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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, daB 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 (janmddy asya yatah), um das Ideal einer gemeinsamen Grund-
lage festzulegen.

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

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

kaumadra dcaret prajno
dharman bhagavatan iha
durlabham manusam 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, daB es einen letztlichen Ursprung alles Bestehenden
gibt. Dieser letztliche Ursprung wird rational und autoritativ im Srimad-Bhdga-
vatam, dem ,herrlichen Bhdgavatam®, erk}ért.

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-Bhdgavatam ist ein ge-

xi



xii $rimad-Bhagavatam

waltiger Lesestoff in der Sanskritsprache und wird jetzt mit groBer Sorgfalt ins Eng-
lische und andere Sprachen ilbertragen. Wenn man das Bhdgavatam einfach auf-
merksam liest, wird man zu einem vollkommenen Gottesverstandnis gelangen, und
dem Leser werden gentligend Kenntnisse vermittelt, da3 er sich gegen Angriffe von
Atheisten verteidigen kann. Dartiber hinaus wird er imstande sein, andere dazu zu
bringen, Gott als konkretes Prinzip anzuerkennen.

Das Srimad-Bhdagavatam beginnt mit der Definition des letztlichen Ursprungs.
Es ist ein authentischer Kommentar zum Veddnta-sitra vom gleichen Verfasser,
Srila Vyasadeva, und fithrt den Leser Schritt fir Schritt, durch neun Cantos, zur
hochsten Stufe der Gotteserkenntnis. Die einzige Vorbedingung zum Studium dieses
bedeutenden Werkes transzendentalen Wissens besteht darin, behutsam Schritt fiir
Schritt vorzugehen und es nicht wie ein gewohnliches Buch planlos zu tberfliegen.
Man soll es also Kapitel fiir Kapitel (eines nach dem anderen) studieren. Der Lese-
stoff ist mit dem Originalsanskrittext, der lateinischen Transliteration, den Synony-
men, der Ubersetzung und Erlduterung so aufgebaut, daB man sicher sein kann, am
Ende der ersten neun Cantos eine gottesbewuf3te Seele zu sein.

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

Ich muB meine Schwachen bei der Vorlage des Srimad-Bhdgavatam eingestehen,
doch ich hoffe trotzdem, daB es bei den Denkern und Fiihrern 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

ndmany anantasya yaso ‘nkitani yac
chrnvanti gayanti grnanti sadhavah

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

Om tat sat

A.C. Bhaktivedanta Swami

|, ~mewran



Einleitung

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

Die zeitlose Weisheit Indiens findet ihren Ausdruck in den Veden, uralten Sans-
krittexten, die sich mit allen Bereichen des menschlichen Wissens befassen. Die ur-
spriinglich miindlich iiberlieferten Veden wurden zum ersten Mal von Srila Vyasa-
deva, der ,literarischen Inkarnation Gottes”, niedergeschrieben. Nachdem Vyasa-
deva die Veden zusammengestellt hatte, faBte er ihre Essenz in den als Vedanta-sii-
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 Bhagavatam, 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-
gefaBter Form an seinen Sohn, den Weisen Sukadeva Gosvami, weiter. Sukadeva
Gosvami trug spater das gesamte Bhdgavatam in einer Versammlung gelehrter Hei-
liger, die am Ufer der Ganga bei Hastina-pura (heute Delhi) stattfand, Maharaja
Pariksit vor. Maharaja Pariksit war der damalige Herrscher der Welt und zudem ein
groBer rdjarsi (heiliger Konig). Da ihm mitgeteilt worden war, daB er innerhalb
einer Woche sterben werde, entsagte er seinem gesamten Konigreich und zog sich an
das Ufer der Ganga zuriick, um bis zum Tode zu fasten und spirituelle Erleuchtung
zu empfangen. Das Bhdgavatam beginnt mijt Kaiser Pariksits klaren Fragen an Su-
kadeva Gosvami: ,,Du bist der spirituelle Meister groBer Heiliger und Gottgeweih-
ter. Ich mochte dich daher bitten, den fiir alle giiltigen Pfad der Vollkommenheit
aufzuzeigen, vor allem fiir jemand, der kurz vor dem Sterben steht. Bitte laB mich
wissen, was ein Mensch horen, was er chanten, woran er sich erinnern und was er
verehren soll, und auch, was er nicht tun soll. Bitte erklare mir dies alles.*

Sukadeva Gosvamis Antwort auf diese Frage und zahlreiche weitere Fragen, die
Maharaja Pariksit stellte und die alles ansprachen — vom Wesen des Selbst bis hin
zum Ursprung des Universums —, fesselten die Aufmerksamkeit der versammelten
Weisen sieben Tage lang bis zum Tod des Konigs. Der Weise 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 Stuta Gosvami aus dem Gedachtnis alle 18 000 Verse des Srimad-
Bhagavatam, so, wie sie Sukadeva Gosvami zu Mahdrija Pariksit gesprochen hatte.

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

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

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

Die Herausgeber
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20. Kapitel

$ri Visnus Erscheinen
in der Opferarena Maharaja Prthus

VERS 1

539 AN
WHWN 3308 qF agaa @ |
SERE nin I O TR

maitreya uvdca
bhagavan api vaikunthah
sakam maghavata vibhuh
yajnair yajna-patis tusto
yajiia-bhuk tam abhdsata

maitreyah uvaca—der groBe Weise Maitreya fuhr fort zu sprechen; bhagavan
—die Hochste Personlichkeit Gottes Visnu; api—auch; vaikunthah—der Herr von
Vaikuntha; sgkam—zusammen mit; maghavata—Konig Indra; vibhuh—der Herr;
yajiiaih—durch die Opfer; yajra-patih—der Herr aller Opfer; tustah—zufrieden;
yajria-bhuk—der GenieBer des yajria; tam—zu Konig Prthu; abhdasata—sagte.

UBERSETZUNG

Der groBe Weise Maitreya fuhr fort: Mein lieber Vidura, da $ri Visnu, die
Hochste Personlichkeit Gottes, durch die Ausfithrung der neunundneunzig
Pferdeopfer sehr zufrieden war, erschien Er in der Arena. Konig Indra
begleitete Ihn. Darauf begann Sri Visnu zu sprechen.

VERS 2
CIELEIES (A ]

@ SINEE  TRId g |
AT ARHAET SRt 11 R

sri-bhagavan uvdca
esa te 'karsid bhangam
haya-medha-satasya ha

1
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ksamdpayata atmanam
amusya ksantum arhasi

sri-bhagavdn uvdca—die Hochste Personlichkeit Gottes, Sri Visnu, sprach; esah
—dieser Konig Indra; te—deine; akarsit—fiihrte aus; bharngam—Storung; haya—
Pferd; medha—Opfer; satasya—des einhundertsten; ha—in der Tat; ksamdpayatah
—der um Vergebung bittet; atrmanam—dich; amusya—ihm; ksantum—vergeben;
arhasi—du solltest.

UBERSETZUNG

$ri Visnu, die Hochste Personlichkeit Gottes, sprach: Mein lieber Konig
Prthu, der Himmelskonig Indra hat deine Ausfiihrung von hundert Opfern
gestort. Jetzt ist er mit Mir gekommen, um dich um Vergebung zu bitten.
Verzeihe ihm daher.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers ist das Wort atmdnam sehr bedeutend. Es ist unter yogis und
Jjrianis Brauch, einander (oder sogar einen gewohnlichen Menschen) als das Selbst
anzusprechen, denn ein Transzendentalist betrachtet ein Lebewesen niemals als den
Korper. Da das individuelle Selbst ein winziges Teil der Hochsten Personlichkeit
Gottes ist, sind das Selbst und das Uberselbst eigenschaftsmaBig nicht verschieden.
Wie im nichsten Vers erklart werden wird, ist der Korper nur eine oberflachliche
Bedeckung, und folglich wird ein fortgeschrittener Transzendentalist zwischen dem
einen Selbst und einem anderen keinen Unterschied sehen.

VERS 3
ghra: il 3% TR AW |
nfirgerfea ot af A FEwg 2 1

sudhiyah sadhavo loke
naradeva narottamah

nabhidruhyanti bhitebhyo
yarhi natma kalevaram

su-dhiyah—die intelligentesten Personen; sddhavah—die dazu neigen, Wohl-
fahrtstatigkeiten zu verrichten; loke—in dieser Welt; nara-deva—o Konig; nara-
uttamah—der beste der Menschen; na abhidruhyanti—werden niemals bose; bhuteb-
hyah—auf andere Lebewesen; yarhi—weil, na—niemals; atma—das Selbst oder die
Seele; kalevaram—dieser Korper.

UBERSETZUNG

O Konig, jemand, der fortgeschrittene Intelligenz besitzt und begierig
ist, anderen Gutes zu tun, gilt als der beste unter den Menschen. Ein fortge-
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schrittener Mensch ist auf andere niemals bose. Diejenigen, die fortge-
schrittene Intelligenz besitzen, sind sich immer der Tatsache bewuBt, daB
der materielle Korper von der Seele verschieden ist.

ERLAUTERUNG

Jeden Tag kommt es vor, daB ein Geistesgestorter, der einen Mord begangen hat,
von einem Gericht nicht bestraft wird. Auch hieran konnen wir sehen, daBl ein
Lebewesen immer rein ist, weil es ein winziges Teil der Hochsten Personlichkeit
Gottes ist. Wenn es in die Gewalt der materiellen Energie gerat, wird es ein Opfer
der drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur. Alles, was es dann tut, tut es
unter dem EinfluB der materiellen Natur. In der Bhagavad-gita (5.14) heiBt es
daher:

na kartrtvam na karmani
lokasya srjati prabhuh

na karma-phala-samyogam
svabhavas tu pravartate

,.Die verkorperte spirituelle Seele, der Herr der Stadt ihres Korpers, schafft keine
Tatigkeiten; noch veranlaBt sie, andere zu handeln, noch erzeugt sie die Friichte der
Handlung. All dies wird von den Erscheinungsweisen der materiellen Natur
bewirkt.*

Im Grunde tut das Lebewesen oder die Seele nichts; alles geschieht unter dem
EinfluB der Erscheinungsweisen der materiellen Natur. Wenn jemand krank ist,
werden die Symptome der Krankheit zu einer Quelle aller Arten von Schmerzen.
Diejenigen, die im transzendentalen BewuBtsein oder Krsna-BewuBtsein fortge-
schritten sind, sind niemals neidisch — weder auf die Seele noch auf die Tatigkeiten
der Seele unter dem Einflul der materiellen Natur. Fortgeschrittene Transzendenta-
listen werden sudhiyah genannt. Sudhi bedeutet ,,Intelligenz*, sudhi bedeutet ,,sehr
fortgeschritten, und sudhi bedeutet ,ein Gottgeweihter. Jemand, der sowohl
hingegeben ist als auch fortgeschrittene Intelligenz besitzt, wendet sich nicht gegen
die Seele oder den Korper. Wenn es zu einer Meinungsverschiedenheit kommt,
verzeiht er. Es heiBt, daB Nachsicht eine Eigenschaft derer ist, die im spirituellen
Wissen fortgeschritten sind.

VERS 4

gen I} gafea Qrem W |
W QT ¢ ST Qe e 18

purusd yadi muhyanti
tvadrsa deva-mdyaya

srama eva param jato
dirghaya vrddha-sevaya
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purusah—Personlichkeiten; yadi—wenn; muhyanti—werden verwirrt; tvadrsah
—wie du; deva—des Hochsten Herrn; mayaya—durch die Energie; sramah—Be-
mihung; eva—gewiB; param—nur; jatah—erzeugt; dirghaya—fir eine lange Zeit;
vrddha-sevaya—indem man den Hohergestellten dient.

UBERSETZUNG

Wenn eine Personlichkeit wie du, die so fortgeschritten ist, weil sie den
Unterweisungen der vorangegangenen acaryas folgte, sich durch den
EinfluB der materiellen Energie forttragen liBt, muB all ihr Fortschritt als
nichts weiter als Zeitverschwendung angesehen werden.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers ist das Wort vrddha-sevaya sehr wichtig. Vrddha bedeutet ,alt".
Sevaya bedeutet ,,durch Dienst". Vollkommenes Wissen wird von den dcdryas oder
befreiten Seelen empfangen. Niemand kann vollkommenes Wissen besitzen, ohne
durch das parampara-System geschult zu sein. Prthu Maharaja war in diesem
System vollendet geschult, und daher verdiente er es nicht, als gewohnlicher Mann
betrachtet zu werden. Ein gewohnlicher Mensch, der nur eine Vorstellung vom
korperlichen Dasein hat, ist immer durch die Erscheinungsweisen der materiellen
Natur verwirrt.

VERS 5

aq: FAAH REARaEEwAe: |
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atah kayam imam vidvan
avidya-kama-karmabhih

drabdha iti naivasmin
pratibuddho ’nusajjate

atah—deshalb; kayam—Korper; imam—diesen; vidvan—jemand, der Wissen hat;
avidya—durch Unwissenheit; kama—Wiinsche; karmabhih—und durch Handlun-
gen; drabdhah—geschaffen; iti—so; na—niemals; eva—gewil; asmin—zu diesem
Korper; pratibuddhah—jemand, der weil; anusajjate—wird angehaftet.

UBERSETZUNG

Diejenigen, die vollkommenes Wissen iiber die korperliche Auffassung
vom Leben besitzen, die wissen, daR der Korper aus Unwissenheit, Wiin-
schen und Titigkeiten besteht, welche aus Illusion entstanden sind, entwik-
keln keine Anhaftung an den Korper.

ERLAUTERUNG

Wie es in einem der vorangegangenen Verse heiBt, denken diejenigen, die einen
guten Intellekt (sudhiyah) besitzen, nicht, sie seien der Korper. Da der Kérper eine
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Schopfung der Unwissenheit ist, hat er zwei Arten von Tatigkeiten. Wenn wir in
der korperlichen Auffassung leben und glauben, Sinnenbefriedigung werde uns
helfen, sind wir in Illusion. Eine andere Art von Illusion ist die Vorstellung, man
werde gliicklich werden, wenn man versuche, die aus dem illusorischen Korper
entstehenden Wiinsche zu befriedigen, wenn man sich zu den hoheren Planeten-
systemen erhebe oder verschiedene Arten von vedischen Ritualen ausfiihre. Das ist
alles Illusion. In dhnlicher Weise sind materielle Tatigkeiten, die fiir politische
Unabhangigkeit ausgefiihrt werden, und soziale und humanitare Tatigkeiten, die mit
der Vorstellung ausgefiihrt werden, auf diese Weise wiirden die Menschen der Welt
glicklich werden, ebenfalls illusorisch, weil das Grundprinzip die korperliche
Auffassung ist, die in sich selbst illusorisch ist. Was immer wir unter der korperli-
chen Auffassung uns wiinschen oder ausfiihren ist Illusion. Mit anderen Worten,
Sri Visnu teilte Prthu Maharaja mit, daB die von ihm ausgefiihrten Opfer zwar ein
Beispiel fiir gewohnliche Menschen seien, daB aber, was sein personliches Selbst
angehe, solche Opferdarbringungen nicht notig seien. In der Bhagavad-gita (2.45)
finden wir bestatigt:

traigunya-visaya veda
nistraigunyo bhavdrjuna

nirdvandvo nitya-sattva-stho
niryoga-ksema datmavan

,,Die Veden handeln hauptsichlich von den drei Erscheinungsweisen der
materiellen Natur. Erhebe dich iiber diese Erscheinungsweisen, o Arjuna. Sei tran-
szendental zu ihnen. Sei frei von allen Dualitaten und von allen Sorgen um Gewinn
und Sicherheit, und sei im Selbst verankert.*

Die in den Veden empfohlenen rituellen Opfer sind groBtenteils von den drei Er-
scheinungsweisen der materiellen Natur abhingig. Folglich wurde Arjuna geraten,
die vedischen Titigkeiten zu transzendieren. Die Tatigkeiten, zu denen Arjuna
geraten wurde, waren die transzendentalen Tatigkeiten hingebungsvollen Dienstes.

VERS 6

Fegw: FOISFAEgARTRY I8 |
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asamsaktah sarire 'sminn
amunotpadite grhe

apatye dravine vapi
kah kuryan mamatam budhah

asamsaktah—unangehaftet; sarire—an den Korper; asmin—diesen; amuna—durch
solch eine korperliche Auffassung; utpadite—erzeugt: grhe—Haus: apatye—Kinder:
dravine—Reichtum; va—oder; api—auch; kah—der; kuryat—wiirde tun; mamatam
—Zuneigung; budhah—gelehrter Mensch.
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UBERSETZUNG

Wie kann ein hochgelehrter Mensch, der absolut keine Neigung zur
korperlichen Auffassung des Lebens hat, durch die korperliche Auffassung
in bezug auf Haus, Kinder, Vermogen und dhnliche andere korperliche Er-
zeugnisse beeinfluBt sein?

ERLAUTERUNG

Die vedischen Ritualzeremonien sind zweifellos dafiir bestimmt, die Hochste
Personlichkeit, Sri Visnu, zu erfreuen. Man kann jedoch den Herrn durch solche
Handlungen nicht tatsiachlich zufriedenstellen. Vielmehr versucht man, mit der
Erlaubnis des Herrn seine eigenen Sinne zu befriedigen. Mit anderen Worten,
Materialisten, die besonders an Sinnenbefriedigung interessiert sind, bekommen die
Erlaubnis oder Lizenz, Sinnenbefriedigung zu genieBen, indem sie die vedischen
Ritualzeremonien ausfiihren. Das nennt man traigunya-visaya vedah. Die vedischen
Zeremonien beruhen auf den drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur. Dieje-
nigen, die iiber dem materiellen Zustand stehen, interessieren sich in keiner Weise
fir solche vedischen Zeremonien. Sie interessieren sich vielmehr fir die hoheren
Pflichten des transzendentalen liebevollen Dienstes fiir die Hochste Personlichkeit
Gottes. Solchen hingebungsvollen Dienst nennt man nistraigunya. Hingebungsvol-
ler Dienst fiir den Herrn hat mit der materiellen Auffassung korperlicher Annehm-
lichkeit nichts zu tun.

VERS 7

O I SASIRISat Jua: |
ARSI A oA @ 1l

ekah suddhah svayam-jyotir
nirguno 'sau gundsrayah

sarva-go 'navrtah saksi
niratmdatmatmanah parah

ekah—eines; suddhah—rein; svayam—das Selbst; jyotih—leuchtend; nirgunah
—ohne materielle Eigenschaften; asau—dieses; guna-dsrayah—das Behiltnis aller
guten Eigenschaften; sarva-gah—imstande, iiberallhin zu gehen; andvrtah—ohne
von Materie bedeckt zu sein; sgksi—Zeuge; niratma—ohne ein anderes Selbst; atma-
atmanah—zu Korper und Geist; parah—transzendental.

UBERSETZUNG

Die Hochste Individuelle Seele ist eine; Sie ist rein, nichtmateriell und
selbstleuchtend. Der Herr ist das Behiltnis aller guten Eigenschaften, und Er
ist alldurchdringend. Er ist ohne jede materielle Bedeckung, und Er ist der
Zeuge aller Titigkeiten. Er ist von anderen Lebewesen vollig verschieden,
und Er ist zu allen verkorperten Seelen transzendental.
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ERLAUTERUNG

Im vorangegangenen Vers wurden zwei bedeutsame Worter benutzt: asamsak-
tah, was ,,ohne Anhaftung" bedeutet, und budhah, was ,,sich aller Dinge vollig
bewuBt" bedeutet. Mit vollem BewuBtsein ist gemeint, daB man sowohl seine eigene
wesensgemaBe Stellung als auch die der Hochsten Personlichkeit Gottes kennen soll.
Wie Sri Visvanatha Cakravarti Thakura sagt, beschreibt in diesem Vers Sri Visnu
Sich Selbst oder den Paramatma. Der Paramatma ist von der verkorperten Seele
sowie von der materiellen Welt immer verschieden. Folglich wird er hier als para
beschrieben. Dieser para oder die Hochste Personlichkeit Gottes ist eka, was
,,Einer* bedeutet. Der Herr ist Einer, wohingegen die bedingten Seelen in der
materiellen Welt in vielen verschiedenen Formen existieren. Es gibt Halbgotter,
Menschen, Saugetiere, Biume, Vogel, Bienen und so fort. Das Lebewesen ist also
nicht eka, sondern viele. In den Veden finden wir bestatigt: nityo nityanam cetanas
cetananam. Die unzahligen Lebewesen, die in der materiellen Welt verstrickt sind,
sind nicht rein. Die Hochste Personlichkeit Gottes aber ist rein und losgelost. Da die
Lebewesen von materiellen Korpern bedeckt sind, sind sie nicht selbstleuchtend;
aber die Hochste Personlichkeit Gottes, der Paramatma, ist selbstleuchtend. Weil die
Lebewesen von den Erscheinungsweisen der materiellen Welt verunreinigt sind,
nennt man sie saguna, wohingegen der Paramatma, die Hochste Personlichkeit
Gottes, nirguna, das heiB8t nicht unter dem EinfluB der materiellen Erscheinungs-
weisen ist. Die Lebewesen, die von materiellen Eigenschaften gefangen sind, sind
gunasrita,wohingegen die Hochste Personlichkeit Gottes gundsraya ist. Die Sicht
der bedingten Seele ist durch materielle Verunreinigung bedeckt, und daher kann sie
die Ursachen ihrer Handlungen und ihre vergangenen Leben nicht sehen. Die
Hochste Personlichkeit Gottes, die nicht von einem materiellen Korper bedeckt ist,
ist der Zeuge aller Tatigkeiten des Lebewesens. Aber beide, das Lebewesen und der
Paramatma, die Hochste Personlichkeit Gottes, sind atmd oder spirituelle Seele. Sie
sind der Eigenschaft nach eins, und doch sind sie in so vieler Hinsicht verschieden,
besonders in bezug auf die sechs Reichtiimer, die die Hochste Personlichkeit Gottes
in Fiille besitzt. Vollkommenes Wissen bedeutet, daB der jivarmd, das Lebewesen,
sowohl seine Stellung als auch die Stellung des Hochsten kennt. Das ist vollkomme-
nes Wissen.

VERS 8
q o§ SAERAARAS T TN |
AT FH sy 7z & wf R el

ya evam santam atmanam
atma-stham veda purusah

najyate prakrti-stho 'pi
tad-gunaih sa mayi sthitah

yah—jemand, der; evam—so; santam—existierend; dtmanam—der individuelle
atrma und die Hochste Personlichkeit Gottes, der Paramatma; atma-stham—sich in
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seinem Korper befindend; veda—weil}; purusah—Person; na—niemals; ajyate—ist
beeinfluBBt; prakrti—in der materiellen Natur; sthah—befindlich; api—obwohl; tat-
gunaih—von den materiellen Erscheinungsweisen der Natur; sah—solch ein Mensch;
mayi—in Mir; sthitah—befindlich.

UBERSETZUNG

Obwohl er in der materiellen Natur leben mag, ist jemand, der vollkom-
menes Wissen iiber den Paramatma und den atma besitzt, niemals von den
Erscheinungsweisen der materiellen Natur beeinfluBt, denn er ist immer in
Meinem transzendentalen liebevollen Dienst verankert.

ERLAUTERUNG

Wenn die Hochste Personlichkeit Gottes in der materiellen Welt erscheint, ist Sie
nicht von den Erscheinungsweisen der materiellen Natur beeinfluBBt. In ahnlicher
Weise sind diejenigen, die immer mit der Hochsten Personlichkeit Gottes verbunden
sind, obwohl sie sich in einem materiellen Korper oder in der materiellen Welt
aufhalten mogen, nicht von den materiellen Eigenschaften beeinflu3t. Das wird in
der Bhagavad-gita (14.26) sehr schon erklart:

mam ca yo 'vyabhicarena
bhakti-yogena sevate

sa gunan-samatityaitan
brahma-bhuyaya kalpate

,,Jemand, der unerschiitterlich im hingebungsvollen Dienst des Herrn titig ist,
uberschreitet die materiellen Eigenschaften und erreicht Brahman-Erkenntnis.* In
diesem Zusammenhang sagt Srila Riipa Gosvami, daB jemand, der immer mit
Korper, Worten und Geist im Dienst des Herrn tatig ist, als befreit anzusehen ist,
obwohl er in der materiellen Welt lebt.

VERS 9

g2 @t At faed femit: sgatteaa: |
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yah sva-dharmena mam nityam
nirasth sraddhayanvitah
bhajate sanakais tasya
mano rdjan prasidati

yah—jemand, der; sva-dharmena—durch seine tatigkeitsgemaBen Pflichten; mam
—Mich; nityam—regelmaBig; nirasih—ohne jedes Motiv; sraddhayd—mit Glauben
und Hingabe; anvitah—ausgestattet; bhajate—verehrt; sanakaih—allmahlich; tasya
—sein; manah—Geist; rdjan—o Konig Prthu; prasidati—wird vollig zufrieden.
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UBERSETZUNG

$ri Visnu, die Hochste Personlichkeit Gottes, fuhr fort: Mein lieber Konig
Prthu, wenn man in seiner titigkeitsgemiRen Pflicht verankert ist und sich
ohne den Hintergedanken, materiellen Gewinn zu erlangen, in Meinem
liebevollen Dienst betitigt, wird man allmidhlich im Innern sehr zufrieden.

ERLAUTERUNG

Dieser Vers wird auch vom Visnu Purdna bestitigt. TatigkeitsgemaBe Pflichten
sind als varndsrama-dharma bekannt und beziehen sich auf die vier Unterteilungen
des materiellen und spirituellen Lebens, namlich brahmana, ksatriya, vaisya und
sudra sowie brahmacarya, grhastha, vanaprastha und sannydsa. Wenn man dem
varnasrama-dharma-System gemafB arbeitet und nicht nach den fruchttragenden
Ergebnissen begehrt, wird man allmihlich zufrieden. Der Hochsten Personlichkeit
Gottes durch die Ausfiihrung seiner tatigkeitsgemaBen Pflicht hingebungsvollen
Dienst darzubringen, ist das Endziel des Lebens. Die Bhagavad-gita bestitigt dies als
den Vorgang des karma-yoga. Mit anderen Worten, wir sollten nur fiir die Zufrie-
denheit und den Dienst des Herrn handeln. Sonst werden wir durch die daraus
folgenden Aktionen verstrickt werden.

Jeder hat seine tatigkeitsgemaBe Pflicht, doch sollte der Zweck materieller
Beschiftigung nicht materieller Gewinn sein. Vielmehr sollte jeder die Ergebnisse
seiner berufsmaBigen Tatigkeiten als Opfer darbringen. Vor allem ein brdhmana
sollte seine tatigkeitsgemaBen Pflichten nicht fiir materiellen Gewinn ausfiihren,
sondern um die Hochste Personlichkeit Gottes zu erfreuen. Der ksatriya, der vaisya
und der sudra arbeiten in ahnlicher Weise. In der materiellen Welt geht jeder
verschiedenen berufsmaBigen und titigkeitsgemédBen Pflichten nach, doch der
Zweck solcher Tatigkeiten sollte es sein, die Hochste Personlichkeit Gottes zu
erfreuen. Hingebungsvoller Dienst ist sehr einfach, und jeder kann ihn ausfiihren.
Man kann da bleiben, wo man ist; man braucht nur die Bildgestalt des Hochsten
Herrn in seinem Haus aufstellen. Die Bildgestalt mag Radha-Krsna oder Laksmi-
Narayana sein (es gibt noch viele dndere Formen des Herrn). Auf diese Weise kann
ein brahmana, ksatriya, vaisya oder sidra die Bildgestalt mit den Ergebnissen seiner
ehrlichen Arbeit verehren. Ganz gleich welche Pflicht man ausfiihrt, man soll die
hingebungsvolle Methode anwenden, indem man hort, chantet, sich erinnert,
verehrt, alles dem Herrn darbringt und sich in Seinem Dienst betatigt. Auf diese
Weise kann man dem Herrn sehr leicht dienen. Wenn Sich der Herr tiber unseren
Dienst freut, ist die Mission unseres Lebens erfiillt.

VERS 10
qReTm: SFEEAl RIS |
i ] TEend J@ RgawEga 11Lell

parityakta-gunah samyag
darsano visaddsayah
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santim me samavasthanam
brahma kaivalyam asnute

parityakta-gunah—jemand, der von den materiellen Erscheinungsweisen der
Natur losgelost ist; samyak—gleichmaBig; darsanah—dessen Sicht; visada—nicht
verunreinigt; dsayah—dessen Geist oder Herz; santim—Frieden; me—Meine;
samavasthanam—gleichbleibende Stellung; brahma—spirituelle Natur; kaivalyam-
—Freiheit von materieller Verunreinigung; asnute—erreicht.

UBERSETZUNG

Wenn das Herz von aller materiellen Verunreinigung gereinigt ist, wird
der Geist des Gottgeweihten breiter und klarer und kann die Dinge mit
Gleichmut sehen. Auf dieser Lebensstufe gibt es Frieden, und man ist mit
Mir als sac-cid-ananda-vigraha auf der gleichen Ebene verankert.

ERLAUTERUNG

Die Mayavada-Vorstellung von kaivalya und die der Vaisnava-Gemeinde unter-
scheiden sich. Der Mayavadi glaubt, er gehe in das Dasein des Hochsten ein, sobald
er von aller materiellen Verunreinigung frei ist; die Vorstellung des Vaisnava-Philo-
sophen von kaivalya ist eine andere. Er versteht sowohl seine Stellung als auch die
Stellung der Hochsten Personlichkeit Gottes. Im unverunreinigten Zustand versteht
das Lebewesen, daB es der ewige Diener des Hochsten ist, und das nennt man
Brahman-Erkenntnis, die spirituelle Vollkommenheit des Lebewesens. Diese Bezie-
hung kann sehr leicht erreicht werden. Wie es in der Bhagavad-gita heiB3t, wird man
augenblicklich auf der transzendentalen Ebene des kaivalya oder des Brahman
verankert, wenn man sich im transzendentalen liebevollen Dienst des Herrn betitigt.

VERS 11
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udasinam ivadhyaksam
dravya-jadana-kriyatmanam

kuta-stham imam atmanam
yo vedapnoti sobhanam

udasinam—gleichgiiltig; iva—einfach; adhyaksam—der Oberaufseher; dravya—
der physikalischen Elemente; jAana—wissenerwerbende Sinne; kriyd—Arbeits-
sinne; dtmanam—und des Geistes; kutastham—gerichtet, imam—diese; dtma-
nam—Seele; yah—jemand, der; veda—kennt; dpnoti—bekommt; sobhanam—alles
Gliick.
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UBERSETZUNG

Jemand, der weiB, daB der materielle Kérper, welcher aus den fiinf
groben Elementen, den Sinnesorganen, den Arbeitssinnen und dem Geist
besteht, von der unverriickbaren Seele nur beaufsichtigt wird, ist geeignet,
aus der materiellen Knechtschaft befreit zu werden.

ERLAUTERUNG

Dieser Vers beschreibt, wie man aus der materiellen Knechtschaft befreit werden
kann. Der erste Punkt ist, daB man wissen muB, daB die Seele vom Korper verschie-
den ist. Die Seele nennt man dehi oder denjenigen, der den Korper besitzt, und der
materielle Korper wird deha oder die Verkorperung der Seele genannt. Der Korper
verandert sich jeden Augenblick, doch die Seele ist unverriickbar; folglich heit die
Seele auch kiuta-stham. Die Veranderung des Korpers wird durch die Reaktionen
der drei Erscheinungsweisen der Natur bewirkt. Jemand, der die unverriickbare
Stellung der Seele verstanden hat, sollte von den kommenden und gehenden
Wechselwirkungen der Erscheinungsweisen der materiellen Natur in der Form von
Gliick und Leid nicht gestért sein. In der Bhagavad-gita empfiehlt Sri Krsna, man
solle sich von den duBeren Bewegungen, die entstehen, wenn Glick und Leid
aufgrund der Wechselwirkung der Erscheinungsweisen der Natur auf den Korper
kommen und gehen, nicht storen lassen. Auch wenn manchmal solche duBeren
Bewegungen unsere Aufmerksamkeit auf sich ziehen mogen, muB3 man lernen, sie
zu dulden. Das Lebewesen sollte den Aktionen und Reaktionen des duBeren Korpers
gegeniiber immer gleichgiiltig sein.

Sri Krsna sagt in der Bhagavad-gita, daB der Korper, der aus den groben physi-
kalischen Elementen (Erde, Wasser, Feuer, Luft und Himmel) und den feinstoffli-
chen Elementen (Geist, Intelligenz und Ego) besteht, von der Seele an sich voéllig
verschieden ist. Man soll daher durch die Aktionen und Reaktionen dieser acht
groben und feinen Elemente nicht gestort sein. Der praktische Vorgang, diese Stufe
des Unberiihrtseins zu erreichen, ist die Ausfiihrung hingebungsvollen Dienstes.
Nur jemand, der sich standig, das heiB3t vierundzwanzig Stunden am Tag, im hinge-
bungsvollen Dienst betdtigt, kann den Aktionen und Reaktionen des duBeren
Korpers gegeniiber gleichgiiltig sein. Wenn jemand einem bestimmten Gedanken
nachhangt, hort er oder sieht er keine duBeren Geschehnisse, obwohl sie ganz in sei-
ner Néhe stattfinden mogen. In dhnlicher Weise kiimmern sich diejenigen, die nur
noch in Gedanken bei hingebungsvollem Dienst sind, nicht darum, was mit dem
aufleren Korper geschieht. Diesen Zustand nennt man samadhi. Jemand, der sich
tatsachlich in samddhi befindet, gilt als erstklassiger yogi.

VERS 12
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bhinnasya lingasya guna-pravaho
dravya-kriya-karaka-cetanatmanah
drstdasu sampatsu vipatsu surayo
na vikriyante mayi baddha-sauhrdah

bhinnasya—verschieden; lingasya—des Korpers; guna—der drei Erscheinungs-
weisen der materiellen Natur; pravdhah—der stindige Wandel; dravya—physika-
lische Elemente; kriya—Tatigkeiten der Sinne; karaka—Halbgotter; cetand—und der
Geist; atmanah—bestehend aus; drstasu—wenn erfahren; sampatsu—Glick; vipat-
su—Leid; surayah—diejenigen, die im Wissen fortgeschritten sind; na—niemals;
vikriyante—werden gestort; mayi—mit Mir; baddha-sauhrdah—in Freundschaft
verbunden.

UBERSETZUNG

$ri Visnu sagte zu Koénig Prthu: Mein lieber Konig, der stindige Wandel
der materiellen Welt ist auf die Wechselwirkungen der drei Erscheinungs-
weisen der materiellen Natur zuriickzufiihren. Die fiinf Elemente, die Sinne,
die Halbgotter, die die Sinne beherrschen, sowie der Geist, der von der
spirituellen Seele in Bewegung gebracht wird — all diese zusammen bilden
den Korper. Da die spirituelle Seele von dieser Verbindung grober und fei-
ner materieller Elemente vollig verschieden ist, wird Mein Geweihter, der
mit Mir in enger Freundschaft und Zuneigung verbunden ist, niemals durch
materielles Gliick und Leid erregt, da er vollstindig in Wissen verankert ist.

ERLAUTERUNG

Man mag die Frage stellen, wie das Lebewesen den Tétigkeiten des Korpers
gegeniiber gleichgiiltig sein kann, wenn es als der Aufseher der Tatigkeiten der
korperlichen Verbindung handeln muB3. Hier finden wir die Antwort: diese Tatig-
keiten sind von den Tatigkeiten der spirituellen Seele des Lebewesens vollig verschie-
den. In diesem Zusammenhang kann man ein grobes Beispiel geben. Ein Geschafts-
mann, der in einem Auto fahrt, sitzt im Wagen, liberwacht dessen Funktion und
gibt dem Fahrer die Richtung an. Er weil3, wieviel Benzin verbraucht ist, und er
weil alles andere liber das Auto, aber trotzdem ist er von dem Wagen entfernt und
mehr um sein Geschift besorgt. Sogar wahrend er im Auto fahrt, denkt er an sein
Geschift und sein Biiro. Er hat mit dem Auto keine Verbindung, obwohl er darin
sitzt. So wie der Geschaftsmann immer in Gedanken bei seinem Geschift ist, so
kann das Lebewesen immer in Gedanken beim liebevollen Dienst des Herrn sein.
Dann ist es ihm moglich, von den Tatigkeiten des materiellen Korpers getrennt zu
bleiben. Diese Stellung der Neutralitat ist nur einem Gottgeweihten moglich.

Das Wort baddha-sauhrdah, ,,in Freundschaft verbunden®, ist hier mit Absicht
gebraucht. Karmis, jiianis und yogis konnen nicht im hingebungsvollen Dienst
verbunden sein. Karmis beschiftigen sich vollig mit Tatigkeiten des Korpers. Thr
einziges Lebensziel ist es, dem Korper Annehmlichkeit zu verschaffen. JAdnis versu-
chen, durch philosophische Spekulation aus der Verstrickung herauszugelangen,
doch finden sie in der befreiten Stellung keinen festen Halt. Weil sie nicht unter den
LotosfiiBen des Herrn Zuflucht suchen, fallen sie von der hohen Stellung der
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Brahman-Erkenntnis wieder herab. Auch yogis haben eine korperliche Lebensaut-
fassung — sie glauben, sie konnten etwas Spirituelles erreichen, indem sie den
Korper durch dhdrana, asana, prandyama und so fort ertiichtigen. Die Stellung
eines Gottgeweihten ist immer transzendental, weil er mit der Hochsten Personlich-
keit Gottes eng verbunden ist. Folglich kann es also nur Gottgeweihten moglich
sein, immer von den Aktionen und Reaktionen des Korpers entfernt und in der
wirklichen Beschiftigung, namlich dem Herrn hingebungsvollen Dienst darzubrin-
gen, tatig zu bleiben.

VERS 13
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samah samanottama-madhyamadhamah
sukhe ca duhkhe ca jitendriydsayah

mayopaklptdakhila-loka-samyuto
vidhatsva virakhila-loka-raksanam

samah—gleichmiitig; samana—allen gleichgesinnt; uttama—jemand, der groBer
ist; madhyama—jemand, der sich in einer mittleren Stellung befindet; adhamah—
jemand, der auf einer unteren Lebensstufe steht; sukhe—in Glick; ca—und,
duhkhe—in Leid; ca—auch; jita-indriya—die Sinne beherrscht habend; asayah—und
den Geist; maya—von Mir; upakipta—arrangiert; akhila—alles; loka—von den Men-
schen; samyutah—Dbegleitet; vidhatsva—gib; vira—o Held; akhila—allen; loka—den
Biirgern; raksanam—Schutz.

UBERSETZUNG

Mein lieber heldenhafter Konig, bitte bleibe immer gleichmiitig und
behandle alle Menschen gleich, ohne darauf zu sehen, ob sie groBer sind als
du, ob sie sich auf der mittleren Stufe befinden oder ob sie geringer sind als
du. Sei nicht durch voriibergehendes Leid oder Gliick gestort. Beherrsche
deinen Geist und deine Sinne ohne Fehl. Versuche, in dieser transzendenta-
len Stellung deine Pflicht als Konig in jedem Lebensumstand zu erfiillen, in
den du durch Meine Fiigung kommen magst, denn deine einzige Pflicht
hier ist es, den Biirgern deines Konigreiches Schutz zu gewihren.

ERLAUTERUNG

Hier haben wir ein Beispiel, wie jemand von der Hochsten Personlichkeit Gottes
Sri Visnu unmittelbar unterwiesen wird. Man muB die Anweisung Sri Visnus
ausfiihren, ganz gleich ob man sie unmittelbar von Ihm oder von Seinem echten
Stellvertreter, dem spirituellen Meister, bekommt. Arjuna kampfte in der Schlacht
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von Kuruksetra unter dem unmittelbaren Befehl der Hochsten Personlichkeit Gottes
Krsna. In dhnlicher Weise bekommt hier Prthu Maharaja von Sri Visnu Unterwei-
sungen in bezug auf die Ausfiihrung seiner Pflicht. Wir miissen uns an die Grund-
sdtze halten, die wir in der Bhagavad-gita finden. Vyavasayatmika buddhih: Jeder
hat die Pflicht, von Sri Krsna oder Seinem echten Stellvertreter Anweisungen entge-
genzunehmen und diese Anweisungen ohne personliche Vorbehalte als sein Leben
und seine Seele zu betrachten. Srila Visvanatha Cakravarti Thakura sagt, daB man
sich nicht so sehr darum kiimmern soll, ob man befreit wird oder nicht, sondern
daB man einfach die unmittelbare Anweisung, die man von seinem spirituellen
Meister bekommen hat, ausfiihren soll. Wenn man sich an den Grundsatz halt, der
Anordnung des spirituellen Meisters zu gehorchen, wird man immer in einer befrei-
ten Stellung sein. Ein gewohnlicher Mensch muB die Regeln und Vorschriften des
varnasrama-dharma befolgen, indem er seine vorgeschriebene Pflicht erfiillt, die
sich nach dem Kastensystem (brahmana, ksatriva, vaisya und siudra) und dem
System der spirituellen Lebensstinde (brahmacarya, grhastha, vanaprastha und
sannydsa) richtet. Wenn man einfach die fiir die verschiedenen Unterteilungen des
Lebens gegebenen Unterweisungen regelmiBig und streng befolgt, stellt man Sri
Visnu zufrieden.

Als Konig wurde Prthu Maharaja von Sri Visnu aufgetragen, sich immer von
den Tatigkeiten des korperlichen Zustandes fernzuhalten, sich stindig im Dienst des
Herrn zu betitigen und so auf der befreiten Stufe zu bleiben. Das Wort baddha-
sauhrdah aus dem vorangegangenen Vers ist hiermit erklart. Man kann mit dem
Hochsten Herrn unmittelbar in enger Verbindung bleiben oder von Seinem echten
Stellvertreter, dem spirituellen Meister, Anweisungen entgegennehmen und diese
Anweisungen aufrichtig ausfiihren, wenn man sich von den Tatigkeiten des Korpers
fernhilt. Der Herr hilft uns, indem er uns Unterweisungen gibt, wie man im hinge-
bungsvollen Dienst handelt und so auf dem Pfad zuriick nach Hause, zuriick zu
Gott, Fortschritte macht. Er unterweist uns von auBlen in der Form des spirituellen
Meisters. Folglich sollte man den spirituellen Meister nicht fiir einen gewohnlichen
Menschen halten. Der Herr sagt: dacdaryam mam vijaniyan navamanyeta karhicit.
Man soll den spirituellen Meister nicht wie einen gewohnlichen Menschen behan-
deln, denn er ist der Ersatz fir die Hochste Personlichkeit Gottes (SB. 11.17.27).
Man soll den spirituellen Meister wie die Hochste Personlichkeit Gottes behandeln
und ihn niemals beneiden oder fiir einen gewohnlichen Menschen halten. Wenn wir
der Unterweisung des spirituellen Meisters folgen und uns im hingebungsvollen
Dienst des Herrn betitigen, werden wir immer von der Verunreinigung korperli-
cher und materieller Tatigkeiten frei bleiben, und dann wird unser Leben erfolgreich
sein.

VERS 14
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sreyah praja-pdalanam eva rajno
yat sampardye sukrtat sastham amsam
hartanyatha hrta-punyah prajanam
araksita kara-haro 'gham atti

sreyah—gliickbringend; praja-palanam—iiber die allgemeine Masse der Men-
schen regierend; eva—gewil; rdjiah—fiir den Konig; yat—weil; samparaye—in der
nachsten Geburt; su-krtat—von den frommen Handlungen; sastham amsam—ein
Sechstel; harta—Empfanger; anyathd—sonst; hrta-punyah—den Ergebnissen from-
mer Tatigkeiten beraubt; prajanam—der Biirger; araksita—jemand, der nicht be-
schiitzt; kara-harah—Steuereinzieher; agham—Siinde; atti—empfangt oder erleidet.

UBERSETZUNG

Der allgemeinen Masse der Menschen, die Biirger des Staates sind,
Schutz zu gewihren, ist die vorgeschriebene, titigkeitsgemiRe Pflicht eines
Konigs. Wenn der Konig so handelt, hat er im nichsten Leben an einem
Sechstel der Ergebnisse der frommen Handlungen der Biirger Anteil. Ein
Konig oder Staatsfithrer aber, der von den Biirgern nur Steuern einzieht,
aber ihnen nicht als Menschen den richtigen Schutz gewihrt, verliert die
Ergebnisse seiner frommen Werke an die Biirger und muB dafiir, daB er kei-
nen Schutz gewihrt hat, die Strafe fiir die gottlosen Taten seiner Untertanen
erleiden.

ERLAUTERUNG

Man mag hier die Frage stellen, wie alles weitergehen kann, wenn jeder spirituel-
len Tatigkeiten nachgehen wiirde, um Befreiung zu erlangen, und den Tatigkeiten
der materiellen Welt gegentiber gleichgiiltig werden wiirde? Und wenn die Dinge so
weitergehen sollen, wie man es erwartet, wie kann ein Staatsoberhaupt solchen
Tatigkeiten gegentiber gleichgiiltig sein? Als Antwort auf diese Frage wird hier das
Wort sreyah oder gliickbringend gebraucht. Die Unterteilung der Tatigkeiten in der
Gesellschaft, wie sie von der Hochsten Personlichkeit Gottes festgelegt ist, wurde
nicht blind oder zufdllig geschaffen, wie torichte Menschen behaupten. Der
brahmana muB seine Pflicht richtig erfiillen, und der ksatriya, der vaisya und sogar
der sudra miissen das gleiche tun. Jeder von ihnen kann dann die hochste Vollkom-
menheit des Lebens erreichen, namlich Befreiung aus der materiellen Knechtschaft.
Das wird in der Bhagavad-gita (18.45) bestatigt: sve sve karmany abhiratah
samsiddhim labhate narah. ,Durch die Erfiillung vorgeschriebener Pflichten kann
man die hochste Vollkommenbheit erreichen.*

Sri Visnu wies Maharaja Prthu an, daB ein Ko6nig nicht sein Kénigreich und die
Verantworung fiir den Schutz der prajas oder Biirger aufgeben soll, um sich in den
Himalaya zuriickzuziehen und Befreiung zu erlangen. Er kann Befreiung erlangen,
wahrend er seine koniglichen Pflichten erfiillt. Die konigliche Pflicht oder die Pflicht
des Staatsoberhauptes besteht darin, darauf zu achten, da3 die prajds oder die allge-
meine Masse der Menschen ihre jeweiligen Pflichten fiir spirituelle Erlésung erfiil-
len. DaB ein Staat sakular ist, muB noch lange nicht bedeuten, daB einem Konig
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oder Staatsoberhaupt die Tatigkeiten der prajds gleichgiiltig sind. Im modernen
Staat sieht die Regierung viele Regeln und Vorschriften vor, die die Pflichten der
prajas festlegen, doch die Regierung vernachldssigt es, darauf zu achten, daB die
Biirger im spirituellen Wissen fortschreiten. Wenn die Regierung in dieser Angele-
genheit nachldssig ist, werden die Biirger launenhaft und ohne einen Sinn fiir Got-
teserkenntnis oder spirituelles Leben handeln und so in siindhafte Tatigkeiten
verstrickt werden.

Einem Staatsfiihrer sollte das Wohl der allgemeinen Masse der Menschen nicht
gleichgiiltig sein, wahrend er weiter Steuern einzieht. Die wirkliche Pflicht des
Konigs besteht darin, darauf zu achten, daB die Biirger allmahlich vollkommen
Krsna-bewuB3t werden. Krsna-bewuBt bedeutet, von allen siindhaften Téatigkeiten
vollig frei zu sein. Sobald alle siindhaften Tatigkeiten im Staat vollkommen ausge-
l6scht sind, wird es keinen Krieg, keine Pest, keine Hungersnot oder natiirliche Sto-
rungen mehr geben. Dies geschah tatsdchlich wahrend der Regierungszeit Maharaja
Yudhisthiras. Wenn ein Konig oder Regierungsfiihrer imstande ist, die Biirger dazu
zu bringen, Krsna-bewulB3t zu werden, ist er es wert, die Masse der Menschen zu
regieren; andernfalls hat er kein Recht, Steuern einzuziehen. Wenn sich der Konig
um die spirituellen Interessen der Biirger kiimmert, kann er ohne Schwierigkeiten
Steuern erheben. Auf diese Weise werden sowohl die Untertanen als auch der Konig
wiéhrend dieses Lebens gliicklich sein, und im nachsten Leben wird der Konig
imstande sein, an einem Sechstel der frommen Werke der Biirger Anteil zu haben.
Wenn er jedoch andererseits von siindhaften Biirgern Steuern einzieht, wird er die
Reaktionen ihrer siindhaften Handlungen teilen miissen.

Dieser gleiche Grundsatz ist auch auf Eltern und spirituelle Meister anwendbar.
Wenn Eltern Kinder wie Katzen und Hunde gebiren und ihre Kinder nicht vor
dem drohenden Tod retten konnen, werden sie fiir die Handlungen ihrer animali-
schen Kinder verantwortlich. Spater werden dann solche Kinder zu Hippies. Wenn
in dhnlicher Weise ein spiritueller Meister seine Schiiler nicht so unterweisen kann,
daB sie von siindhaften Handlungen frei werden, wird er fiir ihre siindhaften Hand-
lungen verantwortlich. Diese feinstofflichen Gesetze der Natur sind den heutigen
Fihrern der Gesellschaft unbekannt. Da die Fiihrer der Gesellschaft mangelndes
Wissen haben und die Biirger im allgemeinen wie Rauber und Diebe handeln, kann
es fir die menschliche Gesellschaft keine sehr gliickliche Situation geben. In der
heutigen Zeit finden wir solch eine unvereinbare Verbindung von Staat und Biirgern
auf der ganzen Welt, und daher gibt es als unvermeidbare Folge solcher sozialen
Bedingungen standig Spannungen, Krieg und Sorgen.
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evam dvijagryanumatanuvrtta-
dharma-pradhdno 'nyatamo 'vitasyah
hrasvena kalena grhopayadtan
drastasi siddhan anurakta-lokah

evam—so0; dvija—der brahmanas; agrya—von den besten; anumata—sgebilligt;
anuvrtta—durch die Schiilernachfolge empfangen; dharma—religiose Prinzipien;
pradhanah—er, dessen Hauptinteresse ist; anyatamah—unangehaftet; avitg—der
Schutzherr; asyah—der Erde; hrasvena—in kurzer; kdlena—Zeit; grha—zu deinem
Haus; upayatan—personlich gekommen; drastdasi—du wirst sehen; siddhan—voll-
kommene Personlichkeiten; anurakta-lokah—von den Biirgern geliebt.

UBERSETZUNG

$ri Visnu fuhr fort: Mein lieber Konig Prthu, wenn du weiter die Biirger
entsprechend den Unterweisungen der gelehrten brahmana-Autorititen
beschiitzt, wie sie durch die Schiilernachfolge — durch Héren — von Meister
zu Schiiler iiberliefert wurden, und wenn du den religiosen Prinzipien
folgst, die sie niederlegten, ohne an Vorstellungen zu haften, die durch
gedankliche Hirngespinste entstanden, dann wird jeder deiner Biirger
gliscklich sein und dich lieben, und sehr bald wirst du imstande sein, bereits
befreite Personlichkeiten wie die vier Kumaras [Sanaka, Sanatana, Sanan-
dana und Sanat-kumara] zu sehen.

ERLAUTERUNG

Sri Visnu wies Konig Prthu an, daB jeder den Prinzipien des varnasrama-
dharma folgen sollte; ganz gleich in welcher Stellung man in dieser materiellen Welt
bleibt, die Erlosung nach dem Tod ist dann garantiert. In diesem Zeitalter ist es
jedoch sehr schwierig, allen Prinzipien streng zu folgen, da das System des varnas-
rama-dharma durcheinander geraten ist. Die einzige Methode, im Leben vollkom-
men zu werden, besteht darin, Krsna-BewuBtsein zu entwickeln. So wie varnds-
rama-dharma von verschiedenen Menschen in verschiedenen Stellungen ausgefiihrt
wird, so konnen die Prinzipien des Krsna-BewuBtseins von jedem in jedem Teil der
Welt befolgt werden.

Es hat einen besonderen Grund, warum hier erwahnt ist, daB man den dvija-
gryas, den wichtigsten brdahmanas, wie Parasara und Manu folgen soll. Diese
groBen Weisen haben uns bereits Anweisungen gegeben, wie man nach den Prinzi-
pien des varndsrama-dharma leben kann. In ahnlicher Weise haben uns Sanatana
Gosvami und Ripa Gosvami Regeln und Regulierungen gegeben, wie man ein rei-
ner Geweihter des Herrn werden kann. Es ist daher unbedingt notwendig, den
Unterweisungen der dcdryas im parampara-System zu folgen, die das Wissen so
empfangen haben, wie es vom spirituellen Meister an den Schiiler weitergegeben
wird. Auf diese Weise konnen wir, obwohl wir in einem materiellen Lebenszustand
leben, aus der Verstrickung der materiellen Verunreinigung herausgelangen, ohne
unsere Position verlassen zu miissen. Sri Caitanya Mahaprabhu hat daher gelehrt,
daB man seine Stellung nicht zu verandern braucht. Man braucht nur aus der
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vollkommenen Quelle zu horen (das nennt man parampard) und den Prinzipien fiir
die praktische Anwendung im Leben zu folgen; so kann man die hochste Vollkom-
menheit des Lebens — Befreiung — erreichen und zuriick nach Hause, zuriick zu
Gott, gehen. Mit anderen Worten, die erforderliche Veranderung ist eine Verande-
rung im BewuBtsein, nicht im Korper. Ungliickseligerweise geht es den Menschen
in diesem gefallenen Zeitalter nur um den Korper, nicht um die Seele. Sie haben so
viele ,,Ismen* erfunden, die sich nur auf den Korper beziehen, und nicht auf die
Seele.

In unserer heutigen demokratischen Zeit gibt es so viele Regierungsvertreter, die
fir die Erlassung von Gesetzen ihre Stimmen abgeben. Jeden Tag wird ein neues
Gesetz verabschiedet. Aber weil diese Gesetze nur gedankliche Spekulationen sind,
die von unerfahrenen bedingten Seelen kommen, konnen sie der menschlichen
Gesellschaft keine wirkliche Erleichterung verschaffen. Friiher folgten die Konige,
obwohl sie Autokraten waren, streng den Prinzipien, die von groBen Weisen und
heiligen Personlichkeiten festgelegt worden waren. Beim Regieren des Landes gab es
keine Fehler, und alles funktionierte in vollkommener Weise. Die Biirger waren
vollig fromm, der Konig zog gesetzesmaBig Steuern ein, und daher war die ganze
Gesellschaft sehr gliicklich. In der heutigen Zeit werden die sogenannten Staats-
oberhdaupter mehr oder weniger aus einer Gruppe materiell ehrgeiziger Menschen
gewabhlt, die nur ihre eigenen Interessen im Auge haben; sie haben kein Wissen von
den sastras. Mit anderen Worten, die Staatsoberhaupter sind Toren und Halunken
im strengen Sinne dieser Begriffe, und die Menschen sind im allgemeinen sudras.
Diese Verbindung von Toren und Halunken und siudras kann in der Welt nicht zu
Frieden und Wohlstand fiihren. Folglich sehen wir in regelmaBigen Zeitabstanden
Umwalzungen in der Gesellschaft in Form von Schlachten, inneren Aufstinden und
Bruderkriegen. Unter diesen Umstdnden sind nicht nur die Fiihrer unfihig, die
Menschen auf den Pfad der Befreiung zu fiihren, sondern sie konnen ihnen nicht
einmal inneren Frieden gewahren. In der Bhagavad-gita heiBt es, daB jeder, der
nach eigenen Vorstellungen lebt, ohne sich auf die sastras zu beziehen, niemals er-
folgreich wird und nach dem Tod weder Gliick noch Befreiung erlangt.

VERS 16
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varam ca mat karicana manavendra
vrnisva te 'ham guna-sila-yantritah

naham makhair vai sulabhas tapobhir
yogena va yat sama-citta-varti
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varam—Segnung; ca—auch; mat—von Mir; karicana—was immer du mochtest;
madnava-indra—o Oberhaupt der Menschen; vrnisva—bitte erbitte dir; re—deine;
aham—Ich; guna-sila—durch groBartige Eigenschaften und vorziigliches Betragen;
yantritah—bezaubert; na—nicht; aham—Ich; makhaih—durch Opfer; vai—gewiB; su-
labhah—leicht erreichbar; tapobhih—durch Enthaltungen; yogena—durch die Praxis
von mystischem yoga; va—oder; yat—aufgrund dessen; sama-citta—in jemand, der
gleichmiitig ist; varti—befindlich.

UBERSETZUNG

Mein lieber Konig, Ich bin durch deine groRartigen Eigenschaften und
dein vorziigliches Betragen sehr angenehm beriihrt und bin dir daher sehr
wohlgesinnt. Du magst von Mir jede Segnung erbitten, die du mochtest.
Jemand, der keine wunderbaren Eigenschaften und kein gutes Betragen
besitzt, kann unméglich Meine Gunst erlangen, indem er nur Opfer
darbringt, sich schwere Enthaltungen auferlegt oder mystischen yoga
praktiziert. Aber Ich bleibe immer gleichformig im Herzen desjenigen, der
unter allen Umstinden ebenfalls gleichmiitig bleibt.

ERLAUTERUNG

Sri Visnu war mit Maharaja Prthus gutem Charakter und Betragen sehr zufrie-
den und bot ihm eine Segnung an. Der Herr sagt offen, da man Ihn nicht zufrieden-
stellen kann, wenn man nur groBe Opfer darbringt oder sich schwere Enthaltungen
in mystischem yoga auferlegt. Er ist nur durch einen wunderbaren Charakter und
gutes Betragen erfreut. Aber diese Dinge konnen nicht entwickelt werden, wenn
man kein reiner Geweihter des Herrn wird. Jeder, der unverfalschten und
unerschutterlichen hingebungsvollen Dienst fiir den Herrn entwickelt hat, entwik-
kelt seine urspriinglichen guten Eigenschaften als spirituelle Seele. Die spirituelle
Seele hat als winziges Teil der Hochsten Personlichkeit Gottes alle guten Eigenschaf-
ten des Herrn. Wenn die spirituelle Seele durch die materiellen Erscheinungsweisen
der Natur verunreinigt wird, gilt sie in bezug auf diese materiellen Eigenschaften als
gut oder schlecht. Doch wenn jemand zu allen materiellen Eigenschaften in tran-
szendentaler Stellung steht, treten alle guten Eigenschaften hervor. Diese Eigen-
schaften eines Gottgeweihten, von denen es sechsundzwanzig gibt, lauten wie folgt:
(1) zu jedem giitig; (2) streitet sich mit niemand; (3) in der Absoluten Wahrheit
gefestigt; (4) behandelt jeden gleich; (5) fehlerfrei; (6) mildtitig; (7) sanft: (8) sauber;
(9) einfach; (10) wohlwollend; (11) friedlich; (12) véllig an Krsna angehaftet: (13) hat
keine materiellen Wiinsche; (14) bescheiden; (15) stetig; (16) selbstbeherrscht; (17)
iBt nicht mehr als er braucht; (18) niichtern; (19) achtungsvoll; (20) demiitig: (21)
ernst; (22) mitleidig; (23) freundlich; (24) poetisch; (25) geschickt und (26) schweig-
sam. Der Herr ist zufrieden, wenn die transzendentalen Eigenschaften der Lebewe-
sen entwickelt werden, und nicht, wenn kiinstlich Opfer dargebracht und mystischer
yoga praktiziert werden. Mit anderen Worten, solange man nicht vollig qualifiziert
ist, ein reiner Geweihter des Herrn zu werden, kann man nicht erwarten, dall man
aus der materiellen Verstrickung befreit wird.
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VERS 17
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maitreya uvaca
sa ittham loka-guruna
visvaksenena visva-jit
anusasita adesam
Sirasa jagrhe hareh

maitreyah uvaca—Maitreya sprach; sah—er; ittham—so; loka-gurund—von dem
Hochsten Meister aller Menschen; visvaksenena—von der Personlichkeit Gottes;
visva-jit—der Eroberer der Welt (Maharaja Prthu), anusdsitah—angewiesen; dde-
sam—Unterweisung; Sirasdi—auf seinem Haupt; jagrhe—nahm an; hareh—der
Personlichkeit Gottes.

UBERSETZUNG

Der groRe Heilige Maitreya fuhr fort: Mein lieber Vidura, auf diese Weise
nahm Maharaja Prthu, der Eroberer der ganzen Welt, die Unterweisung der
Hochsten Personlichkeit Gottes auf seinem Haupt an.

ERLAUTERUNG

Man soll die Unterweisung der Hochsten Personlichkeit Gottes annehmen,
indem man sich vor den LotosfiiBen des Herrn verneigt. Dies bedeutet, daB alles,
was von der Personlichkeit Gottes gesprochen wird, mit groBer Sorgfalt und
Aufmerksamkeit und mit groBer Achtung so genommen werden soll, wie es ist. Es
ist nicht unsere Aufgabe, die Worte der Hochsten Personlichkeit Gottes zu verbes-
sern oder etwas hinzuzufiigen oder etwas zu verandern, wie es bei vielen sogenann-
ten Gelehrten und svamis Mode geworden ist, die die Worte der Bhagavad-gita
kommentieren. Hier zeigt Prthu Maharaja das praktische Beispiel, wie man die
Unterweisungen der Hochsten Personlichkeit Gottes annimmt. Das ist der Weg,
Wissen durch das parampara-System zu empfangen.
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sprsantam padayoh premna
vriditam svena karmanad
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Sata-kratum parigvajya
vidvesam visasarja ha

sprsantam—beriihrend; padayoh—die FiBe; premnd—in Ekstase; vriditam—
beschamt; svena—seine; karmand—durch Taten; sata-kratum—Konig Indra; paris-
vajya—umarmend; vidvesam—Neid; visasarja—gab auf; ha—natiirlich.

UBERSETZUNG

Konig Indra, der in der Ndhe stand, schimte sich seiner Taten und fiel vor
Konig Prthu nieder, um seine LotosfiiBe zu beriihren. Aber Prthu Maharaja
umarmte ihn sogleich in groBer Ekstase und gab allen Neid auf, den er
gegen ihn empfunden hatte, weil er sein fiir das Opfer bestimmte Pferd
gestohlen hatte.

ERLAUTERUNG

Es gibt viele Faille, in denen jemand die LotosfiiBe eines Vaisnava beleidigt und
dies spiter bereut. Auch hier sehen wir, daB sich der Konig des Himmels, Indra,
obwohl er so michtig war, daB er Sri Visnu begleitete, fiir einen groBen Frevler
hielt, weil er Prthu Maharajas Pferd gestohlen hatte, das fiir das Opfer bestimmt
war. Ein Frevler gegen die LotosfiiBe eines Vaisnava wird niemals von der
Hochsten Personlichkeit Gottes entschuldigt. Es gibt viele Fille, die diese Tatsache
verdeutlichen. Ambarisa Maharaja wurde von Durvasa Muni, einem groBen Wei-
sen und mystischen yogi, beleidigt, und Durvasa Muni mullte ebenfalls zu den
LotosfiilBen Ambarisa Maharajas niederfallen.

Indra beschloB, zu Konig Prthus LotosfiiBen niederzufallen, doch der Konig war
so ein groBmiitiger Vaisnava, daB er nicht wollte, daB Maharaja Indra ihm zu
FiiBen fiel. Statt dessen hob ihn Konig Prthu sogleich auf und umarmte ihn, und
beide vergaBen alle vergangenen Vorfalle. Sowohl Konig Indra als auch Maharaja
Prthu waren neidisch und zornig aufeinander, doch da sie beide Vaisnavas oder Die-
ner Sri Visnus waren, hatten sie die Pflicht, die Ursache ihres Neides zu beseitigen.
Das ist ein sehr gutes Beispiel von Zusammenarbeit zwischen Vaisnavas. In der
heutigen Zeit streiten sich die Menschen, weil sie keine Vaisnavas sind, stindig und
scheitern, ohne die Mission des menschlichen Lebens erfiillt zu haben. Es ist daher
sehr notwendig, die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein in der Welt zu verbreiten, so
daB die Menschen, obwohl sie manchmal aufeinander zornig und bise werden
mogen, ihre Rivalitat, ihren Konkurrenzkampf und ihren Neid ohne Schwierigkei-
ten beseitigen konnen, weil sie Krsna-bewuBt sind.

VERS 19
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bhagavan atha visvatma
prthunopahrtarhanah
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samujjihanaya bhaktya
grhita-caranambujah

bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; atha—darauf; visva-atma—die
Uberseele; prthuna—von Konig Prthu; upahrta—angeboten; arhanah—alles Zubehor
zur Verehrung; samujjihanaya—allmahlich angewachsen; bhaktyd—dessen hinge-
bungsvoller Dienst; grhita—genommen; carana-ambujah—seine Lotosfiie.

UBERSETZUNG

Konig Prthu verehrte die LotosfiiRe der Hochsten Personlichkeit Gottes,
die zu ihm so barmherzig war, mit groBer Pracht. Wihrend Prthu Maharaja
die LotosfiiBe des Herrn verehrte, nahm seine Ekstase im hingebungsvollen
Dienst immer mehr zu.

ERLAUTERUNG

Wenn verschiedene Ekstasen im Korper eines Gottgeweihten sichtbar werden,
kann man verstehen, daB sein hingebungsvoller Dienst vollkommen geworden ist.
Es gibt viele Arten transzendentaler Ekstase in Form von Weinen, Lachen, Schwit-
zen, Zu-Boden-Fallen und Wie-ein-Irrer-Lachen. All diese Symptome werden
manchmal im Korper eines Gottgeweihten sichtbar. Man nennt sie astasattvika-
vikdra, was ,,acht Arten transzendentaler Veranderung* bedeutet. Man darf sie
niemals nachahmen; wenn ein Gottgeweihter tatsichlich vollkommen wird, zeigen
sich die Merkmale in seinem Korper von selbst. Der Herr ist bhakta-vatsala, was
bedeutet, daB Er zu Seinem reinen Geweihten (bhakta) Zuneigung empfindet. Folg-
lich ist der transzendentale ekstatische Austausch zwischen dem Hochsten Herrn
und Seinem Geweihten niemals mit Vorgangen in der materiellen Welt zu verglei-
chen.

VERS 20
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prasthanabhimukho 'py enam
anugraha-vilambitah
pasyan padma-palasakso
na pratasthe suhrt satam

prasthana—zu gehen; abhimukhah—bereit; api—obwohl; enam—ihn (Prthu); anu-
graha—durch Giite; vilambitah—zuriickgehalten; pasyan—sehend; padma-palasa-
aksah—der Herr, dessen Augen wie die Bliitenblatter einer Lotosblume sind;
na—nicht; pratasthe—ging fort; suhrt—der wohlmeindende Freund; satam—der
Geweihten.
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UBERSETZUNG

Der Herr war im Begriff zu gehen, doch weil Er dem Betragen Konig
Prthus so sehr zugeneigt war, konnte Er Sich nicht entschlieBen. Als Er das
Verhaiten Maharaja Prthus mit Seinen Lotosaugen sah, wurde Er zuriickge-
halten, weil Er immer der wohimeinende Freund Seiner Geweihten ist.

ERLAUTERUNG

Hier sind die Worter suhrt satam sehr bedeutsam. Die Hochste Personlichkeit
Gottes ist Inren Geweihten immer sehr zugeneigt und denkt immer an das Wohl der
Gottgeweihten. Das bedeutet jedoch nicht, daB der Herr voreingenommen ist. In der
Bhagavad-gita heiBt es, daB der Herr jedem gleichgesinnt ist (samo 'ham sarva-
bhatesu); doch jemand, der sich in Seinem Dienst betitigt, ist Inm besonders lieb.
An einer anderen Stelle sagt der Herr, daB ein Gottgeweihter immer in Seiném
Herzen lebt und daB auch Er immer im Herzen des Gottgeweihten wohnt.

Die besondere Zuneigung der Hochsten Personlichkeit Gottes zu Ihrem reinen
Geweihten ist nicht unnatiirlich, noch ist dies Voreingenommenheit. Wenn zum
Beispiel ein Vater mehrere Kinder hat, so empfindet er besondere Zuneigung zu
einem Kind, das ihm besonders zugeneigt ist. Das wird in der Bhagavad-gita (10.10)
erklart:

tesam satata-yuktanam
bhajatam priti-pirvakam

dadami buddhi-yogam tam
yena mam upayanti te

Diejenigen, die sich stindig im hingebungsvollen Dienst des Herrn mit Liebe und
Zuneigung betitigen, sind unmittelbar mit der Hochsten Personlichkeit Gottes, die
als Uberseele im Herzen eines jeden weilt, in Verbindung. Der Herr ist von den
Gottgeweihten nicht weit entfernt. Er befindet sich immer im Herzen eines jeden,
doch nur der Gottgeweihte kann die Gegenwart des Herrn erkennen und ist so
unmittelbar mit Ihm verbunden und nimmt jeden Augenblick vom Herrn Unter-
weisungen entgegen. Es besteht daher keine Moglichkeit, daB ein Gottgeweihter irrt;
noch ergreift der Herr fiir Seinen reinen Geweihten Partei.

VERS 21

q AROe TRl
fofed  amrwIetEa: |

T fremme @ afyEa
RERNEIfEa: 1R



24 $rimad-Bhagavatam [Canto 4, Kap. 20

sa adi-rajo racitanjalir harim
vilokitum nasakad asru-locanah

na kinicanovdca sa bdaspa-viklavo
hrdopaguhyamum adhad avasthitah

sah—er; adi-rajah—der urspringliche Konig; racita-anjalih—mit gefalteten
Héinden; harim—die Hochste Personlichkeit Gottes; vilokitum—zu betrachten;
na—nicht; asakar—war imstande; asru-locanah—seine Augen voller Tranen;
na—nicht; kificana—irgend etwas; uvdca—sprach; sah—er; baspa-viklavah—seine
Stimme stockend; hrda—mit seinem Herzen; upaguhya—umarmend amum—den
Herrn; adhat—er blieb; avasthitah—stehend.

UBERSETZUNG

Der urspriingliche Konig, Maharaja Prthu, dessen Augen voller Trinen
standen und dessen Stimme bebte und stockte, konnte den Herrn nicht
sehen, noch konnte er deutlich sprechen, um den Herrn in irgendeiner
Weise anzureden. Er umarmte einfach den Herrn in seinem Herzen und
blieb so mit gefalteten Hinden stehen.

ERLAUTERUNG

Ebenso wie Krsna in der Brahma-samhita als adi-purusa, die urspriingliche
Personlichkeit, angesprochen wird, so wird Konig Prthu, der eine ermaichtigte
Inkarnation des Herrn war, in diesem Vers als ddi-rdjah, der urspriingliche oder
vorbildliche Konig, bezeichnet. Er war ein groBer Gottgeweihter und zur gleichen
Zeit ein groBer Held, der alle unerwiinschten Elemente in seinem Konigreich
bezwingen konnte. Er war so machtig, daB er Indra, dem Konig des Himmels, im
Kampf ebenbiirtig war. Er beschiitzte seine Biirger, indem er sie mit frommen
Werken und in Hingabe an den Herrn beschiftigte. Er zog von den Biirgern keiner-
lei Steuergelder ein, ohne sie vor allem Drangsal beschiitzen zu konnen. Die groBte
Katastrophe im Leben besteht darin, gottlos und somit siindhaft zu werden. Wenn
das Staatsoberhaupt oder der Konig es zulaBt, daB die Biirger siindhaft werden,
indem sie sich mit unzulassiger Sexualitat, Berauschung, FleischgenuB3 und Gliicks-
spiel beschaftigen, ist der KOnig verantwortlich und muB die daraus folgende Reihe
von Reaktionen auf die siindhaften Leben der Biirger erleiden, weil er unnotig von
ihnen Steuern einzieht. Dies sind die Prinzipien der Herrschaftsgewalt, und weil
Maharaja Prthu alle fiir einen Herrscher geltenden Grundsitze beachtete, wird er
hier als adi-rdjah bezeichnet.

Selbst ein verantwortlicher Konig wie Maharaja Prthu kann ein reiner Gottge-
weihter ersten Ranges werden. Wir konnen an Konig Prthus Verhalten klar erken-
nen, wie er in reinem hingebungsvollen Dienst sowohl innerlich als auch duBerlich
ekstatisch wurde.

Erst heute haben wir in den Zeitungen von Bombay gelesen, da3 die Regierung
ihre Prohibitionsgesetze aufheben will. Seit Gandhis Befreiungsbewegung ist
Bombay ,,trocken* gewesen und hat seinen Biirgern keinen Alkoholgenul3 erlaubt.
Aber ungliickseligerweise sind die Biirger so gerissen, daB sie die illegale Schnaps-
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brennerei immer mehr gesteigert haben; der Alkohol wird zwar nicht in der Offent-
lichkeit in Geschiften verkauft, aber in Offentlichen Toiletten und an dhnlichen
anormalen Orten. Da die Regierung nicht imstande ist, diesen illegalen Schmuggel
zu kontrollieren, hat sie beschlossen, den Alkohol zu billigeren Preisen selbst herzu-
stellen, so daB die Menschen ihre Versorgung mit Rauschmitteln direkt von der
Regierung beziehen konnen, statt sie in offentlichen Toiletten zu kaufen. Die Regie-
rung hat es nicht fertig gebracht, die Herzen der Biirger so zu wandeln, daB sie von
siindhaftem Leben Abstand nehmen, und statt nun die Steuern zu verlieren, die sie
einzieht, um die Staatskasse zu fiillen, hat sie nun beschlossen, Alkohol selbst herzu-
stellen und die Biirger, die danach begehren, damit zu versorgen.

Diese Art von Regierung kann die darauf folgenden Aktionen siindhaften
Lebens, namlich Krieg, Seuchen, Hungersnote, Erdbeben und ahnliche andere Sto-
rungen, nicht verhindern. Das Gesetz der Natur ist so beschaffen, daB3 es in dem
Moment, wo die Gesetze Gottes nicht beachtet werden (was in der Bhagavad-gita als
dharmasya glanih oder Ungehorsam gegeniiber den Gesetzen-der Natur oder Gottes
beschrieben wird), sogleich zu schweren Strafen in Form von plétzlichen Kriegsaus-
briichen kommt. Wir haben kiirzlich einen Krieg zwischen Indien und Pakistan
erlebt. Innerhalb von vierzehn Tagen gab es ungeheure Verluste an Menschen und
Geld, und auf der ganzen Welt waren die Storungen bemerkbar. Dies sind die
Reaktionen siindhaften Lebens. Die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein ist dafiir
bestimmt, die Menschen rein und vollkommen zu machen. Wenn wir auch nur zum
Teil rein werden, wie im Bhdgavatam beschrieben wird (nasta-prdyesv abhadresu),
indem wir Krsna-BewuBtsein entwickeln, werden Lust und Gier, die materiellen
Krankheiten der Biirger, sich verringern. Das kann nur méglich sein, wenn die reine
Botschaft des Srimad-Bhagavatam oder Krsna-BewuBtsein verbreitet wird. Grofle
kommerzielle und industrielle Firmen haben dem Verteidigungshaushalt viele
tausend Rupien zur Verfiigung gestellt, die in der Form von SchieBpulver verbrannt
werden, doch wenn man diese Firmen bittet, groBziigige Beitrage zu geben, damit
die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein verbreitet werden kann, sind sie ungliickseli-
gerweise unwillig. Unter diesen Umstanden wird die Welt in bestimmten Zeitab-
stinden von Umwailzungen und Kriegsausbriichen heimgesucht werden, die die
Folgen davon sind, daB3 die Menschen nicht Krsna-bewufBt handeln.
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athavamrjyasru-kala vilokayann
atrpta-drg-gocaram aha purusam

pada sprsantam ksitim amsa unnate
vinyasta-hastagram uranga-vidvisah
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atha—darauf; avamrjya—wischend; asru-kalah—die Trinen in seinen Augen;
vilokayan —beobachtend; atrpta—nicht zufrieden; drk-gocaram—seinen bloBen
Augen sichtbar; dha—er sagte; purusam—zu der Hochsten Personlichkeit Gottes;
pada—mit lhren LotosfiiBen; sprsantam—gerade beriihrend; ksitim—den Boden;
amse—auf der Schulter; unnate—erhobenen; vinyasta—ruhte; hasta—lIhrer Hand;
agram—der vordere Teil; uranga-vidvisah—Garudas, des Feindes der Schlangen.

UBERSETZUNG

Der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, beriihrte mit Seinen
LotosfiiBen fast den Boden, wihrend der vordere Teil Seiner Hand auf der
erhobenen Schulter Garudas, des Feindes der Schlangen, ruhte. Wihrend
sich Maharaja Prthu die Trinen aus den Augen wischte, versuchte er den
Herrn anzusehen, doch schien es, als sei der Konig nicht véllig zufrieden
damit, lhn anzuschauen. Somit brachte der Konig die folgenden Gebete dar.

ERLAUTERUNG

Der bedeutende Punkt in diesem Vers ist, daB der Herr iiber dem Boden stand
und ihn fast beriihrte. Die Bewohner der oberen Planetensysteme, angefangen mit
Brahma-loka (dem Planeten, auf dem Brahma lebt) bis hinunter nach Svarga-loka
(dem himmlischen Planeten Indras), sind im spirituellen Leben so fortgeschritten,
daB sie ihre Schwerelosigkeit behalten, wenn sie die Erde oder andere untere Plane-
tensysteme besuchen. Dies bedeutet, daB sie stehen konnen, ohne den Boden zu
beriihren. Sri Visnu ist die Hochste Personlichkeit Gottes, doch weil Er auf einem
der Planetensysteme in diesem Universum lebt, spielt Er manchmal die Rolle eines
Halbgottes dieses Universums. Als er das erste Mal vor Prthu Maharaja erschien,
beriihrte Er nicht den Boden dieser Erde, doch als Er mit dem Verhalten und
Charakter Maharaja Prthus vollauf zufrieden war, handelte Er sogleich wie die
Hochste Personlichkeit Gottes Narayanpa aus Vaikuntha. Aus Zuneigung zu Prthu
Maharaja beriihrte Er die Erde, doch ruhte der vordere Teil Seiner Hand auf der
erhobenen Schulter Garugdas, Seines Tragers, als wollte Er Sich davor schiitzen
hinzufallen, da der Herr es nicht gewohnt ist, auf einem Boden aus Erde zu stehen.
Dies sind alles Merkmale Seiner groBen Zuneigung zu Prthu Maharaja. Als Prthu
Maharaja seine gliickliche Lage erkannte, konnte er den Herrn aufgrund von
Ekstase nicht richtig sehen, aber trotzdem begann er, mit bebender Stimme Gebete
darzubringen.
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prthur uvdaca
varan vibho tvad varadesvarad budhah
katham vrnite guna-vikriyatmanam
ye narakanam api santi dehinam
tan isa kaivalya-pate vrne na ca

prthuh uvaca—Prthu Maharaja sprach; varan—Segnungen; vibho—mein liebster
Herr; tvat—von Dir; vara-da-isvarat—von der Hochsten Personlichkeit Gottes, dem
Hochsten aller Segenspender; budhah—ein gelehrter Mensch; katham—wie;
vrnite—konnte bitten um; guna-vikriya—verwirrt von den Erscheinungsweisen der
materiellen Natur; atmanam—der Lebewesen; ye—welche; narakanam—der Lebewe-
sen in der Holle; api—auch; santi—existierende; dehinam—der Verkorperten; tan—all
jene; isa—o Hochster Herr; kaivalya-pate—o Gewahrer des Verschmelzens mit dem
Dasein des Herrn; vrne—ich bitte um; na—nicht; ca—auch.

UBERSETZUNG

Mein lieber Herr, Du bist der beste der Halbgotter, die Segnungen
gewihren konnen. Warum sollte Dich daher ein gelehrter Mensch um Seg-
nungen bitten, die fiir Lebewesen bestimmt sind, die von den Erscheinungs-
weisen der Natur verwirrt sind? Solche Segnungen kommen von selbst,
sogar in den Leben von Lebewesen, die unter hoéllischen Bedingungen
leiden. Mein lieber Herr, Du kannst gewiR das Verschmelzen in Dein Dasein
gewdhren, doch mochte ich eine solche Segnung nicht.

ERLAUTERUNG

Es gibt, je nach den Wiinschen eines Menschen, verschiedene Segnungen. Fiir
karmis ist die beste Segnung die Erhebung zu hoheren Planetensystemen, wo die
Lebensdauer sehr lang und der Lebensstandard und das Gliick sehr hoch sind. Es
gibt noch andere, namlich jAanis und yogis, die sich die Segnung wiinschen, mit dem
Dasein des Herrn zu verschmelzen. Das nennt man kaivalya. Der Herr wird daher
als kaivalya-pati angesprochen, das heif3t der Meister oder Herr der Segnung, die
man als kaivalya kennt. Aber Gottgeweihte empfangen eine andere Art von Seg-
nung vom Herrn. Gottgeweihte sind weder bestrebt, die himmlischen Planeten zu
erreichen, noch, in das Dasein des Herrn einzugehen. Gottgeweihte betrachten
kaivalya oder das Eingehen in das Dasein des Herrn als Holle. Das Wort naraka
bedeutet ,,Holle*. In dhnlicher Weise wird jeder, der in der materiellen Welt lebt, als
naraka bezeichnet, weil das materielle Dasein in sich selbst als hollische Lebensbe-
dingung bekannt ist. Prthu Maharaja brachte jedoch zum Ausdruck, da er weder
an der Segnung, die von karmis erwiinscht ist, interessiert war, noch an der, die von
jianis und yogis erstrebt wird. Srila Prabodhananda Sarasvati Prabhu, ein groBer
Geweihter Sri Caitanyas, beschrieb kaivalya als nicht besser als eine hollische
Lebensbedingung, und was die Freuden der himmlischen Planeten betrifft, so sind
sie im Grunde nichts weiter als Irrlichter oder Luftschlosser. Sie werden von
Gottgeweihten nicht gewiinscht. Gottgeweihte kiimmern sich nicht einmal um
Positionen, die von Brahma oder Siva eingenommen werden; noch wiinscht sich ein
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Gottgeweihter, Visnu ebenbiirtig zu sein. Als ein reiner Geweihter des Herrn
machte Prthu Maharaja seine Position sehr klar.

VERS 24
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na kamaye natha tad apy aham kvacin
na yatra yusmac-carandmbujasavah
mahattamantar-hrdayan mukha-cyuto
vidhatsva karnayutam esa me varah

na—nicht; kamaye—ich wiinsche mir; ndtha—o Herr; tar—dieses; api—sogar;
aham—ich; kvacit—zu irgendeiner Zeit, na—nicht; yatra—wo; yusmat—Deine;
carana-ambuja—der LotosfiiBe; asavah—der Nektartrank; mahat-tama—der groBen
Gottgeweihten; antah-hrdayat—aus dem Inneren des Herzens; mukha—von den
Miindern; ¢cyutah—kommend; vidhatsva—gib; karna—Ohren; ayutam—eine Million;
esah—dieses; me—meine; varah—Segnung.

UBERSETZUNG

Mein lieber Herr, ich wiinsche mir daher nicht die Segnung, in Dein
Dasein einzugehen, eine Segnung, in der es nicht den Nektartrank Deiner
LotosfiiRe gibt. Ich mochte die Segnung, mindestens eine Million Ohren zu
haben, denn so mag ich imstande sein, von der Herrlichkeit Deiner
LotosfiiRe aus den Miindern Deiner reinen Geweihten zu horen.

ERLAUTERUNG

Im vorangegangenen Vers sprach Prthu Maharaja den Herrn als kaivalya-pati,
den Herrn der Befreiung des Eingehens in Sein Dasein, an. Dies bedeutet nicht, da3
er bestrebt war, kaivalya oder Befreiung zu erlangen. Das wird in diesem Vers klar
gemacht: ,,Mein lieber Herr, ich wiinsche mir eine solche Segnung nicht.* Maharaja
Prthu wollte eine Million Ohren haben, um die Herrlichkeit der LotosfiiBe des
Herrn zu horen. Er erwéahnte besonders, da3 die Herrlichkeit des Herrn aus den
Miindern reiner Geweihter, die aus dem Innern ihres Herzens sprechen, kommen
soll. Am Anfang des Srimad- Bhagavatam (1.1.3) heiBt es: suka-mukhad amrta-
drava-samyutam. Der Nektar des Snmad-Bhagavatam wurde noch kostlicher, weil
er aus dem Mund Srila Sukadeva Gosvamis kam. Man mag denken, die Herrlichkeit
des Herrn konne von tiberall her gehort werden, aus den Miindern von Gottgeweih-
ten oder Nichtgottgeweihten, doch hier wird besonders erwahnt, daB die Herrlich-
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keit des Herrn aus den Miindern reiner Gottgeweihter kommen muB. Sri Sanatana
Gosvami hat uns streng verboten, aus dem Mund eines Nichtgottgeweihten iiber
Krsna zu horen. Es gibt viele berufsmiBige Vortragskiinstler des Srimad-
Bhagavatam, die diese Erzahlungen sehr ausgeschmiickt vortragen, doch ein reiner
Gottgeweihter liebt es nicht, so etwas zu horen, weil diese Lobpreisung des Herrn
nur eine Schwingung materiellen Klanges ist. Wenn man aber aus dem Mund eines
reinen Geweihten hort, wird die Lobpreisung des Herrn sogleich sehr wirksam.

Die Worter satam prasarigan mama virya-samvidah (SB. 3.25.25) bedeuten, daB
die Lobpreisung des Herrn machtig ist, wenn sie aus dem Mund eines reinen Gottge-
weihten kommt. Der Herr hat unzihlige Geweihte im ganzen Universum, und sie
lobpreisen den Herrn seit unvordenklicher Zeit und fiir eine unbegrenzte Zeit. Aber
trotzdem konnen sie nicht vollig damit fertig werden, die Herrlichkeit des Herrn
aufzuzahlen. Prthu Maharaja wiinschte sich daher unzihlige Ohren, so wie sich
auch Riipa Gosvami Millionen von Ohren und Millionen von Zungen wiinschte, um
die Lobpreisung des Herrn zu chanten und zu horen. Mit anderen Worten, wenn
unsere Ohren immer damit beschaftigt sind, die Lobpreisung des Herrn zu horen,
wird kein Raum fiir Mayavada-Philosophie bleiben, die den Untergang spirituellen
Fortschritts bedeutet. Sri Caitanya Mahaprabhu sagte, daB jemand, der einen
Mayavadi-Philosophen von den Taten und Spielen des Herrn predigen hort — selbst
wenn es eine Beschreibung aus der vedischen Literatur ist — letztlich dem Unter-
gang geweiht ist. Wenn man solche Mayavadi-Philosophie hort, kann man das Ziel
der spirituellen Vollkommenheit des Lebens nicht erreichen.

VERS 25
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sa uttamasloka mahan-mukha-cyuto
bhavat-padambhoja-sudhd-kandnilah

smrtim punar vismrta-tattva-vartmanam
kuyoginam no vitaraty alam varaih

sah—dieser; uttama-sloka—o Herr, der Du mit erlesenen Versen gepriesen wirst;
mahat—von groBen Geweihten; mukha-cyutah—aus den Miindern kommend; bha-
vat—Dein; pada-ambhoja—von den LotosfiilBen; sudhd—des Nektars; kana—
Teilchen; anilah—wohltuender Wind; smrtim—Erinnerung; punah—wieder; vi-
smrta—vergessen; tattva—zu der Wahrheit; vartmanam—von Menschen, deren
Pfad; ku-yogindm—von Menschen, die nicht der Linie hingebungsvollen Dienstes
angehoren; nah—von uns; vitarati—stellt wieder her; alam—unnétig; varaih—andere
Segnung.
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UBERSETZUNG

Mein lieber Herr, Du wirst durch die erlesenen Verse gepriesen, die
groBe Personlichkeiten sprechen. Eine solche Lobpreisung Deiner
LotosfiiBe ist genau wie Safranteilchen. Wenn die transzendentale Schwin-
gung aus den Miindern grofRer Gottgeweihter den Duft des Safranstaubes
von Deinen LotosfiiBen trigt, erinnert sich das vergeRliche Lebewesen
alimidhlich an seine ewige Beziehung zu Dir. Gottgeweihte kommen so nach
und nach zu der richtigen SchluBfolgerung iiber den Wert des Lebens. Mein
lieber Herr, ich brauche daher keine andere Segnung auBer der Gelegen-
heit, aus dem Mund Deines reinen Geweihten zu horen.

ERLAUTERUNG

Im vorangegangenen Vers wurde erklart, daB man die Lobpreisung des Herrn
aus dem Mund eines reinen Geweihten horen muB3. Das wird hier weiter erklart.
Die transzendentale Schwingung aus dem Mund eines reinen Gottgeweihten ist so
machtig, daB sie die Erinnerung des Lebewesens an seine ewige Beziehuing zur
Hochsten Personlichkeit Gottes wiederbeleben kann. In unserem materiellen Dasein
haben wir unter dem EinfluB der illusorischen mdya unsere ewige Beziehung zum
Herrn fast vergessen, genauso wie ein Mann, der tief schlift, seine Pflichten vergif3t.
In den Veden heiBit es, daB jeder von uns unter dem EinfluB mayds schlaft. Wir
miissen aus diesem Schlaf erwachen und uns in richtigem Dienst beschiftigen, denn
so konnen wir die Moglichkeit dieser menschlichen Form des Lebens richtig nutzen.
Wie Thakura Bhaktivinoda in einem Lied ausdriickt, sagt Sri Caitanya: jiva jdga,
Jjiva jaga. Der Herr bittet jedes schlafende Lebewesen, aufzustehen und sich im
hingebungsvollen Dienst zu betatigen, so dall seine Mission in dieser menschlichen
Form des Lebens erfiillt werden kann. Diese erweckende Stimme kommt aus dem
Mund eines reinen Gottgeweihten.

Ein reiner Gottgeweihter betatigt sich immer im Dienst des Herrn, indem er bei
Seinen LotosfiiBen Zuflucht sucht, und hat daher eine unmittelbare Verbindung zu
den Safran-Barmherzigkeitsteilchen, die iiber die LotosfiiBe des Herrn gestreut sind.
Wenn ein reiner Gottgeweihter spricht, mag die Artikulierung seiner Stimme dem
Klang der materiellen Welt gleichen, doch ist die Stimme spirituell sehr machtig,
weil sie die Teilchen des Safranstaubes auf den LotosfiiBen des Herrn beriihrt..
Sobald ein schlafendes Lebewesen die machtige Stimme hort, die aus dem Mund
eines reinen Gottgeweihten kommt, erinnert es sich sogleich an seine ewige Bezie-
hung zum Herrn, obwohl es bis zu diesem Zeitpunkt alles vergessen hatte.

Fiir eine bedingte Seele ist es daher sehr wichtig, aus dem Mund eines reinen
Gottgeweihten zu horen, der den LotosfiilBen des Herrn ohne jeden materiellen
Wunsch, spekulatives Wissen oder die Verunreinigung der Erscheinungsweisen der
materiellen Natur vollig ergeben ist. Jeder von uns ist ein kuyogi, weil wir uns in den
Dienst der materiellen Welt gestellt und unsere ewige Beziehung zum Herrn als
Seine ewigen liebenden Diener vergessen haben. Es ist unsere Pflicht, von der ku-
yoga-Stufe aufzusteigen, um zu yogis oder vollkommenen Mystikern zu werden.
Der Vorgang des Horens von einem reinen Gottgeweihten ist in allen vedischen
Schriften und besonders von Sri Caitanya Mahaprabhu empfohlen. Man kann in sei-
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ner gegenwartigen Stellung bleiben — es ist unerheblich, was man ist —, doch
gelangt man allmahlich zu dem Verstindnis seiner Beziehung zum Herrn und
beschiftigt sich so in Seinem liebevollen Dienst, wenn man aus dem Mund eines rei-
nen Gottgeweihten hort, und dann wird das Leben vollig vollkommen. Der
Vorgang, aus dem Mund eines reinen Gottgeweihten zu horen, ist daher sehr wich-
tig, um im spirituellen Verstandnis Fortschritte zu machen.

VERS 26
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yasah sivam susrava arya-sarngame
yadrcchaya copasrnoti te sakrt

katham guna-jro viramed vind pasum
srir yat pravavre guna-sangrahecchaya

yasah—Lobpreisung; sivam—allgliickbringend; su-sravah—o iiberaus gepriesener
Herr; drya-sarigame—in der Gemeinschaft fortgeschrittener Gottgeweihter; yadrc-
chaya—auf irgendeine Weise; ca—auch; upasrnoti—hort; te—deine; sakrt—auch nur
einmal; katham—wie; guna-jriah—jemand, der gute Eigenschaften zu schitzen weil;
viramet—kann aufhoren; vind—solange nicht; pasum—ein Tier; srih—die Gliicksgot-
tin; yat—welche; pravavre—nimmt an; guna—deine Eigenschaften; sarigraha—zu
empfangen; icchayd—mit einem Wunsch.

UBERSETZUNG

Mein lieber, iiberaus gepriesener Herr, wenn man in der Gemeinschaft
reiner Gottgeweihter auch nur einmal von der Herrlichkeit Deiner Taten
hort, gibt man die Gemeinschaft von Gottgeweihten nur auf, wenn man
nichts weiter als ein Tier ist, denn kein intelligenter Mensch wiirde so
leichtsinnig sein, ihre Gemeinschaft zu verlassen. Die Vollkommenheit des
Chantens und Horens von Deiner Herrlichkeit wurde sogar von der Gliicks-
gottin anerkannt, die den Wunsch hatte, von Deinen unbegrenzten Taten
und transzendentalen Herrlichkeiten zu héren.

ERLAUTERUNG

Die Gemeinschaft von Gottgeweihten (drya-sarigama) ist der wichtigste Faktor
in der Welt. Das Wort drya bezieht sich auf diejenigen, die spirituell fortgeschrit-
ten sind. In der Geschichte der menschlichen Rasse gilt die Arya-Familie als die
hochstentwickelte Gemeinschaft in der Welt, weil sie nach der vedischen Zivilisa-
tion lebt. Die Arya-Familie ist auf der ganzen Welt verteilt und ist als Indoarier
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bekannt. In vorgeschichtlichen Zeiten folgten alle Mitglieder der Arya-Familie den
vedischen Prinzipien, und daher wurden sie spirituell fortgeschritten. Die als rajar-
sis bekannten Konige waren vollkommen ausgebildete ksatriyas oder Schutzherrn
der Biirger und im spirituellen Leben so weit fortgeschritten, daB es fiir die Biirger
keinerlei Probleme gab. )

Die Lobpreisung des Hochsten Herrn wird von der Arya-Familie sehr geschatazt.
Obwohl es fiir andere kein Hindernis gibt, begreifen die Mitglieder der Arya-Familie
sehr schnell die Essenz des spirituellen Lebens. Wie kommt es, daB wir es sehr
leicht finden, Krsna-BewuBtsein unter Europaern und Amerikanern zu verbreiten?
Aus der Geschichte wissen wir, daB die Amerikaner und Europaer ihre Fahigkeiten
bewiesen, als sie bestrebt waren, die Kolonisierung auszuweiten, doch .in der heuti-
gen Zeit werden ihre Sohne und Enkel zu ruchlosen Menschen, da sie durch den
Fortschritt materieller Wissenschaft verunreinigt sind. Dies ist darauf zuriickzufiih-
ren, daB sie ihre urspriingliche spirituelle Kultur, namlich die vedische Zivilisation,
verloren haben. Heutzutage wenden sich diese Nachkommen der Arya-Familie der
Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein sehr ernsthaft zu. Andere, die mit ihnen zusam-
menkommen und das Chanten des Hare-Krsna-mahad-mantra von den Lippen reiner
Gottgeweihter horen, werden ebenfalls von der transzendentalen Schwingung gefan-
gen. Transzendentale Schwingungen sind sehr wirksam, wenn sie unter den Aryas
gechantet werden, doch auch wenn man nicht zur Arya-Familie gehort, wird man
zu einem Vaisnava werden, wenn man einfach den mantra hort, da die Schwingung
auf jeden einen groBen EinfluB3 ausiibt.

Maharaja Prthu weist darauf hin, daB sogar die Gliicksgottin, die die stdndige
Begleiterin Sri Narayanas ist, insbesondere von der Herrlichkeit des Herrn horen
wollte, und um die Gemeinschaft der gopis zu erlangen, die reine Gottgeweihte sind,
nahm die Gliicksgottin Laksmi schwere Enthaltungen auf sich. Der Unpersonlich-
keitsphilosoph mag fragen, warum man sich damit abmiihen soll, stindig so viele
Jahre lang den Hare-Krsna-mahd-mantra zu chanten, statt aufzuhoren und sich um
kaivalya oder Befreiung, das heit Verschmelzung mit der Existenz des Herrn, zu
bemiihen. Als Antwort darauf sagt Maharaja Prthu, daB die Anziehungskraft des
Chantens so groB ist, daB man den Vorgang nicht aufgeben kann, wenn man nicht
ein Tier ist. Das ist sogar der Fall, wenn man mit dieser transzendentalen Klang-
schwingung zufdllig in Beriihrung kommt. Prthu Maharaja betont in diesem
Zusammenhang sehr nachdriicklich: Nur ein Tier kann die Praxis des Chantens von
Hare Krsna aufgeben. Diejenigen, die keine Tiere, sondern tatsdchlich intelligente,
fortgeschrittene, menschliche, zivilisierte Menschen sind, konnen diese Praxis des
fortgesetzten Chantens von Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/
Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare nicht aufgeben.

VERS 27
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athabhaje tvakhila-pirusottamam
gundlayam padma-kareva lalasah
apy avayor eka-pati-sprdhoh kalir
na syat krta-tvac-caranaika-tanayoh

atha—deshalb; dbhaje—ich werde mich im hingebungsvollen Dienst betéitigen;
tva—fiir Dich; akhila—allumfassend; purusa-uttamam—die Hochste Personlichkeit
Gottes; guna-alayam—das Behaltnis aller transzendentalen Eigenschaften; padma-
kara—die Glicksgottin, die eine Lotosblume in ihrer Hand halt; iva—wie; ldlasah
—begehrend; api—in der Tat; avayoh—von Laksmi und mir; eka-pati—ein Herr;
sprdhoh—wettstreitend; kalih—Streit; na—nicht; sydr—mag stattfinden; krra—getan
habend; tvat-carana—auf Deine LotosfiiBe; eka-tanayoh—eine Aufmerksamkeit.

UBERSETZUNG

Jetzt mochte ich mich im Dienst der LotosfiiBe der Hochsten Personlich-
keit Gottes betitigen und genau wie die Gliicksgottin dienen, die eine
Lotosblume in der Hand hilt, weil der Herr, die Hochste Personlichkeit
Gottes, das Behiltnis aller transzendentalen Eigenschaften ist. Ich befiirchte,
daR die Gliicksgottin und ich uns streiten werden, weil wir uns beide
aufmerksam im gleichen Dienst betitigen mdchten.

ERLAUTERUNG

Der Herr wird hier als akhila-pirusottama, die Hochste Personlichkeit Gottes
oder der Herr der gesamten Schopfung, angesprochen. Purusa bedeutet ,,GenieBer*,
und uttama bedeutet der beste. Es gibt verschiedene Arten von purusas oder Ge-
nieBern im Universum. Im allgemeinen kann man sie in drei Klassen unterteilen:
diejenigen, die bedingt sind; diejenigen, die befreit sind, und diejenigen, die ewig
sind. In den Veden wird der Hochste Herr der Hochste Ewige aller Ewigen genannt
(nityo nityanam). Sowohl die Hochste Personlichkeit Gottes als auch die Lebewesen
sind ewig. Die Hochsten Ewigen sind das visnu-tattva oder Sri Visnu und Seine
Erweiterungen. Nitya bezieht sich also auf die Personlichkeit Gottes, angefangen mit
Krsna bis hin zu Maha-Visnu, Narayana und anderen Erweiterungen Sri Krsnas.
Wie es in der Brahma-sambhita heiBt (ramadi-murtisu), gibt es Millionen und
Abermillionen von Erweiterungen Sri Visnus wie Rama, Nrsirmha, Variha und
andere Inkarnationen. Alle bezeichnet man als Ewige.

Das Wort mukta bezieht sich auf jene Lebewesen, die niemals in die materielle
Welt kommen. Baddhas sind Lebewesen, die fast seit ewiger Zeit in der materiellen
Welt leben. Die baddhas kampfen sehr schwer mit der materiellen Welt, um von
den dreifachen Leiden der materiellen Natur frei zu werden und das Leben zu
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genieBen, wohingegen die muktas bereits befreit sind. Sie kommen niemals in die
materielle Welt. Sri Visnu ist der Herr der materiellen Welt, und es kann daher
keine Rede davon sein, daB er von der materiellen Natur beherrscht wird. Folglich
wird Sri Visnu hier als piirusottama oder das beste aller Lebewesen, namlich sowohl
der visnu-tattvas als auch der jiva-tattvas, angesprochen. Es ist also ein groBes
Vergehen, Sri Visnu mit dem jiva-rattva zu vergleichen oder beide als ebenbiirtig zu
betrachten. Die Mayavadi-Philosophen setzen die jivas und den Hochsten Herrn
gleich und betrachten sie als eins, doch das ist das groBte Vergehen gegen die
LotosfiiBe Sri Visnus.

Hier in der materiellen Welt haben wir die praktische Erfahrung, daB eine hoher-
gestellte Personlichkeit von einer untergeordneten verehrt wird. In ahnlicher Weise
wird purusottama, der GroBte, die Hochste Personlichkeit Gottes, Krsna oder Sri
Visnu, immer von anderen verehrt. Prthu Maharaja beschloB daher, sich im Dienst
der LotosfiiBe Sri Visnus zu betitigen. Prthu Maharaja gilt als eine Inkarnation Sri
Visnus, doch wird er als sakryavesa-Inkarnation bezeichnet. Ein weiteres bedeutsa-
mes Wort in diesem Vers ist gundlayam, was sich auf Visnu als das Behailtnis aller
transzendentalen Eigenschaften bezieht. Die Mayavadi-Philosophen halten die
Absolute Wahrheit fir nirguna (,,ohne Eigenschaften), was der Vorstellung der
Unpersonlichkeitsanhdnger entspricht, doch in Wahrheit ist der Herr das Behaltnis
aller guten Eigenschaften. Eine der wichtigsten Eigenschaften des Herrn ist Seine
Zuneigung zu Seinen Geweihten, wofir Er bhakta-vatsala genannt wird. Die
Gottgeweihten sind immer sehr bestrebt, den LotosfiiBen des Herrn zu dienen, und
der Herr ist immer sehr bestrebt, von Seinen Geweihten liebevollen Dienst anzuneh-
men. In diesem Austausch von Dienst gibt es viele transzendentale Wechselbezie-
hungen, die man transzendentale qualitative Tatigkeiten nennt. Einige der transzen-
dentalen Eigenschaften des Herrn sind: allwissend, allgegenwartig, alldurchdrin-
gend, allmiachtig, die Ursache aller Ursachen, die Absolute Wahrheit, das Behaltnis
aller Freuden, das Behaltnis allen Wissens, der Allgliickbringende und so fort.

Prthu Maharaja hatte den Wunsch, dem Herrn zusammen mit der Gliicksgottin
zu dienen, doch dieser Wunsch bedeutet nicht, daB er sich auf der Ebene von
madhurya-rasa befand. Die Gliicksgottin ist im Dienst des Herrn im rasa des
madhurya oder der ehelichen Liebe beschaftigt. Obwohl sie ihren Platz auf der Brust
des Herrn hat, findet die Gliicksgéttin in ihrer Stellung als Gottgeweihte Freude
daran, den LotosfiiBen des Herrn zu dienen. Prthu Maharaja dachte nur daran, den
LotosfiiBen des Herrn zu dienen, weil er sich auf der Ebene des ddsya-rasa oder des
Dienertums fiir den Herrn befindet. Aus dem nachsten Vers erfahren wir, dal3
Prthu Maharaja an die Gliicksgottin als die universale Mutter oder jagan-mata
dachte. Folglich kann keine Rede davon sein, daB er mit ihr auf der Ebene des
madhurya-rasa in eine Art Wettstreit treten wollte. Nichtsdestoweniger befiirchtete
er, daB sie es als ein Vergehen betrachten wiirde, wenn er sich im Dienst des Herrn
beschaftigte. Dies deutet darauf hin, daB es in der absoluten Welt so etwas wie
Wettstreit zwischen den Dienern des Herrn gibt, doch solch ein Wettstreit ist ohne
bosen Willen. Wenn in den Vaikuntha-Welten ein Gottgeweihter im Dienst des
Herrn alle anderen iibertrifft, werden die anderen auf seinen vortrefflichen Dienst
nicht neidisch, sondern bemiihen sich vielmehr, ebenfalls auf die Stufe dieses
Dienstes zu kommen.
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VERS 28
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Jjagaj-jananyam jagad-isa vaisasarm
syad eva yat-karmani nah samihitam

karosi phalgv apy uru dina-vatsalah
sva eva dhisnye 'bhiratasya kim taya

Jjagat-jananyam—in der Mutter des Universums (Laksmi); jagat-isa—o Herr des
Universums; vaisasam—Zorn; syat—mag aufkommen; eva—gewiB; yat-karmani
—in deren Tatigkeit; nah—mein; samihitam—Wunsch; karosi—Du betrachtest;
phalgu—unbedeutenden Dienst; api—sogar; uru—sehr groB; dina-vatsalah—den
Armen wohlgesinnt; sve—eigener; eva—gewiB; dhisnye—in Deinem Reichtum;
abhiratasya—von jemand, der vollig zufrieden ist; kim—was ist notwendig;
taya—mit ihr.

UBERSETZUNG

Mein lieber Herr des Universums, die Gliicksgottin Laksmiist die Mutter
des Universums, und doch glaube ich, daR sie auf mich zornig werden
konnte, weil ich mich in ihren Dienst dringe und auf der gleichen Ebene
handle, an der sie so sehr haftet. Trotzdem habe ich Hoffnung, daR Du Dich
auf meine Seite stellen wirst, obwohl es ein MiBverstindnis geben mag,
denn Du bist den Armen immer sehr zugeneigt und vergroBerst sogar einen
unbedeutenden Dienst fiir Dich. Obwohl sie daher zornig werden mag,
glaube ich, daB Dir dies nicht schadet, weil Du so selbstgeniigsam bist, daR
Du auch ohne sie auskommen kannst.

ERLAUTERUNG

Mutter Laksmiji, die Glicksgottin, ist dafir bekannt, daB sie immer die
LotosfiiBe Sri Narayanas massiert. Sie ist eine vorbildliche Ehefrau, weil sie sich in
jeder Beziehung um Sri Narayana kiimmert. Sie kiimmert sich nicht nur um Seine
LotosfiiBe, sondern auch um die Haushaltsangelegenheiten des Herrn. Sie kocht fiir
Ihn schone Speisen, wedelt Ihm Kiihlung zu, wahrend Er iBt, tragt Sandelholzpaste
auf Sein Gesicht auf und riickt Sein Bett und Seine Sitzmobel an die richtige Stelle.
Auf diese Weise ist sie immer im Dienst des Herrn titig, und es gibt kaum eine
Gelegenheit fir einen anderen Gottgeweihten, einen dieser tiglichen Dienste zu
ibernehmen. Prthu Maharaja war sich daher fast sicher, daB seine Einmischung in
den Dienst der Gliicksgottin sie irritieren und sie zornig werden lassen wiirde. Aber
warum sollte Mutter Laksmi, die Mutter des Universums, auf einen unbedeutenden
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Gottgeweihten wie Prthu Maharaja zornig sein? All das war nicht sehr wahrschein-
lich. Trotzdem wandte sich Prthu Maharaja, um fiir seinen eigenen Schutz zu
sorgen, an den Herrn und bat Ihn, Sich auf seine Seite zu stellen. Prthu Maharaja
war damit beschiftigt, gewohnliche vedische Rituale auszufiihren und in Uberein-
stimmung mit dem karma-kanda oder fruchtbringenden Werken Opfer darzubrin-
gen, aber trotzdem war der Herr, der so giitig und groBmiitig ist, bereit, Prthu
Maharaja die hochste Stufe der Vollkommenheit im Leben, namlich hingebungsvol-
len Dienst, zu gewahren.

