, der Gebete darbrachte; sah—jene Hochste Personlichkeit
Gottes; tasmin—an diesem; aghamarsane—heiliger Ort, der als Aghamarsana be-
rihmt war; prdaduradsit—erschien; kurusrestha— o Bester der Kuru-Dynastie; bhaga-
van—die Hochste Personlichkeit Gottes; bhakta-vatsalah—der sehr giitig zu Seinen
Geweihten ist; krta-padah—dessen LotosfiiBe sich befanden; suparna-amse
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—auf den Schultern Seines Tragers Garuda; pralamba—sehr lang; asta-maha-bhu-
Jjah—acht michtige Arme besitzend; cakra—Feuerrad; sarikha—Muschelhorn; asi
—Schwert; carma—Schild; isu—Pfeil; dhanuh—Bogen; pasa—Seil; gada—Keule; dha-
rah—haltend; pita-vasah—mit gelben Gewindern; ghana-syamah—dessen korperli-
che Tonung tief blauschwarz war; prasanna—sehr freudig; vadana—dessen Gesicht;
tksanah—und Blick; vana-mald—von einer Girlande aus Waldblumen; nivita-arigah
—dessen Korper vom Hals bis zu den FiiBen geschmiickt war; /asat—leuchtend;
sSrivatsa-kaustubhah—der als Kaustubha bekannte Edelstein und das Srivatsa-Zei-
chen; maha-kirita—von einem sehr groBen und prichtigen Helm; katakah—ein
Kreis; sphurat—glitzernd; makara-kundalah—Ohrringe, die Haifischen gleichen;
kanci—mit einem Giirtel; anguliva—Fingerringe; valaya—Armreifen; nipu-
ra—FuBglockchen; arigada—Oberarmreifen; bhusitah—geschmiickt; trai-lokya-mo-
hanam—die drei Welten bezaubernd; ripam—das Aussehen Seines Korpers; bibhrat
—leuchtend; tri-bhuvana—der drei Welten; isvarah—der Hochste Herr; vrtah—um-
geben; ndarada—von erhabenen Gottgeweihten, angefiihrt von Narada; nanda-
adyaih—und anderen wie Nanda; parsadaih—die alle ewige Beigesellte sind; sura-
yuthapaih—wie auch von den Fiihrern der Halbgotter; stiiyamanah—gepriesen; anu-
gayadbhih—Ihm nachsingend; siddha-gandharva-caranaih—von den Siddhas,
Gandharvas und Caranas.

UBERSETZUNG

$riSukadeva Gosvami sagte: Die Hochste Personlichkeit Gottes, Hari, der
Seinen Geweihten duferst zugetan ist, war sehr erfreut iiber die Gebete
Daksas, und somit erschien Er an dem heiligen Ort, der als Aghamarsana be-
kannt ist. O Maharaja Pariksit, Bester der Kuru-Dynastie, die LotosfiiRe des
Herrn ruhten auf den Schultern Seines Trigers, Garudas, und Er erschien mit
acht langen, michtigen, iiberaus schonen Armen. In Seinen Hinden hielt Er
Feuerrad, Muschelhorn, Schwert, Schild, Pfeil, Bogen, Seil und Keule — in
jeder Hand eine andere Waffe —, die alle in hellem Glanz erstrahlten. Seine
Gewinder waren von gelber Firbung, und Seine korperliche Tonung war
tiefblau. Seine Augen und Sein Antlitz waren von Freude erfiillt, und von
Seinem Hals hing eine lange Girlande aus Blumen, die bis an Seine FiiBe
reichte. Seine Brust war mit dem Kaustubha-Juwel und dem Zeichen des
Srivatsa geschmiickt. Auf Seinem Haupt befand sich ein prichtiger runder
Helm, und Seine Ohren waren mit Ohrringen geschmiickt, die Haifischen
glichen. All diese Schmuckstiicke waren von auRergewohnlicher Schonheit.
Der Herr trug einen goldenen Giirtel um Seine Hiifte, Armreifen an Seinen
Armen, Ringe an Seinen Fingern und FuBglockchen an Seinen FiiBen. Auf
diese Weise mit mannigfaltigen Geschmeiden geschmiickt, ist $ri Hari, der
auf alle drei Welten anziehend wirkt, als Purusottama, die beste Personlich-
keit, allen bekannt. Er wurde von groRen Gottgeweihten begleitet wie Na-
rada, Nanda und allen fithrenden Halbgéttern, angefiihrt vom Himmelsko-
nig, Indra, und den Bewohnern der verschiedenen hoheren Planeten-
systeme wie Siddhaloka, Gandharvaloka und Caranaloka. Diese Gottgeweih-
ten, die sich auf beiden Seiten des Herrn sowie auch hinter Ihm befanden,
brachten Ihm unablissig Gebete dar.
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VERS 40
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riupam tan mahad-ascaryam
vicaksyagata-sadhvasah

nanama dandavad bhumau
prahrstatma prajapatih

rupam—transzendentale Gestalt; tar—diese; mahat-ascaryam—hochst wunder-
bar; vicaksya—sehend; agata-sadhvasah—sich anfanglich fiirchtend; nanama
—brachte Ehrerbietungen dar; danda-vat—gleich einem Stab; bhiimau—auf den Bo-
den; prahrsta-atma—erfreut an Korper, Geist und Seele; prajapatih—der als Daksa
bekannte prajapati.

UBERSETZUNG

Als Prajapati Daksa die wunderbare und strahlende Gestalt der Hochsten
Personlichkeit Gottes erblickte, fiirchtete er sich anfangs ein wenig, doch
dann freute er sich sehr, den Herrn zu sehen, und fiel wie ein Stock zu Bo-
den [dandavat], um dem Herrn seine Achtung zu erweisen.

VERS 41
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na kiricanodirayitum
asakat tivraya muda

apurita-manodvarair
hradinya iva nirjharaih

na—nicht; kificana—irgend etwas; udirayitum—zu sprechen; asakat—er war im-
stande; tivraya—durch sehr groBes; muda—Glick; apurita—erfiillt, manah-dvaraih
—von den Sinnen; hradinyah—die Flisse; iva—wie; nirjharaih—von Zufliissen aus
dem Gebirge.

UBERSETZUNG

So, wie Fliisse vom Wasser gefiillt werden, das aus dem Gebirge flieRt,
wurden alle Sinne Daksas mit Freude erfiillt. Wegen seines hohen Males an
Gliick konnte Daksa nichts sagen, sondern blieb flach am Boden liegen.

ERLAUTERUNG

Wenn man die Hochste Personlichkeit Gottes wirklich erkennt oder sieht, wird
man von vollkommenem Gliick erfiillt. Als zum Beispiel Dhruva Maharaja den
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Herrn in seiner Gegenwart erblickte, sagte er: svamin krtartho 'smi varam na ydce.
,,Lieber Herr, es gibt nichts, worum ich Dich bitten mochte. Ich bin jetzt vollstindig
zufrieden. Ebenso erging es Prajapati Daksa, der, als er den Herrn vor sich gegen-
wartig sah, einfach flach zu Boden fiel — unfahig zu sprechen oder Ihn um etwas zu
bitten.

VERS 42
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tam tathavanatam bhaktam
praja-kamam prajapatim

citta-jiiah sarva-bhitanam
idam aha janardanah

tam—ihn (Prajapati Daksa);, tatha—auf diese Weise; avanatam—vor Ihm ver-
beugt; bhaktam—ein groBer Gottgeweihter; praja-kamam—mit dem Wunsch, die
Bevolkerung zu vermehren; prajdpatim—dem prajapati (Daksa); citta-jriah—der die
Herzen verstehen kann; sarva-bhitanam—aller Lebewesen; idam—dies; aha—sagte;
Janardanah—die Hochste Personlichkeit Gottes, die die Wiinsche eines jeden erfiil-
len kann.

UBERSETZUNG

Als der Herr Seinen Geweihten in dieser Weise am Boden liegen sah und
seinen Wunsch, die Bevolkerung zu vermehren, erkannte, begriiRte Er, der
das Herz eines jeden kennt, den Prajapati Daksa mit folgenden Worten,
obgleich dieser nichts sagen konnte.

VERS 43
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sri-bhagavan uvaca
pracetasa maha-bhaga
samsiddhas tapasa bhavan
yac chraddhaya mat-paraya
mayi bhavam param gatah

sri-bhagavan uvaca—die Hochste Personlichkeit Gottes sagte; prdcetasa—o
Mein lieber Pracetasa; maha-bhaga— o du vom Glick so Begiinstigter; samsiddhah
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—vervollkommnet; tapasai—durch deine Entsagungen; bhavan—dein gutes Selbst;
yat—weil; sraddhaya—durch groBen Glauben; mat-paraya—dessen Gegenstand Ich
bin; mayi—in Mir; bhavam—EKkstase; param—hochste; gatah—erreicht.

UBERSETZUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes sagte: O hochst gliicklicher Pracetasa,
wegen Deines grofen Glaubens an Mich hast du die hochste hingebungs-
volle Ekstase erlangt. In der Tat ist dein Leben wegen deiner Entsagungen,
die mit vortrefflicher Hingabe verbunden waren, jetzt erfolgremh Du hast
die makellose Vollkommenheit erreicht.

ERLAUTERUNG

Wie der Herr Selbst in der Bhagavad-gita (8.15) bestitigt, erreicht man die hoch-
ste Vollkommenheit, wenn einem das Glick zuteil wird, die Hochste Personlichkeit
Gottes zu erkennen:

mam upetya punar janma
duhkhalayam asdsvatam

napnuvanti mahatmanah
samsiddhim paramam gatah

,,Nachdem die groBen Seelen, die hingegebenen yogis, Mich erreicht haben, keh-
ren sie niemals wieder zuriick in diese zeitweilige Welt, die voller Leiden ist, da sie
die hochste Vollkommenbheit erreicht haben.*

Deshalb lehrt die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein die Menschen, dem Pfad zur
hochsten Vollkommenheit einfach durch die Darbringung hingebungsvollen Dien-
stes zu folgen.

VERS 44

qq1SE d AT FASYIZIZN G |
AT T AW I8 gAEHgaa: l1esll

prito "ham te praja-natha

yat te 'syodbrmhanam tapah
mamaisa kamo bhutanam

yad bhiiyasur vibhitayah

pritah—sehr erfreut; aham—Ich; te—iber dich; praja-natha— o Konig der Bevol-
kerung; yat—weil, te—deine; asya—dieser materiellen Welt, udbrmhanam—Steige-
rung verursachend; tapah—Entsagung; mama—Mein; esah—dies; kamah—
Whunsch; bhiitanam—der Lebewesen; yar—welche; bhiyasuh—moge es dort geben;
vibhutayah—Fortschritt in jeder Hinsicht.
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UBERSETZUNG

Mein lieber Prajapati Daksa, du hast dich fiir das Wohlergehen und das
Wachstum der Welt duferst schweren Entsagungen unterzogen. Es ist auch
Mein Wunsch, daR jeder in dieser Welt gliicklich sein soll. Ich bin daher
sehr zufrieden mit dir, weil du dich bemiihst, Meinen Wunsch zum Wohle
der gesamten Welt zu erfiillen.

ERLAUTERUNG

Nach der Vernichtung des materiellen Universums suchen alle Lebewesen im
Korper Karanodakasayi-Visnus Zuflucht, und wenn sich erneut eine Schopfung er-
eignet, kommen sie aus Seinem Korper hervor, um in ihren verschiedenen Le-
bensarten ihre verschiedenen Tétigkeiten wiederaufzunehmen. Warum aber ereignet
sich die Schopfung auf solche Weise, daB3 die Lebewesen dem bedingten Leben aus-
gesetzt werden, um die dreifachen Leiden zu erfahren, die ihnen von der materiellen
Natur auferlegt werden? Der Herr sagt hier zu Daksa: ,,Du wiinschst dir, alle Lebe-
wesen zu begiinstigen, und das ist auch Mein Wunsch.* Die Lebewesen, die mit der
materiellen Welt in Beriihrung kommen, miissen berichtigt werden. Alle Lebewe-
sen in der materiellen Welt haben gegen den Dienst des Herrn rebelliert, und deshalb
bleiben sie in der materiellen Welt als ewig bedingte Seelen, nitya-baddha, indem sie
wieder und wieder Geburt nehmen. Sie haben natiirlich die Moglichkeit, Befreiung
zu erlangen, doch nichtsdestoweniger fithren die bedingten Seelen, ohne diese Gele-
genheit zu nutzen, weiterhin ein Leben des Sinnengenusses, und deshalb werden sie
immer wieder mit Geburt und Tod bestraft. Das ist das Gesetz der Natur. Der Herr
erklirt in der Bhagavad-gita (7.14):

daivi hy esa gunamayi
mama maya duratyaya

mam eva ye prapadyante
mayam etam taranti te

,,Diese Meine gottliche Energie, die aus den drei Erscheinungsweisen der mate-
riellen Natur besteht, ist sehr schwer zu iiberwinden. Diejenigen aber, die sich Mir
ergeben haben, konnen sie sehr leicht hinter sich lassen.*

An anderer Stelle in der Bhagavad-gita (15.7) sagt der Herr:

mamaivamso jiva-loke
Jjiva-bhutah sandtanah

manah sasthanindriyani
prakrti-sthani karsati

,,Die Lebewesen in dieser bedingten Welt sind Meine ewigen fragmentarischen
Teile. Weil sie ein bedingtes Leben fiihren, kimpfen sie sehr hart mit den sechs Sin-
nen, zu denen auch der Geist zahlt.*

Der Kampf ums Dasein, den die Lebewesen in der materiellen Welt fiihren, ist
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auf ihr rebellisches Wesen zuriickzufiihren. Solange sich ein Lebewesen Krsna nicht
hingibt, muB es sein Leben des Kampfes fortsetzen.

Die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein ist keine Modeerscheinung. Sie ist eine au-
torisierte Bewegung, die das Ziel verfolgt, das Wohl aller bedingten Seelen zu for-
dern, indem sie jeden auf die Ebene des Krsna-BewuBtseins erhebt. Wenn man nicht
zu dieser Ebene gelangt, muf3 man weiter im materiellen Dasein bleiben, manchmal
auf den hoheren und manchmal auf den niederen Planeten. Wie im Caitanya-cari-
tamrta (M. 20.118) bestitigt wird: kabhu svarge uthdya, kabhu narake dubdya. Die
bedingte Seele versinkt manchmal in Unwissenheit, und manchmal erféahrt sie etwas
Erleichterung, weil sie teilweise von ihr befreit wird. Das ist das Leben der beding-
ten Seele.

Prajapati Daksa versucht, die bedingten Seelen zu begiinstigen, indem er sie
zeugt, um ihnen ein Leben mit einer Moglichkeit zur Befreiung zu bieten. Befreiung
bedeutet, sich Krsna hinzugeben. Wenn man Kinder mit der Absicht zeugt, sie zur
Hingabe an Krsna zu erziehen, ist es sehr gut, Vater zu sein. Ebenso ist die Stellung
des spirituellen Meisters erfolgreich, wenn er die bedingten Seelen erzieht, Krsna-
bewuBt zu werden. Wenn jemand den bedingten Seelen eine Moglichkeit gibt,
Krsna-bewuBt zu werden, werden alle seine Handlungen von der Hochsten Person-
lichkeit Gottes gutgeheiBen, da Sie duBerst erfreut ist, wie hier erklart wird (prito
’ham). Alle Mitglieder der Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein sollten, indem sie dem
Beispiel der vorangegangenen dcdryas folgen, versuchen, die bedingten Seelen zu
segnen, indem sie sie dazu bewegen, Krsna-bewuBt zu werden, und ihnen alle
Moglichkeiten dazu bieten. Solche Tatigkeiten stellen wahre Wohlfahrtsarbeit dar.
Aufgrund solcher Tatigkeiten wird ein Prediger bzw. jeder, der sich bemiiht, Krsna-
BewuBtsein zu verbreiten, von der Hochsten Personlichkeit Gottes anerkannt. Wie
der Herr Selbst in der Bhagavad-gita (18.68-69) bestitigt:

ya idam paramam guhyam
mad-bhaktesv abhidhasyati

bhaktim mayi param krtva
mam evaisyaty asamsayah

na ca tasman manusyesu
kascin me priya-krttamah

bhavita na ca me tasmad
anyah priyataro bhuvi

,,Fir jemand, der das hochste Geheimnis den Gottgeweihten erklart, ist hinge-
bungsvoller Dienst garantiert, und am Ende wird er zu Mir zuriickkehren. Es gibt
keinen Diener in dieser Welt, der Mir lieber ware als er, auch wird Mir niemals
einer lieber sein.*

VERS 45
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brahma bhavo bhavantas ca
manavo vibudhesvarah

vibhiutayo mama hy etda
bhutanam bhiiti-hetavah

brahma—Brahma; bhavah—Siva; bhavantah—all ihr prajapatis, ca—und; mana-
vah—die Manus; vibudha-isvarah—alle verschiedenen Halbgétter (wie die Sonne, der
Mond, Venus, Mars und Jupiter, die fiir die verschiedenen Tatigkeiten zum Wohl
der Welt zustandig sind); vibhiutayah—Erweiterungen von Energie; mama—Meine;
hi—in der Tat; erah—all diese; bhutanam—der Lebewesen; bhiiti—der Wohlfahrt; he-
tavah—verursacht.

UBERSETZUNG

Brahma, Siva, die Manus, alle anderen Halbgotter auf den hoheren Plane-
tensystemen und ihr prajapatis, die ihr die Bevolkerung vermehrt, arbeitet
zum Segen aller Lebewesen. Daher seid ihr, die ihr Erweiterungen Meiner
marginalen Energie seid, Inkarnationen Meiner verschiedenen Eigenschaf-
ten.

ERLAUTERUNG

Es gibt verschiedene Arten von Inkarnationen oder Erweiterungen der Hochsten
Personlichkeit Gottes. Die Erweiterungen Seines personlichen Selbst oder visnu-
tattva werden svamsa-Erweiterungen genannt, wohingegen die Lebewesen, die nicht
visnu-tattva, sondern jiva-tattva sind, vibhinnamsa oder abgesonderte Erweiterun-
gen genannt werden. Obgleich sich Prajapati Daksa nicht auf der gleichen Ebene wie
Brahma und Siva befindet, wird er mit ihnen verglichen, weil er sich im Dienst des
Herrn beschiftigt. Im Dienste der Hochsten Personlichkeit Gottes ist es nicht so,
daB Brahma als sehr groBartig angesehen wird, wéihrend ein gewohnlicher Mensch,
der versucht, den Ruhm des Herrn zu predigen, als sehr niedrigstehend betrachtet
wird. Es gibt keine solchen Unterscheidungen. Gleichgiiltig, ob man materiell hoch
oder niedrig gestellt ist — jeder, der sich dem Dienst des Herrn widmet, ist Inm spi-
rituell sehr lieb. In diesem Zusammenhang fiihrt Srila Madhvacarya folgendes Zitat
aus dem Tantra-nirnaya an:

visesa-vyakti-patratvad
brahmddyas tu vibhiitayah

tad-antaryaminas caiva
matsyadya vibhavah smrtah

Von Brahma abwirts sind alle Lebewesen, die sich im Dienst des Herrn beschéf-
tigen, auBergewohnlich und werden vibhiti genannt. Wie der Herr in der
Bhagavad-gita (10.41) sagt:

yad yad vibhitimat sattvam
sSrimad urjitam eva va

tat tad evavagaccha tvam
mama tejo-'msa-sambhavam
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,,Wisse, daB alle schonen, herrlichen und maichtigen Schopfungen nur einem
Funken Meiner Kraft entspringen.*

Ein Lebewesen, das besonders ermachtigt ist, stellvertretend fiir den Herrn zu
handeln, wird vibhiiti genannt, wahrend die visnu-tattva-Inkarnationen des Herrn
wie zum Beispiel der Matsya-avatdra (kesava dhrta-mina-sarira jaya jagad-isa ha-
re) vibhava genannt werden.

VERS 46
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tapo me hrdayam brahmams
tanur vidya kriyakrtih
angani kratavo jata
dharma atmasavah surah

tapah—Entsagungen wie die Beherrschung des Geistes, mystischer yoga und Me-
ditation; me—Mein; hrdayam—Herz; brahman— o brahmana; tanuh—der Korper;
vidya—das Wissen, das man aus vedischen Schriften erhilt; kriya—spiri-
tuelle Tatigkeiten; akrtih—Gestalt; arigani—die GliedmaBen des Korpers; kratavah
—die Ritualzeremonien und Opfer, die in der vedischen Literatur erwahnt werden;
Jjatah—vervollstandigt; dharmah—die religiosen Prinzipien zur Ausfithrung der ri-
tualistischen Zeremonien; atrma—Meine Seelen; asavah—Lebensliifte; surah—die
Halbgotter, die in verschiedenen Bereichen der materiellen Welt Meine Anweisun-
gen ausfiihren.

UBERSETZUNG

Mein lieber brahmana, Entsagung in Form von Meditation ist Mein Herz,
vedisches Wissen in Form von Hymnen und mantras bildet Meinen Korper,
und spirituelle Tatigkeiten und ekstatische Gefiihle sind Meine wahre Ge-
stalt. Die Ritualzermonien und Opfer sind, wenn sie richtig durchgefiihrt
werden, die verschiedenen GliedmaRen Meines Korpers; das unsichtbare
Gliick, das die Folge frommer oder spiritueller Handlungen ist, stellt Mei-
nen Geist dar, und die Halbgoétter, die in verschiedenen Bereichen Meine
Anweisungen ausfiihren, sind Mein Leben und Meine Seele.

ERLAUTERUNG

Einige Atheisten behaupten, daB sie nicht an Gott glauben, da Gott ihren Augen
nicht sichtbar sei. Fiir sie legt der Hochste Herr eine Methode dar, mit deren Hilfe
sie Gott in Seiner unpersonlichen Form sehen konnen. Intelligente Menschen kon-
nen Gott in Seiner personlichen Gestalt sehen, wie in den sastras erklart wird, aber
wenn man sehr begierig ist, die Hochste Personlichkeit Gottes sofort von Angesicht
zu Angesicht zu sehen, kann man den Herrn mittels dieser Beschreibung sehen, die
die verschiedenen inneren und duBeren Teile Seines Korpers darstelit.
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Das erste Prinzip des spirituellen Lebens besteht darin, fapasya (die Ablehnung
materieller Tatigkeiten) auf sich zu nehmen. Dann folgen spirituelle Tatigkeiten wie
der Vollzug ritueller Opfer, das Studium des vedischen Wissens, Meditation iiber die
Hochste Personlichkeit Gottes und das Chanten des Hare-Krsna-maha-mantra.
Man solite auch den Halbgottern Ehre erweisen und verstehen, welche Stellung sie
einnehmen, wie sie handeln und wie sie die Angelegenheiten der verschiedenen Be-
reiche der materiellen Welt verwalten. Auf diese Weise kann man sehen, wie Gott
existiert und wie alles aufgrund der Anwesenheit des Hochsten Herrn vollkommen
geregelt ist. Wie der Herr in der Bhagavad-gita (9.10) sagt:

mayddhyaksena prakrtih
suyate sa-caracaram

hetundanena kaunteya
Jjagad viparivartate

,,Die materielle Natur wirkt unter Meiner Fiihrung, o Sohn Kuntis, und bringt
alle sich bewegenden und sich nicht bewegenden Wesen hervor. Nach ihrem Gesetz
wird die kosmische Manifestation immer wieder erschaffen und immer wieder ver-
nichtet.*

Wenn man nicht in der Lage ist, den Hochsten Herrn zu sehen, obgleich Er in
Seinen vielfaltigen Inkarnationen als Krsna gegenwartig ist, kann man nach Anlei-
tung der Veden den unpersonlichen Aspekt des Hochsten Herrn sehen, indem man
die Tatigkeiten der materiellen Natur sieht.

Alles, was nach Anleitung der vedischen Lehren getan wird, ist als dharma zu be-
zeichnen, wie von den Sendboten Yamarajas erklart wird (SB. 6.1.40):

veda-pranihito dharmo
hy adharmas tad-viparyayah
vedo nardyanah saksat
svayambhir iti Susruma

,,Das, was in den Veden vorgeschrieben wird, bildet dharma oder die religiosen
Prinzipien, und das Gegenteil davon ist Irreligion. Die Veden sind direkt die Hochste
Personlichkeit Gottes, Narayana, und sind selbstgeboren. Dies haben wir von Ya-
maraja vernommen.*

In diesem Zusammenhang kommentiert Srila Madhvacarya:

tapo 'bhimani rudras tu
visnor hrdayam dsritah

vidya ripa tathaivoma
visnos tanum upasrita

srngarddy-akrti-gatah
kriyatma paka-sasanah

angesu kratavah sarve
madhya-dehe ca dharma-rat
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prano vayus citta-gato
brahmadyah svesu devatah

Die verschiedenen Halbgotter handeln alle unter dem Schutz der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes, und gemaB ihren verschiedenen Tatigkeiten haben die Halbgotter
verschiedene Namen.

VERS 47
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aham evasam evagre
nanyat kiricantaram bahih
samjriana-matram avyaktam
prasuptam iva visvatah

aham—Ich, die Hochste Personlichkeit Gottes; eva—nur; dsam—war; eva
—gewil}; agre—am Anfang, vor der Schopfung; na—nicht; anyar—anderes; kifica—
irgend etwas; antaram—auBer Mir; bahih—auBerlich (da die kosmische Ma-
nifestation sich auBerhalb der spirituellen Welt befindet, existierte die spirituelle
Welt, als es keine materielle Welt gab), samjiana-matram—nur das BewuBtsein der
Lebewesen; avyaktam—unmanifestiert; prasuptam—schlafend; iva—wie; visvatah—
uiberall.

UBERSETZUNG

Vor der Schopfung der kosmischen Manifestation existierte Ich allein mit
Meinen besonderen spirituellen Kriften. Bewuftsein war zu der Zeit unma-
nifestiert, so wie das BewuBtsein eines Menschen wihrend des Schlafes un-
manifestiert ist.

ERLAUTERUNG

Das Wort aham weist auf eine Person hin. Wie in den Veden erklart wird: nityo
nityanam cetanas cetananam. Der Herr ist der hochste Ewige unter unzéhligen Ewi-
gen und das hochste Lebewesen unter unziahligen quewesen. Der Herr ist eine Per-
son, die auch unpersénliche Aspekte hat. Wie im Srimad-Bhagavatam (1.2.11) er-
klart wird:

vadanti tat tattva-vidas
tattvam yaj jianam advayam

brahmeti paramatmeti
bhagavan iti sabdyate

,,Gelehrte Transzendentalisten, die die Absolute Wahrheit kennen, nennen diese
nichtduale Substanz Brahman, Paramatma oder Bhagavan.*
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Die Aspekte des Paramatma und des unpersonlichen Brahman entstanden nach
der Schopfung; vor der Schopfung existierte nur die Hochste Personlichkeit Gottes.
Wie in der Bhagavad-gita (18.55) mit Nachdruck erklart wird, kann der Herr nur
durch bhakti-yoga verstanden werden. Die endgiiltige Ursache, die hochste Ursache
der Schopfung, ist die Hochste Personlichkeit Gottes, die nur durch bhakti-yoga zu
verstehen ist. Er kann nicht durch spekulative philosophische Forschung oder durch
Meditation verstanden werden, denn alle derartigen Vorgange sind erst nach der
materiellen Schopfung entstanden. Die unpersonliche und die lokalisierte Auffas-
sung vom Hochsten Herrn sind mehr oder weniger materiell verunreinigt. Der
wahre spirituelle Vorgang ist daher bhakti-yoga. Der Herr erklart: bhaktya mam ab-
hijanati. ,,Nur durch hingebungsvollen Dienst kann Ich verstanden werden.” Vor
der Schopfung existierte der Herr als eine Person, wie hier durch das Wort aham an-
gedeutet wird. Als Prajapati Daksa Ihn als eine Personlichkeit sah, die wunderschon
gekleidet und mit Schmuck versehen war, erfuhr er tatsiachlich die Bedeutung des
Wortes aham durch hingebungsvollen Dienst.

