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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 weitlaufiger 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-Bhagavatam wird dieses Bediirfnis
der menschlichen Gesellschaft erfiillen. Es beginnt daher mit dem Aphorismus der
Vedanta-Philosophie (janmady asya yatah), um das Ideal einer gemeinsamen Grund-
lage festzulegen.

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

Das Srimad-Bhagavatam soll auch an Schulen und 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.

kaumara dacaret prajrio
dharman bhagavatan iha
durlabham manusam janma
tad apy adhruvam arthadam
(5B. 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, dal3 es einen letztlichen Ursprung alles Bestehenden
gibt. Dieser letztliche Ursprung wird rational und autoritativ im Srimad-Bhaga-
vatam, dem ,.herrlichen Bhagavatam®, erklart.

Die transzendentale Wissenschaft des Srimad-Bhagavatam hilft uns nicht nur,
den letztlichen Ursprung aller Dinge zu erkennen, sondern auch, unsere Beziehung
zu Ihm und unsere Pflicht der Vervollkommnung der menschlichen Gesellschaft auf
der Grundlage dieser Erkenntnis zu verstehen. Das Srimad-Bhagavatam ist ein ge-
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waltiger Lesestoff in der Sanskritsprache und wird jetzt mit groBer Sorgfalt ins Eng-
lische und andere Sprachen ibertragen. Wenn man das Bhdagavatam einfach auf-
merksam liest, wird man zu einem vollkommenen Gottesverstandnis gelangen, und
dem Leser werden geniigend Kenntnisse vermittelt, daB er sich gegen Angriffe von
Atheisten verteidigen kann. Dariiber hinaus wird er imstande sein, andere dazu zu
bringen, 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 fiihrt den Leser Schritt fiir Schritt, durch neun Cantos, zur
hochsten Stufe der Gotteserkenntnis. Die einzige Vorbedingung zum Studium dieses
bedeutenden Werkes transzendentalen Wissens besteht darin, behutsam Schritt fir
Schritt vorzugehen und es nicht wie ein gewohnliches Buch planlos zu iiberfliegen.
Man soll es also Kapitel fiir Kapitel (eines nach dem anderen) studieren. Der Lese-
stoff ist mit dem Originalsanskrittext, der lateinischen Transliteration, den Synony-
men, der Ubersetzung und Erlauterung so aufgebaut, daB man sicher sein kann, am
Ende der ersten neun Cantos eine gottesbewuBlte 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 muB3 meine Schwachen bei der Vorlage des Srimad-Bhagavatam eingestehen,
doch ich hoffe trotzdem, daB3 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

namadny 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 _hopfung, 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

| ~—



Einleitung

,»Das Bhagavata Purdna 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 tiberlieferten Veden wurden zum ersten Mal von Srila Vyasa-
deva, der , literarischen Inkarnation Gottes*, niedergeschrieben. Nachdem Vyasa-
deva die Veden zusammengestellt hatte, faite er’ihre Essenz in den als Vedanta-si-
tras bekannten Aphorismen zusammen. Das Srimad-Bhdgavatam ist Vyasadevas
Kommentar zu seinen eigenen Veddnta-sutras. Es entstand in der Reifezeit seines
spirituellen Lebens unter der Anleitung Narada Munis, seines spirituellen Meisters.
Das Bhagavatam, das man als ,,die reife Frucht am Baum der vedischen Literatur*
bezeichnet, ist die umfassendste und autoritativste Darstellung vedischen Wissens.

Nachdem Vyasa das Bhdgavatam geschrieben hatte, gab er es in zusammen-
gefaBBter Form an seinen Sohn, den Weisen Sukadeva Gosvami, weiter. Sukadeva
Gosvami trug spater das gesamte Bhdagavatam in einer Versammlung gelehrter Hei-
liger, die am Ufer der Ganga bei Hastina-pura (heute Delhi) stattfand, Maharaja
Pariksit vor. Maharaja Pariksit war der damalige Herrscher der Welt und zudem ein
groBer rdjarsi (heiliger Konig). Da ihm mitgeteilt worden war, daB er innerhalb
einer Woche sterben werde, entsagte er seinem gesamten Konigreich und zog sich an
das Ufer der Ganga zuriick, um bis zum Tode zu fasten und spirituelle Erleuchtung
zu empfangen. Das Bhdgavatam beginnt mit Kaiser Pariksits klaren Fragen an Su-
kadeva Gosvamt: ,,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 erkldre 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 Siita 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 Einflul 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 Gedéachtnis alle 18 000 Verse des Srimad-
Bhagavatam, so, wie sie Sukadeva Gosvami zu Maharaja Pariksit gesprochen hatte.

Der Leser des Srimad-Bhdgavatam hort Suta Gosvami die Fragen Maharaja
Pariksits und die Antworten Sukadeva Gosvamis erzihlen. Auch antwortet Sita
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Gosvami manchmal auf Fragen Saunaka Rsis, des Wortfiithrers 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 Sita Gosvami und den Weisen unter der Fiih-
rung Saunaka Rsis. Dariiber hinaus erzahlt Sukadeva Gosvami, wahrend er Maha-
raja Pariksit unterweist, von geschichtlichen Ereignissen und schildert lange philo-
sophische Gesprache zwischen solch 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-Bhdgavatam seine volle Aufmerksamkeit zu schenken, um die tiefgriindige
Botschaft dieses Werkes zu erfassen.

Der Ubersetzer dieser Ausgabe vergleicht das Bhdgavatam mit Kandiszucker —
wo immer man es kostet, wird man es gleichermalBen siil und wohlschmeckend fin-
den. Um daher die Sii3e des Bhagavatam zu schmecken, mag man mit dem Lesen
bei einem beliebigen Band beginnen. Nach einem einfilhrenden Geschmack jedoch
ist der ernsthafte Leser am besten beraten, wenn er zum Ersten Teil des Ersten Can-
tos zuriickgeht und dann das Bhdgavatam Band fiir Band in der natiirlichen Reihen-
folge studiert. )

Die vorliegende Ausgabe des Srimad-Bhagavatam ist die erste Ubersetzung die-
ser bedeutenden Schrift, die dem deutschsprachigen Leser in einem breiten Rahmen
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, dall dem Srimad- Bhagavatam die ihm gebiihrende Stellung
zuerkannt wurde. Das Srimad-Bhagavatam vermag auch dem Leser im Westen in
W issensbereichen wie Geschichte, Literatur, Soziologie, Anthropologie, Psycholo-
gie, Religionswissenschaft, Philosophie usw. befriedigende und schliissige Antwor-
ten zu geben; in erster Linie jedoch bietet es all denjenigen, die nach spiritueller Er-
kenntnis streben, eine einfache und praktische Anleitung, wie man das hochste Ver-
standnis vom Selbst und von der Absoluten Wahrheit erreichen kann. Dieses viel-
bandige Gesamtwerk, das vom Bhaktivedanta Book Trust veroffentlicht wird und
das auf der ganzen Welt bereits in millionenfacher Auflage vorhanden ist, verspricht
fiir lange Zeit eine bedeutende Stellung im intellektuellen; kulturellen und spirituel-
len Leben des modernen Menschen einzunehmen.

Die Herausgeber
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1. Kapitel

Fragen Viduras

VERS 1

s I
TARFYA TH AN WA 5 |
N T4 e FFAT |yeafena |l ¢ ||

Sri-suka uvaca
evam etat pura prsto
maitreyo bhagavan kila
ksattra vanam pravistena
tyaktva sva-grham rddhimat

sri-sukah uvdca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; evam—so; etat—dies; pu-
ra—einstmals; prstah—gefragt worden sein; maitreyah—der groBe Weise Maitreya,
bhagavan—Seine Gnade; kila—gewiB; ksattra—von Vidura; vanam—Wald; pravi-
stena—betretend; tyaktva—entsagend; sva-grham—seinem Heim; rddhimat—reich.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sprach: Nachdem Konig Vidura, der groRe Gottge-
weihte, seinem wohlhabenden Zuhause entsagt und sich in den Wald bege-
ben hatte, stellte er Seiner Gnade Maitreya Rsi die folgende Frage:

VERS 2
T3 O AAgEl WHERESET |
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yad va ayam mantra-krd vo
bhagavan akhilesvarah

pauravendra-grham hitva
pravivesatmasat krtam

yat—das Haus; vai—was gibt es noch zu sagen; ayam—Sri Krspa; mantra-
krt—Minister; vah—ihr Leute; bhagavan—die Personlichkeit Gottes; akhila-isva-
rah—der Herr lber alles; pauravendra—Duryodhana; grham—Haus; hitvi—aufge-
bend; pravivesa—betrat; dtmasat—gleichsetzen mit sich selbst; krram—als solches
angenommen.
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UBERSETZUNG

Was gibt es noch iiber das Wohnhaus der Pandavas zu sagen? $ri Krsna,
der Herr iiber alles, war als euer Minister titig. Er pflegte in jenem Haus ein-
und auszugehen, als sei es Sein eigenes, und Er schenkte Duryodhanas Haus
keine Beachtung.

ERLAUTERUNG

Nach der acintya-bhedabheda-tattva-Philosophie der Gaudiya-Vaisnavas ist al-
les, was die Sinne des Hochsten Herrn, Sri Krsna, befriedigt, gleichfalls Krsna. Sri
Vrndavana-dhama zum Beispiel ist nicht von Sri Krsna verschieden (tad dhama
vrnddvanam), weil der Herr Sich in Vrndavana der transzendentalen Gliickseligkeit
Seiner inneren Kraft erfreut. Ebenso war auch das Haus der Pandavas eine Quelle
transzendentaler Gliickseligkeit fiir den Herrn. Hier wird erwahnt, daB der Herr das
Haus mit Sich Selbst gleichsetzte. Deshalb war das Haus der Pandavas so gut wie
Vrndavana, und Vidura hatte diesen Ort transzendentaler Gliickseligkeit nicht ver-
lassen sollen. Der eigentliche Grund, weshalb er das Haus verlie, war daher nicht
eine familiare Spannung; Vidura nahm vielmehr die Gelegenheit wahr, mit Rsi Mai-
treya zusammenzukommen und transzendentales Wissen zu erortern. Fiir einen
Heiligen wie Vidura ist jede durch weltliche Angelegenheiten hervorgerufene Sto-
rung unbedeutend. Jedoch fordern solche Storungen manchmal hohere Erkenntnis,
und so nutzte Vidura eine familiare Spannung, um Maitreya Rsi aufzusuchen.

VERS 3
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rajovaca
kutra ksattur bhagavata
maitreyendsa sarngamah
kada va saha-samvada
etad varnaya nah prabho

raja uvaca—der Konig sagte; kutra—worin; ksattuh—mit Vidura; bhagavata
—und mit Seiner Gnade; maitreyena—mit Maitreya; dsa—es gab; sarigamah—Be-
gegnung; kada—wann; vd—auch; saha—mit; samvdadah—Erorterung; etat—dieses;
varnaya—beschreibe; nah—mir; prabho—o mein Herr.

UBERSETZUNG

Der Konig fragte Sukadeva Gosvami: Wo und wann fanden die Begeg-
nung und die Erérterung zwischen dem Heiligen Vidura und Seiner Gnade
Maitreya Muni statt? Sei bitte so giitig, o Herr, und berichte uns dies.
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4 $rimad-Bhagavatam [Canto 3, Kap. 1

rituellen Meister zu wenden. Ein gewohnlicher Mensch, dem nichts an spirituellen
Werten liegt, braucht sich einem spirituellen Meister nicht zu nahern, nur um einer
Mode zu folgen.

Maharaja Pariksit war als Schiiler ernsthaft darum bemiiht, die Wissenschaft
von Gott zu erlernen, und Sukadeva Gosvami war ein echter spiritueller Meister auf
dem Gebiet der transzendentalen Wissenschaft. Beide waren sich bewuBt, da die
von Vidura und Rsi Maitreya erorterten Themen erhaben waren, und daher war
Maharaja Pariksit sehr begierig, von dem echten spirituellen Meister zu lernen.

VERS 5
qa 39
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suta uvaca
sa evam rsi-varyo 'yam
prsto rajia pariksita
praty daha tam subahu-vit
pritatma sruyatam iti
siitah uvaca—Sri Suta Gosvami sagte; sah—er; evam—so; rsi-varyah—der groBe
rsi; ayam—Sukadeva Gosvami; prstah—nachdem er gefragt worden war; rdjna
—von dem Konig; pariksita—Maharaja Pariksit; prati—zu; dha—erwiderte; tam
—dem Konig; su-bahu-vit—wohlbewandert; prita-atma—vollig zufrieden; sriiya-
tam—Dbitte hore mich an; iti—so.

UBERSETZUNG

$ri Siita Gosvami sagte: Der groBe Weise Sukadeva Gosvami war wohlbe-
wandert und hatte an dem Konig seine Freude. Auf die Frage des Konigs also
antwortete er: Hére mir bitte mit wacher Aufmerksamkeit zu.

VERS 6
LIEI IS A
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sri-suka uvdca
yada tu raja sva-sutan asadhiin
pusnan na dharmena vinasta-drstih
bhratur yavisthasya sutan vibandhin
pravesya laksa-bhavane dadaha

sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; yadd—als; tu—aber; rdjd—Konig
Dhrtarastra; sva-sutan—seine Sohne; asddhiun—unehrenhaft; pusnan—nahrend; na
—niemals; dharmena—auf dem rechten Pfad; vinasta-drstih—jemand, der seine Ein-
sicht verloren hat; bhratuh—seines Bruders; yavisthasya—jingerer; sutan—Sohne;
vibandhiin—ohne Beschiitzer (Vater); pravesya—zum Einzug gebaut; /dksd—Schel-
lack; bhavane—im Haus; dadaha—in Brand gesetzt.