Wenn jemand vedische Rituale und Opfer ausfiihrt, tut er dies, um sich zu den
himmlischen Planeten zu erheben. Niemand kann sich durch solche Opfer qualifizie-
ren, nach Hause zu Gott zuriickzukehren, aber der Herr ist so giitig, daB Er schon
einen unbedeutenden Dienst annimmt, und deshalb heiBt es im Visnu-Purana, daB
man den Hochsten Herrn zufriedenstellen kann, wenn man den Prinzipien des
varnasrama-dharma folgt. Wenn der Herr zufrieden ist, wird der Darbringer sol-
cher Opfer auf die Ebene hingebungsvollen Dienstes erhoben. Prthu Maharaja
erwartete daher, daB sein unbedeutender Dienst fiir den Herrn vom Herrn als
groBer betrachtet werden wiirde als der Dienst Laksmijis. Die Gliicksgottin wird
cancala (,,ruhelos”) genannt, weil sie sehr ruhelos ist und immerzu kommt und
geht. Prthu Maharaja deutete also an, daB selbst dann, wenn sie aus Zorn fortginge,
Sri Vispu keinen Schaden hitte, weil Er selbstgeniigsam ist und alles okne
Laksmijis Hilfe tun kann. Als zum Beispiel Garbhodakasayi Visnu Brahma aus
Seinem Nabel zeugte, nahm Er die Hilfe Laksmis nicht in Anspruch, die neben Ihm
sa und Seine LotosfiiBe massierte. Wenn ein Sohn gezeugt wird, befruchtet der
Ehemann im allgemeinen seine Frau, und im Laufe der Zeit wird ein Sohn geboren.
Aber im Fall von Brahmas Geburt befruchtete Garbhodakasayi Vispu Laksmiji
nicht. Da Er selbstgeniigsam ist, zeugte der Herr Brahma aus Seinem eigenen Nabel.
Folglich war sich Prthu Maharaja sicher, daB selbst dann, wenn die Gliicksgottin
auf ihn zornig werden wiirde, es weder fiir den Herrn noch fiir ihn einen Schaden
gebe.

VERS 29
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bhajanty atha tvam ata eva sadhavo
vyudasta-mdya-guna-vibhramodayam

bhavat-padanusmaranad rte satam
nimittam anyad bhagavan na vidmahe

bhajanti—sie verehren; atha—deshalb; tvam—Dich; atah eva—daher; sadhavah
—alle heiligen Personlichkeiten; vyudasta—die vertreiben; mayaguna—die Erschei-
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nungsweisen der materiellen Natur; vibhrama—falsche Vorstellungen; udayam—
erzeugt; bhavat—Deine; pada—LotosfiiBe; anusmaranatr—sich stindig erinnern;
rte—auBer; satam—von groBen heiligen Personlichkeiten; nimittam—Grund;
anyat—andere; bhagavan—o Hochste Personlichkeit Gottes; na—nicht; vidmahe—ich
kann verstehen.

UBERSETZUNG

GroBe heilige Personlichkeiten, die immer befreit sind, wenden sich
Deinem hingebungsvollen Dienst zu, weil man nur durch hingebungsvollen
Dienst von den lllusionen des materiellen Dasein befreit werden kann. O
mein Herr, es gibt keinen anderen Grund fiir die befreiten Seelen, bei Dei-
nen LotosfiiBen Zuflucht zu suchen — auBer, daB solche Seelen stindig an
Deine FiiBe denken.

ERLAUTERUNG

Die karmis gehen im allgemeinen fruchtbringenden Tatigkeiten nach, um
materielle, korperliche Annehmlichkeiten zu bekommen. Die jidnis hingegen sind
von der Suche nach materiellen Annehmlichkeiten enttauscht. Sie verstehen, daB sie
mit der materiellen Welt nichts zu tun haben, da sie spirituelle Seelen sind. Nach der
Selbsterkenntnis miissen sich die jAianis, die in ihrem Wissen tatsachlich die Reife
erlangt haben, den LotosfiiBen des Herrn ergeben, wie es in der Bhagavad-gita heif3t
(bahiinarm janmanam ante). Selbsterkenntnis ist nicht vollendet, solange man nicht
auf die Stufe der Hingabe kommt. Deshalb hei3t es im Srimad-Bhagavatam, daB3
diejenigen, die atmdrama oder in sich selbst zufrieden sind, von allen Verunreini-
gungen der materiellen Erscheinungsweisen der Natur befreit sind. Solange man
von den Erscheinungsweisen der materiellen Natur, vor allem von rajas und tamas,
beeinfluBt wird, wird man sehr begierig und liistern sein und sich daher schweren
Aufgaben zuwenden und Tag und Nacht arbeiten. Solch ein falscher Egoismus tragt
einen immer wieder von Lebensform zu Lebensform, und in keiner Lebensform gibt
es Ruhe. Der jridni versteht diese Tatsache und hort daher auf zu arbeiten und
wendet sich dem karma-sannyasa zu. Aber auch das ist noch nicht wirklich die
Ebene der Befriedigung. Nach der Selbsterkenntnis fiihrt den jiani die materielle
Weisheit zum Schutz der LotosfiiBe des Herrn. Dann ist er zufrieden, indem er nur
standig tuber die LotosfiiBe des Herrn meditiert.

Prthu Maharaja kam daher zu dem SchluB, daB befreite Seelen, die sich dem
hingebungsvollen Pfad zuwenden, das letztliche Lebensziel erreicht haben. Wire
Befreiung in sich selbst das Ziel, konnte keine Rede davon sein, daB sich eine befreite
Seele dem hingebungsvollen Dienst zuwendet. Mit anderen Worten, die transzen-
dentale Gliickseligkeit, die man aus der Selbsterkenntnis zieht und die als
atmananda bekannt ist, ist in der Gegenwart der Gliickseligkeit, die man aus dem
hingebungsvollen Dienst fir die LotosfiiBe des Herrn zieht, unbedeutend. Prthu
Maharaja kam daher zu der SchluBfolgerung, daB er einfach stindig von der
Herrlichkeit des Herrn horen und so seinen Geist auf die LotosfiiBe des Herrn
richten wolle. Das ist die hochste Vollkommenheit des Lebens.
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VERS 30
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manye giram te jagatam vimohinim
varam vrnisveti bhajantam attha yat

vdacd nu tantyd yadi te jano ’sitah
katham punah karma karoti mohitah

manye—ich betrachte; giram—Worte; te—Deine; jagatam—fiir die materielle
Welt; vimohinim—verwirrend; varam—Segnung; vrpisva—nimm nur an; iti—auf
diese Weise; bhajantam—zu Deinem Geweihten; dttha—Du sprichst; yat—weil;
vaca—durch die Feststellungen der Veden; nu—gewiB; tantya—durch die Stricke;
yadi—wenn; te—Deine; janah—die Menschen im allgemeinen; asitah—nicht gebun-
den; katham—sie; punah—immer wieder; karma—fruchtbringende Tatigkeiten;
karoti —fiihren aus; mohitah—verwirrt.

UBERSETZUNG

Mein lieber Herr, was Du zu Deinem unverfilschten Geweihten gesagt
hast, ist gewiR sehr verwirrend. Die Verlockungen, die Du in den Veden
anbietest, sind fiir reine Geweihte zweifelos nicht geeignet. Die Masse der
Menschen, die durch die siiRen Worte der Veden gefesselt ist, geht immer
wieder fruchtbringenden Titigkeiten nach, da sie von den Ergebnissen ihrer
Werke verwirrt ist.

ERLAUTERUNG

Srila Narottama dasa Thakura, ein groBer dcdrya der Gaudiya-sampradaya, hat
gesagt, daB Menschen, die zu sehr an den fruchtbringenden Werken der Veden
haften, namlich karma-kanda und jriana-kanda, zweifellos dem Untergang geweiht
sind. In den Veden gibt es drei Arten von Tatigkeiten, die als karma-kanda (frucht-
bringende Tatigkeiten), jiidna-kdnda (philosophische Forschung) und wupdsana-
kanda (die Verehrung verschiedener Halbgétter, um materielle Vorteile zu bekom-
men) bekannt sind. Diejenigen, die sich mit karma-kanda und jridna-kinda befas-
sen, sind in dem Sinne verdammt, daB jeder dem Untergang geweiht ist, der durch
einen materiellen Korper — ob durch den Korper eines Halbgottes, eines Konigs oder
eines niederen Tieres — gefangen ist. Die Qualen der dreifachen Leiden der materiel-
len Natur sind fir alle die gleichen. Die Kultivierung von Wissen, um seine spiri-
tuelle Stellung zu verstehen, ist ebenfalls in gewissem Sinne Zeitverschwendung.
Weil das Lebewesen ein ewiges Teil des Hochsten Herrn ist, ist es seine sofortige
Aufgabe, sich im hingebungsvollen Dienst zu betitigen. Prthu Maharaja sagt daher,
daB die Verlockung materieller Segnungen eine weitere Falle ist, um das Lebewesen
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in der materiellen Welt zu verstricken. Er sagt daher zum Herrn offen, daB die
Angebote des Herrn, Segnungen in der Form materieller Vorteile anzunehmen,
gewiB Ursachen von Verwirrung seien. Ein reiner Gottgeweihter ist an bhukti oder
mukti keinesfalls interessiert.

Der Herr bietet manchmal neuen Gottgeweihten, die noch nicht verstanden
haben, daB materielle Vorteile sie nicht gliicklich machen, Segnungen an. Im
Caitanya-caritamrta sagt der Herr daher, daB ein aufrichtiger Gottgeweihter, der
nicht sehr intelligent ist, Inn manchmal um materielle Vorteile bitten mag, daB aber
der Herr, weil Er allwissend ist, im allgemeinen solche materiellen Vorteile nicht
gewahrt, sondern im Gegenteil alles Materielle, was Sein Geweihter genief3t,
fortnimmt, damit sich der Gottgeweihte letztlich vollig Inm ergeben muB. Mit ande-
ren Worten, das Angebot von Segnungen in der Form materiellen Gewinns ist fiir
einen Gottgeweihten niemals gliickbringend. Die Aussagen der Veden, die Erhebung
zu den himmlischen Planeten als Gegenleistung fiir groBe Opfer anbieten, sind nur
verwirrend. Deshalb sagt der Herr in der Bhagavad-gita (2.42): yam imdm puspitam
vdacam pravadanty avipascitah. Die weniger intelligenten Menschen (avipascitah),
die von der blumenreichen Sprache der Veden angezogen sind, beschiftigen sich mit
fruchtbringenden Tatigkeiten, um materielle Vorteile zu bekommen. Auf diese
Weise fahren sie Leben fiir Leben in verschiedenen Korperformen fort, sich sehr,
sehr schwer abzumiihen.

VERS 31
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tvan-mayayaddha jana isa khandito
yad anyad asasta rtatmano 'budhah

yathd cared bala-hitam pita svayam
tatha tvam evdrhasi nah samihitum

tvat—Deine; mdyayd—durch die illusionierende Energie; addha—gewiB3; janah
—die Menschen im allgemeinen; isa—o mein Herr; khanditah—getrennt; yat—weil;
anyat—andere; dsdste—sie wiinschen sich; rta—wirklich; dtmanah—von dem Selbst;
abudhah—ohne richtiges Verstandnis; yatha—wie; caret—wiirden sich beschaftigen
mit; bala-hitam—das Wohl seines Kindes; pita—der Vater; svayam—personlich;
tatha—in ahnlicher Weise; tvam—Du, o Herr; eva—gewi; arhasi nah samihi-
tum—bitte handle fiir mich.

UBERSETZUNG

Mein Herr, aufgrund Deiner illusionierenden Energie haben alle Lebewe-
sen in der materiellen Welt ihre wirkliche, wesensgemiRe Stellung verges-
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sen, und aus Unwissenheit streben sie stindig nach materiellem Gliick in
Form von Gesellschaft, Freundschaft und Liebe. Bitte mich daher nicht, von
Dir materielle Segnungen anzunehmen, sondern handle ebenso wie ein Va-
ter, der nicht auf die Bitte des Sohnes wartet, sondern alles zum Nutzen des
Sohnes tut, und gewihre mir daher bitte, was immer Du als das Beste fiir
mich erachtest.

ERLAUTERUNG

Es ist die Pflicht des Sohnes, auf seinen Vater zu vertrauen, ohne diesen um
etwas zu bitten. Ein guter Sohn setzt in den Vater das Vertrauen, daB3 dieser weiB,
was fiir ihn am besten ist. In dhnlicher Weise bittet ein reiner Gottgeweihter den
Herrn um keine materiellen Vorteile. Noch bittet er Thn um einen spirituellen
Nutzen. Der reine Gottgeweihte ist den LotosfiiBen des Herrn vollig ergeben, und
der Herr kiimmert Sich um ihn, wie Er in der Bhagavad-gita (18.66) verspricht:
aham tvam sarva-papebhyo moksayisyami. Der Vater kennt die Bediirfnisse des
Sohnes und versorgt diesen; ebenso kennt der Hochste Herr die Bediirfnisse der
Lebewesen und befriedigt sie in ausreichendem MaBe. Deshalb heiBt es in der 7sopa-
nisad, daB alles in der materiellen Welt vollstandig ist (pirnam idam). Die Schwie-
rigkeit besteht darin, daB die Lebewesen aufgrund ihrer VergeBlichkeit unnoétige
Forderungenstellen und sich in materielle Tatigkeiten verstricken. Die Folge ist, daB
ihre materiellen Téatigkeiten Leben fiir Leben kein Ende nehmen.

Vor uns gab es schon unzihlige Lebewesen, und jedes von ihnen ist in Seelen-
wanderung und verschiedene Tatigkeiten verstrickt. Unsere Pflicht ist es, uns
einfach der Hochsten Personlichkeit Gottes zu ergeben und alles dem Herrn zu
uberlassen, denn Er weiB, was fiir uns gut ist.

Prthu Maharaja sagt daher zum Herrn, daB dieser als der Hochste Vater auswah-
len mag, was fiir Prthu Maharaja am vorteilhaftesten ist. Das ist die vollkommene
Haltung des Lebewesens. Folglich lehrt uns $ri Caitanya Mahaprabhu in Seinem
Siksastaka:

na dhanam na janam na sundarim
kavitam va jagad-isa kamaye

mama janmani janmanisvare
bhavatad bhaktir ahaituki tvayi

,,O allmachtiger Herr! Ich wiinsche mir weder Reichtum, noch habe ich den
Wunsch, schone Frauen zu genieBen, noch mochte ich eine groBe Anzahl Anhin-
ger. Das einzige, was ich mir wiinsche, ist, Geburt fiir Geburt in Deinem grundlo-
sen hingebungsvollen Dienst titig zu sein.*

Die SchluBfolgerung lautet, daB3 der reine Gottgeweihte nach keinem materiellen
Vorteil fiir seinen hingebungsvollen Dienst streben sollte; noch sollte er sich von
fruchtbringenden Werken oder philosophischer Spekulation verlocken lassen. Er
sollte immer vorteilhaft im Dienst des Herrn titig sein. Das ist die hochste Vollkom-
menheit des Lebens.
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maitreya uvaca
ity ddi-rdjena nutah sa visva-drk
tam aha rdjan mayi bhaktir astu te
distyedrsi dhir mayi te krta yaya
mayam madiyam tarati sma dustyajam

maitreyah—Maitreya, der groBe Weise; uvdca—sprach; iti—so; ddi-rajena—von
dem urspriinglichen Kénig (Prthu);, nutah—verehrt; sah—Er (die Hochste Person-
lichkeit Gottes); visva-drk—der Seher des gesamten Universums; tam—zu ihm; dha
—sagte; rdjan—mein lieber Konig; mayi—fir Mich; bhaktih—hingebungsvollen
Dienst; astu—moge es sein; re—dein; diszya—durch gutes Gliick; idrsi—wie diese;
dhih—intelligent; mayi—fiir Mich; te—von Dir; krta—ausgefiihrt worden; yayd
—durch was; mdyam—illusionierende Energie; madiyam—Meine; rarati—iberquert;
sma—gewiB; dustyajam—sehr schwierig aufzugeben.

UBERSETZUNG

Der groBe Weise Maitreya fuhr fort, indem er sagte, daR der Herr, der
Seher des Universums, den Konig wie folgt ansprach, nachdem er Prthu
Maharajas Gebet angehort hatte: Mein lieber Konig, mogest du immer
damit gesegnet sein, Meinen hingebungsvollen Dienst auszufiihren. Nur
durch solch eine reine Absicht kann man, wie du selbst sehr intelligent
ausdriickst, die uniiberwindliche illusionierende Energie mayas iiberwin-
den.

ERLAUTERUNG

Dies wird auch in der Bhagavad-gita bestitigt, wo der Herr ebenfalls sagt, daB3
die illusionierende Energie uniiberwindlich ist. Niemand kann die illusionierende
Energie mayds durch fruchtbringendes Tun, spekulative Philosophie oder mysti-
schen yoga transzendieren. Das einzige Mittel, die illusionierende Energie zu trans-
zendieren, ist hingebungsvoller Dienst, wie der Herr Selbst sagt: mam eva ye prapa-
dyante mayam etam taranti te (Bg. 7.14). Wenn man den Ozean des materiellen
Daseins tliberqueren will, gibt es keine andere Alternative, als sich dem hingebungs-
vollen Dienst zuzuwenden. Ein Gottgeweihter sollte sich daher um keine materielle
Stellung kiimmern, ganz gleich ob sich diese im Himmel oder in der Holle befindet.
Ein reiner Gottgeweihter sollte sich immer im Dienst des Herrn betatigen, denn das



42 $rimad-Bhagavatam [Canto 4, Kap. 20

ist seine eigentliche Beschiftigung. Indem man einfach an dieser Stellung festhalt,
kann man die strengen Gesetze der materiellen Natur tiberwinden.

VERS 33
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tat tvam kuru mayadistam
apramattah prajapate

mad-adesa-karo lokah
sarvatrapnoti sobhanam

tat—deshalb; tvam—du; kuru—tu; mayd—von Mir; ddistam—was befohlen ist;
apramattah—ohne irregefiihrt zu sein; praja-pate—o Herr der Biirger; mat—von
Mir; ddesa-karah—der den Befehl ausfiihrt; /okah—jemand; sarvatra—iiberall,
apnoti—erreicht; sobhanam—alles Gliick.

UBERSETZUNG

Mein lieber Konig, o Schutzherr der Biirger, sei von jetzt an sehr darauf
bedacht, Meine Anweisungen auszufiihren, und laB dich durch nichts
beirren. Jeder, der auf diese Weise lebt und einfach Meine Anweisungen
vertrauensvoll ausfiihrt, wird iiberall auf der Welt immer Gliick finden.

ERLAUTERUNG

Die wirkliche Essenz religiosen Lebens besteht darin, die Anweisungen der
Hochsten Personlichkeit Gottes auszufiihren, und jemand, der dies tut, ist in
vollkommener Weise religios. In der Bhagavad-gita (18.65) sagt der Hochste Herr
Sri Krsna: manmand bhava mad-bhaktah. ,Denke einfach an Mich und werde Mein
Geweihter.* Weiter sagt der Herr: sarva-dharman parityajya mam ekam saranam
vraja. ,,Gib alle Arten materieller Beschéftigungen auf und ergib dich einfach Mir.*
(Bg. 18.66) Das ist das Hauptprinzip von Religion. Jeder, der unmittelbar solch eine
Anweisung der Hochsten Personlichkeit Gottes ausfiihrt, ist tatsachlich ein religio-
ser Mensch. Andere werden als Heuchler beschrieben, denn es gibt viele Tatigkeiten,
die auf der ganzen Welt im Namen von Religion stattfinden, jedoch tiberhaupt nicht
religios sind. Fir jemand aber, der die Anweisung der Hochsten Personlichkeit
Gottes ausfiihrt, gibt es auf der ganzen Welt nur Gliick.

VERS 34
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maitreya uvaca
iti vainyasya rajarseh
pratinandyarthavad vacah
pujito 'nugrhitvainam
gantum cakre 'cyuto matim

maitreyah uvaca—der groBe Weise Maitreya fuhr fort zu sprechen; iti—so; vain-
yasya—des Sohnes von Koénig Vena (Prthu Maharaja); rdjarseh—des heiligen
Konigs; pratinandya—schiatzend; artha-vat vacah—die Gebete, die voller Bedeutung
waren; pujitah—verehrt, anugrhitva—ausreichend gesegnet; enam—Konig Prthu;
gantum—von diesem Ort fortgehend; cakre—beschloB; acyutah—der unfehlbare
Herr; matim—in Seinem Geist.

UBERSETZUNG
Der groRe Heilige Maitreya sagte zu Vidura: Die Hochste Personlichkeit

Gottes schitzte die bedeutungsvollen Gebete Maharaja Prthus sehr. Nach-
dem der Herr von dem Konig in angemessener Weise verehrt worden war,

segnete Er ihn und beschloR aufzubrechen.

ERLAUTERUNG

Am wichtigsten sind in diesem Vers die Worter pratinandydrthavad vacah, die
andeuten, daB der Herr die iiberaus bedeutungsvollen Gebete des Konigs sehr
schatzte. Wenn ein Gottgeweihter zum Herrn betet, dann nicht, um materielle
Vorteile zu erbitten, sondern um den Herrn um Seine Gunst zu bitten; er betet, da3
er Geburt fiir Geburt im Dienst der LotosfiiBe des Herrn beschftigt sein darf. Sri
Caitanya benutzte daher die Worter mama janmani janmani, die ,,Geburt nach
Geburt* bedeuten, weil ein Gottgeweihter nicht einmal daran interessiert ist, die
Wiederholung von Geburt aufzuhalten. Der Herr und der Gottgeweihte erscheinen
in der materiellen Welt Geburt fiir Geburt, doch sind solche Geburten transzenden-
tal. Im Vierten Kapitel der Bhagavad-gita teilt der Herr Arjuna mit, daB sowohl Er
als auch Arjuna schon viele, viele friihere Geburten erlebt hatten, daB aber Er Sich
an alle erinnere, wahrend Arjuna sie vergessen habe. Der Herr und Sein vertrauter
Geweihter erscheinen viele Male, um die Mission des Herrn zu erfiillen, doch weil
solche Geburten transzendental sind, sind sie nicht von den leidvollen Umstanden
materieller Geburt begleitet, und deshalb heien sie divya oder transzendental.

Man muB die transzendentale Geburt des Herrn und des Gottgeweihten verste-
hen. Der Zweck der Geburt des Herrn besteht darin, hingebungsvollen Dienst oder
das vollkommene System der Religion einzufiihren, und der Zweck der Geburt eines
Gottgeweihten ist es, dieses gleiche System der Religion oder die bhakti-Botschaft
auf der ganzen Welt zu verbreiten. Prthu Maharaja war eine Inkarnation der Macht
des Herrn, die bhakti-Botschaft zu verbreiten, und der Herr segnete ihn, in seiner
Stellung gefestigt zu bleiben. Als daher der Konig es ablehnte, eine materielle Seg-
nung anzunehmen, schitzte der Herr diese Ablehnung sehr. Ein weiteres wichtiges
Wort in diesem Vers ist acyuta, was ,,unfehlbar bedeutet. Obwohl der Herr in der
materiellen Welt erscheint, darf Er niemals als eine der bedingten Seelen angesehen
werden, die fehlbar sind. Wenn der Herr erscheint, bleibt Er in Seiner spirituellen
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Stellung unverunreinigt durch die Erscheinungsweisen der materiellen Natur, und
daher bezeichnet der Herr in der Bhagavad-gita Sein Erscheinen als atrma-mdyaya
oder ,,durch die innere Kraft bewirkt*“. Weil der Herr unfehlbar ist, wird Er nicht
von der materiellen Natur gezwungen, in der materiellen Welt geboren zu werden.
Er erscheint, um das vollkommene System religioser Prinzipien einzufiihren und
den dimonischen EinfluB in der menschlichen Gesellschaft zu beseitigen.

VERS 35-36
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devarsi-pitr-gandharva-
siddha-carana-pannagadh

kinnarapsaraso martyah
khaga bhutany anekasah

yajriesvara-dhiya rajia
vag-vittanjali-bhaktitah

sabhajita yayuh sarve
vaikunthanugatds tatah

deva—die Halbgotter; rsi—die groBen Weisen; pitr—die Bewohner von Pitr-loka;
gandharva—die Bewohner von Gandharva-loka; siddha—die Bewohner von Siddha-
loka; carana—die Bewohner von Carana-loka; pannagah—die Bewohner der Plane-
ten, auf dem Schlangen leben; kinnara—die Bewohner der Kinnara-Planeten; apsara-
sah—die Bewohner von Apsara-loka; martyah—die Bewohner der irdischen Plane-
ten; khagah—Vogel, bhitani—andere Lebewesen; anekasah—viele, yajia-isvara-
dhiya—mit der vollkommenen Intelligenz, als ein Teil des Hochsten Herrn zu
denken; rgjia—von dem Konig; vak—mit siiBen Worten; vitta—Reichtum; arijali-
—mit gefalteten Hidnden; bhaktitah—in einem Geist hingebungsvollen Dienstes;
sabhajitah—in rechter Weise verehrt; yayuh—gingen; sarve—alle; vaikuntha—der
Hochsten Personlichkeit Gottes, Visnu; anugatah—Anhianger; tatah—von diesem
Ort.

UBERSETZUNG

Konig Prthu verehrte die Halbgotter, die groBen Weisen, die Bewohner
von Pitr-loka, die Bewohner von Gandharva-loka und jene von Siddha-loka,
Carana-loka, Pannaga-loka, Kinnara-loka, Apsara-loka, der irdischen Plane-
ten und der Planeten der Vogel. Er verehrte auch viele andere Lebewesen,
die in die Opferarena gekommen waren. Mit gefalteten Hinden verehrte er
sie alle ebenso wie die Hochste Personlichkeit Gottes und die personlichen
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Gefihrten des Herrn, indem Er siiBe Worte und so viel Reichtum wie mog-
lich anbot. Nach der Zeremonie kehrten sie in ihre jeweiligen Reiche
zuriick, indem sie den FuBspuren $ri Visnus folgten.

ERLAUTERUNG

In der modernen sogenannten wissenschaftlichen Gesellschaft ist die Vorstellung
sehr vorherrschend, es gebe auf anderen Planeten kein Leben. Nur auf der Erde
existierten Lebewesen mit Intelligenz und wissenschaftlichem Wissen. Die vedi-
schen Schriften erkennen diese torichte Theorie nicht an. Die Anhanger der vedi-
schen Weisheit wissen sehr wohl, daB} es viele verschiedene Planeten gibt, die von
einer Vielfalt von Lebewesen wie Halbgottern, Weisen, Pitas, Gandharvas, Panna-
gas, Kinnaras, Caranas, Siddhas und Apsaras bewohnt werden. Die Veden geben
uns Auskunft, daB es auf allen Planeten — nicht nur in diesem materiellen Himmel,
sondern auch im spirituellen Himmel — verschiedenartige Lebewesen gibt. Obwohl
all diese Lebewesen von ein und derselben spirituellen Natur sind, der Eigenschaft
nach der Hochsten Personlichkeit Gottes ebenbiirtig, haben sie aufgrund der
Verkorperung der spirituellen Seele durch die acht materiellen Elemente, namlich
Erde, Wasser, Feuer, Luft, Ather, Geist, Intelligenz und falsches Ego, verschieden-
artige Korper. In der spirituellen Welt gibt es keinen solchen Unterschied zwischen
dem Korper und der verkorperten Seele. In der materiellen Welt findet man auf den
verschiedenen Planeten unterschiedliche Merkmale in verschiedenen Arten von
Korpern. Wir wissen aus der vedischen Literatur, daB es auf jedem einzelnen Plane-
ten, sowohl im materiellen als auch im spirituellen Himmel, Lebewesen von unter-
schiedlicher Intelligenz gibt. Die Erde ist einer der Planeten des Bhiir-loka-Planeten-
systems. Es gibt sechs Planetensysteme oberhalb von Bhir-loka und sieben Plane-
tensysteme unterhalb. Folglich ist das gesamte Universum als caturdasa-bhuvana
bekannt, was besagt, dal3 es aus vierzehn verschiedenen Planetensystemen besteht.
Jenseits der Planetensysteme im materiellen Himmel gibt es noch einen anderen
Himmel, der als paravyoma oder der spirituelle Himmel bekannt ist, wo es spiri-
tuelle Planeten gibt. Die Bewohner dieser Planeten beschéftigen sich in unterschied-
lichen liebevollen Diensten fiir die Hochste Personlichkeit Gottes, wozu verschie-
dene rasas oder Beziehungen gehoren, die als ddsya-rasa, sakhya-rasa, vatsalya-
rasa, madhurya-rasa und uber allem parakiya-rasa bekannt sind. Dieser parakiya-
rasa oder die Liebe zu einem Liebhaber ist auf Krsna-loka vorherrschend, wo Sri
Krsna lebt. Dieser Planet ist auch als Goloka Vrndavana bekannt, und obwohl Sri
Krsna dort stiandig lebt, erweitert Er Sich in Millionen und Abermillionen von
Formen. In einer dieser Formen erscheint Er auf diesem materiellen Planeten, an
einem bestimmten Ort, der als Vrndavana-dhama bekannt ist, wo Er Seine
urspriinglichen Spiele von Goloka Vrndavana-dhama im spirituellen Himmel zeigt,
um die bedingten Seelen zuriick nach Hause, zuriick zu Gott, zu bringen.

VERS 37
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bhagavan api rajarseh
sopadhyayasya cdacyutah

harann iva mano 'musya
sva-dhama pratyapadyata

bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; api—auch; rdjarseh—des heiligen
Konigs; sa-upadhyayasya—zusammen mit allen Priestern; ca—auch; acyutah—der
unfehlbare Herr; haran—fangend; iva—in der Tat; manah—den Geist; amusya—von
ihm; sva-dhama—in Sein Reich; pratyapadyata—kehrte zuriick.

UBERSETZUNG

Nachdem der Herr, die unfehlbare Hochste Personlichkeit Gottes, die
Gemiiter des Konigs und der Priester, die anwesend waren, gefangen hatte,
kehrte Er in Sein Reich im spirituellen Himmel zuriick.

ERLAUTERUNG

Weil die Hochste Personlichkeit Gottes allspirituell ist, kann Sie aus dem spiri-
tuellen Himmel herabsteigen, ohne den Korper zu wechseln, und folglich ist der
Herr als acyuta oder unfehlbar bekannt. Wenn aber ein Lebewesen in die materielle
Welt hinabfillt, muB es einen materiellen Korper annehmen, und daher kann seine
materielle Verkorperung nicht als acyuta bezeichnet werden. Weil es von seiner
wirklichen Beschiftigung im Dienst des Herrn zu Fall kommt, erhélt das Lebewesen
einen materiellen Korper, um unter den erbarmlichen materiellen Lebensbedingun-
gen zu leiden oder zu versuchen, zu genieBen. Deshalb nennt man das gefallene
Lebewesen cyuta, wohingegen der Herr acyuta genannt wird.

Der Herr wirkte auf jeden anziehend — nicht nur auf den Konig, sondern auch
auf die Priester, die sehr daran hingen, die vedischen Rituale auszufiihren. Weil der
Herr allanziehend ist, wird Er Krsna oder ,,jemand, der auf jeden anziehend wirkt"
genannt. Der Herr erschien in der Opferarena Maharaja Prthus als Ksirodakasayi
Vispu, der eine vollstindige Erweiterung Sri Krspas ist. Er ist die zweite Inkarna-
tion von Karanadakasayi Visnu, welcher der Ursprung der materiellen Schopfung
ist und der Sich zu Garbhodakasayi Visnu erweitert, der wiederum in jedes einzelne
Universum eingeht. Ksirodakasayi Visnu ist einer der purusas, die die Erschei-
nungsweisen der materiellen Natur beherrschen.

VERS 38
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adrstaya namaskrtya
nrpah sandarsitatmane
avyaktaya ca devanam
devaya sva-puram yayau
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adrstaya—demjenigen, der jenseits der Reichweite materieller Sicht steht;
namah-krtya—Ehrerbietungen erweisend; nrpah—der Konig; sandarsita—enthiillte
Sich; atmane—der Hochsten Seele; avyaktaya—die jenseits der Manifestation der
materiellen Welt steht; ca—auch; devanam—der Halbgotter; devdaya—dem Hochsten
Herrn; sva-puram—zu seinem eigenen Haus; yayau—kehrte zuriick.

UBERSETZUNG

Konig Prthu brachte darauf der Hochsten Personlichkeit Gottes, die der
Hochste Herr aller Halbgotter ist, seine achtungsvollen Ehrerbietungen dar.
Obwohl kein Gegenstand materieller Sicht, offenbarte Sich der Herr dem
Anblick Maharaja Prthus. Nachdem der Konig dem Herrn Ehrerbietungen
erwiesen hatte, kehrte er nach Hause zuriick.

ERLAUTERUNG

Der Hochste Herr ist materiellen Augen nicht sichtbar, doch wenn die materiel-
len Sinne dazu neigen, dem Herrn transzendentalen liebevollen Dienst darzubringen
und so gereinigt sind, offenbart Sich der Herr der Sicht des Gottgeweihten. Avyakta
bedeutet ,,unmanifestiert”. Obwohl die materielle Welt die Schopfung der Hochsten
Personlichkeit Gottes ist, ist der Herr materiellen Augen unmanifestiert. Maharaja
Prthu entwickelte jedoch durch seinen reinen hingebungsvollen Dienst spirituelle
Augen. Hier wird der Herr daher als sandarsitatma beschrieben, denn Er enthiillt
Sich der Sicht des Gottgeweihten, obwohl Er gewohnlichen Augen nicht sichtbar ist.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 20. Kapitel im Vierten
Canto des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Sri Visnus Erscheinen in der Opfer-
arena Mahardja Prthus"’.






21. Kapitel

Maharaja Prthus Unterweisungen

VERS 1

e 337 399
mﬁﬂiié‘ Fuiw: |
aggifnafed @ a1 02

maitreya uvdca
mauktikaih kusuma-sragbhir
dukulaih svarna-toranaih
mahd-surabhibhir dhipair
manditam tatra tatra vai

maitreyah uvaca—der groBe Weise Maitreya fuhr fort zu sprechen; mauktikaih
—mit Perlen; kusuma—von Blumen; sragbhih—mit Girlanden; dukilaih—Ticher;
svarna—goldene; toranaih—von Toren; mahad-surabhibhih—stark parfiimiert;
dhiipaih—durch Weihrauch; manditam—geschmiickt; tatra tatra—hier und dort;
vai—gewil.

UBERSETZUNG

Der groRe Weise Maitreya sagte zu Vidura: Als der Konig in seine Stadt
einzog, war diese zu seinem Empfang sehr schon mit Perlen, Blumengirlan-
den, prichtigen Tiichern und goldenen Toren geschmiickt, und die ganze
Stadt war mit stark durftendem Weihrauch parfiimiert.

ERLAUTERUNG

Wirklicher Reichtum entsteht durch Naturschatze wie Gold, Silber, Perlen,
Edelsteine, frische Blumen, Baume und Seidentiicher. Deshalb empfiehlt die
vedische Zivilisation Reichtum und Schmuck aus diesen natiirlichen Gaben der
Hochsten Personlichkeit Gottes. Solcher Reichtum verandert augenblicklich den
Zustand des Geistes und spiritualisiert die gesamte Atmosphare. Konig Prthus
Hauptstadt war mit solchen iiberaus reichen Dekorationen geschmiickt.

VERS 2
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candandguru-toydrdra-
rathyd-catvara-margavat

puspaksata-phalais tokmair
lajair arcirbhir arcitam

candana—Sandelholz; aguru—eine Art von Duftstoff; roya—das Wasser von;
ardra—besprengt mit; rathyd—ein Weg, um einen Wagen zu lenken; catvara—kleine
Parks; margavat—Alleen; puspa—Blumen; aksata—ungebrochene; phalaih—von den
Friichten; rokmaih—Mineralien; /djaih—eingeweichte Getreidekorner; arcirbhih
—von Lampen; arcitam—geschmiickt.

UBERSETZUNG

Duftwasser, das man aus Sandelholz und aguru gewonnen hatte, war
iiberall auf den Alleen, Wegen und kleinen Parks in der ganzen Stadt
versprengt worden, und iiberall sah man Dekorationen aus ungebrochenen
Friichten, Blumen, eingeweichten Getreidekdrnern, verschiedenen Minera-
lien und Lampen, die alle als gliickverheiBendes Zubehor prisentiert
wurden.

VERS 3
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savrndaih kadali-stambhaih
puga-potaih pariskrtam

taru-pallava-malabhih
sarvatah samalankrtam

sa-vrndaih—zusammen mit Friichten und Blumen; kadali-stambhaih—durch die
Saulen von Bananenbdumen; piiga-potaih—durch Scharen junger Tiere und durch
Prozessionen von Elefanten; pariskrtam—sehr schon gesaubert; taru—junge Pflan-
zen; pallava—neue Blatter von Mangobaumen; malabhih—durch Girlanden; sarva-
tah—uberall; samalankrtam—schon geschmiickt.

UBERSETZUNG

An den StraBenkreuzungen sah man Biindel von Friichten und Blumen
sowie Siulen aus Bananenbiumen und BetelnuBzweigen. Dieser Schmuck,
der iiberall zusammengestellt worden war, sah sehr einladend aus.

VERS 4
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prajdas tam dipa-balibhih
sambhrtasesa-mangalaih

abhiyur mrsta-kanyds ca
mrsta-kundala-manditah

prajah—Biirger; tam—ihn; dipa-balibhih—mit Lampen; sambhrta—ausgestattet
mit; asesa—unbegrenzt; marngalaih—gliickbringende Dinge; abhiyuh—kamen nach
vorn, um zu begriiBen; mrsta—mit schonem Korperglanz; kanyah ca—und unver-
heirateten Madchen; mrsta—zusammenstoBend mit; kundala—Ohrringe; manditah
—geschmiickt mit.

UBERSETZUNG

Als der Konig durch das Stadttor kam, empfingen ihn alle Biirger mit
vielen gliickbringenden Dingen wie Lampen, Blumen und Yoghurt. Der
Konig wurde auch von vielen schonen, unverheiraten Midchen empfangen,
deren Korper mit allerlei Geschmeide, besonders Ohrringen, die .aneinan-
derstieRBen, geschmiickt waren.

ERLAUTERUNG

Gaben aus natiirlichen Erzeugnissen wie Betelniissen, Bananen, frisch gewachse-
nem Weizen, Reis, Yoghurt und Zinnober, die von den Biirgern dargebracht
werden, sind der vedischen Zivilisation zufolge beim Empfang eines prominenten
Gastes wie eines Brautigams, Konigs oder spirituellen Meisters gliickbringend.
Ebenso gilt es als gliickverheiend, wenn man von unverheirateten Madchen, die
innerlich und auBerlich sauber sind und die schone Kleider und Schmuckstiicke
tragen, begriBt wird. Kumdri oder unverheiratete Madchen, die noch nie von der
Hand irgendeines Angehorigen des anderen Geschlechts beriihrt wurden, sind
glickbringende Mitglieder der Gesellschaft. Noch heute lassen es die meisten
konservativen Familien der Hindu-Gesellschaft nicht zu, da unverheiratete Mad-
chen freiziigig ausgehen oder mit Jungen zusammenkommen. Sie werden von ihren
Eltern, wahrend sie unverheiratet sind, wohlbehiitet; nach der Hochzeit werden sie
von ihren jungen Ehemiannern beschiitzt, und wenn sie alter sind, werden sie von
ihren Kindern beschiitzt. Wenn die Frauen als Klasse so behiitet werden, bleiben sie
fir den Mann eine immer gliickbringende Energiequelle.

VERS 5
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sankha-dundubhi-ghosena
brahma-ghosena cartvijam

vivesa bhavanam virah
stuyamana gata-smayah
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sankha—Muschelhorner; dundubhi—Kesselpauken; ghosena—durch den Klang
von; brahma—vedisches; ghosena—Chanten; ca—auch; rtvijam—der Priester; vivesa
—betrat; bhavanam—den Palast; virah—der Konig; stiyamanah—verehrt; gata-
smayah—ohne Stolz.

UBERSETZUNG

Als der Konig den Palast betrat, ertonten Muschelhérner und Kesselpau-
ken; Priester chanteten vedische mantras, und berufsmiBige Vortragskiinst-
ler brachten verschiedene Gebete dar. Doch trotz dieser groRartigen
BegriiBungszeremonie war der K6nig nicht im mindesten beriihrt.

ERLAUTERUNG

Der Empfang fiir den Konig war voller Pracht, aber trotzdem wurde er nicht
stolz. Es heiBt daher, daB groBe Personlichkeiten, die Macht und Reichtum besitzen,
niemals stolz werden, und es wird das Beispiel gegeben, daB ein Baum, der voller
Friichte und Bliiten hingt, nicht stolz gerade steht, sondern sich statt dessen herab-
neigt, um Unterwiirfigkeit zu zeigen. Das ist ein Merkmal des wunderbaren
Charakters groBer Personlichkeiten.

VERS 6
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pujitah pujayam asa
tatra tatra maha-yasah
paurdn janapadams tams tan
pritah priya-vara-pradah

pujitah—verehrt, pujayam asa—Verehrung dargebracht; tatra tatra—hier und
dort; maha-yasah—mit einem Hintergrund, groBer Taten; pauran—die edlen Herren
der Stadt; jana-padan—gewohnliche Biirger; tan tan—auf diese Weise;
pritah—z2ufrieden; priya-vara-pradah—war bereit, ihnen allen Segen zu erteilen.

UBERSETZUNG

Sowohl die wichtigen als auch die gewdhnlichen Biirger begriiRten den
Konig sehr herzlich, und er erteilte ihnen ebenfalls ihre gewiinschten Seg-
nungen.

ERLAUTERUNG

Ein verantwortlicher Konig konnte von seinen Biirgern immer um Rat gefragt
werden. Im allgemeinen waren die Biirger, die bedeutenden wie auch die gewohnli-
chen, bestrebt, den Konig zu sehen und von ihm Segnungen zu empfangen. Der
Ko6nig wuBte dies, und wann immer er daher die Biirger traf, erfiillte er sogleich ihre
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Wiinsche und linderte ihre Sorgen. In dieser Beziehung ist eine verantwortungs-
bewuBte Monarchie besser als eine sogenannte demokratische Regierung, in der
niemand dafir verantwortlich ist, die Sorgen der Biirger zu lindern, die nicht
imstande sind, das Oberhaupt personlich zu treffen. In einer verantwortungs-
bewuBten Monarchie hatten die Biirger keine Beschwerden gegen die Regierung,
und selbst wenn sie diese hatten, konnten sie sich direkt an den Konig wenden, um
sogleich Genugtuung zu bekommen.

VERS 7
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sa evam adiny anavadya-cestitah
karmani bhiiyamsi mahan mahattamah

kurvan sasasavani-mandalam yasah
sphitam nidhdyaruruhe param padam

sah—Konig Prthu; evam—so; ddini—von Anfang an; anavadya—groBherzig;
cestitah—verschiedene Taten vollbringend; karmdni—tat, bhiyamsi—wiederholt;
mahan—groBe; mahat-tamah—groBer als der GroBte; kurvan—ausfiihrend; sasdsa
—regierte; avanimandalam—die Oberfliche der Erde; yasah—Ansehen; sphitam—
weit verbreitet; nidhdya—erreichend; druruhe—wurde erhoben; param padam—zu
den LotosfiiBen des Hochsten Herrn..

UBERSETZUNG

Konig Prthu war groBer als der GroBte und war daher fiir jeden vereh-
renswert. Er vollbrachte viele glorreiche Taten, wihrend er die Oberfliche
der Erde regierte und war immer groBmiitig. Nachdem er solchen groen
Erfolg und einen Ruf erlangt hatte, der sich durch das ganze Universum
verbreitete, erreichte er schlieBlich die LotosfiiBe der Hochsten Personlich-
keit Gottes.

ERLAUTERUNG

Ein verantworlicher Konig oder Staatsfiihrer hat viele wichtige Pflichten zu
beachten, wahrend er die Biirger regiert. Die wichtigste Pflicht des Monarchen oder
der Regierung besteht darin, verschiedene Opfer darzubringen, wie sie in den vedi-
schen Schriften vorgeschrieben sind. Die nachste Pflicht des Konigs ist es, dafiir zu
sorgen, daB jeder Biirger die vorgeschriebenen Pflichten seiner jeweiligen Gemeinde
erfillt. Der Konig hat die Pflicht, darauf zu achten, daB jeder in vollkommener
Weise die Pflichten ausfiihrt, die fiir die varna- und dsrama-Unterteilung der Gesell-



54 Srimad-Bhagavatam [Canto 4, Kap. 21

schaft vorgeschrieben sind. Abgesehen davon muB er, wie Konig Prthu an seinem
Beispiel zeigt, die Erde kultivieren, um fiir die groBtmogliche Erzeugung von
Getreide zu sorgen.

Es gibt verschiedene Arten von groBen Personlichkeiten — manche sind einfache
groBe Personlichkeiten; manche stehen auf einer hoheren Stufe, und manche stehen
auf der hochsten — doch Konig Prthu iibertraf sie alle. Er wird hier daher als mahat-
tamah, groBer als der GroBte, beschrieben. Maharaja Prthu war ein ksatriya, und
er erfillte seine ksatriya-Pflichten in vollkommener Weise. Ebenso konnen
brahmanas, vaisyas und sudras ihre jeweiligen Pflichten vollkommen erfiillen und
so am Ende des Lebens zur transzendentalen Welt erhoben werden, die param
padam genannt wird. Param padam oder die Vaikuntha-Planeten konnen nur durch
hingebungsvollen Dienst erreicht werden. Die Region des unpersonlichen Brahman
wird ebenfalls param padam genannt, doch solange man nicht Anhaftung an die
Personlichkeit Gottes entwickelt hat, muB man von der unpersonlichen param-
padam-Stufe wieder in die materielle Welt hinabfallen. Es heiBt daher: druhya
krcchrena param padam tatah. Die Unpersonlichkeitsphilosophen bemiihen sich
sehr, das param padam oder das unpersonliche brahmajyoti zu erreichen, doch weil
sie ungliickseligerweise keine Beziehung zur Hochsten Personlichkeit Gottes haben,
kommen sie wieder in die materielle Welt hinab. Wenn man im Weltraum fliegt,
kann man sehr hoch aufsteigen, doch solange man keinen Planeten erreicht, muB3
man wieder aufdie Erde zuriickkehren. In ahnlicher Weise gehen die Unpersonlich-
keitsanhanger die das param padam des unpersonlichen brahmajyoti erreichen, nicht
in die Vaikuntha-Planeten ein, sondern kommen wieder in die materielle Welt
zuriick und nehmen auf einem der materiellen Planeten Zuflucht. Obwohl sie
Brahma-loka oder Satya-loka erreichen mogen, befinden sich solche Planeten immer
noch in der materiellen Welt.

VERS 8
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suta uvdca
tad ddi-rajasya yaso vijrmbhitam
gunair asesair gunavat-sabhdjitam
ksatta mahd-bhagavatah sadaspate
kausaravim praha grnantam arcayan

sutah uvaca—Suta Gosvami sprach; rar—dieser; adi-rajasya—des urspriinglichen
Konigs; yasah—Ruhm; vijrmbhitam—hochqualifiziert; gunaih—durch Eigenschaf-
ten; asesaih—unbegrenzt; guna-var—angemessen; sabhdjitam—gepriesen; ksatta—
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Vidura; maha-bhagavatah—der groBe, heilige Gottgeweihte; sadah-pate—Fihrer
der groBen Weisen; kausaravim—Maitreya;, praha—sagte; grnantam—wahrend er
sprach; arcayan—alle achtungsvollen Ehrerbietungen erweisend.

UBERSETZUNG

Sata Gosvami fuhr fort: O Saunaka, Fiihrer der groBen Weisen, nachdem
Vidura, der groRe Gottgeweihte, gehort hatte, wie Maitreya iiber die ver-
schiedenen Taten Konig Prthus, des urspriinglichen Konigs, gesprochen
hatte, der in jeder Hinsicht qualifiziert und berilhmt war und auf der ganzen
Welt gepriesen wurde, verehrte Vidura Maitreya Rsi sehr unterwiirfig und
stellte ihm die folgende Frage.

VERS 9
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vidura uvdca
so 'bhisiktah prthur viprair
labdhasesa-surdrhanah
bibhrat sa vaisnavam tejo
bahvor yabhyam dudoha gam

vidurah uvdca—Vidura sprach; sah—er (Konig Prthu); abhisiktah—als er gekront
wurde; prthuh—Konig Prthu; vipraih—von den groBen Weisen und brdahmanas;
labdha—erlangte; asesa—unzéhlige; sura-arhanah—Gaben von den Halbgéttern;
bibhrat—ausdehnend; sah—er; vaisnavam—der von Sri Visnu bekommen hat; tejah
—Starke; bahvoh—Arme; yabhyam—durch die er; dudoha—ausbeutete; gam—die
Erde.

UBERSETZUNG

Vidura sprach: Mein lieber braihmana Maitreya, es ist sehr erleuchtend,
zu verstehen, daB Konig Prthu von den groen Weisen und brahmanas auf
den Thron gesetzt wurde. Alle Halbgotter iiberreichten ihm unzihlige
Geschenke, und er erweiterte auch seinen EinfluB, da er von $ri Visnu
personlich Kraft bekam. So entwickelte er die Erde in groBem MaRe.

ERLAUTERUNG

Weil Prthu Maharaja eine ermachtigte Inkarnation Sri Visnus und natiirlicher-
weise auch ein groBer Vaisnava-Geweihter des Herrn war, freuten sich alle Halbgot-
ter liber ihn und beschenkten ihn mit verschiedenen Dingen, um ihm zu helfen,
seine Konigsmacht auszuiiben, und die groBen Weisen und heiligen Personlichkei-
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ten nahmen ebenfalls an seiner Kronung teil. So von ihnen gesegnet, regierte er die
Erde und nutzte ihre Naturschiatze, um die Masse der Menschen voll zufriedenzu-
stellen. Dies ist bereits in den vorangegangenen Kapiteln erklart worden, als von den
Taten Konig Prthus berichtet wurde. Wie aus dem nichsten Vers hervorgeht, sollte
sich jedes Staatsoberhaupt ein Beispiel daran nehmen, wie Maharaja Prthu sein
Konigreich regierte. Ungeachtet der Tatsache, ob das Regierungsoberhaupt ein
Konig oder Prisident ist oder ob die Regierung monarchisch oder demokratisch ist,
dieser Vorgang ist so vollkommen, daB jeder gliicklich sein wird, wenn er befolgt
wird, und so wird es allen sehr leicht fallen, hingebungsvollen Dienst fiir die
Hochste Personlichkeit Gottes auszufiihren.

VERS 10
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ko nv asya kirtim na srnoty abhijrio
yad-vikramocchistam asesa-bhiipah

lokdah sa-pala upajivanti kamam
adyapi tan me vada karma suddham

kah—wer; nu—auBer; asya—Konig Prthu; kirtim—glorreiche Taten; na srnoti
—hoért nicht; abhijiah—intelligent; yar—seine; vikrama—Tapferkeit; ucchistam—
Uberreste; asesa—unzahlige; bhipah—Konige; lokah—Planeten; sa-palah—mit ihren
Halbgottern; wupajivanti—sorgen fir den Lebensunterhalt; kamam—gewiinschte
Gegenstiande; adya api—bis hin zu; rat—dieses; me—zu mir; vada—bitte sprich;
karma—Taten; suddham—gliickbringende.

UBERSETZUNG

Prthu Maharaja war in seinen Taten so groRartig und in seiner Regie-
rungsweise so groRBmiitig, daB alle Konige und Halbgoétter auf den verschie-
denen Planeten immer noch seinen FuBBspuren folgen. Wer ist da, der nicht
versuchen wird, von seinen glorreichen Taten zu horen? Ich mochte mehr
und mehr iiber Prthu Maharaja horen, weil seine Taten so fromm und gliick-
spendend sind.

ERLAUTERUNG

Der heilige Vidura hatte die Absicht, mit seiner Begierde, iiber Prthu Maharaja
immer wieder zu horen, gewohnlichen Konigen und Staatsoberhduptern ein Beispiel
Zu geben, die alle geneigt sein sollten, liber Prthu Maharajas Taten wiederholt zu
horen, um ebenfalls imstande zu sein, ihre Konigreiche oder Staaten fiir den Frieden
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und Wohlstand der Masse der Menschen sehr treu zu regieren. Ungliickseligerweise
kimmert sich in der heutigen Zeit niemand darum, tiber Prthu Maharaja zu horen
oder seinen FuBspuren zu folgen; deshalb ist keine Nation der Welt gliicklich oder
macht im spirituellen Verstindnis Fortschritte, obwohl dies das einzige Ziel des
menschlichen Lebens ist.

39 I
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maitreya uvaca
gangad-yamunayor nadyor
antara ksetram avasan

arabdhan eva bubhuje
bhogan punya-jihasaya

maitreyah uvaca—der groBe Heilige Maitreya sagte; garigdi—der FluB Ganga;
yamunayoh—des Flusses Yamuna; nadyoh—von den beiden Fliissen; antard—dazwi-
schen; ksetrram—das Land; dvasan—dort lebend; drabdhan—bestimmt; eva—wie;
bubhuje—genoB; bhogan—Gliick; punya—fromme Taten; jihasaya—um zu vermin-
dern.

UBERSETZUNG

Der groBe, heilige Weise Maitreya sagte zu Vidura: Mein lieber Vidura,
Konig Prthu lebte in jenem Landstrich, der zwischen den beiden groBen
Fliissen Ganga und Yamuna liegt. Weil er sehr reich war, schien es, als
genieBe er das ihm bestimmte Gliick, um die Ergebnisse seiner vergange-
nen frommen Werke zu vermindern.

ERLAUTERUNG

Die Begriffe ,,fromm“ und ,unfromm* sind nur auf die Tatigkeiten eines
gewohnlichen Lebewesens zu beziehen. Maharaja Prthu war eine unmittelbar
ermichtigte Inkarnation Sri Visnus und war daher nicht den Reaktionen frommer
oder unfrommer Werke unterworfen. Wie wir bereits frither erklart haben, wird
ein Lebewesen saktyavesa-avatdra genannt, wenn es vom Hochsten Herrn beson-
ders ermachtigt ist, fiir einen bestimmten Zweck zu handeln. Prthu Maharaja war
nicht nur ein saktydvesa-avatara, sondern auch ein groBer Gottgeweihter. Ein
Gottgeweihter ist den von vergangenen Taten herriihrenden Reaktionen nicht ausge-
setzt. In der Brahma-samhita heiBt es: karmani nirdahati kintu ca bhakti-bhajam.
Fir Gottgeweihte werden die Ergebnisse vergangener frommer und unfrommer
Handlungen von der Hochsten Personlichkeit Gottes aufgehoben. Die Worter
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darabdhan eva bedeuten ,,als ob durch vergangene Taten erlangt", doch im Falle
Prthu Maharajas konnte von Reaktionen auf vergangene Taten keine Rede sein, und
daher wird hier das Wort eva benutzt, um einen Vergleich mit gewohnlichen Men-
schen zu ziehen. In der Bhagavad-gita sagt der Herr: avajananti mam mudhah. Dies
bedeutet, daB manchmal die Menschen eine Inkarnation der Hochsten Personlich-
keit Gottes falschlich fiir einen gewohnlichen Menschen halten. Der Hochste Herr,
Seine Inkarnation oder Seine Geweihten mogen wie gewohnliche Menschen han-
deln, doch sollten sie niemals als solche angesehen werden. Noch solite man einen
gewohnlichen Menschen, der nicht von autorisierten Aussagen der sdstras und
dcaryas unterstiitzt wird, als eine Inkarnation oder einen Gottgeweihten anerken-
nen. Durch den Nachweis der sdstras entdeckte Sanatana Gosvami, daB Sri
Caitanya Mahaprabhu eine unmittelbare Inkarnation Krsnas, der Hochsten Person-
lichkeit Gottes, war, obwohl Sri Caitanya Selbst diese Tatsache niemals enthiillte. Es
wird im allgemeinen empfohlen, den dcarya oder guru nicht als einen gewohnlichen
Menschen zu betrachten.

VERS 12
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sarvatrdskhalitadesah
sapta-dvipaika-danda-dhrk

anyatra brahmana-kulad
anyatrdacyuta-gotratah

sarvatra—iberall;  askhalita—unwiderruflich; ddesah—Befehl;  sapta-dvipa
—sieben Inseln; eka—einer; danda-dhrk—der Herrscher, der das Zepter halt;
anyatra—auBer; brahmana-kulat—brahmanas und heilige Personlichkeiten;
anyatra—auer; acyuta-gotratah—Nachkommen der Hochsten Personlichkeit
Gottes (Vaisnavas).

UBERSETZUNG

Maharaja Prthu war ein unumschrinkter K6énig und besaB das Zepter
iiber alle sieben Inseln auf der Oberfliche der Erde. Niemand auBer den
heiligen Personlichkeiten, den brahmanas und den Nachkommen der
Hochsten Personlichkeit Gottes [den Vaisnavas] konnte seine unwiderrufli-
chen Befehle miRachten.

ERLAUTERUNG

Sapta-dvipa bezieht sich auf die sieben groBen Inseln oder Kontinente auf der
Erdoberflache: (1) Asien, (2) Europa, (3) Afrika, (4) Nordamerika, (5) Siidamerika,
(6) Australien und (7) Ozeanien. In der modernen Zeit haben die Menschen den Ein-
druck, wahrend der vedischen Zeit oder der vorgeschichtlichen Zeit seien Amerika
und viele andere Teile der Welt noch nicht entdeckt worden, doch das entspricht
nicht den Tatsachen. Prthu Maharaja regierte die Welt schon Tausende von Jahren
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vor dem sogenannten prahistorischen Zeitalter, und es ist hier klar erwahnt, daB in
jenen Tagen nicht nur alle verschiedenen Teile der Welt bekannt waren, sondern daB3
sie auch von einem einzigen Konig, namlich Maharaja Prthu, regiert wurden. Das
Land, in dem Prthu Maharaja residierte, mu3 Indien gewesen sein, denn es heiB3t im
elften Vers dieses Kapitels, daB er in dem Land zwischen den Fliissen Ganga und
Yamuna lebte. Dieser Landstrich, der Brahmavarta genannt wird, besteht aus dem,
was in der heutigen Zeit als ein Teil von Punjab und Nordindien bekannt ist. Es ist
also Kklar, daB die Konige von Indien einstmals die ganze Welt regierten und daB ihre
Kultur vedisch war.

Das Wort askhalita deutet an, daB Befehle des Konigs von niemand auf der gan-
zen Welt miBachtet werden konnten. Solche Befehle wurden jedoch niemals
gegeben, um heilige Personlichkeiten oder die Nachkommen der Hochsten Person-
lichkeit Gottes Visnu zu beherrschen. Der Hochste Herr ist als Acyuta bekannt, und
Sri Krsna wird als solcher von Arjuna in der Bhagavad-gita angesprochen (senayor
ubhayor madhye ratham sthdpaya me 'cyuta). Acyuta bezieht sich auf jemand, der
nicht zu Fall kommt, weil er niemals unter dem EinfluB der Erscheinungsweisen
der materiellen Natur steht. Wenn ein Lebewesen aus seiner urspriinglichen
Stellung in die materielle Welt fallt, wird es cyuta, was bedeutet, daB es seine Bezie-
hung zu Acyuta vergiBt. Im Grunde ist jedes Lebewesen ein winziges Teil oder ein
Sohn der Hochsten Personlichkeit Gottes. Wenn es durch die Erscheinungsweisen
der materiellen Natur beeinfluBt wird, vergiBt das Lebewesen diese Beziehung und
denkt im Sinne verschiedener Lebensformen; wenn es aber wieder in sein urspriing-
liches BewuBtsein zuriickkehrt, sieht es nicht solche korperlichen Bezeichnungen.
Das wird in der Bhagavad-gita (5.18) durch die Worter panditah-sama-darsinah
angedeutet.

Materielle Bezeichnungen schaffen Unterschiede im Sinne von Kaste, Hautfarbe,
Glauben, Nationalitiat und so fort. Verschiedene gotras oder Familienbezeichnungen
sind Unterschiede im Sinne des materiellen Korpers, doch wenn man zum Krsna-
BewuBtsein kommt, wird man sogleich ein Mitglied der Acyuta-gotra oder der
Nachkommenschaft der Hochsten Personlichkeit Gottes, und so wird man zu allen
Uberlegungen in bezug auf Kaste, Glauben, Hautfarbe und Nationalitat transzenden-
tal.

Prthu Maharaja hatte keine Kontrolle iiber den brahmana-kula, was sich auf die
groBen Gelehrten im vedischen Wissen bezieht, noch iliber die Vaisnavas, die tiber
den Uberlegungen des vedischen Wissens stehen. Es heiBSt daher:

arcye visnau Sila-dhir gurusu nara-matir vaisnave jati-buddhir
visnor va vaisnavanam kali-mala-mathane pada-tirthe 'mbu-buddhih
sri-visnor namni mantre sakala-kalusa-he sabda-samanya-buddhir
visnau sarvesvarese tad-itara-sama-dhir yasya va naraki sah

,,Jemand, der denkt, die Bildgestalt im Tempel sei aus Holz oder Stein gemacht,
der spirituelle Meister in der Schiilernachfolge sei ein gewohnlicher Mensch, der
Vaisnava im Acyuta-gotra gehore zu einer bestimmten Kaste oder einem bestimm-
ten Glauben oder das caranamrta oder Ganga-Wasser sei gewohnliches Wasser,
muB als ein Bewohner der Holle angesehen werden.* (Padma Purdna)
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Aus den in diesem Vers erwahnten Tatsachen geht hervor, daB die Masse der
Menschen von einem Konig regiert werden sollte, bis sie auf die Stufe von Vaisna-
vas und brahmanas kommt, die unter niemandes Kontrolle stehen. Brahmana
bezieht sich auf jemand, der das Brahman oder den unpersonlichen Aspekt der
Absoluten Wahrheit kennt, und ein Vaisnava ist jemand, der der Hochsten Person-
lichkeit Gottes dient.

VERS 13
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ekadasin maha-satra-
diksa tatra divaukasam

samdjo brahmarsinam ca
rajarsinam ca sattama

ekada—eines Tages; dsit—legte ein Geliibde ab; mahd-satra—groBes Opfer;
diksa—Einweihung; ratra—bei dieser Zeremonie; diva-okasam—von den Halbgot-
tern; samdjah—Versammlung; brahma-rsinam—von groBen, heiligen brahmanas;
ca—auch; rdja-rsinam—von groBen, heiligen Konigen; ca—auch; sat-tama—die
groBten Gottgeweihten.

UBERSETZUNG

Eines Tages begann Konig Prthu mit der Durchfiihrung eines sehr grofen
Opfers, zu dem sich groRe, heilige Weise, brahmanas, Halbgotter von
hoheren Planetensystemen und groRe, heilige Konige, die als rajarsis
bekannt sind, versammelten.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers ist am bedeutsamsten, daB auch Halbgotter an dem groBen Opfer
teilnahmen, obwohl Konig Prthu in Indien zwischen den Flissen Ganga und
Yamuna lebte. Dies deutet darauf hin, daB friiher sogar Halbgitter auf unseren
Planeten kamen. Ebenso pflegten groBe Personlichkeiten, wie Arjuna, Yudhisthira
und viele andere, hohere Planetensysteme zu besuchen. Somit gab es mittels geeigne-
ter Flugzeuge und Raumschiffe interplanetarische Kommunikation.

VERS 14
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tasminn arhatsu sarvesu
sv-arcitesu yatharhatah
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utthitah sadaso madhye
taranam udurad iva

tasmin—bei diesem groBen Treffen; arhatsu—von all jenen, die verehrenswert
sind; sarvesu—sie alle; su-arcitesu—entsprechend ihren jeweiligen Stellungen
verehrt; yathd-arhatah—wie sie es verdienten; urthitah—stand auf; sadasah—unter
den versammelten Mitgliedern; madhye—in der Mitte; taranam—der Sterne; udu-
raj—der Mond; iva—wie.

UBERSETZUNG

In dieser groBen Versammlung verehrte Maharaja Prthu zunichst alle
achtbaren Besucher je nach ihren jeweiligen Stellungen. Danach erhob er
sich in der Mitte der Versammlung, und es schien, als sei der Vollmond un-
ter den Sternen aufgegangen.

ERLAUTERUNG

Nach vedischem Brauch ist es sehr wichtig, groBe Personlichkeiten so zu emp-
fangen, wie Prthu Maharaja es in dieser groBen Opferarena tat. Das erste, was beim
Empfang von Gisten getan wird, ist, ihre FiiBe zu waschen, und wir erfahren aus
den vedischen Schriften, daB Krspa die FiiBe der Besucher wusch, als Maharaja
Yudhisthira ein rdjasiya-yajia durchfiihrte. Ebenso sorgte auch Maharaja Prthu
fir einen geeigneten Empfang der Halbgotter, groBen Weisen, brdahmanas und
groBen Konige.

VERS 15
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pramsuh pindyata-bhujo
gaurah kanjaruneksanah

sundsah sumukhah saumyah
pinamsah sudvija-smitah

pramsuh—sehr groB; pina-dyata—voll und breit; bhujah—Arme; gaurah—hell-
hautig; kandja—lotosgleich; aruna-iksanah—mit strahlenden Augen, die einem
morgendlichen Sonnenaufgang glichen; su-ndsah—gerade Nase; su-mukhah—mit
einem schonen Gesicht; saumyah—von einer gesetzten korperlichen Statur; pina-
amsah—erhobenen Schultern; su—schonen; dvija—Zahnen; smitah—lichelnd.

OBERSETZUNG

Konig Prthus Korper war groR und stark, und seine Hauttonung war hell.
Seine Arme waren voll und breit und seine Augen so hell wie die aufge-
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hende Sonne. Seine Nase war gerade, sein Gesicht sehr schon und seine
Personlichkeit ernst. Sehr schone Zihne schmiickten sein lichelndes Ge-
sicht.

ERLAUTERUNG

Unter den vier sozialen Schichten (brdhmanas, ksatriyas, vaisyas und sudras)
sind die ksatriyas, sowohl die Manner als auch die Frauen, im allgemeinen sehr
schon. Wie aus den folgenden Versen ersichtlich sein wird, kann man die
SchluBfolgerung ziehen, daB nicht nur Maharaja Prthus Korpermerkmale anziehend
waren, wie hier beschrieben ist, sondern daB er auch besondere allgluckbrmgende
Zeichen an seinem Korper hatte.

Wie es heiBt: ,,Das Gesicht ist der Spiegel des Geistes.* Der Geisteszustand eines
Menschen spiegelt sich in seinen Gesichtsziigen wieder. Die Korpermerkmale einer
bestimmten Personlichkeit richten sich nach ihren vergangenen Taten, denn je nach
den vergangenen Handlungen bekommt man — ob in der menschlichen Gesell-
schaft, in der tierischen Gesellschaft oder der Gesellschaft der Halbgotter — seinen
nachsten Korper. Das ist der Beweis fiir die Wanderung der Seele durch verschie-
dene Arten von Korpern.

marfwﬁw“t TANEEEIIA 11L&

vyudha-vaksa brhac-chronir
vali-valgu-dalodarah

avarta-nabhir ojasvi
karicanorur udagra-pat

vyudha—breit; vaksah—Brust; brhat-sronih—dicke Hiifte; vali—Falten; valgu—
sehr schon; dala—wie ein Blatt eines Banyanbaumes; udarah—Leib; avarta—spiral-
formig; nabhih—Nabel;, ojasvi—glanzend, kdricana—golden; uruh—Schenkel;
udagra-par—gebogener Innenschritt.

UBERSETZUNG

Die Brust Maharaja Prthus war sehr breit, seine Hiifte war sehr stark, und
sein Leib mit den Hautfalten erinnerte an das Blatt eines Banyanbaumes.
Sein Nabel war spiralformig und tief, seine Schenkel waren von goldener
Tonung, und sein Innenschritt war gebogen.

VERS 17
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suksma-vakrasita-snigdha-
murdhajah kambu-kandharah

maha-dhane dukilagrye
paridhayopaviya ca

suksma—sehr fein; vakra—lockig; asita—schwarz; snigdha—glanzend; murdha-
jah—Haupthaar; kambu—wie eine Muschel; kandharah—Nacken; maha-dhane
—sehr kostbar; dukula-agrye—mit einem dhoti bekleidet; paridhaya—auf dem
oberen Teil des Korpers; upaviya—wie eine heilige Schnur gelegt; ca—auch.

UBERSETZUNG

Das schwarze glinzende Haar auf seinem Kopf war sehr fein und lockig,
und sein Nacken, der einer Muschel glich, war mit gliickbringenden Linien
geschmiickt. Er trug einen sehr kostbaren dhoti, und den oberen Teil seines
Korpers bedeckte ein schoner Umhang.

VERS 18
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vyanjitasesa-gatra-srir
niyame nyasta-bhusanah

krsndjina-dharah sriman
kusa-panih krtocitah

vyanjita—andeutend; asesa—unzahlige; garra—korperliche; srih—Schonheit;
niyame—reguliert; nyasta—aufgebend; bhisanah—Kleider; krsna—schwarzes; ajina
—Fell; dharah—anlegend; sriman—schon; kusa-panih—kusa-Gras um die Finger
habend; krta—fihrte aus; ucitah—wie es erforderlich war.

UBERSETZUNG

Als Maharaja Prthu eingeweiht wurde, das Opfer durchzufiihren, muBte
er sein kostbares Gewand beiseite legen, und so wurde die natiirliche
Schonheit seines Korpers sichtbar. Es war sehr erfreulich zu sehen, wie er
ein schwarzes Rehfell anlegte und einen Ring aus kusa-Gras am Finger trug,
denn dies vergroBerte die natiirliche Schonheit seines Korpers. Es scheint,
daR Maharaja Prthu alle regulierenden Prinzipien beachtete, bevor er mit
dem Opfer begann.

VERS 19
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sisira-snigdha-taraksah
samaiksata samantatah
ucivan idam urvisah
sadah samharsayann iva

sisira—Tau; snigdha—feucht; tara—Sterne; aksah—Augen; samaiksata—blickte
uber; samantatah—um sich herum; ucivan—begann zu sprechen; idam—dieses;
urvisah—hochgestellt; sadah—unter den Mitgliedern der Versammlung; samharsa-
yan—ihre Freude vergréBernd; iva—wie.

UBERSETZUNG

Nur um die Mitglieder der Versammlung zu ermutigen und ihre Freude
zu vermehren, blickte K6nig Prthu iiber sie mit Augen, die Sternen an
einem taufeuchten Himmel glichen. Er sprach darauf zu ihnen mit- einer
weithin vernehmlichen Stimme.

VERS 20
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cdru citra-padam slaksnam
mrstam gudham aviklavam
sarvesam upakaradrtham
tada anuvadann iva

caru—schon; citra-padam—blumenreich; slaksnam—sehr Kklar; mrstam—sehr
groB; gudham—bedeutungsvoll; aviklavam—ohne jeden Zweifel; sarvesam—fir alle;
upakadra-artham—nur um ihnen zu nutzen; tada—zu dieser Zeit; anuvadan—begann
zu wiederholen; iva—wie.

UBERSETZUNG

Maharaja Prthus Rede war sehr schon, voll bildhafter Vergleiche, klar
verstindlich und sehr angenehm fiir das Ohr. Seine Worte waren alle ernst
und bestimmt. Wenn er sprach, schien es, als driicke er seine personliche
Verwirklichung der Absoluten Wahrheit aus, um allen Anwesenden zu
niitzen.

ERLAUTERUNG

Maharaja Prthus Korpermerkmale waren sehr schon, und seine Rede war eben-
falls in jeder Hinsicht glorreich. Seine Worte, die in einer sehr bildhaften und
blumenreichen Sprache schon aneinander gereiht waren, klangen angenehm und
waren nicht nur mild, sondern auch sehr klar verstandlich und frei von Zweifeln
oder Doppeldeutigkeit.
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VERS 21
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rajovaca
sabhyah srnuta bhadram vah
sadhavo ya ihagatah
satsu jijaasubhir dharmam
avedyam sva-manisitam

raja uvaca—der Konig begann zu sprechen; sabhyah—die Damen und Herren
anredend; srnuta—hort gitigerweise; bhadram—Glick; vah—euer; sadhavah—alle
groBen Seelen; ye—die; iha—hier; agarah—anwesend; satsu—den edlen Herren; jijria-
subhih—jemand, der wiBbegierig ist; dharmam—religiose Prinzipien; avedyam—
miissen vorgetragen werden; svamanisitam—von jemand geschluB3folgert.

UBERSETZUNG

Konig Prthu sprach: O ehrenwerte Mitglieder der Versammlung, ich
wiinsche euch alles Gliick! Moget ihr groBen Seelen, die ihr alle hierherge-
kommen seid, um an diesem Treffen teilzunehmen, giitigerweise mit
Aufmerksamkeit mein Gebet anhéren. Jemand, der tatsichlich wiBbegierig
ist, muB seinen EntschluR einer Versammlung von edlen Seelen vorlegen.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers ist das Wort sddhavah (,,alle groBen Seelen*) sehr bedeutsam.
Wenn jemand sehr bedeutend und beriihmt ist, werden viele gewissenlose Men-
schen seine Feinde, denn Neid ist die Natur von Materialisten. Bei jedem Treffen
gibt es verschiedene Arten von Menschen, und man kann daher davon ausgehen,
daB es in dieser Versammlung mehrere Feinde gegeben haben muB, da Konig Prthu
Maharaja sehr beriihmt war, obwohl sich diese nicht kundtun konnten. Maharaja
Prthu ging es jedoch nur um jene, die ehrenwert waren, und daher wandte er sich
zundchst an alle ehrlichen Menschen und kiimmerte sich nicht um die Neider. Er
stellte sich jedoch nicht als eine konigliche Autoritdt hin, die ermachtigt ist, anderen
zu befehlen, denn er wollte sein Anliegen der Versammlung von gro8en Weisen und
heiligen Personlichkeiten in demiitiger Unterwiirfigkeit vortragen. Als ein bedeuten-
der Konig der ganzen Welt hitte er ihnen Befehle erteilen konnen, doch war er so
demiitig, bescheiden und ehrlich, daB er sein Anliegen zur Billigung vorlegte, um
seine gereifte Entscheidung zu klaren. Jeder in der materiellen Welt ist durch die Er-
scheinungsweisen der materiellen Natur bedingt und hat daher vier Mangel. Aber
obwohl Prthu Maharaja iiber all diesen Mangeln stand, trug er wie eine gewohnliche
bedingte Seele den dort anwesenden groBen Seelen, Weisen und heiligen Personlich-
keiten sein Anliegen vor.
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VERS 22
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aham danda-dharo raja
prajanam iha yojitah

raksita vrttidah svesu
setusu sthapita prthak

aham—ich; danda-dharah—Triger des Zepters; rdja—Koénig; prajanam—der
Biirger; iha—in dieser Welt; yojitah—beschaftigt; raksita—Beschiitzer; vrtti-dah—
Arbeitgeber; svesu—in ihrem eigenen; setusu—jeweiligen Gesellschaftsschichten;
sthapita—festgelegt; prthak—unterschiedlich.

UBERSETZUNG

Konig Prthu fuhr fort: Durch die Gnade des Hochsten Herrn bin ich zum
Konig dieses Planeten ernannt worden und trage das Zepter, um die Biirger
zu regieren, sie vor allen Gefahren zu beschiitzen und ihnen je nach ihren
jeweiligen Stellungen in der gesellschaftlichen Ordnung, die durch die
vedische Unterweisung festgelegt ist, Beschiftigungen zu geben.

ERLAUTERUNG

Es heiBt, daB der Konig von der Hochsten Personlichkeit Gottes dazu ernannt ist,
die Interessen seines jeweiligen Planeten zu wahren. Auf jedem Planeten gibt es eine
herrschende Personlichkeit, ebenso wie wir heute sehen, daB es in jedem Land einen
Prasidenten gibt. Wenn jemand Prasident oder Konig ist, sollte man verstehen, dal3
ihm diese Moglichkeit vom Hochsten Herrn gegeben worden ist. Nach vedischem
Brauch gilt der Konig als Gottes Stellvertreter und wird von den Biirgern als Gott in
menschlicher Gestalt geachtet. Wie wir aus den Veden erfahren, sorgt im Grunde
der Hochste Herr fir alle Lebewesen und besonders die Menschen, um sie zur
hochsten Vollkommenheit zu erheben. Wenn ein Lebewesen nach vielen, vielen
Geburten in niederen Lebensformen zur menschlichen Lebensform und insbeson-
dere zur zivilisierten menschlichen Lebensform gelangt, muB seine Gesellschaft in
vier Unterteilungen gegliedert werden, wie es die Hochste Personlichkeit Gottes in
der Bhagavad-gita anordnet (cdtur-varnyam maya srstam usw.). Die vier Gesell-
schaftsschichten — die brahmanas, ksatriyas, vaisyas und sudras — sind natiirliche
Unterteilungen der menschlichen Gesellschaft, und wie Prthu Maharaja erklarte,
muB jeder in seiner jeweiligen Gesellschaftsschicht richtig beschaftigt sein, um fiir
seinen Lebensunterhalt zu sorgen. Es ist die Pflicht des Konigs oder der Regierung,
dafiir zu sorgen, daB die Menschen die gesellschaftliche Ordnung beachten, und da3
sie auch in ihren jeweiligen tatigkeitsgemaBen Pflichten beschiftigt sind. In der
modernen Zeit ist die gesellschaftliche Ordnung praktisch zusammengebrochen, da
es keinen Schutz mehr seitens der Regierung oder des Konigs gibt. Niemand weil,
wer ein brahmana ist, wer ein ksatriya ist, wer ein vaisya oder wer ein sudra ist, und
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die Menschen behaupten, durch Geburtsrecht zu einer bestimmten Gesellschafts-
gruppe zu gehoren. Es ist die Pflicht der Regierung, die soziale Ordnung im Sinne
der tatigkeitsgemaBen Pflichten und der Erscheinungsweisen der materiellen Natur
wieder zu errichten; nur dann kann die gesamte Weltbevolkerung tatsachlich zivili-
siert werden. Wenn man die institutionellen Funktionen der vier Gesellschafts-
schichten nicht beachtet, ist die menschliche Gesellschaft nicht besser als die tieri-
sche Gesellschaft, in der es weder Frieden noch Wohistand, sondern Chaos und
Verwirrung gibt. Maharaja Prthu sorgte als vorbildlicher Konig streng fiir die
Aufrechterhaltung der vedischen Gesellschaftsordnung.

Prajayate iti praja. Das Wort praja bezieht sich auf jemand, der geboren worden
ist. Folglich stellte Prthu Maharaja fiir prajanam, das heiB3t alle Lebewesen, die in
seinem Konigreich geboren wurden, den Schutz sicher. Praja bezieht sich nicht nur
auf Menschen, sondern auch auf Tiere, Biume und jedes andere Lebewesen. Es ist
die Pflicht des Konigs, allen Lebewesen Schutz und Nahrung zu geben. Die Toren
und Halunken der modernen Gesellschaft wissen nicht, wieviel Verantwortung die
Regierung tatsachlich hat. Tiere sind ebenfalls Biirger des Landes, in dem sie zufllig
geboren wurden, und auch sie haben ein Recht, auf Kosten des Hochsten Herrn zu
leben. Die Storung der Tierbevolkerung durch Massenschlachtung fiihrt zu einer
katastrophalen Zukunft fiir den Schlachter, sein Land und seine Regierung.

VERS 23
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tasya me tad-anusthanad
yan dahur brahma-vadinah

lokah syuh kama-sandoha
yasya tusyati dista-drk

tasya—sein; me—mein; tat—dieses; anusthanat—durch Ausfiihren; ydn—das was;
ahuh—gesprochen wird; brahma-vadinah—von den Kennern des vedischen Wissens;
lokah—Planeten; syuh—werden; kama-sandohah—seine angestrebten Ziele erfiillend,
yasya—deren; tusyati—wird zufrieden; dista-drk—der Seher allen Schicksals.

UBERSETZUNG

Maharaja Prthu sagte: Ich glaube, daB ich durch die Erfiillung meiner
Pflichten als Konig imstande sein werde, die angestrebten Ziele zu errei-
chen, die von den Kennern des vedischen Wissens beschrieben werden.
Dies wird zweifellos durch die Freude des Herrn, der Hochsten Personlich-
keit Gottes, ermoglicht, welcher der Seher allen Schicksals ist.

ERLAUTERUNG

Maharaja Prthu betont besonders das Wort brahma-vadinah (,,von den Kennern
des vedischen Wissens*). Brahma bezieht sich auf die Veden, die auch als sabda-
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brahma oder transzendentaler Klang bekannt sind. Transzendentaler Klang ist keine
gewohnliche Sprache, obwohl er in gewohnlicher Sprache geschrieben zu sein
scheint. Nachweise aus den vedischen Schriften sollten als endgiiltige Autoritat
anerkannt werden. In den vedischen Schriften gibt es viele Auskiinfte, und natiirlich
gibt es auch Auskiinfte iiber die Erfiillung der Pflichten eines Konigs. Ein verant-
wortungsbewuBter Konig, der seine ihm aufgetragene Pflicht erfiillt, indem er alle
Lebewesen auf seinem Planeten in rechter Weise beschiitzt, wird auf die himmli-
schen Planeten erhoben. Auch das ist von der Freude des Hochsten Herrn abhangig.
Es ist nicht so, daB jemand, der seine Pflicht richtig erfiillt, von selbst erhoben wird,
denn die Erhebung ist von der Zufriedenheit der Hochsten Personlichkeit Gottes
abhiangig. Man muB letztlich zu der SchluBfolgerung kommen, daB man das ge-
wiunschte Ergebnis seiner Handlung erreichen kann, wenn man den Hochsten
Herrn erfreut. Dies wird auch im 2. Kapitel des Ersten Canto des Srimad-
Bhagavatam bestitigt:

atah pumbhir dvija-srestha
varndasrama-vibhagasah

svanusthitasya dharmasya
samsiddhir hari-tosanam

Die Vollkommenheit der Erfiillung vorgeschriebener Pflichten ist die letztliche
Zufriedenstellung des Hochsten Herrn. Das Wort kdma-sandohah bedeutet , die
Erlangung des gewiinschten Ergebnisses*. Jeder wiinscht sich, das letztliche Ziel des
Lebens zu erreichen, doch in der modernen Zivilisation glauben die groBen Wissen-
schaftler, das Leben des Menschen habe keinen Plan. Diese grobe Unwissenheit ist
sehr gefahrlich und macht die Zivilisation sehr riskant. Die Menschen kennen nicht
die Gesetze der Natur, welche Gesetze der Hochsten Personlichkeit Gottes sind.
Weil sie Atheisten ersten Ranges sind, glauben sie nicht an die Existenz Gottes und
Seiner Gesetze und wissen daher nicht, wie die Natur wirkt. Diese grobe Unwissen-
heit der Masse der Menschen, auch der sogenannten Wissenschaftler und Philoso-
phen, macht das Leben zu einem gefahrlichen Abenteuer, bei dem die Menschen
nicht wissen, ob sie Fortschritte machen oder nicht. Wie es im Srimad-Bhagavatam
(7.5.30) heiBt, machen sie nur Fortschritte in Richtung finsterste Region des
materiellen Daseins. Adanta-gobhir visatam tamisram. Die Bewegung fiir Krsna-
BewuBtsein ist daher begonnen worden, um Philosophen, Wissenschaftlern und der
Allgemeinheit das richtige Wissen tiber die Bestimmung des Lebens zu geben. Jeder
sollte diese Bewegung nutzen und lernen, was das wirkliche Ziel des Lebens ist.

VERS 24
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ya uddharet karam rdja
praja dharmesv asiksayan

prajanam samalam bhunkte
bhagam ca svam jahati sah

yah—jemand (der Kénig oder Gouverneur); uddharet—zieht ein; karam—Steuern;
raja—Konig; prajah—die Biirger; dharmesu—bei der Erfiillung ihrer jeweiligen
Pflichten; asiksayan—ohne sie zu lehren, wie man seine jeweiligen Pflichten erfiillt;
prajanam—der Biirger; samalam—sgottlose; bhunkte—genieBt; bhagam—Gliick;
ca—auch; svam—eigenes; jahati—gibt auf; sah—dieser Konig.

UBERSETZUNG

Ein K6nig, der seine Biirger nicht iiber ihre jeweiligen Pflichten im Sinne
von varna und asrama belehrt, sondern nur von ihnen Zoélle und Steuern
einzieht, muB fiir die gottlosen Handlungen leiden, die von den Biirgern
begangen worden sind. Zusitzlich zu dieser Erniedrigung verliert der Konig
auch sein eigenes Gliick.

ERLAUTERUNG

Ein Konig, Gouverneur oder Prasident sollte die Gelegenheit, seinen Posten zu
besetzen, nicht nutzen, ohne auch seine Pflicht zu erfiillen. Er muB3 die Menschen im
Staat lehren, wie man nach den Unterteilungen von varna und dsrama handelt.
Wenn ein Konig es versiumt, solche Unterweisungen zu geben, und nur damit
zufrieden ist, Steuern einzuziehen, dann haben diejenigen, die an der Sammlung
Anteil haben — namlich alle Regierungsbeamten und das Staatsoberhaupt — auch an
den gottlosen Handlungen der Bevolkerung Anteil. Die Gesetze der Natur sind sehr
subtil. Wenn man zum Beispiel an einem Ort iBt, der sehr siindhaft ist, hat man an
den resultierenden Reaktionen der siindhaften Handlungen, die dort ausgefiihrt
wurden, Anteil. (Es ist daher fiir einen Haushilter vedischer Brauch, brdhmanas
und Vaisnavas einzuladen, bei Festlichkeiten in seinem Haus zu essen, denn die
brahmanas und Vaisnavas konnen ihn gegen siindhafte Handlungen gefeit machen.
Es ist jedoch nicht die Pflicht strenger brahmanas und Vaisnavas, von tiberall Einla-
dungen anzunehmen. Es ist natiirlich nichts dagegen einzuwenden, an Festen teilzu-
nehmen, bei denen prasdda verteilt wird.) Es gibt viele feinstoffliche Gesetze, die der
Allgemeinheit praktisch unbekannt sind, doch die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein
verbreitet all dieses vedische Wissen zum Nutzen der Menschen dieser Welt auf sehr
wissenschaftliche Weise.

VERS 25
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tat praja bhartr-pindartham
svartham evanasuyavah
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kurutadhoksaja-dhiyas
tarhi me 'nugrahah krtah

tat—deshalb; prajah—meine lieben Birger; bhartr—des Meisters; pinda-artham
—Wohl nach dem Tod; sva-artham—eigenes Interesse; eva—gewil; anasiiyavah
—ohne neidisch zu sein; kuruta—fiihrt nur aus; adhoksaja—die Hochste Personlich-
keit Gottes; dhivah—denkend an lhn; tarhi—deshalb; me—mir; anugrahah—Barm-
herzigkeit; krtah—getan.

UBERSETZUNG

Prthu Maharaja fuhr fort: Meine lieben Biirger, daher solltet ihr zum
Wohl eures Konigs nach seinem Tode eure Pflichten gemiR eurer Stellung
im varna und asrama richtig ausfithren, und ihr solltet immer in eurem
Herzen an die Hochste Personlichkeit Gottes denken. Wenn ihr dies tut,
werdet ihr euer eigenes Interesse schiitzen, und ihr werdet eurem Konig fiir
dessen Wohl nach dem Tode Barmherzigkeit erweisen.

ERLAUTERUNG

Die Worter adhoksaja-dhiyah, die ,,Krsna-BewuBtsein* bedeuten, sind in diesem
Vers sehr wichtig. Der Konig und die Biirger sollten beide Krsna-bewuBt sein, denn
sonst werden beide dazu verdammt sein, nach dem Tode in niederen Lebensformen
geboren zu werden. Eine verantwortliche Regierung muB8 zum Wohl aller mit
groBem Nachdruck Krsna-BewuBtsein lehren. Ohne Krsna-BewuBtsein konnen
weder der Staat noch die Biirger des Staates verantwortungsbewuft sein. Prthu
Maharaja bat daher die Biirger insbesondere, im Krsna-BewuBtsein zu handeln, und
er war ebenfalls sehr bestrebt, sie zu lehren, wie man Krsna-bewuB3t wird. Eine
Zusammenfassung von Krsna-BewuBtsein wird in der Bhagavad-gita (9.27)
gegeben:

yat karosi yad asnasi
yaj juhosi daddsi yat
yat tapasyasi kaunteya
tat kurusva mad-arpanam

,,Was immer du tust, was immer du iBt, was immer du als Spende fortgibst und
alle Enthaltungen, die du dir auferlegst, soliten im Krsna-BewuBtsein oder fiir die
Zufriedenstellung der Hochsten Personlichkeit Gottes ausgefiihrt werden.*

Wenn allen Menschen im Staat, einschlieBlich der Regierungsbeamten, die
Techniken spirituellen Lebens beigebracht werden, dann werden sie, obwohl eigent-
lich jeder von den strengen Gesetzen der materiellen Natur auf verschiedene Weise
bestraft werden mif3te, nicht in Schwierigkeiten geraten.

VERS 26
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yuyam tad anumodadhvam
pitr-devarsayo 'malah
kartuh sastur anujrdtus
tulyam yat pretya tat phalam

yuyam—all ihr achtbaren Personlichkeiten, die ihr hier gegenwartig seid: tar—die-
ses; anumodadhvam—Dbilligt giitigerweise meinen Vorschlag; pitr—Personen, die
von Pitr-loka kommen; deva—Personen, die von den himmlischen Planeten
kommen; rsayah—groBBe Weise und heilige Personlichkeiten; amalah—jene, die von
allen siindhaften Handlungen gereinigt sind; kartuh—der Vollbringer; sdstuh
—der Weisungsgebende; anujriatuh—des Unterstiitzers; tulyam—in gleichem Ma@e;
yat—was; pretya—nach dem Tode; tar—dieses; phalam—Ergebnis.

UBERSETZUNG

Ich ersuche alle Halbgétter, Vorviter und heiligen Personlichkeiten, die
reinen Herzens sind, meinen Vorschlag zu unterstiitzen, denn nach dem
Tode wird das Ergebnis einer Handlung von ihrem Vollbringer, ihrem
Weisungsgebendem und ihrem Unterstiitzer in gleichem MaRe geteilt.

ERLAUTERUNG

Die Regierung Prthu Maharajas war vollkommen, weil er genau nach den
Anweisungen der vedischen Schriften handelte. Prthu Maharaja hat bereits erklart,
daB es die oberste Pflicht der Regierung ist, darauf zu achten, daB jeder seine
entsprechende Pflicht erfiillt und auf die Stufe von Krsna-BewuBtsein gelangt. Die
Regierung sollte so gefiihrt werden, daB jeder von selbst zum Krsna-BewuBtsein
erhoben wird. Konig Prthu wiinschte daher, dal seine Biirger mit ihm in vollkom-
mener Weise zusammenarbeiten, denn wenn sie zustimmten, wiirden sie nach dem
Tode den gleichen Gewinn wie er genieBen. Wenn Prthu Maharaja als vollkomme-
ner Konig zu den himmlischen Planeten erhoben werden wiirde, wiirden die Biirger,
die mit ihm zusammenarbeiteten, indem sie seine Methoden guthief3en, ebenfalls mit
ihm erhoben werden. Da die derzeitige Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein echt,
vollkommen und autorisiert ist und den FuB3spuren Prthu Maharajas folgt, wird
jeder, der mit dieser Bewegung zusammenarbeitet oder ihre Prinzipien akzeptiert,
das gleiche Ergebnis bekommen wie diejenigen, die direkt aktiv Krsna-BewuBtsein
verbreiten.

VERS 27
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asti yajra-patir nama
kesaricid arha-sattamah

ihamutra ca laksyante
Jyotsnavatyah kvacid bhuvah
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asti—es mubB sein; yajia-patih—der GenieBer aller Opfer; ndma—des Namens;
kesaricit—nach Ansicht mancher; arha-sattamah—o liberaus Ehrbare; iha—in dieser
materiellen Welt; amutra—nach dem Tod; ca—auch; laksyante—es ist sichtbar;
Jyotsna-vatyah—machtig, schon; kvacit—irgendwo; bhuvah—Korper.

UBERSETZUNG

Meine lieben ehrbaren Damen und Herren, nach den autoritativen
Aussagen der §astra muB es eine hochste Autoritit geben, die imstande ist,
die jeweiligen Segnungen unserer gegenwirtigen Titigkeiten zu gewihren.
Warum sonst sollte es Menschen geben, die sowohl in diesem Leben als
auch im Leben nach dem Tode ungewoéhnlich schén und michtig sind?

ERLAUTERUNG

Prthu Maharajas einziges Ziel bei der Regierung seines Konigreiches war es, die
Biirger auf die Stufe von GottesbewuBtsein zu erheben. Da es in der Opferarena eine
groBe Versammlung gab, waren dort verschiedene Arten von Menschen anwesend,
doch er war besonders daran interessiert, zu jenen zu sprechen, die keine Atheisten
waren. Es ist bereits in den vorangegangenen Versen erklart worden, daB Prthu
Maharaja die Biirger anwies, adhoksaja-dhiyah zu werden, das heiBt gottesbewul3t
oder Krsna-bewuBt, und in diesem Vers prasentiert er insbesondere die Autoritit
der sastra, obwohl sein Vater ein groBer Atheist war, der den in den vedischen
sastras gegebenen Unterweisungen nicht folgte und praktisch alle Opferdarbringun-
gen einstellte und so die brahmanas abstieB3, die ihn darauf nicht nur entthronten,
sondern sogar verfluchten und titeten. Atheistische Menschen glauben nicht an die
Existenz Gottes, und so denken sie, alles, was in unserem taglichen Leben geschehe,
sei auf physikalische Wechselwirkungen und Zufall zuriickzufiihren. Atheisten
glauben an die atheistische Sankhya-Philosophie der Verbindung von prakrti und
purusa. Sie glauben nur an die Materie und vertreten die Ansicht, Materie begiin-
stige unter gewissen Bedingungen der Verschmelzung das Entstehen von Lebens-
kraft, die dann als purusa oder GenieBer erscheine; darauf entstiinden durch eine
Verbindung von Materie und Lebenskraft eine Vielfalt von materiellen Manifesta-
tionen. Auch glauben Atheisten nicht an die Unterweisung der Veden. lhres Erach-
tens sind alle vedischen Unterweisungen nichts weiter als Theorien, die keine prakti-
sche Anwendung im Leben haben. Indem Prthu Maharaja all dies in Betracht zog,
schlug er vor, daB theistische Menschen die Ansichten der Atheisten entschieden
ablehnen sollten mit der Begriindung, es konne ohne den Plan einer hoheren Intelli-
genz keine Mannigfaltigkeit geben. Atheisten erklaren sehr vage, diese Mannigfaltig-
keit entstehe durch Zufall, doch die Theisten, die an die Unterweisung der Veden
glauben, miissen zu all ihren SchluBfolgerungen unter der Anleitung der Veden
kommen.

Im Visnu Purdana heiBt es, daB die gesamte varndsrama-Einrichtung dafiir
bestimmt ist, die Hochste Personlichkeit Gottes zu erfreuen. Die Regeln und
Vorschriften, die fiir die Ausfiihrung der Pflichten von brahmanas, ksatriyas,
vaisyas und sudras oder brahmacaris, grhasthas, vdnaprasthas und sannydsis
gegeben sind, haben alle den Zweck, den Hochsten Herrn zu erfreuen. Zum gegen-
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wartigen Zeitpunkt haben die sogenannten brahmanas, ksatriyas, vaisyas und
sudras ihre urspriingliche Kultur verloren, aber trotzdem behaupten sie, durch
Geburtsrecht brahmanas, ksatriyas, vaisyas und sidras zu sein. Sie lehnen es jedoch
ab, da diese sozialen und spirituellen Ordnungen insbesondere dafiir bestimmt
sind, Sri Visnu zu verehren. Die gefahrliche Mayavada-Theorie, die von Sankaraca-
rya aufgestellt wurde, daB namlich Gott unpersonlich sei, stimmt nicht mit den
Unterweisungen der Veden tiberein. Sri Caitanya Mahaprabhu beschrieb daher die
Mayavadi-Philosophen als die groBten Frevler gegen die Personlichkeit Gottes.
Nach vedischem Brauch wird jemand, der den Unterweisungen der Veden nicht
gehorcht, als nastika oder Atheist bezeichnet. Als Buddha seine Theorie der Gewalt-
losigkeit predigte, muBte er die Autoritit der Veden verneinen, und aus diesem
Grunde wurde er von den Anhangern der Veden als ein nastika angesehen. Obwohl
aber Sri Caitanya Mahaprabhu sehr klar verkiindete, daB die Anhénger der Philoso-
phie Buddhas nastikas oder Atheisten sind, weil sie die Autoritat der Veden vernei-
nen, betrachtete Er die Sankaraiten, die durch List vorgeben, der vedischen Autori-
tat zu folgen, aber im Grunde der Mayavada-Philosophie der buddhistischen Schule
folgen, als gefahrlicher als die Buddhisten selbst. Die Theorie der sankaraitischen
Philosophen, daB3 wir uns eine Form Gottes ausdenken miissen, ist gefahrlicher, als
die Existenz Gottes abzulehnen. Trotz aller philosophischen Theorien seitens Athe-
isten oder Mayavadis leben die Anhanger des Krsna-BewuBtseins streng nach den
Unterweisungen in der Bhagavad-gita, die als die Essenz aller vedischen Schriften
angesehen wird. In der Bhagavad-gita (18.46) heiBt es:

yatah pravrttir bhiutanam
yena sarvam idam tatam

sva-karmana tam abhyarcya
siddhim vindati manavah

,.Durch die Verehrung des Herrn, der der Ursprung aller Wesen und der
alldurchdringend ist, kann der Mensch durch die Erfiillung seiner Pflicht Vollkom-
menheit erreichen.” Dies deutet darauf hin, daB die Hochste Personlichkeit Gottes
die urspriingliche Quelle aller Dinge ist, wie im Vedanta-siitra (janmddy asya yatah)
beschrieben wird. Der Herr Selbst bestatigt ebenfalls in der Bhagavad-gita: aham
sarvasya prabhavah. ,Ich bin der Ursprung aller Dinge." Die Hochste Personlich-
keit Gottes ist die urspriingliche Quelle aller Emanationen und zur gleichen Zeit ist
Sie als Paramatma im ganzen Dasein verbreitet. Die Absolute Wahrheit ist daher die
Hochste Personlichkeit Gottes, und jedes Lebewesen ist dafiir bestimmt, den
Hochsten Herrn durch die Erfiillung seiner jeweiligen Pflicht zu erfreuen (sva-
karmana tam abhyarcya). Maharaja Prthu wollte diese Formel unter seinen Biirgern
einfiihren.

Das Wichtigste in der menschlichen Zivilisation ist, da man versuchen muf3,
den Hochsten Herrn durch die Erfiillung solcher Pflichten zu erfreuen, wahrend
man mit verschiedenen tatigkeitsgemaBen Pflichten beschaftigt ist. Das ist die
hochste Vollkommenheit des Lebens. Svanusthitasya dharmasya samsiddhir hari-
tosanam. Indem man seine vorgeschriebene Pflicht erfiillt, kann man im Leben sehr
erfolgreich werden, indem man einfach die Hochste Personlichkeit Gottes zufrieden-
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stellt. Das lebendige Beispiel hierfiir ist Arjuna. Er war ein ksatriya, seine Pflicht
war es, zu kimpfen, und durch die Erfiillung seiner vorgeschriebenen Pflicht stellte
er den Hochsten Herrn zufrieden und wurde daher vollkommen. Jeder sollte sich an
diesen Grundsatz halten. Die Atheisten, die dies nicht tun, werden in der Bhagavad-
gita (16.19) durch die folgende Feststellung verurteilt: tan aham dvisatah krirdn
samsdresu naraddhamadn. In diesem Vers heit es klar, daB diejenigen, die die
Hochste Personlichkeit Gottes beneiden, die Niedrigsten der Menschheit und sehr
siindhaft sind. Unter den regulierenden Prinzipien des Hochsten werden solche
siindhaften Menschen in den finstersten Bereich des materiellen Daseins geworfen
und als asuras oder Atheisten geboren. Geburt fiir Geburt gleiten solche asuras
weiter abwarts und erreichen schlieBlich tierische Formen wie die von Tigern oder
ahnlichen wilden Tieren. So miissen sie Millionen von Jahren ohne Wissen von
Krsna in Dunkelheit bleiben.

Die Hochste Personlichkeit Gottes ist als Purusottama oder das hochste Lebewe-
sen bekannt. Der Herr ist eine Person wie alle anderen Lebewesen, doch ist Er der
Fiihrer oder das beste aller Lebewesen. Das wird auch in den Veden bestitigt: nityo
nityanam cetanas cetananam. Er ist das Oberhaupt aller Ewigen und aller Lebe-
wesen, und Er ist vollstindig und vollkommen. Er hat es nicht nétig, Sich Vorteile
zu verschaffen, indem Er in die Angelegenheiten anderer Lebewesen eingreift,
sondern vielmehr ist Er der Erhalter aller und hat daher das Recht, sie zum richtigen
Standard zu erheben, damit alle Lebewesen gliicklich werden konnen. Ein Vater
mochte, daB unter seiner Fiihrung alle seine Kinder gliicklich werden. In ahnlicher
Weise hat Gott oder Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes, das Recht, darauf zu
achten, daB alle Lebewesen gliicklich sind. Es ist nicht moglich, in der materiellen
Welt glicklich zu werden. Der Vater und die Sohne sind ewig, doch wenn ein
Lebewesen nicht auf die Stufe seines ewigen Lebens, der Gliickseligkeit und des
Wissens kommt, kann von Gliick keine Rede sein. Obwohl Purusottama, das beste
aller Lebewesen, von dem gewohnlichen Lebewesen nichts zu gewinnen hat, hat der
Herr das Recht, zwischen ihrem richtigen und falschen Verhalten zu unterscheiden.
Der richtige Weg ist der Pfad der Tatigkeiten, die dafiir bestimmt sind, die Hochste
Personlichkeit Gottes zu erfreuen, wie wir bereits besprochen haben (svanusthitasya
dharmasya samsiddhir haritosanam). Ein Lebewesen mag einer beliebigen tatigkeits-
gemaBen Pflicht nachgehen, doch wenn es in seinen Pflichten die Vollkommenheit
erreichen mochte, muB3 es den Hochsten Herrn zufriedenstellen. Folglich bekommt
jemand, der Ihn erfreut, bessere Moglichkeiten zum Leben; jemand, der Sein
MiBfallen erregt, wird in unerwiinschte Situationen verwickelt.

Man muB daher die SchluBfolgerung ziehen, daB es zwei Arten von Pflichten
gibt — weltliche Pflicht und Pflicht, die fiir yajria oder Opfer erfiillt wird (yajidrthat
karma). Karma (Tun), das nicht fiir den Zweck von yajra ausgefiihrt wird, ist die
Ursache von Bindung. Yajiarthat karmano ’'nyatra loko 'yam karma-bandhanah:
,,Arbeit muB als Opfer fiir Visnu ausgefiihrt werden, denn sonst bindet uns Arbeit
an die materielle Welt." (Bg. 3.9) Karma-bandhanah oder Bindung durch karma
wird unter den Vorschriften der strengen Gesetze der materiellen Natur bewirkt.
Das materielle Dasein ist ein Kampf, um die Hindernisse der materiellen Natur zu
uiberwinden. Die asuras kimpfen standig, um diese Hindernisse zu liberwinden und
durch die tauschende Macht der materiellen Natur arbeiten die torichten Lebewesen
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in der materiellen Welt sehr schwer und halten dies fiir Gliick. Das nennt man
maya. Im schweren Daseinskampf verleugnen sie die Existenz der Hochsten Autori-
tat, Purusottamas, der Hochsten Personlichkeit Gottes.

Um die Tatigkeiten der Lebewesen zu regeln, hat uns Gott Gesetze gegeben,
ebenso wie ein Konig Gesetze in einem Staat erlaBt, und jeder, der das Gesetz bricht,
wird bestraft. In ahnlicher Weise hat der Herr das unfehlbare Wissen der Veden
gegeben, die nicht durch die vier Méangel des menschlichen Lebens verunreinigt sind,
namlich die Neigung, Fehler zu begehen, getduscht zu werden, zu betriigen und
unvollkommene Sinne zu haben. Wenn wir uns nicht nach den Veden richten,
sondern nach unserer eigenen Wahl launenhaft handeln, ist es sicher, daB wir durch
die Gesetze des Herrn, der in 8 400 000 Lebensformen verschiedene Arten von
Korpern anbietet, bestraft werden. Das materielle Dasein oder der Vorgang der
Sinnenbefriedigung wird je nach der Art des Korpers durchgefiihrt, der uns von
prakrti oder der materiellen Natur gegeben wird. Folglich muB3 es Unterteilungen
von frommen und gottlosen (punya und pdpa) Handlungen geben. In der Bhagavad-
gita (7.28) heiBt es eindeutig:

yesam tv anta-gatam papam
Jjananam punya-karmanam

te dvandva-moha-nirmukta
bhajante mam drdha-vratah

,,Jemand, der die resultierenden Tatigkeiten des gottlosen Lebensweges vollstan-
dig lberwunden hat (was nur moglich ist, wenn man sich ausschlieBlich mit
frommen Tatigkeiten beschaftigt), kann seine ewige Beziehung zur Hochsten
Personlichkeit Gottes verstehen. So beschaftigt man sich im transzendentalen liebe-
vollen Dienst des Herrn.* Dieses Leben, sich immer im liebevollen Dienst des Herrn
zu beschiftigen, nennt man adhoksaja-dhiyah oder ein Leben des Krsna-
BewuBtseins, das Konig Prthu seinen Biirgern raten wollte.

Die verschiedenen Arten des Lebens und des materiellen Daseins entstehen nicht
durch Zufall und Notwendigkeit; sie sind verschiedene Vorkehrungen, die vom
Hochsten Herrn je nach den frommen und gottlosen Tatigkeiten der Lebewesen
getroffen werden. Wenn man fromm handelt, kann man in einer guten Familie in
einer guten Nation geboren werden, man kann einen schonen Korper bekommen,
sehr gebildet oder sehr reich werden. Wir sehen daher, daB es an verschiedenen
Orten und auf verschiedenen Planeten unterschiedliche Lebensstandards, Korper-
merkmale und Bildungsniveaus gibt, die alle von der Hochsten Personlichkeit
Gottes entsprechend frommen oder gottlosen Handlungen gewahrt werden. Die
Mannigfaltigkeit des Lebens entwickelt sich daher nicht durch Zufall, sondern durch
vorausgehende Vorbereitungen. Es gibt einen Plan, der bereits im vedischen Wissen
enthalten ist. Man muB dieses Wissen nutzen und sein Leben so einrichten, daB man
am Ende, besonders in der menschlichen Lebensform, zuriick nach Hause, zuriick
zu Gott geht, indem man Krsna-BewuBtsein praktiziert.

Die beste Erklarung fir die Theorie des Zufalls findet man in den vedischen
Schriften, wo dies mit den Worten ajriara-sukrti erklart wird, die sich auf fromme
Werke beziehen, die ohne das Wissen des Handelnden ausgefiihrt werden. Aber
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diese sind ebenfalls geplant. Zum Beispiel kommt Krsna wie ein gewohnlicher
Mensch; Er kommt als Gottgeweihter wie Sri Caitanya, oder Er schickt Seinen
Stellvertreter, den spirituellen Meister oder reinen Gottgeweihten. Das ist ebenfalls
eine geplante Tatigkeit der Hochsten Personlichkeit Gottes. Sie alle kommen, um zu
werben und zu erziehen, und so bekommt ein Mensch, der unter dem tiauschenden
EinfluB der Energie des Hochsten Herrn steht, die Moglichkeit, mit ihnen zusam-
menzukommen, mit ihnen zu sprechen und von ihnen zu lernen, und wenn sich
dann eine bedingte Seele auf irgendeine Weise solchen Personlichkeiten ergibt und
durch enge Gemeinschaft mit ihnen Krsna-bewufBt wird, ist sie aus den materiellen
Bedingungen des Lebens gerettet. Krsna gibt daher die Unterweisung:

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 vor
allen siindhaften Reaktionen beschiitzen. Fiirchte dich nicht. (Bg. 18.66)

Das Wort sarva-papebhyah bedeutet ,,vor allen siindhaften Handlungen“.
Jemand, der sich dem Herrn ergibt, indem er die Moglichkeit nutzt, mit dem reinen
Gottgeweihten, dem spirituellen Meister oder anderen autorisierten Inkarnationen
Gottes wie Prthu Maharaja zusammenzukommen, wird von Krsna gerettet. Dann
wird sein Leben erfolgreich.