Jede Person ist ewig. Weil der Herr sagt, daB Er vor der Schopfung (agre) als
eine Person existierte und auch nach der Vernichtung existieren wird, ist der Herr
ewiglich eine Person. Srila Visvanatha Cakravarti Thakura zitiert daher die folgen-
den Verse aus dem Srimad-Bhdagavatam (10.9.13-14):

na cantar na bahir yasya
na purvam napi caparam

purvaparam bahis cantar
Jjagato yo jagac ca yah

tam matvdatmajam avyaktam
martya-lingam adhoksajam

gopikolikhale damna
babandha prakrtam yatha

Die Personlichkeit Gottes erschien in Vrndavana als der Sohn Mutter Yasodas,
die den Herrn mit einem Strick band, so wie eine Mutter ihr Kind bindet. Bei der
Gestalt der Hochsten Personlichkeit Gottes (sac-cid-dnanda-vigraha) gibt es im
Grunde keine Trennung von innerlich und duBerlich, und doch halten Ihn die Unin-
telligenten fiir einen gewohnlichen Menschen, wenn Er in Seiner eigenen Gestalt er-
scheint. Avajananti mam miudhd manusim tanum asritam: Obgleich Er in Seinem ei-
genen Korper erscheint, der sich niemals wandelt, denken die miudhas, die Unintelli-
genten, das unpersonliche Brahman habe einen materiellen Korper angenommen,
um in der Gestalt einer Person zu erscheinen. Gewohnliche Lebewesen nehmen ma-
terielle Korper an, die Hochste Personlichkeit Gottes hingegen nicht. Da die Hochste
Personlichkeit Gottes das hochste BewuBtsein ist, wird hier erklart, daB samjriana-
matram, das urspriingliche BewuBtsein oder Krsna-BewuBtsein, vor der Schopfung
unmanifestiert war, obgleich das BewuBtsein der Hochsten Personlichkeit Gottes
der Ursprung alles Existierenden ist. Der Herr sagt in der Bhagavad-gita (2.12):
,,Niemals gab es eine Zeit, da Ich nicht existierte noch du, noch all diese Konige,
noch wird in Zukunft einer von uns aufhoren zu sein. Daher ist die Person des
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Herrn die Absolute Wahrheit — in Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft.
In diesem Zusammenhang zitiert Madhvacarya zwei Verse aus dem Matsya Pu-
rana:

nana-varno haris tv eko
bahu-sirsa-bhujo rupat

asil laye tad-anyat tu
suksma-riupam srivam vina

asuptah supta iva ca
militakso 'bhavad dharih

anyatranadardd visnau
sris ca lineva kathyate

suksmatvena harau sthanal
linam anyad apisyate

Nach der Vernichtung aller Dinge bleibt der Hochste Herr wegen Seiner sac-cid-
dananda-vigraha in Seiner urspriinglichen Form bestehen, doch da die anderen Lebe-
wesen materielle Korper haben, geht die Materie wieder in die Materie ein, und die
feinstoffliche Form der spirituellen Seele bleibt im Korper des Herrn. Der Herr
schlift nicht, doch die gewohnlichen Lebewesen schlafen bis zur nachsten Schop-
fung. Ein unintelligenter Mensch denkt, die Pracht des Hochsten Herrn sei nach der
Schopfung nicht existent, doch das entspricht nicht den Tatsachen. Die Pracht der
Hochsten Personlichkeit Gottes bleibt in der spirituellen Welt, wie sie ist, bestehen;
nur in der materiellen Welt wird alles aufgelost. Brahma-lina, das Eingehen in das
Hochste Brahman, ist nicht wirklich /ina oder Vernichtung, denn die feinstoffliche
Form, die in der Brahman-Ausstrahlung bleibt, wird nach der materiellen Schop-
fung in die materielle Welt zuriickkehren und wieder eine materielle Form anneh-
men. Dies wird als bhutva bhiutva praliyate beschrieben. Wenn der materielle Kor-
per vernichtet wird, verbleibt die spirituelle Seele in einer feinstofflichen Form, bis
sie spéter erneut einen materiellen Korper annimmt. Dies trifft auf die bedingten
Seelen zu, doch die Hochste Personlichkeit Gottes bleibt ewig in Seinem urspriingli-
chen BewuBtsein und spirituellen Korper.

VERS 48
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mayy ananta-gune ’'nante
gunato guna-vigrahah

yadasit tata evadyah
svayambhuh samabhud ajah
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mayi—in Mir; ananta-gune—unbegrenzte Kraft besitzend; anante—unbegrenzt;
gunatah—von Meiner Kraft, die als mdyad bekannt ist; guna-vigrahah—das Univer-
sum, das ein Ergebnis der Erscheinungsweisen der Natur ist; yadd—als; dsit—es ins
Dasein trat; tatah—in ihm; eva—tatsachlich; adyah—das erste Lebewesen; svayam-
bhith—Brahma; samabhiit—wurde geboren; ajah—obwohl nicht von einer materiel-
len Mutter.

UBERSETZUNG

Ich bin das Reservoir grenzenloser Kraft, und deshalb bin Ich als grenzen-
los oder alldurchdringend bekannt. Aus Meiner materiellen Energie er-
schien die kosmische Manifestation in Mir, und in dieser universalen Mani-
festation erschien das oberste Wesen, Brahma, der dein Ursprung ist und
nicht von einer materiellen Mutter zur Welt gebracht wurde.

ERLAUTERUNG

Dies ist eine Schilderung der Schopfungsgeschichte des Universums. Die erste
Ursache ist der Herr Selbst, die Hochste Person. Von Ihm wird Brahma erschaffen,
und Brahma tlibernimmt die Verwaltung der Angelegenheiten des Universums. Die
universalen Angelegenheiten der materiellen Schopfung sind von der materiellen
Energie der Hochsten Personlichkeit Gottes abhingig, die deshalb die Ursache der
materiellen Schopfung ist. Die gesamte kosmische Manifestation wird hier als guna-
vigrahah beschrieben, die Form der Eigenschaften des Herrn. Aus der kosmischen
universalen Form ging als erste Schopfung Brahma hervor, der der Ursprung aller
Lebewesen ist. In diesem Zusammenhang beschreibt Srila Madhvacarya die unbe-
grenzten Wesensmerkmale des Herrn:

praty-ekaso gunanam tu
nihsimatvam udiryate

taddnantyam tu gunatas
te cdnanta hi sankhyaya

ato 'nanta-guno visnur
gunato ’nanta eva ca

Pardsya saktir vividhaiva sriyate: Der Herr besitzt zahllose Krafte, die alle gren-
zenlos sind. Deshalb sind der Herr Selbst und alle Seine Eigenschaften, Gestalten,

Spiele wie auch Sein Zubehor ebenfalls unbegrenzt. Weil Sri Visnu unbegrenzte
Wesensmerkmale hat, ist Er als Ananta bekannt.

VERS 49-50
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sa vai yada mahadevo
mama viryopabrmhitah

mene khilam ivatmanam
udyatah svarga-karmani

atha me ’bhihito devas
tapo 'tapyata darunam

nava visva-srjo yusman
yenadav asrjad vibhuh

sah—dieser Brahma; vai—tatsachlich; yada—als; maha-devah—das Oberhaupt al-
ler Halbgotter; mama—Mein; virya-upabrmhitah—gesteigert durch die Kraft; mene
~+Gedanke; khilam—unfahig; iva—als ob; armanam—selbst; udyatah—versuchend,;
svarga-karmani—bei der Schopfung der universalen Angelegenheit; atha—zu jener
Zeit; me—von Mir; abhihitah—geraten; devah—dieser Brahma; tapah—Entsagung;
atapyata—vollzog, darunam—auBerst schwierig; nava—neun; visva-srjah—bedeu-
tende Personlichkeiten zur Schopfung des Universums; yusman—ihr alle; yena
—von dem; ddau—am Anfang; asrjat—erschaffen; vibhuh—der groBe.

UBERSETZUNG

Als oberster Herr des Universums versuchte Brahma [Svayambh], inspi-
riert durch Meine Energie, zu schopfen, obgleich er sich fiir unfihig hielt.
Deshalb beriet Ich ihn, und in Ubereinstimmung mit Meinen Anweisungen
unterzog er sich duBerst schwierigen Entsagungen. Wegen dieser Entsagun-
gen gelang es dem grofen Brahma, neun groBe Personlichkeiten, ein-
schlieBlich deinerselbst, zu erschaffen, die ihm bei den Arbeiten der Schop-
fung helfen sollten.

ERLAUTERUNG

Nichts ist ohne tapasya moglich. Brahma jedoch wurde wegen seiner Entsagun-
gen dazu ermachtigt, das gesamte Universum zu erschaffen. Je mehr wir uns Entsa-
gungen auferlegen, desto machtiger werden wir durch die Gnade des Herrn. Aus
diesem Grunde riet Rsabhadeva seinen Sohnen: tapo divyam putraka yena sattvam
suddhyed. ,,Man sollte sich der BuBBe und der Entsagung widmen, um die gottliche
Stellung des hingebungsvollen Dienstes zu erreichen. Durch solches Handeln wird
das Herz gelautert.” (SB. 5.5.1) In unserem materiellen Dasein sind wir unrein, und
deshalb konnen wir nichts Wunderbares tun, doch wenn wir unser Dasein durch
tapasya reinigen, konnen wir durch die Gnade des Herrn wunderbare Dinge voll-
bringen. Deshalb ist tapasya, wie in diesem Vers hervorgehoben wird, duBerst
wichtig.
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VERS 51
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esda pancajanasyanga
duhita vai prajapateh

asikni nama patnitve
prajesa pratigrhyatam

esa—dies; paricajanasya—von Parncajana; anga— o mein lieber Sohn; duhita—die
Tochter; vai—tatsachlich; prajapateh—ein anderer prajapati; asikni nama—mit dem
Namen Asikni; patnitve—als deine Ehefrau; prajesa— o prajapati; pratigrhyatam
—moge sie akzeptiert sein.

UBERSETZUNG

O mein lieber Sohn Daksa, Prajapati Paficajana hat eine Tochter mit Na-
men Asikni, die ich dir iibergebe, so daR du sie zur Frau nehmen kannst.

VERS 52
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mithuna-vyavdya-dharmas tvam
praja-sargam imam punah

mithuna-vyavaya-dharminyam
bhiiriso bhavayisyasi

mithuna—von Mann und Frau; vyavdya—sexuelle Tatigkeiten, dharmah—wer
durch religiose Ausiibung akzeptiert; tvam—dich; praja-sargam—Schopfung von
Lebewesen; imam—dies; punah—wieder; mithuna—von Mann und Frau vereinigt;
vyavaya-dharminyam—in ihr entsprechend der religiosen Ausfiihrung des Ge-
schlechtsverkehrs; bhurisah—vielféltig; bhavayisyasi—du wirst veranlassen.

UBERSETZUNG

Vereinigt euch nun in geschlechtlicher Betitigung als Mann und Frau,
und auf diese Weise wirst du durch Geschlechtsverkehr in der Lage sein,
Hunderte von Kindern im SchoRe dieses Midchens zu zeugen, um die Be-
volkerung zu vermehren.
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ERLAUTERUNG

Der Herr sagt in der Bhagavad-gita (7.11): dharmaviruddho bhitesu kamo ’smi.
,,Ich bin die Sexualitdt, die nicht im Widerspruch zu religiésen Prinzipien steht.*
Geschlechtsverkehr, der von der Hochsten Personlichkeit Gottes angeordnet wird,
ist dharma, ein religioses Prinzip, aber er ist nicht fiir den GenuB8 der Sinne be-
stimmt. Mittels des Geschlechtsverkehrs dem SinnengenuB3 zu fronen ist nach den
vedischen Prinzipien nicht erlaubt. Man darf dem natiirlichen Trieb zum Ge-
schlechtsverkehr nur folgen, um Kinder zu zeugen. Deshalb sagte der Herr in die-
sem Vers zu Daksa: ,,Dieses Maddchen wird dir nur gegeben, damit du durch den
Geschlechtsverkehr Kinder mit ihr zeugst, doch nicht zu irgendeinem anderen
Zweck. Sie ist sehr fruchtbar, und deshalb wirst du in der Lage sein, so viele Kinder
von ihr zu erhalten, wie du zeugen kannst.*

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura bemerkt in diesem Zusammenhang, daB
Daksa die Moglichkeit zu unbegrenztem Geschlechtsverkehr gegeben wurde. Daksa
war in seinem vorherigen Leben ebenfalls als Daksa bekannt gewesen, doch da er
wihrend seiner Opferdarbringungen Siva beleidigte, wurde sein Kopf gegen den
einer Ziege ausgetauscht. Daraufhin gab Daksa aufgrund seines schmachvollen Zu-
standes sein Leben auf, doch weil er die gleichen unbegrenzten sexuellen Verlangen
aufrechterhielt, unterzog er sich Entsagungen, durch die er den Hochsten Herrn er-
freute, der ihm daraufhin grenzenlose Kraft zum Geschlechtsverkehr gewahrte.

Obgleich man eine solche Gelegenheit zum Geschlechtsverkehr durch die Gnade
der Hochsten Personlichkeit Gottes erhalt, ist zu bemerken, daBB Gottgeweihten, die
frei von materiellen Wiinschen sind (anyabhilasita-sinyam), eine solche Gelegenheit
nicht gegeben wird. In diesem Zusammenhang sollte man auch verstehen, daf die
amerikanischen Jungen und Midchen in der Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein,
wenn sie im Krsna-BewuBtsein Fortschritt machen wollen, um den hochsten Segen
des liebevollen Dienstes fiir den Herrn zu erlangen, davon absehen sollten, diese Ge-
legenheit zum Geschlechtsverkehr auszuschopfen. Deshalb raten wir, da man sich
zumindest des unzuldssigen Geschlechtsverkehrs enthalten sollte. Selbst wenn sich
Gelegenheit zum Geschlechtsverkehr bietet, sollte man sich freiwillig an die Ein-
schrankung halten, sich nur zur Zeugung von Nachkommenschaft sexuell zu betéti-
gen und nicht zu irgendeinem anderen Zweck. Auch Kardama Muni wurde Gele-
genheit zum Geschlechtsverkehr geboten, doch er hatte nur ein geringes Verlangen
danach. Aus diesem Grund wurde Kardama Muni vollig entsagt, nachdem er mit
Devahiiti Kinder gezeugt hatte. Die Erklarung lautet, daB man sich freiwillig der se-
xuellen Betitigung enthalten sollte, wenn man nach Hause, zu Gott, zuriickkehren
will. Sexualitat sollte nur soweit wie notwendig akzeptiert werden, jedoch nicht in
unbegrenztem Ma@e.

Man sollte nicht annehmen, da3 Daksa die Gunst des Herrn erwarb, weil er die
Gelegenheit zu unbegrenztem Geschlechtsverkehr bekam. In spateren Versen wird
deutlich, daB Daksa abermals ein Vergehen beging, und zwar gegen die Lotosfiile
Naradas. Obgleich Geschlechtsverkehr die hochste Form des Genusses in der mate-
riellen Welt ist und obgleich man durch die Gnade Gottes die Gelegenheit zur se-
xuellen Betitigung erhalten mag, ist damit ein Risiko verbunden, Vergehen zu bege-
hen. Daksa war fiir solche Vergehen anfallig, und deshalb wurde er genaugenom-
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men vom Hochsten Herrn nicht wirklich beglinstigt. Man sollte nicht die Gunst des
Herrn erstreben, um unbegrenzte Kraft fiir sexuelle Betédtigung zu erhalten.

VERS 53
TSR T 1 HGARLT 71971 |
gt afreafea eftsafeq a8 afeq 14301

tvatto 'dhastat prajah sarva
mithuni-bhitya mayaya

madiyaya bhavisyanti
harisyanti ca me balim

tvattah—du; adhastat—danach; prajah—die Lebewesen; sarvah—alle; mithuni-
bhitya—Geschlechtsverkehr vollziehend; mayaya—wegen des Einflusses oder der
Moglichkeiten, die von der illusionierenden Energie geboten werden; madiyaya
—Meine; bhavisyanti—sie werden; harisyanti—sie werden darbringen; ca—auch; me
—Mir; balim—Geschenke.

UBERSETZUNG

Nachdem du viele Hunderte und Tausende von Kindern in die Welt ge-
setzt haben wirst, werden auch diese durch Meine illusionierende Energie
bezaubert werden und sich wie du im Geschlechtsverkehr betitigen. Doch
wegen Meiner Barmherzigkeit gegeniiber dir und ihnen werden auch sie in
der Lage sein, Mir mit Hingabe Geschenke darzubringen.

VERS 54
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Sri-suka uvdca
ity uktva misatas tasya
bhagavan visva-bhavanah
svapnopalabdhartha iva
tatraivantardadhe harih

sri-Sukah uvaca—Sukadeva Gosvami fuhr fort zu sprechen; iti—somit; uktvd—
sagend; misatah tasya—wihrend er (Daksa) personlich anblickte; bhagavan—die
Hochste Personlichkeit Gottes; visva-bhavanah—der die universalen Angelegenhei-
ten erschafft; svapna-upalabdha-arthah—etwas, was man im Traum wahrnimmt;
iva—wie; tatra—dort; eva—gewiB3; antardadhe—verschwand; harih—der Herr, die
Hochste Personlichkeit Gottes.
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UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami fuhr fort: Nachdem der Schépfer des gesamten Uni-
versums, die Hochste Personlichkeit Gottes, Hari, in der Anwesenheit von
Prajapati Daksa diese Worte gesprochen hatte, verschwand Er sofort, gleich
einem Objekt, das man im Traum wahrnimmt.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 4. Kapitel im Sechsten
Canto des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: , Die Hamsa-guhya-Gebete Prajapati
Daksas an den Herrn"'.



5. Kapitel

Narada Muni
wird von Prajapati Daksa verflucht

Dieses Kapitel berichtet, wie alle Sohne Daksas aus der Gewalt der materiellen
Energie befreit wurden, indem sie dem Rat Naradas folgten, der deshalb von Daksa
verflucht wurde.

Unter dem EinfluB der duBeren Energie Sri Visnus zeugte Prajapati Daksa mit
seiner Frau Pancajani zehntausend Sohne. Diese Sohne, die sich alle in Charakter
und Denkweise glichen, waren als die Haryasvas bekannt. Als ihr Vater ihnen auf-
trug, mehr und mehr Bevolkerung zu erschaffen, begaben sich die Haryasvas nach
Westen, an den Ort, wo der FluB Sindhu (der heutige Indus) in das arabische Meer
miindet. In jenen Tagen befand sich an diesem Ort ein heiliger See, Narayana-saras
genannt, an dem viele Heilige lebten. Die Haryasvas begannen, Entsagung, Bulle
und Meditation zu iiben, denn dies sind die Dinge, denen man sich im fortgeschritte-
nen Lebensstand der Entsagung widmet. Als jedoch Srila Narada Muni sah, daB
diese Jungen nur zum Zwecke der materiellen Schopfung solch lobenswerte Entsa-
gungen auf sich nahmen, hielt er es fiir besser, sie von dieser Neigung zu befreien.
Narada Muni legte den Jungen ihr endgiiltiges Lebensziel dar und riet ihnen, nicht
gewohnliche karmis zu werden, um Kinder zu zeugen. Dadurch wurden alle S6hne
Daksas erleuchtet und verlieBen den Ort, um nie wieder zuriickzukehren.

Prajapati Daksa, der iiber den Verlust seiner S6hne sehr bekiimmert war, zeugte
mit seiner Frau Pancajani weitere eintausend Sohne und trug ihnen auf, seine Nach-
kommenschaft zu vermehren. Diese Sohne, die als die Savalasvas bekannt waren,
widmeten sich ebenfalls der Verehrung Sri Visnus, um Kinder zu zeugen, doch Na-
rada Muni tiberzeugte sie davon, daB es besser fiir sie sei, Monche zu werden und
keine Kinder zu zeugen. Als Prajapati Daksas Bemiihungen, die Bevolkerung zu ver-
mehren, auf diese Weise zweimal vereitelt worden waren, wurde er auBerst zornig
auf Narada Muni und verfluchte ihn, indem er sagte, da3 es ihm kiinftig nie moglich
sein werde, an einem Ort zu bleiben. Da einer von Narada Munis vollkommenen
Vorziigen unerschiitterliche Duldsamkeit war, nahm er Daksas Fluch an.

VERS 1
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sri-suka uvaca
tasyam sa paricajanyam vai
visnu-mayopabrmhitah
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haryasva-samjian ayutam
putran ajanayad vibhuh

sri-sukah uvdaca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; fasydm—in ihr; sah—Prajapati
Daksa; paricajanyam—seine Ehefrau mit Namen Pancajani; vai—tatsachlich; visnu-
mayd-upabrmhitah—durch die illusionierende Energie Sri Visnus befahigt; har-
yasva-samjrian—genannt die Haryasvas; ayutam—zehntausend; putran—Sohne; aja-
nayat— zeugte; vibhuh—machtvoll.

UBERSETZUNG

Srila Sukadeva Gosvami fuhr fort: Unter dem EinfluB der illusionierenden
Energie Sri Visnus zeugte Prajapati Daksa im SchoBe Paiicajanis [Asikni]
zehntausend Sohne. Mein lieber Konig, diese Sohne wurden die Haryaévas
genannt.

VERS 2
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aprthag-dharma-silas te
sarve daksdayana nrpa

pitra proktah praja-sarge
praticim prayayur disam

aprthak—ahnlich an; dharma-silah—gutem Charakter und Benehmen; re—sie;
sarve—alle; daksayanah—die Sohne Daksas; nrpa— o Konig; pitra—von ihrem Va-
ter; proktah—angewiesen; praja-sarge—um die Bevolkerung zu vermehren;
praticim—westlich; prayayuh—sie begaben sich nach; disam—die Richtung.

UBERSETZUNG

Mein lieber Konig, alle Sohne Prajapati Daksas glichen sich darin, daB sie
sehr sanftmiitig und gegeniiber den Anweisungen ihres Vaters gehorsam
waren. Als ihr Vater ihnen auftrug, Kinder zu zeugen, begaben sie sich alle
in die westliche Richtung.

VERS 3
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tatra narayana-saras
tirtham sindhu-samudrayoh
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sarigamo yatra sumahan
muni-siddha-nisevitam

tatra—in dieser Richtung; ndrdyana-sarah—der See Narayana-saras;
tirtham—sehr heiliger Ort; sindhu-samudrayoh—des Flusses Sindhu und des Meeres;
sangamah—ZusammenfluB; yatra—wo; sumahat—sehr groB3; muni—von Weisen;
siddha—und vollkommenen Menschen; nisevitam—haufig vorkommend.

UBERSETZUNG

Im Westen, wo der FluR Sindhu ins Meer miindet, befindet sich ein
grofer Pilgerort, der als Narayana-saras bekannt ist. Viele Weise und
andere, die im spirituellen BewuRtsein fortgeschritten sind, leben dort.

VERS 4-5
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tad-upasparsandd eva
vinirdhuta-malasayah

dharme paramahamsye ca
protpanna-matayo 'py uta

tepire tapa evogram
pitradesena yantritdh

praja-vivrddhaye yattan
devarsis tan dadarsa ha

tat—dieses heiligen Ortes; upasparsanat—vom Baden in diesem Wasser oder von
der Beriihrung; eva—nur; vinirdhita—vollig hinweggewaschen; mala-asayah—deren
unreine Wiinsche; dharme—den Ubungen; paramahamsye—ausgefiihrt von der
hochsten Klasse der sannyasis; ca—auch; protpanna—stark zugetan; matayah—deren
Gemiiter; api uta—obgleich; tepire—sie vollzogen; tapah—BuBen; eva—gewil;
ugram—schwere; pitr-adesena—auf Anweisung ihres Vaters; yantritah—beschiftigt;
praja-vivrddhaye—zum Zwecke der Vermehrung der Bevolkerung; yattan—breit;
devarsih—der groBe Weise Narada; tan—sie; dadarsa—besuchten; ha—tatsachlich.

UBERSETZUNG

An jenem heiligen Ort begannen die Haryaévas, regelmiRig das Wasser
des Sees zu beriihren und in ihm zu baden. Da sie allmihlich sehr geliutert
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wurden, wuchs in ihnen eine Neigung zu den Titigkeiten der paramahar-
sas. Nichtsdestoweniger unterzogen sie sich, da ihr Vater ihnen befohlen
hatte, die Bevolkerung zu vermehren, schweren Entsagungen, um seine
Wiinsche zu erfiillen. Als der groRe Weise Narada eines Tages sah, welche
vortrefflichen Entsagungen diese Jungen auf sich nahmen, um die Bevdlke-
rung zu vermehren, wandte er sich an sie.

VERS 6-8
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wvdca catha haryasvah
katham sraksyatha vai prajah

adrstvantam bhuvo yuyam
balisa bata palakah

tathaika-purusam rastram
bilam cadrsta-nirgamam

bahu-riupam strivam capi
pumamsam pumscali-patim

nadim ubhayato vaham
parica-panicadbhutam grham

kvacid dhamsam citra-katham
ksaura-pavyam svayam bhrami

uvdca—er sagte; ca—auch; atha—somit; haryasvah— o Haryasvas, Sohne des Pra-
japati Daksa; katham—weshalb; sraksyatha—werdet ihr zeugen; vai—tatséichlich;
prajah—Nachkommenschaft; adrstva—nicht gesehen habend; antam—das Ende;
bhuvah—dieser Erde; yuyam—ihr alle; balisah—unerfahren; bata—o weh; pala-
kah—obgleich regierende Prinzen; tathd—so auch; eka—ein; purusam—Mann; ra-
stram—Konigreich; bilam—das Loch; ca—auch; adrsta-nirgamam—aus dem es kein
Entkommen gibt; bahu-ripam—viele Gestalten annehmend; strivam—die Frau;
ca—und; api—sogar; pumamsam—der Mann; pumscali-patim—der Ehemann einer
Prostituierten; nadim—ein FluB; wbhayatah—auf beide Arten; vaham—welcher
flieBt; parica-parica—von finf mal finf (finfundzwanzig); adbhutam—ein Wunder,
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grham—das Haus; kvacit—irgendwo; hamsam—ein Schwan; citra-katham—dessen
Geschichte wunderbar ist; ksaura-pavyam—aus scharfen Rasiermessern und Blitzen
bestehend; svayam—selbst; bhrami—sich drehend.

UBERSETZUNG

Der groRe Weise Narada sagte: Meine lieben Harya$vas, ihr habt nichts
von den dufersten Bereichen der Erde gesehen. Es gibt ein Konigreich, in
dem nur ein Mann lebt und in dem ein Loch existiert, ausdem niemand, der
einmal hineingeraten ist, jemals wieder hervorkommt. Es lebt dort auch
eine duBerst unkeusche Frau, die sich mit mancherlei attraktiven Kleidern
schmiickt, und der Mann, der dort wohnt, ist ihr Ehemann. In diesem Ko6nig-
reich existiert ein FluB, der in beide Richtungen flieBt, ein wunderbares
Haus, das aus fiinfundzwanzig Elementen besteht, ein Schwan, der vielerlei
Klinge erzeugt, und ein Gerit, das aus scharfen Rasiermessern und Blitzen
besteht und sich automatisch dreht. lhr habt all dies nicht gesehen, und des-
halb seid ihr unerfahrene Jungen ohne fortgeschrittenes Wissen. Wie wer-
det ihr also Nachkommenschaft erzeugen?

ERLAUTERUNG

Narada Muni sah, daB die jungen Haryasvas bereits geldutert waren, da sie an
diesem heiligen Ort lebten und praktisch im Begriff waren, Befreiung zu erlangen.
Warum also hitten sie ermutigt werden sollen, sich ins Familienleben zu verstrik-
ken, welches so finster ist, daB man es nicht verlassen kann, wenn man einmal hin-
eingeraten ist? Anhand dieses Vergleiches bat Narada Muni sie zu tiberlegen, wes-
halb sie der Anweisung ihres Vaters, sich ins Familienleben zu verstricken, folgen
sollten. Indirekt bat er sie, die Stellung der Uberseele, Sri Visnus, im Innern ihres
Herzens zu ergriinden, denn dann wiren sie wirklich erfahren. Mit anderen Worten,
jemand, der zu sehr von seiner materiellen Umgebung beansprucht wird und nicht
im Innern seines Herzens nachforscht, wird in zunehmendem MaBe von der illusio-
nierenden Energie verstrickt. Es war Narada Munis Absicht, die Sohne Prajapati
Daksas dazu zu veranlassen, ihre Aufmerksamkeit der spirituellen Verwirklichung
zuzuwenden, statt sich in die gewohnlichen, aber sehr komplizierten Angelegenhei-
ten der Bevolkerungsvermehrung zu verwickeln. Den gleichen Rat gab Prahlada
Maharaja seinem Vater (SB. 7.5.5):

tat sidhu manye 'sura-varya dehinam
sada samudvigna-dhiyam asad-grahat

hitvatma-patam grham andha-kupam
vanam gato yad dharim dsrayeta

Im finsteren Brunnen des Familienlebens ist man stets von Besorgnis erfiillt, weil
man einen zeitweiligen Korper angenommen hat. Wenn man sich von dieser Be-
sorgnis befreien will, sollte man unverziiglich das Familienleben hinter sich lassen,
um bei der Hochsten Personlichkeit Gottes in Vrndavana Zuflucht zu suchen. Na-
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rada Muni riet den Haryasvas, sich nicht auf das Haushélterleben einzulassen.
Warum sollten sie, da sie bereits im spirituellen Wissen fortgeschritten waren, sich
auf diese Weise verstricken?

VERS 9
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katham sva-pitur adesam
avidvamso vipascitah
anurupam avijriaya
aho sargam karisyatha

katham—wie; sva-pituh—von eurem eigenen Vater; ddesam—die Anweisung;
avidvamsah—unwissend; vipascitah—der alles kennt; anuriipam—geeignet fir euch;
avijiaya—ohne Wissen; aho— o weh; sargam—die Schopfung; karisyatha—ihr wer-
det ausfiihren.

UBERSETZUNG

O weh, euer Vater ist allwissend, aber ihr kennt nicht seine wahre Anwei-
sung! Wie werdet ihr, ohne die wirkliche Absicht eures Vaters zu kennen,
Nachkommenschaft erzeugen?