UBERSETZUNG

$ri Sukadeva Gosvami sagte: Konig Dhrtarastra wurde unter dem EinfluB
des gottlosen Wunsches, seine unredlichen Sohne zu begiinstigen, blind
und setzte daher das Schellackhaus seiner vaterlosen Neffen, der Pandavas,
in Brand, damit diese in den Flammen den Tod finden.

ERLAUTERUNG

Dhrtarastra war von Geburt an blind, doch seine Blindheit, mit der er gottlos
handelte, um seine unehrenhaften Sohne zu begiinstigen, war eine starkere Blindheit
als sein physischer Mangel an Sehvermogen. Mangelndes physisches Sehvermogen
hindert einen nicht an spirituellem Fortschritt. Wenn aber jemand in spiritueller
Hinsicht blind ist, beeintrachtigt seine Blindheit, selbst wenn er korperlich gesund
ist, in gefahrlicher Weise seinen Fortschritt auf dem Pfad des menschlichen Lebens.

VERS 7
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yada sabhayam kuru-deva-devyah
kesabhimarsam suta-karma garhyam

na varayam asa nrpah snusayah
svasrair harantyah kuca-kurikumani

yada—als; sabhdyam—die Versammlung; kuru-deva-devyah—Draupadis, der
Gemahlin des gottlichen Yudhisthira; kesa-abhimarsam—ein Frevel durch Beriih-
rung ihres Haares; suta-karma—die von seinem Sohn begangene Tat; garhyam—die
verabscheuenswert war; na—tat nicht; vdrayam dsa—verbot; nrpah—der Konig;
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snusayah—seiner Schwiegertochter; svdasraih—von ihren Tranen; harantyah—von
ihr, die sie wusch; kuca-kurnkumani—roter Puder auf ihren Briisten.

UBERSETZUNG

Der Konig gebot seinem Sohn Duh$asana nicht Einhalt, als er die verab-
scheuenswerte Tat beging, das Haar Draupadis, der Frau des gottlichen Ko-
nigs Yudhisthira, zu ergreifen, obgleich ihre Trinen den roten Puder von ih-
ren Briisten wuschen.

VERS 8
a1 @R foam A
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dyute tv adharmena jitasya sadhoh
satyavalambasya vanam gatasya

na ydcato 'dat samayena dayam
tamo-jusano yad ajata-satroh

dyute—durch Gliicksspiel; tu—aber; adharmena—durch unredliche Machen-
schaften; jitasya—des Besiegten; sadhoh—ein Heiliger; satya-avalambasya—einer,
der sich an die Wahrheit als Zuflucht klammerte; vanam—W ald; gatasya—des Da-
hingehenden; na—niemals; ydcatah—als er gebeten wurde; addt—gegeben; samaye-
na—nach der festgelegten Zeit; ddyam—rechtmaBiger Anteil; ramah-jusanah—von
Illusion uberwiltigt; yat—soviel wie; ajdta-satroh—eines, der keinen Feind hat.

UBERSETZUNG

Yudhisthira, der von Geburt an keine Feinde hatte, wurde auf betriigeri-
sche Weise im Gliicksspiel geschlagen. Doch weil er Wahrhaftigkeit gelobt
hatte, begab er sich hinaus in den Wald. Als er nach geraumer Zeit zuriick-
kehrte und um die Riickgabe seines rechtmiBigen Anteils am Konigreich
bat, wies ihn Dhrtarastra, der von lllusion iiberwiltigt war, zuriick.

ERLAUTERUNG

Maharaja Yudhisthira war der rechtmaBige Erbe des Konigreiches, das seinem
Vater gehort hatte. Doch um seine eigenen Sohne, deren Fiihrer Duryodhana war,
zu begiinstigen, bediente sich Dhrtarastra, Maharaja Yudhisthiras Onkel, vieler un-
lauterer Mittel, um seine Neffen um ihren rechtmaBigen Anteil am Konigreich zu
betriigen. Zuletzt verlangten die Pandavas nur fiinf Dorfer, eines fiir jeden der fiinf
Briider, doch auch das verweigerten ihnen die Thronrauber. Dieser Vorfall fiihrte
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schlieBlich zum Krieg von Kuruksetra. Die Schlacht von Kuruksetra wurde daher
durch die Kurus verursacht, und nicht durch die Pandavas.

Als ksatriyas war es den Pandavas bestimmt, ihren Lebensunterhalt durch Re-
gieren zu bestreiten, und sie konnten keine andere Tatigkeit aufnehmen. Ein
brahmana, ksatriya oder vaisya wiirde niemals, ganz gleich unter welchen Umstin-
den, als Angestellter seinen Lebensunterhalt verdienen.

VERS 9
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yada ca partha-prahitah sabhayam
Jjagad-gurur yani jagada krsnah

na tani pumsam amrtdyanani
rajoru mene ksata-punya-lesah

yada—als; ca—auch; pdrtha-prahitah—von Arjuna den Auftrag bekommen ha-
bend; sabhdyam—in die Versammlung; jagat-guruh—des Lehrers der Welt; yani
—jene; jagdda—ging; krsnah—Sri Krsna; na—niemals; tdni—solche Worte; pum-
sam—von allen Menschen mit Verstand; amrta-ayandani—so gut wie Nektar; rdja
—der Konig (Dhrtarastra oder Duryodhana); uru—sehr wichtig; mene—betrach-
teten; ksata—abnehmend; punya-lesah—Bruchteil frommer Handlungen.

UBERSETZUNG

$ri Krsna wurde von Arjuna als der spirituelle Meister der ganzen Welt in
die Versammlung geschickt, und obwohl manche [wie Bhisma und andere]
Seine Worte als reinen Nektar aufnahmen, war dies nicht so bei anderen,
die selbst des letzten Restes vergangener frommer Werke beraubt waren.
Der Konig [Dhrtarastra oder Duryodhana] nahm die Worte $ri Krsnas nicht
sehr ernst.

ERLAUTERUNG

Sri Krsna, der spirituelle Meister des gesamten Universums, iibernahm die
Pflicht eines Botschafters und begab Sich auf Anweisung Arjunas als Friedensbote
zur Ratsversammlung Konig Dhrtarastras. Krsna ist der Herr eines jeden, doch weil
Er der transzendentale Freund Arjunas war, iibernahm Er die Rolle eines Abge-
sandten, genau wie ein gewohnlicher Freund. Dies ist ein Beispiel fiir die Schonheit,
die kennzeichnend fiir den Umgang des Herrn mit Seinen reinen Geweihten ist. Sri
Krsna sprach von Frieden, als Er in der Versammlung eintraf, und Bhisma wie auch
andere groBe fiihrende Personlichkeiten wuBlten die Botschaft zu schatzen, weil sie
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vom Herrn Selbst gesprochen wurde. Duryodhana und sein Vater Dhrtarastra je-
doch nahmen die Botschaft nicht besonders ernst, da die Wirkungen ihrer frommen
Werke der Vergangenheit erschopft waren. So verhalten sich Menschen, die kein
Verdienst frommer Werke besitzen. Dank vergangener frommer Taten mag man
der Konig eines Landes werden, doch weil die Ergebnisse der frommen Taten Dur-
yodhanas und seiner Anhanger schwanden, wurde aus ihren Handlungen offenkun-
dig, daB sie mit GewiBheit das Konigreich an die Pandavas verlieren wiirden. Die
Botschaft Gottes wird von den Gottgeweihten stets wie Nektar empfunden, wah-
rend sie fir die Nichtgottgeweihten genau das Gegenteil ist. Kandiszucker schmeckt
einem Gesunden immer si3, doch Menschen, die an Gelbsucht leiden, empfinden
ihn als sehr bitter.

VERS 10
IOEAl WA gfaw
I 98 (%3 9d9A |
FYE THATI T,
Teafean 3RE agfE ULel

yadopahiito bhavanam pravisto
mantraya prstah kila pirvajena

athdha tan mantra-drsam variyan
yan mantrino vaidurikam vadanti

yada—wenn; upahiutah—wurde gerufen von; bhavanam—den Palast; pravistah
—betrat; mantraya—zur Unterredung; prstah—gebeten von; kila—natiirlich; pirva-
Jjena—von dem élteren Bruder; atha—so; aha—sagte; tat—diesen; mantra—Rat;
drsam—vollig zutreffend; variyan—vorziiglich; yat—dasjenige, was; mantrinah—die
Staatsminister oder erfahrenen Politiker; vaidurikam—Lehren Viduras; vadanti—sie
sagen.

UBERSETZUNG

Wenn Vidura von seinem ilteren Bruder [Dhrtarastra] zu einer Unterre-
dung gebeten wurde, begab er sich in den Palast und gab Anweisungen, die
genau den Kern der Sache trafen. Sein Rat ist wohlbekannt, und Anweisun-
gen von Vidura finden die Zustimmung kundiger Staatsminister.

ERLAUTERUNG

Die politischen Vorschlage Viduras sind als sachkundig bekannt, ebenso, wie in
neuerer Zeit Pandita Canakya als mafBgeblicher Ratgeber in politischen und morali-
schen Fragen gilt.
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VERS 11
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ajata-satroh pratiyaccha dayam
titiksato durvisaham tavagah
sahdnujo yatra vrkodarahih
svasan rusd yat tvam alam bibhesi

ajata-satroh—von Yudhisthira, der keinen Feind hat; prativaccha—Riickgabe;
dayam—rechtmaBigen Anteil; titiksatah—von ihm, der so duldsam ist; durvisaham
—unertraglich; trava—dein; dgah—Vergehen; saha—gemeinsam mit; anujah—jin-
geren Briidern; yatra—worin; vrkodara—Bhisma; ahih—rachsiichtige Schlange; sva-
san—schwer atmend; rusd—zornig; yat—den; tvam—du; alam—wabhrlich; bibhesi
—firchtest.

UBERSETZUNG

[Vidura sprach:] Du muBt jetzt Yudhisthira, der keine Feinde hat und der
deiner Missetaten wegen unsagbare Qualen durchstehen mufite, den
rechtmifigen Anteil zuriickgeben. Er wartet darauf zusammen mit seinen
jiingeren Briidern, zu denen auch der rachsiichtige Bhima gehort, dessen
Atem schwer geht wie der einer Schlange. Sicherlich fiirchtest du ihn.

VERS 12
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parthams tu devo bhagavan mukundo
grhitavan saksiti-deva-devah

aste sva-puryam yadu-deva-devo
vinirjitasesa-nrdeva-devah

pdrthan—die S6hne Prthas (Kuntis); tu—aber; devah—Herr; bhagavan—die Per-
sonlichkeit Gottes; mukundah—Sri Krsna, der Befreiung gewahrt; grhitavan—hat
aufgenommen; sa—mit; ksiti-deva-devah—die brakmanas sowie die Halbgotter;
aste—ist anwesend; sva-puryam—mit Seiner Familie; yadu-deva-devah—verehrt
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von den Edlen der Yadu-Dynastie; vinirjita—die niedergezwungen wurden; asesa
—unbegrenzt; nrdeva—Konige; devah—Herr.

UBERSETZUNG

$ri Krsna, die Personlichkeit Gottes, hat die Sohne Prthas als Seine Ver-
wandten angenommen, und alle Konige der Welt stehen auf $ri Krsnas
Seite. Er weilt in Seinem Palast mit all Seinen Familienangehorigen, den K6-
nigen und Prinzen der Yadu-Dynastie, die zahllose Herrscher niederge-
zwungen haben, und Er ist ihr Herr.

ERLAUTERUNG

Vidura gab Dhrtarastra einen guten Rat, als er ihm ein politisches Biindnis mit
den Sohnen Prthas, den Pandavas, vorschlug. Als erstes sagte er, dal3 die Pandavas
mit Sr1 Krsna als Seine Vettern eng verwandt seien. Da Sri Krsna die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes ist, verehren Ihn alle brahmanas und die Halbgotter, die die Ge-
schehnisse im Universum lenken. Uberdies hatten sich Sri Krsna und Seine Fami-
lienangehorigen, die Adeligen der Yadu-Dynastie, alle Konige der Welt untertan ge-
macht.

Unter den ksatriyas war es frither Brauch, mit den Konigen verschiedener Herr-
schaftsgebiete zu kampfen und ihnen, wenn sie deren Verwandten besiegt hatten,
ihre schonen Tochter, das heif3t die Prinzessinnen, zu rauben. Dieser Brauch war
durchaus lobenswert, denn so heirateten die ksatriyas die Prinzessinnen nur, wenn
sie dank ihrer Tapferkeit gesiegt hatten. Die jungen Prinzen der Yadu-Dynastie hei-
rateten alle auf diese Weise, namlich durch ritterlichen Kampf, die Tochter der ande-
ren Konige, und so hatten sie schlieBlich alle Konige der Welt bezwungen. Vidura
wollte seinem alteren Bruder begreiflich machen, daB ein Kampf mit den Pandavas
iberaus gefahrvoll war, da diese von Sri Krsna unterstiitzt wurden, der schon in Sei-
ner Kindheit Dadmonen wie Kamsa und Jarasandha und Halbgotter wie Brahma und
Indra besiegt hatte. Es stand daher alle nur erdenkliche Macht hinter den Pandavas.