VERS 28-29
FARAMIRE gy aéeQ: |
frgmam ooNEmiag: i 1kel

EINTYFTRE e 9 |
TERE IOHMY Feqaha gryar 1R

manor uttanapddasya
dhruvasyapi mahipateh

priyavratasya rajarser
anigasyasmat-pituh pituh

idrsanam athanyesam
ajasya ca bhavasya ca

prahladasya bales capi
krtyam asti gadabhrta

manoh—Manus (Svayambhuva Manus); uttdnapadasya—Uttanapadas, des Va-
ters von Dhruva Maharaja; dhruvasya—Dhruva Maharajas; api—gewiBl; mahi-
pateh—des groBen Konigs; privavratasya—Priyavratas, in der Familie Maharaja
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Dhruvas; rdjarseh—groBer heiliger Konige; arigasya—mit Namen Anga; asmat—
mein; pituh—meines Vaters; pituh—des Vaters; idrsanam—solcher Personlichkeiten;
atha—auch; anyesam—von anderen; ajasya—des Hochsten Unsterblichen; ca—auch;
bhavasya—der Lebewesen; ca—auch; prahladasya—Maharaja Prahladas; baleh—
Maharaja Balis; ca—auch; api—gewil3; krtyam—von ihnen anerkannt; asti—es gibt;
gada-bhrta—die Hochste Personlichkeit Gottes, die eine Streitkeule tragt.

UBERSETZUNG

Dies wird nicht nur durch den Nachweis der Veden bestitigt, sondern
auch durch das personliche Verhalten groRer Personlichkeiten wie Manu,
Uttanapada, Dhruva, Priyavrata und mein GroRvater Ahga, sowie von vielen
anderen groBen Personlichkeiten und gewohnlichen Lebewesen, wie zum
Beispiel Maharaja Prahlada und Bali, die alle Theisten sind und an die
Existenz der Hochsten Personlichkeit Gottes glauben, die eine Streitkeule
tragt.

ERLAUTERUNG

Narottama dasa Thakura sagt, daB man den richtigen Pfad fiir sein Handeln
herausfinden muf}, indem man den FuBspuren groBer, heiliger Personlichkeiten und
Biicher des Wissens unter der Fiihrung eines spirituellen Meisters (sadhu-sdstra-
guru-vakya) folgt. Eine heilige Personlichkeit ist jemand, der den vedischen Unter-
weisungen folgt, die die Anweisungen der Hochsten Personlichkeit Gottes sind. Das
Wort guru bezieht sich auf jemand, der unter der Autoritit der vedischen Unterwei-
sungen und entsprechend dem Beispiel der Leben groBer Personlichkeiten richtige
Fiihrung gibt. Die beste Art und Weise, sein Leben einzurichten, besteht darin, den
FuBspuren autorisierter Personlichkeiten zu folgen, wie sie hier von Prthu Mahara-
ja, angefangen mit Svayambhuva Manu, erwéahnt werden. Der sicherste Lebensweg
besteht darin, solchen groBen Personlichkeiten zu folgen, besonders den im Srimad-
Bhagavatam erwahnten. Die mahajanas oder groBen Personlichkeiten sind Brahma,
Siva, Narada Muni, Manu, die Kumaras, Prahlada Maharaja, Bali Maharaja,
Yamaraja, Bhisma, Janaka, Sukadeva Gosvami und Kapila Muni.

ARTRIFA Teat: Team iR |
e TANEETREE 113ell

dauhitradin rte mrtyoh
socyan dharma-vimohitan

varga-svargapavarganam
prayenaikdtmya-hetund

dauhitra-adin—Enkel wie mein Vater Vena; rte—auller; mrtyoh—des personifi-
zierten Todes; socyan—abscheulich; dharma-vimohitan—auf dem Pfad der Religion
verwirrt; varga—Religion, wirtschaftliche Entwicklung, Sinnenbefriedigung und
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Befreiung; svarga—Erhebung zu den himmlischen Planeten; apavarganam—von
materieller Verunreinigung befreit; prayena—fast immer; eka—einer; armya—die
Hochste Personlichkeit Gottes; herund—wegen.

UBERSETZUNG

Obwohl abscheuliche Personlichkeiten wie mein Vater Vena, der Enkel
des personifizierten Todes, auf dem Pfad der Religion verwirrt sind,
stimmen alle groRen Personlichkeiten, wie die erwdhnten, darin iiberein,
daR in dieser Welt der einzige, der die Segnungen von Religion, wirtschaft-
licher Entwicklung, Sinnenbefriedigung, Befreiung oder Erhebung zu den
himmlischen Planeten gewidhrt, die Hochste Personlichkeit Gottes ist.

ERLAUTERUNG

Konig Vena, der Vater Prthu Maharajas, war von den brdhmanas und heiligen
Personlichkeiten verurteilt worden, weil er die Existenz der Hochsten Personlichkeit
Gottes abgelehnt und die Methoden, den Herrn durch vedische Opferdarbringungen
zufriedenzustellen, abgelehnt hatte. Mit anderen Worten, er war ein Atheist, der
nicht an die Existenz Gottes glaubte und der folglich alle vedischen rituellen
Zeremonien in seinem Konigreich einstellte. Prthu Maharaja betrachtete Konig
Venas Charakter als abscheulich, weil Vena so toricht war, die Ausfiilhrung religi-
Oser Zeremonien zu behindern. Atheisten sind der Meinung, es sei nicht notwendig,
die Autoritat der Hochsten Personlichkeit Gottes anzuerkennen, um in Religion,
wirtschaftlicher Entwicklung, Sinnenbefriedigung oder Befreiung erfolgreich zu
sein. Sie meinen, dharma oder religiose Prinzipien seien dafiir bestimmt, einen
imaginaren Gott aufzustellen, damit die Menschen moralisch und ehrlich bleiben
und in der Gesellschaft Frieden, Ruhe und Ordnung aufrechterhalten wird. Sie
gehen sogar noch weiter und sagen, es sei auch nicht notwendig, Gott zu diesem
Zweck zu akzeptieren, denn wenn man den Prinzipien der Moral und Ehrlichkeit
folge, sei das ausreichend. Ebenso stellten sich die Ergebnisse wirtschaftlicher
Entwicklung von selbst ein, wenn man gut plane und fiir wirtschaftliche Entwick-
lung schwer arbeite. Ebenso sei auch Sinnenbefriedigung nicht von der Barmherzig-
keit der Hochsten Personlichkeit Gottes abhangig, denn wenn man auf irgendeine
Weise geniigend Geld verdiene, werde man ausreichend Gelegenheit fiir Sinnenbe-
friedigung haben. Was Befreiung betreffe, so sagen sie, sei es nicht notwendig, von
Befreiung zu reden, denn nach dem Tode sei ohnehin alles vorbei. Prthu Maharaja
jedoch akzeptierte die Autoritit solcher Atheisten, angefiihrt von seinem Vater, der
der Enkel des personifizierten Todes war, nicht. Im allgemeinen erbt eine Tochter
die Eigenschaften ihres Vaters, und ein Sohn erbt die Eigenschaften seiner Mutter.
So erbte die Tochter Mrtyus, Sunitha, alle Eigenschaften ihres Vaters, und Vena
erbte die Eigenschaften seiner Mutter Sunitha. Jemand, der immer den Regeln und
Gesetzen wiederholter Geburt und wiederholten Todes ausgesetzt ist, kann an nichts
denken, was materialistische Vorstellungen iibersteigt. Da Konig Vena solch ein
Mann war, glaubte er nicht an die Existenz Gottes. Die moderne Zivilisation stimmt
mit den Prinzipien Konig Venas itiberein, doch wenn wir alle Bedingungen von
Religion, wirtschaftlicher Entwicklung, Sinnenbefriedigung und Befreiung genau
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untersuchen, miissen wir die Prinzipien der Autoritat der Hochsten Personlichkeit
Gottes anerkennen. Wie es in den vedischen Schriften heift, besteht Religion nur
aus den Gesetzen, die Gott gegeben hat.

Wenn man die Autoritit des Hochsten Herrn in Sachen Religion und Moral
nicht anerkennt, muB3 man erkliaren, warum zwei Menschen von gleichem morali-
schen Standard verschiedene Ergebnisse erreichen. Man sieht im allgemeinen, dal3
selbst dann, wenn zwei Menschen den gleichen moralischen Standard in bezug auf
Ethik, Ehrlichkeit und Moral haben, ihre Stellungen dennoch nicht die gleichen
sind. In ahnlicher Weise sieht man in der wirtschaftlichen Entwicklung, dal3 selbst
dann, wenn zwei Leute Tag und Nacht schwer arbeiten, die Ergebnisse dennoch
nicht dieselben sind. Der eine mag sogar, ohne zu arbeiten, groBen Reichtum haben,
wohingegen jemand anders, der sehr schwer arbeitet, nicht einmal zwei ausrei-
chende Mahlzeiten am Tag bekommt. Ahnlich verhilt es sich mit materieller
Sinnenbefriedigung: Manchmal ist jemand, der genug zu essen hat, in seinem
Familienleben trotzdem nicht gliicklich oder noch nicht einmal verheiratet, wohin-
gegen jemand anders, dem es wirtschaftlich vielleicht nicht so gut geht, die groBte
Gelegenheit fiir Sinnenbefriedigung hat. Selbst ein Tier wie ein Schwein oder ein
Hund mag groBere Moglichkeiten fiir Sinnenbefriedigung haben als ein Mensch.
Wenn wir, abgesehen von Befreiung, einmal nur die Grundbediirfnisse des Lebens
betrachten — dharma, artha und kima (Religion, wirtschaftliche Entwicklung und
Sinnenbefriedigung) — werden wir sehen, daB diese nicht fiir jeden gleich sind.
Deshalb muf3 man anerkennen, daB es jemand gibt, der die verschiedenen Standards
bestimmt. AbschlieBend kann man sagen, da man nicht nur fiir Befreiung vom
Herrn abhiangig ist, sondern sogar fiir ggewohnliche Bediirfnisse in der materiellen
Welt. Prthu Maharaja deutete daher an, daB Kinder manchmal nicht gliicklich sind,
obwohl sie reiche Eltern haben. In ahnlicher Weise stirbt manchmal ein Patient,
obwohl er von einem fahigen Arzt wertvolle Medikamente verabreicht bekommt,
oder obwohl jemand ein groBes sicheres Boot haben mag, ertrinkt er eines Tages.
Wir mogen also kimpfen, um die Hindernisse, die uns die materielle Natur in den
Weg legt, zu beseitigen, doch unsere Versuche konnen nicht erfolgreich sein, wenn
wir nicht die Gunst der Hochsten Personlickeit Gottes haben.

VERS 31
BRICCENE IR Shiicn |
RYgNd 7@ |
aq: e it
T sgsffaga afq nit

yat-pdda-sevabhirucis tapasvinam
asesa-janmopacitam malam dhiyah

sadyah ksinoty anvaham edhati sati
yatha padangustha-vinihsrta sarit
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yat-pada—dessen LotosfiiBe; sevd—Dienst; abhirucih—Neigung; tapasvinam—
Menschen, die sich schwere Enthaltungen auferlegen; asesa—unzihlige; janma—
Geburt; upacitam—erwerben; malam—Unreinheit; dhiyah—Geist; sadyah—so-
gleich; ksinoti—zerstort; anvaham—Tag fir Tag; edhati—anwachsend; sati—seiend;
yatha—wie; pada-angustha—die Zehen Seiner LotosfiiBBe; vinihsrta—ausgehend von;
sarit—Wasser.

UBERSETZUNG

Durch die Neigung, den LotosfiiBen der Hochsten Personlichkeit Gottes
zu dienen, kann die leidende Menschheit augenblicklich den Unrat fortwa-
schen, der sich wihrend unzihliger Geburten in ihren Gemiitern angesam-
melt hat. Wie das Wasser der Ganga, das von den Zehen der LotosfiiBe des
Herrn ausgeht, reinigt solch ein Vorgang augenblicklich den Geist, und so
wichst allmihlich spirituelles BewuBtsein oder Krsna-BewuBtsein an.

ERLAUTERUNG

In Indien kann man tatsachlich sehen, daB jemand, der taglich im Wasser der
Ganga badet, fast von allen Arten von Krankheiten frei ist. Ein sehr geachteter
brahmana in Kalkutta nahm niemals die Medizin eines Arztes. Obwohl er manch-
mal krank wurde, nahm er von keinem Arzt Medizin an, sondern trank immer nur
etwas Ganga-Wasser und wurde immer innerhalb kurzer Zeit geheilt. Die Herrlich-
keit des Ganga-Wassers ist Indern und auch uns bekannt. Der FluB Ganga flieBt
durch Kalkutta, und manchmal treiben im Wasser Kot und viele andere schmutzige
Dinge, die aus benachbarten Miihlen und Fabriken abgeleitet werden, aber dennoch
baden Tausende von Menschen im Wasser der Ganga und sind sowohl sehr gesund
als auch spirituell interessiert. Das ist die Wirkung von Ganga-Wasser. Die Ganga
wird gepriesen, weil sie von den Zehen der LotosfiiBe des Herrn ausgeht. Ebenso
wird man augenblicklich von vielen unreinen Dingen geldutert, die sich in unzahli-
gen Geburten angesammelt haben, wenn man sich dem Dienst der LotosfiiBe des
Herrn oder dem Krsna-BewuBtsein zuwendet. Wir haben gesehen, daB Menschen,
die sich dem Krsna-BewuBtsein zuwenden, von allen unreinen Dingen in vollkom-
mener Weise gelautert werden und sehr schnell spirituellen Fortschritt machen,
obwohl sie aus ihrem vergangenen Leben ein sehr schwarzes Fiihrungszeugnis
haben. Folglich gab Prthu Maharaja den Hinweis, daB man ohne die Segnung des
Hochsten Herrn keinen Fortschritt machen kann — weder in sogenannter Moral
noch in wirtschaftlicher Entwicklung oder Sinnenbefriedigung. Man sollte sich
daher dem Dienst des Herrn, dem Krsna-BewuBtsein, zuwenden; so wird man sehr
bald ein vollkommener Mensch werden, wie in der Bhagavad-gita bestitigt wird
(ksipram bhavati dharmdtma sasvac chantim nigacchati). Da Prthu Maharaja ein
verantwortungsbewulter Konig war, empfahl er jedem, bei der Hochsten Person-
lichkeit Gottes Zuflucht zu suchen und so augenblicklich geldutert zu werden. Sri
Krsna sagt ebenfalls in der Bhagavad-gita, daB jemand, der sich Ihm einfach ergibt,
augenblicklich von allen siindhaften Reaktionen befreit wird. Ebenso wie Krsna
augenblicklich alle siindhaften Reaktionen von jemand fortnimmt, der sich IThm
ergibt, so nimmt in dhnlicher Weise die duBere Manifestation Krsnas, der Stellver-
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treter Krsnas, der als die Barmherzigkeit der Hochsten Personlichkeit Gottes
handelt, alle Reaktionen des siindhaften Lebens des Schiilers augenblicklich fort,
nachdem der Schiiler eingeweiht worden ist. Wenn der Schiiler daher den vom spiri-
tuellen Meister gegebenen Prinzipien folgt, bleibt er rein und wird nicht durch die
materielle Infektion verunreinigt.

Sri Caitanya Mahaprabhu sagte daher, daB der spirituelle Meister, der die Rolle
von Krsnas Stellvertreter spielt, alle siindhaften Reaktionen seines Schiilers absor-
bieren muf3. Manchmal nimmt ein spiritueller Meister das Risiko auf sich, von den
siindhaften Reaktionen der Schiiler iliberwaltigt zu werden und muB aufgrund
dessen eine Art Drangsal erleiden. Sri Caitanya Mahaprabhu riet daher, nicht viele
Schiiler anzunehmen.

VERS 32
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vinirdhutasesa-mano-malah puman
asariga-vijnana-visesa-viryavan

yad-anghri-mule krta-ketanah punar
na samsrtim klesa-vaham prapadyate

vinirdhuta—besonders gelautert; asesa—unbegrenzt; manah-malah—gedankliche
Spekulation oder der im Geist angesammelte Schmutz; pumdn—der Mensch;
asanga—abgestoBen; vijiana—wissenschaftlich; visesa—insbesondere; virya-van—in
bhakti-yoga gestarkt, yar—dessen; arighri—LotosfiiBe; miile—bei der Wurzel von;
krta-ketanah—Zuflucht suchen; punah—wieder; na—niemals; samsrtim—materielles
Dasein; klesa-vaham—voll leidvoller Bedingungen; prapadyate—nimmt an.

UBERSETZUNG

Wenn ein Gottgeweihter bei den LotosfiiRen der Hochsten Personlich-
keit Gottes Zuflucht sucht, wird er von allen MiBverstindnissen oder ge-
danklicher Spekulation geliutert und zeigt seine Entsagung. Dies ist nur
moglich, wenn man durch bhakti-yoga gestarkt ist. Wenn ein Gottgeweih-
ter einmal bei der Wurzel der LotosfiiRe des Herrn Zuflucht gesucht hat,
kommt er nie wieder in das materielle Dasein zuriick, das voll der dreifa-
chen Leiden ist.

ERLAUTERUNG

Wie $ri Caitanya Mahaprabhu in Seinen Siksdsfaka-Unterweisungen sagt, wird
der Geist durch das Chanten des Heiligen Namens des Herrn — Hare Krsna, Hare
Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare
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— das heiB8t durch den Vorgang des Horens und Chantens von der Herrlichkeit des
Herrn, allmahlich geldutert. Aufgrund unserer seit unvordenklicher Zeit bestehen-
den Gemeinschaft mit der Materie haben wir in unserem Geist groBe Mengen unrei-
ner Dinge angesammelt. Die Gesamtwirkung hiervon zeigt sich, wenn sich ein
Lebewesen mit dem Korper identifiziert und so von den strengen Gesetzen der
materiellen Natur gefangen und unter dem falschen Eindruck korperlicher Identifi-
zierung in den Kreislauf wiederholter Geburt und wiederholten Todes gesetzt wird.
Wenn man durch die Praxis von bhakti-yoga gestarkt ist, wird der Geist von diesem
MiBverstdandnis gereinigt, und man ist nicht langer am materiellen Dasein oder an
Sinnenbefriedigung interessiert.

Bhakti oder hingebungsvoller Dienst ist durch vairdgya und jriana charakteri-
siert. Jridna bezieht sich auf das Verstandnis, daB man nicht der Korper ist, und
vairdagya bedeutet Desinteresse an Sinnenbefriedigung. Diese beiden Hauptprinzipi-
en der Loslosung aus der materiellen Knechtschaft konnen durch die Starke von
bhakti-yoga verwirklicht werden. Wenn daher ein Gottgeweihter im liebevollen
Dienst der LotosfiiBe des Herrn gefestigt ist, wird er nie wieder in das materielle
Dasein zuriickkehren, nachdem er seinen Korper aufgegeben hat, wie in der
Bhagavad-gita vom Herrn bestatigt wird (¢yaktva deham punar janma naiti mam eti
50 'rjuna).

In diesem Vers ist das Wort vijidna besonders wichtig. Jriana oder das Wissen
um die spirituelle Identitiat, das man erlangt, wenn man sich nicht mehr mit dem
Korper gleichsetzt, wird in der Bhagavad-gita als brahma-bhuta oder die Wiederer-
weckung spiritueller Erkenntnis erklart. Im bedingten Zustand des materiellen
Daseins kann man nicht spirituell verwirklicht sein, weil man sich mit der Materie
identifiziert. Das Verstandnis des Unterschieds zwischen dem materiellen Dasein
und dem spirituellen Dasein nennt man jidna. Nachdem man die Stufe von jiana
oder die brahma-bhiita Stufe erreicht hat, gelangt man letztlich zum hingebungsvol-
len Dienst, indem man seine eigene Stellung und die Stellung der Hochsten Person-
lichkeit Gottes vollstindig versteht. Dieses Verstindnis ist hier als vijidna-visesa
erklart. Der Herr sagt daher, daB Wissen um Ihn vijigna oder Wissenschaft ist. Mit
anderen Worten, wenn jemand durch wissenschaftliches Wissen um die Hochste
Personlichkeit Gottes gestarkt ist, ist seine Position der Befreiung garantiert. In der
Bhagavad-gita (9.2) wird die Wissenschaft des hingebungsvollen Dienstes als
pratyaksavagamam dharmyam oder das direkte Verstandnis der Prinzipien der Reli-
gion durch Verwirklichung beschrieben.

Indem man bhakti-yoga praktiziert, kann man seinen Fortschritt im spirituellen
Leben direkt wahrnehmen. Bei anderen Methoden, wie karma-yoga, jAidana-yoga
und dhyana-yoga, mag man sich seines Fortschritts nicht so sicher sein, doch im
bhakti-yoga kann man seinen Fortschritt im spirituellen Leben direkt verfolgen,
ebenso wie jemand, der iBt, verstehen kann, daB sein Hunger gestillt wird. Unser
falscher Appetit auf GenuB und Herrschaft tiber die materielle Welt ist auf eine
Vorherrschaft von Leidenschaft und Unwissenheit zuriickzufihren. Durch bhakti-
yoga werden diese beiden Eigenschaften verringert und man wird in der Erschei-
nungsweise der Tugend verankert. Allmahlich iiberwindet man die Erscheinungs-
weise der Tugend und gelangt auf die Stufe reiner Tugend, die nicht durch die
materiellen Eigenschaften verunreinigt ist. Wenn sich der Gottgeweihte auf dieser
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Ebene befindet, hat er keine Zweifel mehr; er weil3, daB er nicht mehr in die
materielle Welt zuriickkehren wird.

VERS 33
Wy g Aede-
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tam eva yuyam bhajatatma-vrttibhir
mano-vacah-kdya-gunaih sva-karmabhih

amayinah kama-dughadnghri-parnkajam
yathadhikaravasitartha-siddhayah

tam—Ilhn; eva—gewiB; yuyam—all ihr Biirger; bhajata—verehrt; arma—eigene;
vritibhih—tatigkeitsgemaBe Pflicht; manah—Geist; vacah—Worte; kdaya—Korper;
gunaih—durch die jeweiligen Eigenschaften; sva-karmabhih—durch tatigkeits-
gemaBe Pflichten; amayinah—ohne Vorbehalt, kama-dugha—alle Wiinsche erfiil-
lend; arighri-pankajam—die LotosfiiBe; yatha—so weit wie; adhikara—Fahigkeit;
avasita-artha—vollig von seinem Interesse iiberzeugt; siddhayah—Befriedigung.

UBERSETZUNG

Prthu Maharija riet seinen Biirgern: Indem ihr euren Geist, eure Worte,
eure Korper und die Ergebnisse eurer titigkeitsgemiRen Pflichten nehmt
und immer offenherzig seid, solltet ihr alle dem Herrn hingebungsvollen
Dienst darbringen. Je nach euren Fihigkeiten und Beschiftigungen, die ihr
ausfiihrt, solltet ihr mit vollem Vertrauen und ohne Vorbehalt euren Dienst
den LotosfiiBen der Hochsten Personlichkeit Gottes erweisen. Dann wird es
sicher sein, daB ihr das letztliche Ziel eures Lebens mit Erfolg erreichen
werdet.

ERLAUTERUNG

Wie es im Achtzehnten Kapitel der Bhagavad-gita heilt, sva-karmana tam
abhyarcya, muB8 man die Hochste Personlichkeit Gottes durch seine titigkeits-
gemaDBen Pflichten verehren. Dies erfordert, daB man den Grundsatz der vier varnas
und vier dsramas akzeptiert. Prthu Maharaja sagt daher: gunaih sva-karmabhih.
Dieser Satz ist in der Bhagavad-gita erklart: catur-varnyam maya srstam guna-
karma-vibhagasah. ,,Die vier Kasten (die brahmanas, ksatriyas, vaisyas und siudras)
sind von der Hochsten Personlichkeit Gottes in Entsprechung zu den materiellen Er-
scheinungsweisen der Natur und den bestimmten Pflichten, die in diesen Erschei-
nungsweisen zu erfiillen sind, geschaffen worden.* Jemand, der sich in der Erschei-
nungsweise der Tugend befindet, ist zweifellos intelligenter als andere. Deshalb kann
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er die brahmanischen Tatigkeiten verrichten, nimlich die Wahrheit sprechen, die
Sinne beherrschen, den Geist beherrschen, immer sauber sein, Duldsamkeit tiben,
volles Wissen tiber die eigene Identitat haben und hingebungsvollen Dienst verste-
hen. Wenn er sich auf diese Weise als ein echter bradhmana im liebevollen Dienst des
Herrn betitigt, ist sein Ziel, namlich das letztliche Interesse des Lebens zu erlangen,
erreicht. In ahnlicher Weise ist es die Pflicht des ksatriya, die Biirger zu beschiitzen,
seinen ganzen Besitz als Spende zu geben, den Staat streng nach vedischen
MaBstiben zu regieren und furchtlos zu kimpfen, wenn Feinde angreifen. Auf diese
Weise kann ein ksatriya die Hochste Personlichkeit Gottes durch seine tatigkeits-
gemaBen Pflichten zufriedenstellen. In ahnlicher Weise kann ein vaisya den
Hochsten Herrn zufriedenstellen, indem er seine titigkeitsgemaBen Pflichten richtig
erfiillt, das heiBt, indem er Nahrungsmittel erzeugt, die Kiihe beschiitzt und Handel
treibt, wenn es einen UberschuB an landwirtschaftlichen Erzeugnissen gibt. Was die
sudras betrifft, so sollten sie, weil sie keine ausreichende Intelligenz haben, einfach
als Arbeiter den hoheren Schichten des gesellschaftlichen Lebens dienen. Das Ziel
eines jeden sollte es sein, die Hochste Personlichkeit Gottes zu erfreuen, indem er
seinen Geist damit beschaftigt, immer an Krsna zu denken, seine Worte damit, dem
Herrn immer Gebete darzubringen oder die Herrlichkeit des Herrn zu predigen, und
seinen Korper damit, den Dienst auszufiihren, der erforderlich ist, um den Herrn
zufriedenzustellen. So wie es vier Unterteilungen in unserem Korper gibt — den
Kopf, die Arme, den Magen und die Beine —, so ist die menschliche Gesellschaft,
als ganzes betrachtet, in vier Klassen unterteilt, die sich nach den materiellen Eigen-
schaften und titigkeitsgemaBen Pflichten der Menschen richten. Somit miissen
brahmanische oder intelligente Menschen die Pflicht des Kopfes erfiillen; die
ksatriyas miissen die Pflicht der Arme erfiillen; die vaisya-Klasse muf3 die Pflicht
des Magens erfiillen, und die sudras miissen die Pflicht der Beine erfiillen. Bei der
Erfillung der vorgeschriebenen Pflichten des Lebens ist niemand hoher oder niedri-
ger; man unterscheidet zwar zwischen ,hoher und ,,niedriger, doch da es im
Grunde ein gemeinsames Interesse gibt, namlich die Hochste Personlichkeit Gottes
zu erfreuen, bestehen zwischen ihnen keine Unterschiede.

Man mag die Frage stellen, wie ein gewohnlicher Mensch auf diesem Planeten
dem Herrn dienen kann, wenn es hei3t, daB der Herr von groBen Halbgottern wie
Brahma, Siva und anderen verehrt werden sollte? Das wird von Prthu Maharaja
deutlich erkliart, indem er das Wort yathdadhikara benutzt, was ,je nach seiner
Fahigkeit"“ bedeutet. Wenn man seine tatigkeitsgemaBe Pflicht aufrichtig erfiillt,
geniigt dies. Man braucht nicht wie Brahma, Siva, Indra, Sri Caitanya oder
Ramanujacarya zu werden, deren Fahigkeiten zweifellos iiber den unseren stehen.
Sogar ein sudra, der sich nach materiellen Eigenschaften auf der untersten Lebens-
stufe befindet, kann den gleichen Erfolg erreichen. Jeder kann im hingebungsvollen
Dienst erfolgreich werden, vorausgesetzt, daB er keine Falschheit zeigt. Es ist hier
erklart, daB man sehr freimiitig und offen (amdyinah) sein soll. Auf einer unteren
Lebensstufe zu stehen ist keine Disqualifizierung fiir den Erfolg im hingebungsvol-
len Dienst. Die einzige Qualifikation ist, offen, freimiitig und frei von Vorbehalten
Zu sein, ganz gleich ob man als brahmana, ksatriya, vaisya oder siudra angesehen
wird. Dann kann man, indem man unter der Fiihrung eines geeigneten spirituellen
Meisters seine jeweilige tatigkeitsgemaBe Pflicht erfiillt, den hochsten Erfolg im
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Leben erreichen. Der Herr Selbst bestatigt: striyo vaisyas tatha sudras te 'pi yanti
param gatim (Bg. 9.32). Es ist unerheblich, ob man ein brdhmana, ein ksatriya, ein
vaisya, ein studra oder eine niedriggeborene Frau ist. Wenn man sich ernsthaft im
hingebungsvollen Dienst betatigt und mit Korper, Geist und Intelligenz arbeitet, ist
es sicher, daB man mit Erfolg nach Hause, zu Gott, zuriickkehrt. Die LotosfiiBe des
Herrn werden hier als kama-dugharghri-parkajam beschrieben, weil sie die Macht
haben, die Wiinsche eines jeden zu erfiillen. Ein Gottgeweihter ist sogar schon im
gegenwartigen Leben gliicklich, weil alle seine materiellen Bediirfnisse, die wir im
materiellen Dasein ja noch haben, befriedigt sind, und wenn er schlieBlich seinen
Korper verlaBt, geht er ohne Zweifel zuriick nach Hause, zuriick zu Gott.

VERS 34
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asav ihaneka-guno 'guno 'dhvarah
prthag-vidha-dravya-guna-kriyoktibhih

sampadyate 'rthasaya-linga-namabhir
visuddha-vijidana-ghanah svaripatah

asau—die Hochste Personlichkeit Gottes; iha—in der materiellen Welt; aneka
—verschiedene; gunah—Eigenschaften; agunah—transzendentental; adhvarah—
yajAa;, prthak-vidha—Vielfalt; dravya—materielle Elemente; guna—Bestandteile;
kriyai—Durchfiihrungen; uktibhih—durch das Chanten verschiedener mantras;
sampadyate—wird verehrt, artha—Interesse; dsaya—Zweck; linga—Form; nama-
bhih—Name; visuddha—ohne Verunreinigung; vijiana—Wissenschaft; ghanah—
konzentriert; sva-ripatah—in Seiner eigenen Form.

UBERSETZUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes ist transzendental und nicht durch die
materielle Welt verunreinigt. Obwohl der Herr konzentrierte spirituelle
Seele ohne materielle Vielfalt ist, nimmt Er trotzdem, zum Nutzen der
bedingten Seele, verschiedene Arten von Opfern an, die mit verschiedenen
materiellen Elementen, Ritualen und mantras durchgefiihrt und den
Halbgottern unter verschiedenen Namen, je nach den Interessen und
Absichten des Durchfiihrenden, dargebracht werden.

ERLAUTERUNG

Fiir materiellen Wohlstand gibt es in den Veden Empfehlungen fiir verschiedene
Arten von yajria (Opfer). In der Bhagavad-gita (3.10) ist bestitigt, daBB Brahma alle
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Lebewesen, einschlieBlich der Menschen und Halbgotter, erschuf und ihnen den Rat
gab, je nach ihren materiellen Wiinschen (saha-yajrigh prajah srstva) Opfer darzu-
bringen. Diese Opfer nennt man yajrias, weil ihr letztliches Ziel darin besteht, die
Hochste Personlichkeit Gottes Visnu zufriedenzustellen. Der Zweck von yajrias
besteht darin, materielle Vorteile zu gewinnen, doch weil das Ziel gleichzeitig darin
besteht, den Hochsten Herrn zu erfreuen, sind solche yajrias in den Veden empfoh-
len. Solche Durchfiihrungen sind natiirlich als karma-kanda oder materielle Tatig-
keiten bekannt, und alle materiellen Tatigkeiten sind gewi3 durch die drei Erschei-
nungsweisen der materiellen Natur verunreinigt. Im allgemeinen werden die rituel-
len Zeremonien des karma-kanda in der Erscheinungsweise der Leidenschaft durch-
gefiihrt, doch die bedingten Seelen, sowohl die Menschen als auch dié Halbgotter,
sind verpflichtet, diese yajrias auszufiihren, weil sie ohne diese keinesfalls gliicklich
sein konnen.

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura kommentiert, daB diese rituellen Zeremo-
nien des karma-kanda, obwohl verunreinigt, Spuren von hingebungsvollem Dienst
enthalten, weil iiberall dort, wo ein yajra stattfindet, Sri Visnu im Mittelpunkt steht.
Das ist sehr wichtig, weil schon eine geringe Bemiihung, Sri Visnu zu erfreuen,
bhakti ist und groBen Wert hat. Eine Spur von bhakti lautert die materielle Natur
der Opferdurchfiihrung, die durch hingebungsvollen Dienst allmahlich auf die tran-
szendentale Stufe gelangt. Obwohl daher solche yajrias oberflachliche materielle
Tétigkeiten sind, sind die Ergebnisse transzendental. Yajrias wie der Sirya-yajna,
Indra-yajfia und Candra-yajna werden im Namen von Halbgottern dargebracht,
doch diese Halbgotter sind Korperglieder der Hochsten Personlichkeit Gottes. Diese
Halbgotter konnen die Opfergaben nicht fiir sich selbst annehmen, doch konnen sie
sie stellvertretend fiir die Hochste Personlichkeit Gottes entgegennehmen, ebenso
wie ein Steuerbeamter der Regierung die Steuern nicht auf sein personliches
Bankkonto legen darf, sondern sie fiir die Regierung einzieht. Jeder yajria, der mit
diesem vollstandigen Wissen und Verstiandnis dargebracht wird, ist in der
Bhagavad-gita als brahmarpanam oder ein Opfer fiir die Hochste Personlichkeit
Gottes beschrieben. Da niemand auBer dem Hochsten Herrn die Ergebnisse von
Opfern genieBen kann, sagt der Herr, daB3 Er der eigentliche GenieBer aller Opfer ist
(bhoktaram yajria-tapasam sarva-loka-mahesvaram). Opfer sollten mit diesem
Verstiandnis dargebracht werden. In der Bhagavad-gita (4.24) heiBt es:

brahmarpanam brahma havir
brahmdagnau brahmana hutam

brahmaiva tena gantavyam
brahma-karma-samadhing

,.Jemand, der vollig Krsna-bewuBt ist, erreicht mit Sicherheit das spirituelle Ko-
nigreich, weil sein Beitrag zu spirituellen Tatigkeiten, bei denen die Verzehrung
absolut und das, was geopfert wird, von der gleichen spirituellen Natur ist, vollstan-
dig ist.* Derjenige, der Opfer durchfiihrt, mu3 immer daran denken, daB die in den
Veden erwahnten Opfer dafiir bestimmt sind, die Hochste Personlichkeit Gottes
zufriedenzustellen. Visnur dradhyate panthah (Visnu Purdana 3.8.9). Alles Materielle
oder Spirituelle, das man fiir die Zufriedenstellung des Hochsten Herrn tut, gilt als
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ein tatsachlicher yajria, und wenn man solche yajras ausfiihrt, wird man aus der
materiellen Knechtschaft befreit. Die direkte Methode, aus der materiellen Knecht-
schaft befreit zu werden, ist hingebungsvoller Dienst, der aus den neun folgenden
Methoden besteht:

sravanam kirtanam visnoh
smaranam pdda-sevanam
arcanam vandanam dasyam
sakhyam atma-nivedanam
(SB. 7.5.23)

Dieser neunfache Vorgang wird in diesem Vers als visuddha-vijidna-ghanah
beschrieben, was bedeutet, daB die Hochste Personlichkeit Gottes direkt durch
transzendentales Wissen, das auf die Form des Hochsten Herrn Visnu konzentriert
ist, zufriedengestellt wird. Das ist die beste Methode, den Hochsten Herrn zufrieden-
zustellen. Jemand aber, der sich diesem direkten Vorgang nicht zuwenden kann,
sollte den indirekten Vorgang der yajiia-Darbringungen fir die Zufriedenstellung
Visnus oder Yajnas aufnehmen. Visnu wird daher auch yajia-pati genannt. Sriyah
patim yajria-patim jagat-patim (SB. 2.9.15).

Das tiefe, wissenschaftliche Wissen von der Hochsten Personlichkeit Gottes ist
bis zum hochsten Punkt konzentriert. Zum Beispiel hat die medizinische Wissen-
schaft von einigen Dingen oberflichliche Kenntnis, doch die Arzte wissen nicht
genau, was im Korper tatsichlich geschieht. Sri Krsna jedoch weiB alles in allen
Einzelheiten. Deshalb ist Sein Wissen vijridna-ghana, weil Er mit keinem der
Mangel der materiellen Wissenschaft behaftet ist. Die Hochste Personlichkeit Gottes
ist visuddha-vijidna-ghana, konzentriertes transzendentales Wissen; obwohl also
der Herr materialistische yajrias des karma-kdndiya annimmt, bleibt Er immer in
einer transzendentalen Stellung. Folglich bezieht sich das Wort aneka-guna auf die
vielen transzendentalen Eigenschaften der Hochsten Personlichkeit Gottes, da der
Herr nicht durch materielle Eigenschaften beriihrt wird. Die verschiedenen Arten
materiellen Zubehors oder materieller Elemente werden ebenfalls allmahlich in
spirituelles Verstandnis umgewandelt, da letztlich zwischen materiellen und spiri-
tuellen Eigenschaften kein Unterschied besteht, weil alles von der Hochsten Spiri-
tuellen Seele ausgeht. Das kann man durch einen allmahlichen Vorgang der
Erkenntnis und Lauterung erkennen. Ein lebendiges Beispiel ist Dhruva Maharaja,
der im Wald zu meditieren begann, um einen materiellen Nutzen zu gewinnen, der
aber letztlich spirituelle Fortschritte machte und keine Segnung fiir einen materiellen
Nutzen annehmen wollte. Er war einfach mit der Gemeinschaft des Hochsten Herrn
zufrieden. Asaya bedeutet , Entschlossenheit”. Im allgemeinen hat eine bedingte
Seele die Entschlossenheit, materiellen Profit zu erlangen. Doch wenn diese
Wiinsche nach materiellem Profit durch die Darbringung von yajiia befriedigt
werden, kommt man allméhlich auf die spirituelle Ebene. Dann wird das Leben
vollkommen. Das Srimad-Bhdgavatam (2.3.10) empfiehlt daher:

akamah sarva-kamo va
moksa-kama udara-dhih
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tivrena bhakti-yogena
yajeta purusam param

Jeder — ob akdma (ein Gottgeweihter), sarva-kdma (ein karmi) oder moksa-
kama (ein jAdni oder yogi) — wird ermuntert, die Hochste Personlichkeit Gottes
durch die direkte Methode des hingebungsvollen Dienstes zu verehren. Auf diese
Weise kann man materielle und spirituelle Gewinne gleichzeitig bekommen.

VERS 35
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pradhana-kalasaya-dharma-sargrahe
sarira esa pratipadya cetanam

kriya-phalatvena vibhur vibhavyate
yathanalo darusu tad-gundatmakah

pradhana—die materielle Natur; kala—die Zeit; asaya—Wunsch; dharma—tatig-
keitsgemaBe Pflichten; sarigrahe—die Gesamtheit; sarire—der Korper; esah—dieses;
prati-padya—annehmend; cetandm—BewuBtsein; kriya—Tatigkeiten; phalatvena—
durch das Ergebnis von; vibhuh—die Hochste Personlichkeit Gottes; vibhdvyate—
manifestiert; yathda—so viel wie; analah—Feuer; darusu—im Holz; tat-guna-
atmakah—je nach Form und Eigenschaft.

UBERSETZUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes ist alldurchdringend, doch ist der Herr
auch in verschiedenen Arten von Kérpern manifestiert, die aus einer Verbin-
dung von materieller Natur, Zeit, Wiinschen und titigkeitsgemiRen Pflich-
ten entstehen. So entwickeln sich verschiedene Arten von Bewuft-
sein, ebenso wie Feuer, das im Grunde immer das gleiche ist, je nach der
Form und GréRe des Feuerholzes unterschiedlich brennt.

ERLAUTERUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes begleitet die individuelle Seele standig als
Paramatma. Die individuelle Seele hat je nach ihrem materiellen Korper, den sie von
prakrti oder der materiellen Natur bekommen hat, ‘BewuBtsein. Die materiellen
Bestandteile werden durch die Kraft der Zeit in Bewegung gesetzt, und so entstehen
die drei materiellen Erscheinungsweisen der Natur. Je nach seiner Gemeinschaft mit
den drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur entwickelt das Lebewesen einen
bestimmten Korper. Im tierischen Leben ist die materielle Erscheinungsweise der
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Unwissenheit so vorherrschend, daB nur eine geringe Moglichkeit besteht, den
Paramatma, der auch im Herzen des Tieres gegenwartig ist, zu erkennen; im
menschlichen Leben aber kann man aufgrund des entwickelten BewuBtseins (ceta-
nam) dank der Ergebnisse seiner Handlungen (kriya-phalatvena) von Unwissenheit
und Leidenschaft zu Tugend aufsteigen. Einem Menschen wird daher geraten, mit
spirituell fortgeschrittenen Personlichkeiten Gemeinschaft zu pflegen, Die Veden
evabhigacchet. Um die Vollkommenheit des Lebens zu erreichen oder die wirkliche,
wesensgemafe Stellung des Lebewesens zu verstehen, muf3 man sich an einen spiri-
tuellen Meister wenden. Gurum evabhigacchet: Man muf, es ist nicht freigestellt. Es
ist zwingend, daB man sich an einen spirituellen Meister wendet, denn entsprechend
solcher Gemeinschaft entwickelt man sein BewuBtsein in Richtung Hochste Person-
lichkeit Gottes. Die hochste Vollkommenheit solchen BewuBtseins wird Krsna-
BewuBtsein genannt. Das BewuBtsein richtet sich nach dem Korper, den man von
prakrti oder der Natur bekommen hat; je nach der Entwicklung des BewuBtseins
handelt man, und je nach der Reinheit solcher Handlungen erkennt man die Hochste
Personlichkeit Gottes, die im Herzen eines jeden gegenwartig ist. Das hier gegebene
Beispiel ist sehr treffend. Feuer ist immer dasselbe, doch je nach der GroBe des
Brennmaterials oder des brennenden Holzscheites scheint das Feuer gerade,
ziingelnd, klein oder groB zu sein.

Je nach der Entwicklung von BewuBtsein entsteht Gotteserkenntnis. In der
menschlichen Lebensform ist es daher empfohlen, sich verschiedene BuBen und
Enthaltungen aufzuerlegen, die in der Bhagavad-gita beschrieben sind (karma-yoga,
JjAana-yoga, dhyana-yoga und bhakti-yoga). Ebenso wie eine Treppe, so hat yoga
verschiedene Stufen, um die hochste Ebene zu erreichen, und je nach der Stellung
auf der Treppe gilt man als jemand, der karma-yoga, jiana-yoga, dhyana-yoga oder
bhakti-yoga praktiziert. Natiirlich ist bhakti-yoga die hochste Stufe auf der Treppe
der Erkenntnis der Hochsten Personlichkeit Gottes. Mit anderen Worten, je nach
der Entwicklung seines BewuBtseins erkennt man seine spirituelle Identitdt, und
wenn das Dasein vollig gelautert ist, wird man im brahmananda verankert, das
letztlich unbegrenzt ist. Deshalb ist die sarkirtana-Bewegung, die von der Hochsten
Personlichkeit Gottes als Sri Caitanya beigetragen wurde, der direkte und einfachste
Vorgang zu der reinsten Form von BewuBtsein, Krsna-BewubBtsein, der Ebene, auf
der man die Hochste Personlichkeit vollig erkennt. Anweisungen fiir die Darbrin-
gung verschiedener Arten von yajias sind insbesondere fiir die hochste Erkenntnis
des Hochsten Herrn gedacht, wie in der Bhagavad-gita vom Herrn Selbst bestatigt
wird. Ye yatha mam prapadyante tams tathaiva bhajamy aham (Bg. 4.11). Die
Hochste Personlichkeit Gottes wird in dem MaBe erkannt, wie man sich ergibt.
Vollige Ergebung findet jedoch nur statt, wenn jemand vollkommenes Wissen
erlangt hat. Bahiinam janmanam ante jiianavan mam prapadyate (Bg. 7.19).

VERS 36
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aho mamami vitaranty anugraham
harim gurum yajiia-bhujam adhisvaram
sva-dharma-yogena yajanti mamaka
nirantaram ksoni-tale drdha-vratah

aho—o ihr alle, mama—mir; ami—sie alle; vitaranti—verteilend; anugraham—
Barmherzigkeit; harim—die Hochste Personlichkeit Gottes; gurum—der hochste
spirituelle Meister; yajria-bhujam—alle Halbgotter, die geeignet sind, yajria-Gaben
anzunehmen; adhisvaram—der hochste Meister; sva-dharma—tatigkeitsgemaBe
Pflichten; yogena—durch; yajanti—verehren; mamakah—eine Beziehung zu mir
habend; nirantaram—unaufhorlich; ksoni-tale—auf der Oberflache der Erde; drdha-
vratah—mit fester Entschlossenheit.

UBERSETZUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes ist der Meister und GenieRer aller
Ergebnisse, aller Opfer, und der Herr ist auch der hochste spirituelle
Meister. All ihr Biirger auf der Oberfliche der Erde, die ihr eine Beziehung
zu mir habt und lhn durch eure titigkeitsgemiBen Pflichten verehrt,
erweist mir eure Barmherzigkeit. Deshalb, o meine Biirger, danke ich euch.

ERLAUTERUNG

Maharaja Prthus Rat an seine Biirger, sich dem hingebungsvollen Dienst
zuzuwenden, wird jetzt zweifach begriindet. Er hat wiederholt denjenigen, die sich
auf der Stufe von Novizen befinden, geraten, sich je nach den Fahigkeiten der
verschiedenen Stiande des gesellschaftlichen und spirituellen Lebens im hingebungs-
vollen Dienst zu betitigen, doch hier dankt er insbesondere denjenigen, die sich
bereits in solchem hingebungsvollem Dienst fiir die Hochste Personlichkeit Gottes
betatigen, die im Grunde der GenieBer aller Opferzeremonien und die als antaryami
oder Paramatma auch der hochste Lehrer ist. Es wird besonders das Wort gurum
erwahnt, das auf die Hochste Personlichkeit als caitya-guru hindeutet. Der Hochste
Herr weilt in Seinem Paramatma-Aspekt im Herzen eines jeden und versucht
standig, die individuelle Seele dazu zu bringen, sich Ihm zu ergeben und sich im
hingebungsvollen Dienst zu betitigen; deshalb ist Er der urspriingliche spirituelle
Meister. Er manifestiert Sich als spiritueller Meister sowohl innerlich als auch
auferlich, um der bedingten Seele auf beide Arten zu helfen. Deshalb wird Er hier
als gurum erwahnt. Es scheint, daB zu Maharaja Prthus Zeit alle Menschen auf der
Erdoberflache seine Untertanen waren. Die meisten von ihnen — ja fast alle —
waren im hingebungsvollen Dienst tédtig. Deshalb dankte er ihnen sehr demiitig
dafiir, daB sie sich im hingebungsvollen Dienst betatigten und ihm so ihre Barmher-
zigkeit erwiesen. Mit anderen Worten, in einem Staat, wo die Biirger und das Staats-
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oberhaupt im hingebungsvollen Dienst fir die Hochste Personlichkeit Gottes
beschiftigt sind, helfen sie einander und niitzen sich gegenseitig.

VERS 37
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ma jatu tejah prabhaven maharddhibhis
titiksaya tapasa vidyaya ca
dedipyamane ’jita-devatanam
kule svayam raja-kulad dvijanam

ma—tut niemals; jatu—zu irgendeiner Zeit; tejah—hochste Macht; prabhavet—
entfalten; mahda—groB3; rddhibhih—durch Reichtum; titiksaya—durch Duldsamkeit;
tapasa—BuBe; vidyaya—durch Bildung; ca—auch; dedipyamane—vor jenen, die
bereits gepriesen sind; ajita-devatanam—Vaisnavas, oder die Geweihten der
Hochsten Personlichkeit Gottes; kule—in der Gesellschaft; svayam—personlich;
raja-kulat—groBer als die Konigsfamilie; dvijanam—der brahmanas.

UBERSETZUNG

Die brahmanas und Vaisnavas sind durch ihre Charaktereigenschaften wie
Duldsamkeit, Enthaltung, Wissen und Bildung ruhmreich. Kraft all dieser
spirituellen Guthaben sind die Vaisnavas michtiger als der Konigsstand. Es
wird daher geraten, daRl die Konige vor diesen beiden Gemeinden nicht
ihre materielle Macht zeigen und sich davor hiiten, sie zu beleidigen.

ERLAUTERUNG

Prthu Maharaja hat im vorangegangenen Vers erklart, wie wichtig fiir sowohl
die Regierenden als auch die Biirger des Staates hingebungsvoller Dienst ist. Jetzt
erklart er, wie man bestindig im hingebungsvollen Dienst gefestigt sein kann. Sri
Caitanya Mahaprabhu hat wihrend Seiner Unterweisung an Srila Ripa Gosvami
den hingebungsvollen Dienst fiir den Herrn mit einer Kletterpflanze verglichen. Eine
Kletterpflanze hat einen schwachen Stengel und braucht die Unterstiitzung eines
Baumes, um zu wachsen. Und wahrend sie wachst, braucht sie ausreichend Schutz,
damit sie nicht eingeht. Wahrend Sri Caitanya Mahaprabhu beschrieb, wie man die
Kletterpflanze des hingebungsvollen Dienstes beschiitzt, hat Er besonders den
Schutz vor Vergehen gegen die LotosfiiBe von Vaisnavas betont. Solche Vergehen
nennt man vaisnava-aparddha. Aparadha bedeutet ,,Vergehen". Wenn man
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Vaisnava-apardadhas begeht, kommt aller Fortschritt im hingebungsvollen Dienst
zum Stillstand. Auch wenn man im hingebungsvollen Dienst sehr fortgeschritten
ist, wird aller Fortschritt verdorben, wenn man gegen die FiiBe eines Vaisnava
Vergehen begeht. In den sdstras findet man das Beispiel eines sehr groBen yogi
namens Durvasa Muni, der ein Vaisnava-aparadha beging und daher ein ganzes
Jahr durch das gesamte Universum bis hin nach Vaikuntha-loka reisen muf3te, um
sich vor der Reaktion auf dieses Vergehen zu retten. Als er sich schlieBlich an die
Hochste Personlichkeit Gottes in Vaikuntha wandte, wurde ihm Schutz verweigert.
Man sollte sich daher sehr davor hiiten, gegen die FiiBe eines Vaisnava Vergehen zu
begehen. Die schwerste Art von vaisnava-aparadha, heiBt guru-aparadha, was sich
auf Vergehen gegen die LotosfiiBe des spirituellen Meisters bezieht. Beim Chanten
des Heiligen Namens der Hochsten Personlichkeit Gottes gilt dieses guru-aparadha
als das schwerste Vergehen. Guror avajia sruti-sastra-nindanam (Padma Purdna).
Unter den zehn Vergehen, die man gegen das Chanten des Heiligen Namens begehen
kann, sind die ersten Vergehen Ungehorsam gegeniiber dem spirituellen Meister
und Lasterung der vedischen Literatur.

Die gleiche Definition eines Vaisnava wird von Sri Caitanya Mahaprabhu
gegeben: Jemand, der uns augenblicklich an die Hochste Personlichkeit Gottes
Krsna erinnert, ist ein Vaisnava. In diesem Vers werden sowohl Vaisnavas als auch
brahmanas erwahnt. Ein Vaisnava ist ein gelehrter brahmana und wird daher als
brahmana-vaigsnava, brahmana-pandita oder als Vaisnava und brahmana bezeich-
net. Mit anderen Worten, ein Vaisnava ist bereits ein brahmana, doch ein brahmana
ist nicht unbedingt ein reiner Vaisnava. Wenn jemand seine reine Identitat, brahma
janati versteht, wird er sogleich zu einem bradhmana. Auf der brahmana-Stufe
griindet das Verstiandnis der Absoluten Wahrheit hauptsachlich auf einer unperson-
lichen Vorstellung. Wenn ein brahmana jedoch zur Stufe des personlichen
Verstandnisses des Hochsten Herrn aufsteigt, wird er zu einem Vaisnava. Ein
Vaisnava steht sogar zu einem brdhmana in transzendentaler Stellung. In der
materiellen Auffassung ist die Stellung eines brahmana die hochste in der mensch-
lichen Gesellschaft, doch ein Vaisnava steht sogar zu einem brdhmana in transzen-
dentaler Stellung. Sowohl der brahmana als auch der Vaisnava sind spirituell fortge-
schritten. Die Qualifikationen eines brahmana sind in der Bhagavad-gita erwahnt
als Wabhrheitsliebe, geistige Ausgeglichenheit, Beherrschung der Sinne, die Macht
der Duldsamkeit, Einfachheit, Wissen von der Absoluten Wahrheit, festen Glauben
an die Schriften und praktische Anwendung der brahmanischen Eigenschaften im
Leben. Wenn man sich auBerdem voéllig im transzendentalen liebevollen Dienst des
Herrn beschaftigt, wird man zu einem Vaisnava. Prthu Maharaja warnt seine
Biirger, die tatsachlich im hingebungsvollen Dienst des Herrn beschaftigt sind, keine
Vergehen gegen die brahmanas und Vaisnavas zu begehen. Vergehen gegen ihre
LotosfiiBBe sind so zerstorerisch, daB sogar die Nachkommen der Yadus, die in der
Familie Sri Krsnas geboren wurden, aufgrund eines Vergehens gegen ihre FiiBe
zugrunde gerichtet wurden. Die Hochste Personlichkeit Gottes kann kein Vergehen
gegen die LotosfiiBe von brahmanas und Vaisnavas dulden. Manchmal miBachten
Prinzen oder Regierungsbeamte aufgrund ihrer Macht die Stellung von brahmanas
und Vaisnavas und wissen nicht, daB sie durch ihr Vergehen ihren eigenen Unter-
gang herbeifiihren.



T X wEEwmel: 13l

brahmanya-devah purusah purdtano
nityam harir yac-caranabhivandanat

avapa laksmim anapayinim yaso
jagat-pavitram ca mahattamadgranih

brahmanya-devah—der Herr der brahmanischen Kultur; purusah—die Hochste
Personlichkeit Gottes; purdtanah—der Alteste; nityam—ewig; harih—die Personlich-
keit Gottes; yat—deren; carana—Lotosfiie; abhivandanat—durch das Mittel der
Verehrung; avapa—erlangt; laksmim—Reichtimer; anapdyinim—bestandig;
yasah—Ansehen; jagar—universales; pavitram—gelautert; ca—auch; mahat—groB;
tama—hochst; agranih—der beste.

UBERSETZUNG

Der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, der Alteste, der ewige Gott,
der Beste unter allen groRen Personlichkeiten, erlangte den Reichtum
Seines hohen Ansehens, welches das ganze Universum liutert, durch die
Verehrung der LotosfiiRe dieser brahmanas und Vaisnavas.

ERLAUTERUNG

Die Hochste Person wird hier als brahmanya-deva beschrieben. Brahmanya
bezieht sich auf die brahmanas, die Vaisnavas oder die brahmanische Kultur, und
deva bedeutet ,,verehrenswerter Herr*. Solange man daher nicht auf der transzen-
dentalen Stufe steht, auf der man ein Vaisnava ist, oder auf der hochsten Stufe
materieller Tugend (als brdhmana), kann man die Hochste Personlichkeit Gottes
nicht wiirdigen. Auf den unteren Stufen der Unwissenheit und Leidenschaft ist es
sehr schwer, den Hochsten Herrn zu wiirdigen oder zu verstehen. Deshalb wird der
Herr hier als der verehrenswerte Herr der brahmanas und Vaisnavas beschrieben.

namo brahmanya-devdya
go-brahmana-hitaya ca
Jjagad-dhitaya krsnaya
govindaya namo namah
(Visnu Purdna 1.19.65)

Sri Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes, ist der hochste Schutzherr der
brahmanischen Kultur und der Kiihe. Ohne diese beiden zu kennen und zu achten,
kann man die Wissenschaft von Gott nicht verwirklichen, und ohne dieses Wissen
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kann keine Wohlfahrtsarbeit oder humanitire Propaganda erfolgreich sein. Der
Herr ist purusa oder der hochste GenieBer. Nicht nur ist Er der GenieBer, wenn Er
als manifestierte Inkarnation erscheint, sondern Er ist seit unvordenklicher Zeit, seit
dem ersten Anfang (purdtanah) und ewig (nityam) der GenieBer. Yac-carandbhivan-
danat: Prthu Maharaja sagte, die Hochste Personlichkeit Gottes habe diesen Reich-
tum ewigen Ruhms erlangt, weil Sie die LotosfiiBe der brahmanas verehrt habe. In
der Bhagavad-gita heiBt es, daB der Herr keine Arbeit zu verrichten braucht, um
materiellen Gewinn zu erzielen. Da Er immer im hochsten MaBe vollkommen ist,
braucht Er nichts zu erlangen, aber dennoch heiBt es, daB Er Seine Reichtiimer
erlangte, indem Er die LotosfiiBe der brahmanas verehrte. Das sind Seine beispiel-
haften Handlungen. Als Sri Krsna in Dvaraka lebte, erwies Er Narada Muni Seine
Achtung, indem Er Sich vor seinen LotosfiiBen verneigte. Als Sudama Vipra in Sein
Haus kam, wusch Sri Krsna personlich seine FiiBe und gab ihm einen Sitzplatz auf
Seinem Bett. Obwohl Er die Hochste Personlichkeit Gottes ist, brachte Sri Krspa
Maharaja Yudhisthira und Kunti Seine Achtung dar. Der Herr zeigt dieses beispiel-
hafte Verhalten, um uns zu lehren. Wir sollten uns an Seinem personlichen Verhal-
ten, wie Er die Kiihe beschiitzt, wie Er die brahmanischen Eigenschaften kultiviert
und wie Er die brahmanas und die Vaisnavas achtet, ein Beispiel nehmen. Der Herr
sagte in der Bhagavad-gita (3.21): yad yad dcarati sresthas tat tad evetaro ja-
nah. ,,Wenn sich die filhrenden Personlichkeiten auf eine bestimmte Weise verhal-
ten, folgen ihnen die anderen von selbst. Wer kann eine fiihrendere Personlichkeit
sein als die Hochste Personlichkeit Gottes, und wessen Verhalten kann beispielhaf-
ter sein? Es ist nicht so, daB der Herr alle diese Dinge tun muB, um materiellen
Gewinn zu bekommen; vielmehr wurden alle diese Handlungen von Ihm nur ausge-
fiihrt, um uns zu lehren, wie man sich in der materiellen Welt verhalt.

Die Hochste Personlichkeit Gottes wird hier als mahat-tama-agranih beschrie-
ben. In der materiellen Welt sind die mahat-tamas oder groBen Personlichkeiten
Brahma und Siva, doch der Herr steht iiber ihnen allen. Ndrdyanah paro 'vyaktat:
Der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, steht in transzendentaler Stellung tiber
allem in der materiellen Welt Geschaffenem. Sein Reichtum, das heiBt Seine
Schatze, Seine Schonheit, Seine Weisheit, Sein Wissen, Seine Entsagung und Sein
Ruhm, sind alle jagat-pavitram oder universal reinigend. Je mehr wir von Seinen
Reichtiimern sprechen, desto mehr wird das Universum gereinigt. In der materiel-
len Welt sind die Reichtiimer, die ein materieller Mensch besitzt, niemals bestiandig.
Heute mag man ein reicher Mann sein, doch morgen schon mag man sehr arm sein;
heute ist jemand sehr beriihmt, doch morgen schon kann er unbedeutend sein. Auf
materielle Weise erlangte Reichtiimer sind niemals bestandig, doch alle sechs Reich-
timer existieren immer in der Hochsten Personlichkeit Gottes, nicht nur in der
spirituellen Welt, sondern auch in der materiellen Welt.. Sri Krspas Ruhm ist
unerschiitterlich, und Sein Buch der Weisheit, die Bhagavad-gita, wird noch heute
geehrt. Alles, was sich auf die Hochste Personlichkeit Gottes bezieht, existiert ewig.

VERS 39
THERNGER: &
faftrregsafa swrie: |



Vers 40] Maharaja Prthus Unterweisungen 95

R SEULERELICE
gl qwEe fAsTaT 113211

yat-sevaydsesa-guhdsayah sva-rad
vipra-priyas tusyati kdmam isvarah

tad eva tad-dharma-parair vinitaih
sarvatmana brahma-kulam nisevyatam

yat—dessen; sevayd—durch Dienen; asesa—unbegrenzt; guhd-asayah—im Herzen
eines jeden weilend; sva-ratr—aber immer noch vollig unabhingig; vipra-privah—den
brahmanas und Vaisnavas sehr lieb; rusyati—wird zufrieden; kamam—der
Wiinsche; isvarah—die Hochste Personlichkeit Gottes; rar—dieses; eva—gewiB3; tat-
dharma-paraih—indem man den FuBspuren des Herrn nachfolgt; vinitaih—durch
Demut; sarva-atmand—in jeder Hinsicht, brahma-kulam—die Nachkommen der
brahmanas und Vaisnavas; nisevyatam—immer in ihrem Dienst beschaftigt.

UBERSETZUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes, die immer unabhingig ist und die im
Herzen eines jeden weilt, ist mit denjenigen, die den FuBspuren des Herrn
folgen und sich vorbehaltlos im Dienst der Nachkommen von brahmanas
und Vaisnavas betitigen, sehr zufrieden, denn der Herr ist den brahmanas
und Vaispavas immer sehr lieb und sie sind Ihm immer lieb.

ERLAUTERUNG

Es heiBt, daB der Herr zufriedener ist, wenn Er sieht, daB sich jemand im Dienst
Seines Geweihten betitigt. Er benotigt von niemand Dienst, denn Er ist in Sich
vollstiandig, doch liegt es in unserem Interesse, der Hochsten Personlichkeit Gottes
alle Arten von Diensten darzubringen. Diese Dienste konnen der Hochsten Person
nicht direkt, sondern durch den Dienst von brdhmanas und Vaisnavas dargebracht
werden. Srila Narottama dasa Thakura singt: chddiyd vaisnava-seva nistdara pdyeche
keba, was bedeutet, daB man nicht aus der materiellen Gewalt befreit werden kann,
wenn man nicht den Vaisnavas und brahmanas dient. Srila Visvanatha Cakravarti
Thakura sagt ebenfalls: yasya prasadad bhagavat-prasddah. Indem man die Sinne
des spirituellen Meisters erfreut, kann man die Sinne der Hochsten Personlichkeit
Gottes erfreuen. Somit wird dieses Verhalten nicht nur in den Schriften erwahnt,
sondern auch von den dcaryas befolgt. Prthu Maharaja riet seinen Biirgern, dem
beispielhaften Verhalten des Herrn Selbst zu folgen und sich daher im Dienst der
brahmanas und Vaisnavas zu betitigen.

VERS 40
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pumal labhetanativelam atmanah
prasidato 'tyanta-samam svatah svayam
yan-nitya-sambandha-nisevaya tatah
param kim atrasti mukham havir-bhujam

puman—ijemand; labheta—kann erreichen; anati-velam—unverziglich; drma-
nah—seiner Seele; prasidatah—zufrieden; aryanta—den groBten; samam—Frieden;
svatah—von selbst; svayam—personlich; yat—dessen; nitya—regelmaBig; samband-
ha—Beziehung; nisevayd—durch Dienst; tatah— danach; param—hoher; kim—was;
atra—hier; asti—es gibt, mukham—Gliick; havih—Butterfett; bhujam—diejenigen, die
trinken.

UBERSETZUNG

Durch regelmiRigen Dienst fiir die brahmanas und Vaignavas kann man
den Unrat aus seinem Herzen entfernen und so hochsten Frieden und Frei-
heit von materieller Anhaftung erlangen und zufrieden werden. In dieser
Welt gibt es keine fruchtbringende Titigkeit, die hoher steht als der Dienst
an der brahmana-Gemeinde, denn dieser Dienst kann sogar den Halbgot-
tern, fiir die die vielen emfohlenen Opfer bestimmt sind, Freude bereiten.

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita (2.65) heiBt es: prasade sarva-duhkhandam hanir asyopaja-
yate. Solange man nicht in sich selbst zufrieden ist, kann man nicht von den leidvol-
len Bedingungen des materiellen Daseins frei sein. Deshalb ist es essentiell, den
brahmanas und Vaisnavas zu dienen, um die Vollkommenheit der Selbstzufrieden-
heit zu erlangen. Srila Narottama dasa Thakura sagt daher:

tandera carana sevi bhakta-sane vasa
Jjaname janame haya, ei abhilasa

,,Geburt fir Geburt habe ich den Wunsch, den LotosfiiBen der dcaryas zu dienen
und in einer Gesellschaft von Gottgeweihten zu leben." Eine spirituelle Atmosphare
kann nur aufrechterhalten werden, wenn man in einer Gesellschaft von Gottgeweih-
ten lebt und den Anweisungen der dcdryas dient. Der spirituelle Meister ist der beste
brahmana. In der heutigen Zeit, im Zeitalter des Kali, ist es sehr schwer, der
brahmana-kula oder der brahmana-Klasse zu dienen. Die Schwierigkeit besteht laut
dem Varaha Purana darin, da3 die Damonen das Zeitalter des Kali nutzen, um in
brahmana-Familien geboren zu werden. Raksasah kalim asritya jayante brahma-
yonisu (Varaha Purdna). Mit anderen Worten, in diesem Zeitalter gibt es viele
sogenannte Kasten-brahmanas und Kasten-Gosvamis, die, indem sie die sastras und
die Unschuld der Allgemeinheit ausbeuten, behaupten, von Geburt aus brahmanas
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und Vaispavas zu sein. Man wird keinerlei Nutzen gewinnen, wenn man solchen
falschen brahmana-kulas dient. Man muBl daher bei einem echten spirituellen
Meister und seinen Gefahrten Zuflucht suchen und ihnen auch dienen, denn solch
eine Tatigkeit wird dem Neuling sehr helfen, volle Befriedigung zu erlangen. Dies ist
von Srila Visvanatha Cakravarti Thakura in seiner Erklirung des Verses vyavasd-
yatmika buddhir ekeha kuru-nandana (Bg. 2.41) sehr deutlich erklirt worden. In-
dem man tatsichlich den regulierenden Prinzipien des bhakti-yoga folgt, wie sie von
Srila Narottama disa Thakura empfohlen sind, kann man sehr schnell auf die tran-
szendex;tale Stufe der Befreiung gelangen, wie in diesem Vers erklart wird (atyanta-
samam).

Der besondere Gebrauch des Wortes anativelam (,,unverziiglich) ist sehr
bedeutsam, weil man Befreiung erlangen kann, indem man einfach brahmanas und
Vaisnavas dient. Man braucht sich keine schweren BuBen und Enthaltungen
aufzuerlegen. Das lebendige Beispiel hierfiir ist Narada Muni. In seiner vorangegan-
genen Geburt war er nur der Sohn einer Dienerin gewesen, doch bekam er die
Gelegenheit, hochgestellten brdhmanas und Vaispavas zu dienen, und wurde so im
niachsten Leben nicht nur befreit, sondern auch als der hochste spirituelle Meister
der gesamten Vaisnava-Schiilernachfolge beriithmt. Nach vedischem Brauch ist es
daher im allgemeinen empfohlen, nach der Durchfiihrung einer rituellen Zeremonie
die brahmanas zu speisen.

VERS 41

FATAAA: TG AR
AZTGd AP {SAAmIN: |
A3 N Yaam IR
asnaty anantah khalu tattva-kovidaih
sraddha-hutam yan-mukha ijya-namabhih

na vai tathd cetanayd bahis-krte
hutasane paramahamsya-paryaguh

124

asnati—iBt; anantah—die Hochste Personlichkeit Gottes; khalu—trotzdem; tatt-
va-kovidaih—Menschen im Wissen von der Absoluten Wahrheit; sraddha—Glau-
ben; hutam—Darbringung von Feueropfern; yat-mukhe—dessen Mund; ijya nama-
bhih—durch verschiedene Namen der Halbgotter; na—niemals; vai—gewil};
tathad—so viel; cetanaya—durch die Lebenskraft; bahih-krte—beraubt von; huta-
asane—im Feueropfer; paramahamsya—im Hinblick auf Gottgeweihte; paryaguh
—geht niemals fort.

UBERSETZUNG

Obwohl Ananta, die Hochste Personlichkeit Gottes, durch Feueropfer
iBt, die im Namen verschiedener Halbgotter dargebracht werden, bereitet
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es |lhm nicht so viel Freude, durch das Feuer zu essen, als die Gaben
anzunehmen, die durch die Miinder von Gelehrten, Weisen und Gottge-
weihten dargebracht werden, denn Er verlifRt niemals die Gemeinschaft von
Gottgeweihten.

ERLAUTERUNG

Den vedischen Unterweisungen zufolge wird ein Feueropfer dargebracht, um die
Hochste Personlichkeit Gottes im Namen verschiedener Halbgotter .zu speisen.
Waihrend ein Feueropfer stattfindet, spricht man das Wort svdhd in mantras wie
indraya svaha und dditydya svaha aus. Diese mantras werden gechantet, um die
Hochste Personlichkeit Gottes durch Halbgotter wie Indra und Aditya zu erfreuen,
denn die Hochste Personlichkeit Gottes sagt:

naham tisthami vaikunthe
yoginam hrdayesu va

tatra tisthami narada
yatra gayanti mad-bhaktah

,,Jch bin nicht in Vaikuntha, noch bin Ich in den Herzen der yogis. Ich bleibe
dort, wo Meine Geweihten Meine Taten lobpreisen.* Man kann also verstehen, da3
die Hochste Personlichkeit Gottes die Gemeinschaft IThrer Geweihten niemals
verlaft.

Feuer fehlt es zweifellos an Leben, doch Gottgeweihte und brahmanas sind die
lebenden Stellvertreter des Hochsten Herrn. Brahmanas und Vaisnavas zu speisen
bedeutet daher, direkt die Hochste Personlichkeit Gottes zu speisen. Man kann daher
die SchluBfolgerung ziehen, daB man den brahmanas und Vaisnavas Speisen anbie-
ten sollte, statt Feueropfer darzubringen, da dieser Vorgang wirksamer ist als
Feuer-yajnia. Das lebendige Beispiel dieses Grundsatzes gab Advaita Prabhu. Als er
fiir seinen Vater die sraddha-Zeremonie durchfiihrte, rief er zunachst nach Haridasa
Thakura und bot ihm Speisen an. Es ist Brauch, daB man nach Beendigung der
sraddha-Zeremonie einem hochgestellten brahmana Speisen anbietet. Doch Advaita
Prabhu bot die Speisen zuerst Haridasa Thakura an, der in einer mohammedani-
schen Familie geboren wurde. Darauf fragte Haridasa Thakura Advaita Prabhu,
warum Er etwas tue, was Seine Stellung in der brahmana-Gesellschaft gefahrden
konnte. Advaita Prabhu erwiderte, daB Er Millionen erstklassiger brahmanas spei-
sen wiirde, wenn Er Haridasa Thakura Speisen anbiete. Er war bereit, mit jedem ge-
lehrten brahmana iiber diesen Punkt zu sprechen und eindeutig zu beweisen, da3 Er
in gleichem MabBe gesegnet war, wenn Er einem reinen Gottgeweihten wie Haridasa
Thakura Speise anbot, als wenn Er Tausenden von gelehrten brahmanas Speisen an-
geboten hatte. Wenn man Opfer darbringt, werden dem Opferfeuer Gaben darge-
bracht, doch wenn solche Gaben Vaisnavas angeboten werden, sind sie zweifellos
wirkungsvoller.
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yad brahma nityam virajam sandtanam
sraddha-tapo-margala-mauna-samyamaih

samadhina bibhrati hartha-drstaye
yatredam ddarsa ivavabhdsate

yat—das was; brahma—die brahmanische Kultur; nityam—ewig; virajam—ohne
Verunreinigung; sandtanam—ohne Anfang; sraddha—Glauben; tapah—Enthaltung;
marigala—glickbringend; mauna—Schweigsamkeit; saniyamaih—den Geist und die
Sinne beherrschen; samddhina—mit voller Konzentration; bibhrati—erleuchtet;
ha—wie er es tat; artha—der eigentliche Sinn der Veden; drstaye—um herauszufin-
den; yatra—worin; idam—all dieses; ddarse—in einem Spiegel; iva—wie; avabhasate
—manifestiert.

UBERSETZUNG

In der brahmanischen Kultur bleibt die transzendentale Stellung eines
brahmana ewig erhalten, weil die Unterweisungen der Veden mit Glauben,
Enthaltung, SchluBfolgerungen der Schriften, voller Sinnes- und Geistesbe-
herrschung und Meditation angenommen werden. Auf diese Weise wird das
wahre Lebensziel erleuchtet, ebenso wie ein Gesicht in einem klaren
Spiegel deutlich widergespiegelt wird.

ERLAUTERUNG

Da im vorangegangenen Vers beschrieben wurde, daB die Speisung eines
brahmana wirkungsvoller ist als die Darbringung von Gaben in einem Opferfeuer,
wird in diesem Vers nun Kklar beschrieben, was das brahmanische System ist und
wer ein bradhmana ist. Im Zeitalter des Kali nutzt eine Klasse von Menschen, die
keine brahmanischen Qualifikationen besitzt, die Tatsache aus, da man durch die
Speisung eines brahmana ein wirkungsvolleres Ergebnis erzielen kann als durch die
Darbringung von Opfern und nehmen das als brahmana-bhojana bekannte Essen-
vorrecht auf der Grundlage ihrer Geburt in brdhmana-Familien fir sich in
Anspruch. Um diese Klasse von Menschen von der wirklichen brahmanas zu unter-
scheiden, gibt Maharaja Prthu eine genaue Beschreibung eines brahmana und der
brahmanischen Kultur. Man sollte nicht seine Position ausnutzen und wie ein Feuer
ohne Licht leben. Ein brahmana muf3 mit der vedischen SchluBfolgerung, die in der
Bhagavad-gita gegeben ist, voll vertraut sein. Vedais ca sarvair aham eva vedyah
(Bg. 15.15). Die vedische SchluBfolgerung — das letztliche Verstiandnis oder Vedanta-
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Verstandnis — ist Wissen um Krsna. Das ist zweifellos eine Tatsache, denn wenn
man einfach Krsna so versteht, wie Er ist, wird man ein vollkommener brahmana,
wie in der Bhagavad-gita bestitigt wird (janma karma ca me divyam evam yo vetti
tattvatah). Der brahmana, der Krsna in vollkommener Weise kennt, befindet sich
immer in einer transzendentalen Stellung. Das wird ebenfalls in der Bhagavad-gita
(14.26) bestatigt:

mam ca yo 'vyabhicarena
bhakti-yogena sevate

sa gunan samatityaitan
brahma-bhuyaya kalpate

,,Jemand, der sich vollig im hingebungsvollen Dienst betatigt und unter keinen
Umstinden zu Fall kommt, transzendiert sogleich die Erscheinungsweisen der
materiellen Natur und kommt so auf die Ebene des Brahman.*

Folglich ist ein Geweihter Sri Krsnas im Grunde ein vollkommener brdhmana.
Seine Stellung ist transzendental, denn er ist von den vier Mangeln des bedingten
Lebens befreit, namlich den Neigungen, Fehler zu begehen, getauscht zu werden, zu
betriigen und unvollkommene Sinne zu besitzen. Ein vollkommener Vaisnava oder
Krsna-bewuBter Mensch steht immer in dieser transzendentalen Stellung, weil er so
spricht, wie es Krsna und sein Stellvertreter tun. Weil Vaisnavas genau in Uberein-
stimmung mit Krsna sprechen, ist alles, was sie sagen, von diesen vier Mangeln frei.
Zum Beispiel sagt Krsna in der Bhagavad-gitd, daB jeder immer an Ihn denken soll,
daB jeder Sein Geweihter werden soll, da man Ihm Ehrerbietungen erweisen und
Ihn verehren soll und daB sich letztlich jeder Ihm ergeben soll. Diese hingebungsvol-
len Tatigkeiten sind transzendental und frei von Fehlern, Illusion, Betrug und
Unvollkommenheit. Jeder, der ein aufrichtiger Geweihter Sri Krsnas ist und diesen
Kult predigt, spricht daher nur auf der Grundlage von Krsnas Unterweisungen und
wird somit als ein virajam verstanden oder jemand, der von den Mangeln materieller
Verunreinigung frei ist. Ein echter brdhmana oder Vaisnava verlaBt sich daher ewig
auf die SchluBfolgerungen der Veden oder der vedischen Versionen, wie sie von der
Hochsten Personlichkeit Gottes Selbst prisentiert werden. Nur anhand des vedi-
schen Wissens konnen wir die tatsichliche Stellung der Absoluten Wahrheit verste-
hen, die, wie im Srimad-Bhdgavatam beschrieben wird, in drei Aspekten manife-
stiert ist, namlich als unpersonliches Brahman, als lokalisierter Paramatma und
schlieBlich als die Hochste Personlichkeit Gottes. Dieses Wissen ist seit unvordenk-
licher Zeit vollkommen, und die brahmanische Kultur oder Vaisnava-Kultur ist
ewig von diesem Prinzip abhingig. Man sollte daher die Veden mit Glauben studie-
ren, nicht nur, um personlich Wissen zu haben, sondern auch, um dieses Wissen
und diese Tatigkeiten durch wirklichen Glauben an die Worte der Hochsten Person-
lichkeit Gottes und der Veden zu verbreiten.

Das Wort marigala (,,gliickbringend*) in diesem Vers ist sehr bedeutsam. Srila
Sridhara Svami zitiert, daB3 marngala oder gliickbringend bedeutet, das zu tun, was
gut ist und das abzulehnen, was nicht gut ist. Das zu tun, was gut ist, bedeutet, alles
anzunehmen, was fir die Ausfiihrung hingebungsvollen Dienstes forderlich ist und
das abzulehnen, was nicht gut ist, bedeutet, alles abzulehnen, was fiir die Ausfih-
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rung hingebungsvollen Dienstes nicht forderlich ist. In unserer Bewegung fiir
Krsna-BewuBtsein halten wir uns an diesen Grundsatz, indem wir vier verbotene
Dinge ablehnen, namlich unzuldssige Sexualitit, Berauschung, Gliickspiel und
Fleischessen, und indem wir das tiagliche Chanten von mindestens sechzehn Runden
des Hare-Krsna-mahd-mantra und die tagliche Meditation, dreimal taglich den
Gayatri-mantra zu chanten, annehmen. Auf diese Weise kann man seine
brahmanische Kultur und spirituelle Starke intakt halten. Indem man diesen Prinzi-
pien des hingebungsvollen Dienstes streng folgt und vierundzwanzig Stunden am
Tag den mahd-mantra (Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare
Rama, Hare Rama, Rima Rama, Hare Hare) chantet, macht man im spirituellen
Leben Fortschritt und wird letztlich vollig geeignet, die Hochste Personlichkeit
Gottes von Angesicht zu Angesicht zu sehen. Weil das Endziel des Studiums oder
des Verstehens der vedischen Weisheit darin besteht, Krsna zu finden, kann jemand,
der den vedischen Prinzipien, wie sie oben beschrieben sind, folgt, alle Aspekte Sri
Krsnas, der Absoluten Wahrheit, von Anfang an sehr deutlich sehen, so wie jemand
sein Gesicht in einem blanken Spiegel deutlich sehen kann. Die SchluBfolgerung
lautet daher, daB ein brahmana kein brahmana wird, nur weil er ein Lebewesen ist
oder in einer brahmana-Familie geboren wurde; er muB alle Eigenschaften besitzen,
die in den Sdstras erwéahnt sind, und die brahmanischen Prinzipien in seinem Leben
anwenden. So wird er letztlich eine vollig Krsna-bewuBte Personlichkeit und kann
verstehen, was Krsna ist. Wie ein Gottgeweihter Krsna fortgesetzt von Angesicht zu
Angesicht in seinem Herzen sehen kann, ist in der Brahma-samhita (5.38) wie folgt
beschrieben:

premarnjana-cchurita-bhakti-vilocanena
santah sadaiva hrdayesu vilokayanti

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

Der Gottgeweihte sieht durch die Entwicklung reiner Liebe zu Krsna die Hochste
Personlichkeit Gottes, die als Syémasundara bekannt ist, stindig in seinem Herzen.
Das ist die vollkommene Stufe der brahmanischen Kultur.

VERS 43
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tesam aham pada-saroja-renum
arya vaheyadhi-kiritam ayuh

yam nityada bibhrata asu papam
nasyaty amum sarva-gund bhajanti
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tesam—von ihnen allen; aham—ich; pada—FiBe; saroja—Lotos; renum—Staub;,
aryah—achtbare Personlichkeiten; vaheya—werde tragen; adhi—bis hin zum;
kiritam—Helm; dyah—bis zum Ende des Lebens; yam—was; nityaddi—immer;
bibhratah—tragend; asu—sehr bald; pdpam—siindhafte Handlungen; nasyati—
werden aufgehoben; amum—all jene; sarva-gunah—vollig qualifiziert; bhajanti—ver-
ehren.

UBERSETZUNG

O achtbare Personlichkeiten, die ihr hier anwesend seid, ich bitte um die
Segnung von euch allen, damit ich fortgesetzt, bis an mein Lebensende, den
Staub der LotosfiiRe solcher brahmanas und Vaisnavas auf meiner Krone tra-
gen kann. Derjenige, der diesen Staub auf seinem Haupt trigt, wird sehr
bald von allen Reaktionen befreit, die auf ein siindhaftes Leben folgen, und
schlieBlich entwickelt er alle guten, wiinschenswerten Eigenschaften.

ERLAUTERUNG

Es heiBt, daB jemand, der unerschiitterlichen Glauben an die Hochste Personlich-
keit Gottes hat, was unerschiitterlichen Glauben an den Vaisnava oder den reinen
Geweihten des Hochsten Herrn bedeutet, alle guten Eigenschaften der Halbgotter
entwickelt. Yasydsti bhaktir bhagavaty akiricand/ sarvair gunais tatra samdsate
surah (SB. 5.18.12). Prahlada Maharaja sagte ebenfalls: naisdm matis tavad urukra
manghrim (SB. 7.5.32). Solange man nicht den Staub der LotosfiiBe eines reinen
Vaisnava auf seinen Kopf nimmt, kann man nicht verstehen, was die Hochste
Personlichkeit Gottes ist, und solange man die Hochste Personlichkeit Gottes nicht
kennt, bleibt unser Leben unvollkommen. Eine groBe Seele, die sich dem Hochsten
Herrn vollig ergeben hat, nachdem sie Ihn vollig verstanden hat und nachdem sie
sich viele, viele Leben hindurch Enthaltungen und BuBen auferlegt hat, ist sehr
selten. Die Krone eines Konigs ist nur eine schwere Last, wenn der Konig oder das
Staatsoberhaupt nicht tatsachlich den Staub der LotosfiiBe von brahmanas und
Vaisnavas darauf tragt. Mit anderen Worten, wenn ein freimiitiger Konig wie Prthu
Maharaja den Unterweisungen von brghmanas und Vaisnavas oder der
brahmanischen Kultur nicht folgt, ist er nur eine Last fiir den Staat, denn er kann
den Biirgern keinen wirklichen Nutzen bringen. Maharaja Prthu ist das vollkom-
mene Beispiel eines vorbildlichen Staatsoberhauptes.

VERS 44
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gunayanam Sila-dhanam krta-jriam
vrddhasrayam samvrnate 'nu sampadah
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prasidatam brahma-kulam gavam ca
jandrdanah sanucaras ca mahyam

guna-ayanam—ijemand, der alle guten Eigenschaften erworben hat;
siladhanam—jemand, dessen Reichtum gutes Betragen ist; krta-jiam—jemand, der
dankbar ist; vrddha-asrayam—jemand, der bei den Gelehrten Zuflucht gesucht hat;
samvrnate—erreicht, anu—gewil3; sampadah—alle Reichtiimer; prasidatam—sehr
zufrieden mit; brahma-kulam—die brahmana-Klasse; gavam—die Kiihe; ca—und;
Jjandrdanah—die Hochste Personlichkeit Gottes; sa—mit; anucarah—zusammen mit
Seinem Geweihten; ca—und; mahyam—mit mir.

UBERSETZUNG

Wer immer die brahmanischen Qualifikationen erwirbt, wessen einziger
Reichtum gutes Betragen ist, wer dankbar ist und bei erfahrenen Personlich-
keiten Zuflucht sucht, gewinnt allen Reichtum der Welt. Ich wiinsche mir
daher, daR die Hochste Personlichkeit Gottes und lhre Geweihten mit der
brahmana-Klasse, mit den Kiihen und mit mir zufrieden sein mégen.

ERLAUTERUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes wird mit dem Gebet namo brahmanya-devaya
go-brahmana-hitaya ca verehrt. Es ist daher klar, daB die Hochste Personlichkeit
Gottes die brahmanas und die brahmanische Kultur sowie die Kiihe achtet und
schiitzt; mit anderen Worten, wo immer es brahmanas und die brahmanische
Kultur gibt, gibt es auch Kiihe und Kuhschutz. In einer Gesellschaft oder Zivilisa-
tion, in der es keine brahmanas oder keine brahmanische Kultur gibt, werden die
Kiihe auf Kosten der menschlichen Zivilisation als gewohnliche Tiere behandelt und
geschlachtet. Die besondere Erwahnung des Wortes gavam durch Prthu Maharaja
ist bedeutsam, weil der Herr immer mit Kiihen und Seinen Geweihten zusammen
ist. Auf Bildern sieht man, daB Sri Krsna immer mit Kiihen und mit Seinen Geféhr-
ten wie den Kuhbhirtenjungen und den gopis zusammen ist. Krsna, die Hochste
Personlichkeit Gottes, kann nicht allein sein. Deshalb sagte Prthu Maharaja sanuca-
ras ca, womit er andeuten wollte, daB die Hochste Personlichkeit Gottes immer mit
Ihren Anhdangern und Geweihten zusammen ist.

Ein Gottgeweihter erwirbt alle guten Eigenschaften der Halbgotter; er ist gunad-
yanam, das Behaltnis aller guten Eigenschaften. Sein einziges Guthaben ist gutes
Betragen, und er ist dankbar. Dankbarkeit fiir die Barmherzigkeit der Hochsten
Personlichkeit Gottes ist eine der Eigenschaften von brdhmands und Vaisnavas.
Jeder sollte der Hochsten Personlichkeit Gottes dankbar sein, weil der Herr fir alle
Lebewesen sorgt und ihnen alle Notwendigkeiten bereitstellt. In den Veden (Kat. U.
2.2.13) heiBt es: eko bahiindm yo vidadhati kaman. Der Hochste Eine sorgt fiir alle
Notwendigkeiten der Lebewesen. Das Lebewesen, das der Hochsten Personlichkeit
Gottes dankbar ist, ist daher zweifellos mit guten Charaktereigenschaften ausgestat-
tet.

Das Wort vrddhasrayam ist in diesem Vers ebenfalls bedeutsam. Vrddha bezieht
sich auf jemand, der ein wenig fortgeschritten ist. Es gibt zwei Arten von alten
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Mannern: der eine ist an Jahren fortgeschritten und der andere an Wissen. Jemand,
der im Wissen fortgeschritten ist, ist tatsichlich vrddha (jidna-vrddha), man wird
kein vrddha, wenn man nur alt ist. Ein vrddhasrayam oder jemand, der bei einer
hohergestellten Personlichkeit, die im Wissen fortgeschritten ist, Zuflucht sucht,
kann alle guten Eigenschaften eines brahmana erwerben und in gutem Verhalten
ausgebildet werden. Wenn man tatsichlich gute Eigenschaften erwirbt, fiir die
Barmherzigkeit der Hochsten Personlichkeit Gottes dankbar wird und bei einem
echten spirituellen Meister Zuflucht sucht, ist man mit allem Reichtum ausgestattet.
Solch ein Mensch ist ein brahmana oder Vaisnava. Deshalb bittet Prthu Maharaja
um die Segnung und die Barmherzigkeit der Hochsten Personlichkeit Gottes zusam-
men mit Thren Gefahrten, Geweihten, Vaisnavas, bradhmanas und Kiihen.

M TN
oo gl Redefiwm: |
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maitreya uvaca
iti bruvanam nrpatim
pitr-deva-dvijatayah
tustuvur hrsta-manasah
sadhu-vadena sadhavah

maitreyah uvaca—der groBe Weise Maitreya fuhr fort zu sprechen; iti—so; bruva-
nam—wahrend er gesprochen hatte; nr-patim—der Konig; pitr—die Bewohner von
Pitr-loka; deva—die Halbgétter; dvi-jatayah—und die Zweimalgeborenen (die
brahmanas und die Vaisnavas);, tustuvuh—zufrieden; hrsta-manasah—im Geiste
iiberaus besanftigt; sddhu-vadena—indem sie Gliickwiinsche aussprachen; sadhavah
—alle anwesenden heiligen Personlichkeiten.

UBERSETZUNG

Der groRe Weise Maitreya sagte: Nachdem Konig Prthu so schon gespro-
chen hatte, begliickwiinschten ihn alle Halbgotter, die Bewohner von Pitr-
loka, die brahmanas und die heiligen Personlichkeiten, welche bei diesem
Treffen anwesend waren, und brachten ihren guten Willen zum Ausdruck.

ERLAUTERUNG

Wenn jemand bei einer Versammlung gut spricht, wird er von der Zuhorer-
schaft, die ihren guten Willen mit den Worten sddhu, sadhu zum Ausdruck bringt,
begliickwiinscht. Dies nennt man sadhu-vada. Alle heiligen Personlichkeiten, die
Pitas (die Bewohner des Pitr-loka) und die Halbgotter, die bei dem Treffen anwesend
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waren und Prthu Maharaja horten, driickten ihren guten Willen mit den Worten
sadhu, sadhu aus. Alle befiirworteten die gute Mission Prthu Maharajas und waren
so vollig zufrieden.

VERS 46
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putrena jayate lokan
iti satyavati srutih
brahma-danda-hatah papo
yad veno 'tyatarat tamah

putrena—durch den Sohn; jayate—man wird siegreich; /okan—alle himmlischen
Planeten; iti—so; satya-vati—wird wahr; srutih—die Veden; brahma-danda—durch
den Fluch von brahmanas; hatah—getotet; papah—der liberaus Siindhafte; yar—wie;
venah—der Vater Maharaja Prthus; ati—groB; atarat—wurde befreit; tamah—aus
der Dunkelheit hollischen Lebens.

UBERSETZUNG

Sie alle verkiindeten, daR die vedische SchluRfolgerung, dal man die
himmlischen Planeten durch die Handlung eines putra oder Sohnes erobern
konne, jetzt erfiillt sei, da der liberaus siindhafte Vena, der durch den Fluch
der brahmanas getitet worden war, jetzt von seinem Sohn Maharaja Prthu
aus dem finstersten Bereich héllischen Lebens befreit war.

ERLAUTERUNG

Der vedischen Version zufolge gibt es einen hoéllischen Planeten, den man Put
nennt, und jemand, der einen anderen von dort befreit, wird als putra bezeichnet.
Der Zweck einer Ehe besteht daher darin, einen putra oder Sohn zu haben, der
imstande ist, seinen Vater zu befreien, selbst wenn der Vater in den hollischen
Zustand von Put gefallen ist. Maharaja Prthus Vater Vena war der siindhafteste
Mensch und wurde daher von den brahmanas zum Tode verflucht. Jetzt waren alle
groBen heiligen Personlichkeiten, Weisen und brahmanas, die bei dem Treffen
anwesend waren, nachdem sie von Maharaja Prthu iiber seine groBe Mission im
Leben gehort hatten, davon tiberzeugt, daB die Aussage der Veden zweifellos zutraf.
Der Zweck, eine Frau in einer religiosen Hochzeit anzunehmen, wie es in den Veden
sanktioniert ist, besteht darin, einen putra oder Sohn zu haben, der qualifiziert ist,
seinen Vater aus dem dunkelsten Bereich hollischen Lebens zu befreien. Eine Ehe ist
nicht fir Sinnenbefriedigung bestimmt, sondern dafiir, einen Sohn zu bekommen,
der in jeder Hinsicht qualifiziert ist, seinen Vater zu befreien. Wenn aber ein Sohn
dazu erzogen wird, ein unqualifizierter Damon zu werden, wie kann er seinen Vater
aus hollischem Leben befreien? Es ist daher die Pflicht eines Vaters, ein Vaisnava zu
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werden und seine Kinder zu erziehen, ebenfalls Vaisnavas zu werden; wenn dann
der Vater durch Zufall in seiner nachsten Geburt in ein hollisches Leben fallt, kann
solch ein Sohn ihn befreien, so wie Maharaja Prthu seinen Vater befreite.

VERS 47
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hiranyakasipus capi
bhagavan-nindaya tamah

viviksur atyagat siunoh
prahladasyanubhavatah

hiranyakasipuh—der Vater Prahlada Maharajas; ca—auch; api—wieder; bhaga-
vat—der Hochsten Personlichkeit Gottes; nindaya—durch Lastern; tamah—in den
dunkelsten Bereich hollischen Lebens; viviksuh—trat ein; atyagat—wurde befreit;
sunoh—von seinem Sohn; prahladasya—von Prahlada Maharaja; anubhavatah
—durch den EinfluB von.

UBERSETZUNG

In dhnlicher Weise trat Hiranyakasipu, der durch seine siindhaften Hand-
lungen fortgesetzt die hochste Stellung der Hochsten Personlichkeit Gottes
verachtete, in den finstersten Bereich hollischen Lebens ein; doch durch die
Gnade seines grofRen Sohnes Prahlada Maharaja wurde auch er befreit und
kehrte nach Hause, zu Gott, zuriick.

ERLAUTERUNG

Als Nrsimhadeva Prahlada Maharaja wegen dessen groBer Hingabe und
Duldsamkeit eine Segnung anbot, weigerte dieser sich, irgendeine Segnung vom
Herrn anzunehmen, da er dachte, da diese Annahme einem aufrichtigen Gottge-
weihten nicht gezieme. Hingebungsvollen Dienst fiir die Hochste Personlichkeit
Gottes in der Erwartung auszufiihren, ein gutes Ergebnis zu bekommen, wird von
Prahlada Maharaja als Geschaft verachtet. Weil Prahlada Maharaja ein Vaisnava
war, bat er nicht um eine Segnung fiir sich selbst, sondern zeigte groBe Zuneigung
zu seinem Vater. Obwohl sein Vater ihn gequalt hatte und ihn getotet hatte, ware er
nicht von der Hochsten Personlichkeit Gottes getotet worden, bat Prahlada Maha-
raja den Herrn, ihm zu vergeben. Diese Gunst wurde vom Herrn sogleich gewahrt,
und so wurde Hiranyakasipu aus dem finsteren Bereich hollischen Lebens befreit
und kehrte durch die Gnade seines Sohnes nach Hause, zu Gott, zuriick. Prahlada
Maharaja ist das beste Beispiel eines Vaisnava, der mit siindhaften Menschen, die in
einem hollischen Leben in der materiellen Welt leiden, immer Mitleid hat. Krsna ist
daher als para-duhkha-duhkhi krpambudhih bekannt oder jemand, der mit dem
Leiden anderer Mitleid hat und der ein Meer der Barmherzigkeit ist. Wie Prahlada
Maharaja, so kommen alle reinen Geweihten des Herrn in die materielle Welt, um
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voller Mitleid die Siindhaften zu befreien. Sie nehmen alle moglichen Beschwernisse
auf sich und erleiden sie mit Geduld, weil dies eine weitere Qualifikation eines Vais-
nava ist, der versucht alle siindhaften Menschen aus den hollischen Bedingungen des
materiellen Daseins zu erretten. Vaisnavas wird daher das folgende Gebet darge-
bracht:

vancha-kalpatarubhyas ca
krpa-sindhubhya eva ca

patitanam pavanebhyo
vaisnavebhyo namo namah

Das Hauptanliegen eines Vaisnava ist es, die gefallenen Seelen zu retten.

VERS 48
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vira-varya pitah prthvyah
samadh sanjiva sasvatih
yasyedrsy acyute bhaktih
sarva-lokaika-bhartari

vira-varya—der beste der Krieger; pitah—der Vater; prthvyah—der Erde;
samah—gleich an Jahren; sarjiva—lebe; sdsvatih—fir immer; yasya—dessen;
idrsi—wie dieses; acyute—an den Hochsten; bhaktih—Hingabe; sarva—alle;
loka—Planeten; eka—einer; bhartari—Erhalter.

UBERSETZUNG

Alle heiligen brahmanas sprachen Prthu Maharaja wie folgt an: O bester
der Krieger, o Vater dieses Planeten, mogest du mit einem langen Leben
gesegnet sein, denn du besitzt grofe Hingabe an die unfehlbare Hochste
Personlichkeit Gottes, die der Meister des ganzen Universums ist.

ERLAUTERUNG

Prthu Maharaja wurde von den heiligen Personlichkeiten, die bei dem Treffen
anwesend waren, wegen seines unerschiitterlichen Glaubens und seiner Hingabe an
die Hochste Personlichkeit Gottes gesegnet, ein langes Leben zu haben. Obwohl
unsere Lebensdauer nach Jahren begrenzt ist, iiberwindet man die fiir sein Leben
vorgeschriebene Dauer, wenn man ein Gottgeweihter wird; ja manche yogis sterben
nach ihrem Willen, und nicht nach den Gesetzen der materiellen Natur. Ein anderes
Merkmal eines Gottgeweihten ist, daB er fiir immer lebt, weil er unerschiitterliche
Hingabe an den Herrn besitzt. Es heil3t: kirtir yasya sa jivati. ,,Insbesondere jemand,
der als ein Geweihter des Herrn angesehen ist, lebt unzweifelhaft fiir immer.* Als
Sri Caitanya Mahaprabhu mit Ramananda Raya sprach, fragte Caitanya Maha-
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prabhu: ,,Was ist der groBte Ruhm?* Ramananda Raya antwortete, daB jemand,
der als ein groBer Gottgeweihter beriihmt ist, den groBten Ruhm hat, denn ein
Gottgeweihter lebt nicht nur fiir immer auf den Vaikuntha-Planeten, sondern sein
Ruhm bleibt auch fiir immer in der materiellen Welt bestehen.

VERS 49
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aho vayam hy adya pavitra-kirte
tvayaiva ndthena mukunda-ndathah

ya uttamaslokatamasya visnor
brahmanya-devasya katham vyanakti

aho—o Tugend; vayam—wir; hi—gewiB; adya—heute; pavitra-kirte—o hochste
Reinheit; tvayd—von dir; eva—gewiB3; nathena—von dem Herrn; mukunda—der
Hochsten Personlichkeit Gottes; ndthah—dem Hochsten untergeordnet; ye—jemand,
der; uttama-sloka-tamasya—der Hochsten Personlichkeit Gottes, die durch die
schonsten Verse gepriesen wird; visnoh—Sri Visnus; brahmanya-devasya—des
verehrenswerten Herrn der brahmanas; katham—W orte; vyanakti—ausgedriickt.

UBERSETZUNG

Die Versammlung fuhr fort: Lieber Konig Prthu, dein Ruhm ist der reinste
von allen, denn du predigst die Herrlichkeit des Glorreichsten, der
Hochsten Personlichkeit Gottes, des Herrn der brahmanas. Da wir dank
unseres groBen Gliicks dich als unseren Meister haben, denken wir, daB wir
unmittelbar unter der Obhut des Herrn leben.

ERLAUTERUNG

Die Biirger erklirten, daB sie dadurch, daB sie unter dem Schutz Maharaja
Prthus lebten, unmittelbar unter dem Schutz der Hochsten Personlichkeit Gottes
standen. Dieses Verstandnis fiihrt zu gesellschaftlicher Bestandigkeit in der materiel-
len Welt. Da es in den Veden heit, daB die Hochste Personlichkeit Gottes der
Erhalter und Fihrer aller Lebewesen ist, muB der Konig oder das Staatsoberhaupt
ein Stellvertreter der Hochsten Person sein. Dann kann der Regierungsfiihrer die
gleiche Ehre wie der Herr fiir sich in Anspruch nehmen. Wie ein Konig oder Fiihrer
der Gesellschaft der Stellvertreter der Hochsten Personlichkeit Gottes werden kann,
ist in diesem Vers ebenfalls angedeutet, denn es heift, daB Prthu Maharaja der
geeignete Stellvertreter des Herrn war, weil er die hochste Stellung und die Herrlich-
keit der Hochsten Personlichkeit Gottes Visnu predigte. Unter der Herrschaft oder
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Regierung eines solchen Konigs oder Fiihrers zu bleiben, ist der vollkommene
Zustand fiir die menschliche Gesellschaft. Die groBte Verantwortung solch eines
Konigs oder Fiihrers besteht darin, die brahmanische Kultur und die Kiihe in seinem
Staat zu beschiitzen.

VERS 50
PR AW AT |
TGN qeat Spfa: Feavsrang 1k oll

natyadbhutam idam natha
tavdjivyanusasanam

prajanurago mahatam
prakrtih karunatmanam

na—nicht; ati—sehr groB; adbhutam—wunderbar; idam—dieses; natha—Herr;
tava—deine; gjivva—Einkommensquelle; anusasanam—die Biirger regierend; praja
—Biirger; anuragah— Zuneigung; mahatam—des groBen; prakrtih—Natur; karuna—
barmbherzig; atmanam—der Lebewesen.

UBERSETZUNG

Lieber Herr, es ist deine titigkeitsgemiRe Pflicht, die Biirger zu regieren.
Dasist keine sehr groRartige Tat fiir eine Personlichkeit wie dich, der du mit
so viel Liebe auf die Interessen der Biirger achtest, weil du voller Barmher-
zigkeit bist. Das ist die GroRBe deines Charakters.

ERLAUTERUNG

Ein Konig hat die Pflicht, seine Biirger zu beschiitzen und fiir seinen Lebensun-
terhalt von ihnen Steuern einzuziehen. Da die vedische Gesellschaft in vier Klassen
von Menschen unterteilt ist — brdhmanas, ksatriyas, vaisyas und sudras — wird in
den Schriften auch erwahnt, wie diese fiir ihren Lebensunterhalt sorgen sollen. Die
brahmanas sollen davon leben, daB3 sie Wissen verbreiten und sollen daher von ihren
Schiilern Beitrige annehmen, wohingegen ein Konig die Biirger beschiitzen soll,
damit sie sich zur hochsten Lebensstufe entwickeln konnen; dann kann er von ihnen
Steuern einziehen. Geschaftsleute oder Kaufleute erzeugen die Nahrungsmittel fiir
die ganze Gesellschaft und konnen daher ein wenig Gewinn daraus ziehen, wahrend
die sudras, die weder als brahmanas noch als ksatriyas, noch als vaisyas arbeiten
konnen, den hoheren Klassen der Gesellschaft dienen sollen und von ihnen dann mit
den zum Leben notwendigen Dingen versorgt werden.

Das Merkmal eines qualifizierten Konigs oder politischen Fiihrers wird hier
erwahnt: Er muB3 sehr barmherzig und mitleidig mit den Menschen sein und auf ihr
hochstes Interesse achten, das darin besteht, daB sie hochgestelite Geweihte der
Hochsten Personlichkeit Gottes werden. GroBe Seelen haben die natiirliche Nei-
gung, anderen Gutes zu tun, und besonders ein Vaisnava ist die mitleidigste und
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barmherzigste Personlichkeit in der Gesellschaft. Deshalb sollten wir einem
Vaisnava-Fiihrer unsere Achtung wie folgt darbringen:

vanicha-kalpatarubhyas ca
krpa-sindhubhya eva ca

patitanam pdavanebhyo
vaisnavebhyo namo namah

Nur ein Vaisnava-Fiihrer kann alle Wiinsche der Menschen erfiillen (vdricha-
kalpataru) und er ist mitleidig, weil er der menschlichen Gesellschaft den groBten
Nutzen bringt. Er ist patita-pavana, der Erretter aller gefallenen Seelen, denn wenn
der Konig oder das Regierungsoberhaupt den FuBspuren der brahmanas und
Vaisnavas folgt, die natiirlicherweise Fiihrer in der Missionsarbeit sind, werden die
vaisyas ebenfalls den FuBspuren der Vaisnavas und brahmanas folgen, und die
sudras werden ihnen dienen. So wird die ganze Gesellschaft eine vollkommene
menschliche Einrichtung fiir den gemeinsamen Fortschritt in Richtung hochste
Vollkommenbheit des Lebens.

VERS 51
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adya nas tamasah pdras
tvayopasaditah prabho

bhramyatam nasta-drstinam
karmabhir daiva-samjnitaih

adya—heute; nah—von uns; tamasah—der Dunkelheit des materiellen Daseins;
parah—die andere Seite; tvayd—von dir; updsaditah—vergroBert; prabho—o Herr;
bhramyatam—die wandern; nasta-drstinam—die ihr Lebensziel verloren haben;
karmabhih—aufgrund vergangener Taten; daiva-samjnitaih—von hoherer Autoritat
arrangiert.

UBERSETZUNG

Die Biirger fuhren fort: Heute hast du unsere Augen gedffnet und offen-
bart, wie man auf die andere Seite des Ozeans der Dunkelheit gelangt.
Durch unsere vergangenen Taten und durch die Fiigung hoherer Autoritit
sind wir in ein Netzwerk fruchtbringender Titigkeiten verstrickt und haben
die Sicht fiir die Bestimmung des Lebens verloren, und so sind wir im Uni-
versum umhergewandert.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers sind die Worter karmabhir daiva-samjnitaih sehr bedeutsam.
Aufgrund der Eigenschaft unserer Handlungen kommen wir in die Gemeinschaft
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der Erscheinungsweisen der materiellen Natur, und durch hohere Fiigung wird uns
die Moglichkeit gegeben, die fruchtbringenden Ergebnisse solcher Tatigkeiten in
verschiedenen Arten von Korpern zu genieBen. Auf diese Weise wandern alle
Lebewesen, die die Sicht fiir ihre Lebensziele verloren haben, in verschiedenen
Lebensformen durch das Universum und werden manchmal in einer niederen
Lebensform und manchmal auf hoheren Planetensystemen geboren; auf diese Weise
wandern wir alle seit unvordenklicher Zeit durch das Universum. Es ist der Gnade
des spirituellen Meisters und der Hochsten Personlichkeit Gottes zu verdanken,
wenn wir den Schliissel zum hingebungsvollen Leben bekommen; dann beginnt
unser fortschreitender Erfolg im Leben. Hier wird dies von den Biirgern Konig
Prthus eingestanden; in vollem BewuBtsein geben sie zu, daB sie durch die Taten
Maharaja Prthus gesegnet waren.

VERS 52
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namo vivrddha-sattvaya
purusaya mahiyase

yo brahma ksatram avisya
bibhartidam sva-tejasa

namah—alle Ehrerbietungen; vivrddha—hoch erhoben; sartvdya—dem Dasein;
purusdya—der Person; mahiyase—die so gepriesen wird; yah—die; brahma—brah-
manische Kultur; ksarram—verwaltungsgemaBe Pflicht; dvisya—betretend; bibhar-
ti—erhaltend; idam—dieses; sva-rejasa—durch seine eigene Kraft.

UBERSETZUNG

Lieber Herr, du bist in deiner reinen existentiellen Stellung der Tugend
verankert, und daher bist du der vollkommene Stellvertreter des Hochsten
Herrn. Du wirst durch deine eigene Tapferkeit gepriesen, und so erhiltst du
die gesamte Welt, indem du die brahmanische Kultur einfiihrst und jeden
durch deine Pflicht als ksatriya beschiitzt.

ERLAUTERUNG

Ohne die Verbreitung der brahmanischen Kultur und ohne den richtigen Schutz
seitens der Regierung kann kein gesellschaftlicher Standard richtig aufrechterhalten
werden. Das wird in diesem Vers von den Biirgern Maharaja Prthus zugegeben, der
seine wunderbare Regierung aufrechterhalten konnte, weil er in reiner Tugend
verankert war. Das Wort vivrddha-sattvdya ist bedeutsam. In der materiellen Welt
gibt es drei Eigenschaften, naimlich Tugend, Leidenschaft und Unwissenheit. Man
muB durch hingebungsvollen Dienst von der Stufe der Unwissenheit zur Stufe der
Tugend aufsteigen. Es gibt kein anderes Mittel, sich von der tiefsten Lebensstufe zur
hochsten Stufe zu erheben, als die Ausfiihrung hingebungsvollen Dienstes. Wie in
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vorangegangenen Kapiteln des Srimad-Bhdgavatam erklart wurde, kann man sich
von der niedrigsten Stellung zur héchsten einfach dadurch erheben, daB man mit
Gottgeweihten Gemeinschaft pflegt und von ihren Lippen regelmaBig das Srimad-
Bhagavatam hort.

srnvatam sva-kathah krsnah
punya-sravana-kirtanah

hrdy antah-stho hy abhadrani
vidhunoti suhrt satam

,,Wenn man sich im hingebungsvollen Dienst auf den ersten Stufen des Horens
und Chantens betitigt, hilft der Herr, der im Herzen eines jeden weilt, dem Gottge-
weihten, das Herz zu reinigen.” (SB. 1.2.17) Bei dem allmahlichen Reinigungsvor-
gang wird man von dem EinfluB der Leidenschaft und Unwissenheit befreit und auf
der Ebene der Tugend verankert. Das Ergebnis der Gemeinschaft mit den Eigen-
schaften der Leidenschaft und Unwissenheit ist, da3 man lustvoll und gierig wird.
Wenn man aber auf die Stufe der Tugend erhoben wird, ist man in jedem Lebenszu-
stand zufrieden und frei von Lust und Gier. Diese Mentalitat deutet darauf hin, dal3
man auf der Ebene der Tugend verankert ist. Man muB} diese Tugend transzendieren
und sich zur reinen Tugend erheben, die man vivrddha-sattva oder die fortgeschrit-
tene Stufe der Tugend nennt. Auf der fortgeschrittenen Stufe der Tugend kann man
Krsna-bewufit werden. Deshalb wird Maharaja Prthu hier als vivrddha-sattva
angesprochen oder jemand, der sich in der transzendentalen Stellung befindet. Aber
obwohl sich Maharaja Prthu in der transzendentalen Stellung eines reinen Gottge-
weihten befand, kam er auf die Stufe eines brahmana und ksatriya herab, um der
menschlichen Gesellschaft zu niitzen und so die ganze Welt durch seine personliche
Kraft zu beschiitzen. Obwohl er ein Konig, ein ksatriya war, war er auch ein
brahmana, weil er ein Vaisnava war. Als brahmana konnte er den Biirgern die
richtigen Unterweisungen geben, und als ksatriya konnte er sie in rechter Weise
beschiitzen. So wurden die Blirger Maharaja Prthus von dem vollkommenen Konig
in jeder Hinsicht beschiitzt.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 2 1. Kapitel im Vierten Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,Mahdrdja Prthus Unterweisungen'".