VERS 10
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sri-Suka uvdca
tan nisamyatha haryasva
autpattika-manisayd
vdacah kuatam tu devarseh
svayam vimamrsur dhiya

sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; rar—das; nisamya—horend; atha
—danach; haryasvah—alle Sohne Prajapati Daksas; autpattika—natiirlich erwacht;
manisayda—durch den Besitz der Fahigkeit zu liberlegen; vdcah—der Rede; kitam
—das Ritsel; ru—aber; devarseh—von Narada Muni; svayam—sie selbst; vimamrsuh
—nachgedacht tiber; dhiya—mit vollstindiger Intelligenz.
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UBERSETZUNG

$riSukadeva Gosvami sagte: Als die Haryaévas die ritselhaften Worte Na-
rada Munis vernahmen, iiberdachten sie diese ohne Hilfe von anderen mit
ihrer natiirlichen Intelligenz.

VERS 11
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bhih ksetram jiva-samjriam yad
anadi nija-bandhanam
adrstva tasya nirvanam
kim asat-karmabhir bhavet

bhiuh—die Erde; ksetram—das Feld der Tétigkeiten; jiva-samjriam—die Bezeich-
nung des spirituellen Lebewesens, das an unterschiedliche Ergebnisse der Aktivitat
gebunden ist; yat—welches; anadi—seit unvordenklicher Zeit existierend; nija-ban-
dhanam—seine eigene Fesselung verursachend; adrstva—ohne zu sehen; rasya—
von diesem; nirvanam—das Nachlassen; kim—welcher Nutzen; asat-karmabhih
—mit zeitweiligen, fruchtbringenden Tatigkeiten; bhaver—kann es geben.

UBERSETZUNG

[Die Haryasvas verstanden die Bedeutung von Naradas Worten folgen-
dermafen.] Das Wort ,,bhih* [,,die Erde’’] bezieht sich auf das Feld der Ti-
tigkeiten. Der materielle Korper, der ein Ergebnis der Handlungen des Le-
bewesens ist, stellt dessen Feld der Titigkeiten dar und gibt dem Lebewesen
falsche Bezeichnungen. Seit unvordenklichen Zeiten hat das Lebewesen ver-
schiedene Arten von materiellen Korpern empfangen, die die Wurzeln der
Bindung an die materielle Welt darstellen. Wenn jemand sich torichter-
weise zeitweiligen, fruchtbringenden Titigkeiten widmet und sich nicht um
ein Nachlassen dieser Bindung bemiiht, was wird dann der Nutzen seiner
Handlungen sein?

ERLAUTERUNG

Narada Muni fiihrte bei seiner Rede an die Haryasvas, die Sohne Prajapati Dak-
sas, zehn Beispiele an — wie das Beispiel vom Konig, vom Konigreich, vom Fluf3,
vom Haus, von den Elementen usw. Nachdem die Haryasvas dariiber nachgedacht
hatten, begriffen sie, daB das Lebewesen, das in seinem Korper gefangen ist, nach
Gliick sucht, aber kein Interesse daran hat, herauszufinden, wie es sich aus seiner
Gefangenschaft befreien kann. Dies ist ein sehr wichtiger Vers, da alle Lebewesen in
der materiellen Welt in ihren jeweiligen Arten von Korpern aktiv sind. Ein Mann
bemiiht sich Tag und Nacht hart um Sinnenbefriedigung, und Tiere wie die
Schweine und die Hunde bemiihen sich ebenfalls Tag und Nacht um Sinnenbefriedi-
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gung. Vogel, Vierbeiner und alle anderen bedingten Lebewesen widmen sich vielfal-
tigen Tatigkeiten, ohne etwas von der Seele zu wissen, die im Korper gefangen ist.
Besonders in der menschlichen Korperform ist es die Pflicht des Lebewesens, auf
eine solche Weise zu handeln, daB es sich aus seiner Gefangenschaft befreien kann,
doch ohne die Anweisungen Naradas oder seines Stellvertreters in der Schiilernach-
folge gehen die Menschen blindlings korperlichen Tatigkeiten nach, um maya-sukha
— flackerhaftes, zeitweiliges Gliick — zu genieBen. Sie wissen nicht, wie sie sich aus
ihrer materiellen Gefangenschaft befreien konnen. Rsabhadeva erklart daher, daB
eine solche Handlungsweise tliberhaupt nicht gut ist, da sie die Ursache dafiir dar-
stellt, daB3 die Seele immer wieder in einen Korper eingekerkert wird, der den dreifa-
chen Leiden des materiellen Daseins unterworfen ist.

Den Haryasvas, den Sohnen Prajapati Daksas, gelang es sofort, den Sinn von Na-
radas Lehren zu verstehen. Unsere Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein ist besonders
fiir solche Erleuchtung bestimmt. Wir versuchen, die Menschen zu erleuchten, da-
mit sie zu dem Verstiandnis gelangen, daB sie im Sinne von tapasya hart arbeiten
sollten, um Selbstverwirklichung und Freiheit von der Bindung durch Geburt, Tod,
Alter und Krankheit zu erreichen, die sich Korper fiir Korper fortsetzt. Maya jedoch
ist sehr stark; sie ist sehr geschickt darin, diesem Vorgang des Verstehens Hinder-
nisse in den Weg zu legen. Deshalb schlieBt sich manchmal jemand der Bewegung
fiir Krsna-BewuBtsein an und verfallt nach einiger Zeit wieder der Gewalt mayas,
da er die Bedeutung dieser Bewegung nicht versteht.

VERS 12
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eka evesvaras turyo
bhagavan svasrayah parah

tam adrstvabhavam pumsah
kim asat-karmabhir bhavet

ekah—einer; eva—tatsachlich; isvarah—hochster Kontrollierender; turyah—die
vierte transzendentale Kategorie; bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; sva-
asrayah—unabhingig, da Er Seine eigene Zuflucht ist; parah—jenseits der materiel-
len Schopfung; tam—Ihn; adrstva—nicht sehend; abhavam—der nicht geboren oder
erschaffen wurde; pumsah—von einem Menschen; kim—welcher Segen; asat-kar-
mabhih—mit zeitweiligen fruchtbringenden Tatigkeiten; bhaver—kann es geben.

UBERSETZUNG

[Narada Muni hatte gesagt, es gebe ein Konigreich, in dem nur ein minn-
licher Biirger lebe. Die Haryasvas erkannten den Sinn dieser Worte.] Der
einzige GenieRer ist der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, der alles
an jedem Ort beobachtet. Er besitzt sechs Reichtiimer in Vollkommenheit
und ist vollig unabhingig von jedem anderen. Er ist niemals den drei Er-
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scheinungsweisen der materiellen Natur unterworfen, denn Er ist immer
transzendental zur materiellen Schopfung. Wenn die Angehorigen der
menschlichen Gesellschaft lhn, den Hochsten, durch ihren Fortschritt im
Wissen und in ihren Titigkeiten nicht verstehen, sondern sich einfach wie
Katzen und Hunde Tag und Nacht um zeitweiliges Gliick bemiihen, welchen
Nutzen werden dann ihre Titigkeiten haben?

ERLAUTERUNG

Narada Muni erwahnte ein Konigreich, in dem es nur einen Konig ohne einen
Rivalen gibt. Die gesamte spirituelle Welt und insbesondere die kosmische Mani-
festation hat nur einen Besitzer oder GenieBer — die Hochste Personlichkeit Gottes,
die liber der materiellen Manifestation steht. Aus diesem Grund wird der Herr als
turya, als derjenige, der auf der vierten Ebene existiert, beschrieben. Er wird auch
als abhava beschrieben. Das Wort bhava (geboren werden) stammt von dem Wort
bhi (sein). Wie in der Bhagavad-gita (8.19) erklirt wird: bhitva bhitva praliyate.
Die Lebewesen in der materiellen Welt sind wiederholter Geburt und Vernichtung
ausgesetzt. Der Herr jedoch, die Hochste Personlichkeit Gottes, ist weder bhutva
noch praliyate; Er ist ewig. Mit anderen Worten, Er ist nicht gezwungen, geboren
zu werden wie Menschen und Tiere, die, weil sie sich hinsichtlich der Seele in Un-
wissenheit befinden, wiederholt geboren werden und sterben. Die Hochste Person-
lichkeit Gottes, Krsna, ist solchen Wandlungen des Korpers nicht unterworfen, und
jemand, der etwas anderes annimmt, muB als ein Narr angesehen werden (avaja-
nanti mam mudhda mdnusim tanum dsritam). Narada Muni rat, daB die Menschen
nicht ihre Zeit verschwenden sollten, indem sie ohne einen echten Nutzen einfach
nur wie Katzen und Affen umherspringen. Es ist die Pflicht des Menschen, die
Hochste Personlichkeit Gottes zu verstehen.

VERS 13

WA A3 ag e Rt it aen |
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puman naivaiti yad gatva
bila-svargam gato yatha
pratyag-dhamavida iha
kim asat-karmabhir bhavet

puman—ein Mensch; na—nicht; eva—tatsachlich; eti—kommt zuriick; yar—zu
dem; gatvd—hingegangen; bila-svargam—dem Bereich des niederen Planeten-
systems, das als Patala bekannt ist; garah—gegangen; yatha—wie; pratyak-dhama
—die strahlende spirituelle Welt; avidah—des unintelligenten Menschen; iha—in der
materiellen Welt; kim—welcher Nutzen; asat-karmabhih—mit zeitweiligen, frucht-
bringenden Tatigkeiten; bhaver—kann es geben.
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UBERSETZUNG

[Narada Muni hatte berichtet, daR es ein bila oder Loch gibt, aus dem
man, wenn man einmal hineingeraten ist, nicht mehr wiederkehrt. Die
Harya$vas verstanden die Bedeutung dieses Beispiels.] Es ist kaum jemals be-
obachtet worden, daB jemand, der in das niedere Planetensystem gelangt
ist, das man Patala nennt, wieder zuriickkehrte. Ebenso kehrt man nicht
wieder in die materielle Welt zuriick, wenn man in den Vaikuntha-dhama
[pratyag-dhama) eingeht. Wenn es einen solchen Ort gibt, von dem man,
wenn man dort einmal angelangt ist, nicht in den leidvollen Daseinszustand
zuriickkehrt, was ist denn der Sinn davon, wie Affen in der zeitweiligen, ma-
teriellen Welt umherzuspringen und diesen Ort nicht zu sehen oder zu ver-
stehen? Was wird der Gewinn sein?

ERLAUTERUNG

Wie in der Bhagavad-gita (15.6) erklart wird: yad gatvd na nivartante tad dhama
paramam mama. Es gibt ein Reich, aus dem man, wenn man einmal dorthingelangt
ist, nicht wieder in die materielle Welt zuriickkehrt. Dieses Reich wird des ofteren
beschrieben. An anderer Stelle in der Bhagavad-gita (4.9) sagt Krsna:

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 Verlassen des Korpers nicht wieder in der materiellen Welt geboren, son-
dern gelangt in Mein ewiges Reich, o Arjuna.*

Wenn man Krsna, der bereits als der Hochste Konig beschrieben wurde, in rech-
ter Weise verstehen kann, kehrt man nach dem Verlassen seines materiellqn Kor-
pers nicht mehr hierher zurtick. Diese Tatsache wird im folgenden Vers des Srimad-
Bhagavatam beschrieben: puman naivaiti yad gatva. Man kehrt nicht in die mate-
rielle Welt zuriick, sondern begibt sich zuriick nach Hause, zu Gott, um ein ewiges,
gliickseliges Leben des Wissens zu filhren. Warum kiimmern sich die Leute nicht
darum? Was wird es ihnen niitzen, wieder in der materiellen Welt geboren zu wer-
den — manchmal als Mensch, manchmal als Halbgott und manchmal als Hund oder
Katze? Was niitzt es, auf diese Weise Zeit zu verschwenden? Krsna bringt dies in
der Bhagavad-gita (8.15) sehr deutlich zum Ausdruck:

mam upetya punar janma
duhkhalayam asasvatam

napnuvanti mahatmanah
samsiddhim paramam gatah

,,Nachdem die groBen Seelen, die hingegebenen yogis, Mich erreicht haben, keh-
ren sie niemals wieder zuriick in diese zeitweilige Welt, die voller Leiden ist, da sie
die hochste Vollkommenbheit erreicht haben.
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Es sollte das eigentliche Anliegen eines Menschen sein, sich von der Wiederho-
lung von Geburt und Tod zu befreien und die hochste Vollkommenheit des Lebens
zu erreichen, das heif3t, mit dem Hochsten Konig in der spirituellen Welt zu leben.
In diesen Versen sagen die Sohne Daksas wiederholt: kim asat-karmabhir bhavet.
,,Was ist der Nutzen von zeitweiligen, fruchtbringenden Tatigkeiten?*

VERS 14

AT g SRR onfear
afegmade Rt 1281

nand-rupatmano buddhih
svairiniva gunanvita
tan-nistham agatasyeha
kim asat-karmabhir bhavet

nana—vielfaltige; rupd—der Gestalten oder Gewander hat; armanah—des Lebe-
wesens; buddhih—die Intelligenz; svairini—eine Prostituierte, die sich freimiitig mit
verschiedenen Arten von Kleidern und Schmuckstiicken verschonert; iva—wie;
guna-anvita—mit der Erscheinungsweise der Leidenschaft usw. ausgestattet; taz-
nistham—das Nachlassen dessen; agatasya—von jemand, der nicht erlangt hat;
iha—in dieser materiellen Welt; kim asat-karmabhih bhavet—was niitzt es, zeitweili-
gen, fruchtbringenden Tatigkeiten nachzugehen.

UBERSETZUNG

[Narada Muni hatte eine Frau beschrieben, die eine berufsmiRige Prosti-
tuierte ist. Die Haryaévas begriffen, wer damit gemeint war.] Die unstetige
Intelligenz eines jeden Lebewesens, die mit der Erscheinungsweise der Lei-
denschaft vermischt ist, gleicht einer Prostituierten, die ihre Kleidung
wechselt, um die Aufmerksamkeit eines Mannes auf sich zu ziehen. Wenn
man sich vollstindig fruchtbringenden Titigkeiten widmet, ohne daB man
versteht, wie dies geschieht, was erreicht man dann wirklich?

ERLAUTERUNG

Eine Frau ohne Ehemann erklart sich fiir unabhingig, was bedeutet, daB sie zu
einer Prostituierten wird. Eine Prostituierte kleidet sich im allgemeinen auf ver-
schiedene Arten, die darauf abzielen, die Aufmerksamkeit eines Mannes auf den un-
teren Teil ihres Korpers zu richten. Heutzutage ist es eine weitverbreitete Modeer-
scheinung, daB die Frau fast nackt umherlauft, indem sie den unteren Teil ihres
Korpers nur leicht verdeckt, um die Aufmerksamkeit eines Mannes zum sexuellen
GenuB auf ihre intimen Korperteile zu ziehen. Die Intelligenz, die dafiir benutzt
wird, den Mann auf den unteren Teil des Korpers aufmerksam zu machen, ist die
Intelligenz einer professionellen Prostituierten. Ebenso wechselt die Intelligenz eines
Lebewesens, das seine Aufmerksamkeit nicht Krsna oder der Bewegung fiir Krsna-
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BewuBtsein zuwendet, einfach nur Kleider wie eine Prostituierte. Was ist der Nut-
zen einer solch torichten Intelligenz? Man sollte seine Intelligenz bewuBt auf eine
solche Weise einsetzen, daB man nicht mehr von einem Korper zum andern wech-
seln muB.

Karmis wechseln standig ihre Tatigkeit, doch ein Krsna-bewuBter Mensch wech-
selt seine Tatigkeit nicht, denn es ist seine einzige Tatigkeit, die Aufmerksamkeit
Krsnas auf sich zu ziehen, indem er den Hare-Krsna-mantra chantet und ein sehr
einfaches Leben fiihrt, ohne den taglichen Veranderungen der Mode nachzugehen.
In unserer Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein werden modebewuBlte Menschen ge-
lehrt, eine Mode anzunehmen — die Kleidung eines Vaisnavas, mit rasiertem Kopf
und tilaka. Sie werden gelehrt, sich in Gedanken, Kleidung und EBgewohnheiten
stets sauber zu halten, damit sich ihr Krsna-BewuBtsein festigt. Was niitzt es, seine
Kleidung zu dndern, indem man manchmal langes Haar und einen langen Bart tragt
und sich manchmal anders kleidet? Das ist nicht gut. Man sollte nicht seine Zeit mit
solchen frivolen Téatigkeiten verschwenden. Man sollte stets im Krsna-BewuBtsein
verankert sein und mit fester Entschlossenheit die Heilkur des hingebungsvollen
Dienstes durchfiihren.

VERS 15

FawdEfed g @mﬁn
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tat-sanga-bhramsitaisvaryam
samsarantam kubhdryavat
tad-gatir abudhasyeha
kim asat-karmabhir bhavet

tat-sanga—durch das Zusammensein mit der Prostituierten der Intelligenz;
bhramsita—weggenommen; aisvaryam—der Reichtum der Unabhiangigkeit; samsa-
rantam—sich der materiellen Lebensweise unterziehend; ku-bharya-vat—genau wie
ein Mensch, der eine verunreinigte Frau besitzt; tar-gatih—die Bewegungen der
verunreinigten Intelligenz; abudhasya—von jemandem, der nicht weil}; /ha—in die-
ser Welt; kim asat-karmabhih bhavet—was kann es niitzen, zeitweiligen fruchtbrin-
genden Tatigkeiten nachzugehen.

UBERSETZUNG

[Narada Muni hatte auch von einem Mann gesprochen, der der Ehemann
der Prostituierten ist. Die Haryaévas verstanden dies folgendermafen.]
Wenn man der Ehemann einer Prostituierten wird, verliert man alle Unab-
hingigkeit. Ebenso verlingert ein Lebewesen, dessen Intelligenz verunrei-
nigt ist, sein materialistisches Leben. Frustriert durch die materielle Natur,
muB man den Bewegungen der Intelligenz folgen, die verschiedene Zu-
stinde von Gliick und Leid erzeugt. Was wird es niitzen, wenn man unter
solchen Bedingungen fruchtbringenden Titigkeiten nachgeht?
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ERLAUTERUNG

Verunreinigte Intelligenz wird mit einer Prostituierten verglichen. Jemand, der
seine Intelligenz nicht geldutert hat, wird, so sagt man, von dieser Prostituierten be-
herrscht. Wie in der Bhagavad-gita (2.41) erklart wird: vyavasayatmika buddhir
ekeha kuru-nandana. Diejenigen, die wirklich ernsthaft sind, werden von einer Art
der Intelligenz geleitet, namlich der Intelligenz im Krsna-BewuBtsein. Bahu-sakha
hy anantas ca buddhayo 'vyavasdyinam: Wer nicht in rechter Intelligenz verankert
ist, entdeckt viele Lebensweisen. Auf diese Weise in materielle Tatigkeiten verwik-
kelt, ist man den verschiedenen Erscheinungsweisen der materiellen Natur ausge-
setzt und einer Vielfalt sogenannten Gliicks und Leids unterworfen. Wenn jemand
der Ehemann einer Prostituierten wird, kann er nicht gliicklich sein, und ebenso
wird jemand, der den Anordnungen der materiellen Intelligenz und des materiellen
BewuBtseins folgt, niemals gliicklich sein.

Man muB die Tatigkeiten der materiellen Natur mit Vernunft verstehen. Wie in
der Bhagavad-gita (3.27) erklart wird:

prakrteh kriyamanani
gunaih karmani sarvasah

ahankara-vimiadhatma
kartaham iti manyate

,,Die verwirrte spirituelle Seele halt sich unter dem EinfluB der drei Erschei-
nungsweisen der materiellen Natur fiir den Ausfiihrenden von Handlungen, die in
Wirklichkeit von der Natur verrichtet werden.

Obgleich man den Anordnungen der materiellen Natur Folge leisten muf3, halt
man sich vergniigt fiir den Meister oder Ehemann der materiellen Natur. Wissen-
schaftler zum Beispiel versuchen, Leben fiir Leben die Herren der materiellen Natur
zu sein, ohne sich darum zu kimmern, die Hochste Person zu verstehen, unter
deren Fiihrung sich alles in der materiellen Welt bewegt. Weil sie versuchen, die
Herren der materiellen Natur zu spielen, sind sie Imitationsgotter, die in der Offent-
lichkeit verkiinden, der wissenschaftliche Fortschritt werde eines Tages die soge-
nannte Herrschaft Gottes vermeiden konnen. In Wirklichkeit jedoch ist das Lebewe-
sen, das die Fligungen Gottes nicht kontrollieren kann, gezwungen, mit einer Prosti-
tuierten, der verunreinigten Intelligenz, zusammenzusein und verschiedene mate-
rielle Kérper anzunehmen. In der Bhagavad-gita (13.22) wird erklart:

purusah prakrti-stho hi
bhunkte prakrti-jan gunan

kdranam guna-sango 'sya
sad-asad-yoni-janmasu

,,90 folgt das Lebewesen in der materiellen Welt den Wegen des Lebens und ge-
nieBt die drei Erscheinungsweisen der Natur. Das hat seine Ursache in der Verbin-
dung mit dieser materiellen Natur. Auf diese Weise trifft es mit Gut und Bose unter
den verschiedenen Arten des Lebens zusammen.*
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Wenn man sich vollstandig zeitweiligen, fruchtbringenden Tatigkeiten widmet
und nicht das wahre Problem 10st, welchen Gewinn wird man dann erlangen?

VERS 16
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srsty-apyaya-karim mayam
veld-kulanta-vegitam
mattasya tam avijnasya
kim asat-karmabhir bhavet

srsti—Schopfung; apyaya—Auflosung; karim—jemand, der veranlaBt; mayam
—die illusionierende Energie; vela-kiila-anta—in der Néahe der Ufer; vegitam—sehr
schnell; mattasya—an jemanden, der verriickt ist; tam—jene materielle Natur; avi-
jnasya—jemand, der nicht weil3; kim asat-karmabhih bhavet—welchen Nutzen kann
es geben durch die Ausiibung zeitweiliger fruchtbringender Tatigkeiten.

UBERSETZUNG

[Narada Muni hatte gesagt, daB es einen FluR gibt, der in beide Richtun-
gen flieBt. Die Haryaévas verstanden den Sinn dieser Aussage.] Die mate-
rielle Natur wirkt auf zweifache Weise — durch Schépfung und durch Ver-
nichtung. Deshalb flieBt der FluRB der materiellen Natur in beide Richtun-
gen. Ein Lebewesen, das versehentlich in diesen FluR fillt, geht in dessen
Wellen unter, und weil die Strémung in der Nihe der FluBufer schneller ist,
gelingt es ihm nicht, den FluB zu verlassen. Was wird es niitzen, in diesem
FluR mayas fruchtbringende Titigkeiten auszufiihren?

ERLAUTERUNG

Man mag in den Wellen des Flusses der mdya treiben, doch man kann sich aus
den Wellen befreien, wenn man an die Ufer des Wissens und der Entsagung gelangt.
In der Nahe dieser Ufer jedoch sind die Wellen stark. Wenn man nicht einsieht, daB
man von diesen Wellen hin- und hergeworfen wird, sondern sich einfach zeitweili-
gen, fruchtbringenden Tatigkeiten widmet, was wird man dann fiir einen Nutzen er-
halten?

In der Brahma-samhita (5.44) findet sich folgende Erklarung:

srsti-sthiti-pralaya-sadhana-saktir eka
chayeva yasya bhuvanani vibharti durga

Die maya-sakti, Durga, ist zustandig fiir srsti-sthiti-pralaya, die Schopfung und
Vernichtung, und sie wirkt unter der Fiihrung des Hochsten Herrn (mayddhyaksena
prakrtih siyate sa-caracaram). Wenn man in den FluB der Unwissenheit fallt, wird
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man von den Wellen hin- und hergeworfen, doch die gleiche maya kann einen auch
retten, wenn man sich Krsna ergibt oder Krsna-bewuf3t wird. Krsna-BewuBtsein ist
Wissen und Entsagung. Ein Krsna-bewuBter Mensch erhilt Wissen aus der vedi-
schen Literatur, und gleichzeitig muB3 er Entsagung tiben.

Um Freiheit vom materiellen Leben zu erlangen, muB8 man sich dem Krsna-
BewuBtsein zuwenden. Welchen Nutzen wird man andernfalls erhalten, wenn man
sich nur fleiBig dem sogenannten Fortschritt der Wissenschaft widmet? Was fiir
einen Nutzen hat es, ein groBer Wissenschaftler oder Philosoph zu sein, wenn man
von den Wellen der Natur hinweggetragen wird? Die weltliche Wissenschaft und
die weltliche Philosophie sind ebenfalls materielle Schopfungen. Man mul3 begrei-
fen, wie mayd arbeitet und wie man sich aus den heftigen Wellen des Flusses der
Unwissenheit rettet. Das ist die erste Pflicht des Menschen.

VERS 17
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panca-vimsati-tattvanam
puruso 'dbhuta-dar panah
adhyatmam abudhasyeha
kim asat-karmabhir bhavet

panca-vimsati—finfundzwanzig; tattvanam—der Elemente; purusah—die Hoch-
ste Personlichkeit Gottes; adbhuta-dar panah—der jenige, der wunderbare Manifesta-
tionen bewirkt; adhydtmam—der Aufseher aller Ursachen und Wirkungen;
abudhasya—von jemandem, der nicht weil; iha—in dieser Welt; kim asat-karma-
bhih bhavet—was kann es niitzen, zeitweiligen fruchtbringenden Tatigkeiten nach-
zugehen.

UBERSETZUNG

[Narada Muni hatte gesagt, daB es ein Haus gibt, das aus fiinfundzwanzig
Elementen besteht. Die Haryaévas verstanden dieses Gleichnis.] Der Hochste
Herr ist das Reservoir der fiinfundzwanzig Elemente, und als das Hochste
Wesen, der Aufseher von Ursache und Wirkung, verursacht Er ihre Mani-
festation. Wenn man, ohne diese Hochste Personlichkeit zu kennen, zeit-
weiligen fruchtbringenden Titigkeiten nachgeht, welchen Nutzen wird
man dann erhalten?

ERLAUTERUNG

Philosophen und Wissenschaftler fiihren gelehrte Forschungen durch, um die ur-
spriingliche Ursache zu entdecken, doch sie sollten dies auf wissenschaftliche Weise
betreiben und nicht launenhaft oder mittels phantastischer Theorien. Die Wissen-
schaft von der urspriinglichen Ursache wird in verschiedenen vedischen Schriften
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erklart: Athdto brahma-jijiiasa / janmddy asya yatah. Das Vedanta-sitra erklart,
daB man nach der Hochsten Seele fragen sollte. Solches Fragen nach dem Héchsten
wird brahma-jijiasa genannt. Die Absolute Wahrheit oder tattva wird im Srimad-
Bhagavatam (1.2.11) dargelegt:

vadanti tat tattva-vidas
tattvam yaj jianam advayam

brahmeti paramatmeti
bhagavan iti sabdyate

,,Gelehrte Transzendentalisten, die die Absolute Wahrheit kennen, nennen diese
nichtduale Substanz Brahman, Paramatma oder Bhagavan.*

Die Absolute Wahrheit erscheint Anfangern als unpersonliches Brahman und
fortgeschrittenen mystischen yogis als Paramatma, als die Uberseele, doch Gottge-
weihte, die fortgeschritten sind, verstehen die Absolute Wahrheit als den Hochsten
Herrn, Visnu.

Die materielle kosmische Manifestation ist eine Erweiterung der Energie Sri
Krsnas bzw. Sri Visnus.

eka-desa-sthitasyagner
Jyotsna vistarini yathd

parasya brahmanah saktis
tathedam akhilam jagat

,,Was auch immer wir in dieser Welt sehen, ist nichts anderes als eine Erweite-
rung verschiedener Energien der Hochsten Personlichkeit Gottes, die einem Feuer
gleicht, das sein Licht weithin verbreitet, obgleich es sich an einem Ort befindet.*
(Visnu Purana)

Die gesamte kosmische Manifestation ist eine Erweiterung des Hochsten Herrn.
Wenn man daher nicht Nachforschungen anstellt, um die hochste Ursache zu fin-
den, sondern statt dessen falschlich nichtigen, zeitweiligen Tatigkeiten nachgeht, was
niitzt dann die Forderung nach Anerkennung als ein bedeutender Wissenschaftler
oder Philosoph? Wenn jemand die endgiiltige Ursache nicht kennt, was ist dann der
Nutzen seiner wissenschaftlichen und philosophischen Forschung?

Der purusa, die urspriingliche Person — Bhagavan, Visnu — kann nur durch hin-
gebungsvollen Dienst verstanden werden. Bhaktya mam abhijanati yavan yas casmi
tattvatah: Nur durch hingebungsvollen Dienst kann man die Hochste Person verste-
hen, die hinter allem steht. Man muB versuchen zu begreifen, daB die materiellen
Elemente die getrennte, niedere Energie des Herrn darstellen und daB3 das Lebewe-
sen die spirituelle Energie des Herrn ist. Was auch immer wir erfahren, ein-
schlieBlich der Materie und der spirituellen Seele, der Lebenskraft, ist nichts anderes
als eine Verbindung zweier Energien Sri Visnus — der niederen Energie und der ho-
heren Energie. Man sollte die Tatsachen beziiglich der Schopfung, Erhaltung und
Vernichtung ernsthaft studieren wie auch den ewigen Ort, von dem man niemals
wieder zuriickkehren muB (yad gatva na nivartante). Die menschliche Gesellschaft
sollte dies studieren, doch statt solches Wissen zu pflegen, fiihlen sich die Menschen
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zu zeitweiligem Gliick und Sinnenbefriedigung hingezogen, welche in bodenlose und
grenzenlose Leidenschaft ausarten. Man erhalt keinen Gewinn durch derartige Ta-
tigkeiten; man muB sich in der Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein betitigen.