VERS 13
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sa esa dosah purusa-dvid aste
grhan pravisto yam apatya-matyd

pusndsi krsnad vimukho gata-sris
tyajasv asaivam kula-kausalaya
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sah—er; esah—dies; dosah—der Frevel in Person; purusa-dvit—neidisch auf Sri
Krsna; dste—lebt; grhan—Haushalt; pravistah—trat ein; yam—wem; apatya-matya
—fiir deinen Sohn haltend; pusndsi—erhaltend; krsnat—von Krsna; vimukhah—da-
gegen; gata-srih—ohne alles Gliickverheilende; tyaja—gib auf; asu—so bald wie
moglich; asaivam—unbheilvoll; kula—Familie; kausalaya—zum Wohl der.

UBERSETZUNG

Du erhiltst dir den Frevel in Person, Duryodhana, als deinen unfehlbaren
Sohn; doch er beneidet $ri Krsna. Und weil du auf diese Weise einen Nicht-
geweihten Krsnas erhiltst, fehlt es dir an allen gliickverheiRenden Eigen-
schaften. Befreie dich so bald wie moglich von diesem Ungliick, und handle
zum Wohl der ganzen Familie!

ERLAUTERUNG

Einen guten Sohn bezeichnet man als apatya, das heil3t als ,,jemand, der seinen
Vater nicht zu Fall kommen 1aBt*“. Nach dem Tod des Vaters kann der Sohn die
Seele seines Vaters schiitzen, indem er Opfer darbringt, um Visnu, den Hochsten
Herm, zu erfreuen. Diese Sitte ist noch heute in Indien weit verbreitet. Nach dem
Tod des Vaters begibt sich ein Sohn nach Gaya, um den LotosfiiBen Visnus Opfer
darzubringen, und erlost so die Seele seines Vaters, wenn dieser gefallen ist. Wenn
aber der Sohn bereits ein Feind Visnus ist, wie 'kann er dann in seiner feindseligen
Haltung Visnus LotosfiiBen Opfer darbringen? Sri Krsna ist direkt die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes, Visnu, und Duryodhana war Ihm feindlich gesinnt. Es war da-
her vorauszusehen, daB er nicht imstande sein wiirde, seinen Vater Dhrtarastra
nach dessen Tod zu schiitzen. Er selbst wiirde zu Fall kommen, weil er keinen Glau-
ben an Visnu besaBl. Wie also sollte er seinen Vater beschiitzen? Vidura gab Dhrta-
rastra den Rat, sich so schnell wie moglich von einem solch nichtswiirdigen Sohn
loszusagen, falls ihm auch nur ein wenig am Wohl seiner Familie gelegen sei.

Canakya Pandita sagt in seinen Morallehren: ,,Wozu ist ein Sohn niitze, der we-
der ein gelehrter Mann noch ein Geweihter des Herrn ist?** Wenn ein Sohn nicht ein
Geweihter des Hochsten Herrn ist, ist er wie ein blindes Augenpaar — er bringt nur
Leid. Manchmal rat ein Arzt dazu, die Augen aus den Hohlen zu entfernen, damit
man von den fortgesetzten Leiden, die sie verursachen, befreit wird. Duryodhana
war genau wie blinde, schmerzende Augen, und Vidura sah voraus, daB3 er der Fa-
milie Dhrtarastras groBes Leid bringen wiirde. Deshalb also riet Vidura seinem élte-
sten Bruder mit Recht, sich von dieser Quelle des Leids zu befreien. Dhrtarastra un-
terstiitzte falschlich diesen personifizierten Frevel aufgrund seiner falschen Vorstel-
lung, Duryodhana sei ein guter Sohn und sei imstande, seinen Vater zu befreien.

S REI S qaaA
NIGHTEG AT |
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ity ucivams tatra suyodhanena
pravrddha-kopa-sphuritadharena

asat-krtah sat-sprhaniya-silah
ksatta sakarnanuja-saubalena

iti—so; ucivan—wahrend er sprach; ratra—dort; suyodhanena—von Duryodhana;
pravrddha—geschwollen vor; kopa—Zorn; sphurita—bebende; adharena—Lippen;
asat-krtah—geschmaht; sat—achtbar; sprhaniya-silah—winschenswerte Eigen-
schaften; ksatta—Vidura; sa—mit; karna—Karna; anuja—jingere Briider; saubale-
na—mit Sakuni.

UBERSETZUNG

Wihrend Vidura, dessen Charakter achtbare Personlichkeiten schitzten,
diese Worte sprach, schmihte ihn Duryodhana, den jihe Wut gepackt hatte
und dessen Lippen bebten. Duryodhana befand sich in der Gesellschaft Kar-
nas, seiner jiingeren Briider und seines Onkels miitterlicherseits, Sakuni.

ERLAUTERUNG

Es heil3t, daB ein guter Rat, den man einem Toren gibt, nur dazu fiihrt, daB der
Tor zornig wird, so, wie eine Schlange nur ihr Gift vermehrt, wenn man ihr Milch
gibt. Der Heilige Vidura war so verehrungswiirdig, daB sein Charakter von allen
achtbaren Personlichkeiten bewundert wurde. Duryodhana jedoch war so toricht,
daB er es wagte, Vidura zu beschimpfen. Dies war auf seinen schlechten Umgang
mit Sakuni, seinem Onkel miitterlicherseits, und seinem Freund Karna zuriickzu-
fiilhren, die Duryodhana stets in seinen schandlichen Taten bestarkten.

VERS 15
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ka enam atropajuhdva jihmam
ddsyah sutam yad-balinaiva pustah

tasmin pratipah parakrtya dste
nirvasyatam asu purdc chvasanah

kah—wer; enam—dieser; atra—hier; upajuhdva—rief herbei; jihmam—abgefeimt;
dasyah—einer Matresse; sutam—Sohn; yat—deren; balina—durch deren Unterstiit-
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zung; eva—gewil; pustah—aufgewachsen; tasmin—ihm; pratipah—Feindseligkeit;
parakrtya—Feindesinteresse; dste—befindet; nirvdasyatam—fort mit ihm; asu—auf
der Stelle; purar—aus dem Palast; svasanah—laBt ihm nur noch seine Atemluft.

UBERSETZUNG

[Duryodhana sagte:] Wer hat ihn gebeten hierherzukommen, diesen
Sohn einer Mitresse? Er ist so abgefeimt, daR er im Interesse des Feindes ge-
gen diejenigen spioniert, unter deren Obhut er aufgewachsen ist. Werft ihn
auf der Stelle aus dem Palast, und laBt ihm nur noch seine Atemluft.

ERLAUTERUNG

Die ksatriya-Konige pflegten bei ihrer Heirat auBler ihrer Braut, der Prinzessin,
noch mehrere andere junge Madchen bei sich aufzunehmen. Diese Dienerinnen des
Konigs waren als ddsis oder zu Diensten stehende Kammerjungfern bekannt. Durch
intimen Verkehr mit dem Konig bekamen die dasis manchmal S6hne. Solche Séhne
bezeichnete man als ddsi-putras. Sie hatten keinen Anspruch auf Konigswiirde, er-
hielten jedoch den gleichen Unterhalt und viele Vorrechte, geradeso wie Prinzen. Vi-
dura war der Sohn einer solchen ddsi, und deshalb zahlte er nicht zu den ksatriyas.
Konig Dhrtarastra war seinem jiingeren ddsi-Bruder Vidura sehr zugetan, und Vi-
dura seinerseits war Dhrtarastra ein groBer Freund und philosophischer Ratgeber.
Duryodhana wuBte sehr wohl, daB Vidura eine grof3e Seele war und es gut meinte,
aber ungliickselig, wie er war, gebrauchte er harte Worte, um seinen unschuldigen
Onkel zu verletzen. Duryodhana griff nicht nur Viduras Abstammung an, sondern
bezichtigte ihn auch der Treulosigkeit, da er anscheinend die Sache Yudhisthiras un-
terstiitzte, den Duryodhana als seinen Feind betrachtete. Er wiinschte, daB Vidura
sofort aus dem Palast verwiesen und ihm all sein Besitz genommen werden moge.
Am liebsten hitte er ihn durchpriigeln lassen, bis er tliber nichts mehr verfiigte als
seine Atemluft. Er beschuldigte Vidura, ein Spion der Pandavas zu sein, weil sein
Rat an Konig Dhrtarastra zu ihren Gunsten war. Es ist bezeichnend fiir die Verhalt-
nisse des Palastlebens und die Verwicklungen der Diplomatie, da3 es selbst einem
untadeligen Mann wie Vidura geschehen konnte, daB man ihm etwas Abscheuliches
vorwarf und ihn strafte. Vidura war tiber das unerwartete Verhalten seines Neffen
Duryodhana iiberaus erstaunt, und er beschloB, ehe tatsachlich etwas geschah, den
Palast fiir immer zu verlassen.

VERS 16
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svayam dhanur dvari nidhaya mayam
bhratuh puro marmasu tadito 'pi

q
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sa ittham atyulbana-karna-banair
gata-vyatho 'yad uru manayanah

svayam—er selbst; dhanuh dvari—Bogen am Tor; nidhaya—lassend; mayam—die
auBere Natur; bhratuh—des Bruders; purah—aus dem Palast; marmasu—im Inner-
sten des Herzens; taditah—gekrankt sein; api—trotz; sah—er (Vidura); ittham—wie
dies; ati-ulbana—tief; karna—Ohr; banaih—durch die Pfeile; gara-vyathah—ohne
bekiimmert zu sein; ayar—aufgebracht; uru—groBartig; manayanah—so denkend.

UBERSETZUNG

So durch seine Ohren von Pfeilen durchbohrt und im Innersten seines
Herzens gekrinkt, lehnte Vidura seinen Bogen an das Tor und verlieR den
Palast seines Bruders. Er war nicht bekiimmert, denn er betrachtete das Wal-
ten der duBeren Energie als erhaben.

ERLAUTERUNG

Ein reiner Geweihter des Herrn 1Bt sich durch eine widrige Lage, in die er durch
die auBere Energie des Herrn gebracht wird, nicht verwirren. In der Bhagavad-gita
(3.27) heiBt es:

prakrteh kriyamanani
gunaih karmadni sarvasah

ahankara-vimidhatma
kartaham iti manyate

Eine bedingte Seele ist unter dem EinfluB der verschiedenen Erscheinungsweisen
der duBeren Energie im materiellen Dasein versunken. Vertieft in das falsche Ego,
halt sie sich selbst fiir den Ausfiihrenden aller Handlungen. Die duBere Energie des
Herrn, die materielle Natur, steht vollig unter der Aufsicht des Hochsten Herrn, und
die bedingte Seele befindet sich vollig in der Gewalt der duBeren Energie. Deshalb
untersteht die bedingte Seele vollstandig den Gesetzen des Herrn. Doch nur weil sie
sich in Illusion befindet, halt sie sich in ihren Handlungen fiir unabhangig. Duryo-
dhana handelte unter dem EinfluB der duBeren Natur, die ihn schlieBlich vernich-
tete. Er war nicht in der Lage, auf den verniinftigen Rat Viduras zu horen, sondern
beleidigte vielmehr diese groBe Seele, die seiner ganzen Familie ein wohlmeinender
Freund war. Vidura wuBte dies, denn er war ein reiner Geweihter des Herrn. Statt
durch Duryodhanas Worte schwer beleidigt zu sein, konnte Vidura erkennen, dal3
Duryodhana unter dem Einflu mdyds, der auBeren Energie, den Pfad zu seinem ei-
genen Verderben beschritt. Er betrachtete daher das Walten der duBeren Energie als
erhaben, doch er gewahrte auch, daB die innere Energie des Herrn ihm in dieser be-
sonderen Lage geholfen hatte. Ein Gottgeweihter ist stets entsagungsvoll, da die
weltlichen Verlockungen ihn niemals befriedigen konnen. Vidura fiihlte sich nie zu
dem Konigspalast seines Bruders hingezogen; er war immer bereit, den Palast zu
verlassen und sich vollstindig dem transzendentalen liebevollen Dienst des Herrn zu
weihen. Jetzt bot sich ihm durch Duryodhanas Gnade die Gelegenheit dazu, und
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statt iiber die schweren Schmahungen bekiimmert zu sein, dankte er ihm innerlich,
weil sich so die Moglichkeit bot, allein an einem heiligen Ort zu leben und sich vollig
dem hingebungsvollen Dienst des Herrn zu widmen. Das Wort gata-vyathah (ohne
bekiimmert zu sein) ist hier von Bedeutung, da Vidura von den Kiimmernissen frei
war, die jedem Menschen, der in materielle Handlungen verstrickt ist, Sorge berei-
ten. Er hielt es daher fiir sinnlos, seinen Bruder mit dem Bogen zu beschiitzen, denn
sein Bruder war dem Verderben bestimmt. So verlieB er den Palast, bevor Duryo-
dhanaetwas unternehmen konnte. Mdya, die erhabene Energie des Herrn, waltete in
diesem Fall sowohl in ihrem inneren als auch in ihrem auBeren Aspekt.

VERS 17
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sa nirgatah kaurava-punya-labdho
gajahvayat tirtha-padah padani

anvakramat punya-cikirsayorvyam
adhisthito yani sahasra-murtih

sah—er (Vidura); nirgatah—nachdem er verlassen hatte; kaurava—die Kuru-Dy-
nastie; punya—Frommigkeit; labdhah—so erlangt; gaja-dhvayat—von Hastinapura;
tirtha-padah—des Hochsten Herrn; padani—Pilgerstatten; anvakramat—nahm Zu-
flucht; punya—Frommigkeit; cikirsayd—mit dem Wunsch; urvyam—von hohem
Rang; adhisthitah—sich befindend; yani—all diejenigen; sahasra—Tausende; miir-
tih—Formen.