22. Kapitel

Prthu Maharajas Begegnung mit den vier Kumaras

VERS 1
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maitreya uvaca
Jjanesu pragrnatsv evam
prthum prthula-vikramam
tatropajagmur munayas
catvarah surya-varcasah

maitreyah uvaca—der groBe Weise Maitreya fuhr fort zu sprechen; janesu—die
Biirger; pragrnatsu—wahrend sie beteten um; evam—so; prthum—zu Prthu Maha-
raja; prthula—iberaus; vikramam—machtig; ratra—dort; upajagmuh—kamen an;
munayah—die Kumaras; catvarah—vier; siirva—wie die Sonne; varcasah—hell.

UBERSETZUNG

Der groRe Weise Maitreya sprach: Wihrend die Biirger so zu dem
iiberaus michtigen Konig Prthu beteten, kamen die vier Kumaras, die so
hell waren wie die Sonne.

VERS 2
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tams tu siddhesvaran rdja
vyomno 'vatarato 'rcisa

lokan apapan kurvanan
sdnugo ‘casta laksitan

tan—sie; tu—aber; siddha-isvaran—Meister aller mystischen Macht; raja—der
Konig; vyomnah—vom Himmel; avataratah—wahrend sie herabstiegen; arcisa
—durch ihre leuchtende Ausstrahlung; /okdn—alle Planeten; apdpan—siindlos;
kurvanan—so tuend; sa-anugah—mit seinen Gefahrten; acasta—erkannte; laksitan
—als er sie sah.

113
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UBERSETZUNG

Als der Konig die leuchtende Ausstrahlung der vier Kumaras, der Meister
aller mystischen Krifte, sah, konnten er und seine Gefihrten sie erkennen,
als sie vom Himmel herabstiegen.

ERLAUTERUNG

Die vier Kumaras werden hier als siddhesvaran beschrieben, was bedeutet
,,Meister aller mystischen Krifte". Jemand, der Vollkommenheit im yoga erlangt
hat, wird damit auch der Meister von acht mystischen Vollkommenheiten — kleiner
zu werden als das Kleinste, leichter zu werden als das Leichteste, groer zu werden
als das GroBte, alles zu bekommen, was man sich wiinscht, alles zu beherrschen und
so fort. Die vier Kumaras hatten als siddhesvaras alle Vollkommenheiten des yoga
erreicht und konnten daher ohne Maschinen durch das Weltall reisen. Wahrend sie
von anderen Planeten zu Maharaja Prthu kamen, kamen sie nicht mit einem
Flugzeug, sondern personlich. Mit anderen Worten, diese vier Kimaras waren
ebenfalls Raumfahrer, die ohne Maschinen durch das All reisen konntén. Die
Bewohner des als Siddha-loka bekannten Planeten konnen ebenfalls ohne ein
Fahrzeug von Planet zu Planet durch das Weltall reisen. Die besondere Macht der
Kumaras bestand jedoch, wie hier erwahnt ist, darin, daB jeder Ort, an den sie
kamen, siindlos wurde. Wiahrend der Regierungszeit Maharaja Prthus war alles auf
der Erdoberflache siindlos, und daher beschlossen die Kumaras, den Konig zu besu-
chen. Gewohnlich kommen sie nicht auf einen Planeten, der siindhaft ist.

VERS 3
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tad-darsanodgatan pranan
pratyaditsur ivotthitah

sa-sadasyanugo vainya
indriyeso gunan iva

tat—ihn; darsana—sehend; udgatan—sehr begierig; pranan—Leben; pratyaditsuh
—friedlich gehend; iva—wie; utthitah—stand auf; sa—mit; sadasya—Gefahrten oder
Anhangern; anugah—Beamten; vainyah—Konig Prthu; indriya-isah—ein Lebewe-
sen; gundn iva—wie es von den Erscheinungsweisen der materiellen Natur beein-
fluBt wird.

UBERSETZUNG

Als Prthu Mahiraja die vier Kumaras sah, war er sehr begierig, sie zu emp-
fangen. Deshalb stand der Konig mit all seinen Beamten sehr eilig auf,
ebenso begierig wie eine bedingte Seele, deren Sinne augenblicklich von
den Erscheinungsweisen der materiellen Natur angezogen sind.
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ERLAUTERUNG
In der Bhagavad-gita (3.27) heiBt es:

prakrteh kriyamanani
gunaih karmani sarvasah

ahankara-vimudhatma
kartaham iti manyate

Jede bedingte Seele wird durch eine bestimmte Mischung der Erscheinungs-
weisen der materiellen Natur beeinfluBt. Folglich fiihlt sich die bedingte Seele zu
bestimmten Arten von Tatigkeiten hingezogen, die sie gezwungen ist, auszufiihren,
weil sie vollig unter dem EinfluB der materiellen Natur steht. Hier wird Prthu
Maharaja mit solch einer bedingten Seele verglichen, aber nicht weil er eine bedingte
Seele war, sondern weil er so begierig war, die Kumaras zu empfangen, daB es
schien, als wiirde er ohne sie sein Leben verlieren. Die bedingte Seele fiihlt sich zu
den Gegenstanden der Sinnenbefriedigung hingezogen. Ihre Augen sind dazu
angezogen, schone Dinge zu sehen; ihre Ohren sind dazu angezogen, schone Musik
zu horen; ihre Nase ist dazu angezogen, den Duft einer schonen Blume zu genieBen;
ihre Zunge ist dazu angezogen, schone Speisen zu schmecken. In dhnlicher Weise
sind alle ihre anderen Sinne — ihre Hénde, ihre Beine, ihr Magen, ihre Genitalien,
ihr Geist und so fort — der Anziehung der Objekte des Genusses so unterworfen,
daB sie sich nicht zuriickhalten kann. Prthu Maharaja konnte sich in dhnlicher
Weise nicht zuriickhalten, die vier Kumaras zu empfangen, die Kraft ihres spirituel-
len Fortschritts hell leuchteten, und so empfing nicht nur er selbst, sondern auch
seine Beamten und Gefahrten die vier Kumaras. Es heiB3t: ,,Gleich und gleich gesellt
sich gern." In dieser Welt fiihlt sich jeder zu einer Person gleicher Wesensart hinge-
zogen. Ein Trunkenbold fiihlt sich zu Menschen hingezogen, die ebenfalls Trinker
sind. In dhnlicher Weise fiihlt sich eine heilige Personlichkeit von anderen heiligen
Personlichkeiten angezogen. Prthu Maharaja befand sich auf der hochsten Stufe
spirituellen Fortschritts, und daher fiihlte er sich zu den Kumaras hingezogen, die
gleichen Wesens waren. Es heiBt daher, daB man jemand an seinem Umgang erken-
nen kann.

VERS 4
MEafaa: o PREHaE |
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gauravad yantritah sabhyah
prasrayanata-kandharah

vidhivat pujayam cakre
grhitadhyarhandsanan

gauravar—Herrlichkeit; yantritah—vollstandig; sabhyah—iiberaus zivilisiert;
prasraya—durch Demut; adnata-kandharah—seine Schulter hinabneigend; vidhi-
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vatr—gemall den Unterweisungen der sastra; pujayam—durch Verehren; cakre
—fiihrte aus; grhita—annehmend; adhi—einschlieBlich; arhana—Zubehor zum
Empfang; dsanan—Sitzplatze.

UBERSETZUNG

Als die groRen Weisen ihren Empfang entgegennahmen, der nach den
Unterweisungen der §astras vorbereitet worden war, und schlieRlich die von
dem Konig angebotenen Sitzplitze einnahmen, verneigte sich der Konig,
der von der Herrlichkeit der Weisen beeindruckt war, sogleich vor ihnen.
So verehrte er die vier Kumaras.

ERLAUTERUNG

Die vier Kumaras sind spirituelle Meister in der parampara einer Vaisnava-
sampradaya. Von den vier sampraddyas, namlich der Brahma-sampradaya, der Sri-
sampradaya, der Kumara-sampradaya und der Rudra-sampradaya, stammt die
Nachfolge von spirituellen Meistern und Schiilern, die als Kumara-sampradaya
bekannt ist, von den vier Kumaras ab. Prthu Maharaja brachte daher den sampra-
ddya dcdryas groBe Achtung entgegen. Srila Visvanatha Cakravarti Thakura sagte:
saksad-dharitvena samasta-sastraih. Ein spiritueller Meister oder der parampara-
dcarya sollte genauso wie die Hochste Personlichkeit Gottes geachtet werden. Das
Wort vidhivat ist in diesem Vers bedeutsam. Es besagt, da} Prthu Maharaja eben-
falls streng den Unterweisungen der sastra folgte, die vorschreiben, wie man einen
spirituellen Meister oder dcdrya der transzendentalen Schiilernachfolge empfangen
soll. Wenn immer man einen dcdrya sieht, sollte man sich vor ihm sogleich vernei-
gen. Prthu Maharaja tat dies in gebiihrender Weise, und daher werden hier die
Worter prasrayanata-kandharah benutzt. Aus Demut verneigte er sich vor den
Kumaras.

VERS 5
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tat-pada-sauca-salilair
marjitalaka-bandhanah

tatra silavatam vrttam
dcaran manayann iva

tat-pada—ihre LotosfiiBe; sauca—wusch; salilaih—Wasser; madrjita—sprengte;
alaka—Haar; bandhanah—Biindel; ratra—dort; Ssilavatam—von den achtbaren
Herren; vritam—Verhalten; dcaran—sich betragend; madnayan—praktizierend;
iva—wie.
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UBERSETZUNG

Danach nahm der Konig das Wasser, mit dem er die Lotosfiile der
Kumaras gewaschen hatte, und sprengte es sich auf sein Haar. Durch diese
achtungsvollen Handlungen zeigte der Konig als beispielhafte Personlich-
keit, wie man eine spirituell fortgeschrittene Personlichkeit empfingt.

ERLAUTERUNG

Sri Caitanya Mahaprabhu hat gesagt: dpani dcari prabhu jivere sikhdya. Es ist
sehr wohl bekannt, daB alles, was Sri Caitanya Mahaprabhu in Seinem Leben als
dcarya lehrte, Er auch Selbst praktizierte. Als Er als Gottgeweihter predigte, war Er
niemals bereit, Sich als Inkarnation bezeichnen zu lassen, obwohl Er von mehreren
groB3en Personlichkeiten als eine Inkarnation Krsnas entdeckt wurde. Obwohl man
also eine Inkarnation Krsnas oder von Krsna besonders ermachtigt sein mag, sollte
man sich nicht offentlich als Inkarnation anpreisen. Die Menschen werden die
tatsachliche Wahrheit im Laufe der Zeit von selbst erkennen. Prthu Maharaja war
ein vorbildlicher Vaisnava-Konig, und daher lehrte er andere durch sein personli-
ches Verhalten, wie man heilige Personlichkeiten wie die Kumaras empfangt und
achtet. Wenn eine heilige Personlichkeit zu Besuch kommt, ist es vedische Sitte,
zundchst ihre FiiBe mit Wasser zu waschen und dann dieses Wasser auf den eigenen
Kopf und auf die Kopfe der Familienangehorigen zu sprengen. Prthu Maharaja tat
dies, denn er war ein beispielhafter Lehrer der allgemeinen Bevolkerung.

VERS 6
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hatakasana asinan
sva-dhisnyesv iva pavakdn
sraddhd-samyama-samyuktah
pritah praha bhavagrajan

hataka-asane—auf dem aus Gold gemachten Thron; dsindn—als sie saBBen; sva-
dhisnyesu—auf dem Altar; iva—wie; pavakan—Feuer; sraddha—Achtung; sanyama
—Zuriickhaltung; samyuktah—geschmiickt mit; pritah—erfreut; praha—sagte;
bhava—Siva; agra-jan—die alteren Briider.

UBERSETZUNG

Die vier groBen Weisen waren ilter als Siva, und als sie auf dem golde-
nen Thron saRBen, erschienen sie wie das lodernde Feuer auf einem Altar.
Maharaja Prthu begann aus seiner groen Sanftheit und Achtung fiir sie mit
grofer Zuriickhaltung wie folgt zu sprechen.
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ERLAUTERUNG

Die Kumiras werden hier als die ilteren Briider Sivas beschrieben. Als die
Kumaras aus dem Korper Brahmas geboren wurden, bat Brahma sie, zu heiraten
und die Bevolkerung zu vermehren. Am Anfang der Schopfung gab es einen groBen
Mangel an Bevoélkerung, und daher schuf Brahma einen Sohn nach dem anderen
und befahl ihnen, die Bevolkerung zu vermehren. Als aber die Kumaras darum
gebeten wurden, weigerten sie sich. Sie wollten ihr ganzes Leben lang brahmacaris
bleiben und sich voll im hingebungsvollen Dienst des Herrn beschiftigen. Die
Kumaras werden naisthika-brahmacaris genannt, was bedeutet, daB3 sie die Absicht
hatten, nie zu heiraten. Aufgrund ihrer Weigerung wurde Brahma so zornig, daB3
seine Augen sich roteten. Zwischen seinen Augen erschien darauf Siva oder Rudra.
Der Zustand des Zornes wird daher rudra genannt. Siva hat auch eine sampraddya,
die als Rudra-sampradaya bekannt ist und ihre Mitglieder sind ebenfalls als Vaisna-
vas bekannt.

VERS 7
eI
I IEid ¥ wE wwEwA: |
@ §t 534 aridatat = AR 1o

prthur uvdaca
aho dcaritam kim me
mangalam mangalayanah
yasya vo darsanam hy dasid
durdarsanam ca yogibhih

prthuh uvaca—Konig Prthu sprach; aho—o Herr; dcaritam—Praxis; kim—was;
me—von mir; marigalam—Glick; margala-ayanah—o personifiziertes Gliick; yasya
—durch was; vah—deine; darsanam—Gegenwart; hi—gewil; asit—wurde moglich;
durdarsanam—mit groBer Schwierigkeit sichtbar; cd—auch; yogibhih—grofen
mystischen yogis.

UBERSETZUNG

Konig Prthu sprach: Meine lieben groBen Weisen, Gliickin Person, es ist
selbst filr mystische yogis schwierig, euch zu sehen. In der Tat, ihr seid nur
sehr selten zu sehen. Ich weif nicht, was fiir fromme Werke ich ausgefiihrt
habe, daB ihr mir die Gnade gewihrt, ohne Schwierigkeit vor mir zu
erscheinen.

ERLAUTERUNG

Wenn jemandem in seinem fortschreitenden spirituellen Leben etwas
Ungewohnliches widerfahrt, sollte man verstehen, da3 der Grund ajrdta-sukrti ist,
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das hei3t fromme Tatigkeiten, von denen man nichts wei3. Die Hochste Personlich-
keit Gottes oder Ihren reinen Geweihten personlich zu sehen, ist kein gewohnliches
Ereignis. Wenn diese Dinge geschehen, sollte man verstehen, daB sie durch friihere
fromme Werke verursacht werden, wie in der Bhagavad-gita (7.28) bestitigt wird:
yesam tv anta-gatam pdapam jandnam punya-karmanam. Jemand, der von allen
Reaktionen auf siindhafte Tatigkeiten vollig frei und der nur in fromme Tatigkeiten
vertieft ist, kann sich im hingebungsvollen Dienst betdtigen. Obwohl Maharaja
Prthus Leben voll frommer Tatigkeiten war, wunderte er sich, wie seine Begegnung
mit den Kumaras zustande kam. Er konnte sich nicht vorstellen, was fiir fromme
Tatigkeiten er ausgefiihrt hatte. Das ist ein Zeichen von Demut auf Seiten Konig
Prthus, dessen Leben so voller frommer Titigkeiten war, daB sogar $ri Visnu zu
ihm kam und voraussagte, dal die Kumaras ebenfalls kommen wiirden.

VERS 8

f6 T@ gEWdE 9% T T |
T fm: sefigfear R frswpy amgmen <

kim tasya durlabhataram
iha loke paratra ca

yasya viprah prasidanti
sivo visnus ca sanugah

kim—was, tasya—sein; durlabha-taram—sehr selten zu erreichen; iha—in dieser
Welt; loke—Welt; paratra—nach dem Tod; ca—oder; yasya—jemand, dessen; viprah
—die brahmanas und Vaisnavas; prasidanti—werden zufrieden; sivah—allgliick-
bringend; visnuh—Sri Visnu; ca—sowie; sa-anugah—begleitend.

UBERSETZUNG

Jeder, mit dem die brahmanas und Vaisnavas zufrieden sind, kann alles
erreichen, was in dieser Welt sowie nach dem Tode sonst nur sehr selten zu
erreichen ist. Nicht nur das, sondern man empfingt auch die Gunst der
gliickbringenden S$iva und $ri Visnu, die beide die brahmanas und Vaisnavas
begleiten.

ERLAUTERUNG

Die brahmanas und Vaisnavas tragen Sri Visnu, den Allgliickbringenden, immer
bei sich. In der Brahma-samhita (5.38) wird bestatigt:

premanjana-cchurita-bhakti-vilocanena
santah sadaiva hrdayesu vilokayanti

yam syamasundaram acintya-guna-svariupam
govindam adi-purusam tam aham bhajami
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Die Gottgeweihten tragen aufgrund ihrer starken Liebe zu Govinda, der
Hochsten Personlichkeit Gottes, den Herrn immer in ihrem Herzen. Der Herr weilt
bereits im Herzen eines jeden, doch die Vaisnavas und die brahmanas nehmen Ihn
tatsichlich wahr und sehen Ihn in Ihrer Ekstase stindig. Folglich sind die
brahmanas und Vaisnavas Trager Visnus. Wo immer sie hingehen, tragen sie Sri
Visnu, Siva oder die Geweihten Sri Visnus mit sich. Die vier Kumaras sind
brahmanas und sie besuchten Maharaja Prthu. Es ist nur natiirlich, daB S$ri Visnu
und Seine Geweihten ebenfalls gegenwartig waren. Unter diesen Umstanden lautet
die SchluBfolgerung, daB Sri Visnu erfreut ist, wenn die brdhmanas und Vaisnavas
mit jemand zufrieden sind. Das wird von Srila Visvanatha Cakravarti Thakura in
seinen acht Strophen liber den spirituellen Meister bestatigt: yasya prasadad bhaga-
vat-prasadah. Wenn man den spirituellen Meister, der sowohl ein brahmana als
auch ein Vaisnava ist, erfreut, erfreut man die Hochste Personlichkeit Gottes. Wenn
die Hochste Personlichkeit Gottes erfreut ist, gibt es weder in dieser Welt noch nach
dem Tode irgendetwas anderes zu erreichen.

VERS 9
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naiva laksayate loko
lokan paryatato 'pi yan
yatha sarva-drsam sarva
atmanam ye 'sya hetavah

na—nicht; eva—so; laksayate—kann sehen; lokah—Menschen; /okan—alle Plane-
ten; paryatatah—reisend; api—obwohl; ydn—den; yatha—soviel wie; sarva-drsam
—die Uberseele; sarve—in allem; dtmanam—mit jedem; ye—diese; asya—der kosmi-
schen Manifestation; hetavah—Ursachen.

UBERSETZUNG

Prthu Maharaja fuhr fort: Obwohl ihr zu allen Planetensystemen reist,
konnen die Menschen euch nicht kennen, ebenso wie sie die Uberseele
nicht kennen, obwohl der Herr als Zeuge aller Dinge im Herzen eines jeden
weilt. Selbst Brahma und Siva konnen die Uberseele nicht verstehen.

ERLAUTERUNG

Am Anfang des Srimad-Bhdgavatam heiBt es: muhyanti yat sirayah. GroBe
Halbgotter wie Brahma, Siva, Indra und Candra sind manchmal verwirrt, wenn sie
versuchen, die Hochste Personlichkeit Gottes zu verstehen. Als zum Beispiel Krsna
auf diesem Planeten gegenwartig war, hielten auch Brahma und Konig Indra Ihn fiir
jemand anderes. Ganz zu schweigen von groBen yogis oder jranis, die die
SchluBfolgerung ziehen, die Absolute Wahrheit, die Hochste Personlichkeit Gottes,
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sei unpersonlich. In gleicher Weise sind auch groBe Personlichkeiten und Vaisnavas
wie die vier Kumaras gewohnlichen Menschen unsichtbar, obwohl sie durch das
ganze Universum zu verschiedenen Planetensystemen reisen. Als Sanatana Gosvami
zu Sri Caitanya Mahaprabhu kam, konnte er von Candrasekhara Acarya nicht
erkannt werden. Die SchluBfogerung lautet, da3 die Hochste Personlichkeit Gottes
im Herzen eines jeden weilt, und Ihre reinen Geweihten, die Vaisnavas, reisen eben-
falls liber die ganze Welt, doch diejenigen, die unter dem EinfluB der Erscheinungs-
weisen der materiellen Natur stehen, konnen die Form der Hochsten Personlichkeit
Gottes, die Quelle dieser kosmischen Manifestation, oder die Vaisnavas nicht verste-
hen. Es heiB8t daher, daB man die Hochste Personlichkeit Gottes oder einen
Vaisnava nicht mit materiellen Augen sehen kann. Man muf} seine Sinne ldutern
und sie im Dienst des Herrn betitigen. Dann kann man allmahlich erkennen, wer
die Hochste Personlichkeit Gottes und wer ein Vaisnava ist.

VERS 10
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adhana api te dhanyah
sadhavo grha-medhinah

yad-grha hy arha-varyambu-
trna-bhumisvaravarah

adhanah—nicht sehr reich; api—obwohl; re—sie; dhanyah—sglorreich; sadhavah
—heilige Personlichkeiten; grha-medhinah—Menschen, die dem Familienleben
verhaftet sind; yar-grhah—deren Haus; hi—gewiB; arha-varya—das verehrenswerte-
ste; ambu—Wasser; trna—Gras; bhumi—Land; isvara—der Meister; avarah—die
Diener.

UBERSETZUNG

Jemand, der nicht sehr reich und der dem Familienleben verhaftet ist,
wird glorreich, wenn heilige Personlichkeiten in sein Haus kommen. Der
Meister und die Diener, die darum bemiiht sind, den hochgestellten
Besuchern Wasser, einen Sitzplatz und Zubeh6r zum Empfang anzubieten,
werden glorreich, und das Heim selbst wird ebenfalls glorreich.

ERLAUTERUNG

Wenn ein Mann nicht sehr reich ist, ist er materiell gesehen nicht glorreich, und
wenn jemand dem Familienleben verhaftet ist, ist er spirituell gesehen ebenfalls
nicht glorreich. Heilige Personlichkeiten aber sind durchaus bereit, das Haus eines
armen Mannes oder eines Mannes, der dem materiellen Familienleben verhaftet ist,
zu besuchen. Wenn dies geschieht, werden der Besitzer des Hauses und seine Diener
glorreich, weil sie dem Heiligen zum Empfang Wasser zum Waschen seiner Fiile,
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Sitzplatze und andere Dinge anbieten. Die SchluBfolgerung lautet: Selbst wenn eine
heilige Personlichkeit zum Hause eines unbedeutenden Mannes geht, wird solch ein
Mensch durch die Segnung des Heiligen glorreich. Es ist daher vedische Sitte, daB3
ein Haushalter eine heilige Personlichkeit zu sich einladt, um ihre Segnung zu emp-
fangen. Dieser Brauch wird noch heute in Indien gepflegt, und daher werden heilige
Personlichkeiten iiberall, wo sie hingehen, von den Haushiltern bewirtet, die
wiederum die Gelegenheit bekommen, transzendentales Wissen zu empfangen. Es
ist daher die Pflicht eines sannyasi, iiberall hinzureisen, um die Haushalter zu begiin-
stigen, die im allgemeinen die Werte des spirituellen Lebens nicht kennen.

Man mag einwenden, nicht alle Haushalter seien sehr reich und man konne grof3e
heilige Personlichkeiten oder Prediger nicht empfangen, weil sie immer in Beglei-
tung ihrer Schiiler kimen. Wenn ein Haushilter einen Heiligen empfangen soll,
muB er auch sein Gefolge empfangen. Es heif3t in den sastras, daB Durvasa Muni
immer von sechzigtausend Schiilern begleitet wurde, und daB er sehr zornig wurde
und manchmal sogar den Gastgeber verfluchte, wenn es bei ihrem Empfang eine
geringe Abweichung gab. Die Tatsache ist, daB jeder Haushélter, ungeachtet seiner
Stellung oder seiner wirtschaftlichen Lage, heilige Giste zumindest mit groBer Hin-
gabe empfangen und ihnen Trinkwasser anbieten kann, denn Trinkwasser ist
uberall erhaltlich. In Indien ist es Sitte, daB man sogar einem gewohnlichen Men-
schen ein Glas Wasser anbietet, wenn er unerwartet zu Besuch kommt und man
ihm keine Nahrung anbieten kann. Wenn kein Wasser da ist, kann man einen
Sitzplatz anbieten, auch wenn es nur eine Strohmatte ist. Und wenn man keine
Strohmatte hat, kann man sogleich den Boden reinigen und den Gast bitten, sich
dorthin zu setzen. Angenommen ein Haushalter kann nicht einmal dies tun, dann
kann er den Gast mit gefalteten Hinden empfangen und sagen ,,Willkommen*. Und
wenn er das nicht tun kann, dann sollte er seinen armseligen Zustand sehr bedauern
und mit seiner ganzen Familie, mit Frau und Kindern, weinen und einfach Ehrerbie-
tungen darbringen. Auf diese Weise kann jeder Gast, sogar ein Heiliger oder ein
Konig, zufriedengestellt werden.

VERS 11
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vydlalaya-druma vai tesv
ariktakhila-sampadah

yad-grhas tirtha-padiya-
padatirtha-vivarjitah

vyala—Giftschlangen; alaya—Heim; drumah—Baum; vai—gewil3; tesu—in diesen
Hausern; arikta—reichlich; akhila—alle; sampadah—Reichtiimer; yar—diese; grhah
—Hauser; tirtha-padiya—in Beziehung zu den FiiBen grofBer heiliger Personlichkei-
ten; pada-tirtha—das Wasser, das ihre FiiBe wusch; vivarjitah—ohne.
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UBERSETZUNG

Im Gegensatz dazu muB jedes Haus eines Haushilters, in das die Geweih-
ten des Herrn nicht einreten diirfen und wo es kein Wasser gibt, um ihre
FiiBe zu waschen, als ein Baum angesehen werden, in dem nur Giftschlan-
gen leben, obwohl es von allen Reichtiimern und materiellem Wohlistand
erfiillt sein mag.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers deutet das Wort tirtha-padiva auf die Geweihten Sri Visnus oder
die Vaisnavas hin. Was die brahmanas betrifft, so wurde bereits im vorangegange-
nen Vers erklart, wie sie empfangen werden sollten. In diesem Vers nun wird
besonderer Nachdruck auf die Vaisnavas gelegt. Im allgemeinen nehmen die
sannyasis oder diejenigen, die im Lebensstand der Entsagung stehen, die Miihe auf
sich, die Haushidlter zu erleuchten. Es gibt ekadandi-sannyasis und tridandi-
sannydsis. Die ekadandi-sannydsis sind im allgemeinen Anhinger Sankaraciryas
und sind als Mayavadi-sannydsis bekannt, wihrend die tridandi-sannydsis
Nachfolger von Vaisnava-dcaryas wie Ramanujacarya und Madhvacarya sind; sie
nehmen die Miihe auf sich, die Haushalter zu erleuchten. Ekadandi-sannyasis kon-
nen auf der Ebene des reinen Brahman verankert sein, weil sie wissen, daB die spiri-
tuelle Seele vom Korper verschieden ist, doch hauptsachlich sind sie Unpersonlich-
keitsanhanger. Die Vaisnavas wissen, dal3 die Absolute Wahrheit die Hochste
Person, und daB die Brahman-Ausstrahlung auf der Hochsten Personlichkeit Gottes
ruht, wie in der Bhagavad-gita (14.27) bestatigt wird: brahmano hi pratisthaham.
Die SchluBfolgerung lautet, daB sich ftirtha-padiya auf die Vaisnavas bezieht. Im
Bhagavatam (1.13.10) gibt es eine weitere Stelle, an der es heilt: tirthi-kurvanti
tirthani. Uberall, wo ein Vaisnava hingeht, schafft er sogleich einen tirtha, einen
Pilgerort. Die Vaisnava-sannydsis bereisen die ganze Welt, um jeden Ort durch die
Beriihrung ihrer Lotosfiie zu einem Pilgerort zu machen. Es wird hier erwahnt,
daB jedes Haus, das einen Vaisnava nicht in der im vorangegangenen Vers erklarten
Art und Weise empfangt, als der Wohnort giftiger Schlangen angesehen werden
muB. Es hei3t, daBl es in der Umgebung eines Sandelholzbaumes, der ein sehr
wertvoller Baum ist, giftige Schlangen gibt. Sandelholz ist sehr Kkiihl, und
Giftschlangen haben aufgrund ihrer Giftzihne immer eine hohe Korpertemperatur
und suchen daher bei Sandelholzbiaumen Schutz, um Kiihlung zu bekommen. In
ahnlicher Weise gibt es viele reiche Leute, die sich Wachhunde oder Tiirhiiter halten
und Schilder aufstellen, auf denen es heil3t: ,,Betreten verboten“, ,,Kein Durchgang
oder ,,Vorsicht vor dem Hund". Manchmal wird in westlichen Landern jemand, der
diese Schilder nicht beachtet, erschossen, und dies wird nicht einmal als Verbrechen
angesehen. Das ist die Lage dimonischer Haushilter, und solche Hauser gelten als
die Wohnquartiere giftiger Schlangen. Die Angehorigen solcher Familien sind nicht
besser als Schlangen, weil Schlangen sehr neidisch sind, und wenn sie diesen Neid
auf heilige Personlichkeiten richten, wird ihre Stellung noch gefahrvoller. Canakya
Pandita sagte, daB3 es zwei neidische Lebewesen gebe, die Schlange und den neidi-
schen Menschen. Der neidische Mensch ist noch gefahrlicher als eine Schlange, weil
eine Schlange durch betorende mantras oder Krauter gezahmt werden kann, aber ein
neidischer Mensch kann durch kein Mittel besanftigt werden.
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VERS 12
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svagatam vo dvija-srestha
yad-vratani mumuksavah

caranti sraddhaya dhira
bala eva brhanti ca

su-agatam—willkommen; vah—ihr; dvija-sresthah—die besten der brahmanas,
yat—deren; vratani—Gelibde; mumuksavah—von jenen, die nach Befreiung streben;
caranti—verhalten sich; sraddhayi—mit groBem Glauben; dhirah—beherrscht;
baladh—Knaben; eva—wie; brhanti—beachten; ca—auch.

UBERSETZUNG

Maharaja Prthu begriiBte die vier Kumaras, indem er sie als die besten
der brahmanas ansprach. Er hieR sie willkommen, indem er sagte: Von
Geburt an habt ihr streng die Geliibde des Zélibats eingehalten, und obwohl
ihr auf dem Pfad der Befreiung erfahren seid, bleibt ihr genau wie kleine
Kinder.

ERLAUTERUNG

Die besondere Bedeutsamkeit der Kumaras liegt darin, daB sie von Geburt an
brahmacaris waren und ein Leben des Zolibats fiihrten. Sie blieben immer wie vier-
oder fiinfjahrige kleine Kinder, weil durch das Heranwachsen zum Jugendlichen die
Sinne manchmal gestort werden und es einem schwerfallt, das Zolibat einzuhalten.
Die Kumaras bleiben daher absichtlich Kinder, weil die Sinne im Leben eines Kindes
niemals durch sexuelle Anziehung gestort sind. Das ist die Bedeutsamkeit des
Lebens der Kumaras und daher sprach Maharaja Prthu sie als die besten der
brahmanas an. Nicht nur waren die Kumaras von dem besten brdhmana (Brahma)
geboren worden, sondern sie werden hier auch als dvija-sresthah (,,die besten der
brahmanas‘) bezeichnet, weil sie auch Vaispavas waren. Wie wir bereits erklirten,
haben sie ihre eigene sampradaya (Schiilernachfolge), und bis zum heutigen Tag
besteht diese sampradaya fort und ist als Nimbarka-sampradaya bekannt. Von den
vier sampraddyas der Vaisnava-dcdryas ist die Nimbarka-sampradaya eine. Maha-
raja Prthu schitzte die Position der Kumaras besonders deshalb, weil sie von Geburt
an das Geliibde des brahmacarya einhielten. Maharaja Prthu brachte seine groBe
Wertschitzung fiir das Vaispavatum zum Ausdruck, indem er die Kumaras als
vaignava-sresthah ansprach. Mit anderen Worten, jeder sollte einem Vaisnava Ach-
tung erweisen, ohne dessen Herkunft in Betracht zu ziehen. Vaisnave jati-buddhih.
Niemand sollte einen Vaispava im Lichte seiner Geburt betrachten. Der Vaisnava ist
immer der beste der brahmanas und daher sollte man einem Vaispava nicht nur als
einem brahmana, sondern als dem besten der brdhmanas alle Achtung erweisen.
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VERS 13
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kaccin nah kusalam natha
indriyarthartha-vedinam

vyasanavapa etasmin
patitanam sva-karmabhih

kaccit—ob; nah—unser; kusalam—Glick; nathah—o Herren; indriya-artha—Sin-
nenbefriedigung als das letztliche Ziel des Lebens; artha-vedinam—Menschen, die
nur Sinnenbefriedigung verstehen; vyasana—Krankheit; dvape—bekamen; etasmin
—im materiellen Dasein; patitanam—diejenigen, die gefallen sind; sva-karmabhih
—durch ihr eigenes Tun.

UBERSETZUNG

Prthu Maharaja fragte die Weisen nach Menschen, die aufgrund ihrer
vorangegangenen Handlungen in dieses gefihrliche materielle Dasein
verstrickt wurden; konnten solche Menschen, deren einziges Ziel Sinnenbe-
friedigung ist, mit Gliick gesegnet werden?

ERLAUTERUNG

Maharaja Prthu fragte die Kumaras nicht nach ihrem Gliick, denn die Kumaras
waren aufgrund ihres Lebens im Zolibat immer gliickbringend. Da sie immer auf
dem Pfad der Befreiung fortschritten, konnte von Ungliick keine Rede sein. Mit
anderen Worten, brahmanas und Vaisnavas, die streng dem Pfad spirituellen
Fortschritts folgen, sind immer von Gliick begiinstigt. Prthu Maharaja stellte diese
Frage um seiner selbst willen, da er in der Position eines grhastha war und die
konigliche Autoritdt innehatte. Konige sind nicht nur grhasthas, sondern im allge-
meinen auch in Sinnenbefriedigung vertieft, da sie manchmal Tiere auf der Jagd
toten, weil sie sich in der Kunst des Totens liben miissen, da es sonst sehr schwierig
fir sie ist, ihre Feinde zu bekdampfen. Solche Dinge sind nicht gliickverheiBend. Vier
Arten siindhafter Handlungen — Umgang mit Frauen fir unzulissige Geschlechts-
beziehungen, FleischgenuB, Berauschung und Gliicksspiel — sind den ksatriyas
erlaubt. Aus politischen Griinden miissen sie sich manchmal diesen siindhaften
Tatigkeiten zuwenden. K'satriyas nehmen nicht von Gliicksspiel Abstand. Ein leben-
diges Beispiel sind die Pandavas. Als die Pandavas von der Gegenpartei, von
Duryodhana, zu einem Gliicksspiel herausgefordert wurden und ihr Konigreich aufs
Spiel setzten, konnten sie nicht davon zuriicktreten, und so verloren sie durch dieses
Glicksspiel ihr Konigreich und ihre Frau wurde beleidigt. Ebenso konnen die
ksatriyas nicht vom Kampf zuriicktreten, wenn sie von der Gegenpartei herausge-
fordert werden. Prthu Maharaja, der alle diese Tatsachen in Betracht zog, fragt
daher, ob es irgendeinen gliickbringenden Pfad gebe. Das grhastha-Leben ist unheil-
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voll, weil grhastha-Leben BewuBtsein fiir Sinnenbefriedigung bedeutet, und sobald
Sinnenbefriedigung da ist, ist man immer in Gefahr. Die materielle Welt wird daher
als padam padam yad vipadam na tesam oder ein Ort, an dem bei jedem Schritt
Gefahr lauert, bezeichnet (SB. 10.14.58). Jeder in der materiellen Welt kampft
schwer, um Sinnenbefriedigung zu erlangen. Maharaja Prthu, der alle diese Punkte
klaren wollte, fragte die vier Kumaras nach den gefallenen bedingten Seelen, die
aufgrund ihrer vergangenen schlechten oder ungliickbringenden Tatigkeiten in der
materiellen Welt verrotten. Besteht irgendeine Moglichkeit, daB3 auch sie ein gliick-
bringendes, spirituelles Leben erlangen? In diesem Vers ist das Wort indriydarthar-
tha-vedinam sehr bedeutsam. Es weist auf Personen hin, deren einziges Ziel die
Befriedigung der Sinne ist. Solche Menschen werden auch als patitanam oder gefal-
len bezeichnet. Nur jemand, der alle Tatigkeiten fiir Sinnenbefriediung einstellt,
kann als fortgeschritten angesehen werden. Ein weiteres bedeutendes Wort ist sva-
karmabhih. Man kommt durch seine eigenen vergangenen schlechten Tatigkeiten zu
Fall. Jeder ist aufgrund seiner eigenen Tatigkeiten fiir seinen gefallenen Zustand ver-
antwortlich. Wenn die Tatigkeiten zu hingebungsvollem Dienst umgewandelt
werden, beginnt das gliickbringende Leben.

VERS 14
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bhavatsu kusala-prasna
atmaramesu nesyate
kusalakusala yatra
na santi mati-vrttayah

bhavatsu—euch; kusala—Glick; prasnah—Frage; atma-daramesu—jemand, der
immer in spiritueller Gliickseligkeit verankert ist; na isyate—es besteht keine
Notwendigkeit von; kusala—Glick; akusalah—ungliickbringende Umstande;
yatra—wo; na—niemals; santi—bestehen; mati-vrttayah—gedankliches Hirngespinst.

UBERSETZUNG

Prthu Maharaja fuhr fort: Meine lieben Herren, es ist nicht notwendig,
nach eurem Gliick oder Ungliick zu fragen, denn ihr seid immer in spirituel-
ler Gliickseligkeit verankert. Das gedankliche Hirngespinst von gliickbrin-
genden und ungliickbringenden Dingen gibt es in euch nicht.

ERLAUTERUNG
Im Caitanya-caritamrta (Antya 4.176) heiBt es:

‘dvaite’ bhadrabhadra-jriana, saba—'manodharma’
‘ei bhala, ei manda,” —ei saba 'bhrama’
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In der materiellen Welt sind die gliickbringenden und ungliickbringenden Dinge
nur gedankliche Hirngespinste, denn solche Dinge gibt es nur in Verbindung mit der
materiellen Welt. Das nennt man Illusion oder arma-maya. Wir halten uns fiir
Geschopfe der materiellen Natur, ebenso wie wir denken, in einem Traum wiirden
wir so viele Dinge erleben. Die spirituelle Seele ist jedoch immer transzendental. Es
kann keine Rede davon sein, daB3 sie von der materiellen Natur bedeckt wird. Diese
Bedeckung ist nur so etwas wie eine Halluzination oder ein Traum. Auch in der
Bhagavad-gita (2.62) heiBt es: sangat sanjayate kamah. Nur durch Gemeinschaft
erfinden wir Kkiinstliche materielle Bediirfnisse. Dhydyato visayan pumsah sargas
testpajayate. Wenn wir unsere wirkliche wesensgemafBe Stellung vergessen und die
materiellen Schitze genieBen mochten, werden unsere materiellen Wiinsche sichtbar
und wir verbinden uns mit vielerlei Arten materiellen Genusses. Sobald die Hirnge-
spinste materiellen Genusses da sind, schaffen wir aufgrund unserer Gemeinschaft
eine Art von Lust oder Begierde, sie zu genieen, und wenn dieser falsche Genuf3
uns nicht tatsachlich gliicklich macht, schaffen wir eine weitere Illusion, die als
Zorn bekannt ist, und durch die Manifestation von Zorn wird die Illusion starker.
Wenn wir auf diese Weise getduscht sind, vergessen wir unsere Beziehung zu
Krsna, und indem so Krsna-BewuBtsein verloren geht, ist unsere wirkliche Intelli-
genz besiegt. Auf diese Weise werden wir in die materielle Welt verstrickt. In der
Bhagavad-gita (2.63) heiBt es weiter:

krodhad bhavati sammohah
sammohat smrti-vibhramah

smrti-bhramsad buddhi-naso
buddhi-nasat pranasyati

Durch materielle Gemeinschaft verlieren wir unser spirituelles BewuBtsein, und
folglich kann von gliickbringenden und ungliickbringenden Umstianden keine Rede
sein. Aber jene, die armdarama oder selbstverwirklicht sind, haben solche Fragen
transzendiert. Die armdramas oder selbstverwirklichten Seelen, die nach und nach
weitere Fortschritte in spiritueller Gliickseligkeit machen, gelangen auf die Ebene
der Gemeinschaft mit der Hochsten Personlichkeit Gottes. Das ist die Vollkommen-
heit des Lebens. Am Anfang waren die Kumaras selbstverwirklichte Unpersonlich-
keitsanhadnger, doch nach und nach fiihlten sie sich zu den personlichen Spielen des
Hochsten Herrn angezogen. Die SchluBfolgerung lautet, daB fir diejenigen, die
immer im hingebungsvollen Dienst der Personlichkeit Gottes tatig sind, die Dualitat
von gliickbringend und ungliickbringend gar nicht erst entsteht. Prthu Maharaja
fragte daher nach gliickbringenden Umstanden nicht um der Kumaras, sondern um
seiner selbst willen.

VERS 15
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tad aham krta-visrambhah
suhrdo vas tapasvinam

samprcche bhava etasmin
ksemah kenanjasa bhavet

tat—deshalb; aham—ich; krta-visrambhah—vollig sicher; su-hrdah—Freund;
vah—unser; tapasvinam—materielle Qualen erleidend; samprcche—mochte fragen;
bhave—in dieser materiellen Welt; erasmin—dieses; ksemah—letztliche Wirklichkeit;
kena—durch dieses Mittel; arjasa—ohne Verzogerung; bhavet—kann erreicht
werden.

UBERSETZUNG

Ich bin véllig sicher, daB Persdnlichkeiten wie ihr die einzigen Freunde
von Menschen sind, die im Feuer des materiellen Daseins verbrennen. Ich
frage euch daher, wie wir in dieser materiellen Welt das letztliche Ziel des
Lebens sehr schnell erreichen kénnen.

ERLAUTERUNG

Wenn heilige Personlichkeiten von Tiir zu Tiir gehen, um diejenigen zu besu-
chen, die zu sehr mit materiellen Dingen beschiftigt sind, kann man verstehen, dal3
sie nicht dorthin gehen, um einen personlichen Nutzen zu gewinnen. Es ist eine
Tatsache, daB heilige Personlichkeiten zu Materialisten gehen, um ihnen wirkliche
Auskunft iiber das Gliickbringende zu geben. Maharaja Prthu war sich dieser Tatsa-
che sicher, und deshalb zog er es vor, statt die Kumaras nach ihrem Wohlergehen zu
fragen, sie zu befragen, ob er bald aus der gefahrlichen Lage des materiellen Daseins
befreit werden konne. Dies war jedoch keine Frage, die Prthu Maharaja fiir sich
selbst stellte. Sie wurde erhoben, um die gewohnlichen Menschen zu lehren, da3
man, wenn man einer grof3en heiligen Personlichkeit begegnet, sich dieser sogleich
ergeben soll und sie nach Erleichterung von den materiellen Qualen des Daseins
fragen soll. Deshalb sagt Srila Narottama dasa Thakura: samisdra-visdnale, divanisi
hiya jvale, judadite na kainu upaya. ,,Wir leiden stindig an den materiellen Qualen
und unsere Herzen brennen, doch konnen wir keinen Weg finden, der aus diesem
Zustand herausfiihrt.” Der materialistische Mensch kann ebenfalls als tapasvi
bezeichnet werden, womit jemand gemeint ist, der immer an materiellen Qualen
leidet. Man kann von all diesen materiellen Qualen nur dann frei werden, wenn man
beim Chanten des Hare-Krsna-mantra Zuflucht sucht. Dies wird ebenfalls von
Narottama dasa Thakura erklart: golokera prema-dhana, harinama-sarkirtana, rati
nd janmila kene taya. Narottama dasa Thakura bedauert, daB er keinerlei Anziehung
zu der transzendentalen Schwingung des Hare-Krsna-mantra verspiirt. Die
SchluBfolgerung lautet, dal3 alle Menschen in der materiellen Welt an materiellen
Qualen leiden, und wenn jemand von ihnen frei werden mochte, mul3 er die
Gemeinschaft heiliger Personlichkeiten oder reiner Geweihter des Herrn suchen und
den mahd-mantra chanten: Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/
Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare. Das ist der einzig gliickbringende
Weg fiir materialistische Menschen.
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VERS 16
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vyaktam dtmavatam atma
bhagavan atma-bhavanah

svanam anugrahdayemam
siddha-rapi caraty ajah

vyaktam—Klar; atma-vatam—der Transzendentalisten, drmd—das Ziel des
Lebens; bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; atma-bhavanah—immer den
Wunsch habend, die Lebewesen zu erheben; svanam—deren Geweihte; anugrahaya
—nur um Barmherzigkeit zu erweisen; imam—diesen Weg; siddha-ripi—vollig
selbstverwirklicht; carati—beschreitet; ajah—Narayana.

UBERSETZUNG

Der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, ist immer bestrebt, die
Lebewesen, die Seine winzigen Teile sind, zu erheben, und zu ihrem beson-
deren Nutzen wandert der Herr in der Form selbstverwirklichter Persénlich-
keiten wie ihr iiber die ganze Welt.

ERLAUTERUNG

Es gibt verschiedene Arten von Transzendentalisten, namlich die jianis oder
Unpersonlichkeitsanhadnger, die mystischen yogis und natiirlich alle Geweihten der
Hochsten Personlichkeit Gottes. Die Kumaras jedoch waren sowohl yogis und
jranis und schlieBlich spater bhaktas. Am Anfang waren sie Unpersonlichkeitsan-
hénger doch spater entwickelten sie hingebungsvolle Tatigkeiten, und daher sind sie
die besten Transzendentalisten. Die Gottgeweihten sind Stellvertreter der Hochsten
Personlichkeit Gottes, und um die bedingten Seelen zu ihrem urspriinglichen
BewuBtsein zu erheben, bereisen sie das ganze Universum, um die bedingten Seelen
im Krsna-BewuBtsein zu erleuchten. Die besten Gottgeweihten sind dtmavat oder
jene, die die Hochste Seele vollig erkannt haben. Die Hochste Personlichkeit Gottes
weilt als Paramatma im Herzen eines jeden und versucht, jeden zur Ebene des
Krsna-BewuBtseins zu erheben. Deshalb wird der Herr auch drtma-bhavana
genannt. Die Hochste Personlichkeit Gottes versucht standig, der individuellen Seele
die Intelligenz zu geben, den Herrn zu verstehen. Er begleitet das individuelle
Lebewesen immer als Freund, der an der Seite eines Freundes sitzt, und Er gewahrt
allen Lebewesen je nach ihren Wiinschen alle Moglichkeiten.

Das Wort dtmavatam ist in diesem Vers bedeutsam. Es gibt drei Arten von
Gottgeweihten, namlich den kanistha-adhikari, den madhyama-adhikari und
uttama-adhikari, das hei8t den Neuling, den Prediger und den mahd-bhagavata
oder weit fortgeschrittenen Gottgeweihten. Der weit fortgeschrittene Gottgeweihte
ist jemand, der die SchluBfolgerung der Veden in vollkommener Weise kennt; so
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wird er ein Gottgeweihter. Er ist nicht nur selbst iiberzeugt, sondern er kann auch
andere durch die Stiarke vedischen Nachweises liberzeugen. Der fortgeschrittene
Gottgeweihte kann auch alle anderen Lebewesen als winzige Teile des Hochsten
Herrn sehen, ohne Unterschiede zu machen. Der madhyama-adhikari (Prediger) ist
ebenfalls in den sdstras bewandert, und er kann andere ebenfalls iiberzeugen, doch
unterscheidet er zwischen den Wohlgesinnten und den Ubelgesinnten. Mit anderen
Worten, der madhyama-adhikari kimmert sich nicht um die dimonischen Lebewe-
sen, und der Neuling oder kanistha-adhikari weil} nicht viel von der sdstra, hat aber
starken Glauben an die Hochste Personlichkeit Gottes. Die Kumaras jedoch waren
mahd-bhagavatas, da sie Gottgeweihte wurden, nachdem sie die Absolute Wahrheit
genau untersucht hatten. Mit anderen Worten, sie hatten vollstindiges Wissen von
der vedischen SchluBfolgerung. In der Bhagavad-gita bestatigt der Herr, daB es viele
Gottgeweihte gibt, doch ein Gottgeweihter, der mit der vedischen SchluBfolgerung
voll vertraut ist, ist Ihm sehr lieb. Jeder versucht, sich je nach seiner Mentalitit zur
hochsten Stellung zu erheben. Die karmis, die eine korperliche Lebensauffassung
haben, versuchen ein HochstmalB an Sinnenbefriedigung zu genieBen. Die Vorstel-
lung der jridnis von der hochsten Position ist das Eingehen in die Ausstrahlung des
Herrn. Fiir einen Gottgeweihten aber ist die hochste Stellung, die Herrlichkeit der
Hochsten Personlichkeit Gottes auf der ganzen Welt zu predigen. Deshalb sind die
Gottgeweihten tatsachlich die Stellvertreter des Hochsten Herrn und als solche rei-
sen sie unmittelbar als Narayana iliber die ganze Welt, da sie Narayana in ihren
Herzen tragen und Seine Herrlichkeit predigen. Der Stellvertreter Narayanas ist
ebenso gut wie Narayana, doch sollte man nicht wie die Mayavadis zu dem Schlu3
kommen, er sei Narayana geworden. Im allgemeinen wird ein sannydsi von den
Mayavadis als Narayana angesprochen. Ihrer Auffassung nach wird man einfach
dadurch, daB man sannydsa annimmt, Narayana ebenbiirtig oder sogar Narayana
Selbst. Die SchluBfolgerung der Vaisnavas lautet anders, wie von Srila Visvanatha
Cakravarti Thakura erklart wird:

saksad-dharitvena samasta-sastrair
uktas tatha bhavyata eva sadbhih

kintu prabhor yah priya eva tasya
vande guroh sri-carandravindam

Der Vaisnava-Philosophie zufolge ist ein Gottgeweihter ebenso gut wie Nara-
yana, jedoch nicht dadurch, daB er Narayana geworden ist, sondern indem er der
vertrauteste Diener Narayanas wurde. Solche groBen Personlichkeiten handeln zum
Wohl der Allgemeinheit als spirituelle Meister, und daher sollte ‘ein spiritueller
Meister, der die Herrlichkeit Narayanas predigt, als Narayana angesehen werden
und wie dieser alle Ehre bekommen.

VERS 17
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maitreya uvaca
prthos tat siktam akarnya
saram susthu mitam madhu
smayamana iva pritya
kumadrah pratyuvdaca ha

maitreyah uvaca—der groBe Weise Maitreya fuhr fort zu sprechen; prthoh—
Konig Prthus; rar—diese; suktam—vedische SchluBfolgerung; dkarnya—horend;
saram—sehr substantiell; susthu—zutreffend; mitam—vermindert; madhu—sif3 zu
horen; smayamanah—lachelnd; iva—wie; prityd—aus groBer Befriedigung; kuma-
rah—der Unverehelichte; pratyuvaca—antwortete; ha—so.

UBERSETZUNG

Der groRe Weise Maitreya fuhr fort: Darauf lichelte Sanat-kumara, der
beste der Unverehelichten, voller Zufriedenheit, nachdem er die Worte
Prthu Maharajas gehort hatte, die bedeutungsvoll, angemessen, voll
genauer Beschreibung und sehr sii anzuhdren waren, und begann wie folgt
zu sprechen.

ERLAUTERUNG

Prthu Maharajas Rede vor den Kumaras war sehr lobenswert, weil sie viele
Qualifikationen aufwies. Eine Rede sollte aus gewahlten Worten bestehen, sich sehr
s} anhoren und der Situation angemessen sein. Solch eine Rede wird bedeutungs-
voll genannt. Alle diese guten Qualifikationen waren an Prthu Maharajas Rede
sichtbar, da er ein vollkommener Gottgeweihter ist. Es heilt: yasyasti bhaktir
bhagavaty akiricana sarvair gunais tatra samdsate surah. ,,Jemand, der unerschiit-
terlichen hingebungsvollen Glauben an die Hochste Personlichkeit Gottes hat und in
Ihrem Dienst titig ist, entwickelt alle guten Eigenschaften der Halbgotter.” (SB.
5.18.12). Folglich waren die Kumaras sehr erfreut, und Sanat-kumara begann wie
folgt zu sprechen.

VERS 18
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sanat-kumara uvaca
sadhu prstam mahardja

sarva-bhuta-hitatmana
bhavata vidusa capi

sadhunam matir idrsi
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sanat-kumadrah uvdca—Sanat-kumara sagte; sadhu—Heilige; prstam—Frage;
mahdraja—mein lieber Konig; sarva-bhuta—alle Lebewesen; hita-atmand—von
jemand, der allen Gutes wiinscht; bhavata—von dir; vidusa—sehr gelehrt; ca—und,
api—obwohl; sddhundm—der heiligen Personlichkeiten; matih— Intelligenz; idrsi
—wie diese.

UBERSETZUNG

Sanat-kumara sagte: Mein lieber Konig Prthu, ich wurde von dir sehr
schon gefragt. Solche Fragen sind fiir alle Lebewesen niitzlich, besonders
deshalb, weil sie von dir gestellt wurden, der du immer an das Wohl ande-
rer denkst. Obwohl du alles weiBt, stellst du solche Fragen, weil dies das
Verhalten heiliger Personlichkeiten ist. Diese Art der Intelligenz ist deiner
Stellung angemessen.

ERLAUTERUNG

Maharaja Prthu war mit der transzendentalen Wissenschaft wohlvertraut, doch
gab er sich vor den Kumaras als jemand aus, der sie nicht kennt. Die Idee ist, da3
sogar jemand, der sehr fortgeschritten ist und alles weiB3, in Gegenwart einer hoher-
gestellten Personlichkeit Fragen stellen sollte. Obwohl zum Beispiel Arjuna die
gesamte transzendentale Wissenschaft kannte, stellte er Krsna Fragen, als ob er sie
nicht kenne. In dhnlicher Weise wuB3te Prthu Maharaja alles, doch gab er sich vor
den Kumaras als jemand aus, der nichts wei. Der Grund ist, daB Fragen von
fortgeschrittenen Personlichkeiten, die der Hochsten Personlichkeit Gottes oder
Ihrem Geweihten gestellt werden, fiir das Wohl der Allgemeinheit bestimmt sind.
Deshalb nehmen groBe Personlichkeiten manchmal diese Position ein und stellen
einer hoheren Autoritit Fragen, weil sie immer an das Wohl anderer denken.

VERS 19
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sarigamah khalu sadhinam
ubhayesam ca sammatah

yat-sambhasana-samprasnah
sarvesam vitanoti sam

sarigamah—Gemeinschaft; khalu—bestimmt; sdadhinam—von Gottgeweihten;
ubha-yesam—fiir beide; ca—auch; sammatah—schlissig; yat—was; sambhasana—
Erorterung; samprasnah—Frage und Antwort; sarvesam—von allen; vitanoti—er-
weitert; sam—wirkliches Gliick.
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UBERSETZUNG

In einer Versammlung von Gottgeweihten werden ihre Erdrterungen,
Fragen und Antworten sowohl fiir den Sprecher als auch fiir die Zuhorer
schliissig. Folglich ist solch ein Treffen fiir das wirkliche Gliick eines jeden
niitzlich.

ERLAUTERUNG

Gesprachen zwischen Gottgeweihten zuzuhoren, ist das einzige Mittel, die
machtige Botschaft der Hochsten Personlichkeit Gottes zu empfangen. Zum Beispiel
ist die Bhagavad-gita der ganzen Welt seit langer Zeit bekannt gewesen, vor allem
der westlichen Welt, doch weil das Thema nicht von Gottgeweihten erortert wurde,
hatte es keine Wirkung. Kein einziger Mensch im Westen wurde Krsna-bewuft,
bevor die Bewegung fir Krsna-BewuBtsein gegriindet wurde. Als aber die gleiche
Bhagavad-gita so vorgelegt wurde, wie sie durch die Schiilernachfolge iiberliefert
wird, war die Wirkung spiritueller Erkenntnis sogleich sichtbar.

Sanat-kumara, einer der Kumaras, teilte Prthu Maharaja mit, daB sein Treffen
mit den Kumaras nicht nur fir Maharaja Prthu, sondern auch fir die Kumaras
niitzlich sei. Als Narada Muni Brahma itiber die Hochste Personlichkeit Gottes
Fragen stellte, dankte Brahma Narada Muni dafiir, da3 er ihm die Moglichkeit gab,
iber den Hochsten Herrn zu sprechen. Man kann also sehen, daB Fragen, die einer
heiligen Personlichkeit von einer anderen heiligen Personlichkeit tiber die Hochste
Personlichkeit Gottes oder tiber das letztliche Ziel des Lebens gestellt werden, alles
mit spiritueller Kraft durchdringen. Wer immer solche Gesprache nutzt, gewinnt
sowohl in diesem als auch im néchsten Leben einen Vorteil.

Das Wort ubhayesam kann vielerlei Bedeutungen haben. Im allgemeinen gibt es
zwei Arten von Menschen, namlich den Materialisten und den Transzendentalisten.
Durch das Anhoren von Gesprachen zwischen Gottgeweihten gewinnen sowohl der
Materialist als auch der Transzendentalist einen Nutzen. Der Materialist erfahrt
durch die Gemeinschaft mit Gottgeweihten einen Nutzen, weil sein Leben reguliert
wird und er damit eine groBere Moglichkeit bekommt, ein Gottgeweihter zu werden
oder das gegenwartige Leben dahingehend erfolgreich zu machen, dal3 er die wirk-
liche Stellung des Lebewesens versteht. Wenn man diese Gelegenheit nutzt, ist es
sicher, dal3 man im nachsten Leben einen menschlichen Korper bekommt, oder man
mag sogar befreit werden und nach Hause zu Gott zuriickkehren. Die SchluB-
folgerung lautet, daB jemand, der an einem Gesprach zwischen Gottgeweihten
teilnimmt, sowohl einen materiellen als auch einen spirituellen Nutzen gewinnt.
Sowohl der Sprecher als auch die Zuhorer gewinnen einen Nutzen, und die karmis
und jrianis sind ebenfalls gesegnet. Die Erorterung von spirituellen Angelegenheiten
zwischen Gottgeweihten ist fiir jeden ohne Ausnahme nutzbringend. Folglich gaben
die Kumaras zu, daB nicht nur der Konig durch solch eine Begegnung gesegnet war,
sondern auch die Kumaras selbst.

VERS 20
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asty eva rdjan bhavato madhudvisah
padaravindasya gundnuvddane
ratir durdapa vidhunoti naisthiki
kamam kasayam malam antar-atmanah

asti—es gibt; eva—gewiB; rajan— o Konig; bhavatah—deine; madhu-dvisah—des
Herrn; pdda-aravindasya—der LotosfiiBe; guna-anuvdadane—zu lobpreisen; ratih
—Anhaftung; durapa—sehr schwierig; vidhunoti—wascht fort; naisthiki—
unverriickbar; kamam—lustvoll; kasayam—die Verzierung lustvollen Wunsches;
malam—unrein; antah-atmanah—aus dem Innern des Herzens.

UBERSETZUNG

Sanat-kumara fuhr fort: Mein lieber Konig, du hast bereits die Neigung,
die LotosfiiBe der Hichsten Personlichkeit Gottes zu lobpreisen. Solch eine
Anhaftung ist sehr schwer zu erreichen, doch wenn man diesen unver-
riickbaren Glauben an den Herrn erlangt hat, reinigt er von selbst lustvolle
Wiinsche aus dem Innern des Herzens.

ERLAUTERUNG

satam prasangdan mama virya-samvido
bhavanti hrt-karna-rasdayanah kathah
taj-josanad dasv apavarga-vartmani
sraddha ratir bhaktir anukramisyati
(SB. 3.25.25)

Durch die Gemeinschaft mit Gottgeweihten werden die unreinen Dinge im
Herzen eines materialistischen Menschen durch die Gnade der Hochsten Personlich-
keit Gottes allmahlich fortgewaschen. So wie Silber glanzend wird, wenn man es
poliert, so wird das Herz eines materialistischen Menschen durch die gute Gemein-
schaft von Gottgeweihten von lustvollen Wiinschen gereinigt. Im Grunde hat das
Lebewesen keine Verbindung mit materiellem GenuB oder lustvollen Wiinschen. Es
bildet sich nur etwas ein oder traumt wahrend des Schlafes. Aber durch die Gemein-
schaft reiner Gottgeweihter wird es erweckt, und sogleich wird die spirituelle Seele
durch das Verstandnis ihrer wesensgemafen Stellung als ewiger Diener des Herrn
in ihrer eigenen Herrlichkeit verankert. Prthu Maharaja war bereits eine selbstver-
wirklichte Seele, und daher hatte er die natiirliche Neigung, die Taten und Spiele der
Hochsten Personlickeit Gottes zu lobpreisen, und die Kumaras versicherten.ihm,
daB es nicht moglich war, daB3 er der illusionierenden Energie des Hochsten Herrn
zum Opfer fiel. Mit anderen Worten, der Vorgang des Horens und Chantens iiber
die Herrlichkeit des Herrn ist das einzige Mittel, das Herz von materieller Verunrei-
nigung zu lautern. Durch den Vorgang des karma, jiana und yoga wird niemand
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Erfolg darin haben, die Verunreinigung aus dem Herzen zu vertreiben, aber ein
Mensch, der bei den LotosfiiBen des Herrn durch hingebungsvollen Dienst Zuflucht
sucht, kann alle unreinen Dinge ohne Schwierigkeit aus dem Herzen entfernen.

VERS 21
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sastresv iyan eva suniscito nrnam
ksemasya sadhryag-vimrsesu hetuh
asanga atma-vyatirikta atmani
drdha ratir brahmani nirgune ca ya

sastresu—in den Schriften; iyan eva—dies ist allein; su-niscitah—mit GewiBheit
geschluBfolgert; nrnam— der menschlichen Gesellschaft; ksemasya—des letztlichen
Wohls; sadhryak—in vollkommener Weise; vimrsesu—durch volle Uberlegung;
hetuh—Ursache; asangah—Loslosung; arma-vyatirikte—die korperliche Lebensauf-
fassung; datmani—fir die Hochste Seele; drdha—stark; ratih—Anhaftung;
brahmani—Transzendenz; nirgune—im Hochsten, der jenseits der materiellen Er-
scheinungsweisen steht; ca—und; ygd—was.

UBERSETZUNG

Nach griindlicher Uberlegung ist in den Schriften die SchluBfolgerung
gezogen worden, daR das letztliche Ziel fiilr das Wohl der menschlichen
Gesellschaft darin besteht, sich von der korperlichen Lebensauffassung zu
losen und Anhaftung an den Hochsten Herrn, der transzendental ist und
jenseits der Erscheinungsweisen der materiellen Natur steht, zu vergroRern
und zu festigen.

ERLAUTERUNG

Jeder in der menschlichen Gesellschaft ist am letztlichen Wohl des Lebens
interessiert, doch Menschen in der korperlichen Auffassung konnen das letztliche
Ziel nicht erreichen, noch verstehen sie, was es ist. Das Endziel des Lebens wird in
der Bhagavad-gita (2.59) beschrieben: param drstva nivartate. Wenn man das
hochste Lebensziel herausfindet, 10st man sich natiirlicherweise von der korperli-
chen Auffassung. Hier in diesem Vers wird angedeutet, da man seine Anhaftung
an die Transzendenz (brahmani) bestindig vergroBern muB. Im Veddnta-sitra
(1.1.1) wird bestitigt: athdto brahma-jijidsd. Ohne nach dem Hochsten oder der
Transzendenz zu fragen, kann man die Anhaftung an die materielle Welt nicht
aufgeben. Durch den Evolutionsvorgang in 8 400 000 Lebensformen kann man das
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letztliche Lebensziel nicht verstehen, da in all diesen Lebensarten die korperliche
Lebensauffassung sehr vorherrscht. Athato brahma-jijriasa bedeutet, dal man die
Anhaftung an oder die Frage nach dem Brahman verstirken mul3, um aus der
korperlichen Auffassung herauszugelangen. Dann kann man im transzendentalen
hingebungsvollen Dienst — sravanam kirtanam visnoh — verankert sein. Die Anhaf-
tung an das Brahman zu vergroflern bedeutet, sich im hingebungsvollen Dienst zu
betatigen. Diejenigen, die an der unpersonlichen Form des Brahman héingen, konnen
diese Auffassung nicht sehr lange beibehalten. Nachdem Unpersonlichkeitsanhanger
die Welt als mithya oder falsch (jagan mithya) abgelehnt haben, kommen sie wieder
zu diesem jagan mithyd herunter, obwohl sie sannyasa annehmen, um ihre Anhaf-
tung an das Brahman zu vergroBern. In dhnlicher Weise fallen auch viele yogis, die
am lokalisierten Aspekt des Brahman als Paramatma hiangen, wie zum Beispiel
grofle Weise wie Visvamitra, Frauen zum Opfer und kommen wieder zu Fall. Folg-
lich wird in allen sastras empfohlen, die Anhaftung an die Hochste Personlichkeit
Gottes zu vergroBern. Das ist der einzige Weg, sich aus dem materiellen Dasein zu
16sen, und dies wird in der Bhagavad-gita (2.59) als param drstva nivartate erklart.
Man kann materielle Tatigkeiten einstellen, wenn man tatsachlich einen Geschmack
an hingebungsvollem Dienst gewonnen hat. Sri Caitanya Mahaprabhu hat ebenfalls
Liebe zu Gott als das Endziel empfohlen (prema pum-artho mahan). Ohne seine
Liebe zu Gott zu vergroflern, kann man die vollkommene Stufe der transzendenta-
len Stellung nicht erreichen.

VERS 22

M NG WEGHERA
fmenenfemaafagn |

e w1 fad
TR T T IR

sa sraddhaya bhagavad-dharma-caryaya
Jijadsayadhyatmika-yoga-nisthaya

yogesvaropasanaya ca nityam
punya-sravah-kathaya punyaya ca

sd—dieser hingebungsvolle Dienst; sraddhayd—mit Glauben und Uberzeugung;
bhagavat-dharma—hingebungsvoller Dienst; caryaya—durch Erorterung; jijria-
saya—durch Frage; adhyatmika—spirituell; yoga-nisthaya—durch Uberzeugung im
spirituellen Verstandnis; yoga-isvara—die Hochste Personlichkeit Gottes; updsana-
ya—durch die Verehrung von Ihm; ca—und; nityam—regelmaBig; punya-sravah
—durch Horen; kathaya—durch Erorterung; punyaya—durch fromme; ca—auch.

UBERSETZUNG

Anhaftung an den Hochsten kann dadurch vergroBert werden, daR man
hingebungsvollen Dienst praktiziert, iiber die Hochste Personlichkeit
Gottes Fragen stellt, bhakti-yoga in seinem Lebenanwendet, den Yoge$vara,
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die Hochste Personlichkeit Gottes, verehrt und von der Herrlichkeit der
Hochsten Personlichkeit Gottes hort und chantet. Diese Handlungen sind in
sich selbst fromm.

ERLAUTERUNG

Das Wort yogesvara ist sowohl auf die Hochste Personlichkeit Gottes, Krsna,
als auch Seine Geweihten anwendbar. In der Bhagavad-gita kommt dieses Wort
an zwei Stellen vor. Im Achtzehnten Kapitel (18.78) wird Krsna als die Hochste
Personlichkeit Gottes, Hari, die der Meister aller mystischen Macht ist, beschrieben
(vatra yogesvarah krsnah). Yogesvara wird auch am Ende des Sechsten Kapitels
(6.47) beschrieben: sa me yuktatamo matah. Mit diesem yuktatama ist der hochste
aller yogis gemeint, namlich der Gottgeweihte, der auch yogesvara genannt werden
kann. In diesem Vers bedeutet yogesvara upasand, einem reinen Gottgeweihten zu
dienen. Folglich sagt Narottama dasa Thakura: chddiyd vaisnava-seva nistdara
payeche keba. Ohne einem reinen Gottgeweihten zu dienen, kann man nicht im
spirituellen Leben fortschreiten. Auch Prahlada Maharaja sagte:

naisam matis tavad urukramanghrim
sprsaty anarthapagamo yad-arthah
mahiyasam pada-rajo- ‘bhisekam
niskificandnam na vrnita yavat
(SB. 7.5.32)

Man soll bei einem reinen Gottgeweihten Zuflucht suchen, der nichts mit der
materiellen Welt zu tun hat, sondern einfach im hingebungsvollen Dienst beschaf-
tigt ist. Allein dadurch, daB man ihm dient, kann man den materiellen Zustand in
den Erscheinungsweisen der Natur transzendieren. In diesem Vers ist es empfohlen
(vogesvara-upasanayd), daB man den LotosfiiBen des hochsten yogi oder des Gottge-
weihten dient. Dem hochsten Gottgeweihten zu dienen bedeutet, von ihm tber die
Herrlichkeit der Hochsten Personlichkeit Gottes zu horen. Die Herrlichkeit der
Hochsten Personlichkeit Gottes aus dem Mund eines reinen Gottgeweihten zu horen
bedeutet, ein frommes Leben zu erwerben. In der Bhagavad-gita (7.28) heiBt es
ebenfalls, daB man sich nicht im hingebungsvollen Dienst betatigen kann, ohne
fromm zu sein.

yesam tv anta-gatam papam
jananam punya-karmanam

te dvandva-moha-nirmukta
bhajanti mam drdha-vratah

Um im hingebungsvollen Dienst gefestigt zu werden, muB3 man von der Verun-
reinigung der materiellen Erscheinungsweisen der Natur vollig gereinigt sein. Um
im hingebungsvollen Dienst zu arbeiten, mu3 man zunachst einen echten spirituel-
len Meister annehmen (adau gurv-dasrayam), und von dem echten spirituellen
Meister mu3 man seine transzendentalen tatigkeitsgemaBen Pflichten herausfinden
(sad-dharma-prccha) und den FuBspuren groBer, heiliger Personlichkeiten oder
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Gottgeweihten folgen (sddhu-madrga-anugamanam). Dies sind die Unterweisungen,
die Rupa Gosvami im Bhakti-rasamrtha-sindhu gibt.

Die SchluBfolgerung lautet, daB man, um seine Anhaftung an die Hochste
Personlichkeit Gottes zu vergroBern, einen echten spirituellen Meister annehmen
und von ihm die Methoden des hingebungsvollen Dienstes erlernen und von ihm
uiber die transzendentale Botschaft und die Herrlichkeit der Hochsten Personlichkeit
Gottes horen muB. Auf diese Weise muB man seine Uberzeugung im hingebungs-
vollen Dienst festigen. Dann wird es einem sehr leichtfallen, Anhaftung an die
Hochste Personlichkeit Gottes zu entwickeln.

VERS 23
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arthendriyarama-sagosthy-atrsnaya
tat-sammatanam aparigrahena ca
vivikta-rucya paritosa atmani
vind harer guna-piyusa-panat

artha—Reichtiimer; indriya—Sinne; drama—Befriedigung; sa-gosthi—mit ihrem
Begleiter; atrsnaya—durch Ablehnung; tar—dieses; sammatanam—da es von ihnen
gebilligt ist; aparigrahena—durch Nichtannahme; ca—auch; vivikta-rucya—ab-
stoBender Geschmack; paritose—Glick; dtmani—selbst; vini—ohne; hareh—der
Hochsten Personlichkeit Gottes; guna—Eigenschaften; piyisa—Nektar; pandt—trin-
kend.

UBERSETZUNG

Man muB im spirituellen Leben fortschreiten, indem man nicht mit Men-
schen verkehrt, die nur an Sinnenbefriedigung und Geld interessiert sind.
Nicht nur solche Menschen, sondern auch die Begleiter solcher Menschen
sollten vermieden werden. Man sollte sein Leben so einrichten, daB man
nicht in Frieden leben kann, ohne den Nektar der Verherrlichung der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes, Haris, zu trinken. Auf diese Weise kann man er-
hoben werden, indem man sich vom Geschmack des Sinnengenusses abge-
stoBen fiihlt.

ERLAUTERUNG

In der materiellen Welt ist jeder an Geld und Sinnenbefriedigung interessiert.
Das einzige Ziel ist, so viel Geld wie moglich zu verdienen und es fir die Befriedi-
gung der Sinne zu benutzen. Srila Sukadeva Gosvami hat die Tatigkeiten materiali-
stischer Menschen wie folgt beschrieben:
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nidraya hriyate naktam
vyavdyena ca vd vayah
diva carthehaya rajan
kutumba-bharanena va
(SB. 2.1.3)

Dies ist ein typisches Beispiel materialistischer Menschen. Nachts verschwenden
sie ihre Zeit, indem sie mehr als sechs Stunden schlafen, oder indem sie die Zeit mit
Geschlechtsleben verschwenden. Das ist ihre Beschiftigung in der Nacht, und am
Morgen gehen sie in ihr Biiro oder ihr Geschift, um Geld zu verdienen. Sobald sie
etwas Geld haben, kaufen sie Dinge fir ihre Kinder und andere. Solche Menschen
interessieren sich niemals dafiir, die Werte des Lebens zu verstehen — was Gott ist,
was die individuelle Seele ist, was die Beziehung zu Gott ist und so fort. Alles ist
heute so entartet, da3 sogar diejenigen, die eigentlich religios sein sollten, ebenfalls
nur noch an Sinnenbefriedigung interessiert sind. Die Zahl der materialistischen
Menschen im Zeitaler des Kali ist groBer als in jedem anderen Zeitalter; deshalb
sollten diejenigen, die daran interessiert sind, nach Hause zu Gott zuriickzukehren,
nicht nur verwirklichten Seelen dienen, sondern auch die Gemeinschaft materialisti-
scher Menschen aufgeben, deren einziges Ziel es ist, Geld zu verdienen und es fiir
Sinnenbefriedigung auszugeben. Sie sollten auch nicht die Ziele der materialistischen
Menschen annehmen, namlich Geld und Sinnenbefriedigung. Deshalb heifit es:
bhaktih paresanubhavo viraktir anyatra ca(SB. 11.2.42). Um im hingebungsvollen
Dienst fortzuschreiten, sollte man nicht an der materialistischen Lebensweise
Interesse haben. Das, was den Gottgeweihten Befriedigung schenkt, ist fiir Nicht-
gottgeweihte uninteressant.

Nur Ablehnung oder die Gemeinschaft materialistischer Menschen aufzugeben
geniigt nicht. Wir miissen uns betitigen. Manchmal sieht man, daB jemand an spiri-
tuellem Fortschritt interessiert ist und die Gemeinschaft materialistischer Gesell-
schaft aufgibt und sich an einen abgelegenen Ort zuriickzieht, wie es vor allem fiir
die yogis empfohlen ist, aber das wird einem nicht helfen, spirituellen Fortschritt zu
machen, denn in vielen Fallen kommen solche yogis wieder zu Fall. Was die jranis
betrifft, so kommen sie im allgemeinen ebenfalls zu Fall, weil sie nicht bei den
LotosfiiBen des Herrn Zuflucht suchen. Die Unpersonlichkeitsanhdnger oder die
Philosophen von der Leere konnen nur materielle Gemeinschaft vermeiden, doch
konnen sie nicht in der Transzendenz gefestigt bleiben, ohne im hingebungsvollen
Dienst beschaftigt zu sein. Der Anfang hingebungsvollen Dienstes besteht darin,
von der Herrlichkeit der Hochsten Personlichkeit Gottes zu horen. Das wird in
diesem Vers empfohlen: vina harer guna-piyusapanat. Man mul3 den Nektar von
der Herrlichkeit der Hochsten Personlichkeit Gottes trinken, und dies bedeutet, daf3
man immer damit beschiftigt sein muf3, von der Herrlichkeit des Herrn zu hoéren
und zu chanten. Das ist die beste Methode, im spirituellen Leben fortzuschreiten. Sri
Caitanya Mahaprabhu empfahl dies im Caitanya-caritamrta ebenfalls. Wenn man
im spirituellen Leben fortschreiten mochte, mag man durch gliickliche Umstande
mit einem echten spirituellen Meister zusammenkommen und von ihm tber Krsna
lernen. Wenn man dem spirituellen Meister und Krsna dient, bekommt man den
Samen des hingebungsvollen Dienstes (bhakti-latda-bija), und wenn man diesen
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Samen in sein Herz sat und ihn durch Horen und Chanten bewassert, wachst er zu
einer uppigen bhakti-lata oder bhakti-Kletterpflanze heran. Die Kletterpflanze ist so
stark, daB sie die Umhiillung des Universums durchdringt und die spirituelle Welt
erreicht, wo sie weiter wachst, bis sie schlieBlich bei den LotosfiiBen Krsnas
Zuflucht sucht, ebenso wie eine gewohnliche Kletterpflanze ebenfalls immer weiter
wachst, bis sie auf einem Dach feste Zuflucht findet; dann wachst sie sehr bestandig
weiter und bringt die jeweiligen Friichte hervor. Die eigentliche Ursache des Wachs-
tums solch einer Frucht, die hier der Nektar des Horens von der Herrlichkeit der
Hochsten Personlichkeit Gottes genannt wird, ist die Bewasserung der Kletter-
pflanze des hingebungsvollen Dienstes durch Horen und Chanten. Hiermit soll
gesagt werden, da3 man nicht auBerhalb der Gemeinschaft von Gottgeweihten leben
kann; man muB in der Gesellschaft von Gottgeweihten leben, wo standig von der
Herrlichkeit des Herrn gechantet und gehort wird. Die Bewegung fir Krsna-
BewuBtsein ist zu diesem Zweck begonnen worden, damit namlich Hunderte von
ISKCON-Zentren den Menschen die Moglichkeit geben konnen, zu horen und zu
chanten, den spirituellen Meister anzunehmen und sich von Menschen zu 16sen, die
nur materielle Interessen verfolgen, denn auf diese Weise kann man bestandigen
Fortschritt machen und nach Hause zu Gott zuriickkehren.
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ahimsayda paramahamsya-caryaya
smrtya mukunddcaritagrya-sidhund

yamair akamair niyamais capy anindayd
nirthaya dvandva-titiksaya ca

ahimsaya—durch Gewaltlosigkeit; pdramahamsya-caryayd—indem man den
FuBspuren groBer acaryas folgt; smrtya—durch Erinnerung; mukunda—die Hochste
Personlichkeit Gottes; dcarita-agrya—indem man einfach Seine Taten predigt;
sidhuna—durch den Nektar; yamaih—indem man den regulierenden Prinzipien folgt;
akamaih—ohne materielle Wiinsche; niyamaih—indem man streng den Regeln und
Vorschriften folgt; ca—auch; api—gewiB3; anindaya—ohne zu ldstern; nirihaya—
indem man einfach lebt; dvandva—Dualitit; titiksayd—durch Duldsamkeit; ca—und.

UBERSETZUNG

Ein Anwirter fiir spirituellen Fortschritt muf gewaltlos sein, mufl den
FuBspuren groRer acaryas folgen, mul sich immer an den Nektar der Spiele
der Hochsten Personlichkeit Gottes erinnern, mul den regulierenden
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Prinzipien ohne materiellen Wunsch folgen und sollte, wihrend er den
regulierenden Prinzipien folgt, andere nicht schmihen. Ein Gottgeweihter
sollte ein sehr einfaches Leben fithren und sich nicht durch die Dualitit
gegensitzlicher Elemente storen lassen. Er sollte lernen, sie zu dulden.

ERLAUTERUNG

Die Gottgeweihten sind tatsachlich heilige Personlichkeiten oder sddhus. Die
erste Qualifikation eines sadhu oder Gottgeweihten ist ahimsa oder Gewaltlosigkeit.
Menschen, die daran interessiert sind, den Pfad des hingebungsvollen Dienstes zu
beschreiten oder nach Hause zu Gott zuriickzukehren, miissen sich zunachst in
ahimsa oder Gewaltlosigkeit iiben. Ein sadhu wird als titiksavah karunikah (SB.
3.25.21) beschrieben. Ein Gottgeweihter sollte duldsam sein und er sollte mit ande-
ren viel Mitleid haben. Wenn er zum Beispiel personlich verletzt wird, sollte er es
ertragen, doch wenn jemand anders verletzt wird, braucht der Gottgeweihte dies
nicht hinzunehmen. Die ganze Welt ist voller Gewalt, und die erste Aufgabe eines
Gottgeweihten ist es, diese Gewalt zu beenden, einschlieBlich des unnotigen Schlach-
tens von Tieren. Ein Gottgeweihter ist der Freund nicht nur der menschlichen
Gesellschaft, sondern aller Lebewesen, denn er sieht alle Lebewesen als Sohne der
Hochsten Personlichkeit Gottes an. Er behauptet nicht, nur er selbst sei ein Sohn
Gottes, und 1aBt es zu, daB alle anderen getotet werden, da er denkt, sie hdtten keine
Seele. Diese Art der Philosophie wird niemals von einem reinen Geweihten des
Herrn vertreten. Suhrdah sarva-dehinam: ein wahrer Gottgeweihter ist der Freund
aller Lebewesen. Krsna sagt in der Bhagavad-gitd, daB Er der Vater aller Arten von
Lebewesen ist; folglich ist der Geweihte Krsnas immer ein Freund aller. Das nennt
man ahimsd. Diese Art der Gewaltlosigkeit kann nur in die Tat umgesetzt werden,
wenn wir den Fulspuren groBer dcdryas folgen. Deshalb miissen wir nach unserer
Vaisnava-Philosophie den groflen dcdryas der vier sampradadyas oder Schiilernach-
folgen folgen.

Der Versuch, au3erhalb der Schiilernachfolge im spirituellen Leben fortzuschrei-
ten, ist einfach lacherlich. Es hei3t daher: dcaryavan puruso veda. Man muf3 der
Schiilernachfolge von dcdryas folgen, die die Dinge so kennen, wie sind sind (Chan-
dogya U. 6.14.2). Tad-vijiandrtham sa gurum evabhigaccher: Um die transzenden-
tale Wissenschaft zu verstehen, mu3 man sich an einen echten spirituellen Meister
wenden (Mundaka U. 1.2.12). Das Wort smrtyd ist im spirituellen Leben sehr
wichtig. Smrtya bedeutet, sich immer an Krsna zu erinnern. Man sollte sein Leben
so einrichten, daB man es nicht ertragen kann, nicht an Krsna zu denken. Wir
sollten in Krsna leben, so daB wir, wahrend wir essen, schlafen, gehen und arbeiten,
nur in Krsna bleiben. Unsere Gesellschaft fiir Krsna-BewuBtsein empfiehlt, daB wir
unser Leben so einrichten, daB wir uns an Krsna erinnern konnen. In unserer ISK-
CON-Gesellschaft horen die Gottgeweihten, wahrend sie Spiritual-Sky-Raucher-
stabchen herstellen, ebenfalls von den Herrlichkeiten Krsnas oder Seiner
Geweihten. Die sdstra empfiehlt: smartavyah satatam visnuh. Man sollte sich
standig an Sri Visnu erinnern. Vismartavyo na Jatucit: Visnu sollte niemals ver-
gessen werden. Das ist die spirituelle Lebensweise. Smrtyd. Diese Erinnerung an
den Herrn kann fortgesetzt werden, wenn wir stindig iiber Ihn horen. Es wird da-
her in diesem Vers empfohlen: mukundacaritagrya-sidhund. Sidhu bedeutet , Nek-



142 Srimad-Bhagavatam [Canto 4, Kap. 22

tar*. Uber Krsna aus dem Srimad-Bhdgavatam oder der Bhagavad-gita oder ahnli-
chen authentischen Schriften zu horen bedeutet, im Krsna-BewuBtsein zu leben.
Diese Konzentration im Krsna-BewuBtsein kann nur von jenen erreicht werden, die
streng den Regeln und Vorschriften folgen. Wir haben in unserer Bewegung fiir
Krsna-BewuBtsein empfohlen, daB ein Gottgeweihter auf seinen Perlen taglich sech-
zehn Runden chantet und den regulierenden Prinzipien folgt. Das wird dem Gottge-
weihten helfen, in seinem spirituellen Fortschritt im Leben gefestigt zu bleiben.

Es heiBt in diesem Vers auch, daB8 man fortschreiten kann, indem man die Sinne
beherrscht (yamaih). Durch die Beherrschung der Sinne kann man ein svdmi oder
gosvami werden. Jemand, der diesen Titel — svami oder gosvami — genief3t, muf
daher bei der Beherrschung seiner Sinne sehr strikt sein. Ja, er muf3 Méister seiner
Sinne sein. Das ist moglich, wenn man keinen Wunsch nach materieller Sinnenbe-
friedigung hat. Wenn die Sinne zufillig unabhingig handeln wollen, muB3 man sie
beherrschen. Wenn wir uns einfach darin iiben, materielle Sinnenbefriedigung zu
vermeiden, ist die Beherrschung der Sinne von selbst erreicht.

Ein weiterer wichtiger Punkt, der in diesem Zusammenhang erwahnt wird, ist
anindaya — wir sollen nicht die Religionsmethode anderer Kkritisieren. Es gibt
verschiedene Arten von religiosen Systemen, die unter verschiedenen Eigenschaften
der materiellen Natur arbeiten. Jene Systeme, die in den Erscheinungsweisen der
Unwissenheit und Leidenschaft arbeiten, konnen nicht so vollkommen sein wie das
System in der Erscheinungsweise der Tugend. In der Bhagavad-gita ist alles in drei
qualitative Unterteilungen gegliedert worden, und daher werden religiose Systeme in
dhnlicher Weise kategorisiert. Wenn die Menschen groBtenteils unter dem Einflu
der Erscheinungsweisen der Leidenschaft und Unwissenheit stehen, wird ihr
System der Religion von der gleichen Eigenschaft sein. Statt solche Systeme zu kriti-
sieren, wird ein Gottgeweihter die Anhanger dazu ermutigen, ihren Prinzipien zu
folgen, so daB sie allmdhlich auf die Ebene von Religion in Tugend kommen kon-
nen. Wenn ein Gottgeweihter sie nur Kkritisiert, wird sein Geist erregt werden. Folg-
lich sollte ein Gottgeweihter duldsam sein und lernen, Aufregung zu vermeiden.

Ein weiteres Merkmal des Gottgeweihten ist nirihayd oder einfaches Leben.
Niriha bedeutet ,,sanft", ,,bescheiden* oder ,,einfach”. Ein Gottgeweihter sollte nicht
sehr prachtvoll leben und einen materialistischen Menschen nachahmen.
Einfaches Leben und hohes Denken sind einem Gottgeweihten empfohlen. Er sollte
nur soviel annehmen, wie er braucht, um den materiellen Korper fiir die Ausfiih-
rung hingebungsvollen Dienstes gesund zu halten. Er sollte nicht mehr essen oder
schlafen, als er braucht. Nur zu essen, um zu leben, und nicht zu leben, um zu essen,
sowie taglich nur sechs oder sieben Stunden zu schlafen, sind Prinzipien, denen
Gottgeweihte folgen. Solange der Korper da ist, unterliegt er dem EinfluB von kli-
matischen Veranderungen, Krankheit und natiirliche Storungen, den dreifachen
Leiden des materiellen Daseins. Wir konnen diese Dinge nicht vermeiden. Manch-
mal bekommen wir von neuen Gottgeweihten Briefe, in denen sie fragen, warum sie
krank geworden sind, obwohl sie Krsna-BewuBtsein praktizieren. Sie sollten aus
diesem Vers lernen, daB sie duldsam werden miissen (dvandva-titiksaya). Dies ist
die Welt der Dualitiat. Man sollte nicht glauben, weil man krank geworden sei, sei
man von der Stufe des Krsna-BewuBtseins gefallen. Krsna-BewuBtsein kann fortge-
setzt werden, ohne durch irgendein materielles Hindernis aufgehalten zu werden. Sri
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Krsna rat daher in der Bhagavad-gita (2.14): tams titiksasva bharata. ,,Mein lieber
Arjuna, bitte versuche, alle diese Storungen zu ertragen. Sei in deinen Krsna-
bewuBten Tatigkeiten gefestigt.*

VERS 25

QUG-
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harer muhus tatpara-karna-pira-
gunabhidhanena vijrmbhamanaya

bhaktya hy asarigah sad-asaty anatmani
syan nirgune brahmani canjasa ratih

hareh—der Hochsten Personlichkeit Gottes; muhuh—standig; tat-para—in Bezie-
hung zur Hochsten Personlichkeit Gottes; karna-piura—Schmuck des Ohres; guna-
abhiddanena—transzendentale Eigenschaften besprechend; vijrmbhamanaya—durch
anwachsendes Krsna-BewuBtsein; bhaktya—durch Hingabe; hi—gewil3; asarigah—
unverunreinigt; sar-asati—die materielle Welt; anatmani—spirituellem Verstandnis
entgegengesetzt; sydt—sollte sein; nirgune—in der Transzendenz; brahmani— im
Hochsten Herrn; ca—und; arjasa—leicht; ratih—Anziehung.

UBERSETZUNG

Der Gottgeweihte sollte nach und nach die Kultivierung hingebungsvol-
len Dienstes verstirken, indem er stindig von den transzendentalen Eigen-
schaften der Hochsten Personlichkeit Gottes hort. Diese Spiele sind wie
schmiickende Zierden an den Ohren der Gottgeweihten. Indem man hinge-
bungsvollen Dienst darbringt und die materiellen Eigenschaften transzen-
diert, kann man leicht in der Transzendenz in der Héchsten Personlichkeit
Gottes gefestigt sein.

ERLAUTERUNG

Dieser Vers wird besonders erwahnt, um dem hingebungsvollen Vorgang des
Horens iiber den Herrn Nachdruck zu verleihen. Ein Gottgeweihter mochte von
nichts anderem horen als von den spirituellen Taten oder Spielen der Hochsten
Personlichkeit Gottes. Wir konnen unsere Neigung zum hingebungsvollen Dienst
verstarken, wenn wir die Bhagavad-gita und das Srimad-Bhdgavatam von verwirk-
lichten Seelen horen. Je mehr wir von verwirklichten Seelen horen, desto mehr
machen wir in unserem hingebungsvollen Leben Fortschritte. Je mehr wir im hinge-
bungsvollen Leben fortschreiten, desto mehr losen wir uns von der materiellen
Welt. Je mehr wir uns von der materiellen Welt 10sen, desto mehr entwickeln wir
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unsere Anhaftung an die Hochste Personlichkeit Gottes, wie Sri Caitanya Maha-
prabhu erklarte. Deshalb muB3 ein Gottgeweihter, der tatsachlich daran interessiert
ist, im hingebungsvollen Dienst fortzuschreiten und nach Hause zu Gott zuriickzu-
kehren, das Interesse an SinnengenuB8 und Gemeinschaft mit Menschen, die nach
Geld und Sinnenbefriedigung streben, aufgeben. Das ist der Rat Sri Caitanya Maha-
prabhus:

niskificanasya bhagavad-bhajanonmukhasya
param param jigamisor bhava-sagarasya
sandarsanam visayinam atha yositam ca
ha hanta hanta visa-bhaksanato ‘py asadhu
(Cc. M. 11.8)

Dasin diesem Vers benutzte Wort brahmani wird von den Unpersonlichkeitsan-
hangern oder berufsmaBigen Vortragskiinstlern des Bhdgavatam kommentiert, die
hauptsdchlich Vertreter eines Kastensystems sind, das sich auf das ddmonische
Geburtsrecht stiitzt. Sie sagen, mit brahmani sei das unpersonliche Brahman
gemeint, doch kann man zu dieser SchluBfolgerung nicht kommen, wenn man die
Worter bhaktya und gunabhidhanena mit in Betracht zieht. Den Unpersonlichkeits-
anhédngern zufolge gibt es im unpersonlichen Brahman keine transzendentalen
Eigenschaften, und daher sollten wir verstehen, daB brahmani ,jin der Hochsten
Personlichkeit Gottes bedeutet. Krsna ist die Hochste Personlichkeit Gottes, wie
Arjuna in der Bhagavad-gita erklart, deshalb muB3 sich das Wort brahma, wann
immer es benutzt wird, auf Krsna beziehen, und nicht auf die unpersonliche
Brahman-Ausstrahlung. Brahmeti paramatmeti bhagavan iti sabdyate (SB 1.2.11).
Brahman, Paramatma und Bhagavan konnen alle in ihrer Gesamtheit als Brahman
angesehen werden, doch wenn von dem Wort bhakti oder von der Erinnerung an
die transzendentalen Eigenschaften gesprochen wird, deutet dies auf die Hochste
Personlichkeit Gottes und nicht auf das unpersonliche Brahman hin.

VERS 26
et AR gar-
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yada ratir brahmani naisthiki puman
dcaryavan jiana-viraga-ramhasa

dahaty aviryam hrdayam jiva-kosam
paricatmakam yonim ivotthito ‘gnih

yadda—wenn; ratih—Anhaftung; brahmani—an die Hochste Personlichkeit
Gottes; naisthiki—gefestigt; pumdan—der Mensch; dcdrya-van—dem spirituellen
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Meister vollig ergeben; jAidna—Wissen; virdaga—Loslosung; ramhasa—kraft der;
dahati—verbrennt, aviryam—unfahig; hrdayam—im Herzen; jiva-kosam—die
Umbhiillung der spirituellen Seele; parica-atmakam—fiinf Elemente; yonim—Quelle
der Geburt; iva—wie; utthitah—ausgehend; agnih—Feuer.

UBERSETZUNG

Wenn das Lebewesen durch die Gnade des spirituellen Meisters und
durch das Erwachen von Wissen und Loslosung in seiner Anhaftung an die
Hochste Personlichkeit Gottes gefestigt wird, verbrennt es, welches sich im
Herzen des Korpers und von den fiinf Elementen umhiillt befindet, seine
materiellen Ummantelungen genau wie Feuer, das aus Holz entsteht, dieses
selbe Holz verbrennt.

ERLAUTERUNG

Es heiB3t, daB sowohl der jivatma, die individuelle Seele, als auch der Paramatma
zusammen im Herzen leben. In der Sprache der Veden heiBt dies: hrdi hy ayam
arma. Die Seele und die Uberseele leben beide im Herzen. Die individuelle Seele ist
befreit, wenn sie aus dem materiellen Herzen herauskommt oder das Herz reinigt,
um es zu spiritualisieren. Das hier gegebene Beispiel ist sehr zutreffend: yonim
ivotthito 'gnih. Agni oder Feuer kommt aus Holz, und durch dieses Feuer wird das
Holz vollstandig zerstort. Wenn ein Lebewesen in dhnlicher Weise seine Anhaftung
an die Hochste Personlichkeit Gottes verstarkt, wird es wie Feuer angesehen. Ein
loderndes Feuer ist durch Warme und Licht sichtbar; wenn in dhnlicher Weise das
Lebewesen im Herzen mit vollem spirituellen Wissen erleuchtet wird und sich von
der materiellen Welt 10st, verbrennt es seine materielle Umhiillung der fiinf
Elemente — Erde, Wasser, Feuer, Luft und Ather — und wird von den fiinf Arten
materieller Anhaftungen frei, namlich Unwissenheit, falschem Egoismus, Anhaf-
tung an die materielle Welt, Neid und Versunkensein in materielles BewuBtsein.
Deshalb bezieht sich paricatmakam, das in diesem Vers erwéhnt ist, entweder auf
die fiinf Elemente oder die fiinf Ummantelungen materieller Verunreinigung. Wenn
diese alle durch das lodernde Feuer des Wissens und der Loslosung zu Asche
verbrannt sind, ist man im hingebungsvollen Dienst der Hochsten Personlichkeit
Gottes vollig gefestigt. Solange man nicht bei einem echten spirituellen Meister
Zuflucht sucht und die Anziehung zu Krsna durch die Unterweisungen des spirituel-
len Meisters verstarkt, konnen die fiinf Umhiillungen des Lebewesens vom
materiellen Herzen nicht entfernt werden. Das Lebewesen befindet sich im Herzen,
und es aus dem Herzen herauszunehmen bedeutet, es zu befreien. Das ist der
Vorgang. Man muB bei einem echten spirituellen Meister Zuflucht suchen und
durch seine Unterweisung das Wissen um hingebungsvollen Dienst verstarken, von
der materiellen Welt losgelost werden und sich so befreien. Ein fortgeschrittener
Gottgeweihter lebt daher nicht im materiellen Korper, sondern in seinem spirituel-
len Korper, ebenso wie das trockene Kokosmark von der Schale der Kokosnuf3
losgelost ist, obwohl es sich noch innerhalb der Schale befindet. Der Korper des rei-
nen Gottgeweihten wird daher cin-maya-sarira (,.spiritualisierter Korper*) genannt.
Mit anderen Worten, der Korper eines Gottgeweihten ist nicht mit materiellen
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Tatigkeiten verbunden, und daher ist ein Gottgeweihter immer befreit (brahma
bhiiydya kalpate), wie in der Bhagavad-gita (14.26) bestitigt wird. Srila Ripa
Gosvami bestatigt dies ebenfalls:

Tha yasya harer dasye
karmana manasa gira

nikhildasv apy avasthasu
jivan-muktah sa ucyate

,,Ganz gleich in welchem Zustand man sich befindet, wenn man mit Korper,
Geist und Sprache vollig im Dienst des Herrn beschaftigt ist, ist man befreit, auch
wenn man sich noch in diesem Korper befinden mag.*

VERS 27
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dagdhasayo mukta-samasta-tad-guno
naivatmano bahir antar vicaste

pardtmanor yad-vyavadhdnam purastat
svapne yatha purusas tad-vindse

dagdha-asayah—alle  materiellen = Wiinsche verbrannt; mukta—befreit;
samasta—alle; rat-gunah—Eigenschaften in Verbindung mit Materie; na—nicht;
eva—gewiB; dtmanah—die Seele oder die Uberseele; bahih—auBerlich; antah—inner-
lich; vicaste—handelnd; para-dtmanoh—der Uberseele; yar—dieser; vyavadhanam
—Unterschied; purastat—wie es am Anfang war; svapne—im Traum; yatha—wie;
purusah—ein Mensch; rat—dieses; vindse—beendet.

UBERSETZUNG

Wenn jemand von allen materiellen Wiinschen frei und von allen
materiellen Eigenschaften befreit wird, transzendiert er die Unterschiede
zwischen Handlungen, die duferlich, und solchen , die innerlich ausgefiihrt
werden. Dann gibt es den Unterschied zwischen der Seele und der
Uberseele, der vor der Selbsterkenntnis bestand, nicht mehr. Wenn ein
Traum voriiber ist, gibt es zwischen dem Traum und dem Triumer keinen
Unterschied mehr.

ERLAUTERUNG

Wie Srila Riipa Gosvami beschrieb (anyabhilasitd-sinyam), muB man von allen
materiellen Wiinschen frei sein. Wenn jemand von allen materiellen Wiinschen frei
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wird, besteht fiir spekulatives Wissen oder fruchtbringende Tatigkeiten keine
Notwendigkeit mehr. In diesem Zustand gilt man als jemand, der vom materiellen
Korper frei ist. Das Beispiel wurde bereits oben gegeben — Kokosmark, das trocken
ist, 10st sich von der duBeren Schale. Das ist die Stufe der Befreiung. Wie es im
Srimad-Bhdgavatam (2.10.6) heiBt, bedeutet mukti (Befreiung), svaripena vyavas-
thitih oder Verankertsein in der urspriinglichen Stellung. Alle materiellen Wiinsche
bestehen solange, wie man die korperliche Lebensauffassung vertritt, doch wenn
man erkennt, daB man ein ewiger Diener Krsnpas ist, sind die Wiinsche nicht langer
materiell. Ein Gottgeweihter handelt in diesem BewuBtsein. Mit anderen Worten,
wenn die materiellen Wiinsche in Verbindung mit dem Korper beendet sind, ist man
tatsiachlich befreit.

Wenn man von den materiellen Eigenschaften befreit ist, tut man nichs mehr fiir
seine personliche Sinnenbefriedigung. Dann sind alle Tétigkeiten, die man ausfiihrt,
absolut. Im bedingten Zustand gibt es zwei Arten von Tatigkeiten: Man handelt fiir
den Korper, und zur gleichen Zeit handelt man, um befreit zu werden. Der Gottge-
weihte, der von allen materiellen Wiinschen oder allen materiellen Eigenschaften
vollig frei ist, transzendiert die Dualitit von Handlungen fiir den Koérper und Hand-
lungen fiir die Seele. Dann ist die korperliche Lebensauffassung vollstandig voriiber.
Deshalb sagt Srila Riipa Gosvami:

Tha yasya harer ddsye
karmana manasa gira

nikhilasv apy avasthdsu
Jivan-muktah sa ucyate

Wenn man véllig im Dienste des Herrn gefestigt ist, ist man in jedem Lebensum-
stand eine befreite Seele. Man wird dann jivan-muktah genannt oder jemand, der
sogar im Korper schon befreit ist. In solch einem befreiten Zustand besteht kein
Unterschied zwischen Handlung fiir Sinnenbefriedigung und Handlung fiir Befrei-
ung. Wenn man von den Wiinschen nach Sinnenbefriedigung frei ist, leidet man
nicht linger an den Reaktionen von Klage oder Illusion. Tatigkeiten, die von den
karmis und jAanis verrichtet werden, unterliegen Klage und Illusion, doch eine
selbstverwirklichte befreite Seele, die nur fiir die Hochste Personlichkeit handelt,
kennt weder Klage noch Illusion. Das ist die Stufe des Einsseins oder des
Verschmelzens mit dem Dasein der Hochsten Personlichkeit Gottes. Dies bedeutet,
daB die individuelle Seele, wahrend sie ihre Individualitat beibehalt, nicht langer
getrennte Interessen hat. Sie ist vollig im Dienst des Herrn tétig und hat nichts fiir
ihre personliche Sinnenbefriedigung zu tun; deshalb sieht sie nur die Hochste
Personlichkeit Gottes, und nicht sich selbst. Ihr personliches Interesse verschwin-
det vollig. Wenn jemand aus einem Traum erwacht, verschwindet der Traum.
Wihrend man traumt, mag man sich fiir einen Konig halten und die konigliche
Pracht, die Soldaten und so fort sehen, doch wenn der Traum vorbei ist, sicht man
nichts mehr auBer sich selbst. In ahnlicher Weise versteht eine befreite Seele, daB sie
ein winziger Teil des Hochsten Herrn ist und in Ubereinstimmung mit dem Wunsch
des Hochsten Herrn handelt, und daher besteht kein Unterschied zwischen ihr selbst
und dem Hochsten Herrn, obwohl beide ihre Individualitiat beibehalten. Nityo nitya-
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nam cetanas cetananam. Das ist das vollkommene Verstandnis von Einssein in
bezug auf Uberseele und Seele.

VERS 28
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atmanam indriyartham ca
param yad ubhayor api

saty asaya upadhau vai
pumdn pasyati nanyada

atmanam—die Seele; indriya-artham—fir Sinnenbefriedigung; ca—und; param
—transzendental; yat—dieses; ubhayoh—beides; api—gewil; sati—befindlich; dsaye
—materielle Wiinsche; upadhau—Bezeichnung; vai—gewiB; puman—der Mensch;
pasyati—sieht; na anyadd—nicht anders.

UBERSETZUNG

Wenn die Seele fiir Sinnenbefriedigung existiert, schafft sie verschiedene
Wiinsche, und aus diesem Grunde wird sie Bezeichnungen ausgesetzt.
Wenn man aber in der transzendentalen Stellung steht, ist man nicht linger
an irgend etwas anderem interessiert, als die Wiinsche des Herrn zu erfiil-
len.

ERLAUTERUNG

Da eine spirituelle Seele von materiellen Wiinschen bedeckt ist, versteht man
auch, daB sie von Bezeichnungen bedeckt ist, die zu einer bestimmten Art von
Korper gehoren. Folglich betrachtet sie sich als ein Tier, Mensch, Halbgott, Vogel,
Saugetier und so fort. In so vieler Weise ist sie von falscher Identifizierung, die
durch falschen Egoismus verursacht wurde, beeinfluBt, und bedeckt von illuso-
rischen materiellen Wiinschen, unterscheidet sie zwischen Materie und spiritueller
Natur. Wenn man von solchen Unterscheidungen frei ist, besteht zwischen Materie
und spiritueller Seele kein Unterschied mehr. Dann ist nur noch die spirituelle Natur
der vorherrschende Faktor. Solange man von materiellen Wiinschen bedeckt ist,
halt man sich fiir den Meister oder Genieer. Folglich handelt man fiir Sinnenbefrie-
digung und unterliegt materiellen Qualen, Gliick und Leid. Wenn man aber von
solch einer Lebensauffassung befreit ist, ist man nicht langer Bezeichnungen unter-
worfen, und man sieht alles in Verbindung mit dem Hochsten Herrn als spirituell
an. Dies wird von Srila Riipa Gosvami in seinem Bhakti-rasamrta-sindhu (1.2.255)
erklart:

andsaktasya visayan
yatharham upayunjatah

nirbandhah krsna-sambandhe
yuktam vairagyam ucyate
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Die befreite Seele haftet nicht mehr an irgend etwas Materiellem oder an Sinnen-
befriedigung. Sie versteht, daB alles mit der Hochsten Personlichkeit Gottes verbun-
den ist und daB alles im Dienst des Herrn verwendet werden sollte. Folglich hat sie
nichts aufzugeben. Es kann keine Rede davon sein, allem zu entsagen, weil der
paramahamsa weiB, wie man alles in den Dienst des Herrn stellt. Urspriinglich ist
alles spirituell, nichts ist materiell. Im Caitanya-caritamrta (Madhya 8.274) ist auch
erklart, daB ein mahd-bhdagavata, ein weit fortgeschrittener Gottgeweihter, keine
materielle Sicht hat:

sthavara-jangama dekhe, na dekhe tara mirti
sarvatra haya nija ista-deva-sphurti

Obwohl er Biume, Berge und andere Lebewesen sieht, die sich hierhin und
dorthin bewegen, sieht er alle als die Schopfung des Hochsten Herrn an, und deshalb
sieht er nur den Schopfer, nicht das Geschaffene. Mit anderen Worten, er unter-
scheidet nicht langer zwischen dem Geschaffenen und dem Schopfer. Er sieht nur
die Hochste Personlichkeit Gottes in allem. Er sieht Krsna in allem und alles in
Krsna. Das ist Einssein.

VERS 29

ffe aft @dx SewEft @ |
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nimitte sati sarvatra
jaladav api piurusah

datmanas ca parasyapi
bhidam pasyati nanyada

nimitte—aufgrund von Ursachen; sati—seiend; sarvatra—iberall; jala-adau
api—Wasser und andere spiegelnde Substanzen; purusah—die Person; dtma-
nah—sich selbst; ca—und; parasya api—das Selbst eines anderen; bhidam—Unter-
schied; pasyati—sieht; na anyadd—es gibt keinen anderen Grund.