VERS 18
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aisvaram sastram utsrjya
bandha-moksanudarsanam
vivikta-padam ajridya
kim asat-karmabhir bhavet

aisvaram—das Verstindnis von Gott oder Krsna-BewuBtsein iiberbringend,
sastram—vedische Literatur; utsrjya—aufgebend; bandha—von Bindung; mok-
sa—und von Befreiung; anudarsanam—uns tliber die Wege aufklarend; vivikta-pa-
dam—Spirituelles von Materiellem unterscheidend; ajiigya—nicht wissend; kim
asat-karmabhih bhavet—was konnen zeitweilige fruchtbringende Tétigkeiten niit-
zen.

UBERSETZUNG

[Narada Muni hatte von einem Schwan gesprochen. Die Bedeutung die-
ses Schwans wird in diesem Vers erklirt.] Die vedischen Schriften [§astras]
beschreiben anschaulich, wie man den Hochsten Herrn, die Quelle aller
materiellen und spirituellen Energie, verstehen kann. Tatsichlich erkliren
sie ausfiihrlich diese beiden Energien. Der Schwan [hamsa] ist jemand, der
zwischen Materiellem und Spirituellem unterscheidet, der die Essenz von
allem annimmt und der die Wege der Bindung und die Wege der Befreiung
erklirt. Die Worte der Schriften bestehen aus vielerlei Klangschwingungen.
Wenn ein torichter Halunke das Studium dieser §astras unterlifRt, um sich
zeitweiligen Titigkeiten zu widmen, was wird das Ergebnis sein?

ERLAUTERUNG

Die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein ist sehr begierig, vedische Schriften in mo-
dernen Sprachen, besonders in westlichen Sprachen wie Englisch, Franzosisch und
Deutsch, zu veroffentlichen. Die Filihrer der westlichen Welt, namlich die Amerika-
ner und die Europaer, sind zu den Idolen der modernen Zivilisation geworden, da
die westlichen Menschen in zeitweiligen Tatigkeiten, die dem Fortschritt der mate-
rialistischen Zivilisation dienen, hoch entwickelt sind. Ein verniinftiger Mensch je-
doch kann erkennen, daB all diese groBartigen Taten, obgleich sie fiir das zeitweilige
Leben vielleicht sehr wichtig sein mogen, nichts mit dem ewigen Leben zu tun ha-
ben. Die gesamte Welt versucht, die materialistische Zivilisation des Westens nach-
zuahmen, und deshalb ist die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein sehr daran interes-



236 $rimad-Bhagavatam [Canto 6, Kap. 5

siert, den westlichen Menschen Wissen zu geben, indem sie die urspriinglichen vedi-
schen Schriften aus der Sanskrit-Sprache in westliche Sprachen iibertragt.

Das Wort vivikta-padam bezieht sich auf den Pfad logischer Abhandlungen hin-
sichtlich des Lebensziels. Wenn man das, was im Leben wichtig ist, nicht erortert,
wird man in Finsternis versetzt und mufl ums Dasein kimpfen. Was niitzt einem
Menschen dann sein Fortschritt im Wissen? Die Menschen des Westens sehen, wie
ihre Studenten trotz groBartiger Einrichtungen zur Universitatsausbildung Hippies
werden. Die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein jedoch versucht, irregefiihrte, dro-
genabhéngige Studenten fiir den Dienst Krsnas zu gewinnen und sie mit den besten
Wohlfahrtstatigkeiten fiir die menschliche Gesellschaft zu beschaftigen.

VERS 19

oA 9 et q fresdaser |
TR EREeRAng 18Rl

kala-cakram bhrami tiksnam
sarvam niskarsayaj jagat
svatantram abudhasyeha
kim asat-karmabhir bhavet

kala-cakram—das Rad der ewigen Zeit; bhrami—sich automatisch drehend;
tiksnam—sehr scharf; sarvam—alle; niskarsayat—treibend; jagat—die Welt; sva-tan-
tram—unabhingig; sich nicht um die sogenannten Wissenschaftler und Philosophen
kiimmernd; abudhasya—von jemand, der nicht kennt (dieses Prinzip der Zeit),
iha—in dieser materiellen Welt; kim asat-karmabhih bhavet—was niitzt es, zeitweili-
gen fruchtbringenden Tatigkeiten nachzugehen.

UBERSETZUNG

[Narada Muni hatte von einem Gerit gesprochen, das aus scharfen Klin-
gen und Blitzen besteht. Die Harya$vas verstanden dieses Beispiel folgen-
dermaRen.] Die Bewegung der ewigen Zeit ist sehr scharf — so, als bestehe
sie aus Rasiermessern und Blitzen. Ununterbrochen und véllig unabhingig
hilt sie die Tdtigkeiten der gesamten Welt im Gange. Wenn man nicht ver-
sucht, das ewige Element der Zeit zu studieren, welchen Nutzen kann man
dann von zeitweiligen, materiellen Titigkeiten erhalten?

ERLAUTERUNG

Dieser Vers erklart die Worte ksaura-pavyam svayam bhrami, die sich besonders
auf den Kreislauf der ewigen Zeit beziehen. Es heil3t, daB die Zeit vor niemand Halt
macht. Dies kommt auch in den Morallehren des grofen Politikers Canakya Pandita
zum Ausdruck:
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ayusah ksana eko ’pi

na labhya svarna-kotibhih
na cen nirarthakam nitih

ka ca hanis tato 'dhika

Nicht einmal fiir Millionen von Dollars kann man auch nur einen Augenblick
vom Leben eines Menschen zuriickgewinnen. Deshalb sollte man tiberlegen, welch
groBen Verlust man erleidet, wenn man auch nur einen Augenblick seines Lebens
fiir nichts verschwendet. Wie ein Tier lebend und ohne ein Verstindnis vom Ziel
des Lebens, denkt man torichterweise, es gebe keine Ewigkeit und seine Lebens-
spanne von fiinfzig, sechzig oder im Hochstfall hundert Jahren sei alles. Das ist die
groBte Torheit. Die Zeit ist ewig, und in der materiellen Welt durchlduft man ver-
schiedene Phasen des ewigen Lebens. Die Zeit wird hier mit einem scharfen Rasier-
messer verglichen. Ein Rasiermesser ist dafiir bestimmt, da3 man sich die Barthaare
vom Gesicht rasiert, doch wenn man nicht vorsichtig damit umgeht, wird das Ra-
siermesser Schaden anrichten. Es wird hier geraten, daB man nicht sein Leben
miBbrauchen und dadurch Schaden anrichten sollte. Man sollte auBerst darauf be-
dacht sein, seine Lebensspanne zur spirituellen Verwirklichung, das hei3t fiir
Krsna-BewuBtsein, zu nutzen.

VERS 20

o fgRd @t 7 ¥R faaey |
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sastrasya pitur adesam
Yo na veda nivartakam
katham tad-anuriupaya
guna-visrambhy upakramet

sastrasya—der Schriften; pituh—des Vaters, adesam—die Anweisung;, yah—
jemand, der; na—nicht; veda—versteht; nivartakam—was das Nachlassen der mate-
riellen Lebensweise bewirkt; katham—wie; tat-anuripdya—den Anweisungen der
sastras folgen; tat-visrambhi—ein Mensch, der in die drei Erscheinungsweisen der
materiellen Natur verstrickt ist; upakramet—kann sich der Erzeugung von Nach-
kommenschaft widmen.

UBERSETZUNG

[Narada Muni hatte gefragt, wie man sich aus Unwissenheit seinem eige-
nen Vater widersetzen konne. Die Harya$vas verstanden die Bedeutung die-
ser Frage.] Man muR die urspriinglichen Anweisungen der §astras anerken-
nen. In der vedischen Zivilisation wird dem Meénschen zum Zeichen der
zweiten Geburt eine heilige Schnur iibergeben. Man nimmt seine zweite
Geburt, wenn man von einem echten spirituellen Meister Anweisungen aus
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den $astras empfangen hat. Deshalb ist die §astra, die Schrift, der wirkliche
Vater. Die §astras lehren uns, daR man seine materielle Lebensweise been-
den sollte. Wenn man nicht den Sinn der Anweisungen des Vaters, das heifit
der $astras, kennt, befindet man sich in Unwissenheit. Die Worte eines ma-
teriellen Vaters, der sich bemiiht, seine Sohne mit materiellen Tatigkeiten
zu beschiftigen, sind nicht die wahren Anweisungen des Vaters.

ERLAUTERUNG

Die Bhagavad-gita (16.7) erklart: pravrttim ca nivrttim ca jana na vidur asurah.
Déamonen, die niedriger als Menschen stehen, aber nicht als Tiere bezeichnet wer-
den, kennen nicht die Bedeutung von pravrtti und nivrtti — Arbeit, die getan werden
soll, und Arbeit, die nicht getan werden soll. In der materiellen Welt hat jedes Lebe-
wesen den Wunsch, die materielle Welt so weit wie moglich zu beherrschen. Das
wird pravrtti-mdrga genannt. Alle sdstras jedoch empfehlen nivreti-marga oder Be-
freiung von der materialistischen Lebensweise. Abgesehen von den sastras der vedi-
schen Zivilisation, die die alteste der Welt ist, stimmen auch andere sdstras in die-
sem Punkt iiberein. In den buddhistischen sastras zum Beispiel erklart Buddha, da3
man das nirvdna erreicht, wenn man die materialistische Lebensweise aufgibt. In der
Bibel, die auch eine sastra ist, findét man die gleiche Anweisung: Man sollte das ma-
terialistische Leben beenden und in das Konigreich Gottes zuriickkehren. In jeder
sastra, die man untersuchen mag, besonders in der vedischen sdstra, wird der glei-
che Rat gegeben: Man sollte sein materialistisches Leben aufgeben und zu seinem ur-
spriinglichen, spirituellen Leben zuriickkehren. Auch Sankaracarya trigt dieselbe
SchluBfolgerung vor: brahma satyam jagan mithya. Die materielle Welt oder das
materialistische Leben ist eine bloBe Illusion, und deshalb sollte man seine illusori-
schen Tatigkeiten beenden und zur Ebene des Brahmans gelangen.

Das Wort sdstra bezieht sich auf die Schriften, insbesondere auf die vedischen
Biicher des Wissens. Die Veden — Sama, Yajur, Rg und Atharva — und andere Bii-
cher, die Wissen aus diesen Veden ableiten, werden als vedische Schriften angesehen.
Die Bhagavad-gita ist die Essenz allen vedischen Wissens, und deshalb ist sie die
Schrift, deren Anweisungen ganz besonders akzeptiert werden sollten. In dieser Es-
senz aller sastras rit Krsna personlich, daB man alle anderen Pflichten aufgeben und
sich Thm ergeben sollte (sarva-dharman parityajya mam ekam saranam vraja).

Man sollte darin eingeweiht werden, den Prinzipien der sastras zu folgen. Wenn
jemand Einweihung empfangt, bittet unsere Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein den
Anwirter, zur SchluBfolgerung der sdstras zu gelangen, indem er den Rat Krsnas,
des hochsten Sprechers der sastra, annimmt und die Prinzipien der materialisti-
schen Lebensweise vergi3t. Deshalb empfehlen wir folgende Prinzipien: keine unzu-
lassige Sexualitat, keine Berauschung, kein Gliicksspiel und kein Essen von Fleisch.
Die Einhaltung dieser vier Prinzipien wird einen intelligenten Menschen dazu befa-
higen, sich vom materialistischen Leben zu befreien und nach Hause, zu Gott, zu-
riickzukehren.

Hinsichtlich der Anweisungen des Vaters und der Mutter ist zu sagen, daB3 jedes
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Lebewesen, einschlieBlich sogar der unbedeutenden Katzen, Hunde und Schlangen,
von einem Vater und einer Mutter in die Welt gesetzt wird. Einen materiellen Vater
und eine materielle Mutter zu bekommen ist also kein Problem. In jeder Lebens-
form, Geburt fiir Geburt, erhalt das Lebewesen einen Vater und eine Mutter. In der
menschlichen Gesellschaft jedoch bleibt man sicherlich in Finsternis, wenn man sich
mit seinem materiellen Vater und seiner materiellen Mutter und deren Anweisun-
gen zufriedengibt und keinen weiteren Fortschritt macht, indem man einen spirituel-
len Meister annimmt und sich in den sastras ausbilden 1a8t. Die materiellen Eltern
sind nur dann von Bedeutung, wenn sie daran interessiert sind, ihren Sohn darin
auszubilden, sich aus der Gewalt des Todes zu befreien. Dies wird auch von Rsabha-
deva (SB. 5.5.18) gelehrt: pitd na sa sydj janani na sa syat / na mocayed yah samu-
peta-mrtyum. Man sollte nicht danach streben, eine Mutter oder ein Vater zu wer-
den, wenn man seine Schutzbefohlenen nicht vor der bevorstehenden Gefahr des
Todes retten kann. Eltern, die nicht wissen, wie ihr Sohn gerettet werden kann, ha-
ben keinen Wert, weil man solche Eltern in jeder Lebensform erhalten kann, selbst
unter den Katzen, den Hunden und so fort. Nur ein Vater und eine Mutter, die ihren
Sohn zur spirituellen Ebene erheben konnen, sind echte Eltern. Deshalb hei3t es
nach dem vedischen System: janmana jayate sudrah. Man wird von einem materiel-
len Vater und einer solchen Mutter als ein sidra zur Welt gebracht. Der Sinn des
Lebens jedoch ist es, ein brahmana, ein erstklassiger Mensch, zu werden.

Ein erstklassiger, intelligenter Mensch wird als brahmana bezeichnet, weil er das
Hochste Brahman, die Absolute Wahrheit kennt. Nach den vedischen Lehren (tad-
vijidnartham sa gurum evabhigaccher) muB man sich, um diese Wissenschaft zu er-
lernen, an einen echten guru, einen spirituellen Meister, wenden, der den Schiiler
mit der heiligen Schnur einweihen wird, damit er in der Lage sein wird, das vedische
Wissen zu verstehen. Janmand jayate siudrah samskarad dhi bhaved dvijah. Durch
die Bemiihung eines echten spirituellen Meisters ein brdhmana zu werden wird
samskara genannt. Nach der Einweihung beschéftigt man sich mit dem Studium der
sastras, die den Schiiler lehren, wie man Befreiung vom materialistischen Leben er-
langt und nach Hause, zu Gott, zuriickkehrt.

Die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein lehrt dieses hohere Wissen der Abkehr
vom materialistischen Leben und der Riickkehr zu Gott, doch ungliicklicherweise
sind viele nicht sehr zufrieden mit dieser Bewegung. Abgesehen von den Eltern un-
serer Schiiler sind auch viele Geschaftsleute unzufrieden, weil wir unsere Schiiler
lehren, Berauschung, das Essen von Fleisch, unzuldssige Sexualitdt und Gliicksspiel
aufzugeben. Wenn die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein sich verbreitet, werden die
sogenannten Geschiftsleute ihre Schlachthduser, Brauereien und Zigarettenfabriken
schlieBen miissen. Deshalb fiirchten auch sie uns sehr. Uns bleibt jedoch keine
andere Wah|, als unsere Schiiler zu lehren, sich vom materialistischen Leben zu be-
freien. Wir miissen sie das Gegenteil vom materiellen Leben lehren, um sie vor der
Wiederholung von Geburt und Tod zu retten.

Narada Muni riet deshalb den Haryasvas, den Sohnen Prajapati Daksas, daQ es
fiir sie besser ware, statt Nachkommenschaft zu zeugen, den Ort zu verlassen und
gemiB den Anweisungen der sastras die Vollkommenheit des spirituellen Verste-
hens zu erlangen. Die Bedeutung der sdstras wird in der Bhagavad-gita (16.23) er-
wahnt:
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yah sastra-vidhim utsrjya
vartate kama-kdratah

na sa siddhim avapnoti
na sukham na param gatim

,,Jemand, der die Anweisungen der sdstras miBachtet und launenhaft handelt,
wie es ihm beliebt, erlangt niemals die Vollkommenheit des Lebens, ganz zu schwei-
gen von Gliick. Auch kehrt er nicht nach Hause, in die spirituelle Welt, zuriick.*

VERS 21

i syafan o AT CEREE: |
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iti vyavasita rajan
haryasva eka-cetasah

prayayus tam parikramya
panthanam anivartanam

iti—somit; vyavasitah—vollig von den Anweisungen Narada Munis iliberzeugt;
rajan— o Konig; haryasvah—die S6hne Prajapati Daksas; eka-cetasah—alle von glei-
cher Meinung; prayayuh—verlieBen; tam—Narada Muni; parikramya—umkreisend;
panthanam—auf dem Pfad; anivartanam—der einen nicht wieder in die materielle
Welt zuriickfiihrt.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami fuhr fort: ,,Mein lieber Kénig, nachdem die Haryasvas,
die Sohne Prajapati Daksas, die Anweisungen Naradas vernommen hatten,
waren sie vollstindig liberzeugt. Sie alle schenkten seinen Anweisungen
Glauben und gelangten zur gleichen SchluBfolgerung. Nachdem sie ihn als
ihren spirituellen Meister anerkannt hatten, umkreisten sie den grofRen
Weisen und folgten dem Pfad, auf dem man nie wieder in diese Welt zu-
riickkehrt.

ERLAUTERUNG

Anhand dieses Verses konnen wir die Bedeutung der Einweihung und der Pflich-
ten eines Schiilers und eines spirituellen Meisters verstehen. Der spirituelle Meister
lehrt seine Schiiler nie: ,,Nimm einen mantra von mir, zahle etwas Geld, und du
wirst durch das Praktizieren dieses yoga-Systems sehr geschickt im materialisti-
schen Leben werden.* Das ist nicht die Pflicht eines spirituellen Meisters. Der spiri-
tuelle Meister lehrt den Schiiler vielmehr, wie er sich des materialistischen Lebens
entledigen kann, und die Pflicht des Schiilers ist es, seine Anweisungen in sich auf-
zunehmen und letzten Endes dem Pfad nach Hause, zuriick zu Gott, zu folgen, von
dem niemand wieder in die materielle Welt zuriickkehrt.
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Nachdem die Haryasvas, die Sohne Prajapati Daksas, die Anweisungen Narada
Munis vernommen hatten, beschlossen sie, sich nicht durch das Zeugen von Hun-
derten von Kindern und deren Versorgung in das materialistische Leben zu verstrik-
ken. Diese Verstrickung wire unnotig gewesen. Die Haryasvas zogen fromme und
unfromme Handlungen nicht in Betracht. Ihr materialistischer Vater hatte sie ange-
wiesen, die Bevolkerung zu vermehren, aber wegen der Worte Narada Munis woll-
ten sie dieser Anweisung nicht nachkommen. Narada Muni gab ihnen als ihr spiri-
tueller Meister die Anweisungen der sdstra, daB sie die materielle Welt aufgeben
sollten, und als echte Schiiler folgten sie seinen Anweisungen. Man sollte nicht da-
nach trachten, zu verschiedenen Planetensystemen im Universum zu wandern, denn
selbst wenn man zum hochsten Planeten, nach Brahmaloka, gelangt, mul3 man wie-
der zuriickkehren (ksine punye martya-lokam visanti). Die Bemiihungen der karmis
sind eine nutzlose Zeitverschwendung. Man sollte sich darum bemiihen, nach
Hause, zu Gott, zuriickzukehren. Das ist die Vollkommenheit des Lebens. Wie der
Herr in der Bhagavad-gita (8.16) sagt:

abrahma-bhuvanal lokah
punar avartino 'rjuna

mam upetya tu kaunteya
punar janma na vidyate

,,»Alle Planeten in der materiellen Welt — vom hochsten bis hinab zum niedrig-
sten — sind Orte des Leids, an denen sich Geburt und Tod wiederholen. Wer aber in
Mein Reich gelangt, o Sohn Kuntis, wird niemals wieder geboren.*

VERS 22

qEEin e |
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svara-brahmani nirbhata-
hrsikesa-padambuje

akhandam cittam dvesya
lokan anucaran munih

svara-brahmani—im spirituellen Klang; nirbhata—sich klar vor Augen haltend;
hrsikesa—der Hochsten Personlichkeit Gottes, Krsnas, des Meisters der Sinne; pa-
dambuje—die LotosfiiBe; akhandam—ungebrochen; cittam—BewuBtsein; dvesya
—sich beschiftigend; lokan—alle Planetensysteme; anucarat—umhergereist; munih
—der groBe Weise Narada Muni.

UBERSETZUNG

Die sieben Musiknoten — sa, r, ga, ma, pa, dha und ni — werden beim
Spiel von Musikinstrumenten benutzt, doch urspriinglich stammen sie aus
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dem Sama Veda. Der groRe Weise Narada erzeugt Klangschwingungen, die
die Spiele des Hochsten Herrn beschreiben. Durch solche transzendentalen
Klangschwingungen wie Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare
Hare / Hare Rama, Hare Rama, Raima Rama, Hare Hare richtet er seinen
Geist auf die LotosfiiRe des Herrn. Auf diese Weise nimmt er Hrsikesa, den
Meister der Sinne, direkt wahr. Nachdem Narada Muni den Harya$vas zur
Befreiung verholfen hatte, setzte er seine Reise durch die Planetensysteme
fort, und sein Geist war immer auf die LotosfiiRe des Herrn gerichtet.

ERLAUTERUNG

Hier wird die Vortrefflichkeit des groBen Weisen Narada Muni beschrieben. Er
chantet immer iiber die Spiele des Herrn und befreit die gefallenen Seelen, indem er
sie zuriick zu Gott fithrt. In diesem Zusammenhang schrieb Srila Bhaktivinoda Tha-
kura in einem seiner Lieder:

ndarada-muni,  bajaya vind,
‘radhika-ramana’-name
ndama amani,  udita haya,
bhakata-gita-same

amiya-dhara,  varise ghana,
sSravana-yugale giya

bhakata-jana,  saghane nace,
bhariya apana hiya

madhuri-pira,  dsaba pasi’,
mataya jagata-jane
keha va kande,  keha va nace,
keha mate mane mane

parica-vadana,  ndrade dhari’,
premera saghana rola
kamalasana,  ndciya bale,
‘bola bola hari bola’

sahasrdnana,  parama-sukhe,
‘hari hari’ bali’ gaya

nama-prabhave,  matila visva,
nama-rasa sabe paya

sri-krsna-nama,  rasane sphuri’,
purd’la amara asa
sri-rupa-pade,  ydcaye iha,
bhakativinoda dasa
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Der Inhalt dieses Liedes ist, da} Narada Muni, die groBe Seele, auf einem Saiten-
instrument spielt, das ving genannt wird, und dabei den Klang radhika-ramana er-
zeugt, was ein anderer Name Krsnas ist. Sobald er die Saiten anschldgt, beginnen
alle Gottgeweihten einzustimmen, indem sie liberaus schone Kliange erzeugen. Be-
gleitet von dem Saiteninstrument, gleicht ihr Gesang einem Regen von Nektar, und
alle Gottgeweihten tanzen in Ekstase zu ihrer vollsten Zufriedenheit. Wahrend sie
tanzen, scheinen sie im Rausch der Ekstase fast verriickt zu werden, als hitten sie
das Getrank madhuri-pira zu sich genommen. Einige von ihnen weinen, einige tan-
zen, und einige, die nicht vor allen Leuten tanzen konnen, tanzen in ihrem Herzen.
Siva umarmt Narada Muni und beginnt mit ekstatischer Stimme zu sprechen, und
auch Brahma, der sieht, wie Siva mit Narada tanzt, stimmt ein und sagt: ,,Chantet
alle giitigerweise ‘Hari bol! Hari bol!* “ Auch Indra, der Konig des Himmels, stimmt
mit groBer Freude ein und beginnt zu tanzen und ,Hari bol! Hari bol!‘ zu chanten.
Auf diese Weise wird durch den EinfluB des transzendentalen Klanges des Heiligen
Gottesnamens das gesamte Universum von Ekstase erfiillt. Bhaktivinoda Thakura
sagt: ,,Wenn das Universum ekstatisch wird, ist mein Wunsch erfiillt. Ich bete des-
halb zu den LotosfiiBen Ripa Gosvamis, daB3 dieses Chanten des harer nama so
schon weitergehen moge.

Brahma ist der guru Narada Munis, der wiederum der guru Vyasadevas ist, und
Vyasadeva ist der guru Madhvacaryas. Deshalb befindet sich die Gaudiya-Madhva-
sampradaya in der Schiilernachfolge von Narada Muni. Die Angehorigen dieser
Schiilernachfolge — mit anderen Worten, die Mitglieder der Bewegung fiir Krsna-
BewuBtsein — sollten den FuBstapfen Narada Munis folgen, indem sie die transzen-
dentale Klangschwingung Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare / Hare
Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare chanten. Sie sollten iiberall hingehen,
um die bedingten Seelen durch den Klang des Hare-Krsna-mantra und durch die An-
weisungen der Bhagavad-gita, des Srimad-Bhagavatam und des Caitanya-cari-
tamrta zu retten. Das wird die Hochste Personlichkeit Gottes erfreuen. Man kann
spirituellen Fortschritt machen, wenn man die Anweisungen Narada Munis wirk-
lich befolgt. Wenn man Narada Muni erfreut, dann ist auch die Hochste Personlich-
keit Gottes, Hrsikesa, erfreut (yasya prasaddd bhagavat-prasadah). Der derzeitige
spirituelle Meister ist der Vertreter Narada Munis; es besteht kein Unterschied zwi-
schen den Anweisungen Narada Munis und denen des gegenwartigen spirituellen
Meisters. Sowohl Narada Muni als auch der gegenwartige spirituelle Meister ver-
kiinden dieselben Lehren Krsnas, der in der Bhagavad-gita (18.65-66) sagt:

man-mand bhava mad-bhakto
mad-ydji mam namaskuru

mam evaisyasi satyam te
pratijane priyo ’si me

sarva-dharman parityajya
mam ekam saranam vraja

aham tvam sarva-papebhyo
moksayisyami ma sucah
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,,Denke standig an Mich, und werde Mein Geweihter. Verehre Mich und bringe
Mir deine Ehrerbietungen dar. Auf diese Weise wirst du ohne Fehl zu Mir gelangen.
Ich verspreche dir dies, weil du Mein inniger Freund bist. Gib alle Arten von Reli-
gion auf, und ergib dich einfach Mir. Ich werde dich von allen siindhaften Reaktio-
nen befreien. Fiirchte dich nicht.*

VERS 23
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ndsam nisamya putrdandm
naraddc chila-salinam

anvatapyata kah socan
suprajastvam sucam padam

nasam—der Verlust; nisamya—horend von; putranam—seinen Sohnen; ndaradat
—von Narada; sila-salinam—die die Besten waren unter denen, die sich gut beneh-
men; anvatapyata—erlitt; kah—Prajapati Daksa; socan—beklagend; su-prajastvam
—zehntausend Sohne von gutem Benehmen habend; sucam—der Klage; padam
—Stellung.

UBERSETZUNG

Die Harya$vas, die Sohne Prajapati Daksas, waren wohlerzogene S6hne
mit gutem Benehmen, doch ungliicklicherweise wichen sie wegen der Leh-
ren Narada Munis von der Anordnung ihres Vaters ab. Als Daksa diese
Nachricht vernahm, die ihm von Narada Muni iiberbracht wurde, begann er
zu klagen. Obgleich er der Vater solch guter Sohne war, hatte er sie alle ver-
loren. Dies war gewi® beklagenswert.

ERLAUTERUNG

Die Haryasvas, die Sohne Prajapati Daksas, waren zweifellos wohlerzogen, ge-
lehrt und fortgeschritten, und in Ubereinstimmung mit der Anweisung ihres Vaters
nahmen sie Entsagungen auf sich, um fiir ihre Familie gute Sohne zu zeugen. Doch
Narada Muni nutzte ihr gutes Verhalten und ihre Kultur, um sie in rechter Weise
anzuleiten, sich in der materiellen Welt nicht zu verstricken, sondern ihre Kultur
und ihr Wissen dafiir zu verwenden, ihre materiellen Angelegenheiten zu beenden.
Die Haryasvas gehorchten der Anweisung Narada Munis, doch als die Kunde davon
Prajapati Daksa tliberbracht wurde, war er auBerst betriibt, statt sich iiber die Hand-
lungen Narada Munis zu freuen. Ebenso versuchen wir, so viele junge Menschen
wie moglich zu ihrem letztlichen Nutzen zur Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein zu
bringen, doch die Eltern der jungen Menschen, die sich der Bewegung anschlieBen,
sind so bekiimmert, daB sie beginnen, zu klagen und Gegenpropaganda zu machen.
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Natiirlich trieb Prajapati Daksa keine Propaganda gegen Narada Muni, doch wie wir
spater sehen werden, verfluchte er Narada Muni wegen seiner wohlwollenden Ta-
ten. Das ist die materialistische Lebensweise. Materialistische Eltern wollen, daB3
ihre Sohne sich um verbesserte wirtschaftliche Bedingungen bemiihen und im mate-
rialistischen Leben verfaulen. Sie sind nicht ungliicklich, wenn ihre Kinder verdor-
bene, nutzlose Biirger werden, doch sie wehklagen, wenn sie sich der Bewegung fiir
Krsna-BewuBtsein anschlieBen, um das endgiiltige Ziel ihres Lebens zu erreichen.
Diese Feindschaft zwischen den Eltern und der Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein
existiert seit unvordenklichen Zeiten. Selbst Narada Muni wurde verdammt, ganz zu
schweigen von anderen. Nichtsdestoweniger gab Narada Muni seine Mission nie-
mals auf. Um so viele gefallene Seelen wie moglich zu befreien, spielt er weiter sein
Musikinstrument und erzeugt den transzendentalen Klang Hare Krsna, Hare Krsna,
Krsna Krsna, Hare Hare / Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare.