UBERSETZUNG

Wegen seiner Frommigkeit wurden Vidura die Vorteile der frommen
Kauravas zuteil. Nachdem er Hastinapura verlassen hatte, suchte er bei vie-
len Pilgerorten Zuflucht, welche die LotosfiiBe des Herrn sind. Mit dem
Waunsch, eine hohe Stufe frommen Lebens zu erreichen, bereiste er heilige
Orte, an denen sich Tausende von transzendentalen Formen des Herrn be-
finden.

ERLAUTERUNG

Vidura war zweifellos eine hochgestellte und fromme Seele, denn sonst wire er
nicht in der Kaurava-Familie geboren worden. Eine gute Abstammung, Reichtum,
Gelehrsamkeit und auBergewohnliche korperliche Schonheit sind auf friihere
fromme Werke zuriickzufiihren, doch solche auf Frommigkeit beruhenden Vorteile
verhelfen einem noch nicht, die Gnade des Herrn zu erlangen und in Seinem tran-
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szendentalen liebevollen Dienst beschaftigt zu werden. Vidura hielt sich fiir nicht
sehr fromm, und deshalb beschloB er, zu allen bedeutenden Pilgerorten der Welt zu
reisen, um ein hoheres Mal} an Frommigkeit zu erlangen und so dem Herrn naher-
zukommen. Zu jener Zeit war Sri Krsna personlich auf der Erde gegenwartig, und
Vidura hatte sich direkt an IThn wenden konnen, doch tat er dies nicht, da er noch
nicht in ausreichendem MaBe von Siinden befreit war. Man kann sich dem Herrn
nicht hundertprozentig ergeben, solange man nicht vollstandig von allen Folgen sei-
ner Stinden frei ist. Vidura war sich bewuf3t, daB er durch den Umgang mit den Po-
litikern Dhrtarastra und Duryodhana seine Frommigkeit verloren hatte und deshalb
noch nicht geeignet war, sogleich mit dem Herrn zusammenzusein. In der
Bhagavad-gita (7.28) wird dies im folgenden Vers bestitigt:

yesam tv anta-gatam papam
jandanam punya-karmanam

te dvandva-moha-nirmukta
bhajante mam drdha-vratah

Siindvolle asuras wie Karmsa und Jarasandha kénnen nicht an Sri Krsna als die
Hochste Personlichkeit Gottes, die Absolute Wahrheit, denken. Nur die reinen
Gottgeweihten, die den regulierenden Prinzipien des religiosen Lebens folgen, wie
sie in den Schriften vorgeschrieben werden, sind imstande, sich karma-yoga und
dann jAdna-yoga zu widmen und schlieBlich durch reine Meditation reines
Bewuftsein zu verstehen. Wenn man GottesbewuBtsein entwickelt hat, kann man
die Gemeinschaft mit reinen Gottgeweihten nutzen. Syan mahat-sevaya viprah pun-
ya-tirtha-nisevanat: Dann kann man selbst in diesem Leben noch mit dem Herrn
zusammensein.

Pilgerorte dienen dazu, die Siinden der Pilger zu tilgen, und sie sind tiberall im
Universum verstreut, damit alle, die sich darum bemiihen, die Moglichkeit haben,
ein reines Dasein und Gotteserkenntnis zu erlangen. Man sollte sich jedoch nicht da-
mit zufriedengeben, die Pilgerorte nur zu besuchen und seine vorgeschriebenen
Pflichten zu erfiillen; man sollte vor allem darauf bedacht sein, mit den groBen See-
len zusammenzukommen, die bereits dort leben und sich dem Dienst des Herrn wid-
men.

An allen Pilgerorten ist der Herr in Seinen verschiedenen transzendentalen For-
men gegenwartig. Diese Formen nennt man arcd-miirtis oder Formen des Herrn,
die leicht von den gewohnlichen Menschen gewiirdigt werden konnen. Der Herr
steht in transzendentaler Stellung zu unseren materiellen Sinnen; wir konnen Thn
weder mit unseren jetzigen Augen sehen noch mit unseren gegenwartigen Ohren ho-
ren. In dem MaBe, wie wir uns dem Dienst des Herrn geweiht haben, das heif3t in
dem MabBe, wie unser Leben frei von Siinden ist, konnen wir den Herrn wahrneh-
men. Doch selbst wenn wir nicht von Siinden frei sind, ist der Herr so giitig, uns die
Moglichkeit zu gewahren, Ihn in Seinen arcd-mirtis im Tempel zu sehen. Der Herr
ist allmachtig, und deshalb kann Er unseren Dienst auch durch Seine arcd-Form
entgegennehmen. Niemand sollte daher so toricht sein zu denken, die arcd im Tem-
pel sei ein Gotze. Eine arca-muiirti ist kein GGtzenbild, sondern der Herr Selbst, und
in dem Ma@e, wie man von Siinden frei ist, ist man imstande, die Bedeutung der
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arca-mirti zu begreifen. Die Fiihrung eines reinen Gottgeweihten ist daher immer
erforderlich.

In Bharata-varsa gibt es viele tausend Pilgerorte, die iiber das ganze Land ver-
streut sind, und traditionsgema besucht der gewohnliche Mensch diese heiligen
Orte zu allen Jahreszeiten. Einige der arcd-Reprasentationen des Herrn an verschie-
denen Pilgerorten seien an dieser Stelle aufgefiihrt: Der Herr ist in Mathura, dem
Geburtsort Sri Krsnas, als Adi-kesava gegenwartig; in Puri (Orissa) befindet Sich
der Herr als Jagannatha (auch als Purusottama bekannt); in Allahabad (Prayaga) halt
Er Sich als Bindu-madhava auf, und am Mandara-Berg ist Er als Madhustidana an-
wesend. Im Anandaranya kennt man Ihn als Vasudeva, Padmanabha und Janar-
dana, in Visnukanci als Visnu und in Mayapura als Hari. Es gibt Millionen und
Abermillionen solcher arca-Formen des Herrn im ganzen Universum. Uber all diese
arca-murtis wird im Caitanya-caritamrta folgende zusammenfassende Aussage ge-
macht:

sarvatra prakasa tanra—>bhakte sukha dite
jagatera adharma ndsi’ dharma sthdpite

,,Der Herr hat Sich iiber das gesamte Universum verteilt, um Seinen Geweihten
Freude zu bereiten, dem Menschen die Moglichkeit zu geben, seine Stinden zu tilgen,
und religiose Prinzipien in der Welt einzufiihren.*

VERS 18
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puresu punyopavanddri-kurijesv
aparnka-toyesu sarit-sarahsu

ananta-lingaih samalarikrtesu
cacdra tirthayatanesv ananyah

puresu—heilige Orte wie Ayodhya, Dvaraka und Mathura; punya—Frommig-
keit; upavana—die Luft; adri—Hiigel; kunjesu—in den Hainen; aparika—ohne Siin-
de; toyesu—im Wasser; sarit—FluB; sarahsu—Seen; ananta-lingaih—die Formen
des Unbegrenzten; samalankrtesu—so geschmiickt; cacdra—fiihrte durch; tirtha
—Pilgerorte; dyatanesu—heilige Lander; ananyah—allein oder allein Krsna sehend.

UBERSETZUNG

Er begann also, wihrend er nur an Krsna dachte, durch verschiedene hei-
lige Orte zu ziehen, wie Ayodhya, Dvaraka und Mathura. Er wanderte dort,



18 Srimad-Bhagavatam [Canto 3, Kap. 1

wo die Luft, die Hiigel, die Haine, Fliisse und Seen alle rein und ohne Siinde
sind und wo die Formen des Unbegrenzten die Tempel schmiicken. So
fithrte er die Pilgerfahrt durch.

ERLAUTERUNG

Die besagten arca-Formen des Herrn mogen in den Augen der Atheisten Gotzen
sein, aber das kiimmert Personlichkeiten wie Vidura und die vielen anderen Diener
des Herrn nicht. In diesem Vers werden die Formen des Herrn als ananta-liriga be-
zeichnet. Solche Formen verfiigen iiber die gleiche unbegrenzte Kraft wie der Herr
Selbst, und daher besteht zwischen den Kraften der arca und denen der personlichen
Formen des Herrn kein Unterschied. Hier 1aBt sich das Beispiel von dem Briefkasten
und dem Postamt anfiihren: Die kleinen Briefkasten iiberall in der Stadt besitzen die
gleiche Macht wie das Postsystem in seiner Gesamtheit, denn die Postamter haben
die Aufgabe, Briefe von einem Ort zum anderen zu befordern, und wenn man seine
Briefe in Briefkasten wirft, die vom Postamt aufgestellt wurden, wird die Funktion
der Briefbeforderung ohne Zweifel erfiillt. In ahnlicher Weise kann die arca-mirti
die gleiche unbegrenzte Kraft entfalten wie der Herr, wenn Er personlich gegenwar-
tig ist. Vidura konnte daher nichts als Krsna in den verschiedenen arca-Formen se-
hen, und zu guter Letzt war er imstande, nur noch Sri Krsna wahrzunehmen und
nichts anderes.

VERS 19
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gam paryatan medhya-vivikta-vrttih
sadapluto 'dhah sayano 'vadhitah

alaksitah svair avadhita-veso
vratani cere hari-tosanani

gam—Erde; paryatan—wanderte iiber; medhya—rein; vivikta-vrttih—unabhan-
gige Tatigkeit, um fiir den Lebensunterhalt zu sorgen; sada—stets; aplutah—gehei-
ligt; adhah—auf der Erde; sayanah—liegend; avadhiitah—ohne Pflege (des Haares
usw.); alaksitah—ohne gesehen zu werden; svaih—allein; avadhita-vesah—gekleidet
wie ein Bettelmonch; vratani—Gelibde; cere—erfullte; hari-tosandni—was den
Herrn erfreut.

UBERSETZUNG

Wihrend er so iiber die Erde wanderte, erfiillte er nur Pflichten zur
Freude des Hochsten Herrn, Hari. Sein Tun war rein und unabhingig. Er
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wurde durch das Baden an heiligen Orten stindig geldutert, obgleich er das
Gewand eines Bettelmonches trug, sein Haar nicht gepflegt hielt und kein
Bett hatte, auf das er sich legen konnte. So kam es, dal er von seinen ver-
schiedenen Verwandten nie gesehen wurde.

ERLAUTERUNG

Die erste und vornehmste Pflicht eines Pilgers ist es, den Hochsten Herrn, Hari,
zufriedenzustellen. Wenn man als Pilger reist, sollte man sich nicht sorgen, wie man
die Gesellschaft erfreuen kann. Man braucht nicht von gesellschaftlichen Formalita-
ten oder einer Beschaftigung oder gepflegtem AufBeren abhingig zu sein. Man sollte
immer darin vertieft sein, den Herrn zu erfreuen. Wenn man so durch Denken und
Tun geheiligt ist, kann man den Hochsten Herrn durch das Medium einer Pilger-
fahrt erkennen.

VERS 20
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ittham vrajan bharatam eva varsam
kalena yavad gatavan prabhasam

tavac chasasa ksitim eka-cakram
ekatapatram ajitena parthah

ittham—wie dies; vrajan—wahrend er reiste; bharatam—Indien; eva—nur; var-
sam—der Teil des Landes; kalena—im Laufe der Zeit; ydvat—als; gatavan—be-
suchte; prabhasam—die Pilgerstitte Prabhasa; tdvar—zu jener Zeit; sasasa—re-
gierte; ksitim—die Welt; eka-cakram—durch eine Streitmacht; eka—eine; darapa-
tram—Flagge; ajitena—durch die Gnade des unbesiegbaren Krsna; parthah—Maha-
raja Yudhisthira.

UBERSETZUNG

Als er so im Land Bharata-varsa alle Pilgerorte besuchte, kam er auch
nach Prabhasaksetra. Zu jener Zeit war Maharaja Yudhisthira Kaiser und hielt
die Welt unter einer Streitmacht und einer Flagge.

ERLAUTERUNG

Vor mehr als 5000 Jahren, als der Heilige Vidura die Erde als Pilger bereiste,
war Indien, wie auch heute noch, als Bharatavarsa bekannt. Die Geschichtsfor-
schung weill von dem Teil der Weltgeschichte, der mehr als 3000 Jahre in die Ver-
gangenheit zurlickreicht, nichts Genaues zu berichten, doch vor dieser Zeit stand die
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ganze Welt unter dem Banner und dem Streitheer Maharaja Yudhisthiras, der Kai-
ser uber die Welt war. Heute kann man Hunderte von Flaggen vor dem Gebaude
der Vereinten Nationen flattern sehen; doch wahrend der Zeit Viduras gab es durch
die Gnade Ajitas, Sri Krsnas, nur eine einzige Flagge. Die Nationen der Welt sehnen
sich sehr danach, wieder einen Staat unter einer Flagge zu haben, doch dafiir miissen
sie sich um Sri Krsnas Gunst bemiihen, denn Er allein kann uns helfen, eine welt-
weite Nation zu werden.

VERS 21
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tatrdatha susrdava suhrd-vinastim
vanam yatha venuja-vahni-samsrayam
samspardhaya dagdham athdanusocan
sarasvatim pratyag iyaya tusnim

tatra—dort; atha—danach; susrdava—horte; suhrt—Verwandte; vinastim—alle
tot; vanam—Wald; yatha—so viel wie; venuja-vahni—durch Bambus entziindetes
Feuer; samsrayam—Reibung aneinander; samspardhayd—durch gewalttatige Lei-
denschaft; dagdham—verbrannten; atha—so; anusocan—denkend; sarasvatim—der
FluB Sarasvati; pratyak—westwarts; iygya—begab sich; tisnim—schweigend.