UBERSETZUNG

Nur aufgrund verschiedener Ursachen sieht jemand einen Unterschied
zwischen sich und anderen, ebenso wie man die Spiegelung eines Korpers
unterschiedlich sieht, wenn sie auf Wasser, Ol oder in einem Spiegel
erscheint.

ERLAUTERUNG

Die spirituelle Seele ist eine, die Hochste Personlichkeit Gottes. Sie ist in svamsa
und vibhinnamsa-Erweiterungen manifestiert. Die jivas sind vibhinnamsa-Erweite-
rungen. Die verschiedenen Inkarnationen der Hochsten Personlichkeit Gottes sind
svamsa-Erweiterungen. Somit gibt es verschiedene Krafte des Hochsten Herrn, und
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es gibt verschiedene Erweiterungen der verschiedenen Krafte. Auf diese Weise gibt
es aus verschiedenen Griinden verschiedene Erweiterungen des gleichen einen
Prinzips der Hochsten Personlichkeit Gottes. Dieses Verstandnis ist wirkliches
W issen, doch wenn das Lebewesen von dem upddhi oder dem bezeichneten Korper
bedeckt ist, sieht es Unterschiede, ebenso wie man Unterschiede im eigenen Spiegel-
bild sieht, wenn dieses auf Wasser, Ol oder in einem Spiegel erscheint. Wenn etwas
auf dem Wasser reflektiert wird, scheint es sich zu bewegen. Wenn es auf Eis reflek-
tiert wird, scheint es zu stehen. Wenn es auf Ol reflektiert wird, erscheint es undeut-
lich. Der Gegenstand ist ein und derselbe, doch unter verschiedenen Bedingungen
erscheint er unterschiedlich. Wenn der qualifizierende Faktor fortgenommen wird,
scheint das Ganze eins zu sein. Mit anderen Worten, wenn man auf die parama-
hamsa-Stufe oder die vollkommene Stufe des Lebens kommt, indem man bhakti-
yoga praktiziert, sieht man iiberall nur noch Krsna. Man sieht nichts anderes mehr.
Als SchluB3folgerung kann man sagen, da3 das Lebewesen aufgrund verschiede-
ner Ursachen in verschiedenen Formen als Tier, Mensch, Halbgott, Baum und so
fort sichtbar ist. Im Grunde ist jedes Lebewesen die marginale Kraft des Hochsten
Herrn. In der Bhagavad-gita (5.18) wird deshalb erklart, daB jemand, der tatsach-
lich die spirituelle Seele sieht, nicht zwischen einem gelehrten brahmana und einem
Hund, einem Elefanten oder einer Kuh unterscheidet. Panditah sama-darsinah.
Jemand, der tatsachlich gelehrt ist, sieht nur das Lebewesen, nicht die auBere Hiille.
Unterschiedliches Sehen ist daher die Folge verschiedenen karmas oder fruchtbrin-
gender Tatigkeiten, und wenn wir fruchtbringende Téatigkeiten beenden und sie in
Handlungen der Hingabe umwandeln, konnen wir verstehen, da wir von keinem
anderen Lebewesen, ungeachtet der Form, verschieden sind. Das ist nur im Krsna-
BewuBtsein moglich. In dieser Bewegung gibt es viele verschiedene Rassen von
Menschen aus allen Teilen der Welt, die teilnehmen, doch weil sie sich als Diener
der Hochsten Personlichkeit Gotttes verstehen, unterscheiden sie nicht zwischen
Schwarz und WeiB3, oder Gelb und Rot. Die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein ist
daher das einzige Mittel, die Lebewesen von allen Bezeichnungen zu befreien.

VERS 30
iffwwRain st =
A T TG AR &Y 112ell

indriyair visayakrstair
aksiptam dhydyatam manah

cetanam harate buddheh
stambas toyam iva hradat

indrivah—durch die Sinne; visaya—die Sinnesobjekte; dkrstaih—angezogen;
aksiptam—erregt;, dhydyatam—immer denkend an; manah—der Geist; cetanam—das
BewuBtsein; harate—geht verloren; buddheh—der Intelligenz; stambah—hohes
Schilf; toyam—W asser; iva—wie; hraddat—aus dem See.
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UBERSETZUNG

Wenn der Geist und die Sinne von Sinnesobjekten fiir Sinnengenuf
angezogen werden, wird der Geist erregt. Als Folge fortgesetzten Denkens
an die Sinnesobjekte geht das wirkliche BewuBtsein fast verloren, ebenso
wie Wasser in einem See allmihlich von den hohen Schilfrohren am Ufer
aufgesaugt wird.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers wird sehr schon erklart, wie unser urspriingliches Krsna-
BewuBtsein verunreinigt wird und wie wir allmahlich unsere Beziehung zum
Hochsten Herrn fast vollig vergessen. Im vorangegangenen Vers ist empfohlen
worden, daB wir uns immer in Verbindung mit dem hingebungsvollen Dienst des
Herrn halten, damit das lodernde Feuer des hingebungsvollen Dienstes alle materiel-
len Wiinsche allmahlich zu Asche verbrennen kann und wir von der Wiederholung
der Geburt und des Todes befreit werden konnen. Dies ist auch die Methode, wie
wir indirekt unseren festen Glauben an die LotosfiiBe der Hochsten Personlichkeit
Gottes beibehalten konnen. Wenn es dem Geist gestattet wird, fortgesetzt an
Sinnenbefriedigung zu denken, wird er die Ursache unserer materiellen Knecht-
schaft. Wenn unser Geist nur von Sinnenbefriedigung erfillt ist, konnen wir,
obwohl wir uns Krsna-BewuBtsein wiinschen, durch die fortgesetzte Praxis das
Thema der Sinnenbefriedigung nicht vergessen. Wenn man in den Lebensstand des
sannydsa eintritt, aber nicht imstande ist, den Geist zu beherrschen, wird man
unausweichlich an die Objekte der Sinnenbefriedigung denken, namlich Familie,
Gesellschaft, ein teures Haus und so fort. Auch wenn man in den Himalaya oder in
den Wald zieht, wird der Geist stindig an die Objekte der Sinnenbefriedigung
denken. Auf diese Weise wird allmahlich die Intelligenz beeinfluBt werden. Wenn
die Intelligenz beeinfluBt ist, verliert man seinen urspriinglichen Geschmack am
Krsna-BewuBtsein.

Das hier gegebene Beispiel ist sehr treffend. Wenn ein groBer See von allen Seiten
von langem kusa-Gras, das Saulen gleicht, bewachsen ist, trocknet er aus. Wenn in
ahnlicher Weise die groBen Saulen materieller Wiinsche zunehmen, trocknet das
klare Wasser des BewuBtseins aus. Deshalb sollten diese Saulen des kusa-Grases
von Anfang an abgeschnitten oder fortgeworfen werden. Sri Caitanya Mahaprabhu
hat uns unterwiesen, da} dann, wenn wenn wir uns nicht von Anfang an um das
unerwiinschte Gras im Reisfeld kiimmern, der Diinger oder das Wasser von diesem
Gras benutzt werden wird und die Reispflanzen vertrocknen. Der materielle
Wunsch nach SinnengenuB ist die Ursache unseres Falls in die materielle Welt, und
deshalb erleiden wir die dreifachen Leiden und fortgesetzt Geburt, Tod, Alter und
Krankheit. Wenn wir jedoch unsere Wiinsche auf den transzendentalen liebevollen
Dienst des Herrn richten, werden unsere Wiinsche gereinigt. Wir konnen Wiinsche
nicht abtoten. Wir miissen sie von verschiedenen Bezeichnungen reinigen. Wenn
wir stindig denken, Mitglied einer bestimmten Nation, Gesellschaft oder Familie zu
sein und fortgesetzt an diese Dinge denken, werden wir sehr stark in das bedingte
Leben von Geburt und Tod verstrickt. Wenn wir aber unsere Wiinsche auf den
Dienst des Herrn richten, werden sie gereinigt, und dann werden wir sogleich von
materieller Verunreinigung befreit.
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VERS 31
FRgERN Wi S |
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bhrasyaty anusmrtis cittam
jnRana-bhramsah smrti-ksaye

tad-rodham kavayah prahur
atmdpahnavam atmanah

bhrasyati—wird zerstort; anusmrtih—stiandig denkend; cittam—BewuBtsein;
Jhana-bhramsah—wirklichen Wissens beraubt; smrti-ksaye—durch Zerstoérung der
Erinnerung; tat-rodham—diesen Vorgang erstickend; kavayah—sgroBe Gelehrte;
prahuh—haben die Ansicht vertreten, atma—der Seele; apahnavam—Zerstorung;
atmanah—der Seele.

UBERSETZUNG

Wenn man von seinem urspriinglichen BewuBtsein abweicht, verliert
man die Fihigkeit, sich an seine friilhere Stellung zu erinnern oder seine
gegenwirtige zu erkennen. Wenn die Erinnerung verloren ist, steht alles
erworbene Wissen auf einer falschen Grundlage. Wenn dies geschieht,
betrachten groBe Gelehrte die Seele als verloren.

ERLAUTERUNG

Das Lebewesen oder die Seele besteht immer und ist ewig. Es kann nicht verlo-
rengehen, doch groBe Gelehrte sagen, es sei verloren, wenn das tatsdchliche Wissen
nicht funktioniert. Das ist der Unterschied zwischen Mensch und Tier. Weniger
intelligente Philosophen vertreten die Ansicht, Tiere hétten keine Seele. In Wirk-
lichkeit aber haben Tiere Seelen. Aufgrund der groben Unwissenheit der Tiere
jedoch scheint es, als hitten sie ihre Seelen verloren. Ohne die Seele kann sich der
Korper nicht bewegen. Das ist der Unterschied zwischen einem lebendigen Korper
und einem toten Korper. Wenn die Seele aus dem Korper heraus ist, wird der
Korper als ,,tot" bezeichnet. Die Seele gilt als verloren, wenn kein richtiges Wissen
vorhanden ist. Unser urspriingliches BewuBtsein ist Krsna-BewuBtsein, weil wir
winzige Teile Krsnas sind. Wenn dieses BewuBtsein irregefiihrt ist und man in die
materielle Atmosphiare kommt, die das urspriingliche BewuBtsein verunreinigt,
denkt man, man sei ein Produkt der materiellen Elemente. So verliert man seine
wirkliche Erinnerung an seine Stellung als winziger Teil der Hochsten Personlich-
keit Gottes, ebenso wie ein Mann, der schlift, sich vergiBt. Wenn auf diese Weise
die Tatigkeiten richtigen BewuBtseins aufhoren, werden alle Tétigkeiten der verlore-
nen Seele auf einer falschen Grundlage ausgefiihrt. Zum gegenwartigen Zeitpunkt
handelt die menschliche Zivilisation auf einer falschen Ebene korperlicher Identifi-
zierung, und daher kann man sagen, daB die Menschen des gegenwartigen Zeitalters
ihre Seelen verloren haben, und in dieser Hinsicht sind sie nicht besser als Tiere.
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Vers 32
A A I G @ |
TR SRR @afasarg 13RI

natah paratoro loke
pumsah svartha-vyatikramah
yad-adhy anyasya preyastvam
atmanah sva-vyatikramat

na—nicht; atah—nach diesem; paratarah—groBer; loke—in dieser Welt; purisah
—der Lebewesen; sva-artha—Interesse; vyatikramah—Hindernis; yat-adhi—auBer
diesem; anyasya—von anderen; preyastvam—von groBerem Interesse; dtrmanah—fir
das Selbst; sva—eigene; vyatikramat—durch Hindernis.

UBERSETZUNG

Es gibt kein stirkeres Hindernis fiir unser Selbstinteresse, als die Vorstel-
lung, andere Dinge seien angenehmer als Selbsterkenntnis.

ERLAUTERUNG

Das menschliche Leben ist insbesondere fiir Selbsterkenntnis bestimmt. ,,Selbst*
bezieht sich auf das Uberselbst und die individuelle Seele, das heiBt die Hochste
Personlichkeit Gottes und das Lebewesen. Wenn man jedoch mehr Interesse am
Korper und korperlicher Sinnenbefriedigung hat, schafft man sich Hindernisse auf
dem Pfad der Selbsterkenntnis. Durch den EinfluB mayds gewinnt man ein groBeres
Interesse an Sinnenbefriedigung, das in dieser Welt fiir diejenigen, die an Selbster-
kenntnis interessiert sind, verboten ist. Statt an Sinnenbefriedigung interessiert zu
werden, sollte man mit seinen Tatigkeiten die Sinne der Hochsten Seele zufrieden-
stellen. Alles, was im Gegensatz zu diesem Prinzip getan wird, ist gewiB gegen das
eigene Selbstinteresse gerichtet.

VERS 33
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arthendriyarthabhidyanam
sarvarthapahnavo nrnam

bhramsito jAana-vijianad
yenavisati mukhyatam

artha—Reichtiimer; indriya-artha—fir die Befriedigung der Sinne; abhidhya-
nam—standig denkend an; sarva-artha—vier Arten von Errungenschaften; apahna-
vah—zerstorerisch; nrnam—der menschlichen Gesellschaft; bhramsitah—beraubt;
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JjAdna—Wissen,; vijAidndat—hingebungsvollen Dienstes; yena—durch all dieses; avisa-
ti—tritt ein; mukhyatam—unbewegliches Leben.

UBERSETZUNG

In der menschlichen Gesellschaft fiihrt das stindige Denken daran, wie
man Geld verdienen und es fiir Sinnenbefriedigung ausgeben kann, zur
Zerstorung des Selbstinteresses aller. Wenn man allen Wissens und hinge-
bungsvollen Dienstes beraubt wird, geht man in Lebensarten wie Biume
und Steine ein.

ERLAUTERUNG

Jiiana oder Wissen bedeutet, seine wesensgemiBe Stellung zu verstehen, und
vijidna bedeutet die praktische Anwendung dieses Wissens im Leben. In der
menschlichen Lebensform sollte man auf die Stufe von jiana und vijidna kommen,
aber wenn man trotz dieser groBen Gelegenheit Wissen und praktische Anwendung
dieses Wissens durch die Hilfe eines spirituellen Meisters und der sdstra nicht
entwickelt, das heiBt mit anderen Worten, wenn man diese Gelegenheit nicht nutzt,
ist es sicher, daB man im nichsten Leben in einer Lebensart sich nicht bewegender
Lebewesen geboren wird. Zu Lebewesen, die sich nicht bewegen, gehoren Hiigel,
Berge, Baume, Pflanzen und so fort. Diese Lebensstufe nennt man punyatam oder
mukhyatam, das heiBt, daB alle Tatigkeiten gleich Null werden. Philosophen, die
lehren, alle Tatigkeiten sollten aufthoren, werden sinyavadi genannt. Von Natur aus
sollten unsere Tatigkeiten nach und nach zu hingebungsvollem Dienst umgewandelt
werden. Es gibt aber Philosophen, die, statt ihre Tatigkeiten zu lautern, den Versuch
unternehmen, alles null oder leer zu machen. Dieser Mangel an Tétigkeit wird von
den Baumen und Bergen reprasentiert. Dieser Zustand ist eine Art von Strafe, die
von den Gesetzen der Natur auferlegt wird. Wenn wir unsere Lebensmission in
Selbsterkenntnis nicht richtig ausfiihren, wird uns die Strafe der Natur untitig
machen, indem sie uns in die Form von Baumen und Hiigeln versetzt. Deshalb
werden hier Tatigkeiten, die auf Sinnenbefriedigung gerichtet sind, verurteilt.
Jemand, der stindig daran denkt, wie er Geld verdienen und die Sinne befriedigen
kann, folgt einem Pfad, der selbstmorderisch ist. Tatsichlich folgt die gesamte
menschliche Gesellschaft diesem Pfad. Die Menschen sind entschlossen, auf ir-
gendeine Weise Geld zu verdienen oder Geld durch Betteln, Borgen oder Stehlen zu
bekommen und es dann fiir Sinnenbefriedigung auszugeben. Solch eine Zivilisation
ist auf dem Pfad der Selbsterkenntnis das groBte Hindernis.

VERS 34
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na kuryat karhicit sangam
tamas tivram titirisuh

dharmartha-kama-moksanam
yad atyanta-vighdatakam
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na—nicht; kuryatr—handle; karhicit—zu irgendeiner Zeit; sarigam—Gemein-
schaft; tamah—Unwissenheit; tivrvam—mit groBer Geschwindigkeit; titirisuh—
Menschen, die Unwissenheit iiberwinden wollen; dharma—Religion; artha—wirt-
schaftliche Entwicklung; kama—Sinnenbefriedigung; moksanam—von Befreiung;
yat—das, was; atyanta—sehr viel; vighatakam—Hindernis.

UBERSETZUNG

Diejenigen, die den starken Wunsch haben, den Ozean der Unwissenheit
zu iiberqueren, diirfen nicht mit den Erscheinungsweisen der Unwissenheit
Gemeinschaft haben, denn hedonistische Titigkeiten sind das grofte
Hindernis fiir die Verwirklichung von religiosen Prinzipien, wirtschaftlicher
Entwicklung, geregelter Sinnenbefriedigung und schlieRlich Befreiung.

ERLAUTERUNG

Die vier Prinzipien des Lebens gestatten es einem, nach religidosen Prinzipien zu
leben, je nach seiner Stellung in der Gesellschaft Geld zu verdienen, den Sinnen zu
erlauben, nach Regeln die Sinnesobjekte zu genieBen, und auf dem Pfad der Befrei-
ung von dieser materiellen Anhaftung fortzuschreiten. Solange der Korper da ist, ist
es nicht moglich, von all diesen materiellen Interessen vollig frei zu werden. Es ist
jedoch nicht empfohlen, daB man nur fiir Sinnenbefriedigung handelt und
ausschlieBlich zu diesem Zweck Geld verdient und das auf Kosten aller religiosen
Prinzipien. Zum gegenwartigen Zeitpunkt kiimmert sich die menschliche Zivili-
sation nicht um religiose Prinzipien. Sie ist jedoch sehr an wirtschaftlicher Entwick-
lung ohne religiose Prinzipien interessiert. Zum Beispiel bekommen die Schlachter
in einem Schlachthof gewiB8 sehr leicht Geld, doch dieses Geschift beruht nicht auf
religiosen Prinzipien. In dahnlicher Weise gibt es viele Nachtbars fiir Sinnenbefriedi-
gung und Bordelle fiir Sex. Sex ist im Eheleben natiirlich erlaubt, doch Prostitution
ist verboten, weil alle unsere Tatigkeiten letztlich Befreiung zum Ziel haben, das
heiBt Freiheit von der Gewalt des materiellen Daseins. In dhnlicher Weise mag die
Regierung Lizenzen fiir den Ausschank von Alkohol erteilen, aber dies bedeutet
nicht, daBB unbeschrankt Spirituosenldden eroffnet werden diirfen und auf ungesetz-
liche Weise Alkohol geschmuggelt werden darf. Eine Lizenz hat Beschrankung zum
Ziel. Niemand braucht eine Lizenz fiir Zucker, Weizen oder Milch, weil diese Dinge
nicht beschrankt zu werden brauchen. Mit anderen Worten, es ist geraten,
daB3 man nicht in einer Weise handelt, die den geregelten Vorgang des Fortschritts
im spirituellen Leben und in der Befreiung behindern wird. Der vedische Vorgang
der Sinnenbefriedigung ist daher in solcher Weise geplant, daB man wirtschaftlich
sich entwickeln und Sinnenbefriedigung genieBen und trotzdem schlieBlich Befrei-
ung erlangen kann. Die vedische Zivilisation bietet uns alles Wissen in den sdstras
an, und wenn wir unter der Fiihrung der sastras und des guru ein geregeltes Leben
fiihren, werden alle unsere materiellen Wiinsche in Erfiillung gehen, und zur glei-
chen Zeit werden wir imstande sein, in Richtung Befreiung fortzuschreiten.
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VERS 35

TR MY T sfawarsEd |
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tatrapi moksa evartha
atyantikatayesyate

traivargyo 'rtho yato nityam
krtanta-bhaya-samyutah

tatra—da; api—auch; moksah— Befreiung; eva—gewiB3; arthe—fiir; atyantikataya
—am wichtigsten; isyate—ernstzunehmen; trai-vargyah—die drei anderen, namlich
Religion, wirtschaftliche Entwicklung und Sinnebefriedigung; arthah—Interesse;
yatah—wovon; nityam—regelmaBig; krta-anta—Tod; bhaya—Angst; samyutah—
angehaftet.

UBERSETZUNG

Von den vier Prinzipien, nimlich Religion, wirtschaftliche Entwicklung,
Sinnenbefriedigung und Befreiung, muR man Befreiung sehr ernst nehmen.
Die anderen drei unterliegen der Zerstorung durch die strengen Gesetze
der Natur — dem Tod.

ERLAUTERUNG

Moksa oder Befreiung muB sogar auf Kosten der anderen drei sehr ernst genom-
men werden. Wie Sita Gosvami am Anfang des Srimad-Bhagavatam erklarte,
beruhen religiose Prinzipien nicht auf dem Erfolg der wirtschaftlichen Entwicklung.
Weil wir zu sehr an Sinnenbefriedigung anhaften, gehen wir aus wirtschaftlichen
Griinden zu Gott in den Tempel oder in die Kirchen. Auf der anderen Seite ist es
jedoch so, daB wirtschaftliche Entwicklung nicht unbedingt Sinnenbefriedigung
bedeutet. Alles sollte in solcher Weise eingerichtet werden, daB3 wir Befreiung erlan-
gen. Deshalb wird in diesem Vers Befreiung oder moksa betont. Die anderen drei
sind materiell und unterliegen daher der Zerstorung. Selbst wenn jemand in diesem
Leben ein groBes Bankkonto anhauft und viele materielle Dinge besitzt, wird alles
mit dem Tod vorbei sein. In der Bhagavad-gita heiBt es, daB der Tod die Hochste
Personlichkeit Gottes ist, die einem materialistischen Menschen letztlich alles, was
er angesammelt hat, fortnimmt. Toricht wie wir sind, kiimmern wir uns nicht
darum. Torichterweise fiirchten wir uns nicht vor dem Tod, noch bedenken wir,
daB der Tod alles fortnehmen wird, was wir durch den Vorgang von dharma, artha
und kama erworben haben. Durch dharma oder fromme Werke mogen wir zu den
himmlischen Planeten erhoben werden, doch bedeutet dies nicht Freiheit aus der
Gewalt von Geburt, Tod, Alter und Krankheit. Es bedeutet, da3 wir unser Interesse
an traivargya — religiosen Prinzipien, wirtschaftlicher Entwicklung und Sinnenbe-
friedigung — opfern konnen, daB wir aber nicht die Sache der Befreiung aufs Spiel
setzen diirfen. In bezug auf Befreiung heiBt es in der Bhagavad-gita (4.9) : tyaktva
deham punar janma naiti. Befreiung bedeutet, dal man nach Verlassen dieses
Korpers keinen weiteren materiellen Korper anzunehmen braucht. Fiir die Unper-
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sonlichkeitsanhianger bedeutet Befreiung, in das Dasein des unpersonlichen
Brahman einzugehen. Aber dies ist im Grunde keine Befreiung, weil man von dieser
unpersonlichen Stellung wieder in die materielle Welt hinabfallt. Man sollte daher
bei der Hochsten Personlichkeit Gottes Zuflucht suchen und sich im hingebungsvol-
len Dienst des Herrn betatigen. Das ist wirkliche Befreiung. Die SchluBfolgerung
lautet, daB wir nicht so groBen Wert auf fromme Werke, wirtschaftliche Entwick-
lung und Sinnenbefriedigung legen sollten, sondern daBl wir uns darum kiimmern
sollten, Sri Visnu auf Seinen spirituellen Planeten zu erreichen, von denen der
hochste Goloka Vrndavana ist, auf dem Sri Krsna lebt. Deshalb ist die Bewegung
fir Krsna-BewuBtsein das groBBte Geschenk fiir Menschen, die sich tatsachlich nach
Befreiung sehnen.

VERS 36

RSAT T F WA JUATET |
TN T gt 11380

pare ‘vare ca ye bhava
guna-vyatikarad anu

na tesam vidyate ksemam
isa-vidhvamsitasisam

pare—auf einer hoheren Lebensstufe; avare—auf der niedrigen Lebensstufe;
ca—und; ye—all jene; bhavah—Vorstellungen; guna—materielle Eigenschaften;
vyatikarat—durch Wechselwirkung; anu—folgend; na—niemals; tesdm—von ihnen;
vidyate—existiert; ksemam—Berichtigung; isa—der Hochste Herr; vidhvamsita—zer-
stort; asisam—der Segnungen.

UBERSETZUNG

Wir betrachten verschiedene Ebenen hbheren Lebens als Segnungen und
unterscheiden sie von unteren Lebensstufen, doch sollten wir wissen, da
solche Unterscheidungen nur in Beziehung zur Wechselwirkung der Er-
scheinungsweisen der materiellen Natur existieren. Im Grunde haben diese
Lebensstufen kein bestindiges Dasein, denn alle werden vom Hochsten
Herrscher zerstort werden.

ERLAUTERUNG

In unserem materiellen Dasein betrachten wir eine hohere Lebensform als eine
Segnung und eine niedrigere Form als einen Fluch. Diese Unterscheidung von
,.,hoher und , niedriger* existiert nur solange, wie die verschiedenen materiellen
Eigenschaften (gunas) zueinander in einer Wechselwirkung stehen. Mit anderen
Worten, durch unsere guten Taten werden wir auf die hoheren Planetensysteme
oder zu einem hoheren Lebensstandard erhoben (gute Erziehung, ein schoner
Korper und so fort). Das sind die Ergebnisse frommer Werke. In dhnlicher Weise
bleiben wir durch gottlose Handlungen Analphabeten, bekommen haBliche Korper,
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einen schlechten Lebensstandard und so fort. Aber all diese verschiedenen Lebens-
stufen unterstehen, durch die Wechselwirkung der Eigenschaften der Tugend, Lei-
denschaft und Unwissenheit, den Gesetzen der materiellen Natur. Alle diese
Eigenschaften werden aber aufhoren zu wirken, wenn die Zeit der Auflosung der
gesamten kosmischen Manifestation gekommen ist. Der Herr sagt daher in der
Bhagavad-gita (8.16) :

abrahma-bhuvanal lokah
punar avartino 'rjiuna

mam upetya tu kaunteya
punar janma na vidyate

Obwohl wir durch den wissenschaftlichen Fortschritt des Wissens oder durch die
religiosen Prinzipien des Lebens, das hei3t groB3e Opfer und fruchtbringende Werke,
zum hochsten Planetensystem aufsteigen mogen, werden diese hoheren Planeten-
systeme und das Leben auf ihnen zur Zeit der Auflosung zerstort werden. In diesem
Vers deuten die Worter isa-vidhvamsitasisam darauf hin, daB alle diese Segnungen
vom Hochsten Herrscher zerstort werden. Wir werden nicht beschiitzt werden.
Unsere Korper werden entweder auf diesem Planeten oder auf einem anderen Plane-
ten zerstort werden, und wieder werden wir Millionen von Jahren in einem
unbewuBten Zustand im Korper Maha-Visnus bleiben miissen. Und dann werden
wir wieder, wenn die Schopfung manifestiert wird, in verschiedenen Lebensformen
geboren werden und mit unseren Tatigkeiten beginnen miissen. Deshalb sollten wir
nicht damit zufrieden sein, nur zu den hoheren Planetensystemen erhoben zu
werden. Wir sollten versuchen, aus der materiellen kosmischen Manifestation
herauszugelangen, zur spirituellen Welt gehen und bei der Hochsten Personlichkeit
Gottes Zuflucht suchen. Das ist das hochste, was wir erreichen konnen. Wir sollten
von nichts Materiellem, ob hoher oder niedriger, angezogen sein, sondern wir
sollten bedenken, daB sich all diese Dinge auf der gleichen Ebene befinden. Unsere
wirkliche Beschaftigung sollte es sein, nach dem eigentlichen Sinn des Lebens zu
fragen und dem Herrn hingebungsvollen Dienst darzubringen. Auf diese Weise
werden wir durch unsere spirituellen Tatigkeiten, die voller Wissen und Gliickselig-
keit sind, ewig gesegnet sein.

Eine geregelte menschliche Zivilisation fordert dharma, artha, kama und moksa.
In der menschlichen Gesellschaft mu3 es Religion geben. Ohne Religion ist die
menschliche Gesellschaft nur eine Tiergesellschaft. Wirtschaftliche Entwicklung
und Sinnenbefriedigung miissen auf religiosen Prinzipien beruhen. Wenn Religion,
wirtschaftliche Entwicklung und Sinnenbefriedigung in rechter Weise stattfinden,
ist es sicher, daB man von Geburt, Tod, Alter und Krankheit in der materiellen Welt
befreit wird. Im gegenwartigen Zeitalter des Kali aber kann von Religion und Befrei-
ung keine Rede sein. Die Menschen interessieren sich nur noch fiir wirtschaftliche
Entwicklung und Sinnenbefriedigung. Deshalb sind die Beziehungen in der mensch-
lichen Gesellschaft trotz weltweiter wirtschaftlicher Entwicklung fast tierisch
geworden. Wenn alles grob tierisch wird, findet die Auflosung statt. Diese Auflo-
sung muB als isa-vidhvamsitasisam betrachtet werden. Die sogenannten Segnun-
gen des Herrn fir wirtschaftliche Entwicklung und Sinnenbefriedigung werden
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schlieBlich durch die Zerstorung aufgelost werden. Am Ende des Kali-yuga wird der
Herr als die Inkarnation Kalki erscheinen, und Seine einzige Aufgabe wird es sein,
alle Menschen auf der Erdoberfliche zu téten. Nach diesem Toten wird ein neues
goldenes Zeitalter beginnen. Wir sollten daher wissen, da3 unsere materiellen Tatig-
keiten wie kindisches Spiel sind. Kinder spielen am Strand, und der Vater sitzt dabei
und beobachtet dieses kindische Spiel, wie das Bauen von Sandburgen, das Errichten
von Willen und so viele andere Dinge, doch schlieBlich wird der Vater die Kinder
auffordern, nach Hause zu kommen. Dann wird alles zerstort. Menschen, die zu
sehr den kindischen Tétigkeiten der wirtschaftlichen Entwicklung und SinnenbefTrie-
digung verhaftet sind, bekommen manchmal die besondere Gunst des Herrn, wenn
Er ihren Aufbau dieser Dinge zerstort.

Der Herr sagt: yasyaham anugrhnami harisye tad-dhanam sanaih. Der Herr
sagte zu Yudhisthira Maharaja, daB Er einem Gottgeweihten Seine besondere Gunst
gewahre, wenn Er ihm alle materiellen Reichtiimer fortnehme. Im allgemeinen
macht man daher die Erfahrung, daB Vaisnavas im materiellen Sinne nicht sehr
reich sind. Wenn ein Vaisnava, ein reiner Gottgeweihter, versucht, materiell reich
zu sein, und zur gleichen Zeit den Wunsch hat, dem Hochsten Herrn zu dienen,
wird sein hingebungsvoller Dienst behindert. Um ihm eine besondere Gunst zu er-
weisen, zerstort der Herr seine sogenannte wirtschaftliche Entwicklung und seine
materiellen Reichtiimer. Wenn der Gottgeweihte dann bei seinen wiederholten
Versuchen wirtschaftlicher Entwicklung enttauscht ist, sucht er schlieBlich unter
den LotosfiiBen des Herrn ernsthaft Zuflucht. Diese Art der Handlung mag eben-
falls als isa-vidhvamsitasisam angesehen werden, wobei der Herr die materiellen
Reichtiimer des Gottgeweihten zerstort, ihn aber mit spirituellem Verstandnis berei-
chert. Im Laufe unserer Predigtarbeit sehen wir manchmal, daB materialistische
Menschen zu uns kommen und ihre Ehrerbietungen erweisen, um Segnungen zu
empfangen, was bedeutet, daB sie nur noch mehr materiellen Reichtum wollen.
Wenn solche materiellen Reichtiimer abnehmen, sind solche Menschen nicht langer
daran interessiert, den Gottgeweihten Ehrerbietungen darzubringen. Solche materia-
listischen Menschen sind nur an ihrer wirtschaftlichen Entwicklung interessiert. Sie
erweisen heiligen Personlichkeiten oder dem Hochsten Herrn Ehrerbietungen und
geben fiir die Predigtarbeit eine Spende, in der Hoff nung, daB sie mit noch groBerem
Wohistand belohnt werden.

Wenn man jedoch in seinem hingebungsvollen Dienst ernsthaft ist, verpflichtet
der Herr den Gottgeweihten dazu, seine materielle Entwicklung aufzugeben und
sich vollig Ihm zu ergeben. Weil der Herr Seinem Geweihten keine Segnung
materiellen Reichtums gibt, fiirchten sich die Menschen davor, Sri Visnu zu vereh-
ren; sie sehen, daB die Vaisnavas, die Sri Visnu verehren, an oberflichlichen
materiellen Reichtiimern arm sind. Solche materialistischen Menschen bekommen
jedoch gute Gelegenheiten zu wirtschaftlicher Entwicklung, wenn sie Siva verehren,
denn Siva ist der Gemahl der Gottin Durga, die das ganze Universum besitzt. Durch
die Gnade Sivas bekommt ein Gottgeweihter die Moglichkeit, von der Gottin Durga
gesegnet zu werden. Ravana zum Beispiel war ein groBer Verehrer und Geweihter
Sivas, und dafiir bekam er alle Segnungen der Gottin Durga, so daB sein ganzes
Konigreich aus goldenen Gebauden bestand. In Brasilien werden in der heutigen
Zeit riesige Mengen Gold gefunden, und anhand geschichtlicher Angaben in den
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Puranas konnen wir mit Sicherheit annehmen, daB dies Ravanas Konigreich war.
Dieses Konigreich wurde jedoch von Sri Riamacandra zerstort.

Wenn man solche Ereignisse studiert, kann man die volle Bedeutung von isa-
vidhvamsitasisam verstehen. Der Herr gewahrt den Gottgeweihten keine mate-
riellen Segnungen, denn sonst konnte es geschehen, daB sie durch Geburt, Tod,
Alter und Krankheit wieder in der materiellen Welt gefangen werden. Durch
materialistische Reichtiimer werden Menschen wie Ravana hochmiitig und wollen
uneingeschrankt die Befriedigung ihrer Sinne genieBen. Ravana wagte es sogar, Sita
zu entfiihren, die sowohl die Frau Sri Rimacandras als auch die Gliicksgéttin war,
da er dachte, er konne die Freudenkraft des Herrn genieBen. In Wirklichkeit aber
wurde Ravapa durch diese Handlung vidhvamisita oder zugrunde gerichtet. Zum
gegenwirtigen Zeitpunkt haftet die menschliche Zivilisation zu sehr an wirtschaftli-
cher Entwicklung und Sinnenbefriedigung und néahert sich daher dem Pfad des Un-
tergangs.

VERS 37
T AT TE@HG TN T
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tat tvam narendra jagatam atha tasthisam ca
dehendriydsu-dhisandatmabhir davrtanam

yah ksetravit-tapataya hrdi visvag avih
pratyak cakasti bhagavams tam avehi so ‘smi

tatr—deshalb; tvam—du; nara-indra—o bester der Konige; jagatam—der sich
bewegenden; atha—deshalb; tasthusam—der sich nicht bewegenden; ca—auch;
deha—Korper; indriya—Sinne; asu—Lebensluft; dhisand—durch Uberlegung; dtma-
bhih—Selbsterkenntnis; dvrranam—diejenigen, die in dieser Weise bedeckt sind;
yah—jemand, der; ksetra-vit—Kenner des Feldes; tapatayd—durch Beherrschen;
hrdi—im Herzen; visvak—iberall; dvih—sichtbar; pratyak—in - jedem Haarbalg;
cakasti—leuchtend; bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; tam—Ihn; avehi
—versuche zu verstehen; sah asmi—ich bin dieses.

UBERSETZUNG

Sanat-kumara riet dem Konig: Mein lieber Konig Prthu, versuche deshalb,
die Hochste Personlichkeit Gottes zu verstehen, die zusammen mit der
individuellen Seele in jedem einzelnen Korper, in sich bewegenden und in
sich nicht bewegenden, im Herzen weilt. Die individuellen Seelen sind vom
groben materiellen Korper und vom feinstofflichen Kérper, der aus Lebens-
luft und Intelligenz besteht, vollig bedeckt.
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ERLAUTERUNG

In diesem Vers wird besonders darauf hingewiesen, daB man versuchen sollte,
spirituelle Werte zu kultivieren, indem man die Hochste Personlichkeit Gottes
versteht, die mit der individuellen Seele im Herzen eines jeden weilt, statt seine Zeit
in der menschlichen Form des Lebens mit der Bemiihung um wirtschaftliche
Entwicklung und Sinnenbefriedigung zu verschwenden. Die individuelle Seele und
die Hochste Personlichkeit Gottes in Ihrem Paramatma-Aspekt sitzen beide in
diesem Korper, der von groben und feinstofflichen Elementen bedeckt ist. Dies zu
verstehen bedeutet, wirkliche spirituelle Kultur zu entwickeln. Es gibt zwei Arten
des Fortschritts in der spirituellen Kultur, durch die Methode der Unpersonlichkeits-
philosophen und durch hingebungsvollen Dienst. Der Unpersonlichkeitsanhanger
kommt zu der SchluBfolgerung, er und die Hochste Spirituelle Seele seien eins,
wohingegen die Gottgeweihten oder Personlichkeitsphilosophen die Absolute
Wahrheit erkennen, indem sie verstehen, daB3 es unsere Pflicht ist, dem Herrn zu
dienen, weil Er der Hochste Herrscher und wir Lebewesen die Beherrschten sind. In
den Veden heiB3t es: tat tvam asi. ,,Du bist dasselbe, und so 'ham ,,Ich bin dasselbe*‘.
Die Unpersonlichkeitsanhanger verstehen diese mantras in dem Sinne, daB der
Hochste Herr oder die Absolute Wahrheit und das Lebewesen eins seien, doch vom
Standpunkt des Gottgeweihten aus bestitigen diese mantras, daB sowohl der
Hochste Herr als auch wir selbst von gleicher Eigenschaft sind. Tat tvam asi, ayam
atma brahma. Sowohl der Hochste Herr als auch das Lebewesen sind spirituelle
Seelen. Dies zu verstehen ist Selbsterkenntnis. Das menschliche Leben ist dafiir
bestimmt, den Hochsten Herrn und sich selbst durch die spirituelle Kultivierung von
Wissen zu verstehen. Man sollte sein kostbares Leben nicht verschwenden, indem
man sich nur um wirtschaftliche Entwicklung und Sinnenbefriedigung bemiiht.

In diesem Vers ist das Wort ksetra-vit ebenfalls bedeutsam. Dieses Wort wird in
der Bhagavad-gita (13.2) erklart: idam sariram kaunteya ksetram ity abhidiyate. Der
Korper wird ksetra (das Tatigkeitsfeld) genannt, und die Besitzer des Korpers (die
individuelle Seele und die Uberseele, die im Korper sitzen) werden beide ksetra-vit
genannt. Es besteht jedoch ein Unterschied zwischen diesen beiden Arten von
ksetra-vit. Der eine ksetra-vit oder Kenner des Korpers, namlich der Paramatma
oder die Uberseele, lenkt die individuelle Seele. Wenn wir uns von der Uberseele in
rechter Weise lenken lassen, wird unser Leben erfolgreich. Der Herr lenkt uns von
innen und von auflen. Von innen lenkt Er uns als caitya-guru oder der spirituelle
Meister, der im Herzen sitzt. Indirekt hilft Er auch dem Lebewesen, indem Er Sich
von auBlen als der spirituelle Meister manifestiert. Auf beiden Wegen gibt der Herr
dem Lebewesen Unterweisungen, so daf3 es seine materiellen Tatigkeiten beenden
und nach Hause, zu Gott, zuriickkehren kann. Die Gegenwart der Hochsten Seele
und der individuellen Seele im Korper kann von jedem dadurch wahrgenommen
werden, daf3 der Korper immer leuchtend und frisch bleibt, solange die individuelle
Seele und die Uberseele beide im Korper leben. Sobald aber die Uberseele und die
individuelle Seele den Besitz des groben Korpers aufgeben, zerfillt dieser sogleich.
Jemand, der spirituell fortgeschrtten ist, kann somit den wirklichen Unterschied
zwischen einem toten KoOrper und einem lebendigen KoOrper verstehen. Als
SchluBfolgerung kann man sagen, daB man seine Zeit nicht mit sogenannter
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wirtschaftlicher Entwicklung und Sinnenbefriedigung verschwenden soll, sondern,
daB man spirituelles Wissen kultivieren soll, um die Uberseele und die individuelle
Seele und ihre Beziehung zueinander zu verstehen. Auf diese Weise kann man durch
fortschreitendes Wissen Befreiung und das letztliche Ziel des Lebens erreichen. Es
heiBt, daB jemand keineswegs der Verlierer ist, wenn er sich dem Pfad der Befrei-
ung zuwendet und sogar seine sogenannten Pflichten in der materiellen Welt
aufgibt. Ein Mensch aber, der sich nicht dem Pfad der Befreiung zuwendet, sondern
sich nur sorgfaltig um wirtschaftliche Entwicklung und Sinnenbefriedigung
kimmert, verliert alles. Narada Muni sagte in diesem Zusammenhang zu Vyasa-
deva:

tyaktva sva-dharmam caranambujam harer
bhajann apaktvo 'tha patet tato yadi

yatra kva vabhadram abhud amusya kim
ko vartha apto 'bhajatam sva-dharmatah

(SB. 1.5.17)

Wenn jemand rein gefiihlsmaBig oder aus einem anderen Grund bei den
LotosfiiBen des Herrn Zuflucht sucht und im Laufe der Zeit nicht den Erfolg hat
das letztliche Ziel des Lebens zu erreichen, oder aus mangelnder Erfahrung zu Fall
kommt, gibt es fiir ihn keinen Verlust. Ein Mensch aber, der sich nicht dem hinge-
bungsvollen Dienst zuwendet, jedoch seine materiellen Pflichten sehr gut erfiillt,
gewinnt nichts.

VERS 38

T agagraan fnfa
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TREFAFOIEE T |13<ll

yasminn idam sad-asad-atmataya vibhati
maya viveka-vidhuti sraji vahi-buddhih

tam nitya-mukta-parisuddha-visuddha-tattvam
pratyudha-karma-kalila-prakrtim prapadye

yasmin—in welchem; idam—diese; sar-asat—der Hochste Herr und Seine verschie-
denen Energien; atmatayi—die Ursache aller Ursachen und Wirkungen seiend,
vibhati—manifestiert; mdyd—Illusion; viveka-vidhuti—befreit durch griindliche
Uberlegung; sraji—auf dem Seil; va—oder; ahi—Schlange; buddhih—Intelligenz;
tam—Ilhn; nitya—ewig; mukta—befreit; parisuddha—unverunreinigt; visuddha—rein,;
tartvam—Wahrheit; pratyidha—transzendental; karma—fruchtbringende Titigkei-
ten; kalila—Unreinheiten; prakrtim—in der spirituellen Energie verankert; prapad-

ye—ergibt sich.
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UBERSETZUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes manifestiert Sich in diesem Korper als
mit der Ursache und Wirkung eins, doch jemand, der die illusionierende
Energie durch besonnene Uberlegung, welche die falsche Vorstellung, eine
Schlange fiir ein Seil zu halten, klirt, transzendiert hat, kann verstehen, dafl
der Paramatma ewig zur materiellen Schopfung in transzendentaler
Stellung steht und in reiner innerer Energie verankert ist. Somit ist der Herr
zu aller materiellen Verunreinigung transzendental. lhm allein muB man
sich ergeben.

ERLAUTERUNG

Dieser Vers ist besonders dafiir geeignet, die Mayavada-Schlu3folgerungen zu
widerlegen, die individuelle Seele und die Uberseele seien ohne Unterschied eins. Die
Mayavada-SchluBfolgerung lautet, das Lebewesen und die Uberseele seien eins, es
bestehe kein Unterschied. Die Mayavadis behaupten, es gebe keine gesonderte
Existenz auBerhalb des unpersonlichen Brahman und das Gefiihl der Trennung sei
madya oder Illusion, durch die man ein Seil fiir eine Schlange halte. Das Seil-und-
Schlange-Argument wird im allgemeinen von den Mayavadi-Philosophen
angefiihrt. Deshalb werden diese Worter, die vivarta-vada reprasentieren, hier
besonders erwihnt. Im Grunde ist der Paramatma oder die Uberseele die Hochste
Personlichkeit Gottes, und Er ist ewig befreit. Mit anderen Worten, die Hochste
Personlichkeit Gottes lebt in diesem Korper zusammen mit der individuellen Seele,
und dies wird in den Veden bestitigt. Sie werden mit zwei Freunden verglichen, die
auf dem gleichen Baum sitzen. Dennoch steht der Paramatma iiber der illusionieren-
den Energie. Die illusionierende Energie wird bahirariga sakti oder auBere Energie
genannt, und das Lebewesen wird tatastha sakti oder marginale Kraft genannt. Wie
es in der Bhagavad-g_t'_td heiBt, sind sowohl die materielle Energie, die aus Erde,
Wasser, Feuer, Luft, Ather und so fort besteht, als auch die spirituelle Energie, das
Lebewesen, Energien des Hochsten Herrn. Obwohl die Energien und der Energieur-
sprung identisch sind, hat das Lebewesen, die individuelle Seele, die Neigung, von
der auBeren Energie beeinfluBt zu werden und zu glauben, die Hochste Personlich-
keit Gottes und es selbst seien eins.

Das Wort prapadye ist in diesem Vers ebenfalls bedeutsam, denn es bezieht sich
auf die SchluBfolgerung der Bhagavad-gita (18.66): sarva-dharman parityajya mam
ekam saranam vraja. An einer anderen Stelle (Bg. 7.19) sagt der Herr: bahiinam jan-
manam ante jAianavan mam prapadyate. Dieses prapadye oder saranam vraja
bezieht sich darauf, daB sich das Individuum der Uberseele ergeben soll. Wenn sich
die individuelle Seele ergibt, kann sie verstehen, daB die Hochste Personlichkeit
Gottes, obwohl im Herzen der individuellen Seele weilend, der individuellen Seele
ibergeordnet ist. Der Herr steht zur materiellen Manifestation immer in transzen-
dentaler Stellung, obwohl es scheint, als seien der Herr und die materielle Manifesta-
tion ein und dasselbe. Der Vaisnava-Philosophie zufolge ist Er gleichzeitig eins und
verschieden. Die materielle Energie ist eine Manifestation Seiner auBeren Kraft, und
da die Kraft mit dem Kraftursprung identisch ist, scheint es, als seien der Herr und
die individuelle Seele eins, doch in Wirklichkeit steht die individuelle Seele unter
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dem EinfluB der materiellen Energie und der Herr ist immer transzendental. Wenn
der Herr der individuellen Seele nicht libergeordnet wire, konnte von prapadye oder
Ergebenheit Ihm gegeniiber keine Rede sein. Das Wort prapadye bezieht sich auf
den Vorgang des hingebungsvollen Dienstes. Durch nichthingebungsvolle Spekula-
tion Uuber das Seil und die Schlange kann man sich der Absoluten Wahrheit nicht
ndhern. Deshalb wird betont, daB hingebungsvoller Dienst wichtiger ist als der
Versuch, die Absolute Wahrheit durch Uberlegung oder gedankliche Spekulation zu
verstehen.

VERS 39
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yat-pada-pankaja-palasa-vilasa-bhaktya
karmasayam grathitam udgrathayanti santah

tadvan na rikta-matayo yatayo 'pi ruddha-
sroto-gands tam aranam bhaja vasudevam

yat—dessen; pada—FiBe; parkaja—Lotos; palasa—Bliitenbldtter oder Zehen;
vilasa—GenuB; bhaktya—durch hingebungsvollen Dienst; karma—fruchtbringende
Tatigkeiten; asayam—begehren; grathitam—fester Knoten; udgrathayanti—entwur-
zeln; santah—Gottgeweihte; tar—dieses; var—wie; na—niemals; rikta-matayah—
Menschen, denen es an hingebungsvollem Dienst fehlt; yarayah—in stindig zuneh-
mendem MaBe versuchend; api—obwohl; ruddha—aufzuhalten; srotah-ganah—die
Wogen des Sinnengenusses; tam—bei Ihm; aranam—es wert, Zuflucht zu suchen;
bhaja—beschiftige dich im hingebungsvollen Dienst; vdsudevam—fir Krsna, den
Sohn Vasudevas.

UBERSETZUNG

Die Gottgeweihten, die immer im Dienst der Zehen der LotosfiiRe des
Herrn titig sind, konnen die festverknoteten Wiinsche nach fruchtbringen-
den Titigkeiten leicht iiberwinden. Da dies sehr schwierig ist, vermogen die
Nichtgottgeweihten — die jiianis und yogis —,obwohl sie versuchen, die
Wogen der Sinnenbefriedigung aufzuhalten, dies nicht. Deshalb wird dir
geraten, dich im hingebungsvollen Dienst Krsnas, des Sohnes Vasudevas, zu
betitigen.
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ERLAUTERUNG

Es gibt drei Arten von Transzendentalisten, die versuchen, den EinfluB der Er-
scheinungsweisen der materiellen Natur zu iiberwinden, namlich die jAdnis, yogis
und bhaktas. Sie alle versuchen, den EinfluB der Sinne zu bezwingen, der mit den
unaufhorlichen Wellen eines Flusses verglichen wird. Die Wellen eines Flusses
flieBen unaufhorlich, und es ist sehr schwer, sie aufzuhalten. In dhnlicher Weise
sind die Wogen des Wunsches nach materiellem GenuB so stark, daB sie durch kei-
nen anderen Vorgang auller bhakti-yoga aufgehalten werden konnen. Die bhaktas
werden durch ihren transzendentalen hingebungsvollen Dienst fiir die Lotosfii3e des
Herrn so sehr von transzendentaler Gliickseligkeit iiberwaltigt, daBB ihre Wiinsche
nach materiellem GenuB von selbst aufhoren. Die jridnis und yogis, die nicht an den
LotosfiiBen des Herrn hdngen, kampfen schwer gegen die Wogen des Begehrens. Sie
werden in diesem Vers als rikta-matayah beschrieben, das heiBt ,,hingebungsvollen
Dienstes beraubt*. Mit anderen Worten, die jiignis und yogis werden im Grunde
immer mehr in falsche philosophische Spekulation oder anstrengende Versuche, die
Tatigkeiten der Sinne aufzuhalten, verstrickt, obwohl sie versuchen, von den Wiin-
schen nach materiellen Téatigkeiten frei zu sein. Wie zuvor gesagt wurde:

vasudeve bhagavati
bhakti-yogah prayojitah
Jjanayaty asu vairagyam
JjAdnam ca yad ahaitukam
(SB. 1.2.7)

Hier wird die gleiche Sache betont. Bhaja vasudevam deutet an, daB jemand, der
im liebevollen Dienst Krsnas, des Sohnes Vasudevas, titig ist, die Wellen des Begeh-
rens sehr leicht aufhalten kann. Solange man fortgesetzt versucht, die Wogen des
Begehrens kiinstlich aufzuhalten, wird man zweifellos unterliegen. Das wird in
diesem Vers angedeutet. Wiinsche nach fruchtbringenden Tatigkeiten haben starke
Waurzeln, doch die Baume des Begehrens konnen durch hingebungsvollen Dienst
vollig entwurzelt werden, weil hingebungsvoller Dienst einen hoheren Wunsch mit
sich bringt. Man kann niedere Wiinsche aufgeben, wenn man hohere Wiinsche hat.
Der Versuch, Wiinsche ganzlich aufzugeben, ist ein unmogliches Unterfangen. Man
muB sich den Hochsten wiinschen, um nicht in niedere Wiinsche verstrickt zu sein.
Jranis haben den Wunsch, mit dem Hochsten eins zu werden, doch solch ein
Wunsch wird ebenfalls als kdma oder Lust angesehen. In dhnlicher Weise wiin-
schen sich yogis mystische Kraft und das ist ebenfalls kama. Und die bhaktas, die
keinen Wunsch nach irgendeinem materiellen GenuB3 haben, werden gereinigt. Sie
versuchen nicht kiinstlich, Wiinsche einzustellen. Der Wunsch wird unter dem
Schutz der Zehen der LotosfiiBe des Herrn zu einer Quelle spirituellen Genusses. Es
wird hier von den Kumaras gesagt, daB die LotosfiiBe Sri Krsnas das letztliche
Behiltnis aller Freude sind. Man sollte daher bei den LotosfiiBen des Herrn Zuflucht
suchen, statt unnotigerweise zu versuchen, Wiinsche nach materiellem Genuf3
einzustellen. Solange man nicht imstande ist, den Wunsch nach materiellem GenuB3
aufzugeben, besteht keine Moglichkeit, aus der Verstrickung des materiellen
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Daseins befreit zu werden. Man mag argumentieren, die Wellen eines Flusses
wiirden unaufhorlich flieBen, und man konne sie nicht aufhalten, aber die Wellen
des Flusses flieBen ins Meer. Wenn die Flut kommt, wird die Stromung des Flusses
in der Miindung uberwaltigt; der FluB selbst wird iiberflutet, und die Wogen des
Meeres werden stédrker als die Wellen des Flusses. In dhnlicher Weise plant ein
Gottgeweihter mit Intelligenz so viele Dinge fiir den Dienst des Herrn im Krsna-
BewuBtsein, daB noch bestehende materielle Wiinsche von dem Wunsch, dem
Herrn zu dienen, iberflutet werden. Wie Yamunacarya bestatigte, empfand er,
seitdem er im Dienst der LotosfiiBe des Herrn beschiftigt war, einen sich standig
erneuernden FluB von Wiinschen, dem Herrn zu dienen — so sehr, daB3 der Wunsch
nach Sexualitat unbedeutend wurde. Yamunacarya sagte sogar, da3 er auf solche
Wiinsche spucke. Die Bhagavad-gita (2.59) bestitigt ebenfalls: param drstva nivar-
tate. Die SchluBfolgerung lautet, daB wir durch die Entwicklung eines liebevollen
Wunsches fiir den Dienst der LotosfiiBe des Herrn alle materiellen Wiinsche nach
Sinnenbefriedigung bezwingen konnen.

VERS 40
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krcchro mahan iha bhavarnavam aplavesam
sad-varga-nakram asukhena titirsanti

tat tvam harer bhagavato bhajaniyam anghrim
krtvodupam vyasanam uttara dustararnam

krcchrah—mihsam; mahdn—sehr groB; iha—hier (in diesem Leben); bhava-
arnavam—der Ozean des materiellen Daseins; aplava-isam—der Nichtgottgeweih-
ten, die nicht bei den LotosfiiBen der Hochsten Personlichkeit Gottes Zuflucht
gesucht haben; sar-varga—sechs Sinne; nakram—Haie; asukhena—mit groBer
Schwierigkeit; titirsanti—iiberqueren; tat—deshalb; tvam—du; hareh—der Person-
lichkeit Gottes; bhagavatah—des Hochsten, bhajaniyam—es wert, verehrt zu
werden; arighrim—die LotosfiiBe; krtvai—machend; udupam—Boot; vyasanam—alle
Arten von Gefahren; wuttara—iberquere; dustara—sehr schwierig; arnam—den
Ozean.

UBERSETZUNG

Der Ozean der Unwissenheit ist sehr schwer zu iiberqueren, weil es in
ihm viele gefihrliche Haie gibt. Obwohl sich diejenigen, die Nichtgottge-
weihte sind, schwere Enthaltungen und BuRen auferlegen, um diesen
Ozean zu itberqueren, empfehlen wir, daB du einfach bei den LotosfiiRen
des Herrn Zuflucht suchst, die wie Boote fiir die Uberquerung des Ozeans
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sind. Obwohl der Ozean schwer zu iiberqueren ist, wirst du alle Gefahren
iiberwinden, wenn du bei Seinen LotosfiiBen Zuflucht suchst.

ERLAUTERUNG

Das materielle Dasein wird hier mit dem groBen Ozean der Unwissenheit vergli-
chen. Ein anderer Name dieses Ozeans ist Vaitarani. In diesem Vaitarani-Ozean, der
der Ozean der Ursachen ist, gibt es unzdhlige Universen, die wie FuBbille darin
treiben. Auf der anderen Seite des Ozeans liegt die spirituelle Welt von Vaikuntha,
die in der Bhagavad-gitd (8.20) als paras tasmat tu bhavo 'nyah beschrieben wird. Es
gibt also eine ewig bestehende spirituelle Natur, die jenseits der materiellen Natur
liegt. Obwohl alle materiellen Universen im Ozean der Ursachen immer wieder
vernichtet werden, existieren die Vaikuntha-Planeten, die spirituell sind, ewig und
unterliegen nicht der Auflosung. Die menschliche Lebensform gibt dem Lebewesen
die Moglichkeit, den Ozean der Unwissenheit zu iiberqueren, der dieses materielle
Universum ist, und in die spirituelle Welt einzutreten. Obwohl es viele Methoden
oder Boote gibt, mit deren Hilfe man den Ozean iiberqueren kann, empfehlen die
Kumaras, daB der Konig bei den Lotosfiien des Herrn Zuflucht suche, ebenso wie
jemand bei einem guten Boot Schutz suchen wiirde. Nichtgottgeweihte, die nicht bei
den LotosfiBen des Herrn Zuflucht suchen, versuchen den Ozean der Unwissenheit
mit anderen Methoden (karma, jAidna und yoga) zu iiberqueren, doch haben sie
groBe Miihe dabei. In der Tat, manchmal beginnen sie, ihre Miihen so eifrig zu
genieBen, daB sie den Ozean nie liberqueren. Es gibt keine Garantie, daB Nichtgott-
geweihte den Ozean iiberqueren werden, doch auch wenn sie ihn iiberqueren,
miissen sie schwere Enthaltungen und BuBen auf sich nehmen. Auf der anderen
Seite ist es sicher, daB jemand, der sich dem Vorgang des hingebungsvollen Dienstes
zuwendet und glaubt, daB die LotosfiiBe des Herrn sichere Boote sind, mit denen
man diesen Ozean liberqueren kann, den Ozean sehr leicht und angenehm iiberquert.

Prthu Maharaja bekommt daher den Rat, bei dem Boot der LotosfiiBe des Herrn
Zuflucht zu suchen und so alle Gefahren leicht zu iiberwinden. Geféhrliche
Elemente im Universum werden mit Haien im Ozean verglichen. Obwohl man ein
guter Schwimmer sein mag, kann man nicht iiberleben, wenn man von Haien
angegriffen wird. Man sieht oft, daB viele sogenannte svamis und yogis von sich
behaupten, sie seien imstande, den Ozean der Unwissenheit zu tiberqueren, und
konnten anderen helfen, doch in Wirklichkeit siecht man, daB sie ihren eigenen Sin-
nen zum Opfer fallen. Statt ihren Anhédngern zu helfen, den Ozean der Unwissenheit
zu iiberqueren, fallen solche svamis und yogis maya zum Opfer, die vom schonen
Geschlecht, der Frau, reprasentiert wird und werden so von den Haien im Ozean
verschlungen.

VERS 41
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maitreya uvaca
sa evam brahma-putrena
kumarenatma-medhasa
darsitatma-gatih samyak
prasasyovdaca tam nrpah

maitreyah uvaca—der groBe Weise Maitreya sprach; sah—der Konig; evam—so;
brahma-putrena—von dem Sohn Brahmas; kumdrena—von einem der Kumaras;
atma-medhasd—im spirituellen Wissen wohlbewandert; darsita—gezeigt; atma-
gatih—spirituellen Fortschritt; samyak—vollstandig; prasasya—verehrend;, uvdca
—sprach; tam—zu ihm; nrpah—der Konig.

UBERSETZUNG

Der groBe Weise Maitreya fuhr fort: So von dem Sohn Brahmas — einem
der Kumaras, der vollkommenes spirituelles Wissen besaB — in vollstin-
digem spirituellem Wissen erleuchtet, ehrte der Kénig ihn mit den folgen-
den Worten.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers wird das Wort dtma-medhasa von Sripada Visvanatha Cakra-
varti Thakura kommentiert, der sagt, daB armani , Krsna paramatmani‘’ bedeutet.
Sri Krsna ist Paramatma. [svarah paramah krsnah (Brahma-sambhita 5.1). Jemand,
dessen Geist vollig im Krsna-BewuBtsein handelt, wird daher datma-medhah
genannt. Man mag dies dem Wort grha-medhi gegeniiberstellen, daB sich auf
jemand bezieht, dessen Gehirn immer von Gedanken an materielle Tatigkeiten
erfillt ist. Der dtma-medhah denkt immer an Krsnas Tatigkeiten im Krsna-
BewuBtsein. Da Sanat-kumara, der ein Sohn Brahmas war, vollig Krsna-bewuBt
war, konnte er den Pfad spirituellen Fortschritts beschreiben. Das Wort arma-gatih
bezieht sich auf den Pfad von Tatigkeiten, durch die man fortschreiten kann, Krsna
Zu verstehen.

VERS 42
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rajovaca

krto me 'nugrahah purvam
harindrtanukampina

tam dpadayitam brahman
bhagavan yuyam agatdh
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raja uvaca—der Konig sprach; krtah—getan; me—mir; anugrahah—grundlose
Barmherzigkeit; piirvam—vormals; harina—von der Hochsten Personlichkeit Gottes
Sri Visnu; arta-anukampind—mitleidig mit Menschen, die leiden; ram—dieses;
apadayitum—das zu bestitigen; brahman— o brahmana; bhagavan— o Machtiger;
yuyam—ihr alle; dgatah—seid hierher gekommen.

UBERSETZUNG

Der Konig sprach: O brihmana, o Michtiger, vormals erwies mir Sri
Visnu Seine grundlose Barmherzigkeit, indem Er andeutete, daB ihr in mein
Haus kommen wiirdet. Um diese Segnung zu bestitigen, seid ihr nun alle
gekommen.

ERLAUTERUNG

Als Sri Visnu in der groBen Opferarena erschien, wiahrend Konig Prthu ein
groBes Opfer (asvamedha) durchfiihrte, sagte Er voraus, daB die Kumaras sehr bald
kommen und den Konig unterweisen wiirden. Nun erinnerte sich Prthu Maharaja
an die grundlose Barmherzigkeit des Herrn und begriiBte daher die Ankunft der
Kumaras, die die Vorhersage des Herrn erfiillten. Mit anderen Worten, wenn der
Herr eine Voraussage macht, erfiillt sich diese Voraussage durch einige Seiner
Geweihten. In dhnlicher Weise sagte Sri Caitanya Mahaprabhu voraus, daB sowohl
Sein glorreicher Name als auch der Hare-Krsna-mahd-mantra in allen Stadten und
Dorfern verbreitet werden wiirde. Srila Bhaktivinoda Thakura und Srila Bhaktisid-
dhanta Sarasvati Prabhupada hatten den Wunsch, diese groBe Voraussage zu erf1il-
len, und wir folgen ihren FuBlspuren.

Hinsichtlich Seiner Geweihten sagte Sri Krsna zu Arjuna: kaunteya pratijanihi
na me bhaktah pranasyati. ,JO Sohn Kuntis, verkiinde kiihn, daB Mein Geweihter
niemals vergehen wird.“ (Bg. 9.31) Der Punkt ist, daB der Herr solche Dinge Selbst
verkiinden konnte, doch war es Sein Wunsch, diese Verkiindung durch Arjuna
machen zu lassen und so doppelt zu versichern, daB Sein Versprechen niemals
gebrochen werden wiirde. Der Herr Selbst verspricht etwas, und Sein vertrauter
Geweihter erflillt das Versprechen. Der Herr macht so viele Versprechen, die der
leidenden Menschheit niitzen. Obwohl der Herr mit der leidenden Menschheit soviel
Mitleid hat, sind die Menschen im allgemeinen nicht sehr bestrebt, Ihm zu dienen.
Die Beziehung gleicht der zwischen Vater und Sohn; der Vater ist immer bestrebt,
dem Sohn Gutes zu tun, auch wenn der Sohn den Vater vergiBt oder miBachtet. Das
Wort anukampina ist bedeutsam; der Herr ist mit dem Lebewesen so mitleidig, da3
Er personlich in diese Welt kommt, um den gefallenen Seelen zu niitzen.

yada yada hi dharmasya

glanir bhavati bhdarata
abhyutthanam adharmasya
tadatmanam sriamy aham

,,Wann immer und wo immer das religiose Leben zerfdllt, o Nachkomme Bhara-
tas, und Irreligi6sitiat vorherrschend wird, erscheine Ich.* (Bg. 4.7)
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Es ist daher Mitleid, das den Herrn veranlaBt, in Seinen verschiedenen Formen zu
erscheinen. Sri Krsna erschien auf diesem Planeten aus Mitleid mit den gefallenen
Seelen; Buddha erschien aus Mitleid mit den armen Tieren, die von den Damonen
getotet wurden, und Nrsirhhadeva erschien aus Mitleid mit Prahlada Maharaja. Die
SchluBfolgerung lautet, daB der Herr mit den gefallenen Seelen in der materiellen
Welt so viel Mitleid hat, daB Er selbst kommt oder Seine Geweihten und Seine Die-
ner schickt, um Seinen Wunsch zu erfiillen, alle gefallenen Seelen zuriick bei Sich zu
Hause zu haben. Somit lehrte auch Sri Krsna die Bhagavad-gitd Arjuna zum Wohl
der gesamten menschlichen Gesellschaft. Intelligente Menschen sollten daher die
Bewegung fir Krsna-BewuBtsein ernsthaft untersuchen und die Unterweisungen
der Bhagavad-gita, wie sie von den reinen Geweihten des Herrn ohne Verfalschung
gepredigt werden, vollstindig nutzen.

VERS 43
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nispaditas ca kdrtsnyena
bhagavadbhir ghrnalubhih

sddhiicchistam hi me sarvam
atmand saha kim dade

nispaditah ca—auch die Unterweisung ist richtig ausgefiihrt worden; kartsnye-
na—in Vollendung; bhagavadbhih—von den Stellvertretern der Hochsten Person-
lichkeit Gottes; ghrndlubhih—von den Mitleidigsten; sddhu-ucchistam—Uberreste
der Speisen heiliger Personlichkeiten; hi—gewiB; me—meine; sarvam—alles; atma-
nd—Herz und Seele; saha—mit; kim—was; dade—soll geben.

UBERSETZUNG

Mein lieber brahmana, ihr habt die Anweisung genau’ausgefiihrt, denn
ihr seid ebenso mitleidig wie der Herr. Es ist daher meine Pflicht, euch
etwas anzubieten; doch alles, was ich besitze, sind Uberreste von Speisen,
die von groBen Personlichkeiten gegessen wurden. Was soll ich euch
geben?

ERLAUTERUNG

Das Wort sadhiicchistam ist in diesem Vers bedeutsam. Prthu Maharaja bekam
sein Konigreich von groBen heiligen Personlichkeiten wie Bhrgu und anderen,
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ebenso wie man Speisereste bekommt. Nach dem Tod Konig Venas fehlte es der
ganzen Welt an einem geeigneten Regenten. Es gab so viele Katastrophen, da3 die
groBen Heiligen unter der Fiihrung Bhrgus den Korper Prthus aus dem Korper
seines toten Vaters Konig Venas schufen. Da also Konig Prthu das Konigreich
durch die Barmherzigkeit groBer Heiliger bekommen hatte, wollte er es nicht unter
Heiligen wie den Kumaras aufteilen. Wenn ein Vater etwas it, mag er aus Mitleid
die Speisereste seinem Sohn anbieten. Obwohl solche Speisen vom Vater bereits
gekaut wurden, konnen sie dem Vater nicht wieder angeboten werden. Prthu Maha-
rajas Stellung war hiermit zu vergleichen. Was immer er besaB, war bereits gekaut
worden; deshalb konnte er es nicht den Kumaras anbieten. Indirekt aber bot er alles,
was er besaB3, den Kumaras an, und folglich benutzten sie seine Besitztiimer nach
Belieben. Der nachste Vers verdeutlicht diese Angelegenheit.

VERS 44
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prana darah suta brahman
grhds ca sa-paricchadah

rdajyam balam mahi kosa
iti sarvam niveditam

pranah—Leben; ddarah—Frau, sutah—Kinder; brahman— o groBer brahmana,
grhah—Heim; ca—auch; sa—mit; paricchadah—allem Zubehor; rajyam—Konigreich;
balam— Starke; mahi—Land; kosah—Schatzkammer; iti—so; sarvam— alles; nivedi-
tam—angeboten.

UBERSETZUNG

Der Konig fuhr fort: Deshalb, meine lieben brahmanas, stelle ich euch
mein Leben, meine Frau, meine Kinder, mein Heim, meine Mobel, meine
Haushaltsutensilien, mein Konigreich, meine Stirke, mein Land und beson-
ders meine Schatzkammer zur Verfiigung.

ERLAUTERUNG

In manchen Ausgaben wird nicht das Wort ddrdh, sondern rayah, was ,,Reich-
tum* bedeutet, benutzt. In Indien gibt es immer noch reiche Personlichkeiten, die
vom Staat als rdya anerkannt werden. Ein groBer Geweihter Sri Caitanya Maha-
prabhus wurde Ramananda Raya genannt, weil er der Gouverneur von Madras war
und groBen Reichtum besaB. Es gibt noch viele andere, die den Titel raya tragen —
Raya Bahadur, Raya Chaudhuri und so fort. Es ist nicht gestattet, daB man
brahmanas seine darah oder Ehefrau anbietet. Menschen, die es wert sind, Gaben
anzunehmen, wird alles angeboten; doch nirgendwo findet man, da man seine Frau
anbietet. Deshalb ist in diesem Fall die Leseart rayah genauer als darah. Da Prthu
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Maharaja den Kumaras alles anbot, hitte auch das Wort kosah (,,Schatzkammer")
nicht besonders erwahnt zu werden brauchen. Konige und Kaiser pflegten eine
private Schatzkammer zu unterhalten, die als ratna-bhanda bekannt war. Die ratna-
bhanda war eine besondere Schatzkammer, die besondere Schmuckstiicke wie
Armreifen, Halsketten und so fort enthielt, die der Konig von seinen Untertanen
geschenkt bekommen hatte. Diese Juwelen wurden von der reguldaren Schatzkam-
mer, in der alle eingezogenen Steuern aufbewahrt wurden, getrennt gehalten. Prthu
Maharaja bot also den LotosfiiBen der Kumaras seinen Vorrat an privaten Juwelen
an. Es ist bereits erwahnt worden, daB der gesamte Besitz des Konigs den
brahmanas gehorte und daB Prthu Maharaja ihn nur zum Wohl des Staates
benutzte. Wenn dieser also tatsachlich den brahmanas gehorte, wie konnte er ihnen
noch einmal angeboten werden? In diesem Zusammenhang hat Sripada Sridhara
Svami erklart, daB dieses Angebot mit Speisen zu vergleichen ist, die der Diener
seinem Herrn anbietet. Die Speisen gehoren bereits dem Herrn, denn der Herr hat
sie gekauft, doch der Diener, der die Speisen zubereitet, macht sie fiir den Herrn
annehmbar und bietet sie ihm dann an. Auf diese Weise wurde den Kumaras alles
angeboten, was Prthu Maharaja besal3.

VERS 45
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saina-patyam ca rajyam ca
danda-netrtvam eva ca

sarva-lokadhipatyam ca
veda-sastra-vid arhati

saind-patyam—der Posten des Befehlshabers; ca—und; rdjyam—der Posten des
Regenten iiber das Konigreich; ca—und; danda—Regierung; netrtvam—Fihrung;
eva—gewiB; ca—und; sarva—alles; loka-adhipatyam—Besitz des Planeten; ca—und;
veda-sastra-vit—jemand, der die Bedeutung der vedischen Schriften kennt; arhati
—verdient.

UBERSETZUNG

Da nur jemand, der den Prinzipien des vedischen Wissens gemaB vollig
gebildet ist, es verdient, der Oberbefehishaber, der Regent des Staates, der
hochste Zuchtmeister und der Besitzer des ganzen Planeten zu sein, bot
Prthu Maharaja alles den Kumaras an.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers heiBt es sehr eindeutig, daB ein Konigreich, Staat oder Reich nach
den Unterweisungen heiliger Personlichkeiten und brahmanas wie den Kumaras
regiert werden muB3. Als noch auf der ganzen Welt die Monarchie herrschte, wurde
der Monarch im Grunde von einem Rat von brahmanas und heiligen Personlichkei-
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ten gelenkt. Der Konig fiihrte als Verwalter des Staates seine Pflichten als Diener
der brahmanas aus. Es war nicht so, daB3 die Konige oder brahmanas Diktatoren
waren, doch betrachteten sie sich als die Besitzer des Staates. Die Konige waren auch
in den vedischen Schriften wohlbewandert und waren also auch mit der Unterwei-
sung der Sri [Sopanisad vertraut: isavdsyam idam sarvam, daB namlich alles der
Hochsten Personlichkeit Gottes gehort. In der Bhagavad-gita erhebt Sri Krsna eben-
falls den Anspruch, daB Er der Besitzer aller Planetensysteme ist (sarva-loka-
mahesvaram). Da dies der Fall ist, kann niemand behaupten, der Besitzer des Staates
zu sein. Der Konig, Prasident oder das Staatsoberhaupt sollten sich immer daran
erinnern, daB3 sie nicht Besitzer, sondern Diener sind.

In der heutigen Zeit vergiBt der Konig oder Prasident, daB er der Diener Gottes
ist und hilt sich fiir einen Diener des Volkes. Die gegenwartige demokratische
Regierung wird als eine Volksregierung bezeichnet, eine Regierung von dem Volk
fiir das Volk, doch diese Art der Regierung wird nicht von den Veden gebilligt. Die
Veden erklaren, daBl ein Konigreich regiert werden sollte, um die Hochste Person-
lichkeit Gottes zu erfreuen, und daB3 es daher von einem Stellvertreter des Herrn
regiert werden sollte. Das Staatsoberhaupt sollte nicht ernannt werden, wenn es kein
vedisches Wissen besitzt. In diesem Vers heiBt es eindeutig (veda-sdstra-vid arhati),
daB alle hohen Regierungsposten besonders fiir Menschen bestimmt waren, die mit
den Lehren der Veden vertraut waren. In den Veden gibt es eindeutig Unterweisun-
gen, die definieren, wie ein Konig, ein Befehlshaber, ein Soldat und Biirger sich
verhalten sollte. Ungliickseligerweise gibt es heute viele sogenannte Philosophen, die
Unterweisungen geben, ohne sich auf eine Autoritat zu stiitzen, und viele Fiihrer
folgen ihren unautorisierten Unterweisungen. Folglich sind die Menschen nicht
glicklich.

Die moderne Theorie des dialektischen Kommunismus, die von Karl Marx
aufgestellt wurde und der kommunistische Regierungen folgen, ist nicht vollkom-
men. Dem vedischen Kommunismus zufolge sollte niemand im Staat jemals
hungern. In der heutigen Zeit gibt es viele Schwindeleinrichtungen, die von der
Offentlichkeit Gelder sammeln, um hungernden Menschen Nahrung zu geben, doch
diese Gelder werden unvermeidlich miBbraucht. Nach vedischen Unterweisungen
sollte die Regierung alles so einrichten, daB von Hunger keine Rede sein kann. Im
Srimad Bhagavatam heiBt es, daB ein Haushalter sogar (_iarauf achten muB, dal
nicht einmal eine Eidechse oder Schlange verhungert. Auch diesen Lebewesen muf3
etwas zu essen gegeben werden. In Wirklichkeit aber kann von Hungersnot keine
Rede sein, da alles das Eigentum des Hochsten Herrn ist und Er darauf achtet, da3
ausreichend Nahrung da ist, um jeden zu speisen. In den Veden (Katha Upanisad
2.2.13) heiBt es: eko bahindm yo vidadhati kaman. Der Hochste Herr sorgt fur die
Lebensnotwendigkeiten eines jeden und daher kann von Hungersnot keine Rede
sein. Wenn jemand verhungert, ist dies auf die MiBwirtschaft des sogenannten
Regierungsoberhauptes oder Prisidenten zuriickzufiihren.

Es ist daher klar, daB jemand, der nicht mit den vedischen Unterweisungen
vertraut ist (veda-sdstra-vit), nicht kandidieren sollte, um Prasident, Gouverneur
oder etwas ahnliches zu werden. Friiher waren die Konige rdjarsis, was bedeutet,
daB sie ebenso gut wie Heilige waren, obwohl sie als Konige dienten, weil sie keine
der Unterweisungen in den vedischen Schriften iibertraten und nach der Anweisung
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groBer Heiliger und brahmanas regierten. So gesehen sind alle modernen Présiden-
ten, Gouverneure und Staatsoberhdupter ihrer Amter unwiirdig, da sie nicht mit
dem vedischen Verwaltungswissen vertraut sind und keine Unterweisung von
groBen Heiligen und brahmanas entgegennehmen. Weil Konig Vena, der Vater
Prthu Maharajas, den Anweisungen der Veden und der bradhmanas nicht gehorchte,
wurde er von den brdhmanas getotet. Prthu Maharaja wuBte daher sehr wohl, daf3
es sich geziemte, den Planeten als der Diener von Heiligen und brahmanas zu regie-
ren.

VERS 46
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svam eva brahmano bhunkte
svam vaste svam dadati ca

tasyaivanugrahenannam
bhurijate ksatrivadayah

svam—eigenes; eva—gewil; brahmanah—der brahmana; bhurkte—genie(t;
svam—eigenes; vaste—Kleidung; svam—eigenes; dadati—gibt als Spende; ca—und;
tasya—sein; eva—gewil}; anugrahena—durch die Barmherzigkeit von; annam—
Getreide; bhunjate—iBt; ksatriya-adayah—andere Unterteilungen der Gesellschaft,
angefihrt von den ksatriyas.

UBERSETZUNG

Die ksatriyas, vai§yas und §udras essen ihre Speisen durch die Barmher-
zigkeit der brahmanas. Es sind die brahmanas, die ihren eigenen Besitz
genieBen, die sich mit ihrem eigenen Besitz kleiden und die mit ihrem
eigenen Besitz Spenden geben.

ERLAUTERUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes wird mit den Worten namo brahmanya-
devaya verehrt, die andeuten, daB8 der Hochste Herr die brahmapas als verehrens-
werte Gotter ansieht. Der Hochste Herr wird von jedem verehrt, jedoch um andere
zu lehren verehrt Er die brdhmarnas. Jeder sollte den Unterweisungen der
brahmarnas folgen, denn sie haben nichts anderes zu tun, als sabda-brahma oder
vedisches Wissen tiber die ganze Welt zu verbreiten. Immer wenn es an brahmanas
mangelt, die das vedische Wissen verbreiten, entsteht iiberall in der menschlichen
Gesellschaft Chaos. Da die brahmanas und Vaisnavas unmittelbar Diener der
Hochsten Personlichkeit Gottes sind, sind sie nicht von anderen abhangig. In Wirk-
lichkeit gehort alles in der Welt den brahmanas, und aus Demut nur nehmen sie von
den ksatriyas oder Konigen und den vaisyas oder Kaufleuten Spenden an. Alles
gehort den brahmanas, doch die ksatriya-Regierung und die Kaufleute halten wie
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Bankiers alles in ihrer Obhut, und wann immer die brdhmanas Geld brauchen,
sollten die ksatriyas und vaisyas es zur Verfiigung stellen. Es verhilt sich wie mit
einem Sparkonto, von dem der Kontoinhaber nach Belieben abheben kann. Die
brahmanas, die im Dienst des Herrn titig sind, haben nur wenig Zeit, sich um die
Finanzen der Welt zu kiimmern, und daher werden die Reichtliimer von den ksatri-
yas oder Konigen verwaltet, deren Pflicht es ist, fiir die brahmanas Geld zur Verfi-
gung zu stellen, wenn diese es fordern. Im Grunde leben die brahmanas oder
Vaisnavas nicht auf Kosten anderer; sie leben davon, daB sie ihr eigenes Geld ausge-
ben, obwohl es scheint, als wiirden sie dieses Geld von anderen nehmen. Ksatriyas
und vaisyas haben kein Recht, Spenden zu geben, denn was immer sie besitzen,
gehort den brahmanas. Deshalb sollten die ksatriyas und vaisyas unter der Anlei-
tung der brahmanas Spenden geben. Ungliickseligerweise mangelt es heutzutage an
brahmanas, und da sich die sogenannten ksatriyas und vaisyas nicht um die Anwei-
sungen der brahmanas kiimmern, befindet sich die ganze Welt in einem chaotischen
Zustand.

Die zweite Zeile dieses Verses deutet an, dal3 die ksatriyas, vaisyas und sudras
nur durch die Barmherzigkeit der brahmanas essen; mit anderen Worten, sie sollten
nichts essen, was von den bradhmanas verboten ist. Die brahmanas und Vaisnavas
wissen, was man essen darf, und durch ihr personliches Beispiel zeigen sie, da3 man
nichts essen sollte, was nicht zunachst der Hochsten Personlichkeit Gottes geopfert
wurde. Sie essen nur prasdda oder Speisereste, die dem Herrn dargebracht wurden.
Die ksatriyas, vaisyas und sudras sollten nur Krsna-prasada essen, daB ihnen durch
die Barmherzigkeit der brahmanas zukommt. Sie diirfen keine Schlachthofe eroff-
nen und Fleisch, Fisch oder Eier essen und Alkohol trinken oder ohne Befugnis
Geld fiir diesen Zweck verdienen. In der heutigen Zeit ist die gesamte Bevolkerung
in diese siindhaften Handlungen verstrickt, weil die Gesellschaft nicht durch
brahmanische Unterweisungen gefiihrt wird. Folglich wird jeder verdientermalen
von den Gesetzen der Natur bestraft. Das ist die Lage im Zeitalter des Kali.

VERS 47
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yair idrsi bhagavato gatir atma-vada
ekantato nigamibhih pratipadita nah

tusyantv adabhra-karunah sva-krtena nityam
ko nama tat pratikaroti vinoda-patram
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yaih—von denen; idrsi—diese Art von; bhagavatah—der Hochsten Personlichkeit
Gottes; gatih—Fortschritt; drma-vade—spirituelle Uberlegung; ekdnratah—in
vollkommenem Verstandnis; nigamibhih—durch vedische Beweise; pratipadita
—durch SchluBfolgerungen aufgestellt; nah—uns; tusyantu—sei zufrieden; adabh-
ra—unbegrenzt; karunah—Barmherzigkeit; svakrtena—durch eure eigenen Taten;
nityam—ewig; kah—wer; nama—niemand; rar—dieses; pratikaroti—hebt auf;
vind—ohne; uda-patram—Wasser in zu einem Becher geformten Hdanden anbietend.

UBERSETZUNG

Prthu Maharaja fuhr fort: Wie kann solchen Personlichkeiten gedankt
werden, die unendlichen Dienst geleistet haben, indem sie dén Pfad der
Selbsterkenntnis in Beziehung zur Hochsten Personlichkeit Gottes erklirten
und die ihre Erklirungen zu unserer Erleuchtung mit vollstindiger
Uberzeugung und durch vedischen Nachweis gegeben haben? lhnen kann
nur mit zu einem Becher geformten Hinden gedankt werden, die Wasser
fiir ihre Zufriedenstellung enthalten. Solche groBen Personlichkeiten kon-
nen nur durch ihre eigenen Taten zufrieden sein, die durch ihre unendliche
Barmherzigkeit in der menschlichen Gesellschaft verbreitet sind.

ERLAUTERUNG

GrofBe Personlichkeiten der materiellen Welt sind sehr bestrebt, der mensch-
lichen Gesellschaft Gutes zu tun, doch im Grunde kann niemand einen besseren
Dienst leisten als jemand, der das Wissen spiritueller Erkenntnis in Beziehung zur
Hochsten Personlichkeit Gottes verteilt. Alle Lebewesen befinden sich in der Gewalt
der illusionierenden Energie. Indem sie ihre wirkliche Identitit vergessen, schweben
sie im materiellen Dasein und wandern auf der Suche nach einem friedvollen Leben
von einem Korper zum anderen. Da diese Lebewesen nur sehr wenig von Selbster-
kenntnis wissen, bekommen sie keine Erleichterung, obwohl sie sehr begierig sind,
inneren Frieden und ein wenig wirkliches Gliick zu erlangen. Heilige Personlichkei-
ten, wie die Kumaras, Narada, Prahlada, Janaka, Sukadeva Gosvami und Kapila-
deva, sowie die Anhanger solcher Autorititen, wie die Vaisnava-dcaryas und ihre
Diener, konnen der Menschheit einen wertvollen Dienst leisten, indem sie Wissen
um die Beziehung zwischen der Hochsten Personlichkeit Gottes und dem Lebewesen
verbreiten. Solches Wissen ist fiir die Menschheit die vollkommene Segnung.

Wissen um Krsna ist solch ein groBes Geschenk, daB3 es unmoglich ist, dem
Uberbringer dies zu vergelten. Folglich bat Prthu Maharaja die Kumaras, durch ihre
eigenen segensreichen Taten bei der Befreiung der Seelen aus der Gewalt mayas
zufrieden zu sein. Der Konig sah, daB3 es keinen anderen Weg gab, sie fiir ihre
hochgestellten Taten zufriedenzustellen. Das Wort vinoda-pdtram kann in zwei
Worter aufgegliedert werden, namlich in vind und uda-pdtram, oder es kann als ein
Wort, vinoda-patram, verstanden werden, was ,,Witzbold"“ bedeutet. Wenn ein
Witzbold etwas tut, ruft er nur Lachen hervor, und jemand, der versucht, dem spiri-
tuellen Meister oder Lehrer die transzendentale Botschaft Krsnas abzubezahlen,
wird zum Gelachter ebenso wie ein Witzbold, da es nicht moglich ist, solch eine
Schuld zu bezahlen. Der beste Freund und Nutzbringer aller Menschen ist jemand,
der die Menschheit zu ihrem urspriinglichen Krsna-BewuBtsein erweckt.
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VERS 48
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maitreya uvaca
ta atma-yoga-pataya
adi-rdjena pujitah
Silam tadiyam samsantah
khe 'bhavan misatam nrnam

maitreyah uvaca—der groBe Weise Maitreya fuhr fort zu sprechen; te—sie; arma-
yoga-patayah—die Meister der Selbsterkenntnis durch hingebungsvollen Dienst;
adi-rajena—von dem urspriinglichen Konig (Prthu);, pujitah—verehrt; silam
—Charakter; tadiyam—des Konigs; samsantah—lobend; khe—am Himmel; abha-
van—erschienen; misatam—wahrend sie beobachtet wurden; nrnam—von den Men-
schen.

UBERSETZUNG

Der groRe Weise Maitreya fuhr fort: So von Maharaja Prthu verehrt,
wurden die vier Kumaras, die Meister des hingebungsvollen Dienstes
waren, erfreut. In der Tat, sie erschienen am Himmel und priesen den
Charakter des Konigs, wobei sie von jedem beobachtet wurden.

ERLAUTERUNG

Es heiB3t, daB3 die Halbgotter niemals die Oberflache der Erde beriihren. Sie gehen
und reisen nur im Weltall. Ebenso wie der groe Weise Narada, brauchen die
Kumaras keine Maschine, um durch das Weltall zu reisen. Sie sind ebenfalls Bewoh-
ner von Siddha-loka, die ohne Maschinen im Raum reisen konnen. Da sie von
Planet zu Planet gehen konnen, werden sie siddhas genannt; das heil3t sie haben alle
mystischen und yogischen Krafte erworben. Solche groBen heiligen Personlichkei-
ten, die die vollstandige Vollkommenheit im mystischen yoga erlangt haben, sind in
diesem Zeitalter nicht auf der Erde sichtbar, weil die Menschen ihrer Gegenwart
nicht wiirdig sind. Die Kumaras jedoch priesen die Charaktereigenschaften Maha-
raja Prthus und seine groBe hingebungsvolle Haltung und Demut. Die Kumaras
waren mit Konig Prthus Verehrungsmethode sehr zufrieden. Es war der Gnade
Maharaja Prthus zu verdanken, da die gewohnlichen Biirger in seinem Reich die
Kumaras ebenfalls im Weltall fliegen sehen konnten.
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VERS 49
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vainyas tu dhuryo mahatam
samsthityadhyatma-siksaya

apta-kamam ivatmanam
mena amany avasthitah

vainyah—der Sohn Vena Maharajas (Prthu); ru—natiirlich; dhuryah—das
Oberhaupt; mahatam—groBer Personlichkeiten; samsthitya—vollig  gefestigt;
adhyatma-siksaya—in der Angelegenheit der Selbsterkenntnis; dpta—erreicht;
kamam—wiinscht; iva—wie; dtmanam—in Selbstzufriedenheit; mene—betrachtet;
datmani—im Selbst; avasthitah—verankert.

UBERSETZUNG

Unter groBen Personlichkeiten war Maharaja Prthu das Oberhaupt, da er
in Beziehung zu spiritueller Erleuchtung in seiner Stellung gefestigt war. Er
blieb zufrieden als jemand, der allen Erfolg im sprituellen Verstindnis
erreicht hat.

ERLAUTERUNG

Im hingebungsvollen Dienst gefestigt zu bleiben schenkt einem die grofte Selbst-
zufriedenheit. Wirkliche Selbstzufriedenheit kann nur von reinen Gottgeweihten
erreicht werden, die keinen anderen Wunsch haben, als der Hochsten Personlichkeit
Gottes zu dienen. Da die Hochste Personlichkeit Gottes nichts zu begehren hat, ist
Sie in Sich Selbst vollig zufrieden. In ahnlicher Weise ist ein Gottgeweihter, der kei-
nen anderen Wunsch hat, als der Hochsten Personlichkeit Gottes zu dienen, ebenso
selbstzufrieden wie der Hochste Herr. Jeder trachtet nach innerem Frieden und
Selbstzufriedenheit, doch diese Dinge konnen nur erreicht werden, wenn man ein
reiner Geweihter des Herrn wird.

Konig Prthus Aussagen in vorangegangenen Versen hinsichtlich seines weitrei-
chenden Wissens und seines vollkommenen hingebungsvollen Dienstes werden
hier gerechtfertigt, da er als der beste unter allen mahdtmas angesehen wird. In der
Bhagavad-gita (9.13) spricht Sri Krsna von mahdtmas wie folgt: *

mahatmanas tu mam partha
daivim prakrtim asritah

bhajanty ananya-manaso
JjAdtva bhutadim avyayam
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,JO Sohn Prthas, diejenigen, die nicht getduscht sind, die groBen Seelen, stehen
unter dem Schutz der gottlichen Natur. Sie sind vollig im hingebungsvollen Dienst
beschiftigt, da sie Mich als die Hochste Personlichkeit Gottes kennen, die urspriing-
lich und unerschopflich ist.*

Die mahatmas befinden sich nicht in der Gewalt der illusionierenden Energie,
sondern unter dem Schutz der spirituellen Energie. Aus diesem Grunde ist der wirk-
liche mahatma immer im hingebungsvollen Dienst des Herrn titig. Prthu Maharaja
wies alle Merkmale eines mahatma auf, und daher wird er in diesem Vers als duryo
mahatam oder der beste aller mahatmas erwahnt.

VERS 50
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karmadni ca yatha-kalam
yatha-desam yatha-balam

yathocitam yatha-vittam
akarod brahma-sat krtam

karmani—Taten; ca—auch; yathd-kalam—Zeit und Umstinden angemessen;
yathd-desam—dem Ort und der Situation angemessen; yathd-balam—der eigenen
Starke angemessen; yatha-ucitam—soweit wie moglich; yathd-vittam—soweit man
in dieser Verbindung Geld ausgeben kann; akaror—fiihrte aus; brahma-sat—in der
Absoluten Wahrheit; krram—tat.

UBERSETZUNG

Selbstzufrieden, erfiillte Maharaja Prthu seine Pflichten so vollkom-
men, wie es ihm entsprechend der Zeit und seiner Situation, seiner Stirke
und seiner finanziellen Position moglich war. Bei allem, was er tat, hatte er
nur das Ziel, die Absolute Wahrheit zufriedenzustellen. Auf diese Weise
handelte er rechtschaffen.

ERLAUTERUNG

Maharaja Prthu war ein verantwortungsbewuBter Monarch und muBte die
Pflichten eines ksatriya, Konigs und Gottgeweihten gleichzeitig erfiillen. Da er im
hingebungsvollen Dienst des Herrn vollkommen war, konnte er seine vorgeschrie-
benen Pflichten mit vollendeter Vollkommenheit ausfiihren, wie es ihm die Zeit, die
Umstdande und seine finanzielle Stirke und personliche Fahigkeit gestatteten. In
diesem Zusammenhang ist das Wort karmani in diesem Vers bedeutsam. Prthu
Maharajas Taten waren nicht gewohnlich, denn sie standen in Beziehung zur
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Hochsten Personlichkeit Gottes. Srila Ripa Gosvami hat erklirt, daB Dinge, die fiir
den hingebungsvollen Dienst vorteilhaft sind, nicht abgelehnt werden sollten; noch
sollten Tatigkeiten, die fiir den hingebungsvollen Dienst forderlich sind, als gewohn-
liche Arbeit oder fruchtbringendes Tun betrachtet werden. Zum Beispiel macht ein
gewohnlicher Arbeiter Geschifte, um Geld fiir seine Sinnenbefriedigung zu verdie-
nen. Ein Gottgeweihter mag in genau der gleichen Art und Weise arbeiten, doch
sein Ziel ist es, den Hochsten Herrn zufriedenzustellen. Folglich sind seine Tatigkei-
ten nicht gewohnlich.

Prthu Maharajas Tatigkeiten waren also nicht gewohnlich, sondern spirituell und
transzendental, denn sein Ziel war es, den Herrn zufriedenzustellen. Ebenso wie
Arjuna, der ein Krieger war, kimpfen muBte, um Krsna zu erfreuen, so erfiillte
Prthu Maharaja seine koniglichen Pflichten als Konig, um Krsna zufriedenzustellen.
In der Tat, was immer er als Kaiser der ganzen Welt tat, war einem reinen Gottge-
weihten in vollkommener Weise angemessen. Ein Vaisnava-Dichter sagte daher:
vaisnavera kriya-mudra vijrie na bujhaya. Niemand kann die Handlungen eines rei-
nen Gottgeweihten verstehen. Die Tatigkeiten eines reinen Gottgeweihten mogen
wie gewohnliche Tatigkeiten erscheinen, doch hinter ihnen gibt es eine tiefe Bedeut-
samkeit — die Zufriedenheit des Herrn. Um die Handlungen eines Vaispava zu
verstehen, muB man sehr erfahren sein. Maharaja Prthu erlaubt sich nicht,
auBerhalb der Einrichtung der vier varnas und vier asramas zu handeln, obwohl er
als Vaisnava ein paramaharmsa und damit transzendental zu allen materiellen Tatig-
keiten war. Er blieb in seiner Stellung als ksatriya, um die Welt zu regieren, und zur
gleichen Zeit blieb er transzendental zu solchen Titigkeiten, indem er die Hochste
Personlichkeit Gottes zufriedenstellte. Indem er sich nach auBen hin nicht als reiner
Gottgeweihter zeigte, trat er als ein sehr machtiger und pflichtbewuBter Konig auf.
Mit anderen Worten, keine seiner Tatigkeiten wurde fiir seine eigene Sinnenbefrie-
digung ausgefiihrt; alles, was er tat, war dafiir bestimmt, die Sinne des Herrn zufrie-
denzustellen. Das wird im nachsten Vers deutlich erklart.

VERS 51
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phalam brahmani sannyasya
nirvisarngah samahitah

karmadhyaksam ca manvana
atmanam prakrteh param

phalam—Ergebnis; brahmani—in der Absoluten Wahrheit; sannyasya—auf-
gebend; nirvisarigah—ohne verunreinigt zu sein; samahitah—vollig geweiht; karma
—Tiétigkeit; adhyaksam—Oberaufseher; ca—und; manvanah—immer denkend an;
atmdnam—die Uberseele; prakrteh—der materiellen Natur; param—transzendental.
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UBERSETZUNG

Maharaja Prthu weihte sich vollstindig der Aufgabe, ein ewiger Diener
der Hochsten Personlichkeit Gottes zu sein, die zur materiellen Natur in
transzendentaler Stellung steht. Folglich weihte er alle Friichte seiner Tatig-
keiten dem Herrn, und er betrachtete sich immer als der Diener der
Hochsten Personlichkeit Gottes, die der Besitzer aller Dinge ist.

ERLAUTERUNG

Das Leben und die Hingabe Maharaja Prthus im transzendentalen liebevollen
Dienst der Hochsten Personlichkeit Gottes sind ein gutes Beispiel fiir karma-yoga.
Der Begriff karma-yoga wird oft in der Bhagavad-gita benutzt, und hier gibt uns
Maharaja Prthu ein praktisches Beispiel, was karma-yoga tatsachlich ist. In diesem
Vers wird erwahnt, was als erstes notwendig ist, um karma-yoga richtig auszufiih-
ren: phalam brahmani sannyasya (oder vinyasya). Man muB die Friichte seiner
Tatigkeiten an das Hochste Brahman, Parabrahman, Krsna, abgeben. Indem man
dies tut, verankert man sich tatsachlich im Lebensstand der Entsagung, sannydsa.
Wie es in der Bhagavad-gita (18.2) heiBt, wird der Verzicht auf die Friichte aller
Tatigkeiten zugunsten der Hochsten Personlichkeit Gottes sannydsa genannt.

kamyanam karmanam nyasam
sannydsam kavayo viduh

sarva-karma-phala-tyagam
prahus tyagam vicaksanah

,,Der Verzicht auf die Ergebnisse aller Tatigkeiten wird von den Weisen Entsa-
gung (tydga) genannt. Und dieser Zustand wird von groBen Gelehrten auch als der
Lebensstand der Entsagung (sannydsa) bezeichnet.*

Obwohl Prthu Maharaja als Haushilter lebte, befand er sich in Wirklichkeit im
Lebensstand der Entsagung, sannydsa. Dies wird in den folgenden Versen deutlicher
werden.

Das Wort nirvisarigah (,,unverunreinigt”) ist sehr bedeutsam, weil Maharaja
Prthu nicht an den Ergebnissen seiner Tatigkeiten hing. In der materiellen Welt
denkt ein Mensch immer, er besitze alles, was er anhaufe oder erarbeite. Wenn die
Friichte der Tatigkeiten dem Dienst des Herrn geweiht werden, praktiziert man
tatsachlich karma-yoga. Jeder kann karma-yoga praktizieren, doch ist dies beson-
ders fir den Haushalter einfach, der die Bildgestalt des Herrn in seinem Heim
aufstellen und den Herrn nach den Methoden des bhakti-yoga verehren kann. Zu
dieser Methode gehoren neun Dinge, namlich zu héren, zu chanten, sich zu
erinnern, zu dienen, die Bildgestalt zu verehren, zu beten, Anweisungen auszufiih-
ren, Krsna als Freund zu dienen und Ihm alles zu opfern.

sravanam kirtanam visnoh
smaranam pada-sevanam

arcanam vandanam dasyam
sakhyam atma-nivedanam

($B.7.5.23)
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Diese Methoden des karma-yoga und bhakti-yoga werden von der Internationa-
len Gesellschaft fiir Krischna-BewuBtsein auf der ganzen Welt verbreitet. Jeder
kann diese Methoden erlernen, indem er einfach den Beispielen der Mitglieder dieser
Gesellschaft folgt.

In einem Heim oder in einem Tempel gilt die Bildgestalt Gottes als der Besitzer
aller Dinge, und jeder wird als der ewige Diener der Bildgestalt betrachtet. Der Herr
ist transzendental, denn Er ist nicht Teil dieser materiellen Schopfung. Die Worter
prakrteh param werden in diesem Vers benutzt, weil alles in der materiellen Welt
von der duBeren materiellen Energie des Herrn geschaffen ist, der Herr aber keine
Schopfung dieser materiellen Energie ist. Der Herr ist der hochste Oberaufseher al-
ler materiellen Schopfungen, wie in der Bhagavad-gita (9.10) bestitigt wird:

mayadhyaksena prakrtih
suyate sa-caracaram

hetunanena kaunteya
Jjagad viparivartate

,,Die materielle Natur arbeitet unter Meiner Leitung, o Sohn Kuntis, und erzeugt
alle sich bewegenden und sich nicht bewegenden Wesen, und nach ihrem Gesetz
wird diese Manifestation immer wieder erschaffen und aufgelost.*

Alle materiellen Veranderungen und Fortschritte, die durch die wunderbare
Wechselwirkung der Materie stattfinden, geschehen unter der Oberaufsicht der
Hochsten Personlichkeit Gottes, Krsna. Geschehnisse in der materiellen Welt finden
nicht blind statt. Wenn man immer ein Diener Krsnas bleibt und alles in Seinen
Dienst stellt, gilt man als jivan-mukta oder eine befreite Seele, noch wahrend man
sich in der materiellen Welt aufhilt. Im allgemeinen findet Befreiung statt, wenn
man seinen Korper aufgibt, doch wenn jemand dem Beispiel Prthu Maharajas nach-
folgt, ist er sogar schon im gegenwartigen Leben befreit. Im Krsna-BewuBtsein sind
die Ergebnisse unserer Tatigkeiten vom Willen der Hochsten Person abhingig. Ja,
in allen Fillen ist das Ergebnis nicht von unserer eigenen, personlichen Geschick-
lichkeit, sondern vollig vom Willen des Hochsten abhiangig. Das ist die wirkliche
Bedeutsamkeit von phalam brahmani sannyasya. Eine Seele, die dem Dienst des
Herrn geweiht ist, sollte sich niemals als der personliche Besitzer oder Oberaufseher
betrachten. Ein hingegebener Gottgeweihter sollte seine Arbeit entsprechend den
Regeln und Vorschriften, die fiir hingebungsvollen Dienst vorgeschrieben sind, ver-
richten. Die Ergebnisse seiner Tatigkeiten sind vollig vom hochsten Willen des
Herrn abhingig.

VERS 52
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grhesu vartamano ’pi
sa samrajya-sriyanvitah
nasajjatendriydarthesu
niraham-matir arkavat

grhesu—zu Hause; vartamanah—bleibend; api—obwohl; sah—Konig Prthu;
samrajya—das gesammte Reich; sriya—Reichtum; anvitah—versunken in; na
—niemals; asajjata—wurde angezogen; indriya-arthesu—zu Sinnenbefriedigung;
nih—noch; aham—ich bin; matih—Uberlegung; arka—die Sonne; vat—wie.

UBERSETZUNG

Maharaja Prthu, der dank des Wohlstandes seines gesamten Reiches sehr
begiitert war, blieb als Haushilter daheim. Da er niemals geneigt war, seine
Reichtiimer fiir die Befriedigung seiner Sinne zu benutzen, blieb er unange-
haftet wie die Sonne, die unter allen Umstinden unberiihrt ist.

ERLAUTERUNG

Das Wort grhesu ist in diesem Vers bedeutsam. Von den vier dsramas —
brahmacarya, grhastha, vanaprastha und sannydsa — ist es nur dem grhastha oder
Haushilter gestattet, mit Frauen zusammenzusein; deshalb ist der grhastha-asrama
eine Art von Lizenz fiir Sinnenbefriedigung, die dem Gottgeweihten gegeben wird.
Prthu Maharaja war in dieser Hinsicht etwas besonderes, da er sich niemals mit
Sinnenbefriedigung beschaftigte, obwohl ihm die Erlaubnis gegeben war, Haushal-
ter zu bleiben, und obwohl er in seinem Konigreich ungeheure Reichtiimer besal3.
Dies war ein besonderes Merkmal, das darauf hindeutet, daB er ein reiner Geweihter
des Herrn war. Ein reiner Gottgeweihter fiihlt sich niemals zu Sinnenbefriedigung
hingezogen, und folglich ist er befreit. Im materiellen Leben befriedigt jemand seine
Sinne, um fiir sich selbst GenuBB zu bekommen, doch im hingebungsvollen oder
befreiten Leben hat man das Ziel, die Sinne des Herrn zufriedenzustellen.

In diesem Vers wird Maharaja Prthu mit der Sonne verglichen (arka-vat).
Manchmal scheint die Sonne auf Kot, Urin und so viele andere verunreinigte Dinge,
doch da die Sonne allmiachtig ist, wird sie niemals von den Unreinheiten, mit denen
sie zusammenkommt, beeinfluBt. Im Gegenteil, das Sonnenlicht sterilisiert und
reinigt unreine und schmutzige Orte. In dhnlicher Weise mag ein Gottgeweihter so
vielen materiellen Tatigkeiten nachgehen, doch weil er keinen Wunsch nach Sinnen-
befriedigung hat, beriihren ihn diese Tatigkeiten niemals. Im Gegenteil, er verbindet
alle materiellen Tatigkeiten mit dem Dienst des Herrn. Da ein reiner Gottgeweihter
weiB, wie man alles fiir den Dienst des Herrn benutzt, wird er niemals von materiel-
len Tatigkeiten beeinfluBt. Stattdessen lautert er solche Tatigkeiten durch seine
transzendentalen Plane. Dies wird im Bhakti-rasamrta-sindhu beschrieben. Sarvo-
padhi-vinirmuktam tat-paratvena nirmalam: Sein Ziel ist es, im Dienst des Herrn
vollig gelautert zu werden, ohne von materiellen Bezeichnungen beeinfluBt zu sein.
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VERS 53
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evam adhyatma-yogena
karmany anusamacaran

putran utpadayam dsa
paricarcisy atma-sammatan

evam—so; adhyatma-yogena—durch das Mittel des bhakti-yoga; karmani—Ta-
tigkeiten; anu—immer; samdcaran—ausfihrend; pitran—Sohne; utpadayam asa—
gezeugt; parica—funf; arcisi—in seiner Frau Arci; dtma—eigene; sammatan—gemal
seinem Wunsch.

UBERSETZUNG

In der befreiten Stellung hingebungsvollen Dienstes verankert, verrich-
tete Prthu Maharaja nicht nur alle fruchtbringenden Titigkeiten, sondern
zeugte mit seiner Frau Arci auch fiinf Sohne. In der Tat, alle seine Sohne
wurden ganz nach seinem Wunsch gezeugt.

ERLAUTERUNG

Als Haushilter hatte Prthu Maharaja von seiner Frau Arci fiinf Sohne, und alle
diese Sohne wurden so gezeugt, wie er sie sich wiinschte. Sie wurden nicht launen-
haft oder zufallig geboren. Wie man Kinder ganz nach seinem Wunsche zeugt, ist
im gegenwirtigen Zeitalter (dem Kali-yuga) praktisch unbekannt. In dieser Bezie-
hung ist das Geheimnis des Erfolges davon abhingig, da die Eltern die verschiede-
nen Lauterungsmethoden, die als samskdras bekannt sind, akzeptieren. Der erste
samskdra, der garbhadhana-samskdra oder Zeugungs-samskdra, ist unerlaBlich,
besonders fiir die hoheren Kasten, die brahmanas und die ksatriyas. Wie es in der
Bhagavad-gita heiBt, ist Sexualitdt, die nicht gegen die religidsen Prinzipien
verstoBt, Krsna Selbst, und wenn man nach religiosen Prinzipien ein Kind zeugen
mochte, muB man den garbhddhdna-samskdra ausfiihren, bevor man sich sexuell
betatigt. Der Geisteszustand des Vaters und der Mutter vor dem Geschlechtsverkehr
wird zweifellos die Geisteshaltung des Kindes, das gezeugt wird, beeinflussen. Ein
Kind, das aus Lust gezeugt wird, mag sich nicht so entwickeln, wie es sich die Eltern
wiinschen. Wie es in den sastras heilt: yatha yonir yatha bijam. Yatha yonih deutet
auf die Mutter hin, und yatha bijam deutet auf den Vater hin. Wenn der Geisteszu-
stand der Eltern vor dem Geschlechtsverkehr vorbereitet ist, wird das Kind, das sie
zeugen, zweifellos ihren geistigen Zustand widerspiegeln. Man kann daher aus den
Worten dtma-sammatan verstehen, dal3 sowohl Prthu Maharaja als auch Arci den
garbhadhana-Lauterungsvorgang ausfiihrten, bevor sie Kinder zeugten, und so ge-
rieten alle ihre S6hne ganz nach ihren Wiinschen und ihren gelduterten Geisteszu-
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stainden. Prthu Maharaja zeugte seine Kinder nicht aus Lust, noch fihlte er sich zu
seiner Frau fiir Sinnenbefriedigung hingezogen. Er zeugte die Kinder als ein grha-
stha fur die zukiinftige Verwaltung seiner Regierung auf der ganzen Welt.

fifare i @ zRY |
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vijitasvam dhimrakesam
haryaksam dravinam vrkam

sarvesam loka-palanam
dadharaikah prthur gunan

vijitdasvam—mit Namen Vijitasva; dhimrakesam—mit Namen Dhumrakesa;
haryaksam—mit Namen Haryaksa; dravinam—mit Namen Dravina; vrkam—mit
Namen Vrka; sarvesdim—von allen; loka-palanam—Regierungsoberhdupter aller
Planeten; dadhdra—akzeptiert; ekah—einer; prthuh—Prthu Maharaja; gunan—alle
Eigenschaften.