VERS 24

q YA NEATAEA qfrfeaa: |
TAASAIY qQ: qISTA agrau: 113

sa bhiyah pancajanyayam
ajena parisantvitah

putran ajanayad daksah
savalasvan sahasrinah

sah—Prajapati Daksa; bhiiyah—wieder; paricajanyayam—im SchoBe seiner Frau
Asikni oder Pancajani; ajena—von Brahma; parisantvitah—beschwichtigt; putrdan
—Sohne; ajanayat—zeugte; daksah—Prajapati Daksa; savaldsvan—die Savalasvas ge-
nannt wurden; sahasrinah—eintausend ah der Zahl.

UBERSETZUNG

Als Prajapati Daksa um seine verlorenen Kinder klagte, beschwichtigte
Brahma ihn mit Belehrungen, und danach zeugte Daksa eintausend weitere
Kinder im SchoRe seiner Frau Paficajani. Diesmal waren seine S6hne als die
Savalaévas bekannt.

ERLAUTERUNG

Prajapati Daksa erhielt seinen Namen, weil er ein groBer Experte darin war, Kin-
der zu zeugen. (Das Wort daksa bedeutet ,,geschickt*.) Erst zeugte er zehntausend
Kinder im SchoBe seiner Frau, und als die Kinder verlorengingen — als sie nach
Hause, zu Gott, zuriickkehrten —, zeugte er eine weitere Gruppe von Kindern, die
als die Savalasvas bekannt wurden. Prajapati Daksa ist sehr geschickt in der Zeu-
gung von Kindern, und Narada Muni ist sehr geschickt darin, alle bedingten Seelen
nach Hause, zu Gott, zuriickzubefordern. Deshalb sind die materialistischen Exper-

®
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ten mit dem spirituellen Experten Narada Muni nicht einer Meinung, doch dies be-
deutet nicht, daB Narada Muni seine Beschiftigung, den Hare-Krsna-mantra zu
chanten, aufgeben wird.

VERS 25

A 9 fieon amfen: sevt yeaar: |
T SEgEA R & 1Rv))

te ca pitra samadistah
praja-sarge dhrta-vratah
narayana-saro jagmur
yatra siddhah sva-piurvajah

te—diese Sohne (die Savalasvas); ca—und; pitra—von ihrem Vater; samddistah—
angewiesen; praja-sarge—bei der Vermehrung der Nachkommenschaft oder Bevol-
‘*kerung; dhrta-vratah—nahmen Geliibde an; ndrdyana-sarah—der heilige See Na-
rayana-saras; jagmuh—begaben sich zu; yatra—wo; siddhah—Vollkommenbheit er-
reicht; sva-pirva-jah—ihre élteren Briider, die friiher dorthin gegangen waren.

UBERSETZUNG

In Ubereinstimmung mit der Anordnung ihres Vaters, Kinder zu zeugen,
begab sich auch die zweite Gruppe der Sohne nach Narayana-saras, an den-
selben Ort, an dem ihre Briider friiher durch das Befolgen der Anweisungen
Naradas die Vollkommenheit erlangt hatten. Die Savalasvas blieben an die-
sem heiligen Platz und nahmen groBe Geliibde der Entsagung auf sich.

ERLAUTERUNG

Prajapati Daksa sandte die zweite Gruppe seiner Sohne an den gleichen Ort, an
dem seine ersten Sohne die Vollkommenheit erlangt hatten. Er zogerte nicht, die
zweite Gruppe seiner Sohne an den gleichen Ort zu schicken, obgleich auch sie den
Anweisungen Naradas zum Opfer fallen konnten. GemaB der vedischen Kultur
sollte man als ein brahmacadri im spirituellen Verstandnis geschult werden, bevor
man das Haushilterleben beginnt, um Kinder zu zeugen. Das ist das vedische
System. Deshalb sandte Prajapati Daksa trotz des Risikos, daB sie durch die Anwei-
sungen Naradas so intelligent werden konnten wie ihre alteren Briider, die zweite
Gruppe seiner Sohne zur geistigen Vervollkommnung an den heiligen See. Als
pflichtbewuBter Vater zogerte er nicht, seinen Sohnen zu erlauben, kulturelle Unter-
weisungen hinsichtlich der Vollkommenbheit des Lebens zu empfangen; er muBte es
ihnen tberlassen, zu wahlen, ob sie nach Hause, zu Gott, zuriickkehren oder in den
vielfdltigen Lebensformen der materiellen Welt verderben wollten. Unter allen Um-
stianden ist es die Pflicht des Vaters, seinen Sohnen eine kulturelle Erziehung zu ge-
wahren, da sie spater entscheiden miissen, welchen Weg sie gehen. Verantwor-
tungsbewuBte Viter sollten ihre Sohne nicht davon abhalten, in der Gemeinschaft
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der Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein kulturellen Fortschritt zu verwirklichen. Dies
ist nicht die Pflicht eines Vaters. Es ist die Pflicht des Vaters, seinen S6hnen in der
Frage, ob sie durch das Befolgen der Anweisungen des spirituellen Meisters spiri-
tuell voranschreiten wollen, vollstindige Freiheit zu lassen.

VERS 26

TR . Rfrtawerm: |
A=l AW T ATEAT qEgq Aw 1RSI

tad-upasparsanad eva
vinirdhuta-malasayah

Jjapanto brahma paramam
tepus tatra mahat tapah

tat—jenes heiligen Ortes; upasparsanat—durch das regelmaBige Bad im Wasser;
eva—tatsachlich; vinirdhuta—vollstandig gelautert; mala-asayah—von allem
Schmutz im Herzen; japantah—chantend oder murmelnd; brahma—mantras, die mit
om beginnen (wie zum Beispiel o tad visnoh paramar padam sada pasyanti sira-
yah); paramam—das endgiiltige Ziel; tepuh—fiihrten aus; ratra—dort; mahat—groBe;
tapah—BuBen.

UBERSETZUNG

Am Narayana-saras nahm die zweite Gruppe der S6hne in gleicher Weise
BuBen auf sich, wie es die erste getan hatte. Sie badeten im heiligen Wasser,
und durch dessen Beriihrung wurden alle schmutzigen, materiellen Wiin-
sche in ihren Herzen hinweggewaschen. Sie murmelten mantras, die mit
orhkara begannen, und unterzogen sich einer Reihe schwerer Entsagungen.

ERLAUTERUNG

Jeder vedische mantra wird als brahma bezeichnet, da jedem mantra das brah-
maksara, aum oder omkdra, vorangestellt wird. Zum Beispiel heiBt es: o1 namo
bhagavate vasudevdya. Sri Krsna sagt in der Bhagavad-gita (7.8): pranavah sarva-
vedesu. ,In allen vedischen mantras werde Ich durch pranava oder omkara repra-
sentiert.” Deshalb beginnt das Chanten der vedischen mantras mit omkdra oder dem
direkten Chanten von Krsnas Namen. Es gibt dabei keinen Unterschied. Ob man
onikara chantet oder den Herrn als Krsna anredet — die Bedeutung ist die gleiche,
doch Sri Caitanya Mahaprabhu empfahl, daB man im gegenwirtigen Zeitalter den
Hare-Krsna-mantra chanten sollte (harer ndma eva kevalam). Obgleich kein Unter-
schied zwischen Hare Krsna und den vedischen mantras, die mit omkdra beginnen,
besteht, empfahl Sri Caitanya Mahaprabhu, der Fiihrer der spirituellen Bewegung
fir das gegenwirtige Zeitalter, daB man Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna,
Hare Hare / Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare chanten sollte.
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VERS 27-28
Fowen: Rt Hiafag Fgne: |
ARSI ARG TRAfa 11l
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ab-bhaksah katicin masan
katicid vayu-bhojandh

aradhayan mantram imam
abhyasyanta idaspatim

om namo ndardayandya
purusdya mahatmane

visuddha-sattva-dhisnyaya
mahd-hamsaya dhimahi

ap-bhaksah—nur Wasser trinkend; katicit masan—fir einige Monate; katicit
—fiir einige; vdyu-bhojanah—nur atmend oder Luft essend; dradhayan—verehrt,
mantram imam—dieser mantra, der nicht verschieden von Narayana ist; abhyas-
yantah—praktizierend; idah-patim—der Meister aller mantras, Sri Visnu; om— o
Herr; namah—respektvolle Ehrerbietungen; narayandya—an Sri Narayana; puru-
sdya—die Hochste Person; mahd-dtmane—die erhabene Uberseele; visuddha-sattva-
dhisnyaya—der stets im transzendentalen Reich weilt;, maha-hamsaya—die
groBartige, schwanengleiche Personlichkeit Gottes; dhimahi—wir bringen stets dar.

UBERSETZUNG

Fiir einige Monate tranken die Sohne Prajapati Daksas nur Wasser und
alRen ausschlieBlich Luft. Wihrend sie sich auf diese Weise schweren Entsa-
gungen unterzogen, trugen sie den folgenden mantra vor: ,,Laft uns unsere
achtungsvollen Ehrerbietungen lhm, Narayana, der Hochsten Personlichkeit
Gottes, darbringen, der stets in Seinem transzendentalen Reich weilt. Da Er
die Hochste Person ist [paramahamsal], laBt uns Ihm unsere achtungsvollen
Ehrerbietungen erweisen.”/

ERLAUTERUNG

Aus diesem Vers geht hervor, daB das Chanten des mahd-mantra oder der vedi-
schen mantras mit schweren Entsagungen verbunden sein muB3. Im Kali-yuga sind
die Menschen nicht mehr imstande, sich schweren Entsagungen zu unterziehen, wie
denen, die hier erwahnt werden — fiir viele Monate nur Wasser zu trinken und Luft
zu essen. Man kann einen solchen Vorgang nicht imitieren. Man muB} aber ein ge-
wisses MaB an Entsagung auf sich nehmen, indem man vier unerwiinschte Prinzi-
pien aufgibt, nimlich unzulédssige Sexualitdt, das Essen von Fleisch, Berauschung
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und Gliicksspiel. Diese tapasya kann jeder mit Leichtigkeit befolgen, und dann wird
sich die Wirkung, die durch das Chanten des Hare-Krsna-mantra entsteht, ohne
Verzogerung einstellen. Man sollte nicht den Vorgang der Entsagung aufgeben.
Wenn moglich, sollte man im Wasser der Ganga oder der Yamuna baden, und
wenn die Ganga oder die Yamuna zu weit entfernt sind, kann man im Wasser des
Meeres baden. Das ist ein Bestandteil der Entsagung. Unsere Bewegung fiir Krsna-
BewubBtsein hat deshalb zwei sehr groBe Zentren errichtet, von denen eines sich in
Vrndavana befindet und das andere in Mayapur, Navadvipa. Dort kann man in der
Ganga oder in der Yamuna baden, den Hare-Krsna-mantra chanten und so die Voll-
kommenheit erlangen und nach Hause, zu Gott, zuriickkehren.

VERS 29

A AR TR SEntE i |
N ARG T TFE Q@ 1R’

iti tan api rdjendra
praja-sarga-dhiyo munih
upetya naradah praha
- vdcah kutani purvavat

iti—somit; tan—sie (die S6hne Prajapati Daksas, die als die Savalasvas bekannt
waren); api—auch; rdjendra— o Koénig Pariksit; praja-sarga-dhivah—die unter dem
Eindruck standen, das Zeugen von Kindern sei die wichtigste Pflicht; munih—der
groBe Weise; upetya—sich nahernd; naradah—Narada; praha—sagte; vaicah—Worte;
kutani—ratselhaft; pirva-vat—wie er es zuvor getan hatte.

UBERSETZUNG

O Konig Pariksit, Narada Muni niherte sich den Sohnen Prajapati Daksas,
die sich mit tapasya beschiftigten, um Kinder zeugen zu konnen, und
sprach dhnlich ritselhafte Worte zu ihnen, wie er sie vorher zu ihren dlteren
Briidern gesprochen hatte.

VERS 30

qgET: @9a ga e aw |
wﬁammﬁmguﬁ HEgTEat 1130l

daksayanah samsrnuta
gadato nigamam mama

anvicchatanupadavim
bhratinam bhratr-vatsalah
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daksayanah— o Sohne des Prajapati Daksa; samsrnuta—hort bitte mit Aufmerk-
samkeit; gadatah—der ich spreche; nigamam—Anweisungen; mama—meine; anvic-
chata—folgt; anupadavim—der Pfad; bhratinam—von Euren Briidern; bhratr-vatsa-
lah— o ihr, die ihr euren Briidern sehr zugetan seid.

UBERSETZUNG

O Sohne Daksas, vernehmt bitte mit Aufmerksamkeit meine Worte der
Unterweisung. lhr alle seid euren dlteren Briidern, den Haryaévas, sehr zu-
getan. Deshalb solltet ihr ihrem Pfad folgen.

ERLAUTERUNG

Narada Muni ermutigte die zweite Gruppe von Prajapati Daksas Sohnen, indem
er ihre natiirliche Zuneigung fiir ihre Briider erweckte. Er forderte sie auf, ihren al-
teren Briidern zu folgen, wenn sie auch nur die geringste Zuneigung zu diesen
besdBen. Familidre Zuneigung ist sehr stark, und deshalb wahlte Narada Muni diese
Taktik, sie an ihre familidre Beziehung zu den Haryasvas zu erinnern. Im allgemei-
nen bezieht sich das Wort nigama auf die Veden, doch hier bezieht sich nigama auf
die Anweisungen, die in den Veden enthalten sind. Das Srimad-Bhdagavatam sagt:
nigama-kalpa-taror galitam phalam. Die vedischen Lehren sind wie ein Baum, des-
sen reifste Frucht das Srimad-Bhagavatam ist. Narada Muni ist mit der Verteilung
dieser Frucht beschiftigt, und deshalb trug er Vyasadeva auf, dieses Maha-purana,
das Srimad-Bhdagavatam, zum Segen der unwissenden menschlichen Gesellschaft zu
schreiben.

anarthopasamam saksad
bhakti-yogam adhoksaje
lokasydjanato vidvams
cakre satvata-samhitam
(SB. 1.7.6)

,,Die materiellen Leiden des Lebewesens, die fiir das Lebewesen iiberfliissig sind,
konnen direkt durch den verbindenden Vorgang des hingebungsvollen Dienstes ge-
lindert werden. Die Masse der Menschen weill dies jedoch nicht, und deshalb
verfalBte der gelehrte Vyasadeva diese vedische Schrift, die in Beziehung zur Hoch-
sten Wahrheit steht.*

Die Menschen leiden aufgrund von Unwissenheit und folgen einem falschen Pfad
zum Glick. Das wird anartha genannt. Die materiellen Tatigkeiten werden sie nie-
mals gliicklich machen, und deshalb trug Narada Vyasadeva auf, die Anweisungen
des Srimad-Bhdgqvatam niederzuschreiben. Vyasadeva folgte Narada auch wirklich
und tat dies. Das Srimad-Bhagavatam ist die hochste Unterweisung der Veden. Gali-
tam phalam: Die reife Frucht der Veden ist das Srimad-Bhagavatam.

VERS 31
ST STl st st Wi |
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bhratinam prayanam bhrata
yo ‘nutisthati dharmavit

sa punya-bandhuh puruso
marudbhih saha modate

bhratiFnam—von alteren Briidern; prayanam—der Pfad; bhrata—ein treuer Bru-
der; yah—jemand, der; anutisthati—folgt; dharma-vit—die religiosen Prinzipien ken-
nend; sah—jener; punya-bandhuh—iberaus fromm; purusah—Person; marudbhih
—die Halbgotter der Winde; saha—mit; modate—genie3t das Leben.

UBERSETZUNG

Ein Bruder, der sich der Prinzipien der Religion bewuft ist, folgt den
FuBstapfen seiner ilteren Briider. Weil er auf eine hohe Stufe erhoben wird,
erhilt ein solcher frommer Bruder die Gelegenheit, mit den Halbgdttern
wie den Maruts, die alle ihren Briidern zugetan sind, Gemeinschaft zu haben
und zu geniefen.

ERLAUTERUNG

Je nach ihrem Glauben an materielle Beziehungen werden die Menschen zu ver-
schiedenen Planeten befordert. Hier wird gesagt, daB jemand, der seinen Briidern
sehr treu ist, einem dhnlichen Pfad wie sie folgen sollte und so die Moglichkeit erlan-
gen sollte, nach Marudloka erhoben zu werden. Narada Muni riet der zweiten
Gruppe der Sohne Prajapati Daksas, ihren élteren Briidern zu folgen und sich in die
spirituelle Welt zu erheben.

VERS 32

TARGER A ARSI |
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etavad uktva prayayau
narado 'mogha-darsanah

te 'pi canvagamam margam
bhratFnam eva marisa

etavat—so viel; uktva—sprechend; prayayau—verlie3 jenen Ort; naradah—der
groBe Weise Narada; amogha-darsanah—dessen Blick allgliickverheiBend ist; te
—sie; api—auch; ca—und; anvagaman—folgten; mdrgam—dem Pfad; bhratinam—
ihrer fritheren Briider; eva—tatsiachlich; marisa— o groBer Arya-Konig.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami fuhr fort: O bester der fortgeschrittenen Aryas, nach-
dem Narada Muni, dessen barmherziger Blick niemals vergebens ist, soviel
zu den Sohnen Prajapati Daksas gesagt hatte, verlieB er den Ort, wie er es
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geplant hatte. Die Sohne Daksas folgten ihren dlteren Briidern. Ohne zu
versuchen, Kinder zu zeugen, beschiftigten sie sich im Krsna-Bewuftsein.

VERS 33

T qde R Tq |
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sadhricinam praticinam
parasyanupatham gatah

nadyapi te nivartante
pascima yaminir iva

sadhricinam—vollig richtig; praticinam—durch die Annahme einer Lebensweise,
die auf das hochste Ziel, den hingebungsvollen Dienst, abzielt, erhiltlich; parasya
—des Hochsten Herrn; anupatham—den Pfad; gatah—beschreitend; na—nicht; adya
api—selbst bis heute; re—sie (die S6hne Prajapati Daksas); nivartante—sind zurick-
gekehrt; pascimah—westlich (die vergangen sind); yaminih—Nachte; iva—wie.

UBERSETZUNG

Die Savalasvas beschritten den rechten Pfad, der durch eine Lebensweise
erreicht werden kann, die auf die Erlangung von hingebungsvollem Dienst
oder der Barmherzigkeit der Hochsten Personlichkeit Gottes abzielt. Wie
Nichte, die westwirts gezogen sind, sind sie bis jetzt nicht zuriickgekehrt.

VERS 34
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etasmin kala utpatan
bahiin pasyan prajapatih

purvavan narada-krtam
putra-nasam upasrnot

etasmin—zu jener; kale—Zeit; utpatan—Storungen; bahiin—viele, pasyan—
sehend; prajapatih—Prajapati Daksa; purva-vat—wie zuvor; narada—von dem
groBen Weisen Narada Muni; krtam—getan; putra-nasam—der Verlust seiner Kin-
der; updsrnot—er horte von.

UBERSETZUNG

Zu dieser Zeit beobachtete Prajapati Daksa viele ungliickverheiBende
Zeichen, und er horte von verschiedenen Seiten, daB seine zweite Gruppe
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von Sohnen, die Savalaévas, im Einklang mit den Anweisungen Naradas dem
Pfad ihrer ilteren Briider gefolgt waren.

VERS 35

TP AREEE FRwRRYe: |
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cukrodha naraddayasau
putra-soka-vimurcchitah

devarsim upalabhyaha
rosad visphuritadharah

cukrodha—wurde sehr zornig; naradaya—auf den groBen Weisen Narada Muni;
asau—dieser eine (Daksa); putra-soka—wegen der Klage um den Verlust seiner Kin-
der; vimurcchitah—beinahe ohnmachtig werdend; devarsim—der groBe Weise De-
varsi Narada; upalabhya—sehend; dha—er sagte; rosat—aus groBem Zorn heraus;
visphurita—zitternd; adharah—dessen Lippen.

UBERSETZUNG

Als Daksa vernahm, daR auch die Savalasvas diese Welt verlassen hatten,
um sich dem hingebungsvollen Dienst zu widmen, wurde er zornig auf Na-
rada und fiel unter der Last des Kummers beinahe in Ohnmacht. Als Daksa
Narada erblickte, begannen seine Lippen vor Zorn zu zittern, und er sprach
folgende Worte.

ERLAUTERUNG

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura bemerkt, daB Narada Muni die gesamte
Familie Svayambhuva Manus, angefangen mit Priyavrata und Uttanapada, befreit
hatte. Er hatte Uttanapadas Sohn Dhruva zur Befreiung verholfen, und er hatte so-
gar Pracinabarhi, der sich vorher fruchtbringenden Tatigkeiten gewidmet hatte, be-
freit. Nichtsdestoweniger gelang es ihm nicht, Prajapati Daksa zu befreien. Prajapati
Daksa sah Narada vor sich stehen, weil Narada personlich gekommen war, um auch
ihn zu befreien. Narada Muni nutzte die Gelegenheit, sich an den bekiimmerten Pra-
japati Daksa zu wenden, da die Zeit des Kummers eine geeignete Zeit ist, um bhakti-
yoga wertzuschatzen. Wie in der Bhagavad-gita (7.16) erklart wird, gibt es vier Ar-
ten von Menschen, die versuchen, hingebungsvollen Dienst zu verstehen — drta (je-
mand, der bekiimmert ist), arthdrthi (jemand, der Geld benétigt), jijidsu (jemand,
der neugierig ist) und jiigni (ein Mensch mit Wissen). Prajapati Daksa war wegen
des Verlustes seiner Sohne sehr bekiimmert, und deshalb nahm Narada Muni die
Gelegenheit wahr, ihn hinsichtlich der Befreiung von materieller Bedingtheit zu un-
terweisen.
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VERS 36
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sri-daksa uvaca
aho asadho sadhiunam
sadhu-lingena nas tvaya
asadhv akary arbhakanam
bhiksor margah pradarsitah

sri-daksah uvaca—Prajapati Daksa sagte; aho asadho— o hochst unehrenhafter
Nichtgottgeweihter; sddhiunam—von der Gesellschaft von Gottgeweihten und
groBen Weisen; sadhu-lingena—Kleidung eines Heiligen tragend; nah—an uns; tva-
ya—von dir; asadhu—ein Unrecht; akari—ist getan worden; arbhakanam—von ar-
men Jungen, die sehr unerfahren waren; bhiksoh-margah—der Pfad eines Bettlers
oder sannydsi-Monches; pradarsitah—gezeigt.

UBERSETZUNG

Prajapati Daksa sagte: O weh, Narada Muni, du tragst das Gewand eines
Heiligen, doch in Wirklichkeit bist du kein Heiliger. In der Tat bin ich, ob-
gleich ich ein grhastha-Leben fiihre, ein Heiliger. Dadurch, daB du meinen
Sohnen den Pfad der Entsagung gewiesen hast, hast du ein verabscheuungs-
wiirdiges Unrecht an mir begangen.

ERLAUTERUNG

Sri Caitanya Mahaprabhu sagte: sannydsira alpa chidra sarva-loke gaya (Cc.
M. 12.51). In einer Gesellschaft findet man viele sannydsis, vanaprasthas, grha-
sthas und brahmacaris, doch wenn sie alle in Ubereinstimmung mit ihren Pflich-
ten ein rechtschaffenes Leben fiihren, sind sie als sadhus anzusehen. Prajapati Daksa
war gewil ein sadhu, da er so schwere Entsagungen auf sich genommen hatte, da
die Hochste Personlichkeit Gottes, Sri Visnu, vor ihm erschien. Nichtsdestoweniger
hatte er einen Hang zum Fehlerfinden. Er hielt Narada Muni zu Unrecht fiir asadhu
oder nicht heilig, da Narada seine Absichten vereitelt hatte. Mit dem Wunsch, seine
Sohne als mit Wissen vollstdndig ausgestattete grhasthas zu erziehen, hatte Daksa
sie an den Narayana-saras geschickt, auf daB sie sich Entsagungen unterzogen. Na-
rada Muni jedoch, der ihre hohe Stufe der Entsagung nutzen wollte, lehrte sie, Vais-
navas im Stand der Entsagung zu werden. Das ist die Pflicht Narada Munis und sei-
ner Schiiler. Sie miissen jedem den Pfad der Entsagung der materiellen Welt und der
Riickkehr nach Hause, zu Gott, weisen. Prajapati Daksa jedoch konnte nicht erken-
nen, wie hervorragend Narada Muni bei seinen Sohnen diese Pflichten erfiillte. Weil
Daksa unfahig war, Narada Munis Verhalten wertzuschitzen, beschuldigte er ihn,
asadhu zu sein.
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Die Worte bhiksor marga (der Pfad des Lebensstandes der Entsagung) sind in
diesem Zusammenhang sehr bedeutsam. Ein sannydsi wird tridandi-bhiksu ge-
nannt, weil es seine Pflicht ist, in den Hausern der grhasthas Almosen zu erbetteln
und ihnen spirituelle Unterweisungen zu erteilen. Es ist einem sannydsi erlaubt, von
Tiir zu Tiir gehend zu betteln, einem grhastha hingegen nicht. Grhasthas sollten im
Einklang mit der vierfachen Unterteilung des spirituellen Lebens ihren Lebensun-
terhalt verdienen. Ein brahmana-grhastha kann seinen Lebensunterhalt dadurch
verdienen, daB er ein sachkundiger Gelehrter wird und die Allgemeinheit lehrt, die
Hochste Personlichkeit Gottes zu verehren. Er kann auch die Pflicht der Verehrung
selbst iibernehmen. Deshalb heiBt es, daB nur brahmanas die Verehrung der Bildge-
stalten Gottes verrichten diirfen, und sie diirfen als prasada zu sich nehmen, was
immer die Leute der Bildgestalt darbringen. Obgleich ein brdhmana manchmal
Spenden annehmen mag, dient dies nicht seinem personlichen Lebensunterhalt, son-
dern der Verehrung der Bildgestalt. Deshalb hebt sich ein brahmana nichts fiir sei-
nen zukiinftigen Bedarf auf. Ebenso konnen ksatriyas von den Biirgern Steuern ein-
ziehen und miissen ihrerseits die Biirger beschiitzen, Regeln und Vorschriften erlas-
sen und fiir Gesetz und Ordnung sorgen. Vaisyas sollten ihren Lebensunterhalt
durch Landwirtschaft und den Schutz der Kiihe verdienen, und die siudras sollten
sich dadurch ihr Brot verdienen, daB sie den drei hoheren Klassen dienen. Solange
man nicht ein bradhmana wird, kann man auch nicht sannyasa annehmen. Sannydsis
und brahmacaris dirfen von Tir zu Tir gehen, um Almosen zu erbetteln, ein
grhastha jedoch nicht.

Prajapati Daksa verfluchte Narada Muni, da Narada, als ein brahmacari, der,
von Tiir zu Tiir gehend, betteln durfte, aus Daksas Sohnen, die zu grhasthas erzogen
werden sollten, sannyasis gemacht hatte. Daksa war auBerst zornig auf Narada, weil
er dachte, Narada hitte ihm ein gewaltiges Unrecht zugefiigt. Nach Daksas Ansicht
hatte Narada Muni seine unerfahrenen Sohne irregefihrt (asddhv akary arbhaka-
nam). Daksa hielt seine Sohne fiir unschuldige Knaben, die irregefiihrt worden wa-
ren, als Narada sie auf den Lebensstand der Entsagung aufmerksam gemacht hatte.
Aufgrund all dieser Uberlegungen behauptete Prajapati Daksa, Narada Muni sei
asdadhu und hatte nicht das Gewand eines sadhu anlegen sollen.