UBERSETZUNG

An der Pilgerstitte in Prabhasa erfuhr er, dal alle seine Verwandten
durch gewalttitige Leidenschaft den Tod gefunden hatten, so, wie ein gan-
zer Wald durch ein Feuer verbrennt, das durch die Reibung von Bambushél-
zern entsteht. Danach wandte er sich westwirts, wo der FluR Sarasvati flief3t.

ERLAUTERUNG

Sowohl die Kauravas als auch die Yadavas waren Viduras Verwandte, und Vi-
dura erfuhr, daB sie sich in einem Bruderkrieg gegenseitig ausgeloscht hatten. Das
Aneinanderreiben von Bambus mit den Reibungen zwischen leidenschaftlichen
menschlichen Gesellschaften zu vergleichen ist sehr zutreffend. Die ganze Welt wird
mit einem Wald verglichen. Jeden Augenblick kann im Wald durch Reibung ein
Feuer aufflammen. Niemand geht in den Wald, um ihn in Brand zu setzen, aber
durch bloBe Reibung zwischen den Bambusholzern entsteht Feuer und brennt den
ganzen Wald nieder. Ebenso entsteht durch die gewalttitige Leidenschaft der be-
dingten Seelen, die durch die duBere Energie getauscht werden, im groBen Wald des
Weltgeschehens das Feuer des Krieges. Solch ein weltliches Feuer kann nur durch
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das Wasser der Gnadenwolke Heiliger geloscht werden, ebenso, wie ein Waldbrand
nur durch Regen geloscht werden kann, den eine Wolke niedergehen laf3t.

VERS 22
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tasyam tritasyosanaso manos ca
prthor athagner asitasya vayoh

tirtham suddsasya gavam guhasya
yac chraddhadevasya sa dsiseve

tasyam—am Ufer des FluBes Sarasvati; tritasya—die Pilgerstatte Trita; usanasah
—die Pilgerstatte Usana; manoh ca—wie auch die Pilgerstitte, die man Manu nennt;
prthoh—jene von Prthu; atha—danach; agneh—jene von Agni; asitasya—die von
Asita; vayoh—die von Vayu; tirtham—Pilgerorte; suddsasya—mit Namen Sudasa;
gavam—die von Go; guhasya—die von Guha; yat—darauf; srdddhadevasya—Srad-
dhadeva genannt; sah—Vidura; asiseve—besuchte und vollzog vorschriftsmaBig Ri-
tuale.

UBERSETZUNG

Am Ufer des Flusses Sarasvati lagen elf Pilgerorte, nimlich (1) Trita, (2)
U¢ana, (3) Manu, (4) Prthu, (5) Agni, (6) Asita, (7) Vayu, (8) Sudasa, (9) Go, (10)
Guha und (11) Sriddhadeva. Vidura besuchte sie alle und vollzog vor-
schriftsmiRig verschiedene Rituale.

VERS 23
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anyani ceha dvija-deva-devaih
krtani nanayatanani visnoh
pratyanga-mukhyankita-mandirani
yad-darsandt krsnam anusmaranti
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anyani—andere; ca—auch; iha—hier; dvija-deva—groBe Weise; devaih—von
Halbgottern; krtani—errichtet von; ndnd—verschiedene; dyatanani—verschiedene
Formen; visnoh—der Hochsten Personlichkeit Gottes; prati—jedes einzelne; arga
—Teil; mukhya—das hauptsichliche; arkita—gezeichnet; mandirani—Tempel; yat
—welche; darsanat—wenn man sie aus der Ferne sieht; krsnam—die urspriingliche
Personlichkeit Gottes; anusmaranti—man erinnert sich standig an.

UBERSETZUNG

Es gab dort noch viele andere Tempel verschiedener Formen der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes Visnu, die von groRen Weisen und Halbgottern
errichtet worden waren. Diese Tempel trugen die wichtigsten Zeichen des
Herrn, und sie erinnerten einen stets an $ri Krsna, die urspriingliche Person-
lichkeit Gottes.

ERLAUTERUNG

Die menschliche Gesellschaft gliedert sich in vier soziale Schichten und vier Le-
bensstufen, die auf jede einzelne, individuelle Person Anwendung finden. Dieses
System nennt man varndsrama-dharma, und es wurde bereits mehrfach in diesem
groBen Werk behandelt. Die Weisen oder Personlichkeiten, die sich vollig der spiri-
tuellen Erhebung der gesamten menschlichen Gesellschaft weihten, waren als dvija-
deva oder ,,die besten der Zweimalgeborenen* bekannt. Die Bewohner hoherer Pla-
neten, das hei3t der Planeten vom Mond an aufwarts, waren als devas bekannt. So-
wohl die dvija-devas als auch die devas errichten immer wieder Tempel Visnus in
Seinen vielfaltigen Formen wie der Form als Govinda, Madhusiidana, Nrsimha,
Madhava, Kesava, Narayana, Padmanabha, Parthasarathi und vielen anderen. Der
Herr erweitert Sich in unzidhlige Formen, die jedoch alle nicht voneinander verschie-
den sind. Sri Visnu hat vier Hinde, und in jeder Hand halt Er einen bestimmten Ge-
genstand, entweder ein Muschelhorn, ein Rad, eine Keule oder eine Lotosblume.
Von diesen vier Zeichen ist das cakra, das Rad, das bedeutendste. Sri Krsna, als die
urspriingliche Visnu-Form, hat nur ein Zeichen, namlich das Rad, und deshalb wird
Er manchmal auch Cakri genannt. Das cakra des Herrn ist das Symbol der Macht,
durch die der Herr die gesamte Manifestation beherrscht. Die Spitzen der Visnu-
Tempel tragen das Symbol des Rades, so daB die Leute sie aus weiter Ferne sehen
konnen und sich sogleich an Sri Krsna erinnern. Es werden nur deshalb so hohe
Tempel gebaut, um den Menschen die Moglichkeit zu geben, sie aus groBer Entfer-
nung zu sehen. Dieser Brauch wird in Indien bei jedem Bau eines neuen Tempels be-
achtet, und offenbar wird dieser Brauch aus einer Zeit tiberliefert, die vor unserer
Geschichtsschreibung liegt. Die torichte Behauptung einiger Atheisten, Tempel seien
erst in jlingerer Zeit errichtet worden, wird an dieser Stelle des Srimad-Bhdagavatam
widerlegt, denn Vidura besuchte diese Tempel vor mindestens 5000 Jahren, und die
Tempel Visnus gab es, schon sehr lange bevor Vidura sie besuchte. Die groen Wei-
sen und Halbgotter stellten niemals Statuen von Menschen oder Halbgottern auf;
vielmehr errichteten sie zum Segen der Allgemeinheit Tempel Visnus, um die Men-
schen zur Ebene des GottesbewuBtseins zu erheben.
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tatas tv ativrajya surastram rddham
sauvira-matsydn kurujangalams ca

kalena tavad yamunam upetya
tatroddhavam bhagavatam dadarsa

tatah—von dort; ru—aber; ativrajya—wahrend er hindurchzog; surdstram—das
Konigreich von Surat; rddham—sehr wohlhabend; sauvira—das Konigreich Sauvi-
ra; matsyan—das Konigreich Matsya; kurujargalan—das Konigreich des west-
lichen Indien bis zum Gebiet um Delhi; ca—auch; kdlena—im Laufe der Zeit; tavat
—so bald wie; yamunam—Ufer des Flusses Yamuna; upetya—erreichend; tatra—
dort; uddhavam—Uddhava, einer der bekanntesten Yadus; bhdgavatam—der gro-
Be Geweihte Sri Krsnas; dadarsa—begegnete.

UBERSETZUNG

Danach kam er durch sehr wohlhabende Linder, wie Surat, Sauvira und
Matsya, und durch den Westen Indiens, der als Kurujangala bekannt war.
SchlieBlich gelangte er an das Ufer der Yamuna, wo er Uddhava, dem
groBen Geweihten $ri Krsnas, begegnete.

ERLAUTERUNG

Der Landstrich, der vom heutigen Delhi bis zum Distrikt Mathura in Uttar Pra-
desch, einschlieBlich eines Teils des Distrikts Gurgaon in Punjab (Ostindien), reicht
— ein Gebiet von etwa 160 Quadratkilometern —, gilt als die bedeutendste Wall-
fahrtsgegend in ganz Indien. Dieses Land ist heilig, weil Sri Krsna es viele Male
durchreiste. Krsna erschien zuerst in Mathura, im Hause Karhsas, Seines Onkels
miitterlicherseits, und wurde dann in der Obhut seines Pflegevaters Maharaja Nanda
in Vrndavana aufgezogen. Dort leben noch heute viele Geweihte des Herrn, die in
Ekstase auf der Suche nach Krsna und den Geféahrten aus Seiner Kindheit, den gopis,
dort verweilen. Es ist nicht so, daB solche Gottgeweihten Krsna in diesem Land-
strich von Angesicht zu Angesicht begegnen, doch die eifrige Suche eines Gottge-
weihten nach Krsna ist so gut, wie Ihn personlich zu sehen. Weshalb dies so ist,
kann man nicht erklaren; doch wird es von denen, die reine Geweihte des Herrn
sind, tatsachlich erfahren. Philosophisch gesehen, befinden sich Sri Krsna und die
Erinnerung an Ihn auf der absoluten Ebene, und schon der Gedanke, in Vrndavana
in reinem GottesbewuBtsein nach Ihm zu suchen, bereitet dem Gottgeweihten mehr
Freude, als Ihn von Angesicht zu Angesicht zu sehen. Solche Gottgeweihten sehen
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den Herrn in jedem Augenblick von Angesicht zu Angesicht, wie im folgenden Vers
der Brahma-samhita (5.38) bestatigt wird:

premadnijana-cchurita-bhakti-vilocanena
santah sadaiva hrdayesu vilokayanti

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

,.Diejenigen, die in die Ekstase der Liebe zu Sri Syamasundara [Krsna), der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes, versunken sind, sehen Ihn immer in ihrem Herzen, da
sie [hm in liebevoller Haltung hingebungsvollen Dienst darbringen.*

Sowohl Vidura als auch Uddhava waren solch fortgeschrittene Gottgeweihte,
und daher kamen sie beide an das Ufer der Yamuna und trafen sich dort.

VERS 25
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sa vdasudevdanucaram prasantam
brhaspateh prak tanayam pratitam

alingya gadham pranayena bhadram
svanam aprcchad bhagavat-prajanam

sah—er, Vidura; vasudeva—Sri Krsna; anucaram—stiandiger Begleiter; prasan-
tam—sehr niichtern und freundlich; brhaspateh—Brhaspatis, des gelehrten spirituel-
len Meisters der Halbgotter; prak—vormals; tanayam—Sohn oder Schiiler; pratitam
—anerkannt; dlingya—umarmend; gadham—sehr gefiihlvoll; pranayena—in Liebe;
bhadram—gliickverheiBend; svandm—seine; aprcchat—fragte; bhagavat—der Per-
sonlichkeit Gottes; prajanam—Familie.

UBERSETZUNG

Vidura umarmte ihn [Uddhaval, der ein stindiger Begleiter $ri Krsnas und
vormals ein groRer Schiiler Brhaspatis gewesen war, voller Liebe und mit
sehr viel Gefiihl. Darauf fragte er ihn, was es Neues von der Familie $ri
Krsnas, der Personlichkeit Gottes, zu berichten gebe.

ERLAUTERUNG

Vidura war éalter als Uddhava, wieein Vater, und als sich die beiden begegneten,
verneigte sich daher Uddhava vor Vidura, und Vidura umarmte ihn wie einen Sohn,
da Uddhava jiinger war. Viduras Bruder Pandu war Sri Krsnas Onkel, und Ud-
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dhava war ein Vetter Sri Krsnas. Nach gesellschaftlicher Sitte war es daher Uddha-
vas Pflicht, Vidura auf der Ebene seines Vaters zu achten. Uddhava war ein groBer
Gelehrter der Logik, und man kannte ihn als einen Sohn oder Schiiler Brhaspatis,
des groBen gelehrten Priesters und spirituellen Meisters der Halbgotter. Vidura
fragte Uddhava nach dem Wohlergehen seiner Verwandten, obwohl er bereits
wuBte, daB sie nicht langer auf der Erde weilten. Diese Frage erscheint daher sehr
seltsam, doch Srila Jiva Gosvami erklart, daB die Nachricht vom Ableben der Yadus
Vidura so sehr bertihrt hatte, daB3 er aus groBer Neugier erneut zu fragen begann.
Seine Frage war also psychologischer, nicht praktischer Natur.

VERS 26
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kaccit puranau purusau svanabhya-
padmanuvrttyeha kilavatirnau

asata urvyah kusalam vidhaya
krta-ksanau kusalam sira-gehe

kaccit—ob; puranau—die urspriinglichen; purusau—die Personlichkeiten Gottes
(Krsna und Balarama); svandbhya—Brahma; padma-anuvrttyd—auf die Bitte desje-
nigen, der aus dem Lotos geboren wurde; iha—hier; kila—gewilB; avatirnau—Sich
inkarnierten; asate—sind; urvyah—auf der Welt; kusalam—W ohlergehen; vidhaya
—so handelnd; krta-ksanau—diejenigen, die den Wohlstand eines jeden hoben; ku-
Salam—geht es gut; sira-gehe—im Haus Strasenas.