UBERSETZUNG

Nachdem Prthu Maharaja fiinf Sohne mit Namen Vijita§va, Dhamrake$a,
Haryaksa, Dravina und Vrka gezeugt hatte, regierte er weiter den Planeten.
Er nahm alle Eigenschaften der Halbgotter an, die alle anderen Planeten
regierten.

ERLAUTERUNG

Auf jedem einzelnen Planeten gibt es einen vorherrschenden Halbgott. Aus der
Bhagavad-gita verstehen wir, daB3 die Sonne von dem Halbgott namens Vivasvan
regiert wird. In ahnlicher Weise gibt es vorherrschende Halbgotter auf dem Mond
und verschiedenen anderen Planeten. Im Grunde sind die herrschenden Halbgotter
auf allen anderen Planeten Nachkommen der herrschenden Halbgotter der Sonne
und des Mondes. Auf unserem Planeten Erde gibt es zwei ksatriya-Dynastien, und
eine kommt von dem Halbgott der Sonne und die andere von dem Halbgott des
Mondes. Diese Dynastien sind als Surya-varmsa und Candra-vamsa bekannt. Als auf
dem ganzen Planeten Monarchie herrschte, gehorte das Oberhaupt zur Sirya-
Dynastie oder Surya-vamsa, und die untergeordneten Konige gehorten zur Candra-
vamsa. Prthu Maharaja war jedoch so machtig, daB er alle Eigenschaften der
verschiedenen Halbgotter auf allen anderen Planeten entfalten konnte.

In der modernen Zeit haben die Menschen der Erde versucht, zum Mond zu
gehen, doch sind sie nicht imstande gewesen, dort irgend jemand zu finden, ganz zu
schweigen davon, den herrschenden Halbgott des Mondes zu treffen. Die vedischen
Schriften informieren uns jedoch wiederholt dariiber, daB es auf dem Mond zahllose
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hochgestellte Bewohner gibt, die zu den Halbgottern zahlen. Wir sind daher immer
im Zweifel dariiber, was fiir eine Art von Mondabenteuer die modernen Wissen-
schaftler dieses Planeten Erde unternommen haben.

VERS 55
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gopithdaya jagat-srsteh
kale sve sve 'cyutatmakah
mano-vag-vrttibhih saumyair
gunaih samranjayan prajdh

gopithdya—zum Schutz von; jagat-srsteh—des hochsten Schopfers; kale—im
Laufe der Zeit; sve sve—eigene; acyuta-atmakah—Krsna-bewuBt sein; manah
—Geist; vak—Worte; vrttibhih—durch Beschéftigung; saumyaih— sehr freundlich;
gunaih—durch Qualifikation; samrarnjayan—erfreuend; prajah—die Biirger.

UBERSETZUNG

Da Mahardja Prthu ein vollkommener Geweihter der Hochsten Person-
lichkeit Gottes war, wollte er die Schépfung des Herrn dadurch beschiitzen,
daB er die verschiedenen Biirger je nach ihren verschiedenen Wiinschen
zufriedenstellte. Folglich achtete Prthu Maharaja stets darauf, sie durch
seine Worte, seine Geisteshaltung, seine Taten und sein freundliches
Verhalten in jeder Hinsicht zu erfreuen.

ERLAUTERUNG

Wie im nachsten Vers erklart werden wird, pflegte Prthu Maharaja durch seine
auBergewohnliche Fahigkeit, die Geisteshaltung anderer zu verstehen, alle Biirger zu
erfreuen. Ja, sein Verhalten war so vollkommen, daB jeder einzelne Biirger sehr
zufrieden war und in vollkommenem Frieden lebte. Das Wort acyutatmakah ist in
diesem Vers bedeutsam, denn Maharaja Prthu pflegte diesen Planeten als der Stell-
vertreter der Hochsten Personlichkeit Gottes zu regieren. Er wuBlte, daB er der Stell-
vertreter des Herrn war, und daB die Schopfung des Herrn auf intelligente Weise
beschiitzt werden muf3. Atheisten konnen den Zweck der Schopfung nicht verste-
hen. Obwohl die materielle Welt zu verdammen ist, wenn man sie mit der spirituel-
len Welt vergleicht, hat sie dennoch einen Zweck. Moderne Wissenschaftler und
Philosophen konnen diesen Zweck nicht verstehen; noch glauben sie an die Existenz
eines Schopfers. Sie versuchen, alles durch ihre sogenannte wissenschaftliche
Forschung herauszufinden, doch sehen sie nichts in Beziehung zum Hochsten
Schopfer. Ein Gottgeweihter hingegen kann den Zweck der Schopfung verstehen,
der darin besteht, da3 den individuellen Lebewesen, die die materielle Natur beherr-
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schen wollen, die Moglichkeiten dazu gegeben werden. Der Herrscher dieses Plane-
ten sollte daher wissen, daB alle Bewohner, besonders die Menschen, in die
materielle Welt gekommen sind, um ihre Sinne zu genieBen. Es ist daher die Pflicht
eines Herrschers, sie in ihrem SinnesgenuB zu befriedigen und sie gleichzeitig im
Krsna-BewuBtsein zu erheben, so daB sie schlieBlich alle nach Hause, zu Gott, zu-
rickkehren konnen.

Mit diesem Verstandnis sollte der Konig oder das Regierungsoberhaupt die Welt
regieren. Auf diese Weise wird jeder zufrieden sein. Und wie kann man das errei-
chen? Es gibt viele Beispiele wie Prthu Maharaja, und die Geschichte seiner Regent-
schaft liber diesen Planeten ist ausfiihrlich im Srimad-Bhagavatam beschrieben.
Wenn selbst in diesem gefallenen Zeitalter die Regierungsoberhaupter, Gouverneure
und Prasidenten Prthu Maharajas Beispiel nutzen, wird es zweifellos auf der ganzen
Welt Frieden und Wohlistand geben.

VERS 56
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rdjety adhan namadheyam
soma-rdja ivaparah

suryavad visrjan grhnan
pratapams ca bhuvo vasu

raja—der Konig; iti—so; adhat—nahm auf; namadheyam—des Namens; soma-
rdajah—der Konig des Mondplaneten; iva—wie; aparah—auf der anderen Seite;
surya-vat—wie der Sonnengott; visrjan—verteilend; grhnan—einziehend; pratapan
—durch starkes Regieren; ca—auch; bhuvah—der Welt; vasu—steuernd.

UBERSETZUNG

Maharaja Prthu wurde ein ebenso gefeierter Konig wie Soma-raja, der
Konig des Mondes. Er wurde auch michtig und stellte Forderungen genau
wie der Sonnengott, der Wirme und Licht verteilt und zur gleichen Zeit das
Wasser auf dem ganzen Planeten fiir sich fordert.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers wird Maharaja Prthu mit den Konigen des Mondes und der
Sonne verglichen. Der Konig des Mondes und der Konig der Sonne dienen als
Beispiele dafiir, wie der Herr das Universum regiert haben mochte. Die Sonne
verteilt Warme und Licht und 1aBt zur gleichen Zeit auf allen Planeten das Wasser
verdunsten. Der Mond ist nachts sehr angenehm, und wenn man nach der Tagesar-
beit in der Sonne miide wird, kann man den Mondschein genieBen. Wie der Sonnen-
gott verteilte Maharaja Prthu seine Warme und sein Licht, um sein Konigreich zu
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beschiitzen, denn ohne Warme und Licht kann niemand existieren. In ahnlicher
Weise zog Prthu Maharaja Steuern ein und gab den Biirgen und der Regierung solch
starke Befehle, daBB niemand die Macht hatte, ihm nicht zu gehorchen. Auf der ande-
ren Seite erfreute er jeden wie der Mondschein. Sowohl die Sonne als auch der Mond
haben bestimmte Einflisse, durch die sie die Ordnung im Universum aufrechterhal-
ten, und moderne W issenschaftler und Philosophen sollten mit dem vollkommenen
Plan des Herrn fiir die Versorgung des Universums vertraut werden.

VERS 57
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durdharsas tejasevagnir
mahendra iva durjayah
titiksaya dharitriva
dyaur ivabhista-do nrnam

durdharsah—unbezwingbar; tejasa—durch Kraft; iva—wie; agnih—Feuer;
maha-indrah—der Konig des Himmels; iva— verglichen; durjayah—uniiberwindlich;
titiksaya—durch Duldsamkeit; dharitri—die Erde; iva—wie; dyauh—die himmlischen
Planeten; iva—wie; abhista-dah—Winsche erfiillend; nrnam—der menschlichen
Gesellschaft.

UBERSETZUNG

Maharaja Prthu war so stark und michtig, daR niemand seine Befehle
miRachten konnte, ebensowenig wie jemand Feuer bezwingen konnte. Er
war so stark, daB er mit Indra, dem Konig des Himmels, verglichen wurde,
dessen Macht uniiberwindlich ist. Auf der anderen Seite war Maharaja Prthu
auch so duldsam wie die Erde, und bei der Erfiillung verschiedener
Wiinsche der menschlichen Gesellschaft war er wie der Himmel selbst.

ERLAUTERUNG

Es ist die Pflicht eines Konigs, die Biirger zu beschiitzen und ihre Wiinsche zu
erfiillen. Zur gleichen Zeit miissen die Biirger die Gesetze des Staates beachten.
Maharaja Prthu hielt alle MaBstibe einer guten Regierung aufrecht, und er war so
unbezwingbar, daB niemand seine Befehle miBachten konnte, ebensowenig wie
jemand Feuer davon abhalten kann, Warme und Licht auszustrahlen. Er war so
stark und machtig, daB er mit Indra, dem Konig des Himmels, verglichen wurde. In
diesem Zeitalter haben moderne Wissenschaftler mit Nuklearwaffen experimentiert,
und in einem friiheren Zeitalter pflegten sie brahmastras abzuschieBen, doch all
diese brahmastras und Kernwaffen sind, verglichen mit dem Blitz des Himmelsko-
nigs, unbedeutend. Wenn Indra einen Blitz einsetzt, bersten selbst die groBten Hiigel
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und Berge. Auf der anderen Seite war Maharaja Prthu so duldsam wie die Erde
selbst, und erfiillte alle Wiinsche seiner Biirger wie starke Regengiisse vom
Himmel. Ohne Regen ist es nicht moglich, die verschiedenen Wiinsche auf diesem
Planeten zu erfiillen. Wie es in der Bhagavad-gita (3.14) heiBt, prajanyad anna-
sambhavah, wird Getreide nur erzeugt, weil Regen vom Himmel fallt, und ohne
Getreide kann niemand auf der Erde zufrieden sein. Folglich wird eine unbegrenzte
Verteilung von Barmherzigkeit mit dem Wasser verglichen, das aus den Wolken
fallt. Maharaja Prthu verteilte seine Barmherzigkeit unaufhorlich, geradeso wie
Regen. Mit anderen Worten, Maharaja Prthu war sanfter als eine Rose und hérter
als ein Blitz. Auf diese Weise regierte er sein Konigreich.

VERS 58

TN W IIEE T A |
TWE W@ [N FEAEeUre k<l

varsati sma yathda-kamam
parjanya iva tarpayan

samudra iva durbodhah
sattvenacala-rad iva

varsati—gieBend; sma—pflegte zu; yathd-kamam—so viel, wie man wiinschen
kann; parjanyah—Wasser; iva—wie; tarpayan—erfreuend; samudrah—das Meer;
iva—verglichen; durbodhah—nicht verstandlich; sattvena— durch die Stellung seiner
Existenz; acala—Berge; rat iva—wie der Konig der.

UBERSETZUNG

Ebenso wie Regenfille die Wiinsche eines jeden befriedigen, so pflegte
Maharaja Prthu jeden zu befriedigen. Er war genau wie das Meer, da
niemand seine Tiefen verstehen konnte, und er war wie der Meru, der Konig
der Berge, was die Festigkeit bei seinen Vorhaben betraf.

ERLAUTERUNG

Maharaja Prthu pflegte seine Barmherzigkeit an die leidende Menschheit zu
verteilen, und er war genau wie Regen nach starker Hitze. Das Meer ist weit und
ausgedehnt, und es ist sehr schwer, seine Linge und Breite zu messen; in ahnlicher
Weise war Prthu Maharaja so tief und ernst, daB niemand seine Absichten ergriin-
den konnte. Der als Meru bekannte Berg ist der Dreh- und Angelpunkt im ganzen
Universum, und niemand kann ihn auch nur einen Zentimeter von der Stelle
bewegen; in dhnlicher Weise konnte niemand Maharaja Prthu von einem einmal
gefaBten Entschlu3 abbringen.
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VERS 59
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dharma-rdad iva siksayam
ascarye himavan iva

kuvera iva kosadhyo
guptartho varuno yatha

dharma-rat iva—wie Konig Yamaraja (der Oberaufseher des Todes); siksdyam—in
der Bildung; ascarye—im Reichtum; himavan iva—wie die Himalaya-Berge; kuverah
—der Schatzmeister der himmlischen Planeten; iva—wie; kosa-ddhyah—was den
Besitz von Reichtum betraf; gupta-arthah—Geheimnis; varunah—der Halbgott
namens Varuna; yatha—wie.

UBERSETZUNG

Maharaja Prthus Intelligenz und Bildung waren genau wie die Yamarajas,
des Oberaufsehers des Todes. Sein Reichtum war mit dem des Himalaya-
Gebirges vergleichbar, in welchem alle wertvollen Edelsteine und Metalle
liegen. Er besaB groBe Reichtiimer wie Kuvera, der Schatzmeister der
himmlischen Planeten, und niemand konnte seine Geheimnisse entdecken,
denn sie waren wie die des Halbgottes Varuna.

ERLAUTERUNG

Yamaraja oder Dhamaraja muB3 als Oberaufseher des Todes die verbrecherischen
Lebewesen verurteilen, die ihr ganzes Leben hindurch siindhaft gehandelt haben.
Folglich gilt Yamaraja als derjenige, der bei gerichtlichen Angelegenheiten am
besten Bescheid weiB3. Prthu Maharaja war auch hochgebildet und sehr genau, wenn
es darum ging, Uber die Biirger zu urteilen. Niemand konnte ihn an Reichtum
ubertreffen, ebensowenig wie man den Vorrat an Mineralien und Edelsteinen im
Himalaya-Gebirge ermessen kann; deshalb wird er mit Kuvera, dem Schatzmeister
der himmlischen Planeten, verglichen. Auch konnte niemand die Geheimnisse
seines Lebens entdecken, ebensowenig wie man die Geheimnisse Varunas, des
Halbgottes, der tliber das Wasser, die Nacht und den westlichen Himmel herrscht,
kennen kann.Varuna ist allwissend, und da er Siinden bestraft, betet man zu ihm
um Vergebung. Er ist auch derjenige der Krankheiten schickt, und oft ist er mit
Mitra und Indra zusammen.
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VERS 60
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matarisveva sarvatma
balena mahasaujasa

avisahyataya devo
bhagavan bhita-rad iva

matarisva—die Luft; iva—wie; sarva-atma—alldurchdringend; balena—durch
korperliche Starke; mahasa ojasa— durch Mut und Macht; avisahyataya—durch
Unduldsamkeit; devah—der Halbgott; bhagavan—der Machtigste; bhita-rat
iva—wie Rudra oder Sadasiva.

UBERSETZUNG

In seiner korperlichen Stirke und in der Stirke seiner Sinne war Maharaja
Prthu so stark wie der Wind, der iiberall nach Belieben hingehen kann. Was
seine Unduldsamkeit betraf, so war er genau wie die allmichtige Rudra-
Erweiterung Sivas oder SadaSivas.

VERS 61
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kandarpa iva saundarye
manasvi mrga-rad iva

vdtsalye manuvan nrnam
prabhutve bhagavan ajah

kandarpah—der Liebesgott; iva—wie; saundarye—an Schonheit; manasvi—an
Besonnenheit; mrga-rdt iva—wie der Konig der Tiere, der Lowe; varsalye—in Zunei-
gung; manu-vat—wie Svayambhuva Manu; nrnam—der menschlichen Gesellschaft;
prabhutve—in bezug auf Herrschen; bhagavan—der Herr; ajah—Brahma.

UBERSETZUNG

Seine korperliche Schonheit glich der des Liebesgottes, und seine Beson-
nenheit war wie die eines Lowen. In seiner Zuneigung war er genau wie
Svayambhuva Manu, und in seiner Fihigkeit zu herrschen war er wie
Brahma.
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VERS 62
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brhaspatir brahma-vade
armavattve svayam harih

bhaktya go-guru-vipresu
visvaksendnuvartisu

nriyd prasraya-silabhyam
datma-tulyah parodyame

brhaspatih—der Priester der himmlischen Planeten; brahma-vade—in bezug auf
spirituelles Verstandnis; drma-vattve—in bezug auf Selbstbeherrschung; svayam—
personlich; harih—die Hochste Personlichkeit Gottes; bhaktyd—in Hingabe;
go—Kuh; guru—spiritueller Meister; vipresu—den brahmanas; visvaksena—der
Personlichkeit Gottes; anuvartisu—Anhanger; hriya—durch Scheu; prasraya-
silabhyam—durch iiberaus sanftes Verhalten; drma-tulyah—genau wie sein personli-
ches Interesse: para-udyame—in bezug auf philanthropische Arbeit.

OBERSETZUNG

In seinem persdnlichen Verhalten zeigte Maharaja Prthu alle guten Eigen-
schaften, und in spirituellem Wissen war er genau wie Brhaspati. In Selbst-
beherrschung war er genau wie die Hochste Personlichkeit Gottes. Was sei-
nen hingebungsvollen Dienst betraf, so war er ein groBer Anhinger von
Gottgeweihten, die mit groRer Liebe die Kiihe beschiitzten und dem spiri-
tuellen Meister und den brahmanas alle Arten von Diensten darbrachten. Er
war in seiner Zuriickhaltung und in seinem sanften Verhalten vollkommen,
und wenn er einer philanthropischen Titigkeit nachging, arbeitete er, als
arbeite er fiir sich selbst.

ERLAUTERUNG

Als Sri Caitanya Mahaprabhu mit Sarvabhauma Bhatticarya sprach, ehrte der
Herr ihn als Inkarnation Brhaspatis. Brhaspati ist der Oberpriester des himmlischen
Konigreiches und ein Anhénger der als brahma-vdada oder Mayavada bekannten
Philosophie. Brhaspati ist auch ein groBer Logiker. Aus dieser Feststellung geht her-
vor, daB Maharaja Prthu, obwohl er ein groBer Gottgeweihter war, der stindig im
hingebungsvollen Dienst des Herrn titig war, durch sein tiefgriindiges Wissen von
den vedischen Schriften alle Arten von Unpersonlichkeitsanhangern und Mayavadis
widerlegen konnte. Wir sollten von Maharaja Prthu lernen, daB ein Vaisnava, ein
Gottgeweihter, nicht nur im Dienst des Herrn gefestigt sein muB, sondern daB er
auch, wenn notwendig, bereit sein muB3, mit den Unpersonlichkeitsanhidngern und
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Mayavadis zu argumentieren, wobei er alle Logik und Philosophie anwenden muB,
um ihre Vorstellung, die Absolute Wahrheit sei unpersonlich, zu widerlegen.

Die Hochste Personlichkeit Gottes ist in vorbildlicher Art und Weise selbstbe-
herrscht, das heiBt ein vorbildlicher brahmacari. Als Krsna zum Préasidenten des
Rajasuya-yajia gewahlt wurde, das Maharaja Yudhisthira durchfiihrte, pries
GroBvater Bhismadeva Sri Krsna als den groBten brahmacdri. Weil GroBvater
Bhismadeva selbst ein brahmacdri war, konnte er durchaus einen brahmacari von
einem vyabhicari unterscheiden. Obwohl Prthu Maharaja Haushalter und Vater von
fiinf Kindern war, wurde er dennoch als sehr selbstbeherrscht angesehen. Jemand,
der Krsna-bewuBte Kinder zum Nutzen der Menschheit zeugt, ist im Grunde ein
brahmacari. Jemand, der Kinder nur wie Katzen und Hunde zeugt, ist kein richtiger
Vater. Das Wort brahmacari bezieht sich auch auf jemanden, der auf der Ebene des
Brahman oder des hingebungsvollen Dienstes handelt. In der unpersonlichen
Brahman-Auffassung gibt es keine Tatigkeit, doch wenn man Tatigkeiten in Verbin-
dung mit der Hochsten Personlichkeit Gottes ausfiihrt, ist man als brahmacari
bekannt. Somit war Prthu Maharaja gleichzeitig ein vorbildlicher brahmacari und
grhastha. Visvaksenanuvartisu bezieht sich auf jene Gottgeweihte, die stindig im
Dienst des Herrn titig sind. Andere Gottgeweihte miissen ihren FuBspuren folgen.
Srila Narottama dasa Thakura sagte: ei chaya gosdni yarra, mufi tdnra ddsa. Er ist
bereit, der Schiiler eines jeden zu werden, der den FuBspuren der sechs Gosvamis
folgt.

Ebenso war Maharaja Prthu, wie alle Vaisnavas, dem Schutz der Kiihe, den
spirituellen Meistern und den qualifizierten brdhmanas sehr hingegeben. Prthu
Maharaja war auch sehr demiitig, bescheiden und freundlich, und immer wenn er
fiir das allgemeine Wohl eine philanthropische Arbeit oder Wohlfahrtsarbeit unter-
nahm, arbeitete er genauso, als ging es um sein eigenes Interesse. Mit anderen Wor-
ten, seine philanthropischen Tatigkeiten waren keine Zurschaustellung, sondern
wurden aus personlichem Gefiihl und VerantwortungsbewufBtsein durchgefiihrt.
Alle philanthropischen Tatigkeiten sollten in diesem Sinne ausgefiihrt werden.

VERS 63
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kirtyordhava-gitaya pumbhis
trailokye tatra tatra ha

pravistah karna-randhresu
strindm ramah satam iva

kirtya—durch Ansehen; irdhva-gitayd—durch laute Verkiindung; pumbhih—von
der Allgemeinheit; trai-lokye— im ganzen Universum; tatra tatra—hier und dort;
ha—gewiB; pravistah—eintretend; karpa-randresu—in die Ohroffnungen; stri-
nam—der Frauen; ramah—Sri Ramacandra; satam—der Gottgeweihten; iva—wie.
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UBERSETZUNG

Im ganzen Universum — auf den hoheren, unteren und mittleren Plane-
tensystemen — wurde Prthu Maharajas Ruhm laut verkiindet, und alle
Frauen und heiligen Personlichkeiten horten von seiner Herrlichkeit, die so
siiB war wie die Herrlichkeit $ri Rimacandras.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers sind die Worter strinam und rdmah bedeutsam. Es ist unter
Frauen iiblich, den Lobgesang bestimmter Helden anzuhdren und zu genieBen. Aus
diesem Vers geht hervor, daB Prthu Maharajas Ruhm so groB war, daB die Frauen
im ganzen Universum von diesem Ruhm mit groBer Freude horten. Zur gleichen
Zeit horten die Gottgeweihten im ganzen Universum von seiner Herrlichkeit, und
diese Herrlichkeit war so angenehm wie die Herrlichkeit Sri Ramacandras. Sri
Ramacandras Konigreich besteht immer noch, und kiirzlich wurde in Indien eine
politische Partei gegriindet, die den Namen Ramarajya-Partei trug und die ein
Konigreich errichten wollte, das dem Konigreich Ramas glich. Ungliicklicherweise
wollen moderne Politiker das Konigreich Ramas ohne Rama Selbst. Obwohl sie die
Auffassung von GottesbewuBtsein verbannt haben, erwarten sie, das Konigreich
Ramas zu errichten. Solch ein Ansinnen wird von Gottgeweihten abgelehnt. Prthu
Maharajas Ruhm wurde von heiligen Personlichkeiten gehort, weil Prthu Maharaja
genau wie Sri Ramacandra ein vorbildlicher Konig war.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 22. Kapitel im Vierten Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Prthu Mahdrdjas Begegnung mit den vier
Kumadras*'.



23. Kapitel

Maharaja Prthu kehrt nach Hause, zu Gott, zuriick

VERS 1-3

A9 IV
TYRAH SRR ¥ AR |
AR IRfARTETgER: S 1 ¢
TR IR sy |
FroRamea aifig SRR 1R 1)
AANTRAT W RE@ggditiT |
g e agrsmEdEg 1 3 |l

maitreya uvaca
drstvatmanam pravayasam
ekada vainya atmavan
atmana vardhitasesa-
svanusargah prajapatih

Jjagatas tasthusas capi
vrttido dharma-bhrt satam

nispaditesvaradeso
yad-artham iha jajrivan

dtmajesv atmajam nyasya
virahdd rudatim iva

prajasu vimanahsv ekah
sa-daro 'gat tapo-vanam

maitreyah uvaca—der Weise Maitreya fuhr fort zu sprechen; drsfva—nachdem er
gesehen hatte; armanam—des Korpers; pravayasam—Alter; ekadd—eines Tages;
vainyah—Konig Prthu; arma-van—in spiritueller Bildung wohlbew andert; armanda—
durch sich selbst; vardhita—angewachsen; asesa—unbegrenzt; sva-anusargah—
Schopfung materieller Reichtiimer; praja-patih—ein Schutzherr der Biirger; jagatah
—sich bewegend; tasthusah—sich nicht bewegend; ca—auch; api—gewiB; vriti-
dah—jemand, der Ruhegelder gibt; dharma-bhrt—jemand, der die religiosen Prinzi-
pien beachtet; satam—der Gottgeweihten; nispddita—vollendet ausgefiihrt; isvara
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—der Hochsten Personlichkeit Gottes; ddesah—Anweisung; yat-artham—in
Ubereinstimmung mit dem Herrn; iha—in dieser Welt; jajiivan—fiihrte aus; dtma-
Jesu—seinen Sohnen; datma-jam—die Erde; nyasya— andeutend; virahat—aus Tren-
nung; rudatim iva—genau wie Klagende; prajasu—den Biirgern; vimanahsu—den
Betriibten; ekah—allein; sa-ddrah—mit seiner Frau; agar—ging; tapah-vanam—in
den Wald, wo man Enthaltungen auf sich nimmt.

UBERSETZUNG

In seinem letzten Lebensabschnitt, als Maharaja Prthu sah, daR er alt
wurde, teilte diese grofRe Seele, die der Konig der Welt war, allen angesam-
melten Reichtum unter allen Arten von Lebewesen, den sich bewegenden
und den sich nicht bewegenden, auf. Er versorgte jeden den religiosen
Prinzipien gemiR mit Ruhegeldern, und nachdem er die Anweisungen des
Herrn, der Hochsten Personlichkeit Gottes, ausgefiihrt hatte, weihte er in
vélliger Ubereinstimmung mit ihnen seine Séhne der Erde, die als seine
Tochter angesehen wurde. Darauf verlieR Maharaja Prthu seine Biirger, die
aus Trennungsgefithlen von ihrem Konig fast klagten und weinten und
begab sich allein mit seiner Frau in den Wald, um Enthaltungen auf sich zu
nehmen.

ERLAUTERUNG

Maharaja Prthu war eine saktyavesa-Inkarnation der Hochsten Personlichkeit
Gottes und erschien auf der Erdoberfliche, um die Anweisungen des Hochsten
auszufiihren. Wie es in der Bhagavad-gita heiBt, ist der Hochste Herr der Besitzer
aller Planeten, und er ist immer bestrebt, darauf zu achten, daB3 auf jedem Planeten
die Lebewesen gliicklich leben und ihre Pflichten erfiillen. Sobald es bei der Erfiil-
lung der Pflichten zu Abweichungen kommt, erscheint der Herr auf der Erde, wie in
der Bhagavad-gita (4.7) bestatigt wird: yadd yada hi-dharmasya glanir bhavati
bhdrata.

Da es wiahrend der Regierungszeit Konig Venas so viele Abweichungen gab,
schickte der Herr seinen vertrautesten Geweihten, Maharaja Prthu, um fiir Ordnung
zu sorgen. Nachdem daher die Anweisungen der Hochsten Personlichkeit Gottes
ausgefiihrt und die Angelegenheiten der Welt geordnet waren, konnte sich Maharaja
Prthu zuriickziehen. Er war in seiner Regierungsverwaltung beispielhaft gewesen,
und jetzt wollte er auch noch ein Beispiel vorbildlicher Entsagung geben. Er teilte
seinen ganzen Besitz unter seinen S6hnen auf und gab ihnen den Auftrag, die Welt
zu regieren; dann ging er mit seiner Frau in den Wald. Es ist in diesem Zusammen-
hang bedeutsam, daB es heiBt, daB sich Maharaja Prthu allein zuriickzog und zur
gleichen Zeit seine Frau mit sich nahm. Nach vedischen Prinzipien kann man, wenn
man sich aus dem Familienleben zuriickzieht, seine Frau mitnehmen, denn der
Ehemann und die Ehefrau gelten als Einheit. Folglich konnen sie zusammen Enthal-
tungen auf sich nehmen, um Befreiung zu erlangen. Das ist der Pfad, den Maharaja
Prthu, der von beispielhaftem Charakter war, folgte, und das ist auch der Weg der
vedischen Zivilisation. Man sollte nicht bis zum Tode zu Hause bleiben, sondern
man sollte sich rechtzeitig vom Familienleben 16sen und sich auf die Riickkehr zu
Gott vorbereiten. Als eine saktydvesa-Inkarnation Gottes, die tatsachlich aus
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Vaikuntha als ein Stellvertreter Krsnas gekommen war, war es sicher, da Maha-
raja Prthu zu Gott zuriickkehrte. Um jedoch in jeder Hinsicht ein Beispiel zu geben,
nahm er trotzdem schwere Enthaltung im rapo-vana auf sich. Es scheint, daB es in
jenen Tagen viele tapo-vanas oder Walder gab, die besonders dafiir bestimmt waren,
daB man sich in sie zuriickzog und Enthaltungen praktizierte. In der Tat, es war fiir
jeden unerlaBlich, in den tapo-vana zu gehen und vollig bei der Hochsten Person-
lichkeit Gottes Zuflucht zu suchen, denn es ist sehr schwer, sich vom Familienleben
zu l6sen und zur gleichen Zeit zu Hause zu bleiben.

VERS 4
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tatrapy adabhya-niyamo
vaikhdnasa-susammate

arabdha ugra-tapasi
yatha sva-vijaye pura

tatra—dort; api—auch; adabhya—schwere; niyamah—Enthaltung; vaikhanasa
—Regeln und Vorschriften des Lebens in Zuriickgezogenheit; su-sammate—in
vollkommener Weise anerkannt; drabdhah—angefangen; ugra—schwere; tapasi—
Enthaltung; yarthd—so viel wie; sva-vijaye—in der Bezwingung der Welt; pura—
friher.
UBERSETZUNG

Nachdem sich Maharaja Prthu aus dem Familienleben zuriickgezogen
hatte, folgte er streng den Vorschriften des zuriickgezogenen Lebens und
nahm im Wald schwere Enthaltungen auf sich. Er fiihrte diese Titigkeiten
ebenso ernsthaft aus, wie er sich zuvor damit beschiftigt hatte, die Regie-
rung zu fiihren und jeden zu bezwingen.

ERLAUTERUNG

So, wie es fiir jemand notwendig ist, im Familienleben sehr aktiv zu werden, ist
es in dhnlicher Weise nach der Zuriickziehung aus dem Familienleben notwendig,
den Geist und die Sinne zu beherrschen. Dies ist moglich, wenn man sich vollig im
hingebungsvollen Dienst des Herrn betitigt. Im Grunde besteht der ganze Sinn des
vedischen Systems der vedischen Gesellschaftsordnung darin, den Menschen zu
befahigen, letztlich nach Hause zu Gott zuriickzukehren. Der grhastha-asrama ist
eine Art von Bewilligung, Sinnesbefriedigung mit einem regulierten Leben zu
verbinden. Dieser dsrama soll einen befahigen, sich in der Mitte des Lebens leicht
zuriickzuziehen und sich in vollendeter Form Enthaltungen aufzuerlegen, um
materielle Sinnenbefriedigung ein fiir allemal zu transzendieren. Folglich ist im
vanaprastha-Leben tapasya oder Enthaltung stark empfohlen. Maharaja Prthu
folgte genau allen Regeln des vdnaprastha-Lebens, das technisch als vaikhanasa-
dasrama bekannt ist. Das Wort vaikhanasa-susammate ist bedeutsam, weil die
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regulierenden Prinzipien im vdnaprastha-Leben ebenfalls streng befolgt werden
miissen. Mit anderen Worten, Maharaja Prthu verhielt sich in jedem Lebensbereich
vorbildlich. Mahdjano yena gatah sa panthah: Man soll den FuBspuren groBer
Personlichkeiten folgen. Indem man so dem beispielhaften Charakter Maharaja
Prthus folgt, kann man noch wihrend des gegenwartigen Lebens oder nachdem
man sich aus dem aktiven Leben zuriickgezogen hat, in jeder Hinsicht vollkommen
werden. Wenn man dann den Korper aufgibt, kann man befreit werden und zu Gott
zuriickkehren.

& mﬁﬁwﬁama oy 1l 4 |l

kanda-miila-phalaharah
suska-parnasanah kvacit

ab-bhaksah katicit paksan
vayu-bhaksas tatah param

kanda—Stamm; mila—Wurzeln; phala—Friichte; ahdrah—essend; suska—
trockene; parna—Blatter; asanah—essend; kvacit—manchmal; ap-bhaksah—W asser
trinkend; katicit—mehrere; paksan—Wochen; vayu—die Luft; bhaksah—atmend;
tatah param—danach.

UBERSETZUNG

Im tapo-vana aR Maharaja Prthu manchmal die Stimme und Wurzeln von
Biumen; manchmal aB er Friichte und trockene Blitter und einige Wochen
lang trank er nur Wasser. SchlieBlich lebte er nur noch davon, Luft zu
atmen.

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita wird yogis geraten, an einen abgeschiedenen Ort im Wald
zu gehen und dort allein an einem geheiligten Ort zu leben. An Prthu Maharajas
Verhalten konnen wir verstehen, daB er, als er in den Wald ging, keine gekochten
Speisen aB, die ihm von Geweihten oder Schiilern aus der Stadt geschickt wurden.
Sobald man ein Geliibde auf sich nimmt, im Wald zu leben, darf man nur noch
Waurzeln, Baumstimme, Friichte, trockene Blatter, oder was immer die Natur auf
diese Weise zur Verfiigung stellt, essen. Prthu Maharaja folgte streng diesen Prinzi-
pien fiir das Waldleben, und manchmal a3 er nichts weiter als trockene Blitter und
trank nur ein wenig Wasser. Manchmal lebte er von nichts anderem als Luft, und
manchmal aB er ein paar Friichte von den Baumen. Auf diese Weise lebte er im
Wald und nahm schwere Enthaltungen, insbesondere in bezug auf Essen, auf sich.
Mit andern Worten, iibermaBiges Essen ist fiir jemand, der im spirituellen Leben
fortschreiten méchte, keinesfalls empfehlenswert. Sri Riipa Gosvami warnt eben-
falls, daB zuviel Essen und zu groBes Bemiihen (atyahdrah prayasas ca) gegen die
Prinzipien verstoBt, durch die man im spirituellen Leben fortschreiten kann.
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Es ist auch bemerkenswert, daB die vedische Anweisung lautet, daB sich das
Leben im Wald in der Erscheinungsweise vollstindiger Tugend befindet, wohinge-
gen das Leben in der Stadt von der Erscheinungweise der Leidenschaft beherrscht
wird; in einem Bordell oder Wirtshaus zu leben bedeutet, in der Erscheinungsweise
der Unwissenheit zu leben. Wenn man jedoch in einem Tempel wohnt, lebt man in
Vaikuntha, das zu allen Erscheinungsweisen der materiellen Natur transzendental
ist. Die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein bietet jedem die Gelegenheit, in einem
Tempel des Herrn zu leben, der so gut wie Vaikuntha ist. Folglich braucht ein
Krsna-bewuBter Mensch nicht in den Wald zu gehen und kiinstlich zu versuchen,
Maharaja Prthu oder die groBen Weisen und munis, die im Wald zu leben pflegten,
nachzuahmen.

Srila Riipa Gosvami begab sich nach Vrndavana und lebte wie Maharaja Prthu
unter einem Baum, nachdem er sich von seinem Ministeramt in der Regierung
zuriickgezogen hatte. Seitdem sind viele Menschen nach Vrndavana gegangen, um
Ripa Gosvamis Verhalten nachzuahmen. Statt aber im spirituellen Leben fortzu-
schreiten, sind viele wieder in materielle Gewohnheiten zuriickgefallen und sind
sogar in Vrndavana ein Opfer von unzulassiger Sexualitat, Gliicksspiel und Berau-
schung geworden. Die Bewegung fiir Krspa-BewuBtsein ist in den westlichen
Léandern eingefiihrt worden, doch ist es westlichen Menschen nicht moglich, in den
Wald zu gehen und sich schwere Enthaltungen aufzuerlegen, wie sie auf vorbildliche
Weise von Prthu Maharaja oder Riupa Gosvami praktiziert wurden. Jedoch kann
ein westlicher Mensch oder jeder andere den FuBspuren Srila Bhaktisiddhanta
Sarasvati Thakuras folgen und in einem Tempel leben, der zu einem Aufenthalt im
Wald transzendental ist, und geloben, nur krsnpa-prasdda und nichts anderes
anzunehmen, den regulierenden Prinzipien zu folgen und tiglich sechzehn Runden
den Hare-Krspa-mantra zu chanten. Auf diese Weise wird das spirituelle Leben
niemals gestort sein.

VERS 6
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grisme panca-tapa viro
varsasv asarasan munih

akantha-magnah sisire
udake sthandile-sayah

grisme—in der Sommerzeit; pdnca-tapah—finf Arten des Heizens; virah—der
Held; varsasu—in der Regenzeit; dsarasat—in stromendem Regen stehend; munih
—wie die groBen Weisen; dkantha—bis zum Hals; magnah—untergetaucht;
sisire—im Winter; udake—im Wasser; sthandile-sayah—auf dem Boden liegend.

UBERSETZUNG

Indem Prthu Maharaja den Prinzipien des Waldlebens und den FuB-
spuren der groBen Weisen und munis folgte, iibte er sich in der Sommerzeit
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in fiinf Arten von Ubungen, um Hitze zu ertragen, stellte sich in der Regen-
zeit in den stromenden Regen und stand im Winter bis zum Hals im Wasser.
Um zu schlafen, pflegte er sich einfach auf den Boden zu legen.

ERLAUTERUNG

Dies sind einige der Enthaltungen, die jiianis und yogis auf sich nehmen, welche
den Vorgang des bhakti-yoga nicht annehmen konnen. Sie miissen sich solche
schweren Arten von Enthaltungen auferlegen, um von der materiellen Verunreini-
gung gelautert zu werden. Parica-tapdh bezieht sich auf fiinf Arten von Ubungen,
um Hitze zu ertragen. Es ist vorgeschrieben, da} man sich in einen Feuerkreis setzt,
wobei die Flammen von vier Seiten lodern und die gliihende Sonne direkt von oben
auf den Kopf scheint. Dies ist eine Art von pdnca-tapah, die fiir Enthaltung empfoh-
len ist. In ahnlicher Weise ist es in der Regenzeit vorgeschrieben, daB man sich in
den stromenden Regen stellt, und im Winter muB man bis zum Hals im kalten
Wasser sitzen. Was das Schlafen betrifft, so sollte der Asket damit zufrieden sein,
einfach auf dem Boden zu liegen. Der Sinn solcher schweren Enthaltungen besteht
darin, ein Geweihter der Hochsten Personlichkeit Gottes, Krsnas, zu werden, wie
im ndchsten Vers erklart wird.

VERS 7
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titiksur yata-vag danta
urdhva-reta jitanilah

ariradhayisuh krsnam
acarat tapa uttamam

titiksuh—ertragend; yata—beherrschend; vak—Worte; dantah—die Sinne beherr-
schend; urdhva-retah—ohne Samen zu entleeren; jita-anilah—die Lebensluft beherr-
schend; driradhayisuh—nur winschend; krsnam—Sri Krsna; acarat—Praxis;
tapah—Enthaltungen; uttamam—der Beste.

UBERSETZUNG

Maharaja Prthu nahm all diese schweren Enthaltungen auf sich, um seine
Worte und seine Sinne zu beherrschen, um sich davon zuriickzuhalten, sei-
nen Samen zu entleeren, und um die Lebensluft in seinem Korper zu be-
herrschen. All dies tat er, um Krsna zufriedenzustellen. Er hatte keine
andere Absicht.
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ERLAUTERUNG
Im Kali-yuga ist folgendes empfohlen:

harer nama harer nama
harer namaiva kevalam
kalau nasty eva nasty eva
ndsty eva gatir anyatha
(Brhan-naradiya Purana)

Um von Krsna, der Hochsten Personlichkeit Gottes, anerkannt zu werden, sollte
man fortgesetzt, vierundzwanzig Stunden am Tag, den Heiligen Namen des Herrn
chanten. Ungliickselige Menschen, die diese Formel nicht akzeptieren konnen,
ziehen irgendeine Pseudomeditation vor, ohne die anderen Vorgange der Enthaltung
zu akzeptieren. Tatsache ist jedoch, daB man entweder die schwere Methode der
Enthaltung akzeptieren muB, die oben beschrieben ist, um gelautert zu werden, oder
daB man sich dem Vorgang des hingebungsvollen Dienstes zuwenden muB, der
empfohlen ist, um den Hochsten Herrn, Krsna, zu erfreuen. Derjenige, der Krsna-
bewuBt ist, ist intelligenter, weil im Kali-yuga solche schweren Enthaltungen
unméglich durchfiihrbar sind. Wir brauchen nur groBen Personlichkeiten wie Sri
Caitanya Mahaprabhu zu folgen. In Seinem Siksdstaka schrieb Sri Caitanya Maha-
prabhu: param vijayate sri-krsna-sarkirtanam. Alle Ehre sei den Heiligen Namen
SriKrsnas, die das Herz von Anfang an reinigen und einen sogleich befreien. Bhava-
mahddavagni-nirvapanam. Wenn der eigentliche Zweck allen yogas darin besteht,
Sri Krsna zu erfreuen, dann ist dieses einfache bhakti-yoga-System, das fiir dieses
Zeitalter empfohlen ist, ausreichend. Es ist jedoch notwendig, daB man sich stindig
im Dienst des Herrn betatigt. Obwohl Maharaja Prthu seine Enthaltungen lange vor
Sri Krsnas Erscheinen auf diesem Planeten ausfiihrte, war seine Absicht dennoch,
Sri Krspa zu erfreuen.

Es gibt viele Toren, die behaupten, die Verehrung Krsnas habe erst vor fiinftau-
send Jahren nach Sri Krsnas Erscheinen in Indien begonnen, doch das ist nicht so.
Maharaja Prthu verehrte Krsna vor Millionen von Jahren, denn Prthu war der
Nachkomme der Familie Maharaja Dhruvas, der wahrend des Satya-yuga-Zeitalters
sechsunddreiBigtausend Jahre lang regierte. Wenn seine gesamte Lebensdauer nicht
einhunderttausend Jahre wahrte, wie konnte dann Maharaja Dhruva sechsund-
dreiBigtausend Jahre lang die Welt regieren? Der Punkt ist, daB die Verehrung
Krsnas seit dem Anfang der Schopfung existierte; sie hat wahrend des Satya-yugas,
Treta-yugas und Dvapara-yugas fortbestanden und sie besteht im Kali-yuga immer
noch. Wie es in der Bhagavad-gita heiBt, erscheint Krsna nicht nur in diesem Zeit-
alter von Brahmas Leben, sondern in jedem Zeitalter. Deshalb wird Krsna in allen
Zeitaltern verehrt. Es ist nicht so, daB die Verehrung Krsnas erst begann, als Krsna
vor fiinftausend Jahren auf diesem Planeten erschien. Dies ist eine torichte
SchluBfolgerung, die von den vedischen Schriften nicht unterstiitzt wird.

In diesem Vers sind auch die Worter ariradhayisuh krsnam acarat tapa uttamam
bedeutsam. Maharaja Prthu nahm schwere Enthaltungen nur deshalb auf sich, um
Krsna zu verehren. Krsna ist vor allem in diesem Zeitalter so giitig, daB Er in der



202 $rimad-Bhagavatam [Canto 4, Kap. 23

transzendentalen Schwingung Seines Heiligen Namens erscheint. Im Ndrada-pan-
caratra heiBt es: dradhito yadi haris tapasa tatah kim. Wenn Krsna verehrt wird,
ist Er das Ziel allen Fortschritts, und man braucht daher keine schweren Arten der
tapasya auf sich zu nehmen, denn man hat bereits sein Ziel erreicht. Wenn man
nach aller fapasya Krsna nicht erreicht, hat die ganze tapasya keinen Wert, denn
ohne Krsna ist alle Enthaltung nur verschwendete Miihe. Srama eva hi kevalam (SB.
1.2.8). Wir sollten daher nicht enttauscht sein, nur weil wir nicht in den Wald
gehen und uns schwere Enthaltungen auferlegen konnen. Unser Leben ist so kurz,
daB wir streng den von den Vaisnava dcdryas niedergelegten Prinzipien folgen und
friedlich Krsna-BewuBtsein praktizieren miissen. Man braucht nicht zu verzweifeln.
Narottama dasa Thakura empfiehlt: dnande bala hari, bhaja vrndavana, sri-guru-
vaisnava-pade majaiya mana. Fir ein transzendentales, gliickseliges Leben chante
den Hare-Krsna-mantra, komme und verehre den heiligen Ort Vrndavana und beta-
tige dich immer im Dienst des Herrn, des spirituellen Meisters und der Vaisna-
vas. Die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein ist daher sehr sicher und einfach. Wir
brauchen nur die Anweisung des Herrn auszufiihren und uns Ihm zu ergeben. Wir
brauchen nur die Anweisung des spirituellen Meisters auszufiihren, Krsna-
BewuBtsein zu predigen und dem Pfad der Vaisnavas zu folgen. Der spirituelle
Meister reprisentiert sowohl Sri Krsna als auch die Vaisnavas, und wenn wir daher
den Unterweisungen des spirituellen Meisters folgen und Hare Krsna chanten, wird
alles in Ordnung sein.

VERS 8

W FAGRET  SEEAETE: |
ORTR:  AAEEICRSTARA: || < ||

tena kramanusiddhena
dhvasta-karma-maldsayah

prandyamaih sanniruddha-
sad-vargas chinna-bandhanah

tena—indem man sich in solchen Enthaltungen ibte; krama—allmahlich;
anu—standig; siddhena—durch Vollkommenheit; dhvasta—vernichtete; karma
—fruchtbringende Tatigkeiten; mala—unreine Dinge; asayah—begehren; prana-
dyamaih—durch die Praxis von prandyama-yoga oder Atemiibungen; san—seiend;
niruddha—beendet; sat-vargah—der Geist und die Sinne; chinna-bandhanah—vollig
von aller Bindung losgeschnitten.

UBERSETZUNG

Indem Maharaja Prthu so schwere Enthaltungen auf sich nahm, wurde er
allmidhlich im spirituellen Leben gefestigt und von allen Wiinschen nach
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materiellen Tatigkeiten frei. Er praktizierte auch Atemiibungen, um seinen
Geist und seine Sinne zu beherrschen, und durch diese Beherrschung wurde
er von allen Wiinschen nach fruchtbringendem Tun véllig frei.

ERLAUTERUNG

Das Wort pranayamaih ist in diesem Vers sehr wichtig, weil die hatha-yogis und
astanga-yogis prandyama praktizieren, jedoch im allgemeinen den dahinterstehen-
den Zweck nicht kennen. Der Zweck von prandydama oder mystischem yoga besteht
darin, den Geist und die Sinne davon abzuhalten, fruchtbringenden Tatigkeiten
nachzugehen. Die sogenannten yogis, die in den westlichen Landern praktizieren,
haben davon keine Ahnung. Das Ziel des prandyama ist es nicht, den Korper stark
und gesund zu machen, damit man schwer arbeiten kann. Das Ziel ist, Krsna zu
verehren. Im vorangegangenen Vers wurde besonders erwahnt, daB jede Art der
Enthaltung des prandydma und der mystischen yoga-Ubungen, die Maharaja Prthu
praktizierte, ausgefiihrt wurden, um Krsna zu verehren. Somit dient Maharaja
Prthu auch yogis als vollkommenes Beispiel. Was immer er tat, tat er, um die Hoch-
ste Personlichkeit Gottes, Krsna, zu erfreuen.

Der Geist derer, die an fruchtbringendem Tun haften, ist immer von unreinen
Wiinschen erfiillt. Fruchtbringende Tatigkeiten sind fiir unseren verunreinigten
Wunsch, die materielle Natur zu beherrschen, symptomatisch. Solange man
fortfahrt, unreinen Wiinschen ausgesetzt zu sein, muB man einen materiellen
Korper nach dem anderen annehmen. Sogenannte yogis, die kein Wissen vom
eigentlichen Zweck des yoga haben, praktizieren yoga, um den Korper gesund zu
halten. So beschiftigen sie sich mit fruchtbringenden Tétigkeiten und werden damit
durch ihren Wunsch gezwungen, einen weiteren Korper anzunehmen. Sie wissen
nicht, daB das endgiiltige Ziel des Lebens darin besteht, Krsna zu erreichen. Um sol-
che yogis davor zu retten, durch die verschiedenen Lebensformen zu wandern, war-
nen die sdstras, daB in diesem Zeitalter solche yoga-Ubungen nur Zeitverschwen-
dung sind. Das einzige Mittel zur Erhebung ist das Chanten des Hare-Krsna-maha-
mantra.

Konig Prthus Tatigkeiten fanden im Satya-yuga statt, und im heutigen Zeitalter
wird diese yoga-Art von gefallenen Seelen, die nicht imstande sind, irgend etwas zu
praktizieren, falsch verstanden. Deshalb hei3t es in den sastras: kalau nasty eva
ndsty eva nasty eva gatir anyatha. Die SchluBfolgerung lautet, daB die sogenannten
Enthaltungen und der sogenannte yoga, den die karmis, jidnis und yogis praktizie-
ren, keinen Wert haben, wenn sie nicht zum Punkt des hingebungsvollen Dienstes
fur Sri Krsna kommen. Ndaradhitah: Wenn Hari, die Hochste Personlichkeit Gottes,
nicht verehrt wird, ist es sinnlos, sich in yoga-Meditation zu iiben, karma-yoga zu
praktizieren oder empirisches Wissen zu kultivieren. Was pranayama betrifft, so
gilt das Chanten des Heiligen Namens des Herrn und ekstatisches Tanzen ebenfalls
als prandyama. In einem vorangegangenen Vers wies Sanat-kumara Maharaja
Prthu an, sich stindig im Dienst des Hochsten Herrn Vasudeva zu beschiftigen:

yat pdda-pankaja-paldsa-vilasa bhaktya
karmadsayam grathitam udgratayanti santah
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Nur wenn man Vasudeva verehrt, kann man von den Wiinschen nach frucht-
bringenden Tatigkeiten frei werden. Die yogis und jidnis, die Vasudeva nicht vereh-
ren, konnen von solchen Wiinschen nicht frei werden.

tadvan na rikta-matayo yatayo 'pi ruddha-
sroto-gands tam aranam bhaja vasudevam

(SB. 4.22.39)

Hier bezieht sich das Wort prandydama nicht auf einen anderen Beweggrund. Das
eigentliche Ziel besteht darin, den Geist und die Sinne zu starken, damit sie sich im
hingebungsvollen Dienst beschiftigen konnen. Im gegenwartigen Zeitalter kann
diese Entschlossenheit sehr leicht erreicht werden, wenn man die Heiligen Namen

chantet — Hare Krspa, Hare Krspa, Krspa Krspa, Hare Hare / Hare Rama, Hare
Rama, Rama Rama, Hare Hare.

VERS 9

FAGAR WA TR (e, T |
Wi T JETRRRIET 1R )

sanat-kumadro bhagavan
yad ahadhyatmikam param
yogam tenaiva purusam
abhajat purusarsabhah

sanat-kumdrah—Sanat-kumara; bhagavan—iiberaus machtig; yar—das, was;
dha—gesagt; ddhyatmikam—spiritueller Fortschritt des Lebens; param—hochste;
yogam—Mystik; tena—durch diese; eva—gewiB; purusam—die Hochste Person;
abhajat—verehrt; purusa-rsabhah—der beste der Menschen.

UBERSETZUNG

So folgte der Beste unter den Menschen, Maharaja Prthu, dem Pfad des
spirituellen Fortschritts, der ihm von Sanat-kumara gewiesen wurde, das
heiBt, er verehrte die Hochste Personlichkeit Gottes, Krsna.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers heiBt es eindeutig, daB Maharaja Prthu, indem er das prdna-
yama-yoga-System praktizierte, sich im Dienst der Hochsten Personlichkeit Gottes
beschiftigte, wie ihm von dem Weisen Sanat-kumara geraten worden war. In
diesem Vers sind die Worte purusam abhajat purusarsabhah bedeutsam. Purusar-
sabha bezieht sich auf Maharaja Prthu, den besten der Menschen, und purusam be-
zieht sich auf die Hochste Personlichkeit Gottes. Die SchluBfolgerung lautet, daB3 der
Beste unter allen Menschen derjenige ist, der sich im Dienst des Hochsten
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betatigt. Der eine purusa ist verehrenswert, und der andere purusa ist der Verehrer.
Wenn der verehrende purusa, namlich das Lebewesen, glaubt, mit der Hochsten
Person eins werden zu konnen, wird er nur verwirrt und fallt in die Dunkelheit der
Unwissenheit. Sri Krsna sagt in der Bhagavad-gita (2.12), daB alle auf dem
Schlachtfeld versammelten Lebewesen, auch Sri Krsna selbst, in der Vergangenheit
als Individuen gegenwartig waren und auch in der Zukunft als Individuen fortbeste-
hen wiirden. Deshalb verlieren die beiden purusas, das Lebewesen und die Hochste
Personlichkeit Gottes, niemals ihre jeweiligen Identititen.

Im Grunde beschiftigt sich jemand, der selbstverwirklicht ist, sowohl in diesem
als auch im nichsten Leben fortgesetzt im Dienst des Herrn. Ja, fiir Gottgeweihte
besteht zwischen diesem Leben und dem nichsten kein Unterschied. In diesem
Leben wird ein neuer Gottgeweihter geschult, der Hochsten Personlichkeit Gottes
zu dienen, und im niachsten Leben kommt er mit der Hochsten Person in Vaikuntha
zusammen und leistet den gleichen hingebungsvollen Dienst. Selbst fiir den neuen
Gottgeweihten gilt hingebungsvoller Dienst als brahma-bhiiyaya kalpate. Hinge-
bungsvoller Dienst fiir den Herrn wird niemals als eine materielle Tatigkeit angese-
hen. Da der Gottgeweihte auf der brahma-bhiita Ebene handelt, ist er bereits befreit.
Er braucht daher keine andere Art von yoga zu praktizieren, um die brahma-
bhuta-Stufe zu erreichen. Wenn der Gottgeweihte streng den Anweisungen des spi-
rituellen Meisters folgt, sich an die Regeln und Vorschriften hilt und den Hare-
Krsna-mantra chantet, sollte man die SchluBfolgerung ziehen, daB er sich bereits auf
der brahma-bhiita-Stufe befindet, wie in der Bhagavad-gita (14.26) bestitigt wird:

mdm ca yo 'vyabhicdrena
bhakti-yogena sevate

sa gunan samatityaitan
brahma-bhiydya kalpate

,Jemand, der uneingeschrankt im hingebungsvollen Dienst tatig ist und unter
keinen Umstdnden zu Fall kommt, transzendiert sogleich die Erscheinungsweisen
der materiellen Natur und gelangt so auf die Ebene des Brahman.*

VERS 10

TR an: s 9@ | |
wRPtER s 112 ol

bhagavad-dharminah sadhoh
sraddhaya yatatah sada

bhaktir bhagavati brahmany
ananya-visayabhavat

bhagavat-dharminah—jemand, der hingebungsvollen Dienst ausfiihrt; sadhoh
—des Gottgeweihten; sraddhaya— mit Glauben; yatatah—sich bemiihend; sadd—
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immer; bhaktih—Hingabe; bhagavati—an die Hochste Personlichkeit Gottes;
brahmani—den Ursprung des unpersonlichen Brahman; ananyavisayd—ohne
abzuweichen, vollig gefestigt; abhavatr—wurde.

UBERSETZUNG

So beschiftigte sich Maharaja Prthu vollig im hingebungsvollen Dienst,
wihrend er sich, streng nach den Prinzipien, an die Regeln und Vorschriften
hielt und das vierundzwanzig Stunden am Tag. So entwickelten sich seine
Liebe und Hingabe an die Hochste Personlichkeit Gottes Krsna und wurden
unverriickbar und fest.

ERLAUTERUNG

Das Wort bhagavad-dharminah deutet darauf hin, dal der von Maharaja Prthu
praktizierte religiose Vorgang nichts mit Heuchelei zu tun hatte. Wie es am Anfang
des Srimad-Bhagavatam (1.1.2) heiBt, dharmah projjhita-kaitavo 'tra, sind religiose
Prinzipien, die nur Heuchelei sind, nichts weiter als Betrug. Bhagavad-dharminah
wird von Viraraghava Acarya als nivrita-dharmena beschrieben, was bedeutet, da
es nicht durch materielle Bestrebung verunreinigt werden kann. Srila Riipa
Gosvami sagt:

jAana-karmady-andvrtam
anukiilyena krsnanu-
Silanam bhaktir uttama

Wenn sich jemand, der nicht von materiellen Wiinschen angetrieben und nicht
durch den Vorgang fruchtbringenden Tuns und empirischer Spekulation verunrei-
nigt ist, vollig im wohlmeinenden Dienst des Herrn betitigt, nennt man seinen
Dienst bhagavad-dharma oder reinen hingebungsvollen Dienst. In diesem Vers
bezieht sich das Wort brahmani nicht auf das unpersonliche Brahman. Das unper-
sonliche Brahman ist ein untergeordneter Aspekt der Hochsten Personlichkeit
Gottes, und da die Verehrer des unpersonlichen Brahman den Wunsch haben, in die
Ausstrahlung des Brahman einzugehen, konnen sie nicht als Nachfolger von
bhagavad-dharma betrachtet werden. Nachdem der Unpersonlichkeitsanhdnger von
materiellem GenuB3 enttduscht ist, mag er den Wunsch haben, in die Existenz des
Herrn einzugehen, doch ein reiner Geweihter des Herrn hat keinen solchen Wunsch.
Deshalb ist der reine Gottgeweihte tatsachlich ein bhagavad-dharmi.

Aus diesem Vers wird deutlich, da Maharaja Prthu niemals das unpersonliche
Brahman verehrte, sondern immer ein reiner Geweihter der Hochsten Personlich-
keit Gottes war. Bhagavati-brahmani bezieht sich auf jemand, der im hingebungs-
vollen Dienst fiir die Personlichkeit Gottes beschaftigt ist. Das Wissen eines Gottge-
weihten vom unpersonlichen Brahman stellt sich von selbst ein, und der Gottge-
weihte ist nicht daran interessiert, mit dem unpersonlichen Brahman zu verschmel-
zen. Die Tatigkeiten Maharaja Prthus im hingebungsvollen Dienst befahigten ihn, in
der Ausfiihrung hingebungsvoller Tatigkeiten gefestigt und stetig zu werden, ohne
sich mit karma, jidna oder yoga befassen zu miissen.
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VERS 11

JEATN WHE: TRENTE-
FATHAR HERITAT |
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=% daed feiaaagI 21

tasyanaya bhagavatah parikarma-suddha-
sattvdtmanas tad-anusamsmarananuplirtyd

JjAdnam viraktimad abhun nisitena yena
ciccheda samsaya-padam nija-jiva-kosam

tasya—seine; anaya—durch diese; bhagavatah—der Hochsten Personlichkeit
Gottes: parikarma— Tatigkeiten im hingebungsvollen Dienst; suddha—rein, tran-
szendental; sattva—Dasein; dtmanah—des Geistes; rar—der hochsten Personlichkeit
Gotties; anusamsmarana—standig sich erinnernd; anupirtya—in vollkommener
Weise getan; jrianam—Wissen; virakti—Loslosung; mat—besitzend; abhiit—wurde
manifestiert; nisitena—durch gescharfte Tatigkeiten; yena—durch welche; ciccheda
—wurde getrennt; samsaya-padam—Stellung des Zweifels; nija—eigene; jiva-kosam
—Gefangenschaft des Lebewesens.

UBERSETZUNG

Indem Maharaja Prthu regelmiRig hingebungsvollen Dienst ausfiihrte,
wurde er im Geiste transzendental und konnte daher stindig an die
LotosfiiBe des Herrn denken. Aus diesem Grunde wurde er vollig losgelost
und erlangte vollkommenes Wissen, durch das er alle Zweifel transzendie-
ren konnte. So war er aus der Gewalt des falschen Ego und der materiellen
Lebensauffassung befreit.

ERLAUTERUNG

Im Narada-panicaratra wird der hingebungsvolle Dienst fiir den Herrn mit einer
Konigin verglichen. Wenn eine Konigin Audienz hat, folgen ihr viele Dienerinnen.
Die Dienerinnen des hingebungsvollen Dienstes sind materieller Reichtum, Befrei-
ung und mystische Krafte. Die karmis hangen sehr an materiellem GenuB; die
Jjranis sind sehr bestrebt, aus der materiellen Knechtschaft frei zu werden, und die
yogis lieben es, die acht Arten mystischer Vollkommenheit zu erreichen. Aus dem
Narada-pancaratra verstehen wir, daB jemand, der die Stufe reinen hingebungsvol-
len Dienstes erreicht, auch die Reichtiimer bekommt, die man aus fruchtbringenden
Tétigkeiten, empirischer philosophischer Spekulation und mystischer yoga-Praxis
gewinnt. Srila Bilvamangala Thakura betete daher in seinem Krsna-karnamrta:
,,Mein lieber Herr, wenn ich unerschiitterliche Hingabe an Dich besitze, wirst Du
vor mir personlich sichtbar, und die Ergebnisse fruchtbringenden Tuns und empiri-
scher philosophischer Spekulation, nimlich Religion, wirtschaftliche Entwicklung,
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Sinnenbefriedigung und Befreiung, werden zu personlichen Dienern, die vor mir
stehen und nur auf meinen Befehl warten.” Hiermit soll ausgedriickt werden, da3
die jAdnis durch die Kultivierung von brahma-vidyd oder spirituellem Wissen sehr
schwer kampfen, um aus der Gewalt der materiellen Natur frei zu werden, daB3 sich
aber ein Gottgeweihter kraft seines Fortschritts im hingebungsvollen Dienst von
seinem materiellen Korper von selbst 10st. Wenn sich der spirituelle Korper des
Gottgeweihten zu manifestieren beginnt, tritt er tatsachlich in seine Tatigkeiten im
transzendentalen Leben ein.

Gegenwartig haben wir einen materiellen Korper, einen materiellen Geist und
materielle Intelligenz, doch wenn wir von diesen materiellen Bedingungen frei
werden, manifestiert sich unser spiritueller Korper, unser spiritueller Geist und
unsere spirituelle Intelligenz. In diesem transzendentalen Zustand erlangt ein
Gottgeweihter alle Vorteile von karma, jriana und yoga. Obwohl er niemals frucht-
bringende Tatigkeiten oder empirische Spekulation ausfiihrt, um mystische Krafte
zu erlangen, erscheinen mystische Kréfte von selbst in seinem Dienst. Ein Gottge-
weihter wiinscht sich keinerlei materiellen Reichtum, doch solcher Reichtum
erscheint vor ihm wie von selbst. Er braucht sich nicht darum zu bemiihen.
Aufgrund seines hingebungsvollen Dienstes wird er von selbst brahma-bhiita. Wie
zuvor gesagt wurde, findet man dies in der Bhagavad-gita (14.26) bestitigt:

mam ca yo 'vyabhicdrena
bhakti-yogena sevate

sa gunan samatityaitan
brahma-bhiydya kalpate

,,Jemand, der uneingeschrankt im hingebungsvollen Dienst taitig ist und unter
keinen Umstanden zu Fall kommt, transzendiert sogleich die Erscheinungsweisen
der materiellen Natur und gelangt so auf die Ebene des Brahman.*

Aufgrund seines regelmaBigen hingebungsvollen Dienstes gelangt ein Gottge-
weihter auf die transzendentale Lebensstufe. Da sein Geist in der Transzendenz
verankert ist, kann er nichts anderes tun als an die LotosfiiBe des Herrn denken. Das
ist die Bedeutung des Wortes sansmarana-anupiirtyd. Durch das stindige Denken
an die LotosfiiBe des Herrn wird der Gottgeweihte sogleich in suddha-sattva veran-
kert. Suddha-sattva bezieht sich auf die Ebene, die iiber den Erscheinungsweisen der
materiellen Natur, einschlieBlich der Erscheinungsweise der Tugend, liegt. In der
materiellen Welt gilt die Erscheinungweise der Tugend als die Reprisentation
hochster Vollkommenbheit, doch muB man auch diese Erscheinungsweise transzen-
dieren und kann dann auf die Stufe von suddha-sattva oder reiner Tugend gelangen,
auf der die drei Eigenschaften der materiellen Natur nicht wirken konnen.

Srila Visvanidtha Cakravarti Thakura gibt das folgende Beispiel: Wenn man eine
gute Verdauung hat, entziindet man sogleich, nachdem man gegessen hat, in seinem
Magen ein Feuer, um alles zu verdauen. Man braucht kein Medikament zu nehmen,
um der Verdauung nachzuhelfen. In dhnlicher Weise ist das Feuer des hingebungs-
vollen Dienstes so stark, daB ein Gottgeweihter keine gesonderte Anstrengung zu
unternehmen braucht, um vollkommenes Wissen oder Loslosung von anziehenden
materiellen Dingen zu erlangen. Ein jidni mag sich von materiellen Dingen losen,
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indem er langere Zeit Wissen erortert, und schlieBlich mag er dann auf die brahma-
bhura-Stufe gelangen, doch ein Gottgeweihter braucht keine solche Miihe auf sich zu
nehmen. Kraft seines hingebungsvollen Dienstes gelangt er ohne Zweifel auf die
brahma-bhita-Stufe. Die yogis und jrianis sind iiber ihre wesensgemaBe Stellung
immer im Zweifel, und daher denken sie falschlich daran, mit dem Hochsten eins zu
werden. Die Beziehung eines Gottgeweihten zum Hochsten wird jedoch frei von
allen Zweifeln deutlich, und er versteht sogleich, daB seine Stellung die des ewigen
Diener des Herrn ist. JAdnis und yogis ohne Hingabe miissen sich fiir befreit halten,
doch im Grunde ist ihre Intelligenz nicht so rein wie die eines Gottgeweihten. Mit
anderen Worten, die jridnis und yogis konnen nicht tatsachlich befreit werden, wenn
sie sich nicht zur Stellung von Gottgeweihten erheben.

aruhya krcchrena param padam tatah
patanty adho ’'nadrta-yusmad-anghrayah
(SB. 10.2.32)

Die jAanis und yogis mogen zur hochsten Stellung, zur Brahman-Erkenntnis,
aufsteigen, doch aus Mangel an Hingabe an die LotosfiiBe des Herrn fallen sie
wieder in die materielle Natur hinab. Deshalb sollten jAidna und yoga nicht als die
wirklichen Methoden der Befreiung angesehen werden. Indem Maharaja Prthu
hingebungsvollen Dienst ausfiihrte, transzendierte er all diese Stellungen. Da Maha-
raja Prthu eine saktydvesa-Inkarnation des Hochsten Herrn war, brauchte er sich in
keiner Weise um Befreiung zu bemiihen. Er kam aus der Vaikuntha-Welt oder dem
spirituellen Himmel, um den Willen des Hochsten Herrn auf der Erde auszufiihren.
Folglich war es ihm bestimmt, nach Hause zu Gott zuriickzukehren, ohne jriana,
yoga oder karma ausfiihren zu missen. Obwohl Maharaja Prthu ewig ein reiner
Geweihter des Herrn war, nahm er dennoch den Vorgang des hingebungsvollen
Dienstes auf, um die Allgemeinheit zu lehren, wie man die Pflichten des Lebens in
rechter Weise erfiillt und letztlich nach Hause zu Gott zuriickkehrt.

VERS 12
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chinnanya-dhir adhigatatma-gatir nirihas
tat tatyaje ‘cchinad idam vayunena yena
tavan na yoga-gatibhir yatir apramatto
yavad gadagraja-kathdsu ratim na kuryadt

chinna—getrennt; anya-dhih—alle anderen Lebensauffassungen (die korperliche
Lebensauffassung); adhigata—fest lberzeugt; drma-gatih—das Endziel spirituellen
Lebens; nirihah—wunschlos; rar—dieses; ratyaje—gab auf; acchinat—er hatte durch-
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trennt; idam—dieses; vayunena—mit dem Wissen; yena—durch welches; tdvar—so
lange; na—niemals; yoga-gatibhih—durch die Praxis des mystischen yoga-Systems;
yatih—der Praktizierende; apramattah—ohne jede Illusion; ydvar—so lange; gaddgra-
Jja—Krsnas; kathasu—Worte; ratim—Anziehung; na—niemals; kuryatr—tut es.

UBERSETZUNG

Als Maharaja Pariksit von der korperlichen Lebensauffassung vollig frei
wurde, erkannte er, daRl $ri Krgna als Paramatma im Herzen eines jeden
weilt. So war er imstande, alle Unterweisungen von thm anzunehmen, und
gab alle anderen Methoden des yoga und jnana auf. Er war nicht einmal an
der Vollkommenheit der yoga- und jiana-Systeme interessiert, denn er er-
kannte zweifellos, daR hingebungsvoller Dienst fiir Krsna das Endziel des
Lebens ist und daB die falschen Daseinsvorstellungen der yogis und jianis
niemals aufgelost werden konnen, wenn sie keine Anziehung zu krsna-ka-
tha [Erzihlungen iiber Krsnal entwickeln.

ERLAUTERUNG

Solange man zu sehr von der korperlichen Lebensauffassung gefangen ist,
interessiert man sich fiir viele verschiede Vorgiange der Selbsterkenntnis, wie das
mystische yoga-System oder das System, das die spekulativen empirischen Metho-
den benutzt. Wenn man jedoch versteht, daB das Endziel des Lebens darin besteht,
Krsna zu erreichen, erkennt man Krsna im Herzen eines jeden und hilft daher
jedem, der an Krsna-BewuBtsein interessiert ist. Im Grunde ist die Vollkommenbheit
des Lebens davon abhingig, daB man die Neigung hat, von Krsna zu horen. In
diesem Vers ist daher erwahnt: ydvad gaddgraja-kathasu ratim na kuryat. Solange
man nicht an Krsna, Seinen Spielen und Seinen Taten interessiert wird, kann von
Befreiung durch yoga oder spekulatives Wissen keine Rede sein. Da Maharaja Prthu
die Stufe der Hingabe erreicht hatte, interessierte er sich nicht langer fiir die Ausfiih-
rung von jridna und yoga und gab sie auf. Das ist die Stufe reinen hingebungsvollen
Lebens, wie sie von Ripa Gosvami beschrieben wird:

JjAana-karmddy-andvrtam
anukulyena krsnanu-
Silanam bhaktir uttama

Wirklicher jridna bedeutet, zu verstehen, daB das Lebewesen der ewige Diener
des Herrn ist. Dieses Wissen erlangt man nach vielen, vielen Geburten, wie in der
Bhagavad-gita (7.19) bestitigt wird: bahiindm janmanam ante jridnavan mam pra-
padyate. Auf der paramahamsa-Stufe des Lebens erkennt man vollig, daB Krsna
alles ist: vdsudevah sarvam iti sa mahdatma sudurlabhah. Wenn man vollig versteht,
daB Krsna alles und Krsna-BewuBtsein die hochste Vollkommenbheit des Lebens ist,
wird man ein paramahamsa oder mahatma. Solch ein mahatma oder paramahamsa
ist sehr selten zu finden. Ein paramahamsa oder reiner Gottgeweihter fiihlt sich
niemals zu hatha-yoga oder spekulativem Wissen hingezogen. Er ist nur am unver-
falschten hingebungsvollen Dienst des Herrn interessiert. Manchmal versucht
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jemand, der frilher an diesen Vorgangen hing, hingebungsvollen Dienst und die
Jidna- und yoga-Methoden gleichzeitig auszufiihren, doch sobald man auf die unver-
falschte Stufe hingebungsvollen Dienstes gelangt, ist man imstande, alle anderen
Methoden der Selbsterkenntnis aufzugeben. Mit anderen Worten, wenn man Krsna
zweifelsfrei als das hochste Ziel erkennt, fiihlt man sich nicht linger zu mystischem
yoga oder den spekulativen empirischen Methoden des Wissens hingezogen.

VERS 13
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evam sa vira-pravarah
samyojydatmanam atmani

brahma-bhiito drdham kale
tatydaja svam kalevaram

evam—so; sah—er; vira-pravarah—der groBte der Helden; sarnyojya—richtend;
datmanam—Geist; atmani—auf die Uberseele; brahma-bhitah—befreit; drdham—fest,
kale—im Laufe der Zeit; tatydja—gab auf; svam—eigenen; kalevaram—Korper.

UBERSETZUNG

Als die Zeit gekommen war, da Prthu Maharaja seinen Korper aufgeben
sollte, richtete er seinen Geist fest auf die LotosfiiBe Krsnas und gab so, vol-
lig auf der brahma-bhiita-Ebene verankert, den materiellen Korper auf.

ERLAUTERUNG

In einem bengalischen Sprichwort heiBt es, daB aller spiritueller Fortschritt, den
man im Leben macht, zur Zeit des Todes gepriift wird. Auch in der Bhagavad-gita
(8.6) findet man bestitigt: yam yam vdpi smaran bhavam tyajaty ante kalevaram/
tam tam evaiti kaunteya sada tad-bhava-bhavitah. Diejenigen, die Krsna-
BewuBtsein praktizieren, wissen, daB3 zur Stunde des Todes die Priifung stattfindet.
Wenn man sich beim Tod an Krsna erinnern kann, wird man augenblicklich nach
Goloka Vrndavana oder Krsna-loka befordert. So wird das Leben erfolgreich.
Durch die Gnade Krsnas konnte Maharaja Prthu verstehen, daB sein Leben dem
Ende entgegenging, und so wurde er sehr froh gestimmt und fuhr fort, seinen
Korper auf der brahma-bhita-Stufe vollstindig aufzugeben, indem er den yoga-
Vorgang praktizierte. Es ist in den folgenden Versen griindlich beschrieben, wie
man den Korper freiwillig aufgeben und nach Hause zu Gott zuriickkehren kann.
Der von Maharaja Prthu zur Zeit seines Todes praktizierte yoga-Vorgang beschleu-
nigt die Aufgabe des Korpers, wiahrend man noch physisch und geistig gesund ist.
Jeder Gottgeweihte hat den Wunsch, den Korper aufzugeben, wiahrend er physisch
und geistig noch gesund ist. Diesen Wunsch driickte auch Konig Kulasekhara in
seinem Mukunda-mala-stotra aus:
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krsna tvadiya-padaparikaja-paijarantam
adyaiva me visatu mdnasa-raja-hamsah

prana-prayana-samaye kapha-vata-pittaih
kanthavarodhana-vidhau smaranam kutas te

Konig Kulasekhara wollte seinen Korper aufgeben, wahrend er noch gesund
war, und daher betete er zu Krsna, ihn augenblicklich sterben zu lassen, wahrend er
bei guter Gesundheit und wahrend sein Geist noch klar war. Wenn ein Mensch
stirbt, wird er im allgemeinen von Schleim und Galle iiberwaltigt, und daher stockt
ihm die Stimme. Weil es sehr schwierig ist, irgendeinen Laut hervorzubringen,
wiahrend einem die Stimme erstickt, ist es nur Krsnas Gnade zu verdanken, wenn
man zur Stunde des Todes Hare Krsna chanten kann. Indem aber ein yogi die
muktdsana-Stellung einnimmt, kann er augenblicklich seinen Korper aufgeben und
nach Belieben zu jedem Planeten gehen. Ein vollkommener yogi kann durch die
yoga-Praxis seinen Korper aufgeben, wann er will.

VERS 14
gedter arg iftorei AR |
AT} TR GFLFTH 11291)

sampidya payum pdrsnibhyam
vayum utsarayan chanaih

nabhyam kosthesv avasthapya
hrd-urah-kantha-sirsani

sampidya—durch VerschlieBen; pdyum—das Tor des Anus; parsnibhyam—durch
die Waden; vadyum— die Luft, die nach oben steigt; utsarayan—nach oben driickend;
sanaih—allmahlich; nabhyam—durch den Nabel; kosthesu— im Herzen und in der
Kehle; avasthapya—festigend; hrt—im Herzen; urah—aufwarts; kantha—Kehle;
sirsani— zwischen die beiden Augenbrauen.

UBERSETZUNG

Als Maharaja Prthu eine bestimmte yoga-Sitzstellung einnahm, verschlof
er die Tore seines Anus mit den Knocheln, prefte seine rechte und linke
Wade und hob allmihlich seine Lebensluft nach oben, indem er sie zum
Kreis seines Nabels brachte, dann zum Herzen und in die Kehle und
schlieBlich zwischen die beiden Augenbrauen.

ERLAUTERUNG

Die hier beschriebene Sitzstellung wird muktdasana genannt. Nachdem man im
yoga-Vorgang streng den regulierenden Prinzipien gefolgt ist, die Schlafen, Essen
und Fortpflanzung beherrschen, ist es einem gestattet, die verschiedenen Sitzstellun-
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gen zu praktizieren. Das Endziel des yoga besteht darin, die Fahigkeit zu erlangen,
den Korper nach seinem eigenen Willen aufzugeben. Jemand, der den hochsten
Gipfel der yoga-Praxis erreicht hat, kann im Korper solange leben, wie er mochte,
oder er kann, solange er noch nicht vollig vollkommen ist, den Korper verlassen und
iiberall innerhalb oder auBerhalb des Universums hingehen. Manche yogis verlassen
ihren Korper, um zu den héheren Planetensystemen zu gehen und die dort gebote-
nen materiellen Moglichkeiten zu genieBen. Intelligente yogis jedoch wollen ihre Zeit
nicht innerhalb der materiellen Welt verschwenden; sie kiimmern sich nicht um die
materiellen Vorteile der hoheren Planetensysteme, sondern sie sind daran interes-
siert, unmittelbar zum spirituellen Himmel, zuriick nach Hause, zuriick zu Gott, zu
gehen.

Aus der Beschreibung in diesem Vers geht hervor, daB Maharaja Prthu keinen
Wunsch hatte, sich zu den héheren Planetensystemen zu erheben. Er wollte augen-
blicklich nach Hause, zu Gott, zuriickkehren. Obwohl Maharaja Prthu alle Ubungen
mystischen yogas einstellte, nachdem er Krspa-BewuBtsein verwirklicht hatte,
nutzte er seine friilhere Praxis und verankerte sich sogleich auf der brahma-bhiita-
Ebene, um seine Riickkehr zu Gott zu beschleunigen. Das Ziel dieses dsana, das als
Sitzstellung fiir Befreiung oder muktdsana bekannt ist, besteht darin, im kundalini-
cakra Erfolg zu erreichen und allmahlich das Leben vom muladhara-cakra zum
svadhisthana-cakra, dann zum manipira-cakra, zum andhata-cakra, zum
visuddha-cakra und schlieBlich zum djia-cakra zu erheben. Wenn ein yogi das
djid-cakra erreicht, das zwischen den beiden Augenbrauen liegt, ist er imstande, das
brahma-randhra oder die Offnung im Schadel zu durchdringen und zu jedem belie-
bigen Planeten zu gehen, bis hin zum spirituellen Konigreich von Vaikuntha oder
Krsna-loka. Die SchluBfolgerung lautet, daB man auf die brahma-bhiita-Stufe
kommen muB, um zu Gott zuriickzukehren. Diejenigen jedoch, die im Krsna-
BewuBtsein leben, oder die bhakti-yoga praktizieren (sravanam kirtanam visnoh
smaranam padasevanam), konnen sogar, ohne den muktdsana-Vorgang zu prakti-
zieren, zu Gott zuriickkehren. Der Zweck der muktasana-Ubung ist es, auf die
brahma-bhiita-Stufe zu gelangen, denn ohne auf der brahma-bhiuta-Stufe zu sein,
kann man nicht zum spirituellen Himmel aufsteigen. In der Bhagavad-gita (14.26)
heiBt es:

mam ca yo 'yabhicdarena
bhakti-yogena sevate

sa gunan samatityaitan
brahma-bhuyaya kalpate

Der bhakti-yogi, der bhakti-yoga praktiziert, befindet sich immer auf der
brahma-bhita-Stufe (brahma-bhiydya kalpate). Wenn ein Gottgeweihter imstande
ist, auf der brahma-bhiita-Stufe weiterzumachen, geht er nach dem Tod von selbst
in den spirituellen Himmel ein und kehrt zu Gott zuriick. Folglich braucht ein
Gottgeweihter nicht zu bedauern, daB er nicht das kundalini-cakra praktiziert hat
oder daB er nicht die sechs cakras eines nach dem anderen durchdrungen hat. Was
Maharaja Prthu betrifft, so hatte er bereits diesen Vorgang friiher geiibt, und da er
nicht warten wollte, bis sein Tod auf natirliche Weise eintrat, nutzte er den
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Vorgang, die cakras zu durchdringen, und gab so den Korper nach seinem eigenen
Willen auf und trat sogleich in den spirituellen Himmel ein.

VERS 15
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utsarpayams tu tam murdhni
kramenavesya nihsprhah

vayum vayau ksitau kdayam
tejas tejasy ayuyujat

utsarpayan—so richtend; tu—aber; tam—die Luft; murdhni—auf den Kopf;
kramena—allmahlich; dvesya—richtend; nihsprhah—von allen materiellen Wiin-
schen befreit; vayum—der Luftteil des Korpers; vayau—in die Gesamtluft, die das
Universum umbhiillt; ksitau—in die Gesamtbedeckung der Erde; kdayam—den
materiellen Korper; rejah—das Feuer im Korper; tejasi—in das Gesamtfeuer der
materiellen Umhiillung; ayiyujar—vermischt.

UBERSETZUNG

Auf diese Weise hob Maharaja Prthu nach und nach seine Lebensluft bis
zu der Offnung in seinem Schidel, worauf er jeden Wunsch nach materiel-
lem Dasein verlor. Nach und nach verschmolz er seine Lebensluft mit der
Gesamtluft, seinen Korper mit der Gesamtheit der Erde und das Feuer in
seinem Korper mit dem Gesamtfeuer.

ERLAUTERUNG

Wenn der spirituelle Funken, der so groB3 ist wie das zehntausendste Teil einer
Haarspitze, gezwungen wird, in das materielle Dasein einzutreten, wird dieser
Funken von groben und feinen materiellen Elementen bedeckt. Der materielle
Korper besteht aus finf groben Elementen, namlich Erde, Wasser, Feuer, Luft und
Ather, und drei feinen Elementen, namlich Geist, Intelligenz und Ego. Wenn man
Befreiung erlangt, ist man von diesen materiellen Bedeckungen befreit. Ja, der
Erfolg im yoga beinhaltet das Freiwerden von diesen materiellen Bedeckungen und
den Eintritt in das spirituelle Dasein. Buddhas Lehre vom nirvdna beruht auf diesem
Grundsatz. Buddha lehrte seine Anhinger, die materiellen Bedeckungen durch
Meditation und yoga aufzugeben. Buddha sagte nichts iiber die Seele, doch wenn
man seinen Unterweisungen streng folgt, wird man letztlich von den materiellen
Bedeckungen frei werden und nirvana erreichen.

Wenn ein Lebewesen die materiellen Bedeckungen aufgibt, bleibt es eine spiri-
tuelle Seele. Die spirituelle Seele muB in den spirituellen Himmel eintreten, um mit
der Brahman-Ausstrahlung zu verschmelzen. Solange das Lebewesen nichts von der
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spirituellen Welt und den Vaikunthas weil3, besteht ungliickseligerweise zu 99
Prozent die Moglichkeit, daB es wieder ins materielle Dasein zuriickfallt. Es besteht
jedoch auch eine geringe Moglichkeit, von der Brahman-Ausstrahlung oder dem
brahmajyoti zu einem spirituellen Planeten erhoben zu werden. Das brahmajyoti
wird von den Unpersonlichkeitsanhidngern als eine Substanz ohne Vielfalt beschrie-
ben, und die Buddhisten betrachten es als leer. Auf jeden Fall gibt es, wenn man den
spirituellen Himmel als ohne Vielfalt oder leer betrachtet, keine spirituelle Gliickse-
ligkeit, wie sie auf den spirituellen Planeten, den Vaikunthas oder Krsna-lokas,
genossen wird. Wenn es keine mannigfaltigen Geniisse gibt, fiihlt sich die spirituelle
Seele nach und nach dazu hingezogen, ein Leben der Gliickseligkeit zu genieBen, und
da sie nichts von Krsna-loka oder Vaikuntha-loka weiB3, fallt sie natiirlicherweise
wieder auf die Ebene materieller Tatigkeiten zuriick, um materielle Mannigfaltigkeit
Zu genieBen.

VERS 16
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khdany akase dravam toye
yatha-sthanam vibhagasah

ksitim ambhasi tat tejasy
ado vayau nabhasy amum

_ khani—die verschiedenen Offnungen im Korper fiir die Sinnesorgane; dkdse—im
Ather; dravam—die fliissige Substanz; foye—in das Wasser; yathd-sthinam—ije nach
der Lage; vibhdgasah—wie sie unterteilt sind; ksitim—Erde; ambhasi—in das
Wasser; rar—dieses; fejasi—in das Feuer; adah—das Feuer; vdyau—in die Luft;
nabhasi— in den Ather; amum—diese.

UBERSETZUNG

Auf diese Weise verschmolz Maharaja Prthu, je nach den verschiedenen
Positionen der verschiedenen Korperteile, die Offnungen seiner Sinne mit
dem Ather, seine Korperfliissigkeiten wie Blut und verschiedene Sekrete
mit der Gesamtheit des Wassers und die Erde mit dem Wasser. Dann
verschmolz er das Wasser mit dem Feuer, das Feuer mit der Luft, die Luft mit
dem Ather und so fort.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers sind zwei Worter sehr wichtig: yathd-sthanam vibhagasah. Im s.
Kapitel des Zweiten Canto des Srimad-Bhdagavatam erklarte Brahma dem Narada,
wie die Schopfung stattfindet, und er erklarte Schritt fiir Schritt die Unterteilungen
der Sinne, den Beherrscher der Sinne, die Objekte der Sinne, die materiellen
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Elemente und wie sie eines nach dem anderen geschaffen werden: die Luft aus dem
Ather, das Feuer aus der Luft, das Wasser aus dem Feuer, die Erde aus dem Wasser
und so fort. Es ist wichtig, den Vorgang der Schopfung, wie er sich auf diese kosmi-
sche Manifestation bezieht, griindlich zu kennen. In dhnlicher Weise wird auch der
Korper durch den gleichen Vorgang vom Hochsten Herrn geschaffen. Nachdem die
Personlichkeit Gottes in das Universum eingegangen ist, erschafft Sie nacheinander
die kosmischen Manifestationen. Wenn das Lebewesen in den SchoB einer Mutter
eingeht, sammelt es in dhnlicher Weise seine groben und feinstqfﬂichen Korper
zusammen, indem es die Bestandteile dazu aus der Gesamtheit des Athers, der Luft,
des Feuers, des Wassers und der Erde nimmt. Die Worter yathd-sthanam vibhaga-
sah deuten an, daB man den Vorgang der Schopfung kennen, den Schopfungsvor-
gang in der Meditation umkehren und so von materieller Verunreinigung frei
werden soll.

VERS 17
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indriyesu manas tani
tan-matresu yathodbhavam

bhutadinamuny utkrsya
mahaty atmani sandadhe

indriyesu—in die Sinnesorgane; manah—der Geist; tani—die Sinnesorgane; tat-
matresu—in die Objekte der Sinne; yatha-udbhavam—wovon sie erzeugt wurden;
bhita-adina—von den fiinf Elementen; amiini—all diese Sinnesobjekte; utkrsya—
herausnehmend; mahati—im mahat-tattva; atmani—mit dem Ego; sandadhe—
verschmolzen.

UBERSETZUNG

Er verschmolz den Geist mit den Sinnen und die Sinne mit den Sinnesob-
jekten, je nach ihren jeweiligen Positionen, und er verschmolz auch das
materielle Ego mit der gesamten materiellen Energie, dem mahat-tattva.

ERLAUTERUNG

In bezug aufdas Ego wird die gesamte materielle Energie in zwei Teile gegliedert
— der eine Teil wird von der Erscheinungsweise der Unwissenheit und der andere
von den Erscheinungsweisen der Leidenschaft und Tugend erregt. Aufgrund der
Erregung durch die Erscheinungsweise der Unwissenheit werden die fiinf groben
Elemente geschaffen. Aufgrund der Erregung durch die Erscheinungsweise der
Leidenschaft wird der Geist geschaffen, und aufgrund der Erregung durch die
Erscheinungsweise der Tugend wird falscher Egoismus oder die Identifizierung mit
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der Materie geschaffen. Der Geist wird von einem bestimmten Halbgott beschiitzt.
Manchmal heiBt es auch, fiir den Geist (manah) gebe es eine beherrschende Gottheit
oder einen Halbgott. Auf diese Weise wurde der gesamte Geist, namlich der
materielle Geist, der von materiellen Halbgottern beherrscht wurde, mit den Sinnen
verschmolzen. Die Sinne wiederum wurden mit den Sinnesobjekten verschmolzen.
Die Sinnesobjekte sind Formen, Geschmacker, Geriiche, Klange und so fort. Klang
ist die letztliche Quelle der Sinnesobjekte. Der Geist war von den Sinnen angezogen
und die Sinne von den Sinnesobjekten, und sie alle wurden schlieBlich mit dem
Ather verschmolzen. Die Schopfung ist so eingerichtet, daB Ursache und Wirkung
eine nach der anderen aufeinanderfolgen. Der Verschmelzungsvorgang beinhaltet
die Verschmelzung der Wirkung mit der urspriinglichen Ursache. Da die letztliche
Ursache in der materiellen Welt das mahat-tattva ist, wurde nach und nach alles
zuriickgezogen und mit dem mahat-tattva verschmolzen. Das kann mit sinya-vada
oder der Lehre vom Nichts verglichen werden, doch ist dies der Vorgang, um den
wirklichen spirituellen Geist oder das spirituelle BewuBtsein zu reinigen.

Wenn der Geist von aller materiellen Verunreinigung vollig befreit ist, kommt
das reine BewuBtsein zur Entfaltung. Die Klangschwingung aus dem spirituellen
Himmel kann alle materiellen Verunreinigungen von selbst reinigen, wie von Sri
Caitanya Mahaprabhu bestitigt wird: ceto-darpana-marjanam. Wir brauchen uns
nur Caitanya Mahaprabhus Rat zu Herzen zu nehmen und den Hare-Krsna-mantra
chanten, um den Geist von aller materiellen Verunreinigung zu saubern, und dies
kann als die Zusammenfassung dieses schwierigen Verses betrachtet werden. Sobald
alle materiellen Verunreinigungen durch den Vorgang des Chantens fortgewaschen
sind, werden alle Wiinsche und Reaktionen auf materielle Tatigkeiten aufgehoben
und wirkliches Leben, ein friedliches Dasein, beginnt. Im Zeitalter des Kali ist es
sehr schwer, den in diesem Vers erwahnten yoga-Vorgang zu praktizieren. Solange
man nicht in diesem yoga sehr geiibt ist, ist es das beste, Sri Caitanya Mahaprabhus
Methode, den sri krsna sankirtanam, aufzunehmen. So kann man durch den einfa-
chen Vorgang des Chantens von Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare
Hare / Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare auf glorreiche Weise von
aller materiellen Verunreinigung frei werden. Ebenso wie das Leben in der materiel-
len Welt mit materiellem Klang beginnt, so beginnt das spirituelle Leben mit spiri-
tueller Klangschwingung.

VERS 18
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tam sarva-guna-vinydasam
jive mayamaye nyadhat
tam canusayam datma-stham
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asav anusayi puman
Jjaana-vairagya-viryena
svarupa-stho ’jahat prabhuh

tam—an lhn; sarva-guna-vinyasam—das Behiltnis aller guten Eigenschaften;
Jjive—den Bezeichnungen; mdya-maye— das Behiltnis aller Krafte; nyadhadt—gesetzt;
tam—dieses; ca—auch; anusayam—Bezeichnung; datmastham—in Selbsterkenntnis
verankert; asau—er; anusayi—das Lebewesen; puman—der GenieBer; jiana—Wis-
sen; vairadgya—Entsagung; viryena—durch die Kraft von; svaripa-sthah—in der
wesensgemaBen Stellung verankert; ajahdt—kehrte zuriick; prabhuh—der Beherr-
scher.

UBERSETZUNG

Darauf iibertrug Maharaja Prthu simtliche Designationen des Lebewesens
dem Hochsten Herrscher der illusionierenden Energie. Da er sich damit von
allen Bezeichnungen geldst hatte, durch die das Lebewesen gefangen wird,
wurde er durch Wissen und Entsagung und durch die spirituelle Kraft seines
hingebungsvollen Dienstes frei. Auf diese Weise in seiner urspriinglichen
wesensgemiRen Stellung des Krsna-BewuBtseins verankert, gab er den
Korper als prabhu oder Beherrscher der Sinne auf.

ERLAUTERUNG

Wie es in den Veden heil3t, ist die Hochste Personlichkeit Gottes der Ursprung
der materiellen Energie. Folglich wird der Herr manchmal mdya-maya oder die
Hochste Person genannt, die Ihre Spiele durch Ihre als materielle Energie bekannte
Kraft schaffen kann. Der jiva oder das individuelle Lebewesen wird durch den
hochsten Willen der Hochsten Personlichkeit Gottes von der materiellen Energie
gefangen. Aus der Bhagavad-gita (18.61) verstehen wir:

isvarah sarva-bhutanam
hrd-dese 'rjuna tisthati

bhramayan sarva-bhutani
yantrarudhani mayaya

Isvara oder die Hochste Personlichkeit Gottes weilt im Herzen aller bedingten
Seelen, und durch den hochsten Willen des Herrn bekommt das Lebewesen oder die
individuelle Seele die Moglichkeit, die materielle Natur in verschiedenen Arten von
Korpern zu beherrschen, die als yantra oder das von der gesamten materiellen
Energie maya angebotene Fahrzeug bekannt sind. Obwohl sich sowohl das indivi-
duelle Lebewesen (jiva) als auch der Herr innerhalb der materiellen Energie befin-
den, lenkt der Herr die Bewegungen der jiva-Seele, indem Er ihr durch die materielle
Energie verschiedene Arten von Korpern anbietet, und so wandert das Lebewesen in
verschiedenen Korperformen durch die Universen und wird in verschiedene Situa-
tionen verwickelt, indem es an Reaktionen fruchtbringender Tatigkeiten teilhat.
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Als Maharaja Prthu durch die Vermehrung seines spirituellen Wissens (jAdna)
und der Entsagung materieller Wiinsche spirituell machtig wurde, wurde er ein
prabhu oder Meister seiner Sinne (manchmal auch gosvami oder svami genannt).
Dies bedeutet, daB er nicht linger von dem EinfluB der materiellen Energie
beherrscht wurde. Wenn man stark genug ist, den EinfluB der materiellen Energie
aufzugeben, wird man prabhu genannt. In diesem Vers ist auch das Wort svariipa-
sthah sehr bedeutsam. Die wirkliche Identitat der individuellen Seele liegt in dem
Verstandnis oder dem Wissen, daB sie ewig ein Diener Krsnas ist. Dieses Verstiand-
nis nennt man svaripalabdhi. Indem der Gottgeweihte hingebungsvollen Dienst
kultiviert, versteht er allmahlich seine tatsichliche Beziehung zur Hochsten Person-
lichkeit Gottes. Dieses Verstandnis der reinen spirituellen Stellung wird svaripopa-
labdhi genannt, und wenn man diese Stufe erreicht, kann man verstehen, ob man
zur Hochsten Personlichkeit Gottes die Beziehung als Diener oder Freund oder
Elternteil oder eheliche Geliebte hat. Diese Stufe des Verstandnisses wird svariipa-
sthah genannt. Maharaja Prthu erkannte diese svaripa vollstindig, und es wird in
spateren Versen deutlich werden, daB er personlich diese Welt oder diesen Korper
verlieB, indem er auf einem Wagen fuhr, der aus Vaikuntha geschickt wurde.

In diesem Vers ist auch das Wort prabhu bedeutsam. Wie zuvor gesagt wurde,
wird man, wenn man vollig selbstverwirklicht ist und entsprechend dieser Stellung
handelt, prabhu genannt. Der spirituelle Meister wird als ,,Prabhupada* angespro-
chen, weil er eine vollig selbstverwirklichte Seele ist. Das Wort pada bedeutet
,otellung®, und Prabhupdda deutet an, daB ihm die Stellung prabhus oder der
Hochsten Personlichkeit Gottes gegeben ist, da er im Namen der Hochsten Person-
lichkeit Gottes handelt. Solange man kein prabhu oder Beherrscher der Sinne ist,
kann man nicht als spiritueller Meister handeln, der vom héchsten prabhu oder Sri
Krsna ermachtigt ist. In seinen Versen zum Ruhm des spirituellen Meisters schreibt
Srila Visvanatha Cakravarti Thakura:

sdksdd-dharitvena samasta-sastrair
uktas tatha bhavyata eva sadbhih

,,Der spirituelle Meister wird ebenso geehrt wie der Hochste Herr, weil er der
vertrauteste Diener des Herrn ist." Somit kann auch Maharaja Prthu Prabhupada
genannt werden oder, wie hier beschrieben ist, prabhu. In diesem Zusammenhang
mag eine weitere Frage entstehen. Da Prthu Maharaja eine Inkarnation der Macht
der Hochsten Personlichkeit Gottes war, das heiBt ein saktydvesa-avatdra, warum
hielt er sich dann an die regulierenden Prinzipien, um ein prabhu zu werden? Weil er
auf dieser Erde als vorbildlicher Konig erschien und weil es die Pflicht des Konigs
ist, die Biirger in der Ausiibung hingebungsvollen Dienstes zu unterweisen, folgte er
allen regulierenden Prinzipien des hingebungsvollen Dienstes, um andere zu lehren.
In dhnlicher Weise lehrte uns Caitanya Mahaprabhu, obwohl Er Krsna Selbst ist,
wie man sich Krsna als Gottgeweihter nahert. Das heilt: apani acari’ bhakti
Sikhdinu sabdre. SriCaitanya Mahaprabhu unterwies andere im Vorgang des hinge-
bungsvollen Dienstes, indem Er durch Sein personliches Handeln Selbst ein Beispiel
setzte. In dhnlicher Weise verhielt sich Maharaja Prthu, obwohl er eine saktyavesa-
avatara-Inkarnation war, genau wie ein Gottgeweihter, um die Stellung eines
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prabhu zu erreichen. Weiter bedeutet svaripa-sthah ,,vollstindige Befreiung". Wie
es im Srimad-Bhdgavatam (2.10.6) heiBt, hitvanyathd-ripam svaripena vyavasthi-
tih, wird der Zustand eines Lebewesens, das die Tatigkeiten mdyds aufgibt und die
Stellung erreicht, in der es hingebungsvollen Dienst ausfiihren kann, svaripa-sthah
oder vollstindige Befreiung genannt.

VERS 19
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arcir nama maha-rajni
tat-patny anugatd vanam
sukumdry atad-arha ca
yat-padbhyam sparsanam bhuvah

arcih nama—mit Namen Arci; mahd-rajii—die Konigin; tat-patni—die Frau
Maharaja Prthus; anugata— die ihrem Gemahl folgte; vanam—in den Wald; su-
kumadri—sehr zarten Korper; a-tat-arha—die es nicht verdiente, ca—auch; yat-
padbhyam—durch die Beriihrung der FiiBe von; sparsanam—beriihren; bhuvah—auf
der Erde.

UBERSETZUNG

Die Konigin, die Frau Maharaja Prthus, deren Name Arci war, folgte
ihrem Gemahl in den Wald. Da sie eine Konigin war, war ihr Korper sehr
zart. Obwohl sie es nicht verdiente, im Wald zu leben, beriihrte sie freiwil-
lig mit ihren LotosfiiRen den Boden.

ERLAUTERUNG

Weil Maharaja Prthus Frau die Konigin und auch die Tochter eines Konigs war,
hatte sie nie die Erfahrung gemacht, auf dem Erdboden zu gehen, da Koniginnen
niemals den Palast verlieBen. GewiB gingen sie niemals in die Walder und ertrugen
alle Schwierigkeiten eines Lebens in der Wildnis. In der vedischen Zivilisation gibt
es Hunderte von dhnlichen Beispielen solcher Entsagung von Koniginnen und ihrer
Hingabe an den Ehemann. Die Gliicksgottin, Mutter Sita, folgte ihrem Gemahl Ra-
macandra, als Er in den Wald ging. Sri Ramacandra ging auf Befehl seines Vaters,
Maharaja Dasarathas, in den Wald, doch Mutter Sita hatte keinen solchen Befehl be-
kommen. Trotzdem folgte sie freiwillig dem Pfad ihres Gemahls. In dhnlicher
Weise folgte auch Gandhari, die Frau Konig Dhrtarastras, ihrem Ehemann in den
Wald. Da sie die Ehefrauen groBer Personlichkeiten wie Prthu, Sri Rimacandra
und Dhrtarastra waren, waren sie vorbildliche, keusche Frauen. Solche Koniginnen
unterwiesen auch die allgemeine Bevolkerung, indem sie ihr zeigten, wie man eine
keusche Ehefrau wird und dem Gemabhl in jedem Lebensstadium folgt. Wenn der
Ehemann Konig ist, sitzt sie neben ihm als Konigin, und wenn er in den Wald geht,
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folgt sie ihm ebenfalls, obwohl sie so viele Schwierigkeiten im Waldleben ertragen
muB. Deshalb heiBt es hier (atad-arha), daB sie, obwohl sie ihre FiiBe nicht auf den
Boden setzen wollte, trotzdem all diese Schwierigkeiten auf sich nahm, als sie mit ih-
rem Gemabhl in den Wald ging.

VERS 20

AT CRERRL QR
TN AT |

Aty qfwfmfy @
FRTATEEEa: IRell

afiva bhartur vrata-dharma-nisthaya
susrisaya carsa-deha-ydtraya

ndvindatartim parikarsitapi sa
preyaskara-sparsana-mana-nirvrtih

ativa—sehr viel; bhartuh—des Gemabhls; vrata-dharma—Gelibde, ihm zu dienen;
nisthaya—durch Entschlossenheit; susrisayd—durch Dienen; ca—auch; drsa—wie
die groBen heiligen Weisen; deha—Korper; yadtraya—Lebensumstand; na—nicht;
avindata—nahm wabhr; drtim—irgendeine Schwierigkeit; parikarsita api—obwohl sie
mager und diinn wurde; sd—sie; preyah-kara—sehr angenehm; sparsana—be-
rihrend; mana—beschaftigt; nirvrtih—Freude.

UBERSETZUNG

Obwohl Konigin Arci solche Schwierigkeiten nicht gewohnt war, folgte
sie ihrem Ehemann in den regulierenden Prinzipien, wie groRe Weise im
Wald zu leben. Sie legte sich auf den Boden nieder und a8 nur Friichte,
Bliiten und Blitter, und weil sie fiir ein solches Leben nicht vorgesehen war,
wurde sie mager und schwach. Aber weil es ihr groBe Freude bereitete, ih-
rem Ehemann zu dienen, empfand sie keinerlei Schwierigkeiten.

ERLAUTERUNG

Die Worter bhartur vrata-dharma-nisthaya deuten an, daB3 es die Pflicht oder das
regulierende Prinzip einer Frau ist, dem Ehemann unter allen Umstanden zu dienen.
In der vedischen Zivilisation wird einem Mann von Beginn seines Lebens an beige-
bracht, ein brahmacari, dann ein vorbildlicher grhastha, dann vanaprastha und
schlieBlich sannydsi zu werden, und die Frau wird gelehrt, ihrem Ehemann einfach
unter allen Lebensumstanden streng zu folgen. Nach der Zeit des brahmacarya tritt
ein Mann ins Haushalterleben ein, und der Frau wird ebenfalls von ihren Eltern
beigebracht, eine keusche Ehefrau zu sein. Wenn daher ein Madchen und ein Junge
miteinander verbunden werden, sind beide geschult, das Leben einem hoéheren
Zweck zu weihen. Der Junge ist darin geschult, seine Pflicht in Ubereinstimmung
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mit dem hoheren Lebenszweck zu erfiillen, und das Madchen ist geschult, ihm zu
folgen. Die Pflicht einer keuschen Ehefrau ist es, ihren Ehemann im Haushalterle-
ben unter allen Umstanden zufriedenzustellen, und wenn sich der Ehemann aus dem
Familienleben zuriickzieht, ist es ihre Aufgabe, mit in den Wald zu gehen und das
Leben des vdnaprastha oder einer vana-vdsi anzunehmen. Zu dieser Zeit sollte die
Ehefrau ihren Mann begleiten und sich ebenso um ihn kiimmern, wie sie sich im
Haushalterleben um ihn kiimmerte. Wenn aber der Ehemann in den Lebensstand
der Entsagung, namlich sannydsa, eintritt, ist es die Pflicht der Frau, nach Hause
zurlickzukehren und ein heilige Frau zu werden, ihren Kindern und Schwiegertoch-
tern ein Beispiel zu setzen und ihnen zu zeigen, wie man ein Leben der Enthaltung
fiihrt. o

Als Caitanya Mahaprabhu sannydsa annahm, nahm Seine Frau Visnupriya-devi,
obwohl sie nur sechzehn Jahre alt war, ebenfalls das Geliibde der Enthaltung auf
sich, da ihr Gemahl das Zuhause verlieB. Sie chantete auf ihrer Perlenkette, und
nachdem sie eine Runde beendet hatte, nahm sie ein Reiskorn auf. Auf diese Weise
bekam sie ebensoviele Reiskorner, wie sie Runden chantete, und dann kochte sie den
Reis und aB ihn als prasada. Das nennt man Enthaltung. Sogar heute noch folgen
Witwen oder Frauen, deren Ehemanner sannydsa angenommen haben, in Indien
den Prinzipien der Enthaltung, obwohl sie mit ihren Kindern zusammenleben.
Maharaja Prthus Frau Arci war fest entschlossen, die Pflicht einer Ehefrau zu erfiil-
len, und wahrend ihr Gemahl im Wald lebte, folgte sie ihm, indem sie nur Friichte
und Bldtter aB und sich auf den Boden niederlegte. Da der Korper einer Frau
betrachtlich zarter ist als der eines Mannes, wurde Konigin Arci sehr schwach unc
mager, parikarsita. Wenn man sich Enthaltungen auferlegt, wird der Korper im all-
gemeinen schwach und diinn. Fett zu werden, ist keine sehr gute Qualifikation im
spirituellen Leben, denn jemand, der spirituelles Leben praktiziert, muBl die
Annehmlichkeiten des Korpers wie Essen, Schlafen und Sichfortpflanzen auf ein
MindestmaB reduzieren. Obwohl Konigin Arci durch das Waldleben nach regulie-
renden Prinzipien sehr mager wurde, war sie nicht ungliicklich, denn sie genoB die
Ehre, ihrem groBen Ehemann dienen zu diirfen.

VERS 21
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deham vipannakhila-cetanadikam
patyuh prthivya dayitasya catmanah

alaksya kincic ca vilapya sa sati
citam atharopayad adri-sanuni
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deham—Korper; vipanna—vollig aussetzend; akhila—alle; cetana—Gefiihl; ddi-
kam—Merkmale; patyuh—ihres Ehemannes; prthivyah—die Welt; dayitasya—des
Barmherzigen; ca atmanah—auch von ihr selbst; alaksya—durch Sehen; kiricit—sehr
wenig; ca—und; vilapya—klagend; sd—sie; sati—die Keusche; citam—auf das Feuer;
atha—jetzt, dropayat—legte; adri—Hiigel; sanuni—auf die Spitze.

UBERSETZUNG

Als Konigin Arci sah, daB lhr Gemahl, der zu ihr und der Erde so
barmherzig gewesen war, keine Lebenssymptome mehr zeigte, klagte sie
kurze Zeit und errichtete dann auf der Spitze eines Hiigels einen Schei-
terhaufen und legte den Korper ihres Gemahls darauf.