Manchmal wird ein Heiliger von grhasthas miverstanden, besonders wenn er
ihre jungen Sohne anweist, Krsna-BewuBtsein anzunehmen. Gewohnlich denkt ein
grhastha, man konne nicht wirklich in den Lebensstand der Entsagung treten, so-
lange man nicht ein grhastha-Leben gefiihrt habe. Wenn ein junger Mann gemal
den Anweisungen Naradas oder eines Angehdrigen seiner Schiilernachfolge sofort
den Pfad der Entsagung beschreitet, werden seine Eltern duBerst zornig. Das gleiche
Phianomen ist auch im Zusammenhang mit unserer Bewegung fiir Krsna-
BewuBtsein zu beobachten, da wir alle jungen Manner in den westlichen Lindern
lehren, dem Pfad der Entsagung zu folgen. Wir erlauben zwar das grhastha-Leben,
doch auch ein grhastha folgt dem Pfad der Entsagung. Selbst ein grhastha muB3 so
viele schlechte Gewohnheiten aufgeben, daB seine Eltern denken, sein Leben sei so
gut wie zerstort. Wir erlauben kein Essen von Fleisch, keine unzuldssige Sexualitat,
kein Gliicksspiel und keine Berauschung, und infolgedessen fragen sich die Eltern,
wie bei so viel Verneinung das Leben eines Menschen noch positiv sein konne. Be-
sonders in den westlichen Landern bilden diese vier verbotenen Tétigkeiten prak-
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tisch das Leben und die Seele der heutigen Bevolkerung. Deshalb miBbilligen man-
che Eltern unsere Bewegung, wie Prajapati Daksa, dem die Handlungen Naradas
miBfielen und der deshalb Narada der Unredlichkeit bezichtigte. Nichtsdestoweniger
miissen wir, obgleich einige Eltern zornig auf uns sein mogen, unsere Pflicht ohne
Zogern erfiillen, da wir der Schiilernachfolge Narada Munis angehoéren.

Die Menschen, die am Haushilterleben hiangen, wundern sich, wie man den
GenuB des grhastha-Lebens aufgeben kann, das eine Konzession fiir sexuellen
GenuB darstellt, um einfach ein Monch im Krsna-BewuBtsein zu werden. Sie wis-
sen nicht, daB die Konzession eines Haushalters zur Sexualitdt sich nicht regulieren
1aBt, solange er nicht das Leben eines Monches annimmt. In der vedischen Zivilisa-
tion ist es deshalb vorgeschrieben, da man nach Beendigung seines fiinfzigsten Le-
bensjahres sein Haushélterleben aufgeben muB. Dies ist Pflicht. Da jedoch die heu-
tige Zivilisation irregefiihrt ist, wollen die Haushalter bis zum Tod im Familienleben
verbleiben, und deshalb miissen sie leiden. In solchen Fillen raten die Schiiler Na-
rada Munis den Angehorigen der jungen Generation, sich unverziiglich der Bewe-
gung fiir Krsna-BewuBtsein anzuschlieBen. Es ist nichts Falsches daran.

VERS 37

S ArgwATmiRTRT |
e Sa@: U AR Fa 113l

rnais tribhir amuktanam
amimamsita-karmanam

vighatah sreyasah papa
lokayor ubhayoh krtah

rnaih—von den Schulden; tribhih—drei; amuktanam—von Menschen, die nicht
befreit sind; amimamsita—nicht betrachtend; karmanam—den Pfad der Pflicht;
vighatah—ruinieren; sreyasah—vom Pfad des guten Gliicks; padpa— o hochst siind-
hafter (Narada Muni); lokayoh—von den Welten; ubhayoh—beide; krtah—getan.

UBERSETZUNG

Prajapati Daksa sagte: Meine Sohne waren nicht im geringsten von den
drei Arten ihrer Verschuldung befreit. In der Tat dachten sie nicht wirklich
iiber ihre Verpflichtungen nach. O Narada Muni, o Personifizierung siind-
haften Handelns, du hast ihren Fortschritt zum guten Gliick in dieser Welt
und in der nichsten verhindert, da sie immer noch den Heiligen, den Halb-
gottern und ihrem Vater verschuldet sind.

ERLAUTERUNG

Sobald man als brahmana Geburt nimmt, ist man auf dreifache Weise verschul-
det — durch Schulden an die groBen Heiligen, Schulden an die Halbgotter und Schul-
den an seinen Vater. Der Sohn eines brdhmana muB sich dem Zolibat (brahma-
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carya) unterziehen, um seine Schulden gegeniiber den Heiligen zu bereinigen, er
muB Ritualzeremonien vollziehen, um seine Schulden an den Halbgéttern zu beseiti-
gen, und er muB Kinder zeugen, um sich von seinen Schulden gegeniiber seinem Va-
ter zu befreien. Prajapati Daksa behauptete, dal man, obgleich der Lebensstand der
Entsagung zur Befreiung empfohlen wird, nicht die Befreiung erlangen konne, wenn
man seine Verpflichtungen gegeniiber den Halbgottern, den Heiligen und seinem
Vater nicht erfiillt habe. Wie habe also Narada Muni Daksas Sohne in den Lebens-
stand der Entsagung fiihren konnen, da sie sich noch nicht von dieser dreifachen
Verschuldung befreit hitten? Anscheinend kannte Prajapati Daksa nicht das endgtil-
tige Urteil der sastras. Das Srimad-Bhdagavatam (11.5.40) erklart:

devarsi-bhutapta-nrnam pitFnam
na kirkaro ndyam rni ca rajan
sarvatmand yah saranam saranyam
gato mukundam parihrtya kartam

Jeder ist den Halbgottern verschuldet, den Lebewesen im allgemeinen, seiner Fa-
milie, den pitds usw., doch wenn man sich Krsna oder Mukunda, demjenigen, der
Befreiung gewihren kann, vollstindig hingibt, wird man von aller Verschuldung
befreit, selbst wenn man keine yajras ausfiihrt. Selbst wenn man seine Schulden
nicht begleicht, wird man von aller Verschuldung frei, wenn man um der Hochsten
Personlichkeit Gottes willen, deren LotosfiiBe die Zuflucht eines jeden sind, der ma-
teriellen Welt entsagt. Das ist die Aussage der sdstras. Aus diesem Grund handelte
Narada Muni véllig richtig, als er die Sohne Prajapati Daksas anwies, der materiel-
len Welt sofort zu entsagen und bei der Hochsten Personlichkeit Gottes Zuflucht zu
suchen. Ungliicklicherweise hatte Prajapati Daksa, der Vater der Haryasvas und Sa-
valasvas, kein Verstandnis fiir den groBartigen Dienst, den ihnen Narada Muni er-
wies. Deshalb bezeichnete Daksa ihn als pdpa (die Personifizierung siindhaften Han-
delns) und als asddhu (ein Nichtheiliger). Da Narada Muni ein groBer Heiliger und
Vaisnava war, erduldete er alle diese Anschuldigungen Prajapati Daksas. Er tat le-
diglich seine Pflicht als Vaisnava, indem er alle Sohne Prajapati Daksas befreite und
ihnen dazu verhalf, nach Hause, zu Gott, zuriickzukehren.

VERS 38

i & frgmm oWt affrg: |
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evam tvam niranukroso
balanam mati-bhid dhareh

parsada-madhye carasi
yaso-ha nirapatrapah

evam—somit; tvam—dich (Narada); niranukrosah—ohne Mitleid; balanam—von
unschuldigen, unerfahrenen Jungen; mati-bhit—das BewuBtsein verunreinigend; ha-
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reh—von der Hochsten Personlichkeit Gottes; pdrsada-madhye—unter den personli-
chen Beigesellten; carasi—reisen; yasah-ha—die Hochste Personlichkeit Gottes ver-
leumdend; nirapatrapah—(obgleich du nicht weiBt, was du tust, begehst du siind-
hafte Handlungen) ohne Schamgefiihl.

UBERSETZUNG

Prajapati Daksa fuhr fort: Wihrend du auf diese Weise anderen Lebewe-
sen Gewalt antust und dennoch behauptest, ein Gefihrte $ri Visnus zu sein,
beleidigst du die Hochste Personlichkeit Gottes. Unnotigerweise erzeugtest
du eine Geisteshaltung der Entsagung in unschuldigen Knaben, und deshalb
bist du schamlos, und es fehlt dir jedes Gefiihl von Mitleid. Wie gelang es
dir nur, mit den persénlichen Gefihrten des Hochsten Herrn zu reisen?

ERLAUTERUNG

Diese Denkweise Prajapati Daksas ist selbst heute noch vorhanden. Wenn junge
Leute sich der Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein anschlieBen, sind ihre Viter und
sogenannten Betreuer sehr zornig auf den Verkiinder der Bewegung fiir Krsna-
BewuBtsein, da sie annehmen, ihre Sohne seien unnétig dazu verleitet worden, sich
der materiellen Geniisse wie Essen, Trinken und Sichbelustigen zu berauben.
Karmis, fruchtbringend handelnde Menschen, denken, man sollte sein gegenwarti-
ges Leben in der materiellen Welt vollstindig genieBen und auch einige fromme
Werke tun, um zu weiterem GenuB im nachsten Leben zu hoheren Planeten-
systemen zu gelangen. Ein yogi jedoch, besonders ein bhakti-yogi, kiimmert sich
nicht um die Meinungen der materiellen Welt. Er ist nicht daran interessiert, zu den
hoheren Planetensystemen der Halbgétter zu reisen, um in einer fortgeschrittenen
materialistischen Zivilisation ein langes Leben zu genieBen. Wie auch Prabodha-
nanda Sarasvati erkldrt: kaivalyam narakdyate tridasa-pur akasa-puspayate. Fir
einen Gottgeweihten ist es hollisch, in die Brahman-Existenz einzugehen, und das
Leben auf den hoheren Planetensystemen der Halbgotter ist fiir ihn so etwas wie ein
Irrlicht, eine Art von Trugbild ohne jede wirkliche Existenz. Ein reiner Gottgeweih-
ter ist nicht an yoga-Vollkommenheit, Reisen zu hoheren Planetensystemen oder
dem Verschmelzen mit dem Brahman interessiert. Ihm ist nur daran gelegen, der
Personlichkeit Gottes Dienste darzubringen. Da Prajapati Daksa ein karmi war,
wubte er den groBartigen Dienst, den Narada Muni seinen elftausend Sohnen erwie-
sen hatte, nicht zu schitzen. Statt dessen beschuldigte er Narada Muni, siindhaft zu
sein, und behauptete, die Tatsache, daB Narada Muni mit der Hochsten Personlich-
keit Gottes Umgang habe, sei eine Schandung des Herrn. Damit bezichtigte Daksa
Narada Muni, ein Frevler am Herrn zu sein, obgleich er als ein Gefahrte des Herrn
bekannt war.
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nanu bhdagavata nityam
bhutanugraha-katarah

rte tvam sauhrda-ghnam vai
vairankaram avairinam

nanu—nun; bhagavatah—Geweihte der Hochsten Personlichkeit Gottes; nit-
yam—ewig; bhita-anugraha-katarah—sehr begierig, den gefallenen bedingten
Seelen Segnungen zu erteilen; rre—ausgenommen; tvam—du selbst; sauhrda-ghnam
—ein Brecher der Freundschaft (und deshalb nicht zu den bhdgavatas oder Geweih-
ten des Herrn zu zihlen); vai—tatsichlich; vairam-karam—du erzeugst Feindschaft;
avairinam—gegeniiber Menschen, die keine Feinde sind.

UBERSETZUNG

Alle Geweihten des Herrn aufer dir sind giitig zu den bedingten Seelen,
und sie sind darauf bedacht, anderen Segnungen zu erteilen. Obgleich du
die Kleidung eines Gottgeweihten trigst, schaffst du Feindschaft mit Men-
schen, die nicht deine Feinde sind, oder du zerbrichst Freundschaften und
erzeugst Feindseligkeit zwischen Freunden. Schimst du dich nicht, dich als
ein Gottgeweihter auszugeben, wihrend du diese abscheulichen Handlun-
gen begehst?

ERLAUTERUNG

Dies ist die Art von Kritik, die von den Dienern Narada Munis in der Schiiler-
nachfolge ertragen werden muB3. Wir versuchen, durch die Bewegung fiir Krsna-
BewuBtsein junge Menschen darin zu schulen, Gottgeweihte zu werden und nach
Hause, zu Gott, zuriickzukehren, indem sie strikt den regulierenden Prinzipien fol-
gen. Aber unser Dienst wird weder in Indien noch in westlichen Landern, in denen
wir uns bemiihen, die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein zu verbreiten, geschatzt. In
Indien sind die Kasten-brahmanas zu Feinden der Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein
geworden, weil wir Auslander, die als mlecchas und yavanas gelten, zur Stellung
von brahmanas erheben. Wir schulen sie in Entsagungen und BuBen und anerken-
nen sie als brahmanas, indem wir ihnen die heilige Schnur iibergeben. Deshalb se-
hen die Kasten-brahmanas in Indien unsere Tatigkeit in der westlichen Welt mit
groBem MiBfallen. Im Westen sind die Eltern der jungen Menschen, die sich unse-
rer Bewegung anschlieBen, zu Gegnern geworden. Uns ist nicht daran gelegen,
Feinde zu schaffen, doch es liegt in der Natur des Vorganges, daB Nichtgottgeweihte
uns feindlich gesinnt sein werden. Nichtsdestoweniger sollte ein Gottgeweihter, wie
in den Sdstras erklart wird, sowohl tolerant als auch giitig sein. Gottgeweihte, die
sich dem Predigen widmen, sollten bereit sein, sich Anschuldigungen von unwissen-
den Menschen gefallen zu lassen, und dennoch miissen sie den gefallenen bedingten
Seelen gegeniiber sehr barmherzig sein. Wenn jemand seine Pflicht in der Schiiler-
nachfolge Narada Munis erfiillt, wird sein Dienst mit Sicherheit anerkannt. Der
Herr erklart in der Bhagavad-gitd (18.68-69):

ya idam paramam guhyam
mad-bhaktesv abhidhasyati
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bhaktim mayi param krtva
mam evaisyaty asamsayah

na ca tasman manusyesu
kascin me priya-krttamah

bhavita na ca me tasmad
anyah priyataro bhuvi

,,Fur jemanden, der das hochste Geheimnis den Gottgeweihten erklart, ist hinge-
bungsvoller Dienst garantiert, und am Ende wird er zu Mir zuriickkehren. Es gibt
keinen Diener, der Mir lieber ist als er, noch wird Mir jemals einer lieber sein.*

LaBt uns fortfahren, die Botschaft Sri Krsnas zu predigen, und uns nicht vor
Gegnern fiirchten. Unsere einzige Pflicht besteht darin, den Herrn durch dieses Pre-
digen zu erfreuen, das von Sri Caitanya und Sri Krsna als Dienst anerkannt wird.
Wir miissen dem Herrn aufrichtig dienen und diirfen uns von sogenannten Feinden
nicht abschrecken lassen.

In diesem Vers wird das Wort sauhrda-ghnam (ein Brecher der Freundschaft)
benutzt. Weil Narada Muni und die Angehorigen seiner Schiilernachfolge Freund-
schaften und Familien storen, werden sie manchmal beschuldigt, sauhrda-ghnam
oder Erzeuger von Feindschaft zwischen Verwandten zu sein. In Wirklichkeit aber
sind solche Gottgeweihten Freunde eines jeden Lebewesens (suhrdam sarva-bhiitd-
nam), doch sie werden irrtiimlich .als Feinde angesehen. Das Predigen kann eine
schwierige, undankbare Aufgabe sein, und doch muB ein Prediger den Anord-
nungen des Hochsten Herrn folgen und darf sich nicht vor materialistischen Men-
schen fiirchten.

VERS 40

At gt i s A R fET |
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nettham pumsam viragah syat
tvaya kevalind mrsd

manyase yady upasamam
sneha-pasa-nikrntanam

na—nicht; irtham—auf diese Weise; pumsam—der Menschen; virdgah—Ent-
sagung; sydt—ist moglich; tvayd—von dir; kevalina mrsa—falschlich Wissen be-
sitzend; manyase—du denkst; yadi—wenn; upasamam—Entsagung materieller Ge-
niisse; sneha-pasa—die Bindungen der Zuneigung; nikrntanam—zertrennend.

UBERSETZUNG

Prajapati Daksa fuhr fort: Wenn du denkst, man konne Loslosung von der
materiellen Welt erlangen, indem man einfach das Gefiihl fiir Entsagung er-
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weckt, so muB ich sagen, daR Loslosung nicht einfach durch das Wechseln
der Kleidung erreicht werden kann, wie du es veranlaft hast, ohne daB voll-
stindiges Wissen erweckt worden ist.

ERLAUTERUNG

Prajapati Daksa hatte recht mit der Feststellung, da man nur durch das Wech-
seln seiner Kleidung nicht Loslosung von der materiellen Welt erreichen kann. Die
sannyasis des Kali-yuga, die ihre weiBen Gewiander gegen safranfarbene austau-
schen und dann denken, sie konnten tun, was ihnen beliebt, sind verabscheuungs-
wiirdiger als materialistische grhasthas. Etwas derartiges wird nirgendwo empfoh-
len. Prajapati Daksa hatte recht, als er auf diesen Mangel hinwies, doch er wulite
nicht, daB3 Narada Muni die Geisteshaltung der Entsagung in den Haryasvas und Sa-
valasvas durch vollstindiges Wissen erweckt hatte. Solche erleuchtete Entsagung ist
wiinschenswert. Man sollte mit vollstindigem Wissen in den Lebensstand der Ent-
sagung treten (jigna-vairagya), denn die Vollkommenheit des Lebens ist fiir denje-
nigen, der der materiellen Welt auf diese Weise entsagt, erreichbar. Diese fortge-
schrittene Stufe 148t sich mit Leichtigkeit erreichen, wie durch die Aussagen des
Srimad-Bhagavatam (1.2.7) bestitigt wird:

vdasudeve bhagavati
bhakti-yogah prayojitah

janayaty asu vairagyam
JjAdnam ca yad ahaitukam

,,Durch die Darbringung von hingebungsvollem Dienst zur Personlichkeit Got-
tes, Sri Krsna, erlangt man augenblicklich grundloses Wissen und Loslosung von
der Welt.*

Wenn sich jemand ernsthaft dem hingebungsvollen Dienst Vasudevas widmet,
werden jridna und vairagya automatisch in seiner Personlichkeit sichtbar. Dartiber
besteht kein Zweifel. Prajapati Daksas Anschuldigung, Narada habe seine S6hne
nicht wirklich zur Ebene des Wissens erhoben, entsprach nicht den Tatsachen. Alle
Sohne Prajapati Daksas waren erst zur Ebene des jriana erhoben worden und hatten
dann automatisch der Welt entsagt. Zusammenfassend ist zu sagen, daB Entsagung
nicht stattfinden kann, solange jemandes Wissen nicht erweckt ist, denn ohne fort-
geschrittenes Wissen kann man nicht die Anhaftung an materiellen Genuf3 aufge-
ben.

VERS 41
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nanubhiiya na janati
puman visaya-tiksnatam
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nirvidyate svayam tasman
na tatha bhinna-dhih paraih

na—nicht; anubhiya—erfahrend; na—nicht; janati—kennt; puman—eine Person;
visaya-tiksnatam—die Scharfe des materiellen Genusses; nirvidyate—steht dariiber;
svayam—selbst; tasmdat—von diesem; na tatha—nicht so; bhinna-dhih—deren Intelli-
genz verandert ist; paraih—von anderen.

UBERSETZUNG

Materieller GenuR ist tatsichlich die Ursache allen Ungliicks, doch kann
man ihn nicht aufgeben, solange man nicht personlich erfahren hat, wie
leidvoll er ist. Deshalb sollte es einem erlaubt sein, weiterhin sogenanntem
materiellem GenuB nachzugehen, wihrend man gleichzeitig im Wissen
voranschreitet, um das Leid dieses falschen materiellen Gliicks zu erfahren.
Dann wird man ohne Hilfe von anderen materiellen Genuf abstoRend fin-
den Diejenigen, deren Gesinnung von anderen verindert wird, werden
nicht so entsagt sein wie diejenigen, die personliche Erfahrung haben.

ERLKUTERUNG

Es heiBt, daB eine Frau nicht verstehen kann, welche Miihsal es ist, ein Kind zur
Welt zu bringen, solange sie nicht selbst schwanger gewesen ist. Bandhya ki bujhibe
prasavavedand. Das Wort bandhya bedeutet eine unfruchtbare Frau. Eine solche
Frau kann kein Kind zur Welt bringen. Wie also konnte sie die Miihsal der Nieder-
kunft erfahren? GemiaB der Philosophie Prajapati Daksas sollte eine Frau erst
schwanger werden und dann die Miihe der Entbindung erfahren. Dann wird sie,
wenn sie intelligent ist, nicht wieder schwanger sein wollen. In Wirklichkeit jedoch
trifft dies nicht zu. Der sexuelle GenuB3 ist dermafBen stark, daB eine Frau zwar
schwanger wird und zur Zeit der Niederkunft die Schmerzen ertragen muf3, doch
nach einiger Zeit wird sie trotz ihrer Erfahrung wieder schwanger. Nach Daksas
Philosophie sollte man sich dem materiellen Genu3 widmen, so da man automa-
tisch entsagt wird, nachdem man das Leid, das mit solchem GenuB verbunden ist,
erfahren hat. Die materielle Natur jedoch ist so stark, daB ein Mensch, obgleich er
bei jedem Schritt leidet, seine Bemithungen zu genieBen nicht einstellen wird (¢rp-
yanti neha krpand bahu-duhkha-bhajah). Unter diesen Umstanden 148t sich der
schlummernde Sinn fiir Entsagung in einem Menschen nicht erwecken, solange
man nicht die Gemeinschaft eines Gottgeweihten wie Narada Muni oder seines Die-
ners in der Schiilernachfolge erhalt. Es ist nicht wahr, daB man automatisch Loslo-
sung erlangt, weil der materielle GenuB3 mit so vielen schmerzhaften Bedingungen
verbunden ist. Man benétigt die Segnungen eines Gottgeweihten wie Narada Muni.
Dann kann man seiner Anhaftung an die materielle Welt entsagen. Die Jungen und
Madchen der Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein haben das Streben nach materiellem
GenuB nicht aufgegeben, weil sie sich so lange darin geiibt haben, sondern durch die
Barmherzigkeit Sri Caitanya Mahaprabhus und Seiner Diener.
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VERS 42
AT FAETA AT TR |
Faawia At fife @ affag 1wl

yan nas tvam karma-sandhanam
sadhunam grhamedhinam

krtavan asi durmarsam
vipriyam tava marsitam

yat—was; nah—uns; tvam—dich; karma-sandhanam—wer strikt den fruchtbrin-
genden Ritualzermonien in Ubereinstimmung mit den vedischen Anweisungen
folgt; sadhunam—die wir rechtschaffen sind (weil wir rechtschaffen nach gesell-
schaftlichem Status und kérperlichen Annehmlichkeiten streben); grha-medhi-
nam—obgleich mit einer Frau und Kindern zusammen; krtavan asi—haben ge-
schaffen; durmarsam—unertraglich; viprivam—falsch; tava—deine; marsitam—ver-
ziehen.

UBERSETZUNG

Obgleich ich mit meiner Frau und meinen Kindern ein Haushilterleben
fiihre, folge ich rechtschaffen den vedischen Anweisungen, indem ich mich
fruchtbringenden Titigkeiten widme, um das Leben ohne siindhafte Reak-
tionen zu geniefRen. Ich habe alle Arten von yajiias vollzogen, einschlieBlich
des deva-yajiia, rsi-yajia, pitr-yajia und nr-yajiia. Weil diese yajiias als vra-
tas [Geliibde] bezeichnet werden, bin ich als ein grhavrata bekannt. Un-
gliicklicherweise hast du mir groBen Kummer bereitet, da du ohne Grund
meine Sohne irregefiihrt hast, so daR sie dem Pfad der Entsagung folgten.
Dies liBt sich einmal dulden.

ERLAUTERUNG

Prajapati Daksa wollte beweisen, daB3 er hochst tolerant gewesen sei, da er nichts
gesagt hatte, als Narada Muni ohne Grund seine zehntausend unschuldigen S6hne
dazu veranlaBt hatte, den Pfad der Entsagung zu beschreiten. Manchmal werden
Haushilter beschuldigt, grhamedhis zu sein, denn grhamedhis geben sich mit einem
Familienleben ohne spirituellen Fortschritt zufrieden. Grhasthas jedoch sind anders,
denn obgleich grhasthas mit ihren Frauen und Kindern ein Haushilterleben fiihren,
bemiihen sie sich um spirituellen Fortschritt. Weil Prajapati Daksa beweisen wollte,
daB er Narada Muni gegeniiber groBmiitig gewesen war, hob er hervor, daB er
nichts unternommen habe, als Narada Muni seine ersten Sohne auf Irrwege geleitet
habe; er sei giitig und tolerant gewesen. Nun jedoch sei er bekiimmert, weil Narada
Muni seine Sohne ein zweites Mal auf Irrwege gefiihrt habe. Damit wollte er bewei-
sen, daB Narada Muni, obgleich er wie ein sadhu gekleidet war, nicht wirklich ein
sadhu sei; er selbst jedoch sei, obgleich Haushalter, ein groBerer sddhu als Narada
Muni.
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VERS 43

TP AEIANATG ¢ |
TAGRIY & 3 A AIFAT QY 11931

tantu-krntana yan nas tvam
abhadram acarah punah
tasmal lokesu te miudha
na bhaved bhramatah padam

tantu-krntana— o Ubeltater, der du gnadenlos meine Sohne von mir getrennt
hast; yar—welches; nah—uns; tvam—dich; abhadram—eine unheilvolle Angelegen-
heit; acarah—hast getan; punah—wieder; tasmat—deshalb; lokesu—in allen Planeten-
systemen des Universums; te—von dir; midha— o Schurke, der du nicht weif3t, wie
man zu handeln hat; na—nicht; bhaver—moge es geben; bhramatah—der du wan-
derst; padam—ein Reich.

UBERSETZUNG

Bereits einmal hast du mich um meine Sohne gebracht, und nun hast du
die gleiche unheilvolle Tat wiederholt. Deshalb bist du ein Schurke, der
nichtweil, wie man sich anderén gegeniiber verhilt. Du magst das gesamte
Universum durchreisen, doch ich verfluche dich, nirgendwo einen Aufent-
haltsort zu finden.

ERLAUTERUNG

Weil Prajapati Daksa ein grhamedhi war, der im Haushalterleben bleiben wollte,
dachte er, wenn Narada Muni nicht an einem Ort bleiben konne, sondern iiber die
ganze Welt reisen miisse, so sei dies eine gewaltige Strafe fiir ihn; aber in Wirk-
lichkeit ist eine solche Strafe fiir einen Prediger eine Segnung. Ein Prediger ist als
parivrdjakdcdrya bekannt — ein dcdrya oder Lehrer, der zum Wohl der mensch-
lichen Gesellschaft stindig auf Reisen ist. Prajapati Daksa verfluchte Narada Muni,
daB er, obgleich er die Fahigkeit hatte, durch das gesamte Universum zu reisen, nie-
mals in der Lage sein wiirde, an einem Ort zu bleiben. In dem parampara-System,
das von Narada Muni ausgeht, bin auch ich verflucht worden. Obgleich ich viele
Zentren habe, die geeignete Aufenthaltsorte waren, kann ich nirgendwo bleiben,
denn ich bin von den Eltern meiner Schiiler verflucht worden. Seit die Bewegung fiir
Krsna-BewuBtsein begonnen wurde, reise ich zwei- oder dreimal im Jahr um die
ganze Welt, und obgleich mir tiberall, wo ich hinkomme, bequeme Unterkiinfte ge-
boten werden, kann ich nirgendwo ldnger bleiben als drei Tage oder eine Woche.
Dieser Fluch von den Eltern meiner Schiiler stort mich nicht, doch jetzt ist es not-
wendig, daB ich an einem Ort bleibe, um eine andere Aufgabe zu vollenden — die
Ubersetzung des Srimad-Bhagavatam. Wenn meine jungen Schiiler, besonders die-
jenigen, die sannydsa angenommen haben, die Aufgabe iibernehmen, um die ganze
Welt zu reisen, konnte es fiir mich moglich sein, den Fluch der Eltern auf diese jun-
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gen Prediger zu ubertragen. Dann konnte ich mich beruhigt an einem Ort niederlas-
sen, um mich der Ubersetzungsarbeit zu widmen.

VERS 44

ANAF I
gfoeag ag a€ A AgEea: |
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sri-Suka uvdca
pratijagraha tad badham
naradah sadhu-sammatah
etavan sadhu-vado hi
titiksetesvarah svayam

sri-Sukah uvdca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; pratijagriha—angenommen;
tat—das; badham—so sei es; naradah—Narada Muni; sddhu-sammatah—der ein an-
erkannter sadhu ist; etavan—so viel, sadhu-vadah—einem Heiligen angemessen; hi
—tatsichlich; titikseta—er moge erdulden; isvarah—obgleich er imstande ist, Praja-
pati Daksa zu verfluchen; svayam—selbst.

UBERSETZUNG

$ri Sukadeva Gosvami fuhr fort: Mein lieber Konig, da Narada Muni ein
anerkannter Heiliger ist, erwiderte er, als er von Prajapati Daksa verflucht
wurde: tad badham. ,,Ja, was du gesagt hast, ist gut. Ich nehme diesen Fluch
an.’” Er hitte seinerseits Prajapati Daksa ebenfalls verfluchen kénnen, doch
weil er ein toleranter und giitiger sadhu ist, unternahm er nichts.