UBERSETZUNG

[Bitte sage mir,] ob es den urspriinglichen Personlichkeiten Gottes im
Hause Surasenas gutgeht, die Sich auf die Bitte Brahmas (der aus der Lotos-
bliite geboren wurde, die vom Herrn ausgeht) hin inkarnierten und den
Wohistand der Welt mehrten, indem Sie jeden erhoben.

ERLAUTERUNG

Sri Krsna und Balarama sind nicht zwei verschiedene Personlichkeiten Gottes.
Gott ist einer ohne einen zweiten, doch Er erweitert Sich in viele Formen, ohne dal3
diese voneinander getrennt sind. Es sind alles vollstandige Erweiterungen. Die un-
mittelbare Erweiterung Sri Krsnasist Baladeva, und Brahma, der aus der Lotosbliite
geboren wurde, die von Garbhodakasayi Visnu ausgeht, ist eine Erweiterung Bala-
devas. Dies deutet darauf hin, daB Krsna und Baladeva den Vorschriften des Univer-
sums nicht unterworfen sind; im Gegenteil: Das gesamte Universum untersteht Ih-
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rer Herrschaft. Sie erschienen auf Brahmas Bitte hin, um die Welt von ihrer Last zu
befreien, und Sie entlasteten die Welt durch viele iibermenschliche Taten, so daB je-
der gliicklich und wohlhabend wurde. Ohne die Gnade des Herrn kann niemand
gliicklich und wohlhabend werden. Weil das Gliick der Familie der Geweihten des
Herrn vom Gliick des Herrn abhingt, erkundigte sich Vidura zunachst nach dem
Wohlergehen des Herrn.

VERS 27
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kaccit kurunam paramah suhrn no
bhamah sa dste sukham anga saurih
yo vai svasFnam pitrvad dadati
varan vadanyo vara-tarpanena

kaccit—ob; kurinam—der Kurus; paramah—groBter; suhrt—Gonner; nah—un-
ser; bhamah—Schwager; sah—er; dste—ist; sukham—glicklich; arga—o Uddhava;
saurih—Vasudeva; yah—jemand, der; vai—gewiB3; svasfnam—der Schwestern; pitr-
vat—wie ein Vater; dadati—gibt; varan—alles Wiinschenswerte; vadanyah—grof3-
miitig; vara—Ehefrau; tarpanena—durch Erfreuen.

UBERSETZUNG

[Bitte sage mir,] ob es dem besten Freund der Kurus, unserem Schwager
Vasudeva, gutgeht. Er ist sehr groBmiitig. Er ist zu seiner Schwester wie ein
Vater und bereitet seinen Frauen stets Freude.

ERLAUTERUNG

Sri Krsnas Vater, Vasudeva, besaB sechzehn Frauen, und eine von ihnen namens
Pauravi oder Rohini, die Mutter Baladevas, war Viduras Schwester. Vasudeva war
daher der Gemahl von Viduras Schwester, und so waren die beiden miteinander ver-
schwigert. Vasudevas Schwester Kunti war die Frau van Pandu, Viduras alterem
Bruder, und so war Vasudeva auch in diesem Sinne mit Vidura verschwagert. Kunti
war jlinger als Vasudeva, und es war die Pflicht des élteren Bruders, die jiingeren
Schwestern als Tochter zu behandeln. Wann immer Kunti etwas brauchte, wurde es
ihr von Vasudeva, der seine jiingere Schwester sehr liebte, groB3ziigig gegeben. Va-
sudevas Frauen waren niemals unzufrieden, und zur gleichen Zeit erfiilite Vasudeva
die Wiinsche seiner Schwester. Er schenkte Kunti besondere Aufmerksamkeit, denn
sie wurde schon in jungen Jahren zur Witwe. Wahrend sich Vidura nach Vasude-
vas Befinden erkundigte, erinnerte er sich an alles mit ihm Verbundene und an die
Familienbeziehungen.
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kaccid varuthadhipatir yadinam
pradyumna dste sukham anga virah

yam rukmini bhagavato 'bhilebhe
aradhya vipran smaram adi-sarge

kaccit—ob; varutha—des Militars; adhipatih—Oberbefehlshaber; yadiinam—der
Yadus; pradyumnah—der Sohn Krsnas namens Pradyumna; dste—ist; sukham—
gliicklich; ariga—o Uddhava; virah—der groBe Krieger; yam—dem; rukmini—die
Frau Krsnas namens Rukmini; bhagavatah—von der Personlichkeit Gottes; abhile-
bhe—als Preis bekam; aradhya—erfreuend; vipran—brahmanas, smaram—der Lie-
besgott (Kamadeva); ddi-sarge—in seinem vorherigen Leben.

UBERSETZUNG

O Uddhava, bitte sage mir, wie geht es Pradyumna, dem Oberbefehlisha-
ber der Yadus, der in seinem vorherigen Leben der Liebesgott war? Rukmini
gebar ihn als Sohn Sri Krsnas, weil ihr die Gnade von brahmanas zuteil
wurde, die sie erfreut hatte.

ERLAUTERUNG

Srila Jiva Gosvami zufolge ist Smara (der Liebesgott oder Kamadeva) einer der
ewigen Gefahrten Sri Krsnas. Jiva Gosvami hat dies sehr ausfiihrlich in seiner Ab-
handlung Krsna-sandarbha erklart.

VERS 29
ﬁ 0 (’ ~ - _
TEEEWRT: § AT |
TSI
JENIT  REA A IRA

kaccit sukham satvata-vrsni-bhoja-
dasarhakanam adhipah sa aste

yam abhyasiricac chata-patra-netro
nrpasanasam parihrtya dirat
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kaccit—ob; sukham—alle wohlauf; sarvara—das Geschlecht Satvatas; vrsni—die
Vrsni-Dynastie; bhoja—die Bhoja-Dynastie; dasarhakanam—die Dasarhas; adhipah
—Konig Ugrasenas; sah—er; dste—bestehen; yam—dem; abhyasiricat—setzte ein;
sata-patra-netrah—Sri Krsna; nrpa-asana-asam—die Hoffnung auf den Konigs-
thron; parihrtya—aufgebend; dirdt—an einem fernen Ort.

UBERSETZUNG

O mein Freund, [sage mir,] ob es Ugrasena, dem Kénig der Satvatas,
Vrsnis, Bhojas und Da€arhas, gutgeht. Er war weit von seinem Konigreich
fortgegangen und hatte alle Hoffnungen auf seinen Konigsthron aufgege-
ben; doch $ri Krsna setzte ihn wieder als Konig ein.

VERS 30
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kaccid dhareh saumya sutah sadrksa
aste 'grani rathindm sadhu sambah
asuta yam jambavati vratadhya
devarm guham yo 'mbikaya dhrto 'gre

kaccit—ob; hareh—der Personlichkeit Gottes, saumya—o Wiirdevoller; sutah
—Sohn; sadrksah—ahnlich; dste—lebt wohl; agranih—bester; rathinam—der Krie-
ger; sadhu—sich gut betragend; sambah—Samba; asiuta—gebar; yam—den; jamba-
vati—Jambavati, eine Konigin Sri Krsnas; vratddhya—durch Geliibde bereichert; de-
vam—der Halbgott; guham—namens Karttikeya; yah—den; ambikaya—die Frau
Sivas; dhrtah—gebar; agre—in dem vorherigen Leben.

UBERSETZUNG

O Giitiger, ist Samba wohlauf? Er gleicht genau dem Sohn der Personlich-
keit Gottes. In einem frilheren Leben war er als Karttikeya im SchoR der Frau
Sivas geboren worden, und jetzt erschien er im Leib Jambavatis, der edel-
sten Gemahlin Krsnas.

ERLAUTERUNG

Siva, eine der drei qualitativen Inkarnationen der Personlichkeit Gottes, ist eine
vollstandige Erweiterung des Herrn. Der von ihm gezeugte Karttikeya befindet sich
auf der Ebene Pradyumnas, eines anderen der Sohne Sri Krsnas. Wenn Sri Krsna in
die materielle Welt hinabsteigt, erscheinen alle Seine vollstindigen Bestandteile mit
Ihm, um bestimmte Tatigkeiten des Herrn zu entfalten. AuBler den Spielen in
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Vrndavana werden alle Tatigkeiten von den verschiedenen vollstindigen Erweite-
rungen des Herrn ausgefiihrt. Vasudeva ist eine vollstandige Erweiterung Naraya-
nas. Als der Herr vor Devaki und Vasudeva erschien, erschien Er in Seiner Eigen-
schaft als Narayana. In ahnlicher Weise erschienen alle Halbgotter des himmlischen
Konigreiches als Gefahrten des Herrn, und zwar in Form von Pradyumna, Samba,
Uddhava und anderen. Hier erfahren wir, daB Kamadeva als Pradyumna erschien,
Karttikeya als Samba und einer der Vasus als Uddhava. Sie alle dienten ihren ver-
schiedenen Fahigkeiten gemaB3, um die Spiele Krsnas zu bereichern.

VERS 31
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ksemam sa kaccid yuyudhana aste

yah phalgunal labdha-dhanii-rahasyah
lebhe 'fijasadhoksaja-sevayaiva

gatim tadiyam yatibhir durapam

ksemam—wohlauf; sah—er; kaccit—ob; yuyudhanah—Satyaki; daste—ist dort;
yah—jemand, der; phdlgunat—von Arjuna; labdha— erreichte; dhanuh-rahasyah—
jemand, der die Feinheiten der Kriegskunst versteht; lebhe—erreichte ebenfalls; an-
jasa—zusammenfassend; adhoksaja—der Transzendenz; sevayd—durch Dienst; eva
—gewil}; gatim—Bestimmungsort; tadiyam—transzendentalen; yatibhih—von denje-
nigen, die groBe Entsagung auf sich nehmen; durapam—sehr schwer zu erreichen.

UBERSETZUNG

O Uddhava, ist Yuyudhana wohlauf? Er lernte die Feinheiten der Kriegs-
kunst von Arjuna und erreichte das transzendentale Ziel, das selbst fiir die-
jenigen sehr schwer zu erreichen ist, die groRe Entsagung auf sich nehmen.

ERLAUTERUNG

Der Endzweck in der Transzendenz besteht darin, der personliche Gefahrte des
Herrn, der Personlichkeit Gottes, zu werden, den man als adhoksaja kennt oder
,,denjenigen, der Sich jenseits der Reichweite der Sinne befindet*. Diejenigen, die der
Welt entsagen, die sannyadsis, geben alle weltlichen Verbindungen, namlich Familie,
Frau, Kinder, Freunde, Heim, Reichtum — alles — auf, um die transzendentale
Gliickseligkeit des Brahman-Gliicks zu erfahren. ,,Adhoksaja-Gliick* steht jedoch
noch iiber dem Brahman-Gliick. Die empirischen Philosophen genielen so etwas
wie transzendentale Gliickseligkeit durch philosophische Spekulation iiber die Hoch-
ste Wahrheit; doch iiber dieser Freude steht die Freude, die das Brahman in Seiner
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ewigen Gestalt der Personlichkeit Gottes genieBt. Brahman-Gliickseligkeit wird von
den Lebewesen nach der Befreiung aus der materiellen Knechtschaft erfahren. Doch
Parabrahman, die Personlichkeit Gottes, genie3t ewig alle Gliickseligkeit Seiner ei-
genen Kraft, die man als hldadini-Kraft bezeichnet. Der empirische Philosoph, der das
Brahman durch Negierung der duBeren Erscheinungen studiert, weil noch nichts
von der Eigenschaft der hladini-Kraft des Brahmans. Der Allmachtige besitzt viele
Krifte, von denen Seine innere Kraft drei Aspekte aufweist, namlich samvit, san-
dhini und hladini. Obwohl sich die groBen yogis und jranis streng an die Grund-
satze des yama, niyama, asana, dhyana, dharana und prandyama halten, ist es ihnen
nicht moglich, in die innere Kraft des Herrn einzudringen. Diese innere Kraft ist
aber fiir die Geweihten des Herrn durch hingebungsvollen Dienst leicht erkennbar.
Yuyudhana erreichte diese Lebensstufe, ebenso, wie ihm umfassendes Wissen in der
militdrischen Wissenschaft von Arjuna zuteil wurde. Sein Leben war daher sowohl
vom materiellen als auch vom spirituellen Standpunkt aus betrachtet ein voller Er-
folg. So verhilt es sich mit dem hingebungsvollen Dienst des Herrn.

VERS 32
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kaccid budhah svasty anamiva dste
svaphalka-putro bhagavat-prapannah

yah krsna-padankita-marga-pamsusv
acestata prema-vibhinna-dhairyah

kaccit—ob; budhah—sehr gelehrt; svasti—wohlauf; anamivah—fehlerlos; aste—
besteht; svaphalka-putrah—der Sohn Svaphalkas, Akrira; bhagavat—hinsichtlich
der Personlichkeit Gottes; prapannah—ergeben; yah—jemand, der; krsna—der Herr;
pada-ankita—von FuBspuren gezeichnet; mdrga—Pfad; pamsusu—in den Staub;
acestata—zeigte; prema-vibhinna—in transzendentaler Liebe verloren; dhairyah—
geistiges Gleichgewicht.