ERLAUTERUNG

Als die Konigin sah, daB ihr Gemahl keine Lebenssymptome mehr zeigte, klagte
sie eine Zeitlang. Das Wort kiricit bedeutet ,.eine kurze Zeit lang*. Die Konigin war
sich vollig bewuBt, daB ihr Gemahl nicht tot war, obwohl die Lebenssymptome —
Handlung, Intelligenz und Sinneswahrnehmung — nicht mehr sichtbar waren. In
der Bhagavad-gita (2.13) heiBt es:

dehino 'smin yatha dehe
kaumdram yauvanam jard

tatha dehantara-praptir
dhiras tatra na muhyati

,, 50 wie die verkorperte Seele fortgesetzt in diesem Korper von Kindheit zu
Jugend und zu Alter wandert, so wandert die Seele in dhnlicher Weise beim Tode in
einen anderen Korper. Die selbstverwirklichte Seele wird durch einen solchen
Wechsel nicht verwirrt.*

Wenn ein Lebewesen von einem Korper zu einem anderen wandert — ein
Vorgang, der im allgemeinen als Tod bekannt ist —, klagt ein klar denkender
Mensch nicht, denn er weil3, daB das Lebewesen nicht tot ist, sondern nur von
einem KoOrper zum anderen gegangen ist. Die Konigin hdtte sich fiirchten miissen,
mit dem Korper ihres Gemahls allein im Wald zu sein, doch da sie eine grof3e
Ehefrau einer groBen Personlichkeit war, klagte sie nur kurze Zeit. Sie verstand
sogleich, daB sie viele Pflichten zu erfiillen hatte. Statt also ihre Zeit mit Klagen zu
verschwenden, schichtete sie sogleich auf der Spitze eines Hiigels einen Scheiterhau-
fen auf und legte dann den Korper ihres Gemahls darauf, damit er verbrannt werden
konnte.

Maharaja Prthu wird hier als dayita beschrieben, denn er war nicht nur der
Konig der Erde, sondern er behandelte die Erde auch wie sein behiitetes Kind. In
dhnlicher Weise beschiitzte er auch sein Frau. Es war die Pflicht des Konigs, jedem
Schutz zu gewihren, besonders der Erde oder dem Land, das er regierte, sowie den
Biirgern und seinen Familienangehorigen. Da Maharaja Prthu ein vollkommener
Konig war, gewahrte er jedem Schutz, und daher wird er hier als dayita beschrieben.
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vidhaya krtyam hradini-jalapluta
dattvodakam bhartur udara-karmanah

natva divi-sthams tridasams trih paritya
vivesa vahnim dhyadyati bhartr-padau

vidhaya—ausfiihrend; krtyam—die vorgeschriebene Zeremonie; hradini—im
Wasser des Flusses; jala-apluta—vollstandig badend; dattva udakam—Wassergaben
opfernd; bhartuh—ihres Ehemanns; udara-karmanah—der so freimiitig war;
natva—Ehrerbietungen erweisend; divisthin—am Himmel befindlich; tri-dasan
—den drei Millionen Halbgottern; trih—dreimal; paritya—umkreisend; vivesa—ging
hinein; vahnim—das Feuer; dhyayati— wahrend sie dachte an; bhartr—ihres Gemah-
les; padau—die beiden LotosfiiBe.

UBERSETZUNG

Danach fiihrte die Konigin die notwendigen Beerdigungszeremonien
durch und opferte Wassergaben. Nachdem sie im FluB gebadet hatte,
erwies sie den verschiedenen Halbgottern, die im Himmel auf den verschie-
denen Planetensystemen weilen, Ehrerbietungen. Dann umkreiste sie das
Feuer, und wihrend sie an die LotosfiiRe ihres Gemahls dachte, ging sie in
die Flammen.

ERLAUTERUNG

Wenn eine keusche Ehefrau in die Flammen des Scheiterhaufens ihres toten
Gemahls geht, nennt man dies saha-gamana oder ,mit dem Gemahl sterben“.
Dieser Brauch des saha-gamana wurde in der vedischen Zivilisation seit unvordenk-
lichen Zeiten gepflegt. Selbst nach der britischen Herrschaft in Indien wurde diese
Sitte noch streng befolgt, doch bald entartete sie soweit, daB eine Frau sogar dann,
wenn sie nicht stark genug war, in das Feuer ihres toten Ehemanns zu gehen, von
den Verwandten dazu gezwungen wurde. Folglich muBte dieser Brauch eingestellt
werden. Trotzdem kommt es noch heute in einigen seltenen Fillen vor, daB eine
Frau freiwillig ins Feuer geht und mit ihrem Gemahl stirbt. Noch nach 1940
kannten wir personlich eine keusche Frau, die auf diese Weise starb.

VERS 23
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vilokyanugatam sadhvim
prthum vira-varam patim

tustuvur varada devair
deva-patnyah sahasrasah

vilokya—nachdem sie beobachtet hatten; anugatam—nach dem Ehemann sterben;
sadhvim—die keusche Frau; prthum—Konig Prthus; vira-varam—der groBe
Kampfer; patim—Ehemann; rustuvuh—brachten Gebete dar; vara-dah—imstande
Segnungen zu gewahren; devaih—von den Halbgottern; deva-patnyah—die Frauen
der Halbgotter; sahasrasah— zu Tausenden.

UBERSETZUNG

Nachdem viele tausend Ehefrauen der Halbgotter zusammen mit ihren
Gatten diese tapfere Tat der keuschen Arci, der Gemahlin des grofRen

Konigs Prthu, beobachtet hatten, brachten sie der Konigin Gebete dar, denn
sie waren sehr zufrieden.

VERS 24
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kurvatyah kusumasaram
tasmin mandara-sanuni

nadatsv amara-tiryesu
grnanti sma parasparam

kurvatyah—einfach  schiittend; kusuma-asaram—Blumenregen; tasmin—in
diesem; mandara—des Mandara-Berges; sanuni—auf der Spitze; nadatsu—ertonen
lassend; amara-tiiryesu—die Trommeln der Halbgotter schlagend; grnanti sma—sie
sprachen; parasparam—unter sich wie folgt.
UBERSETZUNG

Zu dieser Zeit befanden sich die Halbgotter auf der Spitze des Mandara-
Berges, und alle ihre Frauen begannen, auf den Scheiterhaufen Blumen reg-
nen zu lassen und sich wie folgt zu unterhalten.

VERS 25
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devya ucuh
aho ivam vadhur dhanya
ya caivam bhi-bhujam patim
sarvatmana patim bheje
yajriesam srir vadhir iva

devyah ucuh—die Frauen der Halbgotter sagten; aho—ach; iyam—diese; vadhih
—die Gemahlin; dhanya—iiberaus glorreich; yd—wer; ca—auch; evam—wie;
bhi—der Welt; bhujam—aller Konige; patim—der Konig; sarva-atmanad—mit vollem
Verstandnis; patim—den Gemahl; bheje—verehrte; yajia-isam—Sri Vlsnu, srih—die
Glicksgottin; vadhiuh—Frau; iva—wie.

UBERSETZUNG

Die Frauen der Halbgotter sprachen: Alle Ehre sei Konigin Arci! Wir kon-
nen verstehen, daB diese Konigin des groBen Konigs Prthu, des Kaisers aller
Konige der Welt, ihrem Gemahl mit Geist, Sprache und Korper diente,
genau wie die Gliicksgottin der Hochsten Personlichkeit Gottes Yajie$a
oder Visnu dient.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers deuten die Worter yajriesam srir vadhir iva darauf hin, daB
Konigin Arci ihrem Gemahl ebenso diente, wie die Gliicksgottin der Hochsten
Personlichkeit Gottes Visnu dient. Wir konnen beobachten, daB sogar in der
Weltgeschichte, als Sri Krsna, der hochste Visnu, Dvaraka regierte, Konigin
Rukmini, die Hauptkonigin unter allen Koniginnen Krsnas, Krsna personlich
diente, obwohl sie viele hundert Dienerinnen hatte. In ahnlicher Weise dient auch
die Gliicksgottin auf den Vaikuntha-Planeten Narayana personlich, obwohl es dort
Tausende von Gottgeweihten gibt, die bereit sind, dem Herrn zu dienen. Dieser Sitte
folgten auch die Frauen der Halbgotter, und in vergangenen Zeiten folgten die
Frauen der Menschen ebenfalls dem gleichen Prinzip. In der vedischen Zivilisation
war es nicht iblich, daB Mann und Frau durch menschengemachte Gesetze wie
Scheidungsgesetze getrennt wurden. Wir sollten verstehen, wie notwendig es ist, das
Familienleben in der menschlichen Gesellschaft zu erhalten, und sollten daher dieses
kinstliche Scheidunsgesetz riickgangig machen. Ehemann und Ehefrau sollten im
Krsna-BewuBtsein leben und den FuBspuren Laksmi-Narayanas oder Krsna-
Rukminis folgen. Auf diese Weise ist es moglich, Frieden und Harmonie auf der
Welt zu verwirklichen.

VERS 26
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saisa nunam vrajaty urdhvam
anu vainyam patim sati

pasyatasman atityarcir
durvibhavyena karmana

sa—sie; esa—dieses; niunam—gewiB; vrajati—gehend; urdhvam—aufwarts; anu
—folgend; vainyam—dem Sohn Venas; patim—Ehemann; sati—keusch; pasyata
—seht nur: asman—uns; atitya—iibertreffend: arcih—mit Namen Arci: durvibha-
vvena—durch unbegreifliche; karmand—Taten.

UBERSETZUNG

Die Frauen der Halbgotter fuhren fort: Seht nur, wie diese keusche Frau
Arci kraft ihrer unbegreiflichen frommen Werke weiter ihrem Ehemann
aufwarts folgt — so weit, wie wir sehen konnen.

ERLAUTERUNG

Sowohl Maharaja Prthus Flugzeug als auch das Flugzeug, das Konigin Arci trug,
entschwanden der Sicht der Damen der hoheren Planetensysteme. Diese Damen
waren einfach erstaunt, als sie sahen, wie Prthu Maharaja und seine Frau eine solch
hochgestellte Position erlangten. Obwohl sie selbst die Frauen der Bewohner der
hoheren Planetensysteme waren und Prthu Maharaja ein untergeordnetes Planeten-
system, namlich die Erde, bewohnt hatte, lieBen der Konig und seine Frau die
Reiche der Halbgotter hinter sich und stiegen bis nach Vaikuntha-loka hinauf. Das
Wort ardhvam (,,aufwirts*) ist hier bedeutsam, denn die Frauen, die sprachen,
befanden sich auf den hoheren Planetensystemen, zu denen der Mond, die Sonne
und die Venus bis hin nach Brahma-loka oder dem hochsten Planeten gehoren.
Jenseits von Brahma-loka liegt der spirituelle Himmel, und in diesem spirituellen
Himmel gibt es unzahlige Vaikuntha-lokas. Somit deutet das Wort i#irdhvam darauf
hin, daB die Vaikuntha-Planeten jenseits oder iber diesen materiellen Planeten
liegen, und es waren diese Vaikuntha-Planeten, die Prthu Maharaja und seine Frau
erreichten. Dies deutet auch darauf hin, daB Prthu Maharaja und seine Frau Arci so-
gleich spirituelle Korper entwickelten und spirituelle Flugzeuge bestiegen, die die
materiellen Elemente durchdringen und den spirituellen Himmel erreichen konnten,
als sie ihre materiellen Korper im materiellen Feuer aufgaben. Da sie von zwei
getrennten Flugzeugen getragen wurden, kann man die SchluBfolgerung ziehen, da3
sie sogar, nachdem sie auf dem Scheiterhaufen verbrannt waren, gesonderte, indivi-
duelle Personen blieben. Mit anderen Worten, sie verloren niemals ihre Identitat
oder wurden leer, wie es sich die Unpersonlichkeitsphilosophen vorstellen.

Die Frauen auf den hoheren Planetensystemen waren imstande, sowohl nach
unten als auch nach oben zu sehen. Als sie hinabblickten, konnten sie sehen, daB3 der
Korper Prthu Maharajas verbrannt wurde, und daB seine Frau Arci ebenfalls in das
Feuer ging, und als sie nach oben blickten, konnten sie sehen, wie die beiden in zwei
Flugzeugen nach Vaikuntha-loka getragen wurden. All dies ist durch durvibhdvyena
karmana, unbegreifliche Taten, moglich. Prthu Maharaja war ein reiner Gottge-
weihter und seine Frau, Konigin Arci, folgte ihrem Ehemann einfach. Folglich kon-
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nen sie beide als reine Gottgeweihte angesehen werden, und so waren sie imstande,
unbegreifliche Taten zu vollbringen. Solche Taten sind gewohnlichen Menschen
nicht moglich. Ja, gewohnliche Menschen konnen nicht einmal den hingebungsvol-
len Dienst des Herrn aufnehmen; noch konnen gewohnliche Frauen solche Geliibde
der Keuschheit auf sich nehmen und ihren Gatten in jeder Hinsicht folgen. Eine
Frau braucht keine hohen Qualifikationen zu erwerben; wenn sie einfach den
FuBspuren ihres Gemahls folgt, der ein reiner Gottgeweihter sein muB, erreichen
sowohl der Ehemann als auch die Ehefrau Befreiung und werden nach Vaikuntha-
loka gebracht. Das wird durch die unbegreiflichen Taten Maharaja Prthus und sei-
ner Gemahlin bestatigt.

vl T 6 AT TR |
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tesam durdpam kim tv anyan
martyanam bhagavat-padam

bhuvi lokayuso ye vai
naiskarmyam sadhayanty uta

tesam—von ihnen; durdpam—schwer zu erreichen; kim—was; tu—aber; anyat—
irgend etwas anderes; martyanam— der Menschen; bhagavat-padam—das Konig-
reich Gottes; bhuvi—in der Welt; loka—flackernd; dyusah—Lebensspanne; ye—die-
jenigen; vai—gewiB; naiskarmyam—den Pfad der Befreiung; sadhayanti—fiihren aus;
uta—genau.

UBERSETZUNG

In der materiellen Welt hat jeder Mensch eine kurze Lebensspanne, doch
diejenigen, die im hingebungsvollen Dienst titig sind, gehen nach Hause,
zu Gott, zuriick, denn sie befinden sich tatsichlich auf dem Pfad der Befrei-
ung. Fiir solche Menschen gibt es nichts, was nicht erhiltlich wire.

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita (9.33) sagt Sri Krsna: anityam asukham lokam imam
prapya bhajasva mam. Der Herr erklart hier, daB die materielle Welt voller Leiden
(asukham) und zur gleichen Zeit sehr flackernd (anityam) ist. Deshalb hat man nur
die Pflicht, sich im hingebungsvollen Dienst zu betatigen. Das ist das Beste, was
man im menschlichen Leben tun kann. Gottgeweihte, die stindig im Dienste der
LotosfiiBe des Herrn titig sind, bekommen nicht nur alle materiellen Vorteile,
sondern auch alle spirituellen Vorteile, denn am Ende des Lebens kehren sie nach
Hause, zu Gott, zuriick. Ihr Bestimmungsort wird in diesem Vers als bhagavat-
padam beschrieben. Das Wort padam bedeutet ,,Reich*, und bhagavat bedeutet , die
Hochste Personlichkeit Gottes*. Somit ist der Bestimmungsort der Gottgeweihten
das Reich der Hochsten Personlichkeit Gottes.
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In diesem Vers ist das Wort naiskarmyam, was ,transzendentales Wissen*
bedeutet, ebenfalls wichtig. Solange man nicht auf die Ebene transzendentalen
Wissens gelangt und dem Herrn hingebungsvollen Dienst darbringt, ist man nicht
vollkommen. Im allgemeinen werden die Vorgiange des jiana, yoga und karma
Leben fiir Leben ausgefiihrt, bevor man die Moglichkeit bekommt, dem Herrn rei-
nen hingebungvollen Dienst darzubringen. Diese Moglichkeit wird durch die Gnade
eines reinen Gottgeweihten gegeben, und nur auf diese Weise kann man tatsiachlich
Befreiung erlangen. Im Zusammenhang mit dieser Erzahlung bedauern die Frauen
der Halbgotter, daB sie nicht so vom Gliick begiinstigt waren wie Prthu Maharaja
und seine Gemabhlin, die sie im Grunde ibertrafen, obwohl sie die Gelegenheit
hatten, auf einem hoheren Planetensystem geboren zu sein und eine Lebensspanne
zu haben, die Millionen von Jahren betrug, und obwohl sie alle materiellen
Annehmlichkeiten besaBen. Mit anderen Worten, Prthu Maharaja und seine
Gemahlin spotteten der Erhebung zu hoheren Planetensystemen, sogar nach
Brahma-loka, da die Stellung, die sie erreichten, nicht damit zu vergleichen war. In
der Bhagavad-gita (8.16) bestitigt der Herr: dbrahma-bhuvandl lokdh punar dvartino
‘rjuna: ,,Vom hochsten Planeten in der materiellen Welt bis hinab zum niedrigsten
sind alle Planeten Orte des Leids, wo sich Geburt und Tod wiederholen.* Mit ande-
ren Worten, selbst wenn man den hochsten Planeten, Brahma-loka, erreicht, muf3
man zu den Leiden von Geburt und Tod zuriickkehren. Im Neunten Kapitel der
Bhagavad-gita (9.21) versichert Sri Krsna ebenfalls:

te tam bhuktva svarga-lokam visalam
ksine punye martya-lokam visanti

,,Nachdem sie so himmlische Sinnenfreuden genossen haben, kehren sie wieder
auf diesen sterblichen Planeten zuriick.* Nachdem man also die Ergebnisse frommer
Werke aufgebraucht hat, muB man wieder auf die unteren Planetensysteme zuriick-
kehren und ein neues Kapitel frommer Tétigkeiten beginnen. Im Srimad-
Bhagavatam (1.5.12) heiBt es daher: naiskarmyam apy acyuta-bhava-varjitam. ,Der
Pfad der Befreiung ist keineswegs sicher, solange man nicht hingebungsvollen
Dienst fiir den Herrn erreicht.” Sogar wenn man zum unpersonlichen brahmajyoti
erhoben wird, lauft man man Gefahr, wieder in die materielle Welt zu fallen. Wenn
es moglich ist, vom brahmajyoti herabzufallen, was jenseits der hoheren Planeten-
systeme der materiellen Welt liegt, dann ganz zu schweigen von gewohnlichen yogis
und karmis, die nur auf hohere materielle Planeten erhoben werden konnen. Folg-
lich schitzten die Frauen der Bewohner der hoheren Planetensysteme die Ergebnisse
von karma, jidna und yoga nicht sehr.

VERS 28
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sa vancito batatma-dhruk
krcchrena mahata bhuvi

labdhvapavargyam manusyam
visayesu visajjate

sah—er; vanicitah—betrogen; bata—gewiB; arma-dhruk—neidisch auf sich selbst;
krcchrena—mit groBer Schwierigkeit; mahata—durch groBartige Taten; bhuvi—in
dieser Welt; labdhvai—durch Erlangen; dpavargyam—den Pfad der Befreiung;
manusyam—in der menschlichen Lebensform; visayesu—in der Angelegenheit der
Sinnenbefriedigung; visajjate—wird beschaftigt.

UBERSETZUNG

Jemand, der in der materiellen Welt Titigkeiten nachgeht, die schweren
Kampf erfordern, und der, nachdem er eine menschliche Lebensform
erlangt hat — die eine Moglichkeit ist, Befreiung von Leiden zu erreichen —
die schwierigen Aufgaben fruchtbringender Werke auf sich nimmt, muB als
jemand angesehen werden, der betrogen ist und sein eigenes Selbst mif-
achtet.

ERLAUTERUNG

In der materiellen Welt gehen Menschen verschiedenen Tatigkeiten nach, nur um
ein wenig Erfolg in Sinnenbefriedigung zu erlangen. Die karmis verrichten sehr
schwierige Tatigkeiten, und so eroffnen sie riesige Fabriken, bauen gewaltige Stadte,
machen groBe wissenschaftliche Entdeckungen und so fort. Mit anderen Worten,
sie sind damit beschaftigt, sehr groBe Opfer zu bringen, um auf die héheren Plane-
tensysteme erhoben zu werden. In dhnlicher Weise sind yogis damit beschiftigt, ein
ahnliches Ziel zu erreichen, indem sie die ermiidenden Ubungen des mystischen
yoga aufnehmen. JAanis hiangen philosophischer Spekulation nach, um aus der
Gewalt der materiellen Natur frei zu werden. Auf diese Weise hat sich jeder sehr
schwierige Aufgaben gestellt, nur um seine Sinne zu befriedigen. Sie alle gehen
sinnenbefriedigenden Titigkeiten (visaya) nach, weil sie alle Wiinsche haben, die das
materielle Dasein angenehmer machen sollen. Im Grunde sind die Ergebnisse sol-
cher Titigkeiten zeitweilig. Krsna Selbst sagt in der Bhagavad-gitd (7.23): antavat tu
phalam tesam. ,Die Friichte (jener, die die Halbgotter verehren) sind begrenzt und
zeitweilig. Somit sind die Friichte der Tatigkeiten von yogis, karmis und jridnis
verganglich. Dariiber hinaus sagt Krsna: tad bhavaty alpa-medhasam. ,Sie sind fir
Menschen von geringer Intelligenz bestimmt.” Das Wort visaya bezeichnet Sinnen-
befriedigung. Die karmis sagen offen, daB sie Sinnenbefriedigung wollen. Die yogis
wollen ebenfalls Sinnenbefriedigung, doch wollen sie diese in einem hoheren Grad.
Ihr Wunsch ist es, durch die Ausiibung von yoga Wunderkrafte zu erlangen. Sie
bemiihen sich daher sehr schwer, darin erfolgreich zu werden, kleiner als das Klein-
ste oder groBer als das GroBte zu werden, einen Planeten wie die Erde zu erschaffen
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oder als Wissenschaftler viele wunderbare Maschinen zu erfinden. In dhnlicher
Weise sind die jrianis fir Sinnenbefriedigung tatig, da sie nur daran interessiert sind,
mit dem Hochsten eins zu werden. Somit ist Sinnenbefriedigung in groBerem oder
geringerem MaBe das Ziel all dieser Tatigkeiten. Die bhaktas jedoch sind nicht an
sinnenbefriedigenden Methoden interessiert; sie sind damit zufrieden, die Gelegen-
heit zu bekommen, dem Herrn zu dienen. Obwohl sie unter allen Umstanden zufrie-
den sind, gibt es nichts, was sie nicht erreichen konnen, da sie rein im Dienste des
Herrn tatig sind.

Die Frauen der Halbgotter verurteilen diejenigen, die sinnenbefriedigenden Tatig-
keiten nachgehen, als varicita oder betrogen. Diejenigen, die so handeln, téten im
Grunde sich selbst (@tma-ha). Im Srimad-Bhdgavatam (11.20.17) heiBt es:

nr-deham adyam sulabham sudurlabham
plavam sukalpam guru-karnadharam
mayanukulena nabhasvateritam
puman bhavabdhim na taret sa atma-ha

Wenn jemand ein weites Meer liberqueren mochte, braucht er ein starkes Boot.
Es heiBt, daB3 die menschliche Form des Lebens ein gutes Boot ist, mit dem man den
Ozean der Unwissenheit iiberqueren kann. In der menschlichen Form des Lebens
kann man sich von einem guten Navigator, dem spirituellen Meister, fiihren lassen.
Man bekommt auch durch die Barmherzigkeit Krsnas giinstige Winde; diese Winde
sind die Unterweisungen Krsnas. Der menschliche Korper ist das Boot; die Unter-
weisungen Sri Krsnas sind die giinstigen Winde, und der spirituelle Meister ist der
Navigator. Der spirituelle Meister weill genau, wie man die Segel setzt, um die
ginstigen Winde einzufangen, und er kann das Boot zu seinem Bestimmungsort
steuern. Wenn man jedoch diese Gelegenheit nicht wahrnimmt, verschwendet man
die menschliche Form des Lebens. Wenn man auf diese Weise seine Zeit und sein
Leben verschwendet, ist es das gleiche, als begehe man Selbstmord.

Das Wort labdhvdapavargyam ist in diesem Vers bedeutsam, weil sich laut Jiva
Gosvami dpavargyam oder der Pfad der Befreiung nicht auf das Eingehen in das
unpersonliche Brahman bezieht, sondern auf sdlokyadi-siddhi, was bedeutet, daB3
man den gleichen Planeten erreicht, auf dem die Hochste Personlichkeit Gottes
residiert. Es gibt fiinf Arten von Befreiung, und eine nennt man sdyujyva-mukti oder
das Verschmelzen mit dem Dasein des Hochsten oder der unpersonlichen Brahman-
Ausstrahlung. Da jedoch die Moglichkeit besteht, dal man aus der Brahman-
Ausstrahlung wieder in die materielle Welt hinabfallt, rat uns Srila Jiva Gosvamli, in
der menschlichen Form des Lebens nur das Ziel zu haben, nach Hause zu Gott
zuriickzukehren. Die Worter sa varicitah deuten an, daB jemand, der einmal die
menschliche Form des Lebens erlangt hat, im Grunde betrogen wird, wenn er keine
Vorbereitungen trifft, nach Hause zu Gott zuriickzukehren. Die Stellung aller Nicht-
gottgeweihten, die nicht daran interessiert sind, zu Gott zuriickzukehren, ist sehr
bedauernswert, denn die menschliche Lebensform ist dafiir bestimmt, hingebungs-
vollen Dienst auszufiihren und fiir nichts anderes.
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VERS 29
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maitreya uvaca
stuvatisy amara-strisu
pati-lokam gata vadhiuh
yam va atma-vidam dhuryo
vainyah prapdcyutasrayah

maitreyah uvdca—der groBe Weise Maitreya fuhr fort zu sprechen:
stuvatisu—wahrend sie priesen; amara-strisu—von den Frauen der Himmelsbewoh-
ner; pati-lokam—den Planeten, wo der Ehemann hingegangen war; gata—er-
reichend; vadhiuh—die Ehefrau; yam—wo; va—oder; dtma-vidam—von selbstver-
wirklichten Seelen; dhuryah—die Hochste; vainyah—der Sohn Koénig Venas (Prthu
Maharaja); prdpa—erreichte; acyuta-dsrayah—unter dem Schutz der Hochsten
Personlichkeit Gottes.

UBERSETZUNG

Der groBe Weise Maitreya fuhr fort zu sprechen: Mein lieber Vidura,
wihrend sich die Frauen der Himmelsbewohner so unterhielten, erreichte
Konigin Arci den Planeten, den ihr Gemahl Maharaja Prthu, die hochste un-
ter den selbstverwirklichten Seelen, erreicht hatte.

ERLAUTERUNG

Den vedischen Schriften gemaf3 geht eine Frau, die mit ihrem Ehemann stirbt
oder in das Feuer geht, in welchem ihr Ehemann verbrennt, ebenfalls zum gleichen
Planeten, den ihr Ehemann erreicht. In der materiellen Welt gibt es einen als Pati-
loka bekannten Planeten, ebenso wie es einen Planeten gibt, der als Pitr-loka
bekannt ist. Aber in diesem Vers bezieht sich das Wort pati-loka auf keinen Plane-
ten in der materiellen Welt, denn Prthu Maharaja, die hochste unter den selbstver-
wirklichten Seelen, kehrte zweifellos nach Hause, zu Gott, zuriick und gelangte auf
einen der Vaikuntha-Planeten. Konigin Arci erreichte ebenfalls Pati-loka, doch
dieser Planet befindet sich nicht im materiellen Universum, denn sie erreichte
tatsachlich den Planeten, den auch ihr Gemahl erreichte. Auch in der materiellen
Welt verbindet sich eine Frau, die mit ihrem Ehemann zusammen stirbt, mit ihm
wieder im nichsten Leben. In ahnlicher Weise vereinigten sich Maharaja Prthu und
Konigin Arci wieder auf den Vaikuntha-Planeten. Auf den Vaikuntha-Planeten gibt
es auch Eheleute, doch ist dort keine Rede davon, daB sie Kinder oder Geschlechts-
verkehr haben. Auf den Vaikuntha-Planeten sind sowohl die Gatten als auch die
Gattinnen auBergewohnlich schon und sie fithlen sich zueinander hingezogen, doch
genieBen sie nicht Geschlechtsverkehr. In der Tat, sie betrachten Sexualitit als nicht
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sehr genuBreich, da sowohl der Ehemann als auch die Ehefrau immer im Krsna-
BewuBtsein vertieft sind und die Herrlichkeit des Herrn lobpreisen und chanten.

Wie auch Bhaktivinoda Thakura sagt, konnen ein Ehemann und seine Frau,
noch wahrend sie sich in der materiellen Welt aufhalten, ihr Heim in einen Ort
verwandeln, der so gut wie Vaikuntha ist. Im Krsna-BewuBtsein vertieft, konnen
Mann und Frau sogar in dieser Welt in Vaikuntha leben, wenn sie einfach die
Bildgestalt des Herrn zu Hause aufstellen und der Bildgestalt nach den Unterweisun-
gen der sastras dienen. Auf diese Weise werden sie niemals den Geschlechtstrieb
verspuren. Das ist die Prifung des Fortschritts im hingebungsvollen Dienst.
Jemand, der im hingebungsvollen Dienst fortgeschritten ist, fiihlt sich niemals zu
Sexualitat hingezogen, und sobald man sich von der Sexualitat 16st und im gleichen
Verhiltnis Anhaftung an den Dienst des Herrn entwickelt, erfahrt man tatsachlich
das Leben auf den Vaikuntha-Planeten. Eigentlich gibt es gar keine materielle Welt,
doch wenn man den Dienst des Herrn vergiBt und sich im Dienst seiner Sinne
betitigt, heilt es, daB man in der materiellen Welt lebt.

VERS 30
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ittham-bhutanubhavo 'sau
prthuh sa bhagavattamah

kirtitam tasya caritam
uddama-caritasya te

ittham-bhita—so; anubhavah—sehr groB und machtig; asau—diesen; prthuh—
Konig Prthu; sah—er; bhagavat-tamah—der Beste unter den Herren;
kirtitam—beschrieben; tasya—seinen; caritam—Charakter; uddama—sehr groB;
caritasya—jemand, der solche Eigenschaften besitzt; re—dir.

UBERSETZUNG

Maitreya fuhr fort: Der grofte aller Gottgeweihten, Maharaja Prthu, war
sehr michtig, und sein Charakter war groRziigig, groBmiitig und freimiitig.
So habe ich ihn dir soweit wie moglich beschrieben.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers ist das Wort bhagavattamah sehr bedeutsam, denn das Wort
bhagavar wird besonders benutzt, um die Hochste Personlichkeit Gottes zu bezeich-
nen, ebenso wie das Wort bhagavan (,,die Hochste Personlichkeit Gottes*), das sich
von dem Wort bhagavat ableitet. Manchmal sehen wir jedoch, dal das Wort bhaga-
van fir groBe Personlichkeiten wie Brahma, Siva und Narada Muni verwendet
wird. Dies war auch bei Prthu Maharaja der Fall, der hier als der beste der bhaga-
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vans oder der beste der Herren beschrieben wird. Jemand kann nur so angesprochen
werden, wenn er eine groBe PersOnlichkeit ist, die auBergewohnliche und
ungewoOhnliche Merkmale aufweist, die nach dem Verscheiden das hochste Ziel
erreicht hat oder die den Unterschied zwischen Wissen und Unwissenheit kennt.
Mit anderen Worten, das Wort bhagavan sollte nicht fiir gewohnliche Menschen
benutzt werden.

VERS 31
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ya idam sumahat punyam
sraddhayavahitah pathet
sravayec chrnuyad vapi
sa prthoh padavim iyat

yah—jemand; idam—dieses; su-mahat—sehr groB; punyam—fromm; sraddhaya
—mit starkem Glauben; avahitah—mit groBer Aufmerksamkeit; pathet—liest;
sravayet—erklart; srnuyat—hort; va—oder; api—gewiB; sah—diese Person; prthoh
—Konig Prthus; padavim—Situation; iyat—erreicht.

UBERSETZUNG

Jemand, der die groBartigen Charaktereigenschaften Konig Prthus mit
Glauben und Entschlossenheit beschreibt — ganz gleich ob er sie selbst liest
oder hort oder anderen hilft, von ihnen zu héren — erreicht gewif densel-
ben Planeten, den Maharaja Prthu erreichte. Mit anderen Worten, solch ein
Mensch kehrt ebenfalls zu den Vaikuntha-Planeten, zu Gott, zuriick.

ERLAUTERUNG

In der Ausiibung hingebungsvollen Dienstes wird sravanam kirtanam visnoh
besonders betont. Dies bedeutet, daB bhakti oder hingebungsvoller Dienst mit Horen
und Chanten iiber Visnu beginnt. Wenn wir von Visnu sprechen, beziehen wir uns
auch auf das, was mit Visnu verbunden ist. Im Siva Purdna empfiehlt Siva die
Verehrung Visnus als die hochste Art der Verehrung, und besser als die Verehrung
Visnus ist die Verehrung des Vaisnava, oder aller Dinge, die mit Visnu verbunden
sind. In diesem Vers nun wird erklart, daB Horen und Chanten iiber einen Vaisnava
ebenso gut ist wie Horen und Chanten iiber Visnu, denn Maitreya hat erklart, daB
jeder, der aufmerksam tiber Prthu Maharaja hort, ebenfalls den Planeten erreicht,
den Maharaja Prthu erreichte. Zwischen Visnu und dem Vaisnava besteht keine
Dualitdat, und das nennt man advayajiidna. Ein Vaisnava ist ebenso wichtig wie
Visnu, und daher schrieb Srila Visvanatha Cakravarti Thakura in seinem Gurv-
astaka:
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saksad-dharitvena samasta-sastrair
uktas tatha bhavyate eva sadbhih

kintu prabhor yah priya eva tasya
vande guroh sri-carandravindam

.»Der spirituelle Meister wird ebenso geehrt wie der Hochste Herr, weil er der
vertrauteste Diener des Herrn ist. Dies wird in allen offenbarten Schriften anerkannt
und von allen Autorititen befolgt. Deshalb erweise ich den LotosfiiBen meines spiri-
tuellen Meisters, der ein echter Stellvertreter Sri Haris ist, meine achtungsvollen
Ehrerbietungen.*

Der hochste Vaisnava ist der spirituelle Meister, und er ist von der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes nicht verschieden. Es heiBt, daB Sri Caitanya Mahaprabhu
manchmal die Namen der gopis chantete. Einige der Schiiler des Herrn versuchten
Ihm vorzuschreiben, Er solle statt dessen den Namen Krsnas chanten, doch als Sri
Caitanya Mahaprabhu dies horte, wurde Er auf Seine Schiiler sehr zornig. Der Streit
liber dieses Thema reichte so weit, daB Sri Caitanya Mahaprabhu nach diesem Vor-
fall beschloB, sannydsa anzunehmen, weil Er in Seinem grhastha-asrama nicht sehr
ernst genommen wurde. Der Punkt ist, daB die Verehrung der gopis oder der
Geweihten des Herrn ebenso gut ist wie hingebungsvoller Dienst unmittelbar fiir
den Herrn, da Sri Caitanya Mahaprabhu die Namen der gopis chantete. Es wird
auch vom Herrn Selbst gesagt, daB hingebungsvoller Dienst fiir Seine Geweihten
besser ist als Dienst unmittelbar fir Ihn Selbst. Manchmal interessieren sich die
sahajiyas nur fiir Krsnas personliche Spiele und schlieBen die Tatigkeiten der
Gottgeweihten aus. Diese Art von Gottgeweihter befindet sich auf keiner sehr hohen
Stufe; jemand, der den Gottgeweihten und den Herrn auf der gleichen Stufe sieht, ist
weiter fortgeschritten.

VERS 32
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brahmano brahma-varcasvi
rajanyo jagati-patih

vaisyah pathan vit-patih sydc
chidrah sattamatam iyat

brahmanah—die brahmanas; brahma-varcasvi— jemand, der die Kraft spirituel-
len Erfolges erreicht hat; rajanyah—der konigliche Stand; jagati-patih—der Konig
der Welt; vaisyah—die kaufmannische Klasse; pathan—durch Lesen; vit-patih—wird
der Herr von Tieren; syar—wird; sudrah—die Arbeiterklasse; sattama-tam—die
Stellung eines groBen Gottgeweihten; iyar—erreicht.
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UBERSETZUNG

Wenn jemand von den Charaktereigenschaften Prthu Maharajas hort und
ein brahmana ist, wird er in vollkommener Weise mir brahmanischen
Kriften qualifiziert; wenn er ein ksatriya ist, wird er ein Konig der Welt;
wenn er ein vaiSya ist, wird er der Herr anderer vaifyas und vieler Tiere, und
wenn er ein §adra ist, wird er der groBte Gottgeweihte.

ERLAUTERUNG

Im Srimad-Bhagavatam ist es empfohlen, unter allen Umstinden ein Gottge-
weihter zu werden. Ob man keinen Wunsch hat (akama), ob man Wiinsche hat
(sakama) oder ob man sich Befreiung wiinscht (moksa-kdma) — es wird einem
geraten, den Hochsten Herrn zu verehren und Ihm hingebungsvollen Dienst darzu-
bringen. Wenn man dies tut, erlangt man in jedem Lebensbereich alle Vollkommen-
heit. Der Vorgang des hingebungsvollen Dienstes, besonders Horen und Chanten,
ist so machtig, daB er einen Menschen auf die Stufe der Vollkommenheit bringen
kann. In diesem Vers sind brahmanas, ksatriyas, vaisyas und siudras erwahnt, doch
sollte man hier verstehen, daB sich dies auf einen brahmana bezieht, der in einer
brahmana-Familie geboren wurde; einen ksatriya, der in einer ksatriya-Familie
geboren wurde; einen vaisya, der in einer vaisya-Familie geboren wurde, und einen
sudra, der in einer sudra-Familie geboren wurde. Ob man aber brahmana, ksatriya,
vaisya oder sudra ist, man kann einfach durch Horen und Chanten die Vollkom-
menbheit erreichen. '

In einer Familie von brahmanas geboren zu werden, ist noch nicht das endgiiltige
Ziel; man muB auch noch die Kraft eines brdhmana erlangen, die brahma-tejas
genannt wird. In dhnlicher Weise reicht es noch nicht, in einer Konigsfamilie
geboren zu sein; man muB auch die Macht besitzen, die Welt zu regieren. Ebenso ist
die Geburt als vaisya noch nicht alles; man muB auch Hunderttausende von Tieren
(besonders Kiihe) besitzen und iiber andere vaisyas herrschen, wie Nanda Maharaja
es in Vrndavana tat. Nanda Maharaja war ein vaisya, der neunhunderttausend Kiihe
besal und tber viele Kuhhirten und Hirtenjungen herrschte. Jemand, der in einer
sudra-Familie geboren ist, kann groBer als ein bradhmana werden, wenn er einfach
nur hingebungsvollen Dienst ausfiihrt und den Spielen des Herrn und Seiner
Geweihten Gehor schenkt.

VERS 33
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trih krtva idam akarnya
naro ndry athavadrta

aprajah suprajatamo
nirdhano dhanavattamah
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trih—dreimal; krtvah—wiederholend; idam—dieses; dkarnya—horend; narah
—Mann; nari—Frau; athava—oder; adrta—mit groBer Achtung; aprajah—jemand,
der keine Kinder hat; su-praja-tamah—von vielen Kindern umgeben; nird-
hanah—ohne jedes Geld; dhana-vat—reich; tamah—der groBte.

UBERSETZUNG

Es ist unerheblich, ob man ein Mann oder eine Frau ist. Jeder, der mit
groer Achtung diese Erzihlung von Prthu Maharaja hort, wird der Vater
vieler Kinder werden, wenn er keine Kinder hat, und er wird der reichste
Mann werden, wenn er kein Geld besitzt.

ERLAUTERUNG

Materialistische Menschen, denen sehr viel an Geld und groBen Familien liegt,
verehren verschiedene Halbgotter, um ihre Wiinsche zu erfiillen, besonders die
Gottin Durga oder Siva und Brahma. Solche materialistischen Menschen werden
sriyaisvarya-prajepsavah genannt. Sri bedeutet ,Schonheit”, aisvarya bedeutet
,,Reichtiimer*, praja bedeutet ,,'Kinder“ und ipsavah bedeutet ,,sich wiinschend".
Wie im Zweiten Canto des Srimad-Bhdagavatam beschrieben wird, mu3 man
verschiedene Halbgotter verehren, um verschiedene Arten von Segnungen zu
bekommen. Hier wird jedoch angedeutet, da man einfach dadurch, da man vom
Leben und von dem Charakter Maharaja Prthus hort, sowohl Reichtiimer als auch
Kinder in groBer Menge bekommen kann. Man braucht nur die Geschichte, das
Leben und die Taten Maharaja Prthus zu lesen und zu verstehen. Es wird geraten,
daB man sie mindestens dreimal liest. Diejenigen, die von materiellen Wiinschen
beeinfluBt sind, werden in solcher Weise gesegnet sein, wenn sie vom Hochsten
Herrn und Seinen Geweihten horen, daB sie zu keinem Halbgott zu gehen brauchen.
Das Wort suprajatamah (,,von vielen Kindern umringt") ist in diesem Vers sehr
bedeutsam, denn man mag viele Kinder haben, doch mdgen diese Kinder nicht quali-
fiziert sein. Hier heiBt es aber (su-prajatamah), daB alle Kinder, die man auf diese
Weise bekommt, fir Bildung, Reichtum, Schonheit und Stirke, das heiBt in jeder
Hinsicht, qualifiziert sein werden.

VERS 34
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aspasta-kirtih suyasa
miurkho bhavati panditah

idam svasty-ayanam pumsam
amangalya-nivaranam

aspasta-kirtih—unmanifestierter Ruhm; su-yasah—sehr berihmt; miirkhah—
Analphabet; bhavati—wird; panditah—gelehrt, idam—dieses; svasti-ayanam—
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gliickbringender Umstand; pumsam—der Menschen; amargalya—unheilvoller
Umstand; nivaranam—verbietend.

UBERSETZUNG

Auch wird jemand, der diese Erzihlung dreimal hort, sehr angesehen
werden, wenn er in der Gesellschaft nicht angesehen ist, und er wird ein
grofer Gelehrter werden, wenn er ein Analphabet ist. Mit anderen Worten,
wenn man die Erzihlung von Prthu Maharaja hort, ist dies so gliickbringend,
daB alles Unheil vertrieben wird.

ERLAUTERUNG

In der materiellen Welt wiinscht sich jeder Gewinn, Ansehen und Ruhm. Indem
man mit der Hochsten Personlichkeit Gottes oder Seinem Geweihten auf verschie-
dene Weise zusammenkommt, kann man in jeder Hinsicht sehr leicht reich werden.
Selbst wenn man in der Gesellschaft nicht sehr bekannt oder angesehen ist, wird
man sehr beriihmt und bedeutend, wenn man sich dem hingebungsvollen Dienst
und Predigen zuwendet. Was Bildung betrifft, so kann man in der Gesellschaft als
ein sehr groBer Gelehrter anerkannt werden, wenn man einfach aus dem Srimad-
Bhagavatam und der Bhagavad-gita hort, wo die Spiele des Herrn und Seiner
Geweihten beschrieben sind. In der materiellen Welt lauert bei jedem Schritt
Gefahr, doch ein Gottgeweihter hat keine Angst, weil hingebungsvoller Dienst so
gliickbringend ist, daB alle Arten von Unheil sogleich aufgehoben werden. Da
Horen tber Prthu Maharaja einer der Punkte im hingebungsvollen Dienst ist
(sravanam), beschert Horen tiber ihn natiirlicherweise alles Gute.
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dhanyam yasasyam ayusyam
svargyam kali-malapaham

dharmartha-kama-moksanam
samyak siddhim abhipsubhih

sraddhayaitad anusravyam
caturndm kdranam param

dhanyam—die Quelle von Reichtiimern; yasasyam—die Quelle von Ansehen;
ayusyam—die Quelle einer verliangerten Lebenszeit; svargyam—die Quelle von
Erhebung zu den himmlischen Planeten; kali—des Zeitalters des Kali; mala-
apaham—die Verunreinigung verringernd;, dharma—Religion; artha—wirtschaft-
liche Entwicklung; kadma—Sinnenbefriedigung; moksanam—von Befreiung; samyak



Vers 36] Prthu Maharajas Riickkehr 239

—vollstandig; siddhim—Vollkommenheit; abhipsubhih—von denen, die sich wiin-
schen; sraddhaya—mit groBer Achtung; etatr—diese Erzahlung; anusravyam—muB
man horen; caturndm—von den vier; karanam—Ursache; param—letztliche.

UBERSETZUNG

Wenn man die Erzihlung Prthu Maharajas hort, kann man bedeutend
werden, sein Leben verlingern, zu den himmlischen Planeten erhoben
werden und den Verunreinigungen dieses Zeitalters des Kali entgegenwir-
ken. AuBerdem kann man Religion, wirtschaftliche Entwicklung, Sinnenbe-
friedigung und Befreiung fordern. Es ist daher in jeder Hinsicht ratsam, daB
ein materialistischer Mensch, der sich diese Dinge wiinscht, die Erzihlun-
gen des Lebens und des Charakters Prthu Maharajas liest und hort.

ERLAUTERUNG

Wenn man die Erzahlungen des Lebens und des Charakters Prthu Maharajas
liest und hort, wird man natiirlicherweise ein Gottgeweihter, und sobald man ein
Gottgeweihter wird, gehen alle materiellen Wiinsche von selbst in Erfiillung.
Deshalb wird im Srimad-Bhdgavatam (2.3.10) empfohlen:

akamah sarva-kamo va
moksa-kama udara-dhih

tivrena bhakti-yogena
yajeta purusam param

Wenn jemand den Wunsch hat, nach Hause, zu Gott, zuriickzukehren, oder ein
reiner Gottgeweihter werden méchte (akdma), oder wenn er sich materiellen Wohl-
stand wiinscht (sakdma oder sarva-kdma), oder wenn er in das Dasein der héchsten
Brahman-Ausstrahlung eingehen will (moksa-kama), ist es empfohlen, sich dem
Pfad des hingebungsvollen Dienstes zuzuwenden und von Sri Visnu oder Seinem
Geweihten zu horen und zu chanten. Das ist die Summe und Substanz aller vedi-
schen Schriften. Vedais ca sarvair aham eva vedyah (Bg. 15.15). Der Zweck des
vedischen Wissens ist es, Krsna und Seine Geweihten zu verstehen. Immer wenn
wir von Krsna sprechen, beziehen wir uns auch auf Seine Geweihten, denn Er ist
nicht allein. Er ist niemals nirvisesa oder sunya, das hei3t ohne Vielfalt oder Null.
Krsna ist voller Mannigfaltigkeit, und sobald Krsna da ist, kann von Leere keine
Rede sein.

VERS 36
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vijayabhimukho raja
Srutvaitad abhiyati yan

balim tasmai haranty agre
rajanah prthave yatha

vijaya-abhimukhah—jemand, der einen Sieg erringen will; rdja—Konig; srutva
—horend; erat—dieses; abhiyati—beginnt; yan—auf dem Wagen; balim—Steuern;
tasmai—ihm; haranti—ibergeben; agre—vorher; rdjanah—andere Konige; prthave
—Konig Prthu; yarhd—wie es getan wurde.

UBERSETZUNG

Wenn ein Konig, der Sieg und Herrschaftsgewalt erringen will, die Erzih-
lung Prthu Maharajas dreimal chantet, bevor er mit seinem Streitwagen
losfdhrt, werden sich ihm alle anderen Konige von selbst unterwerfen und
ihm auf Befehl von selbst alle Arten von Abgaben zahlen, wie sie es bei
Mabharaja Prthu taten.

ERLAUTERUNG

Da ein ksatriya-Konig natiirlicherweise den Wunsch hat, die Welt zu regieren,
mochte er alle anderen Konige unterwerfen. Das war auch vor vielen Jahren so, als
Prthu Maharaja die Erde regierte. Damals war er der einzige Kaiser auf diesem
Planeten. Noch vor fiinftausend Jahren waren Maharaja Yudhisthira und Maharaja
Pariksit die einzigen Kaiser dieses Planeten. Manchmal lehnten sich die untergeord-
neten Konige auf, und es war notwendig, daB der Kaiser hinging und sie in ihre
Schranken wies. Der Vorgang des Chantens der Erziahlung tiber das Leben und den
Charakter Prthu Maharajas wird erobernden Konigen empfohlen, wenn sie ihren
Wunsch, die Welt zu regieren, erfiillen wollen.
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muktdnya-sango bhagavaty
amalam bhaktim udvahan

vainyasya caritam punyam
Srnuydc chravayet pathet

mukta-anya-sangah—von allen materiellen Verunreinigungen befreit; bhagavati
—der Hochsten Personlichkeit Gottes; amaldm—unverfalscht; bhaktim—hin-
gebungsvollen Dienst; udvahan—ausfiihrend; vainyasya—des Sohnes Maharaja
Venas; caritam—Charakter; punyam—fromm; srnuydt—muB horen; srdvayet—mul
andere veranlassen zu horen; pathet—und weiter lesen.
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UBERSETZUNG

Ein reiner Gottgeweihter, der die verschiedenen Methoden des hinge-
bungvollen Dienstes ausfiihrt, mag in der transzendentalen Stellung veran-
kert sein, da er véllig im Krsna-BewuBtsein vertieft ist, doch selbst er muB,
wihrend er hingebungsvollen Dienst verrichtet, iiber den Charakter und
das Leben Prthu Maharajas horen und lesen und andere veranlassen, eben-
falls davon zu horen.

ERLAUTERUNG

Es gibt eine Art von neuem Gottgeweihten, der sehr begierig ist, von den Spielen
des Herrn, vor allem aus dem rdsa-lila-Kapitel des Srimad-Bhdgavatam, zu horen.
Solch ein Gottgeweihter sollte anhand dieser Unterweisungen verstehen, daB3 die
Spiele Prthu Maharajas von den Spielen der Hochsten Personlichkeit Gottes nicht
verschieden sind. Als vorbildlicher Konig entfaltete Prthu Maharaja alle Begabun-
gen, als er zeigte, wie man die Biirger regiert, wie man sie erzieht, wie man den Staat
wirtschaftlich entwickelt, wie man Feinde bekampft, wie man groBe Opfer (yajrias)
durchfiihrt und so fort. Es ist daher empfohlen, daB der sahajiya oder der neue
Gottgeweihte von den Taten Prthu Maharajas hort, chantet und andere veranlaft,
davon zu horen, obwohl er denken mag, er befinde sich auf der transzendentalen
Stufe fortgeschrittenen hingebungsvollen Dienstes.

VERS 38
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vaicitraviryabhihitam
mahan-mahatmya-sucakam

asmin krtam atimartyam
parthavim gatim apnuyat

vaicitravirya—o Sohn Vicitraviryas (Vidura); abhihitam—erklarte; mahat—groBe;
mahatmya—GroBe; sucakam—erweckend; asmin—in diesem; krtam—ausgefiihrt;
ati-martyam—ungewohnlich; parthavim—in Beziehung zu Prthu Maharaja; gatim
—Fortschritt, Bestimmungsort; dpnuydt—man sollte erreichen.

UBERSETZUNG

Der groRe Weise Maitreya fuhr fort: Mein lieber Vidura, ich habe soweit
wie moglich die Erzihlungen iiber Prthu Maharaja vorgetragen, die unsere
hingebungsvolle Haltung bereichern. Wer immer diese Vorteile nutzt,
kehrt ebenfalls wie Maharaja Prthu nach Hause zu Gott zuriick.
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ERLAUTERUNG

Das Wort sravayet, das in einem vorangegangenen Vers erwahnt wurde, deutet
an, daB man nicht nur selbst lesen sollte, sondern auch andere veranlassen sollte, zu
lesen und zu horen. Das nennt man Predigen. Caitanya Mahaprabhu empfahl diese
Praxis: ydre dekha, tare kaha ‘krsna’-upadesa (Cc. Madhya 7.128). ,,Wen immer du
triffst, sprich mit ihm einfach nur tiber die Unterweisungen, die Krsna gegeben hat,
oder erziahle ihm Geschichten iber Krsna.“ Prthu Maharajas Geschichte hinge-
bungsvollen Dienstes ist so machtig wie Erzahlungen tiber die Taten der Hochsten
Personlichkeit Gottes. Man sollte zwischen den Spielen des Herrn und den Taten
Prthu Maharajas nicht unterscheiden, und immer wenn es moglich ist, sollte ein
Gottgeweihter versuchen, andere zu veranlassen, liber Prthu Maharaja zu horen.
Man sollte von seinen Spielen nicht nur zu seinem eigenen Nutzen lesen, sondern
auch andere veranlassen, liber sie zu lesen und zu horen. Auf diese Weise kann jeder
den Nutzen erfahren.

VERS 39
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anudinam idam adarena srnvan
prthu-caritam prathayan vimukta-sargah
bhagavati bhava-sindhu-pota-pade
sa ca nipunam labhate ratim manusyah

anu-dinam—Tag fiir Tag; idam—dieses; ddarena—mit groBer Achtung; srnvan
—horend; prthu-caritam—die Erzdhlung iber Prthu Maharaja; prathayan—
chantend; vimukta—befreit; sangah—Gemeinschaft; bhagavati—der Hochsten
Personlichkeit Gottes; bhava-sindhu—den Ozean der Unwissenheit; pora—das Boot;
pade—dessen LotosfiiBe; sah—er; ca—auch; ni punam—vollstandig; labhate—erreicht;
ratim—Anhaftung; manusyah—der Mensch.

UBERSETZUNG

Wer immer mit grofRer Ehrfurcht und Bewunderung regelmiRig von der
Geschichte Maharaja Prthus und seinen Taten liest, chantet und sie
beschreibt, wird gewiR seinen unerschiitterlichen Glauben und seine Anzie-
hung an die LotosfiiRe des Herrn vergroRern. Die LotosfiiRe des Herrn sind
das Boot, mit dem man das Meer der Unwissenheit iiberqueren kann.

ERLAUTERUNG

Das Wort bhava-sindhu-pota-pade ist in diesem Vers bedeutsam. Die LotosfiiBe
des Herrn sind als mahat-padam bekannt, was bedeutet, dal3 die gesamte Ursache
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des materiellen Daseins auf den LotosfiiBen des Herrn ruht. In der Bhagavad-gita
(10.8) heiBt es: aham sarvasya prabhavah. Alles geht von Thm aus. Die kosmische
Manifestation, die mit einem Meer der Unwissenheit verglichen wird, ruht ebenfalls
auf den LotosfiiBen des Herrn. Folglich wird dieses groBe Meer der Unwissenheit
von einem Menschen, der ein reiner Gottgeweihter ist, verkleinert. Jemand, der bei
den LotosfiiBen des Herrn Zuflucht gesucht hat, braucht dieses Meer nicht zu
uberqueren, denn er hat es bereits kraft seiner Stellung bei den LotosfiiBen des
Herrn iiberquert. Indem man von der Herrlichkeit des Herrn oder des Geweihten
des Herrn hort und chantet, kann man im Dienst der LotosfiiBe des Herrn vollig
gefestigt werden. Diese Stellung kann auch sehr leicht erreicht werden, wenn man
die Geschichte liber das Leben Prthu Maharajas regelmaBig jeden Tag erzihit. Das
Wort vimukta-sangah ist in diesem Zusammenhang ebenfalls bedeutend. Weil wir
mit den drei Eigenschaften der materiellen Natur zusammenkommen, ist unsere
Stellung in der materiellen Welt voller Gefahren, doch wenn wir uns im hinge-
bungsvollen Dienst des Herrn durch sravanam und kirtanam betitigen, werden wir
sogleich vimukta-sarga oder befreit.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 23. Kapitel im Vierten Canto
des §rimad—Bhégavatam mit dem Titel: ,,Mahardja Prthu kehrt nach Hause, zu Gott,
zuriick"".






24. Kapitel

Die Gebete Sivas

VERS 1

M9 FIv

fifmastrericy:  opa |
TS IHIBT AT HATeES: 1) ¢ ||

maitreya uvaca
vijitasvo 'dhirdjasit
prthu-putrah prthu-sravah
yaviyobhyo 'dadat kastha
bhratrbhyo bhratr-vatsalah

maitreyah uvdca—Maitreya fuhr fort zu sprechen; vijitdsvah—mit Namen
Vijitasva; adhiraja—der Kaiser; dsit—wurde; prthu-putrah—der Sohn Maharaja
Prthus; prthu-sravah—von groBen Taten; yaviyobhyah—den jiingeren Briidern;
adadat—bot an; kdsthah—verschiedene Richtungen; bhratrbhyah—zu den Briidern;
bhratr-vatsalah—zu den Briidern sehr zuneigungsvoll.

UBERSETZUNG

Der groBe Weise Maitreya fuhr fort: Vijita§va, der ilteste Sohn Maharaja
Prthus, der ebenso angesehen war wie sein Vater, wurde Kaiser und gab sei-
nen jiingeren Briidern verschiedene Teile der Welt zu regieren, denn er
empfand zu seinen Briidern starke Zuneigung.

ERLAUTERUNG

Nachdem der groBe Weise Maitreya das Leben und den Charakter Maharaja
Prthus im vorangegangenen Kapitel beschrieben hatte, begann er iiber die Séhne und
Enkel in der Dynastie Prthus zu sprechen. Nach dem Tod Maharaja Prthus wurde
sein dltester Sohn Vijitasva Kaiser der Welt. Konig Vijitasva war seinen jlingeren
Briidern sehr zugeneigt und so wiinschte er, daB sie verschiedene Teile der Welt
regierten. Seit unvordenklicher Zeit wird nach dem Tod des vorangegangenen
Konigs im allgemeinen der alteste Sohn der niachste Konig. Als die Pandavas die
Erde regierten, wurde Maharaja Yudhisthira, der alteste Sohn Konig Pandus, Kai-
ser, und seine jlingeren Briider standen ihm hilfreich zur Seite. In dhnlicher Weise
wurden die jliingeren Briider Konig Vijitasvas dazu ernannt, die verschiedenen Teile
der Welt zu regieren.

245
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VERS 2
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haryaksdyadisat pracim
dhumrakesdya daksinam

praticim vrka-samjidya
turyam dravinase vibhuh

haryaksaya—Haryaksa; adisat—gab; pracim—den Osten; dhumrakesdaya—
Dhumrakesa; daksinam—die sudliche Seite; praticim—die westliche Seite; vrka-
samjidya—seinem Bruder namens Vrka; turyam—die nordliche Seite; dravina-
se—einem anderen Bruder namens Dravina; vibhuh—dem Meister.

UBERSETZUNG

Mahiaraja Vijitaéva gab seinem Bruder Haryaksa den oOstlichen Teil der

Welt, den siidlichen Teil gab er Dhiimrake$a, den westlichen Teil Vrka und
den nordlichen Teil Dravina.

VERS 3
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antardhdna-gatim sakral
labdhvantardhdna-samjnitah

apatya-trayam ddhatta
Sikhandinyam susammatam

antardhana—des Verschwindens; gatim—Erreichung; sakrdar—von Konig Indra;
labdhvi—bekommend; antardhdna—den Namen; samjiitah—sogenannt; apatya
—Kinder; trayam—drei; ddhatta—zeugte; sikhandinyam—in Sikhandini, seiner Ehe-
frau; su-sammatam—von jedem gebilligt.

UBERSETZUNG

Vormals erfreute Maharaja Vijitaéva den Konig des Himmels Indra und
bekam von ihm den Titel Antardhana. Seine Frau hieB Sikhandini und mit
ihr zeugte er drei gute Sohne.

ERLAUTERUNG

Maharaja Vijitasva war als Antardhana bekannt, was ,,Verschwinden bedeutet.
Indra gab ihm diesen Titel, der sich auf die Zeit bezieht, als Indra Maharaja Prthus
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Pferd aus der Opferarena stahl. Indra war anderen nicht sichtbar, als er das Pferd
stahl, doch Maharaja Prthus Sohn Vijitasva konnte ihn sehen. Aber obwohl er
wuBte, daB Indra das Pferd seines Vaters entfiihrte, griff Vijitasva ihn nicht an. Dies
deutet darauf hin, daB Maharaja Vijitasva die richtigen Personen achtete. Obwohl
Indra seinem Vater das Pferd stahl, wuBte Vijitasva sehr wohl, daB Indra kein
gewohnlicher Dieb war. Da Indra ein groBer und machtiger Halbgott und ein Die-
ner der Hochsten Personlichkeit Gottes war, verzieh ihm Vijitasva absichtlich,
jedoch nur aus Mitgefiihl, obwohl Indra falsch handelte. Folglich war Indra damals
uber Vijitasva sehr erfreut. Die Halbgotter besitzen die groBe mystische Kraft, nach
ihrem Willen zu erscheinen und zu verschwinden, und da Indra mit Vijitasva sehr
zufrieden war, gewahrte er ihm diese mystische Macht. So wurde Vijitasva als
Antardhana bekannt.

VERS 4
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pavakah pavamanas ca
Sucir ity agnayah pura

vasistha-sapad utpannah
punar yoga-gatim gatah

pavakah—namens Pavaka; pavamanah—namens Pavamana; ca—auch; sucih—
namens Suci; iti—so; agnayah—die Feuergotter; purd—friiher; vasistha—der groBe
Weise Vasistha; sapdr—von ihm verflucht; utpannah—jetzt geboren als solche;
punah—wieder; yoga-gatim—das Ziel mystischen yogas; gatah—erreichten.

UBERSETZUNG

Diedrei Sohne Maharaja Antardhanas hieBen Pavaka, Pavamana und Suci.
Vormals waren diese drei Personlichkeiten die Halbgotter des Feuers
gewesen, doch als der groRe Weise Vasistha sie verfluchte, wurden sie die
Sohne Maharaja Antardhanas. Folglich waren sie so michtig wie die Feuer-
gotter, und sie erreichten das Ziel mystischen yogas, wodurch sie wieder die
Stellung als Feuergotter einnahmen.

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita (6.41-43) heiBt es, daB man zu den himmlischen Planeten
erhoben wird, wenn man bei der Ausfiihrung von yoga zu Fall kommt. Nachdem
man die materiellen Moglichkeiten dort genossen hat, kehrt man wieder auf die
Erde zuriick und wird in einer sehr reichen Familie oder in einer sehr frommen
brahmana-Familie geboren. Hieraus kann man also schlieBen, daB Halbgotter, die
wieder zu Fall kommen, auf der Erde als Sohne sehr reicher und frommer Familien
geboren werden. In solchen Familien bekommt das Lebewesen die Gelegenheit,
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Krsna-BewuBtsein zu praktizieren und dadurch sein ersehntes Ziel zu erreichen. Die
Sohne Maharaja Antardhanas waren Halbgotter gewesen, die fiir das Feuer zustan-
dig waren, und sie erlangten ihre frithere Stellung wieder und kehrten durch
mystische Kraft zu den himmlischen Planeten zuriick.

VERS 5
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antardhano nabhasvatyam
havirdhanam avindata

ya indram asva-hartaram
vidvan api na jaghnivan

antardhanah—der Konig namens Antardhana; nabhasvatyam—seiner Frau
Nabhasvaty; havirdhanam—namens Havirdhana; avindata—bekam; yah—der;
indram—Konig Indra; asva-hartaram—der das Pferd seines Vaters stahl; vidvan
api—obwohl er es wullte; na jaghnivan—totete nicht.

UBERSETZUNG

Maharaja Antardhana hatte noch eine andere Gemahlin namens Nabhas-
vati, und er war so gliicklich, von ihr einen weiteren Sohn namens Havird-
hana zu bekommen. Da Maharaja Antardhana sehr groBmiitig war, totete er
Indra nicht, als der Halbgott bei dem Opfer seines Vaters ein Pferd stahl.

ERLAUTERUNG

Aus verschiedenen Schriften und Purdanas kann man verstehen, daB3 sich der
Konig des Himmels, Indra, sehr gut darauf verstand, zu stehlen und zu entfiihren.
Er konnte alles nur Erdenkliche stehlen, ohne von dem Besitzer gesehen zu werden,
und er konnte auch die Frau eines anderen entfiihren, ohne entdeckt zu werden.
Einmal raubte er die Frau Gautama Munis, indem er seine Verschwindungskunst
anwandte, und in dhnlicher Weise stahl er das Pferd Maharaja Prthus, indem er
unsichtbar wurde. Obwohl in der menschlichen Gesellschaft solche Handlungen als
verabscheuenswert gelten, wurde der Halbgott Indra von ihnen nicht negativ beein-
fluBt. Obwohl Antardhana verstehen konnte, daB Konig Indra seinem Vater das
Pferd stahl, totete er Indra nicht, denn er wuBte, daB jemand, der sehr machtig ist,
nicht miBachtet werden sollte, auch wenn er manchmal etwas Abscheuliches tut. In
der Bhagavad-gita (9.30) heiBt es Klar:

api cet sudurdcaro
bhajate mam ananya-bhak
sadhur eva sa mantavyah
samyag vyavasito hi sah
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Hier sagt der Herr, daB ein Gottgeweihter sogar dann, wenn er etwas Abscheu-
liches tut, als sddhu oder als ein frommer Mensch angesehen werden sollte, weil er
unerschiitterliche Hingabe an den Herrn besitzt. Die Geweihten des Herrn tun
niemals willentlich etwas Siuindhaftes, doch manchmal handeln sie aufgrund ihrer
fritheren Gewohnheiten verabscheuenswert. Solche Handlungen sollten jedoch nicht
sehr ernst genommen werden, denn die Geweihten des Herrn sind sehr maéchtig,
ganz gleich ob sie sich auf den himmlischen Planeten oder auf diesem Planeten befin-
den. Wenn sie zufallig etwas Abscheuliches tun, sollte es nicht in Betracht gezogen,
sondern lbersehen werden.

VERS 6
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rajiam vrttim karadana-
danda-sulkadi-darunam

manyamano dirgha-sattra-
vydjena visasarja ha

rajiam—der Konige; vritim—Einkommensquelle; kara—Steuern; ddana—Er-
hebung; danda—Bestrafung; sulka—BuBen; adi—und so fort; darunam—die sehr
schwer sind; manyamdnah—so denkend; dirgha—lange; sattra—Opfer; vydjena—
unter dem Vorwand; visasarja—gab auf; ha—in der Vergangenheit.

UBERSETZUNG

Immer wenn Antardhana, der die hochste konigliche Macht verkorperte,
Steuern einziehen, seine Biirger schwer bestrafen oder sie mit GeldbuRen
belegen mufite, war er nicht gewillt, dies zu tun. Folglich zog er sich von
der Ausfiihrung solcher Pflichten zuriick und beschiftigte sich mit der
Durchfiihrung verschiedener Opfer.

ERLAUTERUNG

Hier heiBt es klar, daBB der Konig manchmal Pflichten zu erfiillen hat, die nicht
sehr wiinschenswert sind, die er aber erfiillen muf3, weil er Konig ist. In dhnlicher
Weise war Arjuna keineswegs gewillt zu kimpfen, da es durchaus nicht wiinschens-
wert ist, mit seinen eigenen Verwandten und Familienangehorigen zu kimpfen oder
sie zu toten. Trotzdem muBten die ksatriyas solche unerwiinschten Tatigkeiten als
eine Sache der Pflicht ausfiihren. Maharaja Antardhana war nicht sehr gliicklich,
wahrend er Steuern einzog oder die Biirger fiir ihre Verbrechen bestrafte, und daher
zog er sich unter dem Vorwand, Opfer durchzufiihren, schon in jungen Jahren vom
KoOnigsamt zuriick.
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VERS 7
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tatrapi hamsam purusam
paramdtmanam atma-drk

yajams tal-lokatam apa
kusalena samadhina

tatra api—trotz seiner Beschaftigung; hamsam—jemand, der das Elend seiner
Verwandten beseitigt; purusam—die Hochste Person; parama-atmdanam—die
liberaus geliebte Uberseele; arma-drk—jemand, der gesehen hat oder Selbsterkennt-
nis erlangt hat; yajan—indem er verehrte; tat-lokatam—erreichte den gleichen Plane-
ten; dpa—erreichte; kusalena—sehr leicht, samddhing—sich immer in Ekstase
haltend.

UBERSETZUNG

Obwohl Maharaja Antardhana damit beschiftigt war, Opfer darzubrin-
gen, brachte er, weil er eine selbstverwirklichte Seele war, dem Herrn, der
alle Angste Seiner Geweihten beseitigt, sehr intelligent hingebungsvollen
Dienst dar. Indem Maharaja Antardhana so den Hochsten Herrn verehrte,
erreichte er, in Ekstase eingetaucht, sehr leicht Seinen Planeten.

ERLAUTERUNG

Da Opfer im allgemeinen von fruchtbringenden Arbeitern durchgefiihrt werden,
wird hier besonders erwahnt (tatrapi), daB Maharaja Antardhana im Grunde durch
Horen und Chanten hingebungsvollen Dienst darbrachte, wahrend er nach auBlen
hin Opfer durchfiihrte. Mit anderen Worten, er fiihrte diese gewohnlichen Opfer
mittels der Methode des sarnkirtana-yajria durch, wie es empfohlen ist:

sravanam kirtanam visnoh
smaranam pdada-sevanam
arcanam vandanam dasyam
sakhyam atma-nivedanam
(SB. 7.5.23)

Hingebungsvoller Dienst wird kirtana-yajria genannt, und indem man san-
kirtana-yajria ausfihrt, wird man sehr leicht auf den Planeten erhoben, wo der
Hochste Herr residiert. Von den fiinf Arten von Befreiung bedeutet salokya-Befrei-
ung, den gleichen Planeten zu erreichen, auf dem der Herr residiert, und dort mit
dem Herrn zu leben.
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VERS 8
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havirdhanad dhavirdhani
vidurdsuta sat sutan

barhisadam gayam suklam
krsnam satyam jitavratam

havirdhanat—von Havirdhana; havirdhani—der Name der Ehefrau Havirdhanas;
vidura—o Vidura; asuta—gebar; sat—sechs; sutan—Sohne; barhisadam—mit Namen
Barhisat; gayam—namens Gaya; suklam—namens Sukla; krsnam—namens Krsna;
satyam—namens Satya; jitavratam—namens Jitavrata.

UBERSETZUNG

Havirdhana, der Sohn Maharaja Antardhanas, hatte eine Frau namens

Havirdhani. Sie gebar sechs Sohne mit Namen Barhisat, Gaya, Sukla, Krsna,
Satya und Jitavrata.

VERS 9

TRéNq gRemEl ifndtfa: sl |
frarreRy feomat T T FESE N1 QN

barhisat sumaha-bhago
havirdhanih prajapatih

kriya-kandesu nisnato
yogesu ca kurudvaha

barhisat—mamens Barhisat; su-mahd-bhagah—iberaus vom Gliick begiinstigt;
havirdhanih—namens Havirdhani; praja-patih—das Amt des Prajapati; kriyd-kande-
su—in der Sache fruchtbringender Tatigkeiten; nisndtah—eingetaucht in; yogesu—in
mystische yoga-Ubungen; ca—auch; kuru-udvaha—o bester der Kurus (Vidura).

UBERSETZUNG

Der grofle Weise Maitreya fuhr fort: Mein lieber Vidura, Havirdhanas
iiberaus michtiger Sohn namens Barhisat verstand es sehr gut, verschiedene
Arten fruchtbringender Opfer darzubringen, und er war auch in der Praxis

mystischen yogas erfahren. Durch seine groBen Qualifikationen wurde er
als Prajapati bekannt.
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ERLAUTERUNG

Am Anfang der Schopfung gabes nicht viele Lebewesen, und folglich wurden die
sehr machtigen Lebewesen oder Halbgotter zu Prajapatis ernannt, um Kinder zu
zeugen und so die Bevolkerung zu vermehren. Es gibt viele Prajapatis — Brahma,
Daksa und Manu sind manchmal als Prajapatis bekannt —, und Barhisat, der Sohn
Havirdhanas, wurde einer von ihnen.

VERS 10
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yasyedam deva-yajanam
anuyajiiam vitanvatah

pracinagraih kusair asid
astrtam vasudhd-talam

yasya—dessen; idam—dieses; deva-yajanam—die Halbgotter durch Opfer zufrie-
denstellend; anuyajiam—standig Opfer darbringend; vitanvatah—ausfiihrend;
pracina-agraih—das kusa-Gras nach Osten gerichtet haltend; kusaih—das kusa-
Geras; asit—blieb; astrtam—verstreut; vasudha-talam—iiber die ganze Erdoberflache.

UBERSETZUNG

Maharaja Barhisat fiihrte iiberall auf der Welt viele Opfer durch. Er
verstreute kufa-Griser und lieR die Spitzen der Grashalme nach Osten
zeigen.

ERLAUTERUNG

Wie im vorangegangenen Vers gesagt wurde (kriyd-kandesu nisndtah), tauchte
Maharaja Barhisat sehr tief in fruchtbringende Opfertatigkeiten ein. Dies bedeutet,
daB er, sobald er ein yajria an einem Ort beendet hatte, ein anderes yajra in der
unmittelbaren Nahe begann. Heutzutage besteht eine dhnliche Notwendigkeit, auf
der ganzen Welt sarikirtana-yajia durchzufiihren. Die Bewegung fiir Krsna-
BewuBtsein hat begonnen, an verschiedenen Orten sarkirtana-yajiia zu beginnen,
und wir haben die Erfahrung gemacht, das iiberall dort, wo sarkirtana-yajra durch-
gefiihrt wird, viele Tausende von Menschen zusammenkommen und daran teilneh-
men. Die auf diese Weise unmerklich geschaffenen gliickbringenden Umstande
sollten auf der ganzen Welt fortgesetzt werden. Die Mitglieder der Bewegung fiir
Krsna-BewuBtsein sollten ein sarikirtana-yajia nach dem anderen durchfiihren, so
daB alle Menschen auf der Welt entweder scherzhaft oder ernsthaft Hare Krsna,
Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare / Hare Rama, Hare Rama, Rima Riama,
Hare Hare chanten und so den Nutzen der Reinigung des Herzens erfahren konnen.
Der Heilige Name des Herrn (harer nama) ist so machtig, daB, ganz gleich ob er
scherzhaft oder ernsthaft gechantet wird, die Schwingung dieses transzendentalen
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Klanges gleichermaBen wirksam sein wird. Zum gegenwartigen Zeitpunkt ist es
nicht moglich, wiederholt yajrias von der Art Maharaja Barhisats durchzufiihren,
doch haben wir die Mittel, sarkirtana-yajria durchzufiihren, was nichts kostet. Man
kann sich tberall hinsetzen und Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare
Hare / Hare Rama, Hare Rama, Rima Rama, Hare Hare chanten. Wenn die Ober-
flache der Erde mit dem Chanten des Hare-Krsna-mantra iberflutet wird, werden
die Menschen der Welt sehr, sehr gliicklich sein.

VERS 11
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samudrim devadevoktam
upayeme satadrutim

yam viksya caru-sarvangim
kisorim susthv-alankrtam

parikramantim udvahe
cakame ’'gnih sukim iva

samudrim—der Tochter des Ozeans; deva-deva-uktam—vom hochsten Halbgott
Brahma angewiesen; upayeme—heiratete; satadrutim—namens Satadruti; yam—die;
viksya—sehend; cdru—sehr anziehend; sarva-argim—alle Korpermerkmale;
kisorim—jugendlich; susthu—ausreichend; alarikrtam—mit Geschmeide geschmiickt;
parikramantim—umKreisend; udvahe—in der Hochzeitsfeier; cakame—angezogen;
agnih—der Feuergott; sukim—zu Suki; iva—wie.

UBERSETZUNG

Maharaja Barhisat [von nun an Pracinabarhi genannt] bekam von Brahmj,
dem hochsten Halbgott, den Auftrag, die Tochter des Meeres namens
Satadruti zu heiraten. lhre Kérpermerkmale waren iiberaus schon und sie
war sehr jung. Sie war mit den geeigneten Schmuckstiicken geschmiickt,
und als sie in die Hochzeitsarena kam und diese zu umkreisen begann,
filhlte sich der Feuergott Agni so sehr zu ihr hingezogen, daB er sich ihre
Gemeinschaft wiinschte, genauso wie er vormals den Wunsch gehabt hatte,
sich mit Suki zu erfreuen.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers ist das Wort susthv-alarkrtam sehr bedeutsam. Nach vedischem
Brauch wird ein Madchen, wenn es heiratet, reichlich und sehr prachtig mit kostba-
ren Saris und kostbarem Geschmeide geschmiickt, und wahrend der Hochzeitsfeier
umkreist die Braut den Brautigam siebenmal. Danach sehen sich der Brautigam und
die Braut an und werden fiirs Leben einander zugeneigt. Wenn der Brautigam die
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Braut sehr schon findet, wird die Anziehung zwischen ihnen augenblicklich sehr
stark gefestigt. Wie es im Srimad-Bhdgavatam heiBt, fiihlen sich Manner und
Frauen natiirlicherweise zueinander hingezogen, und wenn sie durch die Ehe
verbunden werden, wird diese Anziehung sehr stark. Auf diese Weise stark angezo-
gen, versucht der Brautigam, ein schones Heim zu schaffen und schlieBlich ein gutes
Feld fiir die Erzeugung von Getreide zu bekommen. Dann kommen Kinder, darauf
Freunde und spater Reichtum. Auf diese Weise wird der Mann mehr und mehr in
die materielle Lebensauffassung verstrickt und beginnt zu denken ,,Das gehort mir*
und ,,Ich bin es, der handelt”. Auf diese Weise wird die Illusion des materiellen
Daseins fortgesetzt.

Die Worter sukim iva sind ebenfalls bedeutsam, denn der Feuergott Agni fiihite
sich zu der Schonheit Satadrutis hingezogen, wihrend sie ihren Brautigam,
Pracinabarhi, umkreiste, geradeso wie er sich vormals zur Schonheit Sukis, der
Frau Saptarsis, hingezogen fiihlte. Als der Feuergott vor langer Zeit bei der
Versammlung Saptarsis zugegen war, fiihlte er sich von der Schonheit Sukis
angezogen, als sie in der gleichen Weise um ihren Brautigam herumging. Agnis
Frau Svaha nahm darauf die Gestalt Sukis an und genoB mit Agni die geschlecht-
liche Vereinigung. Nicht nur der Feuergott Agni, sondern auch der Himmelsgott
Indra und manchmal sogar Brahma und Siva — die alle sehr hochgestellte Halbgot-
ter sind — konnen jederzeit der sexuellen Anziehungskraft unterliegen. Der
Geschlechtstrieb ist in den Lebewesen so stark, daB die ganze materielle Welt allein
auf der Grundlage sexueller Anziehung funktioniert, und es ist auf die sexuelle
Anziehung zuriickzufiihren, daB man in der materiellen Welt bleibt und verschie-
dene Arten von Korpern annehmen muB. Die Anziehungskraft des Geschlechtsle-
bens wird im ndchsten Vers noch deutlicher erklart.

VERS 12
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vibudhdsura-gandharva-
muni-siddha-naroragah

vijitah suryayd diksu
kvanayantyaiva nipuraih

vibudha—gelehrt; asura—die Damonen; gandharva—die Bewohner Gandharva-
lokas; muni—groBe Weise; siddha—die Bewohner von Siddha-loka; nara—die
Bewohner der Erdplaneten; uragah—die Bewohner Naga-lokas; vijitdh—betort;
suryaya—von der neuen Braut; diksu—in allen Himmelsrichtungen; kvanayantya
—klingelnd; eva—nur; nipuraih—durch ihre FuBglockchen.
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UBERSETZUNG

Wihrend Satadruti so verheiratet wurde, waren die Dimonen, die
Bewohner von Gandharva-loka, die groen Weisen und die Bewohner von
Siddha-loka, dem Erdplaneten und Naga-loka, obwohl alle hochgestellt,
von dem Klingeln ihrer FuBglockchen betort.

ERLAUTERUNG

Im allgemeinen wird eine Frau noch schoner, wenn sie nach einer frithen
Hochzeit ein Kind gebart. Ein Kind zu gebaren ist die natiirliche Funktion einer
Frau, und daher wird eine Frau mit jedem Kind, das sie gebart, immer schoner. Im
Falle Satadrutis jedoch war es so, daB sie so schon war, daB sie bei ihrer Hochzeits-
feier auf das ganze Universum anziehend wirkte. In der Tat, sie betorte alle gelehrten
und hochgestellten Halbgotter allein durch das Klingeln ihrer FuBglockchen. Dies
deutet darauf hin, daB alle Halbgotter sie in ihrer ganzen Schonheit sehen wollten,
doch konnten sie sie nicht sehen, weil sie vollstindig angekleidet und mit
Geschmeide geschmiickt war. Da sie nur die FiiBe Satadrutis sehen konnten,
-wurden sie von ihren FuBglockchen angezogen, die bei jedem Schritt klingelten. Mit
anderen Worten, die Halbgotter wurden schon dadurch betort, daB sie nur das
Klingeln ihrer FuBglockchen horten. Sie brauchten nicht einmal ihre ganze Schon-
heit zu sehen. Es heiBt manchmal, daBl ein Mann schon liistern wird, wenn er nur
das Klingeln der Reifen an den Handen einer Frau oder der FuBBglockchen hort oder
wenn er nur den Sari einer Frau sieht. Es wird daher die SchluBfolgerung gezogen,
daB die Frau die vollstindige Reprasentation mdyds ist. Obwohl sich Visvamitra
Muni mit geschlossenen Augen in mystischem yoga iibte, wurde seine transzenden-
tale Meditation unterbrochen, als er das Klingeln der Reifen an den Handen
Menakas horte. Auf diese Weise fiel Visvamitra Muni Menaka zum Opfer und
zeugte ein Kind, das im ganzen Universum als Sakuntald gefeiert wird. Die
SchluBfolgerung lautet, daB sich niemand, auch wenn er ein hochgestellter Halbgott
oder ein Bewohner der hoheren Planeten sein mag, vor der Anziehungskraft der
Frau retten kann. Nur ein Geweihter des Herrn, der von Krsna angezogen ist, kann
den Verlockungen einer Frau widerstehen. Wenn man einmal von Krsna angezogen
ist, kann die illusionierende Energie der Welt ihre Anziehungskraft nicht langer
ausiiben.

VERS 13
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pracinabarhisah putrah
satadrutyam dasabhavan

tulya-nama-vratah sarve
dharma-snatah pracetasah
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prdacinabarhisah—Konig Pracinabarhis; putrah—Sohne; satadrutyam—im SchoB3
Satadrutis; dasa—zehn; abhavan—wurden sichtbar; rulya—gleichermaBen;
nama—Name; vratah—Geliibde; sarve—alle; dharma—Religiositit; sndtah—voll-
stindig eingetaucht in; pracetasah—die alle Pracetas genannt wurden.

UBERSETZUNG

Konig Pracinabarhi zeugte im SchoBe Satadrutis zehn Kinder. Sie alle
waren gleichermaRen mit Religiositit ausgestattet, und alle waren als die
Pracetas bekannt.

ERLAUTERUNG

Das Wort dharma-snadtah ist bedeutsam, denn die zehn Kinder waren alle in die
Praxis von Religion eingetaucht. Zusitzlich besalen sie alle guten Eigenschaften.
Man gilt als vollkommen, wenn man in vollkommener Weise religi0s ist; sein
Geliibde, hingebungsvollen Dienst auszufiihren, in vollkommener Weise erfiillt; in
Wissen vollkommen ist, in gutem Verhalten vollkommen ist und so fort. Alle
Pracetas befanden sich auf der gleichen Stufe der Vollkommenbheit.

VERS 14
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pitradistah praja-sarge
tapase ‘'rnavam avisan

dasa-varsa-sahasrani
tapasarcams tapas-patim

pitra—von dem Vater; ddistah—angewiesen von; praja-sarge—Kinder zu zeugen;
tapase—um Enthaltung auf sich zu nehmen; arnavam—in das Meer; gvisan— traten
ein; dasa-varsa—zehn Jahre; sahasrani—solche Tausende; tapasa—durch ihre
Enthaltung; arcan—verehrten; rapah—der Enthaltung; patim—den Meister.

UBERSETZUNG

Als alle diese Pracetas von ihrem Vater den Auftrag bekamen, zu heiraten
und Kinder zu zeugen, gingen sie alle ins Meer und iibten sich zehntausend
Jahre lang in Enthaltungen und BuBen. So verehrten sie den Meister aller
Enthaltung, die Hochste Personlichkeit Gottes.

ERLAUTERUNG

Manchmal gehen groBe Weise und Asketen in das Himalaya-Gebirge, um die
Einsamkeit zu suchen und so die Wirren der Welt hinter sich zu lassen. Es scheint
jedoch, daB alle Pracetas, die Sohne Pracinabarhis, in die Tiefen des Meeres gingen,
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um sich an einem abgelegenen Ort Enthaltungen aufzuerlegen. Da sie zehntausend
Jahre lang Enthaltungen auf sich nahmen, muB sich dies im Satya-yuga zugetragen
haben, als die Menschen hunderttausend Jahre lebten. Es ist auch bedeutsam, dal3
sie durch ihre Enthaltung den Meister der Enthaltung, Sri Krsna, die Hochste
Personlichkeit Gottes, verehrten. Wenn sich jemand Enthaltungen und BufBien
auferlegen mochte, um das hochste Ziel zu erreichen, muBl er die Gunst der
Hochsten Personlichkeit Gottes erlangen. Wenn jemand die Gunst des Hochsten
Herrn bekommt, kann man verstehen, daB er alle Arten von Enthaltungen und
BuBen abgeschlossen hat und daB ihre Ausfiihrung wirksam geworden ist. Wenn
aber jemand die vollkommene Stufe des hingebungsvollen Dienstes nicht erreicht,
haben alle Enthaltungen und BuBen im Grunde keine Bedeutung, denn ohne den
Hochsten Herrn kann niemand die groBten Ergebnisse dieser Ubungen bekommen.
Wie es in der Bhagavad-gita (5.29) heiBt, ist Sri Krsna der Herr aller BuBen und
Opfer. Bhoktaram yajra-tapasam sarva-loka-mahesvaram. Folglich kann man das
ersehnte Ergebnis von Enthaltungen nur von Sri Krsna bekommen.
Im Srimad-Bhagavatam (3.33.7) heiBt es:

aho bata sva-paco 'to gariydn
yaj-jihvagre vartate nama tubhyam

tepus tapas te juhuvuh sasnur dryd
brahmadniicur nama grnanti ye te

Selbst wenn jemand in einer Familie von candalas geboren wurde — die niedrig-
ste Geburt, die man in der menschlichen Gesellschaft bekommen kann —, ist er glor-
reich, wenn er die Heiligen Namen des Herrn chantet, denn wenn ein Gottgeweihter
diese Namen chantet, beweist er damit eindeutig, daB3 er im vorangegangenen Leben
alle Arten von Enthaltungen auf sich genommen hat. Durch die Gnade Sri
Caitanyas erreicht jemand, der den mahd-mantra (Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna
Krsna, Hare Hare / Hare Rama, Hara Rama, Rama Rama, Hare Hare) chantet, die
hochste Stufe der Vollkommenbheit, die frither von Menschen erreicht wurde, die ins
Meer gingen und sich zehntausend Jahre lang Enthaltungen auferlegten. Wenn
jemand in diesem Zeitalter des Kali das Chanten des Hare-Krsna-mantra nicht nutzt,
das den gefallenen Menschen dieses Zeitalters als eine groBe Konzession angeboten
wird, kann man verstehen, daB er von der illusionierenden Energie des Herrn sehr
verwirrt ist.

VERS 15
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yad uktam pathi drstena
girisena prasidatd

tad dhydyanto japantas ca
pujayantas ca samyatdh
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yat—dieses; uktam—gesagt; pathi—auf dem Weg; drstena—wahrend sie trafen;
girisena—von Siva; prasidata—sehr zufrieden; tar—dieses; dhyayantah—meditierend;
Japantah ca—auch chantend; pijayantah ca—auch verehrend; samyatah—mit groBer
Beherrschung.

OBERSETZUNG

Als alle Sohne Pracinabarhis ihr Zuhause verlieBen, um sich Enthaltungen
aufzuerlegen, trafen sie Siva, der sie aus groBer Barmherzigkeit in der
Absoluten Wahrheit unterwies. Alle S6hne Pracinabarhis meditierten iiber
seine Unterweisungen, indem sie diese mit groBer Sorgfalt und Aufmerk-
samkeit chanteten und verehrten.

ERLAUTERUNG

Es ist klar, daB man, um sich Enthaltungen oder BuBen aufzuerlegen oder um
irgendeine Form von hingebungsvollem Dienst auszufiihren, von einem spirituellen
Meister geleitet werden muB. Hier heift es eindeutig, daB die zehn S6hne Maharaja
Pracinabarhis durch das Erscheinen Sivas begiinstigt wurden, der sie aus grofer
Giite in bezug auf die Ausfiihrung von Enthaltungen unterwies. In der Tat, Siva
wurde der spirituelle Meister der zehn SOhne, und seine Schiiler nahmen seine
Worte so ernst, daB sie vollkommen wurden, indem sie einfach tiber seine Unter-
weisung meditierten (dhydyantah). Das ist das Geheimnis des Erfolges. Nachdem
der Schiiler eingeweiht worden ist und die Anweisungen des spirituellen Meisters
empfangen hat, sollte er unverziiglich iiber die Unterweisungen oder Anweisungen
des spirituellen Meisters nachdenken und es nicht zulassen, daB er durch etwas
anderes gestort wird. Das ist auch die Aussage Srila Visvanatha Cakravarti Thaku-
ras, der, wahrend er einen Vers der Bhagavad-gita erklart (vyavasayatmika buddhir
ekeha kuru-nandana, Bg. 2.41), darauf hinweist, daB die Anweisung des spirituellen
Meisters die Lebenssubstanz des Schiilers ist. Der Schiiler sollte nicht dariiber nach-
denken, ob er nach Hause, zu Gott, zuriickkehrt; sein erster Gedanke sollte es sein,
die Anweisung seines spirituellen Meisters auszufiihren. Somit sollte ein Schuiler
immer Uber die Anweisung des spirituellen Meisters meditieren; das ist die vollkom-
mene Meditation. Nicht nur sollte er iiber diese Anweisung meditieren, sondern er
sollte auch Mittel und Wege finden, wie er sie in vollkommener Weise verehren und
ausfiihren kann.

VERS 16
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vidura uvaca
pracetasam giritrena
yathdsit pathi sangamah
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yad utaha harah pritas
tan no brahman vadarthavat

vidurah uvaca—Vidura fragte; pracetasim—aller Pracetas; giritrena—von Siva;
yatha—genau wie; dsit—es war; pathi—auf dem Weg; sarigamah—treffend; yatr—was;
uta dha—sagte; harah—Siva; pritah—erfreut; rar—dieses; nah—uns; brahman— o
groBer brahmana; vada—sprich; artha-vat—mit klarer Bedeutung.

UBERSETZUNG

Vidura fragte Maitreya: Mein lieber brahmana, warum trafen die Pracetas
Siva unterwegs? Bitte sage mir, wie das Treffen zustande kam, wie Siva mit
ihnen zufrieden wurde und wie er sie unterwies. Zweifellos sind solche
Gespriche wichtig, und ich wiinsche mir, daR du mir bitte barmherzig bist
und sie beschreibst.

ERLAUTERUNG

Immer wenn es zwischen einem Gottgeweihten und dem Herrn oder zwischen
hochgestellten Gottgeweihten wichtige Gesprache gibt, sollte man sehr begierig sein,
sie zu horen. Bei dem Treffen in Naimisaranya, wo Suta Gosvami zu allen groBen
Weisen das Srimad-Bhagavatam sprach, wurde Sita Gosvami ebenfalls nach den
Gesprichen zwischen Maharaja Pariksit und Sukadeva Gosvami gefragt, denn die
Weisen glaubten, daB die Gesprache zwischen Sukadeva Gosvami und Maharaja
Pariksit ebenso wichtig gewesen sein miissen wie die Gesprache zwischen Krsna
und Arjuna. So wie jeder immer noch bestrebt ist, die Bhagavad-gita zu lernen, um
in vollkommener Weise erleuchtet zu werden, so war Vidura in ahnlicher Weise
bestrebt, von dem groBen Weisen Maitreya tiber die Gesprache zwischen Siva und
den Pracetas zu horen.

VERS 17
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sanigamah khalu viprarse
siveneha saririnam

durlabho munayo dadhyur
asangad yam abhipsitam

saigamah—Gemeinschaft; khalu—gewilB; vipra-rse—o bester der brahmanas;
sivena—zusammen mit Siva; iha—in dieser Welt; Saririndgm—diejenigen, die in
materielle Korper eingeschlossen sind; durlabhah—sehr selten; munayah—grof3e
Weise; dadhyuh—beschiftigten sich in Meditation; asarigat—von allem anderen
losgelost; yam—dem; abhipsitam—wiinschend.
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UBERSETZUNG

Der groRe Weise Vidura fuhr fort: O bester der brahmanas, es ist fiir
Lebewesen, die in einen materiellen Korper eingeschlossen sind, sehr
schwer, Siva personlich zu begegnen. Selbst groBe Weise, die keine
materielle Anhaftung haben, kommen nicht mit ihm zusammen, obwobhl sie
immer in Meditation versunken sind, um ihn personlich zu treffen.

ERLAUTERUNG

Da sich Siva nicht inkarniert, wenn es nicht einen besonderen (}rund gibt, ist es
fiir einen gewohnlichen Menschen sehr schwer, ihm zu begegnen. Siva steigt jedoch
zu einem besonderen AnlaBl herab, wenn ihm die Hochste Personlichkeit Gottes
dazu den Auftrag gibt. In diessm Zusammenhang heiBt es im Padma Purana, dal3
Siva im Zeitalter des Kali als brahmana erschien, um die Mayavada-Philosophie zu
predigen, die nichts weiter als eine Art von buddhistischer Philosophie ist. Im
Padma Puradna heiB3t es:

mayavadam asac-chastram
pracchannam bauddham ucyate
mayaiva vihitam devi
kalau brahmana-miirtina

Siva, der zu Parvati-devi sprach, sagte voraus, daB er in der Verkleidung eines
sannyadsi-brahmana die Mayavada-Philosophie verbreiten wiirde, um die buddhi-
stische Philosophie zu vertreiben. Dieser sannydsi war Sripada Sankaracarya. Um
die Auswirkungen der buddhistischen Phﬂo§ophie zu uberwinden und Vedanta-
Philosophie zu verbreiten, mufite Sripada Sankaracarya mit der buddhistischen
Philosophie einen KompromiB3 schlieBen, und so predigte er die Philosophie des
Monismus, da dies zu jener Zeit notwendig war. Ansonsten gab es keinen Grund,
Mayavada-Philosophie zu predigen. In der heutigen Zeit besteht fir Mayavada-
Philosophie oder buddhistische-Philosophie keine Notwendigkeit, und Sri Caitanya
lehnte beide Philosophien ab. Die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein verbreitet die
Philosophie Sri Caitanyas und lehnt ebenfalls die Philosophie beider Arten von
Mayavadis ab. Streng genommen sind sowohl die buddhistische Philosophie als
auch die Philosophie Sankaras verschiedene Arten von Mayavada-Verhalten auf der
Ebene des materiellen Daseins. Keine dieser Philosophien hat eine spirituelle Bedeu-
tung. Eine spirituelle Bedeutung hat nur die Philosophie der Bhagavad-gita, die in
der Ergebung an die Hochste Personlichkeit Gottes gipfelt. Im allgemeinen verehren
die Menschen Siva, um einen materiellen Nutzen zu erlangen, und obwohl sie ihn
nicht personlich sehen konnen, bekommen sie groBe materielle Gewinne, wenn sie
ihn verehren.

VERS 18
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atmaramo ‘pi yas tv asya
loka-kalpasya radhase

Saktya yukto vicarati
ghoraya bhagavan bhavah

dtma-aramah—in sich selbst zufrieden; api—obwohl er ist; yah—jemand, der ist;
tu—aber; asya—diese; loka—materielle Welt; kalpasya—wenn sie manifestiert ist;
radhase—um ihrem Dasein zu helfen; saktyd—Krifte; yuktah—beschiftigt; vicara-
ti—er handelt; ghoraya—sehr gefihrlich; bhagavan—der Herr; bhavah—Siva.

OUBERSETZUNG

Siva, der michtigste Halbgott, der nichste nach Visnu, ist in sich selbst
zufrieden. Obwohl er nichts in der materiellen Welt erstrebt, ist er zum
Nutzen derjenigen, die in der materiellen Welt leben, immer eifrig iiberall
beschiftigt und wird von seinen gefihrlichen Energien, wie der Gottin Kali
und der Gottin Durga, begleitet.

ERLAUTERUNG

Siva ist als der groBte Geweihte der Hochsten Personlichen Gottes bekannt. Er
ist als der beste aller Vaisnavas bekannt (vaisnavandam yathda sambhuh). Folglich hat
Siva eine Vaisnava-sampraddya, eine Schiilernachfolge, die als Rudra-sampradaya
bekannt ist. Ebenso wie es eine Brahma-sampradaya gibt, die unmittelbar von
Brahma abstammt, so kommt die Rudra-sampradaya direkt von Siva. Siva ist eine
der zwolf groBen Personlichkeiten, wie im Srimad-Bhdgavatam (6.3.20) bestitigt
ist:

svayambhur naradah sambhuh
kumdrah kapilo manuh
prahlado janako bhismo
balir vaiyasakir vayam

Dies sind zwolf groBe Autoritiaten, die GottesbewuBtsein predigen. Der Name
Sambhu bedeutet Siva. Seine Schiilernachfolge ist auch als die Visnusvami-sampra-
daya bekannt, und die gegenwirtige Visnusvami-sampradaya ist auch als die
Vallabha-sampradaya bekannt. Die heutige Brahma-sampradaya ist als die Madhva-
Gaudiya-sampradiya bekannt. Obwohl Siva erschien, um Mayavada-Philosophie zu
predigen, predigte er am Ende seines Erscheinens in der Form Sankaracaryas die
Vaisnava-Philosophie: bhaja govindam bhaja govindam bhaja govindam mudha-
mate. Er betont die Verehrung Sri Krsnas oder Govindas dreimal in diesem Vers
und warnt seine Anhanger insbesondere, daB es nicht moglich ist, nur durch Wort-
spielerei und grammatische Finten Befreiung oder mukti zu erlangen. Wenn es
einem tatsichlich ernst ist, mukti zu erreichen, muB man Sri Krsna verehren. Das
ist Sripada Sankaracaryas letzte Unterweisung.

Hier wird erwihnt, daB Siva immer von seiner materiellen Energie begleitet wird
(saktya ghorayad). Die materielle Energie — die Gottin Durga oder die Gottin Kali —
steht immer unter seiner Kontrolle. Die Gottinnen Kali und Durga dienen ihm,
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indem sie alle asuras oder Damonen toten. Manchmal wird Kali so wiitend, daB sie,
ohne zu unterscheiden, alle moglichen asuras totet. Es gibt ein bekanntes Bild der
Gottin Kali, auf dem sie mit einer Girlande aus den Kopfen der asuras und mit
einem abgetrennten Haupt in der linken Hand und einem groBen khadga oder
Hackmesser, um Damonen zu téten, in der rechten Hand dargestellt wird. Grof3e
Kriege sind symbolische Reprasentationen von Kalis Vernichtung der asuras und
werden im Grunde von der Gottin Kali gefiihrt.

srsti-sthiti-pralaya-sadhana-saktir eka
(Brahma-sarhhita 5.44)

Asuras versuchen, die Gottin Kali oder Durga zu besinftigen, indem sie sie mit
materiellem Reichtum verehren. Doch wenn die asuras zu unertraglich werden,
unterscheidet die Gottin Kali nicht mehr, wenn sie sie in Massen totet. Asuras ken-
nen nicht das Geheimnis der Energie Sivas, und sie ziehen es vor, die Gottin Kali
oder Durga oder Siva fiir einen materiellen Vorteil zu verehren. Aufgrund-ihres
damonischen Charakters sind sie sehr ablehnend, wenn es darum geht, sich Sri
Krsna zu ergeben, wie in der Bhagavad-gita (7.15) angedeutet wird:

na mam duskrtino midhah
prapadyante naradhamah

mdyaydpahrta-jridnd
asuram bhavam dasritdh

Sivas Pflicht ist sehr gefahrlich, weil er die Energie der Gottin Kali (oder Durga)
einsetzen muB. Auf einem anderen bekannten Bild steht die Gottin Kali auf dem
langausgestreckten Korper Sivas, was darauf hindeutet, daB Siva manchmal flach zu
Boden fallen mu3, um die Goéttin Kali davon abzuhalten, die asuras zu toten. Da
Siva die groBe materielle Energie (die Gottin Durga) beherrscht, erreichen die
Verehrer Sivas sehr prachtvolle Stellungen in der materiellen Welt. Unter Sivas
Fiihrung bekommen die Verehrer Sivas alle moglichen materiellen Vorteile. Im
Gegensatz dazu wird ein Vaispava oder ein Verehrer Sri Vispus allmahlich immer
drmer an materiellen Besitztiimern, weil Sri Visnu Seinen Geweihten nicht dazu
verfiihrt, durch Besitztiimer in die Materie verstrickt zu werden.-Sri Vispu gibt Sei-
nen Geweihten von innen her Intelligenz, wie in der Bhagavad-gita (10.10) gesagt
wird:

tesam satata-yuktanam
bhajatam priti-piarvakam

dadami buddhi-yogam tam
yena mam upayanti te

,,Denjenigen, die Mir stindig hingegeben sind und Mich mit Liebe verehren, gebe
Ich das Verstindnis, durch das sie zu Mir kommen konnen.*

Somit gibt Sri Visnu Seinem Geweihten Intelligenz, damit der Gottgeweihte auf
dem Pfad nach Hause, zuriick zu Gott, Fortschritte machen kann. Da ein Gottge-
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weihter nichts mit materiellem Besitztum zu tun hat, gerat er nicht unter die Herr-
schaft der Gottin Kali oder der Gottin Durga.

Siva ist auch fiir die tamo-guna oder die Erscheinungsweise der Unwissenheit in
der materiellen Welt zustandig. Es wird beschrieben, daB seine Kraft, die Gottin
Durga, die Lebewesen in der Dunkelheit der Unwissenheit hélt (va devi saFva-
bhiitesu nidra-riparm samsthitd). Sowohl Brahma als auch Siva sind Inkarnationen
Sri Visnus, doch Brahma ist fiir die Schopfung zustindig, wohingegen Siva fiir die
Zerstorung zustandig ist, die er mit Hilfe seiner materiellen Energie, der Gottin Kali
oder der Gottin Durga, durchfiihrt. Folglich wird in diesem Vers beschrieben, daf3
Siva von gefahrlichen Kriften (Saktya ghorayad) begleitet wird. Das ist die eigentliche
Stellung Sivas.

VERS 19
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maitreya uvdaca
pracetasah pitur vakyam
sirasadaya sadhavah
disam praticim prayayus
tapasy adrta-cetasah

maitreyah uvdca—der groBe Weise Maitreya fuhr fort zu sprechen; prace-
tasah—alle Sohne Konig Pracinabarhis; pituh— des Vaters; vakyam—Worte; sirasa
—auf dem Kopf; dddya—annehmend; sddhavah—alle frommen; disam—Richtung;
praticim—westlich; prayayuh—gingen fort; tapasi—in Enthaltungen; ddrta—
ernsthaft annehmend; cetasah—im Herzen.

UBERSETZUNG

Der groBe Weise Maitreya fuhr fort: Mein lieber Vidura, aufgrund ihres
frommen Wesens nahmen alle Sohne Pracinabarhis die Worte ihres Vaters
mit Herz und Seele an, und mit diesen Worten auf ihren Hiuptern gingen
sie nach Westen, um die Anweisung ihres Vaters auszufiihren.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers ist sadhavah (was ,,fromm* oder ,,von gutem Betragen* bedeutet)
sehr wichtig, besonders zum gegenwartigen Zeitpunkt. Es ist von dem Wort sadhu
abgeleitet. Ein vollkommener sddhu ist jemand, der immer im hingebungsvollen
Dienst der Hochsten Personlichkeit Gottes titig ist. Pracinabarhis Sohne werden als
sadhavah beschrieben, weil sie ihrem Vater vorbehaltlos gehorchten. Der Vater, der
Konig und der spirituelle Meister gelten als die Stellvertreter der Hochsten Person-
lichkeit Gottes und miissen daher wie der Hochste Herr geachtet werden. Es ist die
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Pflicht des Vaters, des spirituellen Meisters und des Konigs, das Leben ihrer Unter-
gebenen so zu regeln, daB sie letztlich vollig unverfalschte Geweihte des Hochsten
Herrn werden. Das ist die Pflicht von Vorgesetzten, und es ist die Pflicht der Unter-
gebenen, ihren Anweisungen in vollkommener Form und auf disziplinierte Weise
zu gehorchen. Das Wort sirasd (,,auf ihren Hauptern") ist ebenfalls bedeutsam, denn
die Pracetas nahmen die Anweisung ihres Vaters und trugen sie auf ihren Hauptern,
was bedeutet, dal3 sie diese mit voller Ergebenheit annahmen.

VERS 20
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sa-samudram upa vistirnam
apasyan sumahat sarah

mahan-mana iva svaccham
prasanna-salilasayam

sa-samudram—fast nahe des Meeres; upa—mehr oder weniger; vistirnam—sehr
weit und lang; apasyan—sie sahen, su-mahat—sehr groBles; sarah—Gewasser;
mahat—groBe Seele; manah—Geist; iva—wie; su-accham—klar; prasanna—freudig;
salila—Wasser; dsayam—Zuflucht gesucht bei.

UBERSETZUNG

Auf ihrer Wanderung kamen die Pracetas zufillig an ein groRes Gewis-
ser, das ebenso weit wie das Meer schien. Das Wasser dieses Sees war so
regungslos und ruhig, daR es dem Geist einer groRen Seele glich, und seine
Bewohner, die Wasserlebewesen, schienen unter dem Schutz solch eines
Gewaissers sehr friedlich und gliicklich zu sein.

ERLAUTERUNG

Das Wort sa-samudra bedeutet , nahe des Meeres.” Das Gewasser glich einer
Meeresbucht, denn es war nicht weit vom Meer entfernt. Das Wort upa, das ,,mehr
oder weniger* bedeutet, wird in vielfacher Weise benutzt, wie zum Beispiel in dem
Wort upapati, das ,,mehr oder weniger*‘auf einen Ehemann hindeutet, da3 heiB3t auf
einen Liebhaber, der wie ein Ehemann handelt. Upa bedeutet auch ,,groBer*, , klei-
ner* oder ,,naher”. Wenn man alle diese Punkte in Betracht zieht, war das Gewas-
ser, das die Pracetas auf ihrer Wanderung sahen, im Grunde eine grofle Meeres-
bucht oder ein groBer See. Und anders als das Meer oder der Ozean, die hohe Wellen
haben, war dieses Gewasser sehr unbewegt und ruhig. In der Tat, das Wasser war
so klar, daB3 es wie der Geist einer groBen Seele schien. Es gibt viele groBe Seelen —
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JAanis, yogis und bhaktas oder reine Gottgeweihte, die ebenfalls groBe Seelen
genannt werden —, doch sind sie sehr selten zu finden. Man kann unter yogis und
JAanis viele groBe Seelen finden, doch eine wahrhaft groBe Seele, ein reiner Geweih-
ter des Herrn, der dem Herrn vollig ergeben ist, ist nur sehr selten zu finden (sa
mahdtma sudurlabhah Bg. 7.19). Der Geist eines Gottgeweihten ist immer
er hat keinen anderen Wunsch, auBer Krsna als personlicher Diener, Freund, Vater,
Mutter oder eheliche Geliebte zu dienen. Aufgrund seiner Gemeinschaft mit Krsna
ist ein Gottgeweihter immer ruhig und kiihl. Es ist auch bedeutsam, daB in dem
Gewisser alle Wasserlebewesen ebenfalls sehr ruhig und friedlich waren. Weil die
Schiiler eines Gottgeweihten bei einer groBen Seele Zuflucht genommen haben, sind
sie sehr ruhig und friedlich und werden nicht durch die Wogen der materiellen Welt
in Erregung versetzt.