ERLAUTERUNG
Im Srimad-Bhdgavatam (3.25.21) wird erklart:

titiksavah karunikah
suhrdah sarva-dehinam

ajata-satravah santah
sadhavah sadhu-bhusanadh

,,Die Merkmale eines sddhu sind, daB er duldsam, barmherzig und allen Lebewe-
sen freundlich gesinnt ist. Er hat keine Feinde, er ist friedfertig, er gehorcht den
Schriften, und alle seine Wesensmerkmale sind von erhabener Art.*

Weil Narada Muni der fortgeschrittenste der sadhus oder Gottgeweihten ist, er-
duldete er den Fluch schweigend, um Prajapati Daksa zur Befreiung zu verhelfen.
$ri Caitanya Mahaprabhu lehrte dieses Prinzip alle Seine Geweihten:
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trndd api sunicena
taror api sahisnund

amanina manadena
kirtaniyah sada harih

,,Man sollte den Heiligen Namen des Herrn in einer demiitigen Geisteshaltung
chanten, sich niedriger diinkend als das Stroh in der Gasse; man sollte duldsamer
sein als ein Baum, frei von falschem GeltungsbewuBtsein und immer bereit, anderen
alle Ehre zu erweisen. In einer solchen Geisteshaltung kann man den Heiligen Na-
men des Herrn stindig chanten.* o

Den Anweisungen Sri Caitanya Mahaprabhus folgend, sollte jemand, der den
Ruhm des Herrn auf der ganzen Welt oder im gesamten Universum predigt, demii-
tiger sein als Gras und duldsamer als ein Baum, denn ein Prediger kann kein leichtes
Leben fiihren. Ein Prediger muf3 vielmehr vielen Hindernissen ins Auge sehen. Er
wird nicht nur verflucht, sondern mu3 manchmal sogar korperliche Verletzungen
erleiden. Als zum Beispiel Nityananda Prabhu sich an die beiden schurkischen Brii-
der Jagai und Madhai wandte, um Krsna-BewuBtsein zu predigen, verletzten sie Ihn
dermaBen, da Blut von Seinem Kopf stromte, doch nichtsdestoweniger war er so
tolerant, daB er die beiden Schurken erloste, so daB sie vollkommene Vaisnavas
wurden. Das ist die Pflicht eines Predigers. Jesus Christus erduldete sogar die Kreu-
zigung. Deshalb war die Verfluchung Naradas nichts Erstaunliches, und er ertrug
sie. .
Man mag nun fragen, warum Narada Muni in Prajapati Daksas Nahe blieb und
alle seine Anschuldigungen und Verfluchungen tiber sich ergehen lieB. Diente dies
der Befreiung Daksas? Die Antwort lautet ,ja*. Srila Visvanatha Cakravarti Tha-
kura erklart, daB Narada Muni, als Prajapati Daksa ihn beleidigte, sofort den Ort
hétte verlassen konnen, aber er blieb absichtlich, um alle heftigen Worte Daksas an-
zuhoren, so dal Daksa sich seines Zornes entledigen konnte. Prajapati Daksa war
kein gewohnlicher Mann; er hatte die Ergebnisse vieler frommer Handlungen ange-
hauft. Deshalb erwartete Narada Muni, daB Daksa, nachdem er seinen Fluch ge-
sprochen hatte und somit zufrieden und frei von Zorn war, sein Fehlverhalten be-
reuen und so eine Gelegenheit erhalten wiirde, zu einem Vaisnava zu werden und
die Befreiung zu erlangen. Als Jagai und Madhai Frevel an Nityananda Prabhu be-
gingen, ertrug Nityananda Prabhu es mit Standhaftigkeit, und deshalb fielen beide
Briider zu Seinen Fiien nieder und bereuten ihr Verhalten. Infolgedessen wurden
sie spater vollkommene Vaisnavas.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 5. Kapitel im Sechsten
Canto des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,Narada Muni wird von Prajapati
Daksa verflucht*.



6. Kapitel

Die Nachkommen der Tochter Daksas

Wie in diesem Kapitel beschrieben wird, zeugte Prajapati Daksa mit seiner Frau
Asikni sechzig Tochter. Diese Tochter wurden verschiedenen Personlichkeiten als
Spende tibergeben, um die Bevolkerung zu vermehren. Da es sich bei diesen Kindern
Daksas um Madchen handelte, versuchte Narada Muni nicht, sie zum Lebensstand
der Entsagung zu fiihren. Deshalb waren die Tochter Daksas vor Narada Muni si-
cher. Zehn der Tochter wurden mit Dharmaraja verheiratet, dreizehn mit Kasyapa
Muni und siebenundzwanzig mit dem Mondgott Candra. Auf diese Weise wurden
fiinfzig Tochter verteilt, und von den librigen zehn Tochtern wurden vier Kasyapa
anvertraut und jeweils zwei Bhiita, Angira und Krsasva. Wissenswert ist, daB3 es auf
die Verbindung dieser sechzig Tochter mit verschiedenen hohen Personlichkeiten
zurlickzufiihren ist, daB3 das gesamte Universum mit verschiedenen Arten von Lebe-
wesen wie Menschen, Halbgotter, Damonen, Raubtiere, Vogel und Schlangen er-
fiillt wurde.

VERS 1

ofE II9
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Sri-suka uvdca
tatah pracetaso 'siknyam
anunitah svayambhuva
sastim sanjanayam dsa
duhitfh pitr-vatsalah

sri-Sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; tatah—nach dieser Begebenheit;
pracetasah—Daksa; asiknyam—in seiner Ehefrau namens Asikni; anunitah—
besinftigt; svayambhuva—von Brahma,; sastim—sechzig; saAjanayam dsa—zeugte;
duhitfFh—Tochter; pitr-vatsaldh—alle ihrem Vater sehr zugetan.

UBERSETZUNG

$ri Sukadeva Gosvami sagte: Mein lieber Konig, danach zeugte Prajapati
Daksa, der als Pracetasa bekannt ist, auf Brahmas Bitte hin sechzig Tochter
im SchoRe seiner Frau Asikni. Alle Tochter waren ihrem Vater sehr zugetan.

267
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ERLAUTERUNG

Nach den Vorfillen, die den Verlust seiner vielen Sohne betrafen, bereute Daksa
sein MiBverstandnis mit Narada Muni. Daraufhin besuchte Brahma Daksa und gab
ihm den Rat, weitere Kinder zu zeugen. Diesmal war Daksa sehr darauf bedacht,
weibliche statt mannliche Kinder zu zeugen, damit Narada Muni sie nicht wieder da-
durch store, daB er sie driange, in den Lebensstand der Entsagung zu treten. Frauen
sind nicht fiir den Lebensstand der Entsagung bestimmt; sie sollten ihren guten Ehe-
mannern treu sein, denn wenn ein Ehemann qualifiziert ist, befreit zu werden, wird
seine Frau ebenfalls mit ihm die Befreiung erlangen. Wie in der sdstra erklart wird,
werden die Ergebnisse der frommen Tatigkeiten eines Ehemannes von seiner Frau
geteilt. Es ist deshalb die Pflicht einer Frau, sehr keusch und ihrem Mann treu zu
sein. Dann wird sie ohne weitere Bemiihung an allen Verdiensten ihres Ehnemannes
teilhaben.

VERS 2

T T TR REE from 33 |
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dasa dharmaya kayadad
dvi-sat tri-nava cendave
bhutangirah-krsasvebhyo
dve dve tarksydya caparah

dasa—zehn; dharmaya—dem Konig Dharma, Yamaraja; kdya—dem Kasyapa;
adat—gab; dvi-sat—zweimal sechs und eine (dreizehn); tri-nava—dreimal neun (sie-
benundzwanzig), ca—auch; indave—dem Mondgott; bhita-arigirah-krsasve-
bhyah—an Bhita, Angira und Krsasva; dve-dve—jeweils zwei; tarksydya—wieder-
um an Kasyapa; ca—und; aparah—der Rest.

UBERSETZUNG

Er gab zehn Tochter als Almosen an Dharmaraja [Yamaraja), dreizehn an
KaSyapa [erst zwolf und dann eine weitere], siebenundzwanzig an den
Mondgott und an Angira, Kréa$va und Bhiita je zwei. Die iibrigen vier Toch-
ter ;vurden Kasdyapa iibergeben. [Damit erhielt Kaéyapa siebzehn der Téch-
ter.

VERS 3
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namadheyany amusam tvam
sapatyanam ca me srnu
yasam prasuti-prasavair

namadheyani—die verschiedenen Namen; amiisam—von ihnen; tvam—du; sa-
apatyanam—mit ihrer Nachkommenschaft; ca—und; me—von mir; srnu—bitte hore;
yasam—von ihnen allen; prasuti-prasavaih—von so vielen Kindern und Nach-
kommen; lokah—die Welten; dpuritah—bevolkert; trayah—drei (die hoheren, die
mittleren und die niederen Welten).

UBERSETZUNG

Vernimm nun bitte von mir die Namen dieser Tochter und ihrer Nach-
kommen, die alle drei Welten fiillten.

VERS 4

AT TP T e |
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bhanur lamba kakud yamir
visva sadhya marutvati

vasur muhirtd sankalpa
dharma-patnyah sutan srnu

bhanuh—Bhanu; lamba—Lamba; kakut—Kakud; yamih—Yami; visva—Visva;
sadhya—Sadhya; marutvati—Marutvati; vasuh—Vasu; muhirta—Muhtrta; sankal-
pa—Sankalpa; dharma-patnyah—die Frauen Yamarajas; sutan—ihre Sohne; srnu
—hoére nun.
UBERSETZUNG

Die zehn Tochter, die Yamaraja iibergeben wurden, hieBen Bhanu,
Lamba, Kakud, Yami, Viéva, Sadhya, Marutvati, Vasu, Muhiirta und Sankalpa.
Hore nun die Namen ihrer S6hne.

VERS 5
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bhanos tu deva-rsabha
indrasenas tato nrpa
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vidyota asil lambdyas
tatas ca stanayitnavah

bhanoh—aus dem SchoBe Bhanus; fu—natiirlich; deva-rsabhah—Deva-rsabha;
indrasenah—Indrasena; tatah—von ihm (Deva-rsabha), nrpa— o Konig; vidyotah—
Vidyota; dsit—erschien; lambdydh—aus dem SchoB Lambas; ratah—von ihm;
ca—und; stanayitnavah—alle Wolken.

UBERSETZUNG

O Konig, aus dem SchofRe Bhanus wurde ein Sohn mit Namen Deva-
rsabha geboren, und von diesem stammte ein Sohn mit Namen Indrasena.
Aus dem SchoBe Lambas ging ein Sohn namens Vidyota hervor, der alle
Wolken erschuf.

TR FFTEAqT ¢ |
gﬁﬁnmﬁw qAl AfgEasal & |

kakudah sankatas tasya
kikatas tanayo yatah

bhuvo durgani yameyah
svargo nandis tato 'bhavat

kakudah—aus dem SchoBe Kakuds; sarkatah—Sankata; tasya—von ihm;
kikatah—Kikata; tanayah—Sohn; yatah—von wem; bhuvah—der Erde; durgani
—viele Halbgotter, Beschiitzer des Universums (das Durga genannt wird); ydmeyah
—von Yami; svargah—Svarga; nandih—Nandi; tatah—von ihm (Svarga); abhavat
—wurde geboren.

UBERSETZUNG

Von Kakud wurde ein Sohn namens Sankata geboren, dessen Sohn Kikata
hieR. Von Kikata stammen die Halbgdtter namens Durga. Von Yami stammt
ein Sohn mit Namen Svarga, dessen Sohn Nandi hieR.

VERS 7
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visve-devas tu visvaya
aprajams tan pracaksate
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sadhyo-ganas ca sadhydya
arthasiddhis tu tat-sutah

visve-devah—die Halbgotter, die Visvadevas genannt werden; ru—aber; visvdaydh
—von Visva; aprajan—ohne Sohne; tan—sie; pracaksate—es wird gesagt; sadhyah-
ganah—die Halbgotter, die man Sadhyas nennt; ca—und; sadhydyah—aus dem
SchoBe Sadhyas; arthasiddhih—Arthasiddhi; ru—aber; tat-sutah—der Sohn der
Sadhyas.

UBERSETZUNG

Die S6hne Visvas waren die ViSvadevas, die keine Nachkommenschaft
hatten. Von Sadhya wurden die Sadhyas geboren, die einen Sohn hatten, der
Arthasiddhi hieR.

VERS 8
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marutvams ca jayantas ca
marutvatya babhiivatuh

Jjayanto vasudevamsa
upendra iti yam viduh

marutvan—Marutvan; ca—auch; jayantah—Jayanta; ca—und; marutvatyah—von
Marutvati; babhiivatuh—wurde geboren; jayantah—Jayanta; vdsudeva-amsah—eine
Erweiterung Vasudevas; upendrah—Upendra; iti—somit; yam—wen,; viduh—sie ken-
nen.

UBERSETZUNG

Die beiden S6hne, die Marutvati geboren wurden, hiefen Marutvan und
Jayanta. Jayanta, der eine Erweiterung $ri Vasudevas ist, ist als Upendra be-
kannt.

VERS 9
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mauhurtika deva-gana
muhirtayas ca jajnire

ye vai phalam prayacchanti
bhutanam sva-sva-kalajam
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mauhurtikah—Mauhirtikas; deva-ganah—die Halbgotter; muhirtayah—aus dem
SchoBe Muhirtas; ca—und; jajriire—wurden geboren; ye—sie alle; vai—in der Tat;
phalam—Ergebnis; prayacchanti—befreien; bhiutanam—der Lebewesen; sva-
sva—ihre eigenen; kdla-jam—von der Zeit geboren.

UBERSETZUNG

Die Halbgotter, die man Mauhirtikas nennt, stammen aus den SchofRe
Mubhdartas. Diese Halbgotter lassen den Lebewesen zu den entsprechenden
Zeiten die Ergebnisse ihrer Handlungen zukommen.

VERS 10-11
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sankalpayads tu sankalpah
kdamah sankalpajah smrtah

vasavo 'stau vasoh putrds
tesam namani me Srnu

dronah prano dhruvo ‘rko 'gnir
doso vastur vibhavasuh

dronasyabhimateh patnya
harsa-soka-bhayadayah

sankalpayah—aus dem Schofle Sankalpas; ru—aber; sankalpah—Sankalpa; ka-
mah—Kama; sankalpa-jah—der Sohn Sankalpas; smrtah—bekannt; vasavah-astau
—die acht Vasus; vasoh—von Vasu; putrah—die Sohne; tesam—von ihnen; namani
—die Namen; me—von mir; srnu—hore nur; dronah—Drona; pranah—Prana; dhru-
vah—Dhruva; arkah—Arka; agnih—Agni; dosah—Dosa; vastuh—Vastu; vibhava-
suh—Vibhavasu;, dronasya—von Drona; abhimateh—von Abhimati; patnydh—die
Frau; harsa-soka-bhaya-adayah—die S6hne namens Harsa, Soka, Bhaya usw.

UBERSETZUNG

Der Sohn Sankalpas war als Sankalpa bekannt, und von ihm wurde die
Lust geboren. Die S6hne Vasus waren als die acht Vasus bekannt. Hore nun
ihre Namen von mir: Drona, Prana, Dhruva, Arka, Agni, Dosa, Vastu und
Vibhavasu. Von Abhimati, der Frau des Vasu namens Drona, stammten die
Sohne namens Harsa, Soka, Bhaya usw.



Vers 14] Die Nachkommen der Téchter Daksas 273

VERS 12
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pranasyorjasvati bharya
saha ayuh purojavah

dhruvasya bharya dharanir
asuta vividhah purah

pranasya—von Prana; urjasvati—Urjasvati; bhdryd—die Frau; sahah—Saha;
ayuh—Ayus; purojavah—Purojava; dhruvasya—von Dhruva; bharya—die Frau; dha-
ranih—Dharani; asiuta—gebar; vividhah—die verschiedenen; purah—Stiadte und Dor-
fer.

UBERSETZUNG

Urjasvati, die Frau Pranas, gebar drei S6hne namens Saha, Ayus und Puro-
java. Die Frau Dhruvas war als Dharani bekannt, und aus ihrem SchoRe wur-
den verschiedene Stidte geboren.

VERS 13
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arkasya vasana bhdarya
putras tarsadayah smrtah

agner bhdrya vasor dhara
putrd dravinakadayah

arkasya—von Arka; vdsand—Vasana; bharya—die Frau; putrah—die Sohne;
tarsa-ddayah—namens Tarsa usw.; smrtah—gerihmt; agneh—von Agni; bhdrya
—Frau; vasoh—der Vasu; dhara—Dhara; putrah—die Sohne; dravinaka-adayah
—bekannt als Dravinaka usw.

UBERSETZUNG

Aus dem SchoBe Vasanas, der Frau Arkas, kamen viele Sohne, angefiihrt
von Targa. Dhara, die Frau des Vasu namens Agni, gebar viele Sohne, allen
voran Dravinaka.
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skandas ca krttika-putro
ye visakhadayas tatah

dosasya sarvari-putrah
Sisumaro hareh kala

skandah—Skanda; ca—auch; krttika-putrah—der Sohn Krttikas; ye—ihr alle; vi-
Sakha-adayah—angefiihrt von Visakha; tatah—von ihm (Skanda); dosasya—von
Dosa; sarvari-putrah—der Sohn seiner Frau Sarvari, sisumarah—Sisumara; hareh
kala—eine Erweiterung der Hochsten Personlichkeit Gottes.

UBERSETZUNG

Von Krttika, einer anderen Frau Agnis, stammte ein Sohn namens Skanda
oder Karttikeya, dessen Sohne von Vi§akha angefithrt wurden. Aus dem
SchoBe Sarvaris, der Frau des Vasu namens Dosa, stammte der Sohn, der als
Sisumara bekannt ist und eine Erweiterung der Hochsten Personlichkeit
Gottes war.

VERS 15
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vastor angirasi-putro
visvakarmakrti-patih

tato manus caksuso 'bhud
visve sadhya manoh sutah

vastoh—von Vastu, dngirasi—seiner Frau namens Ag'lgirasi; putrah—der Sohn;
visvakarma—Visvakarma; akrti-patih—der Ehemann AKritis; tatah—von ihnen;
manuh caksusah—der Manu namens Caksusa; abhit—wurde geboren; visve—die
Visvadevas; sadhyah—die Sadhyas; manoh—von Manu; sutah—die Sohne.

UBERSETZUNG

Angirasi, die Frau des Vasu namens Vastu, gebar den groBen Architekten
Viévakarma. Viévakarma wurde der Ehemann Akrtis, die den Manu namens
Caksusa zur Welt brachte. Die Sohne Manus waren als die Vi§vadevas und
die Sadhyas bekannt.

VERS 16
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vibhavasor asutosa
vyustam rocisam atapam

paricayamo 'tha bhutani
yena jagrati karmasu

vibhavasoh—von Vibhavasu; asita—gebar; isi—namens Usa; vyustam—Vyusta;
rocisam—Rocisa; dtapam—Atapa; paricayamah—Pafcayama; atha—danach; bhita-
ni—die Lebewesen; yena—von wem; jagrati—werden erweckt; karmasu—bei mate-
riellen Tatigkeiten.

UBERSETZUNG

Usa, die Frau Vibhavasus, gebar drei Sohne — Vyusta, Rocisa und Atapa.
Von Atapa stammte Paficayama, der Tagesabschnitt, der alle Lebewesen zu
materiellen Titigkeiten erweckt.

VERS 17-18
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sariupasuta bhutasya
bharya rudrams ca kotisah
raivato ’jo bhavo bhimo
vama ugro vrsakapih

ajaikapad ahirbradhno
bahuripo mahan iti

rudrasya pdarsadas canye
ghoradh preta-vinayakah

saripa—Sarupa; asuta—gebar; bhutasya—von Bhuta; bharya—die Frau; rudran
—Rudras; ca—und; kotisah—zehn Millionen; raivatah—Raivata; ajah—Aja; bha-
vah—Bhava; bhimah—Bhima; vamah—Vama; ugrah—Ugra; vrsakapih—Vrsakapi;
ajaikapat—A jaikapat; ahirbradhnah—Ahirbradhna; bahuripah—Bahuripa; ma-
han—Mahan; iti—somit; rudrasya—von diesen Rudras; parsadah—ihre Gefahr-
ten; ca—und; anye—andere; ghorah—sehr furchterregend; preta—Geister; vindya-
kah—und Kobolde.

UBERSETZUNG

Sariipa, die Frau Bhiitas, gebar zehn Millionen Rudras, von denen die elf
Haupt-Rudras folgendermaRen hieBen: Raivata, Aja, Bhava, Bhima, Vama,
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Ugra, Vrsakapi, Ajaikapat, Ahirbradhna, Bahuripa und Mahan. lhre Gefihr-
ten, die Geister und Kobolde, die sehr furchterregend sind, stammten von
der anderen Frau Bhatas.

ERLAUTERUNG

Srila Vigvanatha Cakravarti Thakura bemerkt in seinem Kommentar, daB Bhiita
zwei Frauen hatte. Eine von ihnen, Saripa, gebar die elf Rudras, und die andere
Frau gebar die Gefahrten der Rudras, die man als Geister und Kobolde kennt.

VERS 19
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prajapater angirasah
svadha patni pitin atha

atharvangirasam vedam
putratve cakarot sati

prajapateh arigirasah—von einem anderen prajdpati, der als Angira bekannt ist;
svadha—Svadha; patni—seine Ehefrau; pitFn—die Pitas; atha—danach; atharva-angi-
rasam—Atharvangirasa; vedam—der personifizierte Veda; putratve—als Sohn;
ca—und; akarot—nahm an; sati—Sati.

UBERSETZUNG

Der prajapati Angira hatte zwei Frauen, nimlich Svadha und Sati. Svadha
nahm alle Pitas als ihre Sohne an, und Sati nahm den Atharvangirasa Veda als
ihren Sohn an.

VERS 20
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krsasvo ’'rcisi bharyayam
dhiumaketum ajijanat

dhisanayam vedasiro
devalam vayunam manum

krsasvah—Krsasva; arcisi—Arcis, bharyayam—in seiner Fraw; dhumaketum
—dem Dhumaketu; ajijanat—gebar; dhisanayam—in der Frau, die als Dhisana be-
kannt ist; vedasirah—Vedasira; devalam—Devala; vayunam—Vayuna, manum
—Manu.
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UBERSETZUNG

Kréaéva hatte zwei Frauen, namlich Arcis und Dhisana. Mit Arcis zeugte er
Dhamaketu, und mit Dhisana zeugte er vier Sohne namens Vedasira, De-
vala, Vayuna und Manu.

VERS 21-22
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tarksyasya vinata kadrith
patangi yaminiti ca

patangy asuta patagan
yamini salabhan atha

suparndsuta garudam
saksad yajriesa-vahanam

surya-sutam anurum ca
kadrir ndagan anekasah

tarksyasya—von Kasyapa, dessen zweiter Name Tarksya lautet; vinata—Vinata;
kadriuh—Kadru; patangi—Patangl; yamini—Yamini;, iti—somit; ca—und; pa-
tangi—Patangi;, asuta—gebar; patagan—den Vogeln verschiedener Arten; yad-
mini—Yamini; salabhan—(gebar) Heuschrecken; atha—danach; suparnd—die Frau
namens Vinata; asita—gebar; garudam—den beriihmten Vogel, der als Garuda be-
kannt ist; saksatr—direkt; yajriesa-vahanam—der Trager der Hochsten Personlichkeit
Gottes, Visnus; surya-sutam—der Wagenlenker des Sonnengottes; anuirum—
Aniiru; ca—und; kadriuh—Kadri; ndgan—Schlangen; anekasah—in Vielfalt.

UBERSETZUNG

KaSyapa, der auch Tarksya genannt wird, hatte vier Frauen — Vinata
[Suparnal, Kadra, Patangi und Yamini. Patangi gebar viele Arten von Végeln,
und Yamini brachte Heuschrecken zur Welt. Vinata [Suparna] gebar Garuda,
den Triger $ri Visnus, und Aniiru oder Aruna, den Wagenlenker des Son-
nengottes. Kadra gebar viele Arten von Schlangen.

VERS 23
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krttikadini naksatran-
indoh patnyas tu bhdrata

daksa-sdpat so ‘napatyas
tasu yaksma-graharditah

Mondgottes; patnyah—die Frauen; ru—aber; bharata—o Maharaja Pariksit,
Nachkomme der Dynastie Bharatas; daksa-sdpat—aufgrund der Verfluchung durch
Daksa; sah—der Mondgott; anapatyah—ohne Kinder; tasu—in so vielen Frauen;
yaksma-graha-arditah—von einer Krankheit befallen, die den allmahlichen Zerfall
herbeifiihrt. L

UBERSETZUNG

O Maharaja Pariksit, bester der Bharatas, die Sternbilder, die als Krttika
bekannt sind, waren alle Frauen des Mondgottes. Weil der Mondgott jedoch
von Prajapati Daksa verflucht worden war, eine Krankheit zu erleiden, die
den allmihlichen Zerfall herbeifiihrt, konnte er mit seinen Frauen keine
Kinder zeugen.

ERLAUTERUNG

Da der Mondgott sehr an Rohini hing, vernachlissigte er alle seine anderen
Frauen. Als Prajapati Daksa die Verlassenheit dieser Tochter bemerkte, wurde er
zornig und verfluchte den Mondgott.

VERS 24-26
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punah prasadya tam somah
kala lebhe ksaye ditah

srnu namani lokanam
matFnam sankarani ca

atha kasyapa-patninam
yat-prasiutam idam jagat
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aditir ditir danuh kdsthd
arista surasa ila

munih krodhavasa tamra
surabhih sarama timih

timer yado-gana asan
svapadah sarama-sutdh

punah—wieder; prasad ya—besanftigend; tam—ihn (Prajapati Daksa); somah—der
Mondgott; kalah—Abschnitte des Lichts; /ebhe—erreichte; ksaye—in allmahlicher
Vernichtung (die finstere Monatshalfte); ditah—beseitigte; srnu—bitte hore; nama-
ni—alle Namen; lokdanam—der Planeten; matFnam—der Miitter; sankarani—
erfreuend; ca—auch; atha—nun; kasyapa-patninam—der Frauen Kasyapas; yat-pra-
sitam—dem geboren wurde; idam—dieses; jagat—gesamte Universum; aditih—
Aditi; ditih—Diti; danuh—Danu; kastha—Kastha; arista—Arista; surasa—Surasa;
ila—Ila; munih—Muni; krodhavasa—Krodhavasa; tamra—Tamra; surabhih—
Surabhi; sarama—Sarama; timih—Timi; timeh—von Timi; yadah-ganah—die Was-
serlebewesen; asan—erschienen; svapadah—die wilden Tiere wie die Lowen und die
Tiger; sarama-sutah—die Kinder Saramas.

UBERSETZUNG

Danach besinftigte der Konig des Mondes Prajapati Daksa mit hoflichen
Worten und erhielt so die Anteile des Lichtes zuriick, das er wihrend seiner
Krankheit verloren hatte. Nichtsdestoweniger konnte er keine Kinder zeu-
gen. Der Mond verliert seine Leuchtkraft wihrend der dunklen Monats-
hilfte, und wiahrend der hellen Monatshilfte manifestiert er sie wieder. O
Konig Pariksit, vernimm nun von mir die Namen von Kasyapas Frauen, aus
deren SchofRen die Bevilkerung des gesamten Universums stammt. Sie sind
die Miitter von beinahe der gesamten Bevilkerung des Universums, und
ihre Namen zu horen ist sehr gliickverheiBend. Sie lauten Aditi, Diti, Danu,
Kastha, Arista, Surasa, 11a, Muni, Krodhavaéa, Tamra, Surabhi, Sarama und
Timi. Aus dem SchoRe Timis wurden alle Wasserlebewesen geboren und aus
dem SchoRe Saramas die wilden Tiere wie die Tiger und die Lowen.

VERS 27
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surabher mahisa gavo
ye canye dvisapha nrpa
tamrayah syena-grdhradya
muner apsarasam ganah
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surabheh—aus dem SchoBe Surabhis; mahisah—Biiffel; gavah—Kiihe; ye—wer;
ca—auch; anye—andere; dvi-saphah—mit gespaltenen Hufen; nrpa— o Konig; tam-
rayah—von Tamra; syena—Adler; grdhra-adyah—Geier usw.; muneh—von Muni;
apsarasam—von Engeln; ganah—die Scharen.

UBERSETZUNG

Mein lieber Konig Pariksit, aus dem SchoRe Surabhis wurden der Biiffel,
die Kuh und andere Tiere mit gespaltenen Hufen geboren, aus dem SchofRe
Tamras die Adler, die Geier und andere grofe Raubvogel und aus dem
SchoRe Munis gingen die Engel hervor.

VERS 28
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dandasukadayah sarpa
rajan krodhavasatmajah

ilaya bhuruhah sarve
yatudhands ca saurasah

dandasuka-adayah—angefiihrt von den dandasuka-Schlangen; sarpah—Rep-
tilien; rajan—o Konig; krodhavasa-atma-jah—von Krodhavasa geboren; ilayah—
aus dem SchoBe Ilas; bhiiruhah—die Straucher und Baume; sarve—alle; yatudhanah
—die Menschenfresser (Raksasas); ca—auch; saurasah—aus dem SchoBe Surasas.
UBERSETZUNG

Die Sohne, die von Krodhavasa geboren wurden, waren die Schlangen,
die als dandasika bekannt sind, wie auch andere Schlangen und die Moski-
tos. Die gesamte Vielfalt der Striucher und Biume wurde aus dem Leib llas
geboren. Die Raksasas oder bosen Geister stammten aus dem SchoRe Sura-
sas.