UBERSETZUNG

Bitte sage mir, ob es Akriira, dem Sohn Svaphalkas, gutgeht. Er ist eine
unbefleckte, der Personlichkeit Gottes ergebene Seele. Er verlor einst seine
geistige Ausgeglichenheit, weil ihn die Ekstase transzendentaler Liebe iiber-
wiltigte, und fiel nieder in den Staub eines Weges, den die FuRspuren Sri
Krsnas zeichneten.
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ERLAUTERUNG

Als Akrura auf der Suche nach Krsna nach Vrndavana kam, sah er die Ful3-
spuren des Herrn im Staub von Nanda-grama und fiel sogleich nieder und bedeckte
sie in der Ekstase transzendentaler Liebe mit seinem Korper. Diese Ekstase ist fiir
einen Gottgeweihten moglich, der stindig in Gedanken bei Krsna weilt. Ein solch
reiner Geweihter des Herrn ist natiirlicherweise frei von Fehlern, denn er ist immer
mit der in hochstem MaBe reinen Personlichkeit Gottes zusammen. Standig an den
Herrn zu denken ist die antiseptische Methode, sich von der ansteckenden Verunrei-
nigung der materiellen Eigenschaften freizuhalten. Der reine Gottgeweihte lebt stets
in der Gemeinschaft des Herrn, indem er an Ihn denkt. Dennoch gehen die transzen-
dentalen Gefiihlsregungen unter bestimmten Umstinden, je nach Zeit und Ort, in
eine andere Richtung, und dies stort die geistige Ausgeglichenheit des Gottgeweih-
ten. Sri Caitanya war das typische Beispiel eines Gottgeweihten in transzendentaler
Ekstase, wie es am Leben dieser Inkarnation Gottes deutlich wird.

FAlsd  IJ[RINTA
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kaccic chivam devaka-bhoja-putrya
visnu-prajdaya iva deva-mdtuh

ya vai sva-garbhena dadhara devam
trayi yatha yajna-vitanam artham

kaccit—ob; sivam—alles in Ordnung; devaka-bhoja-putryah—der Tochter Konig
Devaka-bhojas; visnu-prajayah—von ihr, die sie die Personlichkeit Gottes zur Welt
brachte; iva—wie das der; deva-mdtuh—der Mutter der Halbgoétter (Aditi); ya—
jemand, der; vai—in der Tat; sva-garbhena—von ihrem Leib; dadhdra—empfangen;
devam—der Hochste Herr; trayi—die Veden; yatha—gleichsam; yajia-vitanam—das
Opfer verbreitend; artham—Zweck.

UBERSETZUNG

So, wie die Veden das Behiltnis von Opferzwecken sind, so empfing die
Tochter Konig Devaka-bhojas die Hochste Personlichkeit Gottes in ihrem
SchoB, ebenso, wie es die Mutter der Halbgotter tat. Ist sie [Devakil
wohlauf?

ERLAUTERUNG

Die Veden sind voll transzendentalen Wissens und spiritueller Werte, und so
empfing Devaki, die Mutter Sri Krsnas, den Herrn in ihrem SchoB als die verkor-
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perte Bedeutung der Veden. Es besteht kein Unterschied zwischen den Veden und
dem Herrn. Das Ziel der Veden ist es, den Herrn zu verstehen, und der Herr ist die
Verkorperung der Veden. Devaki wird mit den bedeutungsvollen Veden verglichen,
und der Herr mit ihrem verkorperten Zweck.

VERS 34
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apisvid aste bhagavan sukham vo
yah satvatam kama-dugho 'niruddhah
yam amananti sma hi sabda-yonim
mano-mayam sattva-turiya-tattvam

api—wie auch; svit—ob; dste—tut Er; bhagavan—die Personlichkeit Gottes; su-
kham—alles Gliick; vah—von dir; yah—jemand, der; sdtvatam—der Gottgeweihten;
kama-dughah—Quelle aller Wiinsche; aniruddhah—die vollstindige Erweiterung
Aniruddha; yam—den; amananti—sie erkennen an; sma—seit ehedem; hi—gewil;
sabda-yonim—der Ursprung des Rg Veda; manah-mayam—der Schopfer des Gei-
stes; sattva—transzendental; ruriya—die vierte Erweiterung; rattvam—Prinzip.

UBERSETZUNG

Darf ich fragen, ob es Aniruddha gutgeht? Er ist der Erfiiller aller Wiin-
sche der reinen Gottgeweihten, und Er ist seit jeher als der Ursprung des Rg
Veda, der Schopfer des Geistes und die vierte vollstindige Erweiterung Vis-
nus angesehen worden.

ERLAUTERUNG

Adi-caturbhuja, die urspriinglichen Erweiterungen Baladevas, sind Vasudeva,
Sankarsana, Pradyumna und Aniruddha. Sie alle sind visnu-tattvas oder nichtver-
schiedene Personlichkeiten Gottes. Als Sich Sri Rama inkarnierte, erschienen diese
verschiedenen Erweiterungen fiir bestimmte Spiele. Sri Rama ist der urspriingliche
Vasudeva, und Seine Briider waren Sankarsana, Pradyumna und Aniruddha. Ani-
ruddha ist auch der Ursprung Maha-Visnus, aus dessen Atem der Rg Veda erschien.
All dies wird sehr schon im Markandeya Purana beschrieben. Als Sich Sri Krsna in-
karnierte, erschien Aniruddha als Sein Sohn. Sri Krsna in Dvaraka ist die Vasu-
deva-Erweiterung der urspriinglichen Gruppe. Der urspriingliche Sri Krsna verlaBt
Goloka Vrndavana niemals. Alle vollstaindigen Erweiterungen sind ein und dasselbe
visnu-tattva, und es besteht kein Unterschied in Ihrer Kraft.
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VERS 35
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apisvid anye ca nijatma-daivam
ananya-vrttya samanuvrata ye

hrdika-satyatmaja-carudesna-
gadadayah svasti caranti saumya

api—wie auch; svit—ob; anye—andere; ca—und; nija-atma—des eigenen Selbst;
daivam—Sri Krsna; ananya—absolut; vritydi—Glaube; samanuvratah—Nachfolger;
ye—all diejenigen, die; hrdika—Hrdika; satya-atmaja—der Sohn Satyabhamas; caru-
desna—Carudesna; gada—Gada; ddayah—und andere; svasti—alle wohlauf; caranti
—verbringen die Zeit; saumya—o Besonnener.

UBERSETZUNG

O Besonnener, geht es den anderen ebenfalls gut, wie zum Beispiel
Hrdika, Cirudesna, Gada und dem Sohn Satyabhiamas, die Sri Krsna als die
Seele des Selbst anerkennen und so Seinem Pfad ohne Abweichung folgen?

VERS 36
AT @A Aeaeganat
TN g qRwfy & |
RIS C I B |
qEEgeEH g 11380

api sva-dorbhyam vijaydacyutabhyam
dharmena dharmah paripati setum

duryodhano ‘tapyata yat-sabhdayam
samrdjya-laksmya vijayanuvrttya

api—wie auch; sva-dorbhyam—eigene Arme; vijaya—Arjuna; acyutabhyam—
zusammen mit Sri Krsna; dharmena—hinsichtlich religioser Grundsatze; dharmah
—Konig Yudhisthira; paripati—erhalt; setum—die Achtung der Religion; duryo-
dhanah—Duryodhana; atapyata—beneidete; yat—dessen; sabhdyam—Kkonigliche
Versammlung; samrdjya—herrschaftlicher; laksmya—Reichtum; vijaya-anuvrttya
—durch den Dienst Arjunas.
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UBERSETZUNG

LaR mich auch wissen, ob Maharaja Yudhisthira jetzt das Kénigreich nach
religiosen Grundsitzen und mit Achtung vor dem Pfad der Religion erhiilt.
Vormals brannte Duryodhana vor Neid, weil Yudhisthira von den Armen
Krsnas und Arjunas beschiitzt wurde, als seien es seine eigenen Arme.

ERLAUTERUNG

Maharaja Yudhisthira war das Sinnbild der Religion. Als er sein Konigreich mit
Sri Krsnas und Arjunas Hilfe regierte, iibertraf der Reichtum seines Konigreiches
alle Vorstellungen von Reichtum des himmlischen Konigreiches. Seine eigentlichen
Arme waren Sri Krsna und Arjuna, und so iibertraf er den Reichtum eines jeden.
Duryodhana, der ihn um diesen Reichtum beneidete, entwarf viele Plane, um Yu-
dhisthira in Schwierigkeiten zu bringen, und schlieBlich kam es zur Schlacht von
Kuruksetra. Nach der Schlacht von Kuruksetra war es Maharaja Yudhisthira erneut
vergonnt, sein rechtmafiges Konigreich zu regieren, und er sorgte wieder dafiir, da3
die Grundsatze, die Religion zu ehren und zu achten, eingehalten wurden. Das ist
das Wunderbare an einem Konigreich, das von einem frommen Konig wie Maha-
raja Yudhisthira regiert wird.

VERS 37
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kim va krtaghesv agham atyamarsi
bhimo ’hivad dirghatamam vyamuricat

yasyanghri-patam rana-bhur na sehe
madrgam gadayds carato vicitram

kim—ob; va—entweder; krta—fiihrte durch; aghesu—auf die Siinder; agham—
zornig; ati-amarsi—unbezwingbar; bhimah—Bhima; ahi-vat—wie die Kobra; dir-
gha-tamam—lang gehegt; vwamuricat—lieB frei; yasya—dessen; arghri-patam—die
Schritte unternehmend; rana-bhiih—das Schlachtfeld; na—konnte nicht; sehe—er-
tragen; margam—der Pfad; gaddyah—durch die Streitkeulen; caratah—das Spielen;
vicitram—wunderbar.

UBERSETZUNG

[Bitte sage mir,] ob der unbezwingbare Bhima, der einer Kobra gleicht,
seinen langgehegten Zorn auf die Siinder loslieR? Das Schlachtfeld konnte
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VERS 39
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yamav utasvit tanayau prthayah
parthair vrtau paksmabhir aksiniva

remata uddaya mrdhe sva-riktham
parat suparndv iva vajri-vaktrat

yamau—Zwillinge (Nakula und Sahadeva); utasvit—ob; tanayau—Sohne; prtha-
yah—Prthas; parthaih—von den Sohnen Prthas; vrtau—beschiitzt; paksmabhih
—durch Schilde; aksini—der Augen; iva—wie; remdte—sorglos spielend; uddaya
—an sich nehmend; mrdhe—im Kampf; sva-riktham—eigener Besitz; pardt—von
dem Feind Duryodhana; suparnau—Garuda, der Trager Sri Visnus; iva—wie; vajri-
vaktrat—von dem Mund Indras.

UBERSETZUNG

Sind die beiden Zwillingsbriider, die von ihren Briidern beschiitzt wer-
den, wohlauf? So wie das Auge stets durch das Augenlid geschiitzt wird, so
werden sie von den Sohnen Prthas beschiitzt, die den Hinden ihres Feindes
Duryodhana ihr rechtmiBiges Konigreich entrissen, ebenso, wie Garuda
vom Munde Indras, des Blitztrigers, Nektar fortrif8.

ERLAUTERUNG

Indra, der Konig des Himmels, trdgt einen Blitz in der Hand und ist sehr stark,
doch Garuda, der Trager Sri Visnus, brachte es fertig, Nektar von seinem Mund an
sich zu reiBen. In ahnlicher Weise war Duryodhana so stark wie der Konig des
Himmels, und doch waren die Sohne Prthas, die Pandavas, imstande, Duryodhana
ihr Konigreich zu entreiBen. Sowohl Garuda als auch die Parthas sind Lieblingsge-
weihte des Herrn, und so war es ihnen moglich, solch starken Feinden die Stirn zu
bieten.

Vidura erkundigte sich nach den jiingsten Briidern der Pandavas, namlich Na-
kula und Sahadeva. Diese Zwillinge waren Sohne Madris, der Stiefmutter der ande-
ren Pandavas. Die beiden waren also Stiefbriider der Pandavas, doch weil Kunti sich
um sie kiimmerte, nachdem Madri mit ihrem Gemahl, Maharaja Pandu, diese Welt
verlassen hatte, waren Nakula und Sahadeva den anderen drei Pandavas, Yudhis-
thira, Bhima und Arjuna, ebenbiirtig. Die fiinf Briider sind in der Welt als regulare
Briider bekannt. Die drei élteren Pandavas kiimmerten sich um die jlingeren Briider,
so, wie sich das Augenlid um das Auge kiimmert. Vidura wollte gern wissen, ob die
jingeren Briidder immer noch gliicklich unter der Obhut ihrer élteren Briider lebten,
nachdem sie ihr Konigreich aus den Handen Duryodhanas zuriickgewonnen hatten.
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VERS 40
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aho prthapi dhriyate 'rbhakarthe
rajarsi-varyena vinapi tena

yas tv eka-viro 'dhiratho vijigye
dhanur dvitiyah kakubhas catasrah

aho—o mein Herr; prtha—Kunti; api—auch; dhriyate—ertragt ihr Leben; ar-
bhaka-arthe—um der vaterlosen Kinder willen; rajarsi—Konig Pandu; varyena—der
Beste; vind api—ohne ihn; tena—ihm; yah—jemand, der; tu—aber; eka—allein;
virah—der Krieger; adhirathah—Befehlshaber; vijigye—konnte besiegen; dhanuh
—der Bogen; dvitiyah—der zweite; kakubhah—Richtung; catasrah—vier.

UBERSETZUNG

O mein Herr, lebt Prtha noch? Sie lebte nur fiir ihre vaterlosen Kinder;
andernfalls wire es ihr unmoglich gewesen, ohne Konig Pandu zu leben,
der der groRte Befehlshaber war und allein, nur mit Hilfe eines zweiten Bo-
gens, die vier Himmelsrichtungen eroberte.