Die materielle Welt wird oft als ein Ozean der Unwissenheit beschrieben. In solch
einem Ozean ist alles in Bewegung. Der Geist eines groBen Gottgeweihten ist eben-
falls wie ein Ozean oder ein sehr groBer See, doch gibt es dort keine Erregung. In der
Bhagavad-gita (2.41) heiBt es: vyavasdyatmika buddhir ekeha kuru-nandana. Dieje-
nigen, die im Dienst des Herrn gefestigt sind, werden durch nichts erregt. In der
Bhagavad-gita (6.22) heiBt es auch: yasmin sthito na duhkhena gurundpi vicalyate.
Selbst wenn es im Leben Riickschlige gibt, ist ein Gottgeweihter niemals erregt.
Wer immer daher bei einer groBen Seele oder einem groBen Gottgeweihten
Zuflucht sucht, findet Frieden. Im Caitanya-caritamrta (Madhya 19.149) heiBt es:
krsna-bhakta — niskama ataeva ‘santa.’ Ein Geweihter Sri Krsnas ist immer fried-
lich, weil er keinen Wunsch hat, wohingegen die yogis, karmis und jianis so viele
Wiinsche haben, die sie sich erfiillen mochten. Man mag einwenden, die Gottge-
weihten hatten Wiinsche, denn sie wiinschten sich, nach Hause, zu Gott, zuriickzu-
kehren; doch solch ein Wunsch erregt nicht den Geist. Obwohl der Gottgeweihte zu
Gott zuriickkehren mochte, ist er unter allen Umstdnden im Leben zufrieden. Folg-
lich wird das Wort mahan-manah in diesem Vers gebraucht, um darauf hinzuwei-
sen, daB das Gewasser so friedlich und ruhig war wie der Geist eines groBen Gottge-
weihten.

nila-raktotpalambhoja-
kahlarendivarakaram

hamsa-sdrasa-cakrahva-
kdrandava-nikijitam
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nila—blauer; rakta—roter; utpala—Lotos; ambhah-ja—aus dem Wasser geboren;
kahlara—eine andere Art von Lotos; indivara—eine andere Art von Lotos; akaram
—die Mine; hamsa—Schwine; sdrasa—Kraniche; cakrahva—die Ente dieses
Namens; kdrandava—Vogel dieses Namens; nikijitam—lieBen ihre Stimmen
vernehmen.

UBERSETZUNG

In diesem groBen See gab es verschiedene Arten von Lotosblumen. Einige
waren bliulich und andere waren rot. Einige von ihnen wuchsen in
der Nacht, manche am Tag und manche, wie die indivara-Lotosblume, am
Abend. Die Lotosblumen in dem See standen so dicht nebeneinander, daR
der See wie eine grole Mine solcher Blumen erschien. Folglich lebten an
den Ufern Schwine und Kraniche, cakravakas, karandavas und andere
schone Wasservogel.

ERLAUTERUNG

Das Wort dkaram (,,Mine*) ist in diesem Vers bedeutsam, denn das Gewisser
schien wie eine Mine zu sein, aus der verschiedene Arten von Lotosblumen erzeugt
wurden. Manche Lotosblumen wuchsen wahrend des Tages, manche wahrend der
Nacht und manche am Abend, und dementsprechend hatten sie verschiedene Namen
und verschiedene Farben. Alle diese Blumen wuchsen auf diesem See, und weil der
See so ruhig und friedlich und mit Lotosblumen iibersat war, standen an den Ufern
Vogel hoheren Ranges wie Schwane, cakravakas und kdrandavas und lieBen ihre
verschiedenen Stimmen vernehmen, was den gesamten Schauplatz anziehend und
schon machte. So wie es je nach der Gemeinschaft der drei Eigenschaften der
materiellen Natur verschiedene Arten von Menschen gibt, so gibt es auch verschie-
dene Arten von Vogeln, Bienen, Biumen und so fort. Alles ist entsprechend den drei
Eigenschaften der materiellen Natur unterteilt. Vogel wie Schwine und Kraniche,
die sich an klaren Gewissern und Lotosblumen erfreuen, unterscheiden sich von
Krahen, die an unreinen Orten Freude finden. In ahnlicher Weise gibt es Menschen,
die von den Erscheinungsweisen der Unwissenheit und Leidenschaft beherrscht
werden, und es gibt solche, die von der Erscheinungsweise der Tugend beherrscht
werden. Die Schopfung ist so vielfaltig, daB man in jeder Gesellschaft immer
Vielheiten findet. Folglich lebten am Ufer dieses Sees alle libergeordneten Vogel, um
diese Atmosphare zu genieBen, die von diesem mit Lotosblumen iibersiten groBen
Gewaisser geschaffen wurde.

VERS 22
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matta-bhramara-sausvarya-
hrsta-roma-latarnghripam
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padma-kosa-rajo diksu
viksipat-pavanotsavam

matta—verriickte; bhramara—Bienen; sau-svarya—mit lautem Summen; hrsta
—freudig; roma—Haar auf dem Korper; lata—Kletterpflanzen; arighripam—Baume;
padma—Lotosblume; kosa—Blumenkorb; rajah—Safran; diksu—in allen Richtun-
gen; viksipat—hinausschleudernd; pavana—Luft; utsavam—Fest.

UBERSETZUNG

Es gab dort auf allen Seiten des Sees vielfiltige Biume und Kletterpflan-
zen, um die verriickte Hummeln herumsummten. Das siiRe Summen der
Hummeln schien die Biume frohlich zu stimmen, und der Safran, der in den
Lotosblumen enthalten war, wurde in die Luft geschleudert. All dies schuf
eine Atmosphire, daR es schien, als finde ein Fest statt.

ERLAUTERUNG

Baume und Kletterpflanzen sind ebenfalls verschiedene Arten von Lebewesen.
Wenn Hummeln zu Baumen und Kletterpflanzen kommen, um Honig zu sammeln,
werden solche Pflanzen zweifellos sehr gliicklich. Bei solch einem Anlal3 nutzt auch
der Wind die Gelegenheit, indem er Bliitenpollen oder Safran, der in den Lotosblu-
men enthalten ist, in die Luft schleudert. All dies verbindet sich mit den sifBen
Tonen der Schwine und der Ruhe des Wassers. In den Augen der Pracetas war
solch ein Ort wie ein standiges Fest. Aus dieser Beschreibung geht hervor, daB die
Pracetis Siva-loka erreichten, von dem es heiBt, daB es in der Nihe des Himalaya-
Gebirges liegt.

VERS 23
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tatra gandharvam akarnya
divya-marga-manoharam

visismyu raja-putrds te
mrdanga-panavady anu

tatra—dort; gandharvam—musikalische Tone; dkarnya—horend; divya—
himmlisch; madrga—symmetrisch; manah-haram—schon; visismyuh—sie wur-
den verwundert; raja-putrah—alle Sohne Konig Barhisats; te—sie alle; mrdanga
—Trommeln; panava—Pauken; ddi—alle zusammen; anu—immer.

UBERSETZUNG

Die Konigssohne wurden sehr verwundert, als sie die Klinge verschiede-
ner Trommeln und Pauken zusammen mit anderer wohlklingender Musik
horten, die das Ohr erfreute.
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ERLAUTERUNG

Zu den verschiedenen Blumen und Lebewesen in der Nahe des Sees kamen nun
auch noch viele musikalische Tone hinzu. Die Lehre der Unpersonlichkeitsanhian-
ger, die keine Vielfalt kennt, ist im Vergleich zu solch einem Schauplatz keineswegs
erfreulich. Im Grunde muB man die Vollkommenheit von sac-cid-dnanda oder
Ewigkeit, Gliickseligkeit und Wissen erreichen. Weil die Unpersonlichkeitsanhén-
ger diese Vielheiten der Schopfung verleugnen, konnen sie im Grunde keine tran-
szendentale Gliickseligkeit genieBen. Der Ort, den die Pracetas erreichten, war das
Reich Sivas. Unpersonlichkeitsanhénger verehren im allgemeinen Siva, doch Siva
ist in seinem Reich niemals ohne Vielfalt. Wo immer man daher hingeht, ob zum
Planeten Sivas, Visnus oder Brahmas, iiberall gibt es Vielfalt, die Personen voller
Wissen und Gliickseligkeit genieBen konnen.

VERS 24-25
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tarhy eva sarasas tasman
niskramantam sahanugam

upagiyamanam amara-
pravaram vibudhanugaih

tapta-hema-nikayabham
siti-kantham tri-locanam

prasada-sumukham viksya
pranemur jata-kautukah

tarhi—in diesem selben Augenblick; eva—gewiB; sarasah—aus dem Wasser;
tasmdt—daraus; niskramantam—hervorkommend; saha-anugam—von groBen
Seelen begleitet; upagivamanam—von den Anhéngern gepriesen; amara-pravaram
—das Oberhaupt der Halbgétter; vibudha-anugaih—von seinen Gefahrten gefolgt;
tapta-hema—geschmolzenes Gold; nikdya-abham—korperliche Erscheinung; siti-
kantham—blauer Kehle; tri-locanam—mit drei Augen; prasdda—barmherzig; su-
mukham—schones Gesicht; viksya—sehend; pranemuh—erwiesen Ehrerbietungen;
jata—aufgeregt; kautukah—durch die Situation verwundert.

OUBERSETZUNG

Die Pracetas hatten das Gliick, Siva, das Oberhaupt der Halbgotter, zu
sehen, wie er mit seinen Gefihrten aus dem Wasser hervorkam. Sein
Korperglanz glich geschmolzenem Gold; seine Kehle war bliulich, und er
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hatte drei Augen, die seine Geweihten sehr barmherzig anblickten. Er
wurde von vielen Musikern begleitet, die ihn lobpriesen. Sobald die Prace-
tas Siva sahen, erwiesen sie sogleich in groBer Verwunderung ihre Ehrerbie-
tungen und fielen zu den LotosfiiBen des Herrn nieder.

ERLAUTERUNG

Das Wort vibudhanugaih deutet darauf hin, daB Siva immer von Gandharvas
und Kinnaras, Bewohnern der hoheren Planeten, begleitet wird. Sie kennen sich in
der Musikwissenschaft sehr gut aus, und Siva wird von ihnen stindig verehrt. Auf
Bildern wird Siva in allgemeinen mit einer weiBen Hautténung gemalt, doch hier
finden wir, daB die Tonung seiner Haut nicht richtig wei ist, sondern geschmolze-
nem Gold gleicht oder leuchtend gelblich ist. Weil Siva immer sehr, sehr barmher-
zig ist, lautet sein Name Asutosa. Unter allen Halbgottern kann Siva selbst von den
niedrigsten Menschen besinftigt werden, die ihm nur Ehrerbietungen zu erweisen
und Blatter eines Bael-Baumes zu opfern brauchen. Folglich ist sein Name Asutosa,
was bedeutet, daB er sehr schnell erfreut ist.

Im allgemeinen wenden sich diejenigen, die nach materiellem Wohlstand
streben, an Siva, um eine solche Segnung zu bekommen. Da der Herr sehr barmher-
zig ist, gewahrt er schnell alle Segnungen, um die der Gottgeweihte Ihn bittet. Die
Damonen nutzen diese Milde aus und erbitten von Siva manchmal Segnungen, die
fiir andere sehr gefahrlich sein kénnen. Zum Beispiel empfing Vrkasura von Siva
eine Segnung, durch die er jeden toten konnte, den er am Kopf beriihrte. Obwohl
Siva manchmal sehr freigiebig ist, wenn er seinen Geweihten solche Segnungen
gewahrt, besteht die Schwierigkeit darin, daB Damonen sehr hinterhaltig sind und
manchmal mit solchen Segnungen in nicht statthafter Weise experimentieren
wollen. Zum Beispiel versuchte Vrkasura, nachdem er seine Segnung bekommen
hatte, den Kopf Sivas zu beriihren. Geweihte Sri Visnus jedoch haben keinen
Wunsch nach solchen Segnungen, und Sri Visnu gibt Seinen Geweihten auch keine
Segnungen, die die ganze Welt storen wiirden.

VERS 26
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sa tan prapannadrti-haro
bhagavan dharma-vatsalah

dharma-jian sila-sampannan
pritah pritan uvdca ha

sah—Siva; tan—sie; prapanna-arti-harah—jemand, der alle Arten von Gefahren
vertreibt; bhagavan—der Herr; dharma-vatsalah—religiosen Prinzipien sehr zuge-
tan; dharma-jian—Menschen, die sich religioser Prinzipien bewuBt sind; Sila-
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sampanndn—von sehr gutem Betragen; pritah—erfreut; pritan—von sehr sanftem
Verhalten; uvdca—sprach mit ihnen; ha—in der Vergangenheit.

UBERSETZUNG

Siva freute sich iiber die Pracetas sehr, weil Siva im allgemeinen der
Schutzherr der frommen Seelen und von Menschen mit gutem Betragen ist.
Da er mit den Prinzen sehr zufrieden war, begann er wie folgt zu ihnen zu
sprechen.

ERLAUTERUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes Visnu oder Krsna ist als bhakta-vatsala
bekannt, und hier finden wir, daB Siva als dharma-varsala beschrieben wird. Natiir-
lich bezieht sich das Wort dharma-vatsala auf jemand, der nach religidsen Prinzi-
pien lebt. Das ist klar. Trotzdem haben diese beiden Worter noch eine zusatzliche
Bedeutung. Manchmal hat Siva mit Menschen zu tun, die sich in der Erscheinungs-
weise der Leidenschaft und der Unwissenheit befinden. Solche Menschen sind nicht
immer sehr religiés und fromm in ihrem Handeln, doch da sie Siva verehren, um
einen materiellen Gewinn zu erlangen, befolgen sie manchmal religiose Prinzipien.
Sobald Siva sieht, daB seine Geweihten religiosen Prinzipien folgen, segnet er sie.
Die Pracetas, die Sohne Pracinabarhis, waren von Natur aus sehr fromm und sanft-
miitig, und folglich war Siva sogleich mit ihnen zufrieden. Siva konnte verstehen,
daB die Prinzen Séhne von Vaisnavas waren, und daher brachte Siva der Hochsten
Personlichkeit Gottes wie folgt Gebete dar.

VERS 27
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sri-rudra uvaca
yuyam vedisadah putra
viditam vas cikirsitam
anugrahdya bhadram va
evam me darsanam krtam

sri-rudrah uvaca—Siva begann zu sprechen; yiyam—ihr alle; vedisadah—Konig
Pracinabarhis; putrah—Sohne; viditam—kennend; vah—eure; cikirsitam—W linsche;
anugrahdaya—um euch Barmherzigkeit zu erweisen; bhadram—alles Gute sei mit
euch; vah—ihr alle; evam—so;, me—meine; darsanam—Gegenwart; krtam—ihr habt
getan.
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UBERSETZUNG

Siva sagte: lhr seid alle S6hne Ko6nig Pracinabarhis, und ich wiinsche euch
alles Gute. Ich weifl auch, was ihr zu tun gedenkt, und daher bin ich euch
sichtbar, um euch meine Barmherzigkeit zu erweisen.

ERLAUTERUNG

Mit diesen Worten deutet Siva an, da[3 ihm bekannt war, was die Prinzen zu tun
gedachten. Es ist eine Tatsache, daB sie Sri Visnu durch schwere Enthaltungen und
BuBen verehren wollten. Da Siva dies wuBte, wurde er mit ihnen sogleich zufrieden,
wie aus dem nachsten Vers hervorgehen wird. Dies bedeutet, dal jemand, der noch
kein Geweihter der Hochsten Personlichkeit Gottes ist, der aber den Wunsch hat,
dem Hochsten Herrn zu dienen, die Segnungen der Halbgotter, angefiihrt von dem
Haupthalbgott Siva, empfangt. Somit braucht ein Geweihter des Herrn nicht zu
versuchen, die Halbgotter gesondert zu erfreuen. Indem er einfach den Hochsten
Herrn verehrt, kann ein Gottgeweihter alle Halbgotter zufriedenstellen. Auch
braucht er die Halbgotter nicht um materielle Segnungen zu bitten, denn da die
Halbgotter mit dem Gottgeweihten zufrieden sind, bieten sie ihm von selbst alles an,
was er braucht. Die Halbgotter sind Diener des Herrn und sie sind immer bereit,
einem Gottgeweihten unter allen Umstinden zu helfen. Deshalb sagte Srila Bilva-
mangala Thakura, da} dann, wenn jemand unverfalschte Hingabe an den Hochsten
Herrn besitzt, die Gottin der Befreiung bereit ist, ihm zu dienen, ganz zu schweigen
von den Gottern materieller Reichtiimer. In der Tat, alle Halbgotter warten nur auf
eine Gelegenheit, dem Gottgeweihten zu dienen. Folglich braucht sich ein Geweihter
Krsnas nicht um materiellen Reichtum ober Befreiung zu bemiihen. Da er in der
transzendentalen Stellung hingebungsvollen Dienstes verankert ist, empfangt er alle
Segnungen von dharma, artha, kama und moksa.

VERS 28
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yah param ramhasah saksat
tri-gunadj jiva-samjnitat

bhagavantam vasudevam
prapannah sa priyo hi me

yah—jemand; param—transzendental; ramhasah—des Beherrschers; sdksdt—
direkt; tri-gundt—von den drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur; jiva-
samjnitat—Lebewesen, die jivas genannt werden; bhagavantam—der Hochsten
Personlichkeit Gottes; vdsudevam—Krsna; prapannah—ergeben; sah—er; priyah—
sehr lieb; hi—unzweifelhaft; me—von mir.
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UBERSETZUNG

Siva fuhr fort: Jemand, der Krsna, der Hochsten Personlichkeit Gottes,
dem Beherrscher aller Dinge — der materiellen Natur sowie auch der
Lebewesen — ergeben ist, ist mir wirklich sehr lieb.

ERLAUTERUNG

Hier erklért Siva den Grund, warum er personlich vor den Prinzen erschien. Der
Grund ist, daB alle Prinzen Geweihte Sri Krsnas sind. In der Bhagavad-gita (1.19)
heiBt es: -

bahunam janmanam ante
JjAdnavan mam prapadyate
vasudevah sarvam iti
sa mahatma sudurlabhah

,,Nach vielen Geburten und Toden ergibt sich derjenige, der tatsichlich Wissen
besitzt, Mir, da er weiB3, daB ich die Ursache aller Ursachen und daB Ich alles bin.
Solch eine groBe Seele ist sehr selten.*

Siva wird von gewohnlichen Menschen selten gesehen, und in dhnlicher Weise
ist auch jemand, der Vasudeva oder Krsna vollig ergeben ist, sehr selten zu sehen,
weil jemand, der dem Hochsten Herrn vollig ergeben ist, sehr selten ist (sa mahdtma
sudurlabhah). Folglich kam Siva besonders, um die Pracetas zu sehen, weil sie der
Hochsten Personlichkeit Vasudeva vollig ergeben waren. Vasudeva wird auch am
Anfang des Srimad-Bhdgavatam in dem mantra, ort namo bhagavate vdasudevdya
erwihnt. Da Vasudeva die letztliche Wabhrheit ist, verkiindet Siva offen, daB
ein Geweihter Sri Vasudevas, der Sri Krsna ergeben ist, ihm im Grunde sehr
lieb ist. Sri Vasudeva oder Krsna wird nicht nur von gewohnlichen Lebewesen
verehrt, sondern auch von Halbgottern wie Siva, Brahma und anderen. Yam
brahmd-varunendra-rudra-marutah stuvanti divyaih stavaih (SB. 12.13.1). Krsna
wird von Brahma, Siva, Varuna, Indra, Candra und allen anderen Halbgottern
verehrt. Ebenso verhilt es sich mit einem Gottgeweihten. In der Tat, jemand, der
sich dem Krsna-BewuBtsein zuwendet, wird augenblicklich jedem sehr lieb, der
herausfindet und zu verstehen beginnt, was Krsna-BewuBtsein tatsachlich ist.
Ebenso versuchen auch alle Halbgotter herauszufinden, wer Sri Vasudeva tatsich-
lich ergeben ist. Weil die Praceta-Prinzen Vasudeva ergeben waren, kam Siva bereit-
willig herbei, um sie zu sehen.

Sri Vasudeva oder Krsna wird in der Bhagavad-gita als Purusottama beschrie-
ben. Im Grunde ist Er der GenieBer (purusa) und auch der Héchste (uttama). Er ist
der GenieBer aller Dinge — der prakrti und des purusa. Da das Lebewesen von den
drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur beeinfluBt wird, versucht es, die
materielle Natur zu beherrschen, doch im Gunde ist es nicht der purusa (GenieBer),
sondern prakrti, wie in der Bhagavad-gita (7.5) beschrieben wird: apareyam prakr-
tim viddhi me param. Somit ist der jiva oder das Lebewesen im Grunde prakrti oder
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marginale Energie des Hochsten Herrn. Da das Lebewesen mit der materiellen
Energie verbunden ist, versucht es, die materielle Natur zu beherrschen. Auch das
wird in der Bhagavad-gita (15.7) bestatigt:

mamaivamso jiva-loke
Jjiva-bhitah sanatanah

manah-sasthanindriyani
prakrti-sthani karsati

,Die Lebewesen in der bedingten Welt sind Meine ewigen fragmentarischen
Teile. Aufgrund bedingten Lebens kampfen sie sehr schwer mit den sechs Sinnen, zu
denen der Geist gehort.*

Indem das Lebewesen sich bemiiht, die materielle Natur zu beherrschen, kaimpft
es nur schwer ums Dasein. In der Tat, es kimpft so schwer, um zu genie3en, dal3 es
nicht einmal die materiellen Schitze genieBen kann. Deshalb wird es manchmal
prakrti oder jiva genannt, denn es gehort zur marginalen Kraft. Wenn das Lebe-
wesen von den drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur bedeckt ist, wird es
Jjiva-samjnita genannt. Es gibt zwei Arten von Lebewesen: die eine nennt man
ksara und die andere aksara. Ksara bezieht sich auf diejenigen, die zu Fall gekom-
men sind und bedingt wurden, und aksara bezieht sich auf jene, die nicht bedingt
sind. Die weitaus groBte Mehrheit der Lebewesen lebt in der spirituellen Welt und
wird aksara genannt. Sie befinden sich in der Stellung des Brahman, das heif3t im
reinen spirituellen Dasein. Sie unterscheiden sich von jenen, die durch die drei Er-
scheinungsweisen der materiellen Natur bedingt sind.

Da Sri Krsna, Vasudeva, iiber sowohl dem ksara als auch dem aksara steht, wird
Er in der Bhagavad-gita (15.18) als Purusottama beschrieben. Die Unpersonlich-
keitsanhdanger mogen sagen, Vasudeva sei das unpersonliche Brahman, doch im
Grunde ist das unpersonliche Brahman Krsna untergeordnet, wie wir auch in der
Bhagavad-gita (14.27) bestatigt finden: brahmano hi pratisthaham. DaB Krsna der
Ursprung des unpersonlichen Brahman ist, wird auch in der Brahma-samhita (5.40)
bestatigt: yasya prabha prabhavato jagadanda-koti. Das unpersonliche Brahman ist
nichts weiter als die Ausstrahlung oder die Korperstrahlen Krsnas, und in diesen
Korperstrahlen schweben unzahlige Universen. Somit ist Vasudeva oder Krsna in
jeder Hinsicht der Hochste Herr, und Siva ist sehr zufrieden mit denjenigen, die sich
Krsna vollig ergeben. Vollkommene Ergebung wird von Krsna gewiinscht, wie Er
im letzten Kapitel der Bhagavad-gitd (18.66) deutlich macht: sarva-dharman parit-
yajya mam ekam Saranam vraja.

Das Wort saksat, das ,,unmittelbar* bedeutet, ist ebenfalls sehr bedeutsam. Es
gibt viele sogenannte Gottgeweihte, die im Grunde nur karmis und jidnis sind,
denn sie sind nicht unmittelbar Geweihte Krsnas. Die karmis bieten manchmal die
Ergebnisse ihrer Titigkeiten Sri Vasudeva an, und dieses Angebot wird karmdrpa-
nam genannt. Solches Handeln gilt als fruchtbringendes Tun, denn die karmis halten
Sri Visnu fiir einen der Halbgotter wie Siva und Brahma. Weil sie glauben, Sri
Visnu stehe auf der gleichen Stufe wie die Halbgotter, denken sie, sich den Halbgot-
tern zu ergeben sei ebensogut, wie sich Vasudeva zu ergeben. Diese Auffassung wird
hier jedoch verneint, denn wenn sie wahr wire, hitte Siva gesagt, daB es dasselbe
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sei, ob man sich ihm, Vasudeva, Visnu oder Brahma ergebe. Siva sagt dies jedoch
nicht, weil er sich selber Vasudeva ergibt, und wer immer sich Vasudeva ergibt, ist
ihm sehr, sehr lieb. Das wird hier deutlich gesagt. Die SchluBfolgerung lautet, da
ein Geweihter Sivas Siva nicht lieb ist, daB aber ein Geweihter Sri Krsnas Siva sehr
lieb ist.

VERS 29
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sva-dharma-nisthah sata-janmabhih puman
virificatam eti tatah param hi mam

avydakrtam bhdgavato 'tha vaisnavam
padam yathaham vibudhah kalatyaye

sva-dharma-nisthah—jemand, der in seinem eigenen dharma oder seiner ihm
eigenen Beschiftigung verankert ist; sara-janmabhih—einhundert Geburten lang;
puman—ein Lebewesen; virificatam—das Amt Brahmas; eti—bekommt; ratah—
danach; param—iiber; hi—gewiB; mam—erreicht mich; avydkrtam—ohne Abwei-
chung; bhagavarah—der Hochsten Personlichkeit Gottes; arha—deshalb; vaisnavam
—ein reiner Geweihter des Herrn; padam—Amt; yatha—wie; aham—ich; vubudhdh
—Halbgotter; kala-atyaye—nach der Vernichtung der materiellen Welt.

UBERSETZUNG

Ein Mensch, der einhundert Geburten lang seine titigkeitsgemiRe Pflicht
in rechter Weise erfiillt, wird geeignet, das Amt Brahmas zu bekleiden, und
wenn er sich noch mehr qualifiziert, kann er sich Siva nihern. Ein Mensch,
der sich unmittelbar $riKrsna oder Visnu in unverfilschtem hingebungsvol-
len Dienst ergibt, wird sogleich auf die spirituellen Planeten erhoben. Siva
und andere Halbgotter erreichen diese Planeten nach der Zerstorung dieser
materiellen Welt.

ERLAUTERUNG

Dieser Vers gibt eine Vorstellung von der hochsten Vollkommenheit des Evolu-
tionsvorganges. Der Vaisnava-Dichter Jayadeva Gosvami schrieb: pralaya-payodhi-
Jjale dhrtavan asi vedam. LaBt uns den Evolutionsvorgang vom Punkt der Vernich-
tung (pralaya) an verfolgen, als das ganze Universum mit Wasser gefiillt war. Zu
diesem Zeitpunkt gibt es viele Fische und andere Wasserlebewesen, und aus diesen
Wasserwesen gehen Kletterpflanzen, Baume und so fort hervor. Aus diesen gehen
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Insekten und Reptilien hervor, dann Vogel, Saugetiere und Menschen und
schlieBlich zivilisierte Menschen. Der zivilisierte Mensch nun steht an einem Schei-
deweg, von wo aus er weiteren Evolutionsfortschritt im spirituellen Leben machen
kann. Hier heiBt es (sva-dharma-nisthah), daB es sva-dharma geben muB, das heiBt
gesellschaftliche Unterteilungen nach Arbeit und Qualifikationen, wenn ein Lebewe-
sen zu einer zivilisierten Form des Lebens kommt. Dies wird in der Bhagavad-gita
(4.13) angedeutet:

catur varnyam maya srstam
guna karma-vibhagasah

,.In Entsprechung zu den drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur und der
ihnen zugeschriebenen Arbeit wurden die vier Unterteilungen der menschlichen
Gesellschaft von Mir geschaffen.*

In der zivilisierten menschlichen Gesellschaft mufl es Unterteilungen in
brahmanas, ksatriyas, vaisyas und sidras geben, und jeder muB seine tatigkeits-
gemale Pflicht in Ubereinstimmung mit seiner Unterteilung ausfiihren. Hier wird
beschrieben (sva-dharma-nisthah), daB es unerheblich ist, ob man als brdhmana,
ksatriya, vaisya oder sudra angesehen wird. Wenn man an seiner Stellung festhalt
und seine jeweilige Pflicht richtig erfiillt, gilt man als ein zivilisierter Mensch. Sonst
ist man nicht besser als ein Tier. Es wird hier auch erwahnt, daB derjenige, der
hundert Leben lang seine titigkeitsgemidBe Pflicht (sva-dharma) erfiillt, geeignet
wird, nach Brahma-loka, dem Planeten Brahmas, erhoben zu werden, (ein
brahmana zum Beispiel, der fortgesetzt als brahmana handelt). Es gibt auch einen
Planeten, der Siva-loka oder Sadasiva-loka genannt wird, der in einer marginalen
Stellung zwischen den spirituellen und materiellen Welten liegt. Wenn man, nach-
dem man Brahma-loka erreicht hat, sich noch mehr qualifiziert, wird man nach
Sadasiva-loka gebracht. Und wenn man sich dann noch mehr qualifiziert, kann man
die Vaikuntha-lokas erreichen. Die Vaikuntha-lokas sind das Ziel eines jeden, sogar
der Halbgotter, und sie konnen von einem Gottgeweihten erreicht werden, der kei-
nen Wunsch nach materiellem Gewinn hat. Wie es in der Bhagavad-gita (8.16)
heiBt, entkommt man dem materiellen Leiden nicht einmal dann, wenn man
Brahma-loka erreicht (@brahma-bhuvandl lokah punar dvartino 'rjuna). In ahnlicher
Weise ist man noch nicht sehr sicher, wenn man Siva-loka erreicht, denn der Planet
Siva-loka liegt an der Grenze. Wenn man aber Vaikuntha-loka erreicht, erlangt man
die hochste Vollkommenheit des Lebens und das Ende des Evolutionsvorganges
(mdam upetya tu kaunteya punar janma na vidyate). Mit anderen Worten, es wird
hier bestatigt, daB ein Mitglied der menschlichen Gesellschaft, das entwickeltes
BewuBtsein hat, Krsna-BewuBtsein praktizieren muf3, um nach Vaikuntha-loka
oder Krsna-loka zu gelangen, nachdem es den materiellen Korper verlassen hat.
Tyaktva deham punar janma naiti mam eti so ‘rjiuna (Bg. 4.9.). Ein Gottgeweihter,
der vollig Krsna-bewuBt ist, fiihlt sich zu keinem anderen loka oder Planeten, nicht
einmal zu Brahma-loka oder Siva-loka, hingezogen und wird sogleich nach Krsna-
loka gebracht (mdm eti). Das ist die hochste Vollkommenheit des Lebens und die
Vollkommenheit des Evolutionsvorganges.



276 $rimad-Bhagavatam [Canto 4, Kap. 24

VERS 30
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atha bhagavata yiyam
priyah stha bhagavan yatha
na mad bhagavatanam ca
preyan anyo 'sti karhicit

atha—deshalb; bhagavatah—Gottgeweihte; yuyam—ihr alle; priyah—mir sehr
lieb; stha—ihr seid; bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; yathd—wie;
na—noch; mat—als ich; bhagavatanam—der Gottgeweihten; ca—auch; preyan—sehr
lieb; anyah—andere; asti—es gibt; karhicit—zu irgendeiner Zeit.

UBERSETZUNG

lhr seid alle Geweihte des Herrn, und daher schitze ich euch als ebenso
achtbar wie die Hochste Personlichkeit Gottes Selbst. Ich weil in dieser
Weise, dal die Geweihten mich ebenfalls achten und daR ich ihnen lieb bin.
Folglich kann niemand den Geweihten lieber sein als ich.

ERLAUTERUNG

Es heiBt: vaisnavandm yatha sambhuh. Siva ist der beste aller Geweihten.
Deshalb sind die Geweihten Sri Krsnas auch Geweihte Sivas. In Vrndavana gibt es
einen Siva-Tempel mit Namen Gopisvara. Die gopis pflegten nicht nur Siva, sondern
auch Katyayani oder Durga zu verehren, doch war ihr Ziel, Krsnas Gunst zu erlan-
gen. Ein Geweihter Krsnas miBachtet Siva nicht, sondern verehrt Siva als den
hochsten Geweihten Sri Krsnas. Wenn daher ein Gottgeweihter Siva verehrt, betet
er zu Siva nicht um materiellen Gewinn, sondern um Krsnas Gunst. In der
Bhagavad-gita (7.20) heiBt es, daB die Menschen im allgemeinen die Halbgotter um
eines materiellen Gewinnes willen verehren. Kamais tais tair hrta-jianah. Von
materieller Lust getrieben, verehren sie die Halbgotter, doch ein Gottgeweihter tut
dies niemals, denn er wird niemals von materieller Lust getrieben. Das ist der Unter-
schied zwischen der Achtung, die ein Gottgeweihter Siva entgegenbringt, und der
Achtung, die ein asura fir ihn hat. Der asura verehrt Siva, nimmt von ihm eine
Segnung entgegen, miBbraucht die Segnung und wird letztlich von der Hochsten
Personlichkeit Gottes getotet, die dem asura Befreiung gewahrt.

Weil Siva ein groBer Geweihter der Hochsten Personlichkeit Gottes ist, liebt er
alle Geweihten des Hochsten Herrn. Siva sagte zu den Pracetas, daB er sie sehr liebe,
weil sie Geweihte des Herrn seien. Siva war nicht nur zu den Pracetas giitig und
barmbherzig; jeder, der ein Geweihter der Hochsten Personlichkeit Gottes ist, ist Siva
sehr lieb. Die Gottgeweihten sind Siva nicht nur lieb, sondern er achtet sie auch
ebenso wie die Hochste Personlichkeit Gottes. In dhnlicher Weise verehren auch die
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Geweihten des Hochsten Herrn Siva als den liebsten Geweihten Sri Krsnas. Sie
verehren ihn nicht als eine gesonderte Personlichkeit Gottes. Es heiBt in der Liste
der nama-aparddhas, daB es ein Vergehen ist, zu glauben, das Chanten des Namens
,Hari und das Chanten von ,,Hara" oder , Siva" sei dasselbe. Die Gottgeweihten
miissen immer wissen, daB Sri Visnu die Hochste Personlichkeit Gottes und daB
Siva Sein Geweihter ist. Einem Gottgeweihten sollte ebensoviel Achtung erwiesen
werden wie der Hochsten Personlichkeit Gottes und manchmal sogar noch mehr. In
der Tat, selbst Rama, die Personlichkeit Gottes, verehrte manchmal Siva. Wenn ein
Gottgeweihter sogar vom Herrn verehrt wird, warum sollte ein Gottgeweihter dann
nicht von anderen Gottgeweihten auf der gleichen Ebene wie der Herr verehrt
werden? Das ist die SchluBfolgerung. Aus diesem Vers geht also hervor, daB Siva
die asuras nur um der Formalitat willen segnet. Im Grunde liebt er jemand, der der
Hochsten Personlichkeit Gottes hingegeben ist.

VERS 31
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idam viviktam japtavyam
pavitram margalam param
nihsreyasa-karam capi
sruyatam tad vadami vah

idam—dieses; viviktam—sehr, besonders; japtavyam—sollte immer gechantet
werden; pavitram—sehr rein; marigalam—gliickverheiBend; param—transzendental;
nihsreyasa-karam—sehr nutzbringend; ca—auch; api—gewiB; sriyatam—bitte hort;
tar—dieses; vadami—ich spreche; vah—zu euch.

UBERSETZUNG

Jetzt werde ich einen mantra chanten, der nicht nur transzendental, rein
und gliickverheiBend ist, sondern der das beste Gebet fiir jemand ist, der
nach dem letzlichen Ziel des Lebens strebt. Wihrend ich diesen mantra
chante, hort bitte sorgsam und aufmerksam zu.

ERLAUTERUNG

_ Das Wort viviktam ist sehr bedeutsam. Niemand soll denken, die Gebete, die
Siva vortrug, seien sektiererisch. Vielmehr sind sie sehr vertraulich, so sehr, daB
jemand, der den Wunsch hat, das letzliche Gliick oder das gliickbringende Ziel des
Lebens zu erreichen, die Unterweisungen Sivas annehmen muB und zur Hochsten
Personlichkeit Gottes in der gleichen Art und Weise beten und sie lobpreisen muB,
wie Siva selbst es tat.
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VERS 32
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maitreya uvaca
ity anukrosa-hrdayo
bhagavan aha tan chivah
baddhanijalin raja-putrdn
ndrdyana-paro vacah

maitreyah uvaca—der groBe Heilige Maitreya fuhr fort zu sprechen; iti—so;
anukrosa-hrdayah—sehr giitigen Herzens; bhagavan—der Herr; dha—sagte; tan—zu
den Pracetis; sivah—Siva; baddha-anjalin—die mit gefalteten Handen dastanden;
rdja-putran—die Sohne des Konigs; ndrdyana-parah—Siva, der groBe Geweihte
Narayanas; vacah—Worte.

UBERSETZUNG

Der groBe Weise Maitreya fuhr fort: Aus seiner grundlosen Barmherzig-
keit fuhr die erhabene Personlichkeit Siva, ein groBer Geweihter $ri Naraya-
nas, fort, zu den Konigssohnen zu sprechen, die mit gefalteten Hinden vor
ihm standen.

ERLAUTERUNG

Siva kam freiwillig, um die Sohne des Konigs zu segnen und gleichzeitig etwas
Niitzliches fiir sie zu tun. Er chantete personlich den mantra, auf daB der mantra
machtiger werden wiirde, und er riet den Konigssohnen (rdja-putras), den mantra
ebenfalls zu chanten. Wenn ein mantra von einem groBen Gottgeweihten gechantet
wird, wird der mantra machtiger. Obwohl der Hare-Krsna-maha-mantra an sich
schon machtig ist, bekommt ein Schiiler bei der Einweihung den mantra von seinem
spirituellen Meister, denn wenn der mantra von dem spirituellen Meister gechantet
wird, wird er méchtiger. Siva riet den S6hnen des K6nigs, ihm aufmerksam zuzuh6-
ren, denn unaufmerksames Horen ist ein Vergehen.

VERS 33
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Sri-rudra uvaca
Jitam ta atma-vid-varya-
svastaye svastir astu me
bhavataradhasa raddham
sarvasma atmane namah

sri-rudrah uvdca—Siva begann zu sprechen; jitam—alle Ehre; te—Dir; dtma-
vit—selbstverwirklicht; varya—der beste; svastaye—dem Gliickspendenden;
svastih—glickbringende Umstédnde; astzu—mogen es geben; me—von mir; bhavata—
von Dir; adradhasa—durch den Allvollkommenen; raddham—verehrenswert; sarvas-
mai—die Hochste Seele; atmane—der Hochsten Seele; namah—Ehrerbietungen.

UBERSETZUNG

Siva wandte sich an die Hochste Personlichkeit Gottes mit dem folgen-
den Gebet: O Herr, o Hochste Personlichkeit Gottes, alle Ehre sei Dir. Du
bist die hochste aller selbstverwirklichten Seelen. Da Du fiir den Selbstver-
wirklichten immer gliickspendend bist, wiinsche ich mir, daR Du auch mir
Gliick spendest. Du bist dank der allvollkommenen Unterwelsungen, die Du
erteilst, verehrenswert. Du bist die Uberseele, und daher erweise ich Dir als
dem hochsten Lebewesen meine Ehrerbietungen.

ERLAUTERUNG

Sobald ein Gottgeweihter vom Herrn inspiriert wird, dem Herrn ein Gebet
darzubringen, lobpreist der Gottgeweihte den Herrn augenblicklich, indem er zu
Beginn sagt: ,,Alle Ehre sei Dir, mein Herr." Der Herr wird gepriesen, weil Er als
hochste aller selbstverwirklichten Seelen angesehen wird. In den Veden (Katha
Upanisad 2.2.13) heiBt es: nityo nitydndm cetanas cetandnam. Das Hochste Wesen,
die Personlichkeit Gottes, ist das Hauptlebewesen unter allen Lebewesen. Es gibt
verschiedene Arten von individuellen Lebewesen — einige von ihnen leben in der
materiellen Welt und einige befinden sich in der spirituellen Welt. Diejenigen, die
sich in der spirituellen Welt aufhalten, sind als vollig selbstverwirklicht bekannt,
weil das Lebewesen auf der spirituellen Ebene seinen Dienst fiir den Herrn nicht
vergiBt. Deshalb sind diejenigen, die in der spirituellen Welt im hingebungsvollen
Dienst des Herrn stehen, ewig gefestigt, denn sie verstehen die Stellung des
Hochsten Wesens und auch ihre individuelle Konstitution. Folglich ist der Herr un-
ter den selbstverwirklichten Seelen als die in vollkommener Weise selbstver-
wirklichte Seele bekannt. Nityo nityanam cetanas cetananam. Wenn die individuelle
Seele in ihrem Wissen um den Herrn als das Hochste Wesen gefestigt ist, wird sie
tatsachlich in einer allgliickbringenden Stellung verankert. Siva betet hier, daB seine
vom Gliick begiinstigte Stellung durch die Barmherzigkeit des Herrn ewig fortbeste-
hen moge.

Der Hochste Herr ist allvollkommen, und der Herr sagt, daB jemand, der Ihn
verehrt, ebenfalls vollkommen wird. In der Bhagavad-gita (15.15) heiBt es: mattah
smrtir jianam apohanam ca. Der Herr weilt als Uberseele im Herzen eines jeden,
doch ist Er zu Seinen Geweihten so giitig, daB Er ihnen Unterweisungen erteilt,
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durch die sie fortschreiten konnen. Wenn sie Unterweisungen vom Allvollkom-
menen empfangen, besteht keine Moglichkeit, daB3 sie in die Irre gehen. Das wird
ebenfalls in der Bhagavad-gita (10.10) bestatigt: dadami buddhi-yogam tam yena
mam upayanti te. Der Herr ist immer bereit, dem reinen Gottgeweihten Unterwei-
sungen zu geben, so daB der Gottgeweihte mehr und mehr im hingebungsvollen
Dienst fortschreiten kann. Da der Herr als sarvdtma, die Uberseele, Unterweisun-
gen erteilt, erweist Siva Ihnm mit den Worten sarvdtma dtmane namah seine Ach-
tung. Die individuelle Seele wird atma genannt, und der Herr wird ebenfalls atrma
und auch Paramatma genannt. Da der Herr im Herzen eines jeden weilt, ist Er als
der hochste armad bekannt. Deshalb werden alle Ehrerbietungen Ihm dargebracht. In
diesem Zusammenhang mag man die Gebete Kuntis im Ersten Canto des Srimad-
Bhagavatam (1.8.20) hinzuziehen:

tatha paramahamsanam
muninam amaldatmanam

bhakti-yoga-vidhandartham
katham pasyema hi striyah

Der Herr ist immer bereit, den paramahanmsas oder den hochsten Gottgeweihten,
die von allen Verunreinigungen der materiellen Welt vollig befreit sind, Unterwei-
sungen zu erteilen. Der Herr gibt solchen hochgestellten Gottgeweihten immer
Unterweisungen, um ihnen mitzuteilen, wie sie im hingebungsvollen Dienst
gefestigt bleiben konnen. In dhnlicher Weise heiBt es im dtmdrdma-Vers (SB. 1.7.10):

atmaramds ca munayo
nirgranthd apy urukrame

kurvanty ahaitukim bhaktim
ittham-bhuta-guno harih

Das Wort atmdrama bezieht sich auf jene, die nicht an der materiellen Welt
interessiert sind, sondern sich nur mit spiritueller Erkenntnis befassen. Solche
selbstverwirklichten Seelen werden im allgemeinen in zwei Kategorien gegliedert:
Unpersonlichkeits- und Personlichkeitsphilosophen. Die Unpersonlichkeitsanhén-
ger werden jedoch ebenfalls zu Gottgeweihten, wenn sie von den personlichen tran-
szendentalen Eigenschaften des Herrn angezogen werden. Die SchluBfolgerung
lautet, daB Siva ein gefestigter Geweihter der Hochsten Personlichkeit Gottes
Vasudeva bleiben wollte. Wie in den folgenden Versen erklart wird, hat Siva
niemals den Wunsch, wie die Unpersonlichkeitsanhdnger in das Dasein des
Hochsten Herrn einzugehen. Vielmehr denkt er, daB er sich sehr gliicklich schatzen
wiirde, wenn es ihm gestattet wire, in dem Verstandnis gefestigt zu bleiben, daf3 der
Herr das hochste Wesen ist. Durch dieses Verstandnis erkennt man, daB alle
Lebewesen — auch Siva, Brahma und andere Halbgotter — Diener des Hochsten
Herrn sind.
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VERS 34
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namah pankaja-nabhaya
bhuta-suksmendriydatmane

vasudevdaya santaya
kita-sthaya sva-rocise

namah—alle Ehrerbietungen Dir; parkaja-nabhaya—der Hochsten Personlichkeit
Gottes, aus deren Nabel die Lotosblume sprieBt; bhita-sitksma—die Sinnesobjekte;
indriya—die Sinne; dtmane—der Ursprung; vdsudevdya—Sri Vasudeva; santaya—
immer friedlich; kita-sthaya—ohne Sich zu wandeln; sva-rocise—der hochsten
Erleuchtung.

UBERSETZUNG

Mein Herr, Du bist kraft der Lotosblume, die aus Deinem Nabel sprieft,
der Ursprung der Schopfung. Du bist der hochste Beherrscher der Sinne und
der Sinnesobjekte und Du bist auch der alldurchdringende Vasudeva. Du
bist iiberaus friedlich, und aufgrund Deines selbstleuchtenden Daseins wirst
Du nicht von den sechs Arten von Umwandlungen gestort.

ERLAUTERUNG

Der Herr liegt als Garbhodakasayi Visnu im Garbha-Meer in diesem Univer-
sum, und aus Seinem Nabel sprieit eine Lotosblume. Brahma kommt aus dieser
Lotosblume hervor, und von Brahma beginnt die Schopfung der materiellen Welt.
Somit ist Garbhodakasayi Visnu die Hochste Personlichkeit Gottes, der Ursprung
aller materiellen Sinne und Sinnesobjekte. Da sich Siva als eines der Produkte der
materiellen Welt betrachtet, stehen seine Sinne unter der Herrschaft des Hochsten
Schopfers. Der Hochste Herr ist auch als Hrsikesa oder der Meister der Sinne
bekannt, was darauf hindeutet, daB3 unsere Sinne und Sinnesobjekte vom Hochsten
Herrn geformt werden. Folglich kann Er unsere Sinne beherrschen und aus Seiner
grundlosen Barmherzigkeit in den Dienst des Meisters der Sinne stellen. Im beding-
ten Zustand kampft das Lebewesen in der materiellen Welt und verwendet seine
Sinne fir materielle Befriedigung. Wenn das Lebewesen aber von der Hochsten
Personlichkeit Gottes begnadet wird, kann es dieselben Sinne in den Dienst des
Herrn stellen. Siva wiinscht sich nicht, von den materiellen Sinnen irregefiihrt zu
werden, sondern sie immer in den Dienst des Herrn zu stellen, ohne der Verunreini-
gung durch materialistische Einfliisse ausgesetzt zu sein. Durch die Gnade und Hilfe
Sri Vasudevas, der alldurchdringend ist, kann man seine Sinne ohne Abweichung in
den hingebungsvollen Dienst stellen, ebenso wie der Herr ohne Abweichung
handelt.
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Die Worte santaya kiita-sthaya sva-rocise sind sehr bedeutsam. Obwohl der
Herr in der materiellen Welt ist, wird Er nicht von den Wogen des materiellen
Daseins gestort. Bedingte Seelen jedoch werden von sechs Arten von Veranderun-
gen erregt, das heilt, sie werden erregt, wenn sie hungrig sind, wenn sie durstig
sind, wenn sie traurig sind, wenn sie sich tauschen, wenn sie alt werden und wenn
sie im Sterben liegen. Zwar werden bedingte Seelen sehr leicht von diesen Bedingun-
gen in der materiellgn Welt in Illusion versetzt, jedoch wird die Hochste Personlich-
keit Gottes als die Uberseele Vasudeva niemals von diesen Veranderungen beriihrt.
Deshalb heiBt es hier (kiita-sthaya), daB Er immer friedlich ist und aufgrund Seiner
Kraft, die hier als sva-rocise beschrieben wird, was darauf hindeutet, da Er durch
Seine eigene transzendentale Stellung erleuchtet ist, keine Erregung verspiirt. Mit
anderen Worten, obwohl sich die individuelle Seele innerhalb der Leuchtkraft des
Hochsten befindet, féllt sie manchmal aufgrund ihrer winzigen Stellung aus dieser
Leuchtkraft heraus, und wenn sie hinabfallt, tritt sie in das materielle, bedingte
Leben ein. Der Herr jedoch ist solcher Bedingtheit nicht unterworfen, und daher
wird Er als selbstleuchtend beschrieben. Folglich kann jede bedingte Seele in diesem
materiellen Universum vollig vollkommen bleiben, wenn sie unter dem Schutz
Vasudevas steht oder wenn sie im hingebungsvollen Dienst tatig ist.

VERS 35
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sankarsandya siksmadya
durantayantakaya ca

namo visva-prabodhdya
pradyumndyantar-atmane

sankarsanaya—der Meister des Zusammenhalts; sizksmdya—den feinstofflichen
unmanifestierten materiellen Elementen; durantaya—dem uniiberwindlichen;
antakdya—dem Meister der Auflosung; ca—auch; namah—Ehrerbietungen; visva-
prabodhdya—dem Meister der Entwicklung des Universums; pradyumndya—Sri
Pradyumna; antah-atmane— der Uberseele im Herzen eines jeden.

UBERSETZUNG

Mein lieber Herr, Du bist der Ursprung der feinen materiellen Bestand-
teile, der Meister allen Zusammenhalts sowie der Meister aller Auflésung,
die vorherrschende Gottheit namens Sankarsana und der Meister aller Intel-
ligenz, der als die vorherrschende Gottheit Pradyumna bekannt ist. Deshalb
erweise ich Dir meine achtungsvollen Ehrerbietungen.
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ERLAUTERUNG

Das ganze Universum wird durch die zusammenhaltende Kraft des Hochsten
Herrn erhalten, der in diesem Aspekt unter dem Namen Sankarsana bekannt ist. Die
materiellen Wissenschaftler mogen das Gesetz der Schwerkraft entdeckt haben, das
alle Objekte innerhalb der materiellen Energie zusammenhalt, doch der Meister aller
Auflosung kann durch das zerstorende lodernde Feuer aus Seinem Mund Verwii-
stung anrichten. Eine Beschreibung hiervon findet man im Elften Kapitel der
Bhagavad-gita, wo die universale Form des Herrn beschrieben wird. Der Meister
des Zusammenhalts ist durch Seine auflosende Energie auch der Zerstorer dieser
Welt. Sankarsana ist der Meister des Zusammenbhalts und der Auflésung, wohinge-
gen Pradyumna, ein weiterer Aspekt Sri Vasudevas, fiir das universale Wachstum
und die universale Erhaltung verantwortlich ist. Das Wort sitksmdya ist bedeutsam,
weil es im groben materiellen Korper feinstoffliche materielle Korper gibt, namlich
den Geist, die Intelligenz und das Ego. Der Herr erhilt in Seinen verschiedenen
Aspekten (Vasudeva, Aniruddha, Pradyumna und Sankarsana) sowohl die groben
als auch die feinen materiellen Elemente dieser Welt. Wie in der Bhagavad-gita
erwihnt wird, sind die groben materiellen Elemente: Erde, Wasser, Feuer, Luft und
Ather und die feinstofflichen materiellen Elemente: Geist, Intelligenz und Ego. Sie
alle werden von der Hochsten Personlichkeit Gottes als Vasudeva, Sankarsana,
Pradyumna und Aniruddha beherrscht, und dies wird im folgenden Vers naher
erklart werden.

VERS 36
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namo namo ’niruddhaya
hrsikesendriyatmane

namah paramahamsaya
purnaya nibhrtatmane

namah—alle meine Ehrerbietungen Dir; namah—noch einmal Ehrerbietungen;
aniruddhaya—dem Herrn Aniruddha; hrsikesa—dem Meister der Sinne; indriya-
dtmane—dem Lenker der Sinne; namah—alle Ehrerbietungen seien Dir; parama-
hamsaya—dem Hochsten Vollkommenen; pirnaya—dem Hochsten Vollstandigen;
nibhrta-atmane—der von der materiellen Schopfung entfernt ist.

UBERSETZUNG

Mein Herr, als die hochste lenkende Gottheit Aniruddha bist Du der
Meister der Sinne und des Geistes. Ich erweise Dir daher immer wieder
meine Ehrerbietung. Du bist als Ananta und auch als Sankarsana bekannt,
weil Du die Fihigkeit hast, die gesamte Schopfung durch das lodernde
Feuer aus Deinem Mund zu zerstoren.
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ERLAUTERUNG

Hrsikesendriyatmane. Der Geist ist der Lenker der Sinne, und Sri Aniruddha ist
der Lenker des Geistes. Um hingebungsvollen Dienst auszufithren, muf3 man seinen
Geist auf die LotosfiiBe Krsnas richten; deshalb betet Siva zum Beherrscher des
Geistes, Aniruddha, ihm giitigerweise zu helfen, seinen Geist auf die Lotosfii3e des
Herrn zu richten. In der Bhagavad-gita (9.34) heiBt es: man-mand bhava mad-
bhakto mad-yaji mam namaskuru. Der Geist muB mit Meditation iber die
LotosfiiBe des Herrn beschiftigt werden, um hingebungsvollen Dienst auszufiihren.
In der Bhagavad-gita (15.15) heiBt es auch: mattah smrtir jianam apohanam ca.
Vom Herrn kommen Erinnerung, Wissen und Vergessen. Wenn daher Sri
Aniruddha erfreut ist, kann Er helfen, den Geist in den Dienst des Herrn zu stellen.
In diesem Vers wird auch angedeutet, daB Aniruddha kraft Seiner Erweiterungen
der Sonnengott ist. Da die vorherrschende Gottheit der Sonne eine Erweiterung
Aniruddhas ist, betet Siva in diesem Vers auch zum Sonnengott.

Sri Krsna ist durch Seine vierfache Erweiterung (Vasudeva, Sankarsana, Prad-
yumna und Aniruddha) der Herr psychischer Tatigkeiten, ndmlich des Denkens,
Fiihlens, Wollens und Handelns. Siva betet zu Aniruddha und zum Sonnengott, der
die herrschende Gottheit der duBeren materiellen Elemente ist, die den Bau des
materiellen Korpers ausmachen. Laut Visvanatha Cakravarti Thakura ist das Wort
paramahamsa auch ein anderer Name fiir den Sonnengott. Der Sonnengott wird
hier als nibhrtatmane beschrieben, was darauf hindeutet, daB Er immer fiir die
verschiedenen Planeten sorgt, indem er den Regenfall lenkt. Der Sonnengott 1aBt
Wasser aus den Meeren und Ozeanen verdunsten, formt dann dieses Wasser zu
Wolken und verteilt es iliber das Land. Wenn es gentigend Regen gibt, wird Getreide
erzeugt, und dieses Getreide versorgt die Lebewesen auf jedem einzelnen Planeten.
Der Sonnengott wird hier auch als pirna oder vollstindig angesprochen, weil die
Strahlen die von der Sonne ausgehen, kein Ende haben. Seit Millionen und Abermil-
lionen von Jahren, seit der Schopfung des Universums, hat der Sonnengott ohne
Minderung Warme und Licht zur Verfiigung gestellt. Das Wort paramaharmsa
wird auf Menschen bezogen, die vollig gereinigt sind. Wenn es ausreichend Sonnen-
licht gibt, bleibt der Geist klar und transparent, das heit mit anderen Worten, der
Sonnengott hilft dem Geist des Lebewesens, auf der Stufe des paramahamsa veran-
kert zu werden. Somit betet Siva zu Aniruddha, zu ihm giitig zu sein, so daB sein
Geist immer im vollkommenen Zustand der Reinheit bleiben und im hingebungs-
vollen Dienst des Herrn titig sein wird. Ebenso wie Feuer alle unreinen Dinge steri-
lisiert, so halt auch der Sonnengott alles keimfrei, besonders unreine Dinge im Geist,
und befahigt den Menschen so, auf die Stufe spirituellen Verstindnisses aufzustei-
gen.

T e gReE e
T o Tt R 1l

svargdpavarga-dvdardya
nityam suci-sade namah



namo hiranya-virydya
cdatur-hotraya tantave

svarga—die himmlischen Planeten; apavarga—der Pfad der Befreiung; dvardya-
—dem Tor von; nityam—ewig; suci-sade—dem Reinsten; namah—meine Ehrerbie-
tungen seien Dir; namah—meine Ehrerbietungen; hiranya—Gold; virydya—Samen,;
catuh-hotraya—die vedischen Opfer dieses Namens; rantave—jemand, der erweitert.

UBERSETZUNG

Mein Herr, o Aniruddha, Du bist die Autoritit, durch die sich die Tore
der hoheren Planetensysteme und der Befreiung 6ffnen. Du weilst immer
im reinen Herzen des Lebewesens. Deshalb erweise ich Dir meine Ehrer-
bietungen. Du bist der Besitzer von Samen, der Gold gleicht, und so hilfst
Du in der Form von Feuer den vedischen Opfern, angefangen mit catur-ho-
tra. Deshalb erweise dich Dir meine Ehrerbietungen.

ERLAUTERUNG

Das Wort svarga deutet auf eine Stellung auf den hoheren oder himmlischen Pla-
netensystemen hin, und das Wort apavarga bedeutet ,,Befreiung*. Diejenigen, die
an den karma-kandiya-Tatigkeiten hdangen, die in den Veden beschrieben werden,
sind im Grunde in die drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur verstrickt.
Die Bhagavad-gita sagt daher, daB man iiber dem Bereich fruchtbringenden Tuns
stehen sollte. Es gibt verschiedene Arten von Befreiung oder mukti. Die beste mukti
ist Betitigung im hingebungsvollen Dienst des Hochsten Herrn. Nicht nur hilft Sri
Aniruddha fruchtbringenden Arbeitern bei der Erhebung zu hoheren Planeten-
systemen, sondern Er hilft auch dem Gottgeweihten durch Seine unerschopfliche
Energie, sich im hingebungsvollen Dienst zu betitigen. Ebenso wie Warme der
Ursprung materieller Energie ist, so ist die Inspiration Sri Aniruddhas die Energie,
durch die man sich im hingebungsvollen Dienst betitigen kann.

VERS 38
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nama urja ise trayydh
pataye yajna-retase

trpti-ddya ca jivanam
namah sarva-rasatmane

namah—ich erweise alle Ehrerbietungen Dir; #rje—dem Versorger des Pitr-loka;
ise—dem Versorger aller Halbgoétter; trayydh—der drei Veden; pataye—dem Meister;
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yajiia—Opfer; retase—der vorherrschenden Gottheit des Mondplaneten; trpti-
ddya—lhm, der jedem Zufriedenheit schenkt; ca—auch; jivinam—der Lebewesen;
namah—_i_ch erweise meine Ehrerbietungen; sarva-rasa-atmane—der alldurchdrin-
genden Uberseele.

UBERSETZUNG

Mein Herr, Du versorgst die Pitr-lokas und alle Halbgotter. Du bist die
vorherrschende Gottheit des Mondes und der Meister aller drei Veden. Ich
erweise meine achtungsvollen Ehrerbietungen Dir, weil Du die urspriing-
liche Ursache der Zufriedenheit aller Lebewesen bist. all

ERLAUTERUNG

Wenn das Lebewesen in der materiellen Welt geboren wird, besonders als
Mensch, hat es verschiedene Verpflichtungen gegeniiber den Halbgottern, den Heili-
gen und der Masse der Lebewesen. Wie es in den sastras heiBt: devarsi-bhutapta-
nrnam pitinam. Man ist also seinen Vorvitern, der vorangegangenen Hierachie,
verpflichtet. Siva betet zu Sri Aniruddha, ihm Stirke zu geben, so daB er von aller
Verpflichtung gegeniiber den Pitas, Halbgottern, allgemeinen Lebewesen und Heili-
gen frei werden und sich vollstindig im hingebungsvollen Dienst des Herrn betiti-
gen kann. Es heiB3t:

devarsi-bhutapta-nrnam pitinam

na kinkaro ndyam rni ca rdjan
sarvatmanad yah saranam saranyam
gato mukundam parihrtya kartam
(SB. 11.5.41)

Man wird von allen Verpflichtungen gegeniiber den Halbgéttern, Heiligen, Pitas,
Vorvitern und so fort frei, wenn man vollstindig im hingebungsvollen Dienst des
Herrn beschaftigt ist. Siva betet daher zu Sri Aniruddha, ihm Kraft zu geben, so da3
er von solchen Verpflichtungen frei werden und sich vollig im Dienst des Herrn
beschaftigen kann.

Soma oder die herrschende Gottheit des Mondes ist fiir die Fahigkeit der Lebewe-
sen verantwortlich, den Geschmack von Speisen durch die Zunge wahrzunehmen.
Siva betet zu Sri Anirudda, ihm Kraft zu geben, so daB er nichts anderes als das
prasdda des Herrn schmecken wird. Srila Bhaktivinoda Thakura hat einen Vers ge-
sungen, in dem er andeutet, daB3 die Zunge der furchtbarste Feind unter allen Sinnen
ist. Wenn man die Zunge beherrschen kann, kann man leicht die anderen Sinne be-
herrschen. Die Zunge kann beherrscht werden, wenn man nur prasdda iBt, das der
Bildgestalt Gottes geopfert wurde. Sivas Gebet an Sri Aniruddha ist fiir diesen
Zweck bestimmt (trpti-ddya); er betet zu Sri Aniruddha, ihm zu helfen, damit
zufrieden zu sein, nur dem Herrn geopfertes prasada zu essen.
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VERS 39
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sarva-sattvatma-dehdaya
visesaya sthaviyase

namas trailokya-palaya
saha ojo-balaya ca

sarva—alles; sattva—Dasein; dtma—Seele, dehdya—dem Korper; visesaya—
Vielheit; sthaviyase—der materiellen Welt; namah—Ehrerbietungen erweisend; trai-
lokya—drei Planetensysteme; palaya—Erhalter; saha—zusammen mit; ojah—Tap-
ferkeit; baldya—den starken; ca—auch.

UBERSETZUNG

Mein lieber Herr, Du bist die gigantische universale Form, die alle indivi-
duellen Korper der Lebewesen enthilt. Du bist der Erhalter der drei Welten
und daher erhiltst Du den Geist, die Sinne, den Korper und die Lebensluft
in ihnen. Ich erweise Dir daher meine achtungsvollen Ehrerbietungen.

ERLAUTERUNG

So wie der individuelle Korper des Lebewesens aus Millionen von Zellen, Bakte-
rien und Mikroben besteht, so enthilt in ahnlicher Weise der universale Korper des
Hochsten Herrn alle individuellen Korper der Lebewesen. Siva erweist dem univer-
salen Korper seine Ehrerbietungen, der alle anderen Korper umfaBt, so daB der
Korper eines jeden vollig im hingebungsvollen Dienst beschaftigt sein mag. Da der
individuelle Korper aus Sinnen besteht, sollten alle Sinne in den hingebungsvollen
Dienst gestellt werden. Zum Beispiel kann das Geruchswerkzeug, die Nase, damit
beschiftigt werden, die Blumen zu riechen, die den LotosfiiBen des Herrn geopfert
wurden; die Hiande konnen sich damit beschiftigen, den Tempel des Herrn zu
saubern, und so fort. In der Tat, da der Herr die Lebensluft eines jeden Lebewesens
ist, ist Er der Erhalter der drei Welten. Folglich kann Er jedes Lebewesen dazu
veranlassen, sich mit seiner ganzen korperlichen und geistigen Kraft der wirklichen
Pflicht seines Lebens zu widmen. Somit sollte jedes Lebewesen mit all seinem prana
(Leben), artha (Reichtum), seiner Intelligenz und seinen Worten der Hochsten
Personlichkeit Gottes dienen. Im Srimad-Bhagavatam (10.22.35) heiBt es:

etavaj janma-saphalyam
dehinam iha dehisu

pranair arthair dhiya vaca
Sreya-dcaranam sada
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Obwohl man den Wunsch haben mag, sich im Dienste des Herrn zu betitigen,
kann man dies ohne die Einwilligung des Herrn nicht tun. Siva bringt seine Gebete
auf so viele verschiedene Arten dar, um den Lebewesen zu zeigen, wie man sich im
hingebungsvollen Dienst des Herrn betatigt.

VERS 40
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artha-lingaya nabhase
namo ’ntar-bahir-atmane

namah punyaya lokaya
amusmai bhuri-varcase

artha—Bedeutung; lingaya—enthiillend; nabhase—dem Himmel; namah—Ehr-
erbietungen erweisend; antah—innen; bahih—und auBen; dtmane—dem Selbst;
namah—Ehrerbietungen erweisend; punydya—fromme Werke; lokaya—fiir die
Schopfung; amusmai—ijenseits des Todes; bhuri-varcase—die hochste Ausstrahlung.

UBERSETZUNG

Mein lieber Herr, indem Du Deine transzendentalen Schwingungen
ausdehnst, enthiillst Du die eigentliche Bedeutung aller Dinge. Du bist der
alldurchdringende Ather innen und auBen, und Du bist das letztliche Ziel
frommer Werke, die sowohl in dieser materiellen Welt als auch jenseits
davon ausgefiihrt werden. Ich erweise Dir daher immer wieder meine
achtungsvollen Ehrerbietungen.

ERLAUTERUNG

Vedischer Nachweis wird sabda-brahma genannt. Es gibt viele Dinge, die
jenseits des Bereichs unserer unvollkommenen Sinne liegen, und doch ist der autori-
tative Nachweis von Klangschwingung vollkommen. Die Veden sind als sabda-
brahma bekannt, weil der Nachweis, den man aus den Veden bekommt, das letztli-
che Verstandnis darstellt. Dies ist so, weil sabda-brahma oder die Veden die Hochste
Personlichkeit Gottes reprasentieren. Die wirkliche Essenz des sabda-brahma ist
jedoch das Chanten des Hare-Krsna-mantra. Wenn man diesen transzendentalen
Klang erzeugt, wird die Bedeutung aller Dinge, sowohl der materiellen als auch der
spirituellen, offenbart. Dieses Hare Krsna ist von der Personlichkeit Gottes nicht
verschieden. Die Bedeutung von allen Dingen wird durch Klangschwingung durch
die Luft empfangen. Die Schwingung mag materiell oder spirituell sein, doch ohne
Klangschwingung kann niemand die Bedeutung von irgendetwas verstehen. In den
Veden heilt es: antar bahis ca tat sarvam vydya narayanah sthitah. ,Narayana ist
alldurchdringend, und Er existiert sowohl innerhalb als auch auBerhalb. Dies wird
auch in der Bhagavad-gita (13.34) bestitigt:
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yatha prakasayaty ekah
krtsnam lokam imam ravih

ksetram ksetri tatha krtsnam
prakasayati bharata

,;O Sohn Bharatas, so wie die Sonne allein das ganze Universum erleuchtet, so
erleuchten das Lebewesen und die Uberseele den gesamten Korper durch Be-
wuBtsein.*

Mit anderen Worten, das BewuBtsein sowohl der Seele als auch der Uberseele ist
alldurchdringend; das begrenzte BewuBtsein des Lebewesens durchdringt den
gesamten materiellen Korper, und das hochste BewuBtsein des Herrn durchdringt
das gesamte Universum. Weil die Seele im Korper gegenwartig ist, durchdringt den
ganzen Korper BewuBtsein; in ahnlicher Weise funktioniert alles nach einer
bestimmten Ordnung, weil die Hochste Seele oder Krsna im Universum gegenwar-
tig ist. Mayadhyaksena prakrtih suyate sa-caracaram: ,,Die materielle Welt wirkt
unter Meiner Fiihrung, o Sohn Kuntis, und bringt alle sich bewegenden und sich
nicht bewegenden Lebewesen hervor.” (Bg. 9.10)

Siva betet daher zur Personlichkeit Gottes, mit uns giitig zu sein, so daB wir
durch das Chanten des Hare-Krsna-mantra sowohl in den materiellen als auch in
den spirituellen Welten alles verstehen konnen. Das Wort amusmai ist in diesem
Zusammenhang von Bedeutung, da es auf das beste Ziel hinweist, daB man nach
dem Erreichen der hoheren Planetensysteme anstreben kann. Diejenigen, die frucht-
bringenden Werken nachgehen (karmis), erreichen als Ergebnis ihrer vergangenen
Tatigkeiten die hoheren Planetensysteme, und die jidnis, die nach Vereinigung oder
einem monistischen Eingehen in die Ausstrahlung des Hochsten Herrn streben,
erreichen ebenfalls ihr gewiinschtes Ziel. Dariiber hinaus aber werden die Gottge-
weihten, die den Wunsch haben, personlich mit dem Herrn zusammenzusein, nach
den Vaikuntha-lokas oder Goloka Vrndavana erhoben. Der Herr wird in der
Bhagavad-gita (10.12) als pavitram paramam oder der hochste Reine beschrieben.
Das wird auch in diesem Vers bestatigt. Sukadeva Gosvami hat gesagt, daB die
Kuhhirtenknaben, die mit Sri Krsna spielten, keine gewohnlichen Lebewesen waren.
Nur nachdem man in vielen verschiedenen Leben viele fromme Tatigkeiten
angesammelt hat, bekommt man die Gelegenheit, personlich mit der Hochsten
Personlichkeit Gottes zusammenzusein. Da nur die Reinen Ihn erreichen konnen, ist
Er der hochste Reine.

VERS 41
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pravrttaya nivrttaya
pitr-devaya karmane

namo 'dharma-vipakdya
mrtave duhkha-daya ca
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pravritaya—Neigung; nivrttaya—Abneigung; pitr-devaya—dem Herrn des Pitr-
loka; karmane—der resultierenden Aktion fruchtbringender Tatigkeiten; namah
—Achtung erweisend; adharma—irreligios; vipakdya—dem Ergebnis; mrtyave—dem
Tod; duhkha-daya—der Ursache aller Arten leidvoller Umstande; ca—auch.

UBERSETZUNG

Mein lieber Herr, Du bist der Beobachter der Ergebnisse frommer Werke.
Du bist Neigung, Abneigung und ihre resultierenden Titigkeiten. Du bist
die Ursache der leidvollen Bedingungen des Lebens, die durch Irreligiositat
verursacht werden, und Du bist daher der Tod. Ich erweise Dir meine
achtungsvollen Ehrerbietungen.

ERLAUTERUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes weilt im Herzen eines jeden, und von Ihr
kommen die Neigungen und Abneigungen eines Lebewesens. Das wird in der
Bhagavad-gita (15.15) bestatigt:

sarvasya caham hrdi sannivistho
mattah smrtir jianam apohanam ca

,.Jch weile im Herzen eines jeden und von Mir kommen Erinnerung, Wissen und
Vergessen."

Die Hochste Personlichkeit Gottes veranlaBt die asuras, Sie zu vergessen, und die
Gottgeweihten, sich an Sie zu erinnern. Die Abneigungen eines Menschen sind auf
die Hochste Personlichkeit Gottes zuriickzufuhren. In der Bhagavad-gita (16.7)
heiBt es: pravrttim ca nivrttim ca jand na vidur asurah. Die asuras wissen nicht, in
welcher Weise man geneigt sein sollte, zu handeln, und in welcher Weise man nicht
geneigt sein sollte, zu handeln. Obwohl die asuras gegen hingebungsvollen Dienst
eingestellt sind, muB man verstehen, daB sie diese Neigung durch die Hochste
Personlichkeit Gottes haben. Weil die asuras sich nicht im hingebungsvollen Dienst
des Herrn betidtigen wollen, gibt der Herr ihnen von innen her die Intelligenz, Ihn zu
vergessen. Gewohnliche karmis wiinschen sich, zum Pitr-loka erhoben zu werden,
wie in der Bhagavad-gita (9.25) bestitigt wird: ydnti deva-vrata devan pitin yanti
pitr-vratah. ,, Diejenigen, die die Halbgotter verehren, werden unter den Halbgot-
tern geboren werden, und diejenigen, die die Ahnen verehren, gehen zu den Ahnen.*

In diesem Vers ist auch das Wort duhkha-daya sehr bedeutsam, denn die Nicht-
gottgeweihten werden fortgesetzt dem Kreislauf von Geburt und Tod unterworfen.
Das ist ein sehr leidvoller Zustand. Die asuras oder Nichtgottgeweihten werden in
solche leidvollen Zustinde versetzt, weil sich die Stellung im Leben nach den
vergangenen Tatigkeiten richtet.

VERS 42
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namas ta asisam isa
manave kdarantmane

namo dharmadya brhate
krsnayakuntha-medhase

purusaya puranaya
sankhya-yogesvardaya ca

namah—Ehrerbietungen erweisend; re—Dir; asisam isa— o Hochster aller Segen-
spender; manave—dem hochsten Geist oder dem hochsten Manu; kdrana-
atmane—der hochsten Ursache aller Ursachen; namah—Ehrerbietungen erweisen;
dharmaya—demjenigen, der das Beste von aller Religion kennt; brhate—dem
GroBten; krsndya—Krsna; akunthamedhase—demjenigen, dessen Gehirntitigkeit
niemals aufgehalten wird; purusdya—der Hochsten Person; purdnaya—dem Altesten
der Alten; sankhya-yoga-isvaraya—dem Meister der Prinzipien des sarnkhya-yoga;
ca—und.

UBERSETZUNG

Mein lieber Herr, Du bist der hochste aller Segenspendenden, der ilteste
und hochste GenieRer unter allen GenieBern. Du bist der Meister der
gesamten metaphysischen Philosophie der Welt, denn Du bist die hchste
Ursache aller Ursachen, $ri Krsna. Du bist das hochste aller religiosen Prinzi-
pien, der hochste Geist und Du hast ein Gehirn, das durch keine Bedingung
aufgehalten wird. Deshalb erweise ich Dir wiederholt meine Ehrerbietun-
gen.

ERLAUTERUNG

Die Worter krsnaya akuntha-medhase sind in diesem Vers bedeutsam. Moderne
Wissenschaftler sind mit ihrer Gehirntatigkeit praktisch in eine Sackgasse geraten,
als sie die Theorie der UngewiBheit entdeckten, doch im Grunde kann es fiir kein
Lebewesen eine Gehirntitigkeit geben, die nicht durch zeitliche und raumliche
Grenzen eingeschrankt ist. Ein Lebewesen wird anu oder ein atomisches Teilchen
der Hochsten Seele genannt, und daher ist sein Gehirn ebenfalls atomisch. Es kann
kein unbegrenztes Wissen aufnehmen. Dies bedeutet jedoch nicht, daB auch Krsna,
die Hochste Personlichkeit Gottes, ein begrenztes Gehirn hat. Was Krsna sagt und
tut, ist nicht durch Zeit und Raum begrenzt. In der Bhagavad-gita (7.26) sagt der
Herr:

vedaham samatitani
vartamanani carjuna
bhavisyani ca bhutani
mam tu veda na kascana

,;O Arjuna, als die Hochste Personlichkeit Gottes weil3 Ich alles, was in der
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Vergangenheit geschah, alles, was in der Gegenwart geschieht, und alles, was sich
noch ereignen wird. Ich kenne auch alle Lebewesen, doch Mich kennt niemand.*

Krsna weiB alles, doch man kann Krsna nicht kennen, ohne von Ihm begiinstigt
zu sein. Somit kann fir Krsna und Seinen Stellvertreter von einer Theorie der
UngewiBheit keine Rede sein. Was Krsna sagt, ist allvollkommen und gewiB3 und
auf Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft anwendbar. Auch gibt es fiir jemand,
der genau weiB, was Krsna sagt, keine UngewiBheit. Die Bewegung fiir Krsna-
BewuBtsein beruht auf der Bhagavad-gita, wie sie ist, wie sie von Sri Krsna gespro-
chen wurde, und fir diejenigen, die in dieser Bewegung tatig sind, kann von
UngewiBheit keine Rede sein.

Sri Krsna wird hier auch als dsisim isa angesprochen. Die groBen heiligen
Personlichkeiten, Weisen und Halbgotter sind imstande, gewohnlichen Lebewesen
Segnungen zu erteilen, doch sie werden ihrerseits von der Hochsten Personlichkeit
Gottes gesegnet. Ohne von Krsna gesegnet zu sein, kann niemand jemand anders
segnen. Das Wort manave, das ,,dem hochsten Manu* bedeutet, ist ebenfalls wich-
tig. Der hochste Manu in der vedischen Literatur ist Svayambhuva Manu, der eine
Inkarnation Krsnas ist. Alle Manus sind ermichtigte Inkarnationen Krsnas
(manvavtara-avatara). Es gibt an einem Tag Brahmas vierzehn Manus, in einem
Monat 420, in einem Jahr 5040 und wahrend eines Lebens Brahmas 504 000
Manus. Da alle Manus Wegweiser der menschlichen Gesellschaft sind, ist Krsna
letztlich der hochste Wegweiser der menschlichen Gesellschaft. In einem anderen
Sinne deutet das Wort manave auf die Vollkommenheit aller Arten von mantras
hin. Ein mantra befreit die bedingte Seele aus ihrer Knechtschaft. Indem man also
einfach den mantra: Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare / Hare
Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare chantet, kann man aus jeder Bedingung
befreit werden.

Karandatmane: Alles hat eine Ursache. Die Theorie des Zufalls wird in diesem
Vers abgelehnt. Weil alles seine Ursache hat, kann von Zufall keine Rede sein. Weil
sogenannte Philosophen und Wissenschaftler unfahig sind, die wirkliche Ursache
herauszufinden, sagen sie tOrichterweise, alles geschehe durch Zufall. In der
Brahma-samhita wird Krsna als die Ursache aller Ursachen beschrieben, und daher
wird Er hier als karanatmane angesprochen. Seine Personlichkeit ist die urspriingli-
che Ursache aller Dinge, die Wurzel aller Dinge und der Samen aller Dinge. Im
Vedanta-sitra (1.1.2) heiBt es: janmddy asya yatah. Die Absolute Wahrheit ist die
hochste Ursache aller Emanationen.

Das Wort sanhkya-yogesvardya ist hier ebenfalls bedeutsam, denn Krsna wird in
der Bhagavad-gita als Yogesvara, der Meister aller mystischen Krifte, beschrieben.
Ohne unbegreifliche mystische Krafte zu besitzen, kann niemand als Gott anerkannt
werden. Im gegenwirtigen Zeitalter des Kali behaupten diejenigen, die einen winzi-
gen Bruchteil mystischer Kraft besitzen, Gott zu sein; doch solche Pseudo-Gotter
konnen nur als Toren angesehen werden, denn nur Krsna ist die Hochste Person, die
alle mystischen yogischen Vollkommenheiten besitzt. Das sdrnkhya-yoga-System,
das in der heutigen Zeit sehr populdr geworden ist, wurde von dem Atheisten Kapila
begnindet, doch wurde das urspriingliche sarikhya-yoga-System von einer Inkarna-
tion Krsnas, ebenfalls Kapila genannt, der der Sohn Devahutis war, verkiindet.
Auch Dattatreya, eine andere Inkarnation Krsnas, erklirte das sdnkhya-yoga-
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System. Somit ist Krsna der Ursprung aller sd@rikhya-yoga-Systeme und mystischen
yoga-Krifte.

Die Worter purusdya purandya verdienen ebenfalls besondere Aufmerksamkeit.
In der Brahma-samhita wird Krsna als der ddi-purusa, die urspriingliche Person
oder der urspriingliche GenieBer, anerkannt. In der Bhagavad-gitd wird Sri Krsna
ebenfalls als purana-purusa oder die alteste Person anerkannt. Obwohl Er die alteste
aller Personlichkeiten ist, ist Er auch der Jingste aller oder nava-yauvana. Ein
weiteres bedeutsames Wort ist dharmaya. Da Krsna der urspriingliche Verkiinder
aller Arten religioser Prinzipien ist, hei3t es: dharmam tu saksad bhagavat-pranitam
(SB. 6.3.19). Niemand kann eine neue Art von Religion einfiihren, denn Religion ist
bereits da, da sie von Sri Krsna aufgestellt wurde. In der Bhagavad-gita teilt uns
Krsna den urspriinglichen dharma mit und bittet uns, alle anderen Arten religioser
Prinzipien aufzugeben. Der wirkliche dharma ist Ergebenheit zu IThm. Im Maha-
bharata heiBt es auch:

ye ca veda-vido vipra
ye cadhyatma-vido jandh

te vadanti mahdatmanam
krsnam dharmam sandatanam

Dieser Vers besagt, daB jemand, der die Veden in vollkommener Weise studiert
hat, der ein vollkommener vipra oder Kenner der Veden ist, der weil3, was spirituel-
les Leben tatsachlich ist, iiber Krsna, die Hochste Person, als den sandtana-dharma
spricht. Siva lehrt uns daher die Prinzipien des sandtana-dharma.

VERS 43
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sakti-traya-sametaya
midhuse 'hankrtatmane
ceta-akuti-rupaya
namo vdco vibhiitaye

sakti-traya—drei Arten von Energien; sametdya—dem Behiltnis; mid-
huse—Rudra; ahankrta-atmane—der Ursprung der Ich-Bezogenheit; cetah—Wissen;
akuti—Begierde zu arbeiten; ripdya—in der Form von; namah—meine Ehrerbietun-
gen; vacah—dem Klang; vibhutaye—den verschiedenen Arten von Reichtiimern.

UBERSETZUNG

Mein lieber Herr, Du bist der hochste Beherrscher des Titigen, der
Sinnestitigkeiten und der Ergebnisse der Sinnestitigkeiten [karmal. Folglich
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bist Du der Beherrscher des Korpers, des Geistes und der Sinne. Du bist
auch der hochste Beherrscher der Ich-Bezogenheit, bekannt als Rudra. Du
bist der Ursprung des Wissens und der Titigkeiten der vedischen Unterwei-
sungen.

ERLAUTERUNG

Jeder handelt unter dem Diktat des Ego. Deshalb versucht Siva, die falsche Ich-
Bezogenheit durch die Barmherzigkeit der Hochsten Personlichkeit Gottes zu reini-
gen. Da Siva oder Rudra selbst der Beherrscher der Ich-Bezogenheit ist, mochte er
indirekt durch die Barmherzigkeit des Herrn gereinigt werden, so.daB sein wirk-
liches Ich-Verstandnis erweckt werden kann. Natiirlich ist Rudra immer in spiri-
tueller Weise wach, doch zu unserem Nutzen betet er auf diese Weise. Fiir den
Unpersonlichkeitsanhdnger ist reines Ich-Verstandnis aham-brahmasmi: ,,Ich bin
nicht dieser Korper, ich bin spirituelle Seele.* Doch die spirituelle Seele muB in ihrer
eigentlichen Stellung hingebungsvolle Tatigkeiten ausfilhren. Deshalb betet Siva
sowohl im Geiste als auch im Handeln, er moge im hingebungsvollen Dienst des
Hochsten Herrn nach den Unterweisungen der Veden beschiftigt werden. Das ist
die Methode, die falsche Ich-Bezogenheit zu reinigen. Cetah bedeutet ,,Wissen*.
Ohne vollkommenes Wissen kann niemand in vollkommener Weise handeln. Die
wirkliche Quelle des Wissens ist vacah oder Klangschwingung, die durch vedische
Unterweisungen entsteht. Hier bedeutet das Wort vdcah oder Klang ,,vedischer
Klang". Der Ursprung der Schopfung ist Klangschwingung, und wenn die Klang-
schwingung klar und rein ist, werden vollkommenes Wissen und vollkommene
Tatigkeiten sichtbar. Das wird durch das Chanten des maha-mantra bewirkt: Hare
Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Rama, Hare Rama, Rama
Rama, Hare Hare. Somit betet Siva immer wieder um die Lauterung von Korper,
Geist und Tatigkeiten durch die Reinigung des Wissens und des Handelns dank der
reinen Unterweisungen der Veden. Siva betet zur Hochsten Personlichkeit Gottes,
daB sein Geist, seine Sinne und seine Worte nur noch hingebungsvollen Tatigkeiten
zugewandt sein mogen.

VERS 44

darsanam no didrksinam
dehi bhagavatarcitam

riupam priyatamam svanam
sarvendriya-gunanjanam

darsanam—Anblick; nah—unserer; didrksiinam—den Wunsch habend zu sehen;
dehi—offenbare giitigerweise, bhdgavata—der Gottgeweihten; arcitam—wie von
ihnen verehrt; ripam—Form; priya-tamam—liebste; svainam—Deiner Geweihten;
sarva-indriya—alle Sinne; guna—Eigenschaften; arijanam—sehr erfreuend.
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UBERSETZUNG

Mein lieber Herr, ich méchte Dich in genau der Form sehen, die Deine
sehr lieben Geweihten verehren. Du hast viele andere Formen, doch
mochte ich Deine Form sehen, die besonders von den Geweihten geliebt
wird. Bitte, sei mir barmherzig und zeige mir diese Form, denn nur diese
Form, die von den Gottgeweihten verehrt wird, kann alle Bediirfnisse der
Sinne in vollkommener Weise befriedigen.

ERLAUTERUNG

In der sruti oder im veda-mantra heiBt es, daB die Hochste Absolute Wahrheit
sarva-kamah sarva-gandhah sarva-rasah ist, das heit mit anderen Worten, der
Herr ist bekannt als raso vai sah, der Ursprung aller kostlichen Beziehungen (rasas).
Wir haben verschiedene Sinne — die Krafte des Sehens, Schmeckens, Riechens,
Beriihrens und so fort —, und alle Neigungen unserer Sinne konnen befriedigt
werden, wenn die Sinne in den Dienst des Herrn gestellt werden. Hrsikena hrsikesa-
sevanam bhaktir ucyate: ,,Bhakti bedeutet, alle Sinne in den Dienst des Meisters der
Sinne, Hrsikesa, zu stellen. (Ndrada-paricaratra) Die materiellen Sinne konnen
jedoch nicht in den Dienst des Herrn gestellt werden; deshalb mul man von allen
Bezeichnungen frei werden. Sarvopadhi-vinirmuktam tatparatvena nirmalam. Man
muB von allen Bezeichnungen oder falscher Ich-Bezogenheit frei und auf diese
Weise gereinigt werden. Wenn wir unsere Sinne in den Dienst des Herrn stellen,
konnen die Wiinsche oder die Neigungen der Sinne in vollkommener Weise erfiillt
werden. Siva mochte daher den Herrn in einer Form sehen, die den Buddha-Philoso-
phen oder den Buddhisten unbegreiflich ist.

Die Unpersonlichkeitsanhanger und die Philosophen von der Leere haben eben-
falls das Bediirfnis, die Form des Absoluten zu sehen. In buddhistischen Tempeln
gibt es Formen, die Buddha in Meditation darstellen, doch werden diese nicht
verehrt wie die Formen des Herrn in Vaisnava-Tempeln (Formen wie Radha-Krsna,
Sitai-Rama oder Laksmi-Narayana). In den verschiedenen sampradayas (Vaisnava-
Gemeinden) werden entweder Radha-Krsna oder Laksmi-Narayana verehrt. Siva
mochte diese Form in vollkommener Weise sehen, ebenso wie die Gottgeweihten sie
sehen mochten. Die Worter ripam priyatamam svanam werden hier besonders
erwahnt und deuten darauf hin, daB Siva jene Form sehen mochte, die den Gottge-
weihten sehr lieb ist. Das Wort svdnam ist hier besonders bedeutsam, weil nur die
Gottgeweihten der Hochsten Personlichkeit Gottes sehr, sehr lieb sind. Die jranis,
yogis und karmis sind dem Herrn nicht besonders lieb, denn die karmis betrachten
die Hochste Personlichkeit Gottes nur als Ihren Lieferanten; die jiidnis wollen Ihn
sehen, um mit Ihm eins zu werden, und die yogis wollen Ihn in ihren Herzen als
Paramatma, als Teil, sehen. Die bhaktas oder Gottgeweihten jedoch wollen Ihn in
Seiner volistindigen Vollkommenheit sehen. In der Brahma-sambhita (5.30) heiBt
€s:

venum kvanantam aravinda-dalayataksam
barhdvatamsam asitambuda-sundarangam

kandarpa-koti-kamaniya-visesa-sobham
govindam dadi-purusam tam aham bhajami
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,Jch verehre Govinda, den urersten Herrn, der meisterhaft auf Seiner Flote
spielt, dessen Augen wie Lotosbliitenblatter bliihen, dessen Haupt mit Pfauenfedern
geschmiickt ist, dessen Schonheit der Tonung blauer Wolken gleicht und dessen
einzigartige Lieblichkeit Millionen von Liebesgottern betort. Sivas Wunsch ist es
also, die Hochste Personlichkeit Gottes so zu sehen, wie Sie hier beschrieben wird;
das heiB3t, er mochte den Herrn so sehen, wie Er den bhdgavatas oder Gottgeweihten
erscheint. Die SchluBfolgerung lautet, daB Siva den Herrn in Seiner vollstindigen
Vollkommenheit sehen mochte, und nicht auf die Art und Weise der Unpersonlich-
keitsphilosophen oder Philosophen von der Leere. Obwohl der Herr in Seinen
verschiedenen Formen Einer ist (advaitam acyutam andadim), ist Seine Form als der
junge Liebhaber der gopis und Begleiter der Kuhhirtenknaben (kisora-mirti) die
vollkommenste Form. Somit betrachten Vaisnavas die Form des Herrn in Seinen
Vrndavana-Spielen als die Hauptform.

VERS 45-46
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snigdha-pravrd-ghana-syamam
sarva-saundarya-sangraham

carv-ayata-catur-bahu
sujata-rucirananam

padma-kosa-palasaksam
sundara-bhru sundsikam

sudvijam sukapolasyam
sama-karna-vibhusanam

snigdha—glitzernd; pravri—Regenzeit; ghana-syamam—stark bewolkt; sarva—
alles; saundarya—Schonheit; sangraham—Sammlung; caru—schon; dyata—korper-
liches Aussehen; catuh-bahu—den vierarmigen; sujata—endgiiltig schon; rucira
—sehr erfreulich; ananam— Gesicht; padma-kosa—der Wirbel der Lotosblume; pa-
lasa—Bliitenblatter; aksam—Augen; sundara—schon; bhru—Augenbrauen; su-nasi-
kam— erhobene Nase; su-dvijam—schone Zahne; su-kapola—schone Stirn; dsyam
—Gesicht; sama-karna—gleichermaBen schone Ohren; vibhiisanam—vollstindig ge-
schmuckt.

UBERSETZUNG

Die Schonheit des Herrn gleicht einer dunklen Wolke wihrend der Re-
genzeit. So, wie der niederfallende Regen glitzert, glitzert auch Seine kor-
perliche Erscheinung. In der Tat ist Er der Inbegriff aller Schonheit. Der Herr
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hat vier Arme und ein einzigartig schones Antlitz mit Augen wie Lotosblii-
ten, eine wunderschéne, hoch erhobene Nase, ein die Gedanken betoren-
des Licheln, eine schone Stirn und gleichermalRen schéne und reichlich ge-
schmiickte Ohren.

ERLAUTERUNG

Nach der sengenden Hitze der Sommerzeit ist es sehr erfreulich, dunkle Wolken
am Himmel zu sehen. Wie in der Brahma-samhita bestatigt wird: barhavatamsam
asitambuda-sundarangam. Der Herr tragt eine Pfauenfeder im Haar, und Seine
Korpertonung gleicht der einer schwarzlichen Wolke. Das Wort sundara oder
snigdha bedeutet ,,sehr erfreulich”. Kandarpa-koti-kamaniya: Krsnas Schonheit ist
so erfreulich, daB sich nicht einmal die Schonheit von Millionen und Abermillionen
von Liebesgottern mit ihr vergleichen lieBe. Die Gestalt des Herrn als Visnu ist mit
aller Pracht geschmiickt; deshalb versucht Siva, diese iiberaus prachtvolle Gestalt
Narayanas zu sehen. Im allgemeinen beginnt die Verehrung des Herrn mit der Ver-
ehrung Narayanas oder Visnus, wohingegen die Verehrung Sri Krsnas und Radhas
hochst vertraulich ist. Sri Narayana sollte durch panicaratrika-vidhi oder die regulie-
renden Prinzipien verehrt werden, wohingegen Sri Krsna durch den bhdgavata-
vidhi zu verehren ist. Niemand sollte den Herrn im bhdgavata-vidhi verehren, ohne
zuvor die Regeln des paricaratrika-vidhi befolgt zu haben. Tatsachlich verehren alle
neuen Gottgeweihten den Herrn nach dem pdricaratrika-vidhi oder den regulieren-
den Prinzipien, die im Ndrada-paricaratra dargelegt sind. Anfanger unter den Gott-
geweihten konnen sich Radha-Krsna nicht nahern; deshalb wird die Tempelvereh-
rung nach den regulierenden Prinzipien Laksmi-Narayana dargebracht. Obgleich
eine Radha-Krsna-vigraha (Bildgestalt) vorhanden sein mag, ist die Verehrung der
neuen Gottgeweihten als Laksmi-Narayana-Verehrung anzusehen. Verehrung nach
dem paricaratrika-vidhi wird als vidhi-marga bezeichnet und Verehrung nach den
bhagavata-vidhi-Prinzipien als raga-marga. Die Prinzipien des raga-marga sind
insbesondere fir Gottgeweihte bestimmt, die zur Vrndavana-Stufe aufgestiegen
sind.

Die Bewohner Vrndavanas — die gopis, Mutter Yasoda, Nanda Maharaja, die
Kuhhirtenjungen, die Kiihe und alle anderen — befinden sich im Grunde auf der
Ebene des raga-madrga oder bhagavata-marga. Sie nehmen an fiinf grundlegenden
rasas teil — dasya, sakhya, vatsalya, madhurya und santa. Doch obgleich diese fiinf
rasas im bhdagavata-madrga zu sehen sind, ist bhdgavata-marga insbesondere fiir
vadtsalya und madhurya bestimmt, das heiBt fiir elterliche und eheliche Beziehungen.
Doch es gibt auch den vipralambha-sakhya, die hohere Form briiderlicher Vereh-
rung des Herrn, die besonders von den Kuhhirtenjungen genossen wird. Obgleich
zwischen Krsna und den Kuhhirtenjungen Freundschaft besteht, unterscheidet sich
diese Freundschaft von der aisvarya-Freundschaft Krsnas und Arjunas. Als Arjuna
die visva-ripa, die gigantische universale Form des Herrn, erblickte, fiirchtete er
sich, weil er sich Krsna gegeniiber gleich einem gewohnlichen Freund verhalten hat-
te; deshalb bat er Krsna um Verzeihung. Die Kuhhirtenjungen jedoch, die Freunde
Krsnas in Vrndavana, reiten manchmal sogar auf den Schultern Krsnas. Sie behan-
deln Krsna wie einen ihresgleichen, und weder fiirchten sie sich vor Ihm, noch bitten
sie Ihn jemals um Verzeihung. Deshalb existiert die rdga-mdrga- oder bhagavata-
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marga-Freundschaft mit Krsna auf einer hoheren Stufe, namlich auf der Stufe der
vipralambha-Freundschaft. Elterliche Freundschaft, elterlicher Dienst und ehelicher
Dienst sind in Vrndavana in rdga-marga-Beziehungen sichtbar.

Skrupellose Menschen wollen sich sofort auf die Stufe der rdaga-madrga-Prinzi-
pien erheben, ohne Krsna nach den regulierenden vidhi-marga-Prinzipien zu dienen.
Solche Menschen werden als sahajiya bezeichnet. Es gibt auch Damonen, die es ge-
nieBen, Krsna und Seine Spiele mit den gopis darzustellen, um Krsna durch ihren
unanstiandigen Charakter auszunutzen. Diese Damonen, die Biicher iiber die raga-
marga-Prinzipien drucken oder lyrische Gedichte dariiber schreiben, befinden sich
zweifellos auf dem Weg zur Holle. Ungliicklicherweise reiBen sie auch andere mit
sich hinab. Gottgeweihte im Krsna-BewuBtsein sollten sehr darauf bedacht sein, sol-
che Damonen zu meiden. Man sollte strikt den regulierenden vidhi-mdrga-Prinzi-
pien der Verehrung Laksmi-Narayanas folgen, auch wenn der Herr im Tempel als
Radha-Krsna gegenwartig ist. In Radha-Krsna sind Laksmi-Narayana mit enthal-
ten; wenn man deshalb den Herrn nach den regulierenden Prinzipien verehrt, nimmt
der Herr den Dienst in der Rolle Laksmi-Narayanas entgegen. Im Nektar der Hin-
gabe befinden sich vollstandige Anweisungen hinsichtlich der vidhi-madrga-Vereh-
rung Radha-Krsnas oder Laksmi-Narayanas. Zwar gibt es vierundsechzig verschie-
dene Vergehen, die man bei der vidhi-marga-Verehrung begehen kann, doch werden
solche Vergehen bei der raga-madrga-Verehrung nicht beriicksichtigt, da die Gottge-
weihten auf dieser Stufe so fortgeschritten sind, daB von Vergehen keine Rede mehr
sein kann. Doch wenn wir nicht den regulierenden Prinzipien auf der vidhi-marga-
Stufe folgen und unsere Augen darin schulen, Vergehen zu erkennen, werden wir
keinen Fortschritt erzielen.

Siva verwendet in seiner Beschreibung von Krsnas Schonheit die Worte cdrv-ay-
ata-catur-bahu sujata-rucirananam, was sich auf die wunderschone vierarmige Ge-
stalt Narayanas oder Visnus bezieht. Diejenigen, die Sri Krsna verehren, beschrei-
ben Ihn als sujata-rucirananam. Im visnu-tattva existieren Hunderte, Tausende und
Millionen von Gestalten des Hochsten Herrn, aber von all diesen Gestalten ist die
Gestalt Krsnas die schonste. Deshalb wird fiir diejenigen, die Krsna verehren, das
Wort sujata-rucirananam benutzt.

Die vier Arme Sri Visnus dienen unterschiedlichen Zwecken. Die Hinde, die
eine Lotosblume und ein Muschelhorn halten, sind fiir die Gottgeweihten bestimmt,
die beiden anderen Hande hingegen, die ein Feuerrad und eine Keule halten, sind fiir
die Damonen gedacht. Im Grunde sind alle Arme des Herrn gliickverheiBend, ob sie
Muschelhérner und Blumen oder Keulen und Feuerrdder halten. Die Ddmonen, die
von Sri Visnus cakra-Rad und der Keule getotet werden, werden ebenso — wie die
Gottgeweihten, die von den Handen, in denen sich Lotosblume und Muschelhorn
befinden, Schutz empfangen — in die spirituelle Welt erhoben. Jedoch befinden sich
die Damonen, die zur spirituellen Welt erhoben werden, in der unpersonlichen
Brahman-A usstrahlung, wahrend es den Gottgeweihten erlaubt wird, sich auf die
Vaikuntha-Planeten zu begeben. Diejenigen, die Geweihte Sri Krsnas sind, werden
unverziiglich zum Planeten Goloka Vrndavana versetzt.

Die Schonheit des Herrn wird mit Regen verglichen, denn wenn in der Regenzeit
der Regen niederfillt, verschafft er den Menschen standig wachsende Freude. Nach
der driickenden Hitze des Sommers genieBen die Menschen die Regenzeit sehr. Tat-
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sdchlich laufen sie manchmal in den Dorfern aus ihren Hausern heraus und erfreuen
sich direkt am niederstromenden Regen. Deshalb wird die korperliche Erscheinung
des Herrn mit den Wolken der Regenzeit verglichen. Die Gottgeweihten genieBen
die Schonheit des Herrn, weil sie eine Sammlung aller Arten der Schonheit darstelit.
Deshalb wird das Wort sarva-saundarya-sarigraham verwendet. Niemand kann sa-
gen, daB es dem Korper des Herrn an schonen Merkmalen fehlt. Er ist vollstindig
purnam. Alles ist vollkommen: Gottes Schopfung, Gottes Schonheit und Gottes
korperliche Erscheinung. All dies ist so vollkommen, da alle Wiinsche vollstindig
befriedigt werden, wenn man die Schonheit des Herrn erblickt. Das Wort sarva-
saundarya weist darauf hin, daB es in den materiellen und spirituellen Welten ver-
schiedene Arten der Schonheit gibt und daB sie alle im Herrn enthalten sind. Sowohl
Materialisten als auch Spiritualisten konnen sich an der Schonheit des Herrn er-
freuen. Da der Hochste Herr auf jeden eine Anziehungskraft ausiibt, einschlieBlich
der Damonen und Gottgeweihten, der Materialisten und Spiritualisten, wird Er
Krsna genannt. Ebenso wirken auch Seine Geweihten auf jeden anziehend. Wie im
Sad-gosvami-stotra erwahnt wird: dhirddhira-jana-priyau. Die Gosvamis waren
den dhira(Gottgeweihten) und adhira (Damonen) gleichermaBen lieb. Sri Krsna war
nicht sehr erfreulich fiir die Damonen, als Er in Vrndavana weilte, doch die sechs
Gosvamis erschienen den Damonen erfreulich, als sie sich in Vrndavana aufhielten.
Das ist die Schonheit des Verhaltens des Herrn gegeniiber Seinen Geweihten;
manchmal gewahrt der Herr Seinen Geweihten mehr Anerkennung, als Er fiir Sich
Selbst beansprucht. Auf dem Schlachtfeld von Kuruksetra zum Beipiel kampfte Sri
Krsna, indem Er einfach Anweisungen gab. Und doch war es Arjuna, der den Ver-
dienst erhielt. Nimitta-mdtram bhava savyasdcin: ,,Du, o Savyasaci [Arjuna), kannst
nur ein Instrument in diesem Kampfe sein.” (Bg. 11.33) Alles war vom Herrn ar-
rangiert worden, doch das Verdienst fiir den Sieg wurde Arjuna gewahrt. Ebenso
geschieht alles in der Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein nach den Voraussagen Sri
Caitanyas, doch das Verdienst erhalten die aufrichtigen Diener Sri Caitanyas. Des-
halb wird der Herr hier als sarva-saundarya-sargraham beschrieben.

VERS 47-48
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priti-prahasitapangam
alakai ripa-sobhitam

lasat-pankaja-kinjalka-
dukulam mrsta-kundalam
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sphurat-kirita-valaya-
hara-napura-mekhalam

sankha-cakra-gada-padma-
mala-many-uttamarddhimat

priti—barmherzig; prahasita—lachelnd; aparigam—Seitenblick; alakaih—mit lok-
kigem Haar; ridpa—Schonheit; sobhitam—vergroBert; lasar—glitzernd; parkaja
—von dem Lotos; kirjalka—Safran; dukilam—kleidend; mrsta—glitzernd; kunda-
lam— Ohrringe; sphurat—leuchtend; kiritza—Helm; valaya—Armreifen; hara—
Halskette; nipura—FuBglockchen; mekhalam— Giirtel;, sarikha—Muschelhorn; ca-
kra—Rad; gadai—Keule; padma—Lotosblume; mald— Girlande; mani—Perlen; utta-
ma— erstklassig; rddhi-mat— deswegen noch mehr verschonert.

UBERSETZUNG

Der Herr ist wegen Seines offenen und barmherzigen Lichelns und Sei-
nes Seitenblicks auf Seine Geweihten von uniibertrefflicher Schonheit. Sein
schwarzes Haar ist lockig, und Seine Gewinder, die im Winde wehen, dh-
neln dem fliegenden, safranfarbenen Bliitenstaub von Lotosblumen. Seine
funkelnden Ohrringe, Sein leuchtender Helm, die Armreifen, die Girlande,
die FuBglockchen, der Hiiftgiirtel und der vielfiltige andere Schmuck an
Seinem Korper vereinigen sich mit dem Muschelhorn, dem Feuerrad, der
Keule und der Lotosblume, um die natiirliche Schonheit der Kaustubha-
Perle an Seiner Brust zu erhdéhen.

ERLAUTERUNG

Das Wort prahasitaparga, das sich auf Krsnas Licheln und den Seitenblick auf
Seine Geweihten bezieht, 1aBt sich besonders auf Sein Verhalten gegeniiber den gopis
anwenden. Krsna ist immer in scherzhafter Stimmung, wenn Er die Gefiihle des
Liebes-rasa in den Herzen der gopis erhoht. Das Muschelhorn, die Keule, das Feuer-
rad und die Lotosblume konnen entweder von Seinen Hinden gehalten werden oder
auf Seinen Handflichen sichtbar sein. GemaB8 der Wissenschaft des Handlesens
kennzeichnen die Linien eines Muschelhorns, einer Keule, einer Lotosbiite und eines
Feuerrades die Handflachen groBer Personlichkeiten und weisen insbesondere auf
die Hochste Personlichkeit Gottes hin.

VERS 49

frgereafaa frrehrmirstegy |
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simha-skandha-tviso bibhrat
saubhaga-griva-kaustubham

sriyanapdyinya ksipta-
nikasasmorasollasat
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simha—ein Lowe; skandha—Schultern; tvisah— die Windungen des Haares;
bibhrat—tragend; saubhaga—gliicklich; griva—Hals; kaustubham—die Perle dieses
Namens; sriya—Schonheit; anapayinyd—niemals vermindernd; ksipta—besiegend;
nikasa—der Stein zur Priifung von Gold; asma—Stein; urasa—mit der Brust; ulla-
sar—glitzernd.

UBERSETZUNG

Der Herr besitzt Schultern wie ein Lowe. Auf diesen Schultern befinden
sich Girlanden, Halsketten und Epauletten, die alle stindig glitzern.
AuRerdem sticht die Schonheit Seiner Kaustubha-mani-Perle hervor, und
auf der dunklen Brust des Herrn befinden sich Linien, die Srivatsa genannt
werden und Zeichen der Gliicksgottin sind. Das Glitzern dieser Linien iiber-
trifft die Schonheit der goldenen Streifen auf einem Stein zum Priifen von
Gold. In der Tat stellt solche Schonheit einen Stein zum Goldpriifen in den
Schatten.

ERLAUTERUNG

Das lockige Haar auf den Schultern eines Lowen sieht immer sehr, sehr schén
aus. Ahnlich verbanden sich die Schultern des Herrn, die denen eines Lowen gli-
chen, mit der Halskette und den Girlanden wie auch der Kaustubha-Perlenkette, um
die Schonheit eines Lowen zu iibertreffen. Die Brust des Herrn ist von Srivatsa-Li-
nien, dem Zeichen der Gliicksgottin, gepragt. Deshalb iibertrifft die Schonheit der
Brust des Herrn die eines Steines zum Priifen von Gold. Der schwarze Kieselstein,
an dem man Gold reibt, um seinen Wert zu priifen, sieht immer sehr schon aus, da
ihn goldene Linien schmiicken. Und doch iibertrifft die Brust des Herrn selbst solch
einen Stein an Schonheit.

VERS 50

SRR £ R {ER B TR E) AT |
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pura-recaka-samvigna-
vali-valgu-dalodaram

pratisankramayad visvam
nabhyavarta-gabhiraya

pura—einatmend; recaka—ausatmend; samvigna— erregt; vali—die Falten am
Bauch; valgu—schon; dala—wie das Blatt vom Banyan-Baum; udaram—Leib; prati-
sankramayat—sich hinabwindend; visvam—Universum; ndbhya—Nabel; dvarta
—schraubend; gabhiraya— durch Tiefe.

UBERSETZUNG

Der Bauch des Herrn ist wegen seiner drei Falten sehr schon. Da Sein
Bauch derartig gerundet ist, dhnelt er dem Blatt eines Banyan-Baumes, und



302 $rimad-Bhagavatam [Canto 4, Kap. 24

wenn Er aus- und einatmet, sehen die Bewegungen der Erhebungen sehr,
sehr schon aus. Die Windungen im Nabel des Herrn sind so tief, da es
scheint, als sei das gesamte Universum daraus hervorgesprossen und wiin-
sche sich dennoch, wieder zuriickzugelangen.

ERLAUTERUNG

Das gesamte Universum wurde aus dem Lotosstengel geboren, der dem Nabel
des Herrn entsprang. Brahma saB3 auf der Spitze dieses Lotosstengels, um das ge-
samte Universum zu erschaffen. Der Nabel des Herrn ist so tief und gewunden, da3
es schien, als wolle sich das gesamte Universum in den Nabel zuriickziehen, da es
sich zur Schonheit des Herrn hingezogen fiihlt. Der Nabel des Herrn und die Wellen
auf Seinem Bauch erhohen stets die Schonheit Seiner korperlichen Erscheinung. Die
Einzelheiten der korperlichen Erscheinung des Herrn kennzeichnen ausdriicklich die
Personlichkeit Gottes. Unpersonlichkeitsphilosophen konnen den schonen Korper
des Herrn, der in diesen Gebeten Sivas beschrieben wird, nicht wertschatzen. Ob-
gleich die Unpersonlichkeitsphilosophen sich stindig der Verehrung Sivas widmen,
sind sie nicht in der Lage, die Gebete zu verstehen, die Siva der korperlichen Erschei-
nung Sri Visnus darbringt. Sri Visnu ist als Siva-virifici-nutam bekannt (SB.
11.5.33), denn er wird stets von Brahma und Siva verehrt.

" VERS 51
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svama-srony-adhi-rocisnu-
dukula-svarna-mekhalam

sama-carv-avighri-jarighory-
nimna-janu-sudarsanam

syama—schwarzlich; sroni—unterer Teil der Hiifte; adhi—besonders; rocisnu—
erfreuend; dukula— Gewander; svarna—golden; mekhalam— Giirtel, sama—sym-
metrisch; cdru—schon; anghri—LotosfiBe; jangha—Fersen; uiru—Schenkel; nimna
—niedere; janu—Knie; su-darsanam