VERS 29-31
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aristayas tu gandharvah
kasthaya dvisaphetarah

sutda danor eka-sastis
tesam pradhanikan srnu

dvimiirdha sambaro ’risto
hayagrivo vibhavasuh

ayomukhah sankusirah
svarbhanuh kapilo 'runah

puloma vrsaparva ca
ekacakro 'nutapanah

dhiumrakeso viripakso
vipracittis ca durjayah

aristayah—aus dem SchoBe Aristas; tu—aber; gandharvah—die Gandharvas; ka-
sthayah—aus dem SchoBe Kasthas; dvi-sapha-itarah—Tiere wie Pferde, die keine ge-
spaltenen Hufe haben; sutdh—Sohne; danoh—aus dem SchoBe Danus; eka-sastih—
einundsechzig; tesam—von ihnen; pradhanikan—die wichtigen; srnu—hore; dvimir-
dha—Dvimirdha; sambarah—Sambara; aristah—Arista; hayagrivah—Hayagriva;
vibhavasuh—Vibhavasu; ayomukhah—Ayomukha; sarkusirah—Sankusira; svarbha-
nuh—Svarbhanu; kapilah—Kapila; arunah—Aruna; pulomd—Puloma; vrsapar-
va—Vrsaparva; ca—auch; ekacakrah—Ekacakra; anutapanah—Anutiapana; dhumra-
kesah—Dhumrakesa; virupaksah—Virupaksa; vipracittih—Vipracitti; ca—und; dur-
Jjayah—Durjaya.

UBERSETZUNG

Die Gandharvas stammten aus dem SchoRe Aristas, und die Tiere, deren
Hufe nicht gespalten sind, wie zum Beispiel das Pferd, stammten aus dem
Schofe Kasthas. O Konig, aus dem Schofle Danus gingen einundsechzig
Sohne hervor, von denen die folgenden achtzehn dufRerst bedeutend sind:
Dvimirdha, Sambara, Arista, Hayagriva, Vibhavasu, Ayomukha, Sankusira,
Svarbhanu, Kapila, Aruna, Puloma, Vrsaparva, Ekacakra, Anutapana, Dhim-
rakefa, Viripaksa, Vipracitti und Durjaya.

VERS 32
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svarbhdanoh suprabham kanyam
uvaha namucih kila

vrsaparvanas tu sarmistham
yayatir nahuso bali
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svarbhanoh—von Svarbhanu; suprabham—Suprabha; kanyam—die Tochter; uva-
ha—heiratete; namucih—Namuci; kila—tatsachlich; vrsaparvanah—von Vrsaparva,
tu—aber; sarmzstham—Sarmlstha, yayatih—Konig Yayati; nahusah—der Sohn Na-
husas; bali—sehr machtig.

UBERSETZUNG

Die Tochter Svarbhanus namens Suprabha wurde von Namuci geheiratet.
Die Tochter Vrsaparvas namens Sarmistha wurde dem michtigen Konig Ya-
yati, dem Sohn Nahusas, iibergeben.

VERS 33-36
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vaisvdanara-sutda yas ca
catasras caru-darsanah

upadanavi hayasira
puloma kalaka tatha

upadanavim hiranyaksah
kratur hayasiram nrpa
pulomam kalakam ca dve
vaisvanara-sute tu kah

upayeme 'tha bhagavan
kasyapo brahma-coditah

paulomah kalakeyas ca
danava yuddha-salinah

tayoh sasti-sahasrani
yajia-ghnams te pituh pita

jaghana svar-gato rdjann
eka indra-priyankarah
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vaisvanara-sutah—die Tochter Vaisvanaras; yah—die; ca—und; catasrah—vier;
caru-darsanah—sehr, sehr schone; upadd-navi—Upadanavi; hayasira—Hayasira;
puloma—Puloma; kalaka—Kalaka; tatha—wie auch; upadanavim—Upadanavi; hi-
ranyaksah—der Damon Hiranyaksa; kratuh—Kratu; hayasiram—Hayasira; nrpa— o
Konig; pulomam kalakam ca—Puloma und Kalaka; dve—die beiden; vaisvanara-su-
te—Tochter Vaisvanaras; tu—aber; kah—der prajapati; upayeme—heiratete; atha
—dann; bhagavan—der Maichtigste; kasyapah—Kasyapa Muni; brahma-coditah
—von Brahma gebeten; paulomah kalakeyah ca—die Paulomas und Kalakeyas; dana-
vah—Damonen; yuddha-salinah—sehr kampflustig; tayoh—von ihnen; sasti-sahas-
rani—sechzigtausend; yajria-ghnan—welche Opferungen storten; te—dein; pituh
—von dem Vater; pita—der Vater; jaghana—totete; svah-gatah—auf den himmli-
schen Planeten; rdjan— o Konig; ekah—allein; indra-privam-karah—um Konig
Indra zu erfreuen.

UBERSETZUNG

Vaiévanara, der Sohn Danus, besaR vier wunderschéne Téchter mit Na-
men Upadanavi, Haya$ira, Puloma und Kalaka. Hiranyaksa heiratete Upada-
navi, und Kratu heiratete Haya$ira. Sodann heiratete auf Bitten Brahmas Pra-
japati Kasyapa Puloma und Kilaka, die anderen beiden Téchter Vai§vanaras.
Aus den SchoBen dieser beiden Frauen KaSyapas gingen sechzigtausend
Sohne hervor, angefiihrt von Nivatakavaca, die als die Paulomas und die Ka-
lakeyas bekannt sind. Sie besaRen gewaltige Korperkraft und Geschicklich-
keit im Kampfe, und sie trachteten danach, die Opfer zu stéren, die von
grolRen Weisen vollzogen wurden. Mein lieber Konig, als dein GroRvater
Arjuna sich zu den himmlischen Planeten begab, totete er allein diese Di-
monen, und deshalb wurde ihm Konig Indra duferst zugetan.

VERS 37
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vipracittih simhikayam
satam caikam ajijanat

rahu-jyestham ketu-satam
grahatvam ya upagatdh

vipracittih—Vipracitti; simhikayam—im SchoBe seiner Frau Sirhhika; satam—
einhundert; ca—und; ekam—einer; ajijanat—gab Geburt; rahu-jyestham—unter de-
nen Rahu der alteste ist; ketu-satam—einhundert Ketus; grahatvam—Planetenschaft;
ye—sie alle; upagatah—erlangten.
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UBERSETZUNG

Vipracitti zeugte mit seiner Frau Sirhhika einhundertundein Sohne, von
denen Rahu der ilteste ist; die anderen sind die einhundert Ketus. Sie alle
erlangten Stellungen auf den einfluBreichen Planeten.

VERS 38-39
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athatah sriyatam vamso
yo 'diter anupiirvasah

yatra ndrdyano devah
svamsenavatarad vibhuh

vivasvan aryama pusa
tvastatha savita bhagah

dhata vidhata varuno
mitrah satru urukramah

atha—danach; atah—nun; sriyatam—vernehme; vamsah—die Dynastie; yah—
welche; aditeh—von Aditi; anupurvasah—in chronologischer Reihenfolge; yatra
—in der; narayanah—die Hochste Personlichkeit Gottes; devah—der Herr; sva-am-
sena—durch seine vollstindige Erweiterung; avatarat—erschien; vibhuh—der
Hochste; vivasvan—Vivasvan; aryama—Aryama; pusa—Pusa; tvasta—Tvasta; atha
—danach; savita—Savita; bhagah—Bhaga; dhata—Dhata; vidhata—Vidhata; varu-
nah—Varuna; mitrah—Mitra; satruh—Satru; urukramah—Urukrama.

UBERSETZUNG

Hore nun von mir, wie ich die Nachkommen Aditis in chronologischer
Reihenfolge aufzihle. In dieser Dynastie erschien der Hochste Personliche
Gott, Narayana, durch Seine vollstindige Erweiterung. Die Namen der
Sohne Aditis lauten folgendermaBen: Vivasvan, Aryama, Pisa, Tvasta, Savita,
Bhaga, Dhata, Vidhata, Varuna, Mitra, Satru und Urukrama.
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VERS 40
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vivasvatah sraddhadevam
samjaasuyata vai manum

mithunam ca maha-bhaga
yamam devam yamim tathda

saiva bhutvatha vadava
nasatyau susuve bhuvi

vivasvatah—vom Sonnengott; sriddhadevam—mit Namen Sraddhadeva; samjiia
—Samjna; asiyata—gebar; vai—tatsachlich; manum—dem Manu; mithunam—
Zwillinge; ca—und; maha-bhaga—der glickliche Samjna; yamam—dem Yama-
raja; devam—dem Halbgott; yamim—seiner Schwester namens Yami; tatha—wie
auch; sa—sie; eva—auch; bhutva—werdend; atha—dann; vadavd—eine Stute; nasat-
yau—den Asvinikumaras; susuve—gebar; bhuvi—auf dieser Erde.

UBERSETZUNG

Sarhjia, die Frau Vivasvans, des Sonnengottes, gebar den Manu namens
$raddhadeva, und dieselbe gliickliche Frau brachte auch die Zwillinge Ya-
maraja und den FluR Yamuna zur Welt. Als Yami dann in der Gestalt einer
Stute auf der Erde wandelte, gebar sie die A$vini-kumaras.

VERS 41
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chaya sanaiscaram lebhe
sdvarnim ca manum tatah

kanyam ca tapatim ya vai
vavre samvaranam patim

chaya—Chaya, eine andere Frau des Sonnengottes; sanaiscaram—Saturn; lebhe
—zeugte; sdvarnim—Savarni; ca—und; manum—der Manu; tatah—von ihm (Vivas-
van); kanyam—eine Tochter; ca—wie auch; tapatim—namens Tapati; ya—die; vai—in
der Tat; vavre—heiratete; sanmivaranam—Samvarana; patim—Ehemann.
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UBERSETZUNG

Chaya, eine andere Frau des Sonnengottes, empfing zwei S6hne namens
$anaiécara und Savarni Manu wie auch eine Tochter namens Tapati, die Sarh-
varana heiratete.

VERS 42

FAwN AGH T FNHLE: G |
T3 3 AN S e 18RI

aryamno matrka patni
tayos carsanayah sutah

yatra vai manusi jatir
brahmana copakal pita

aryamnah—von Aryama; madtrka—Matrka; patni—die Ehefrau; tayoh—durch
ihre Verbindung; carsanayah sutah—viele Sohne, die groBe Gelehrte waren; yatra
—worin; vai—tatsdchlich; mdnusi—menschliche; jatih—Lebensformen; brah-
manda—von Brahma; ca—und; upakalpita—wurde erschaffen.

UBERSETZUNG

Matrka, die Frau Aryamas, gebar viele groe Gelehrte. Aus ihren Reihen
erschuf Brahma die menschlichen Lebensformen, die mit einer Neigung zur
Selbsterforschung ausgestattet sind.

VERS 43
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pusanapatyah pistado
bhagna-danto 'bhavat purd

yo 'sau daksaya kupitam
Jjahasa vivrta-dvijah

pusa—Pusa; anapatyah—ohne Kinder; pista-adah—die von Mehl lebt; bhagna-
dantah—mit gebrochenen Zahnen; abhavat—wurde; pura—friher; yah—wer; asau
—dies; daksaya—zu Daksa; kupitam—sehr zornig; jahdsa—lachte; vivrta-dvijah
—seine Zahne entbloBend.
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UBERSETZUNG

Pisa hatte keine Sohne. Als Siva auf Daksa zornig war, hatte Pisa Siva
ausgelacht und dabei seine Zihne gezeigt. Aus diesem Grunde verlor er
seine Zihne und mufte sich ausschlieBlich von gemahlenem Mehl ernih-
ren.

VERS 44
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tvastur daityatmaja bharya
racand nama kanyaka

sannivesas tayor jajne
visvarupas ca viryavan

tvastuh—von Tvasta; daitya-atma-ja—die Tochter eines Damons; bhdrya
—Frau; racana—Racana; nama—genannt; kanyaka—ein junges Madchen; sannive-
Sah—Sannivesa; tayoh—von den beiden; jajrie—wurde geboren; visvaripah—Vis-
varipa; ca—und; viryavan—sehr machtig an Korperstarke.

UBERSETZUNG

Racana, die Tochter der Daityas, wurde die Frau des Prajapati Tvasta. Die-
ser zeugte durch seinen Samen in ihrem SchofRe zwei machtvolle S6hne na-
mens Sannive$a und Visvarapa.

VERS 45
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tam vavrire sura-gana
svasriyam dvisatam api

vimatena parityakta
gurunangirasena yat

tam—ihm (Visvaripa); vavrire—nahmen als Priester an; sura-ganah—die Halb-
gotter; svasriyam—der Sohn einer Tochter; dvisatam—der gegnerischen Damonen;
api—obgleich; vimatena—Unehre erwiesen; parityaktah—die aufgegeben wurden;
gurund—von ihrem spirituellen Meister; drigirasena—Brhaspati; yat—seitdem.
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UBERSETZUNG

Obgleich Viévaripa der Sohn der Tochter ihrer ewigen Feinde, der Di-
monen, war, akzeptierten die Halbgétter ihn, in Ubereinstimmung mit der
Anweisung Brahmas, als ihren Priester, als sie von ihrem spirituellen Mei-
ster, Brhaspati, dem sie Unehre erwiesen hatten, verlassen worden waren.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 6. Kapitel im Sechsten
Canto des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Die Nachkommen der Téchter Dak-

sas‘.



7. Kapitel

Indra beleidigt
seinen spirituellen Meister Brhaspati

Wie in diesem Kapitel erzahlt wird, beging Indra, der Konig des Himmels, ein
Vergehen gegen die FiiBe seines spirituellen Meisters Brhaspati. Deshalb verlieB
Brhaspati die Halbgotter, die nun keinen Priester mehr hatten. Doch auf Bitten der
Halbgotter wurde Visvariipa, der Sohn des brahmana Tvasta, ihr Priester.

Eines Tages saB3 Indra, der Konig der Halbgotter, gepriesen von vielerlei Halb-
gottern wie den Siddhas, Caranas und Gandharvas, bei seiner Frau Sacidevi, als
Brhaspati, der spirituelle Meister der Halbgoétter, in die Versammlung trat. Indra,
der von seinem materiellen Reichtum zu sehr betort war, vergalBl sich und erwies
Brhaspati keinerlei Respekt, so daB dieser Indras Stolz auf seine materielle Pracht
bemerkte und sofort aus der Versammlung verschwand, um ihm eine Lehre zu er-
teilen. Indra wurde sehr reumiitig, als er erkannte, daB er wegen seines Reichtums
vergessen hatte, seinen spirituellen Meister zu ehren. Er verlieB den Palast, um
Brhaspati um Vergebung zu bitten, doch konnte er seinen spirituellen Meister nir-
gends finden.

Wenig spiter verlor Indra wegen seines respektlosen Verhaltens gegeniiber sei-
nem spirituellen Meister all seinen Reichtum und wurde von den Damonen besiegt,
die die Halbgotter in einem gewaltigen Kampf unterwarfen und Indras Thron iiber-
nahmen. Konig Indra suchte gemeinsam mit den anderen Halbgottern Zuflucht bei
Brahma. Brahma, der die Sachlage verstand, tadelte die Halbgotter wegen ihres Ver-
gehens gegen ihren spirituellen Meister. In Ubereinstimmung mit den Anweisungen
Brahmas nahmen die Halbgotter den brdhmana Visvariipa, den Sohn Tvastas, als
ihren Priester an. Mit Visvariipa als Priester vollzogen sie yajAas, und schlieflich
gelang es ihnen, die Dimonen zu besiegen.

VERS 1
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Sri-rajovaca
kasya hetoh parityakta
dcaryenatmanah surah
etad dcaksva bhagavan
chisyanam akramam gurau

289
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Sri-rdja uvdca—der Konig fragte; kasya hetoh—aus welchem Grund; parityaktdh
—abgelehnt; dcdaryena—von dem spirituellen Meister Brhaspati; atmanah—von ihm
selbst; surah—alle Halbgotter; etat—dies; dcaksva—beschreibe giitigerweise; bhaga-
van— o groBer Weiser (Sukadeva Gosvami); sisydnam—von den Schiilern; akra-
mam—das Vergehen; gurau—an dem spirituellen Meister.

UBERSETZUNG

Maharija Pariksit fragte Sukadeva Gosvami: O groBer Weiser, warum ver-
warf Brhaspati, der spirituelle Meister der Halbgotter, die Halbgotter, die
doch seine eigenen Schiiler waren? Welches Vergehen begingen die Halb-
gotter gegen ihren spirituellen Meister? Bitte beschreibe mir diese Bege-
benheit.

ERLAUTERUNG
Srila Visvanatha Cakravarti Thakura kommentiert:

saptame guruna tyaktair
devair daitya-pardjitaih
visvaripo gurutvena
vrto brahmopadesatah

,,Das 7. Kapitel beschreibt, wie Brhaspati von den Halbgottern beleidigt wurde,
wie er sie verlieB, wie die Halbgotter besiegt wurden und wie die Halbgotter, den
Anweisungen Brahmas Folge leistend, Visvariipa als Priester fiir ihre Opferdarbrin-
gungen akzeptierten.

VERS 2-8
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sri-badarayanir uvaca
indras tribhuvanaisvarya-

madollanghita-satpathah
marudbhir vasubhi rudrair

adityair rbhubhir nrpa

visvedevais ca sadhyais ca
ndsatyabhyam parisritah

siddha-carana-gandharvair
munibhir brahmavadibhih

vidyadharapsarobhis ca
kinnaraih patagoragaih

nisevyamadno maghavan
stuyamanas ca bhdarata

upagiyamano lalitam
asthanddhydsandsritah

pandurendtapatrena
candra-mandala-caruna

yuktas canyaih paramesthyais
camara-vyajanadibhih

virajamanah paulamya
sahardhasanaya bhrsam

sa yada paramacdryam
devanam atmanas ca ha

nabhyanandata samprdptam
pratyutthanasanadibhih

vacaspatim muni-varam
surdsura-namaskrtam

noccacalasanad indrah
pasyann api sabhagatam
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sri-badardyanih uvaca—Sri Sukadeva Gosvami erwiderte; indrah—Konig Indra;
tri-bhuvana-aisvarya—weil er alle Reichtiimer der drei Welten besaB; mada—auf-
grund von Stolz; ullanghita—der \iberschritten hat; sat-pathah—den Pfad der vedi-
schen Zivilisation; marudbhih—von den Windhalbgottern, die als die Maruts be-
kannt sind; vasubhih—von den acht Vasus; rudraih—von den elf Rudras; ddityaih
—von den Adityas; rbhubhih—von den Rbhus; nrpa— o Konig; visvedevaih ca—und
von den Visvadevas; saddhyaih—von den Sadhyas; ca—auch; ndsatyabhyam—von den
beiden Asvini-kumaras; parisritah—umgeben; siddha—von den Bewohnern Sid-
dhalokas; carana—die Caranas; gandharvaih—und die Gandharvas; munibhih—von
den groBen Weisen; brahma-vadibhih—von hochgelehrten Unpersonlichkeitsphilo-
sophen; vivadhara-apsarobhih ca—und von den Vidyadharas und Apsaras; kinna-
raih—von den Kinnaras; pataga-uragaih—von den Patagas (Vogeln) und Uragas
(Schlangen); nisevyamanah—bedient; maghavan—Konig Indra; stiiyamdanah ca—dem
Gebete dargebracht wurden; bhdrata—o Maharaja Pariksit; upagiyamanah—
vorgesungen; lalitam—sehr lieblich; dsthana—in seiner Versammlung; adhyasa-
na-asritah—auf dem Thron sitzend; pdndurena—weiB3; dtapatrena—mit einem
Schirm tber dem Kopf; candra-mandala-carund—so schon wie die Mondschei-
be; yuktah—ausgestattet; ca anyaih—und von anderen; pdramesthyaih—Merk-
male eines erhabenen Konigs; camara—aus Yak-Schwinzen; vyajana-adibhih—
Ficher und anderes Zubehor; virdjamdnah—leuchtend; paulamyd—seine Frau, Saci;
saha—mit; ardha-dasanayad—die die Halfte des Thrones einnahm; bhrsam—
groBartig; sah—er (Indra); yadd—als; parama-dcaryam—der erhabenste dcdrya,
der spirituelle Meister; devanam—von allen Halbgéttern; atmanah—von ihm selbst;
ca—und; ha—tatsachlich; na—nicht; abhyanandata—begriBt; sampraptam—in der
Versammlung erschienen; pratyutthana—durch das Aufstehen vom Thron; dsana-
adibhih—und mit einer Sitzgelegenheit und anderen Willkommenszeichen; vdcaspa-
tim—der Priester der Halbgotter, Brhaspati; muni-varam—der beste aller Weisen;
sura-asura-namaskrtam—der sowohl von den Halbgottern als auch von den asuras
geachtet wird; na—nicht; uccacala—erhob sich; dsanat—von dem Thron; indrah
—Indra; pasyan api—obgleich sehend; sabha-dgatam—in die Versammlung tretend.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sagte: O Konig, eines Tages iibertrat Indra, der Konig
des Himmels, weil er wegen seines gewaltigen Reichtums in den drei
Welten iiberaus stolz war, das Gesetz vedischer Etikette. Er saR auf seinem
Thron und war umgeben von den Maruts, Vasus, Rudras, Adityas, Rbhus,
Viévadevas, Sadhyas, A§vini-kumaras, Siddhas, Caranas und Gandharvas und
von groBen Heiligen. Auch die Vidyadharas, Apsaras, Kinnaras, Patagas
[Vogel]l und Uragas [Schlangen] weilten in seiner Nihe. Sie alle erwiesen In-
dra ihre Achtung und Dienste, und die Apsaras und Gandharvas tanzten und
sangen, begleitet von iiberaus lieblicher Musik. Uber Indras Haupt befand
sich ein weiller Schirm, der wie der Vollmond strahlte. Indra saR bei seiner
Gemabhlin $acidevi, die die Hilfte des Thrones einnahm. Ihm wurde mit We-
deln aus Yak-Schwinzen zugefichert und mit anderen Requisiten eines
groBen Konigs gedient, als der groBe Weise Brhaspati in der Versammlung
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erschien. Brhaspati, der beste der Weisen, war der spirituelle Meister Indras
und der Halbgotter und wurde von den Halbgottern und den Dimonen
gleichermalRen geachtet. Nichtsdestoweniger erhob sich Indra, obwohl er
seinen spirituellen Meister vor sich sah, weder von seinem Sitz, noch bot er
ihm einen Sitz oder eine respektvolle BegriiBung. Indra tat nichts, um ihm
Respekt zu erweisen.

VERS 9
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tato nirgatya sahasa
kavir angirasah prabhuh
dyayau sva-grham tusnim
vidvan sri-mada-vikriyam

tatah—danach; nirgatya—hinausgehend; sahasa—plotzlich; kavih—der groBe, ge-
lehrte Weise; drigirasah—Brhaspati; prabhuh—der Meister der Halbgotter; ayayau
—kehrte zuriick; sva-grham—in sein Heim; tiasnim—schweigend; vidvan—gewuBt
habend; sri-mada-vikriyam—Verfall aufgrund von Verriicktheit, verursacht durch
Reichtum.

UBERSETZUNG

Brhaspati wuBte alles, was in der Zukunft geschehen wiirde. Als er sah,
wie Indra die Hoflichkeitsregeln verletzte, begriff er vollstindig, daB Indra
aufgrund seines materiellen Reichtums aufgeblasen war. Obgleich er in der
Lage war, Indra zu verfluchen, tat er es nicht. Statt dessen verlieB er die Ver-
sammlung und kehrte schweigend nach Hause zuriick.

VERS 10
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tarhy eva pratibudhyendro
guru-helanam atmanah

garhayam dsa sadasi
svayam atmanam atmand

tarhi—dann, sofort; eva—tatsachlich; pratibudhya—erkennend; indrah—Konig
Indra; guru-helanam—Respektlosigkeit gegeniiber dem spirituellen Meister; dtma-
nah—seine eigene; garhayam asa—machte sich Vorwiirfe; sadasi—in der Versamm-
lung; svayam—personlich; dtmanam—sich; atmand—von selbst.
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UBERSETZUNG

Indra, der Konig des Himmels, sah seinen Fehler sofort ein. Weil er er-
kannte, daR er sich seinem spirituellen Meister gegeniiber respektlos ver-
halten hatte, verdammte er sich in Anwesenheit aller Mitglieder der Ver-
sammlung.

VERS 11
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aho bata mayasadhu
krtam vai dabhra-buddhina
yan mayaisvarya-mattena
guruh sadasi kadtkrtah

aho— o weh; bata—tatsichlich; maya—von mir; asadhu—respektlos; krtam—die
begangene Handlung; vai—gewiB; dabhra-buddhinai—von geringerer Intelligenz;
yat—weil; maya—von mir; aisvarya-mattena—sehr stolz auf materiellen Reichtum;
guruh—der spirituelle Meister; sadasi—in dieser Versammlung; kat-krtah—falsch
behandelt.

UBERSETZUNG

O weh, was fiir eine bedauernswerte Tat habe ich aufgrund meines Man-
gels an Intelligenz und meines Stolzes auf meine materiellen Reichtiimer
begangen! Ich unterlieR es, meinem spirituellen Meister Achtung zu erwei-
sen, als er in diese Versammlung trat, und habe ihn dadurch beleidigt.

VERS 12
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ko grdhyet pandito laksmim
tripistapa-pater api

yayaham dasuram bhavam
nito 'dya vibudhesvarah

kah—wer; grdhyet—wiirde annehmen; panditah—ein gelehrter Mann;
laksmim—Reichtiimer; tri-pista-pa-pateh api—obgleich ich der Konig der Halbgot-
ter bin; yayd—durch welche; aham—ich; asuram—damonisch; bhavam—Denkweise;
nitah—hingetragen zu; adya—jetzt; vibudha—von den Halbgottern, die sich in der Er-
scheinungsweise der Tugend befinden; isvarah—der Konig.
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UBERSETZUNG

Obgleich ich der Konig der Halbgoétter bin, die sich in der Erscheinungs-
weise der Tugend befinden, war ich stolz auf ein wenig Reichtum und ver-
unreinigt durch falsches Ego. Wer auf der Welt wiirde unter diesen Umstin-
den solche Reichtiimer annehmen — auf das Risiko hin, herunterzufallen? O
weh! Ich verdamme meinen Reichtum und meine Pracht.

ERLAUTERUNG

Sri Caitanya Mahaprabhu betete zur Hochsten Personlichkeit Gottes: na dhanarm
na janam na sundarim kavitam va jagad-isa kamaye: ,,O mein Herr, ich wiinsche
mir weder materiellen Reichtum noch Pracht, noch mdchte ich eine gro3e Anzahl
von Anhingern, die mich als ihren Fiihrer anerkennen, noch mochte ich eine sehr
schone Frau, die mich erfreut. Mama janmani janmanisvare bhavatad bhaktir ahai-
tuki tvayi: ,,Ich mochte nicht einmal Befreiung. Alles, was ich will, Leben fiir Leben,
ist, ein ergebener Diener Deiner Herrlichkeit zu sein.” Es ist ein Naturgesetz, daB je-
mand, der libermaBig reich ist, entartet, und das trifft sowohl individuell als auch
kollektiv zu. Die Halbgotter befinden sich in der Erscheinungsweise der Tugend,
doch manchmal kommt selbst jemand, der eine solch hohe Stellung wie Konig In-
dra, der Konig aller Halbgotter, einnimmt, aufgrund von materiellem Reichtum zu
Fall. In Amerika konnen wir dies nun tatsdchlich beobachten. Die gesamte amerika-
nische Nation versucht, den materiellen Reichtum zu erhohen, ohne danach zu stre-
ben, ideale Menschen hervorzubringen. Als Folge davon bedauern die Amerikaner
jetzt die weitverbreitete Kriminalitat in der amerikanischen Gesellschaft und fragen
sich, wie Amerika nur so gesetzlos und unkontrollierbar werden konnte. Wie im
Srimad-Bhdgavatam (7.5.31) erklart wird: na te viduh svartha-gatim hi visnum: Un-
erleuchtete Menschen kennen nicht das Ziel des Lebens, das darin besteht, nach
Hause, zu Gott, zuriickzukehren. Deshalb versuchen sie sowohl individuell als auch
kollektiv sogenannte materielle Annehmlichkeiten zu genieBen und werden siichtig
nach Wein und Frauen. Die Menschen, die eine solche Gesellschaft hervorbringt,
sind weniger als viertklassig. Sie bilden die unerwiinschte Bevolkerung, die als
varna-sarikara bekannt ist, und wie in der Bhagavad-gita erklart wird, erzeugt eine
Vermehrung der varna-sarkara-Bevolkerung eine hollische Gesellschaft. Dies ist
die Gesellschaft, in der sich die Amerikaner gegenwir