ERLAUTERUNG

Eine treue Frau kann nicht ohne ihren Herrn, ihren Gemahl, leben, und daher
pflegten alle Witwen freiwillig in das Bestattungsfeuer ihres toten Gatten einzuge-
hen. Dieser Brauch war in Indien weit verbreitet, denn alle Frauen waren keusch
und ihrem Gatten treu ergeben. Als spater, mit der Ankunft des Zeitalters des Kali,
die treue Ergebenheit der Frauen gegeniiber ihrem Gatten allmihlich nachlie,
wurde der freiwillige Flammentod der Witwen eine Sache der Vergangenheit. Erst
kirzlich wurde dieser Brauch abgeschafft, da aus der freiwilligen Sitte eine zwin-
gende gesellschaftliche Formalitat geworden war.

Als Maharaja Pandu starb, waren beide Witwen — sowohl Kunti als auch Madri
— bereit, in das Feuer zu gehen, doch Madri bat Kunti, um der kleinen Kinder, der
funf Pandavas, willen am Leben zu bleiben. Kunti erklarte sich einverstanden, als
sich Vyasadeva dieser Bitte anschloB. Trotz ihrer groBen Trauer beschloB Kunti
weiterzuleben, nicht um das Leben in der Abwesenheit ihres Gemahls zu genieBen,
sondern nur um den Kindern Schutz zu gewahren. Vidura kommt hier auf diese
Dinge zu sprechen, weil er alle Lebensumstinde seiner Schwigerin Kuntidevi
kannte. Weiter erfahren wir hier, daB Maharaja Pandu ein groBer Krieger war und
allein, nur mit Hilfe von Pfeil und Bogen, die vier Himmelsrichtungen der Welt er-
obern konnte. In der Abwesenheit eines solchen Gemahls war es Kunti fast unmog-
lich, als Witwe weiterzuleben, doch um der fiinf Kinder willen muBte sie es tun.
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VERS 41
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saumydnusoce tam adhah-patantam
bhratre paretdya vidudruhe yah

nirydpito yena suhrt sva-puryda
aham sva-putran samanuvratena

saumya—o Giuitiger; anusoce—nur beklagend; tam—ihn; adhah-patantam—hin-
abgleitend; bhrdtre—nach seines Bruders; paretdya—Tod; vidudruhe—lehnte sich
auf gegen; yah—jemand, der; nirydpitah—fortgetrieben; yena—von den; suhrt—
Gonner; sva-puryah—aus dem eigenen Haus; aham—ich; sva-putran—mit seinen
Sohnen; samanuvratena—die gleiche Handlungsweise annehmend.

UBERSETZUNG

O Giitiger, ich beklage nur ihn [Dhrtarastral, der sich gegen seinen Bru-
der auflehnte, nachdem dieser gestorben war. Er vertrieb mich aus meinem
eigenen Haus, obwohl ich sein aufrichtiger Gonner bin. Er tat dies, indem er
sich der Handlungsweise seiner Sohne anschloR.

ERLAUTERUNG

Vidura erkundigte sich nicht nach dem Wohlbefinden seines dlteren Bruders,
denn es bestand keine Moglichkeit, daB dieser wohlauf war — es war nur méglich,
daB er weiter in die Holle hinabglitt. Vidura war ein aufrichtiger Gonner Dhrta-
rastras, und er hatte in einem Winkel seines Herzens tiber ihn nachgedacht. Er be-
klagte, daBl Dhrtarastra es fertiggebracht hatte, sich gegen die S6hne seines toten
Bruders Pandu aufzulehnen und ihn (Vidura) auf Anweisung seiner verruchten
Sohne aus dem Haus zu treiben. Trotz alledem wurde Vidura niemals Dhrtarastras
Feind, sondern blieb sein Gonner, und auf der letzten Stufe von Dhrtarastras Leben
war nur er es, der sich als sein wahrer Freund erwies. So verhalt sich ein Vaisnava
wie Vidura — er wiinscht selbst seinen Feinden nur Gutes.

VERS 42
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so 'ham harer martya-vidambanena
drso nrnam calayato vidhatuh

nanyopalaksyah padavim prasadac
carami pasyan gata-vismayo 'tra

sah aham—daher, ich; hareh—der Personlichkeit Gottes; martya—in dieser ver-
ganglichen Welt; vidambanena—ohne erkannt zu werden; drsah—auf den ersten
Blick; nrnam—von den Menschen im allgemeinen; calayatah—verwirrend; vidhd-
tuh—um es zu tun; na—nicht; anya—anderer; upalaksyah—von anderen gesehen;
padavim—Herrlichkeit; prasadat—durch die Gnade von; carami—Reise; pasyan
—durch Sehen; gata-vismayah—ohne Zweifel; atra—in dieser Angelegenheit.

UBERSETZUNG

Ich bin hieriiber nicht erstaunt, da ich die ganze Welt bereist habe, ohne
von anderen gesehen zu werden. Die Taten und Spiele der Personlichkeit
Gottes, die denen eines Menschen in der verginglichen Welt gleichen, ver-
wirren andere; doch ich kenne die Erhabenheit des Herrn durch Seine
Gnade, und daher bin ich vollig gliicklich.

ERLAUTERUNG

Obwohl Vidura Dhrtarastras Bruder war, hatte er nicht das geringste mit ihm
gemein. Durch die Gnade Sri Krsnas war er nicht so toricht wie sein Bruder, und
daher konnte ihn die Gemeinschaft seines Bruders nicht beeinflussen. Dhrtarastra
und seine materialistischen S6hne wollten falschlich mittels ihrer eigenen Stirke die
Welt beherrschen. Der Herr ermutigte sie in diesem Bestreben, und so wurden sie
immer verwirrter. Vidura hingegen hatte den Wunsch, aufrichtigen hingebungsvol-
len Dienst fiir den Herrn zu erreichen, und daher wurde er eine der Absoluten Per-
sonlichkeit Gottes vollig ergebene Seele. Er konnte im Verlauf seiner Pilgerfahrt
diese Stufe der Verwirklichung erreichen, und so wurde er von allen Zweifeln frei.
Er bedauerte nicht im geringsten, daB er Heim und Herd aufgeben muBte, denn er
hatte jetzt erfahren, daB Abhingigkeit von der Barmherzigkeit des Herrn eine
groBere Freiheit darstellt als die sogenannte Freiheit daheim. Man sollte nicht in den
Lebensstand der Entsagung eintreten, solange man nicht der festen Uberzeugung ist,
daB man vom Herrn beschiitzt wird. Diese Lebensstufe wird in der Bhagavad-gita
(16.1) als abhayam sattva-samsuddhih bezeichnet: Jedes Lebewesen ist im Grunde
vollig von der Barmherzigkeit des Herrn abhingig, doch solange man nicht die reine
Stufe des Daseins erreicht hat, kann man in dieser Stellung nicht gefestigt sein. Diese
Stufe der Abhéngigkeit nennt man sattva-samsuddhih oder die Lauterung des Da-
seins. Das Ergebnis solcher Lauterung zeigt sich in Furchtlosigkeit. Ein Gottge-
weihter, den man auch als ndrdyana-para bezeichnet, fiirchtet sich vor nichts, denn
er ist sich immer der Tatsache bewuBlt, daB} der Herr ihn unter allen Umstanden be-
schiitzt. Mit dieser Uberzeugung reiste Vidura allein umher, und er wurde von kei-
nem Freund oder Feind gesehen oder erkannt. So genoB8 er die Freiheit des Lebens,
ohne die vielen Pflichten der Welt erfiillen zu muiissen.

Als Sri Krsna in Seiner ewigen, gliickseligen Gestalt als Syimasundara person-
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lich in der verginglichen Welt gegenwartig war, konnten diejenigen, die keine rei-
nen Geweihten waren, weder Ihn noch Seine Herrlichkeit erkennen (avajdnanti
madm midha mdnusim tanum asritam; Bg. 9.11). Fiir die Nichtgottgeweihten ist Er
stets verwirrend, doch den Gottgeweihten ist Er aufgrund ihres reinen hingebungs-
vollen Dienstes immer sichtbar.

VERS 43
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nuanam nrpanam tri-madotpathanam
mahim muhus calayatam camiibhih
vadhat prapannarti-jihirsayeso
'py upaiksatagham bhagavan kurinam

niinam—natirlich; nrpanam—der Konige; tri—drei; mada-utpathanam—aus fal-
schem Stolz in die Irre gehend; mahim—Erde; muhuh—standig; calayatam—beun-
ruhigend; camubhih—durch Truppenbewegungen; vadhatr—von dem Akt des To-
tens; prapanna—ergeben; darti-jihirsaya—gewillt, das Elend der Leidenden zu lin-
dern; isah—der Herr; api—trotz; upaiksata—wartete; agham—Vergehen; bhagavan
—der Hochste Herr; kurinam—der Kurus.

UBERSETZUNG

Obwohl Er als der Herr stets gewillt ist, die Not der Leidenden zu lin-
dern, titete Er [Krsnal die Kurus nicht, obgleich sie alle Arten von Siinden
begingen und obgleich Er sah, daR andere Konige die Erde durch ihre star-
ken Truppenbewegungen unter dem Gebot dreier Arten falschen Stolzes
stindig beunruhigten.

ERLAUTERUNG

Wie der Herr in der Bhagavad-gita verkiindet, erscheint Er in der verganglichen
Welt, um Seine stark benoétigte Mission zu erfiillen, namlich die Schurken zu toten
und den leidenden Glaubigen Schutz zu gewahren. Trotz dieser Mission duldete Sri
Krsna, dal Draupadi von den Kurus beleidigt wurde und dal3 man gegen die Panda-
vas Ungerechtigkeiten veriibte und Ihn Selbst schmihte. Man mag sich fragen:
.Warum duldete Er solche Ungerechtigkeiten und Beleidigungen in Seiner Gegen-
wart? Warum bestrafte Er die Kurus nicht auf der Stelle? Als Draupadi in der Ver-
sammlung der Kurus beleidigt wurde und man versuchte, sie vor den Augen aller
Anwesenden zu entbloBen, beschiitzte der Herr Draupadi, indem Er sie mit einem
unbegrenzt langen Gewand versorgte. Doch Er strafte die Frevler nicht sogleich.
Dieses Schweigen des Herrn bedeutet jedoch nicht, daB Er die Vergehen der Kurus
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verzieh. Es gab noch viele andere Konige auf der Erde, die auf drei Besitztiimer —
Reichtum, Bildung und Anhénger — sehr stolz geworden waren, und sie beunruhig-
ten die Erde standig durch Truppenbewegungen. Der Herr wartete nur darauf, sie
auf dem Schlachtfeld von Kuruksetra zusammenzubringen und alle mit einem
Schlag zu toten, nur um Seine Vernichtungsmission zu verkiirzen. Wenn gottlose
Konige oder Staatsoberhaupter durch Fortschritt auf dem Gebiet des materiellen
Reichtums, der Bildung und des Bevolkerungszuwachses hochmiitig werden, stellen
sie ihre militarische Starke zur Schau und verfolgen die Unschuldigen. Als Sri Krsna
personlich gegenwartig war, gab es viele solche Konige auf der Welt, und so fiihrte
der Herr die Schlacht von Kuruksetra herbei. Wahrend Seiner Manifestation der
visva-riipa sagte der Herr iiber Seine Vernichtungsmission [zu Arjunal: ,Ich bin ab-
sichtlich in Meiner Eigenschaft als unerbittliche Zeit auf die Erde gegkommen, um
die unerwiinschte Bevolkerung zu verringern. Ich werde auBBer euch, den Pandavas,
alle hier Versammelten vernichten. Dieses Toten ist nicht davon abhingig, ob du
daran teilnimmst. Es ist bereits entschieden: Alle werden von Mir getétet werden.
Wenn du als der Held der Schlacht beriihmt werden und die Kriegsbeute genieBen
mochtest, dann, o Savyasaci, werde die unmittelbare Ursache des Totens, und ernte
den Ruhm. Ich habe die grofen Krieger, wie Bhisma, Drona, Jayadratha, Karna und
viele andere groBe Generile, bereits getotet. Sorge dich nicht. Kampfe in der
Schlacht, und werde als groBer Held berihmt" (Bg. 11.32-34).

Der Herr mochte Seinen Geweihten stets als den Helden einer Tat sehen, die Er
Selbst durchfiihrt. Er wollte Seinen Geweihten und Freund Arjuna als Held der
Schlacht von Kuruksetra sehen, und so wartete Er, daB sich alle Schurken der Welt
dort versammelten. Dies, und nichts anderes, ist die Erklarung fiir Sein Warten.

VERS 4
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ajasya janmotpatha-nasanaya
karmany akartur grahandya pumsam
nanv anyatha ko 'rhati deha-yogam
paro gunandam uta karma-tantram

ajasya—des Ungeborenen; janma—Erscheinung; utpatha-nasanaya—um die
Emporkommlinge zu vernichten; karmani—Werke; akartuh—einer, der nichts zu
tun hat; grahandya—um aufzunehmen; pumsam—aller Menschen; nanu anyatha—
andernfalls; kah—wer; arhati—mag verdienen; deha-yogam—Beriihrung des Kor-
pers; parah—transzendental; gunanam—der drei Erscheinungsweisen der Natur;
uta—ganz zu schweigen von; karma-tantram—das Gesetz von Aktion und Reak-
tion.
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UBERSETZUNG

Der Herr erscheint, um die Emporkdmmlinge zu vernichten. Seine Taten
sind transzendental und sollen allen Menschen zum Verstindnis dienen.
Welchen Grund konnte der Herr, der zu allen Erscheinungsweisen in tran-
szendentaler Stellung steht, sonst haben, auf die Erde herabzukommen?

ERLAUTERUNG

Isvarah paramah krsnah sac-cid-ananda-vigrahah (Bs. 5.1): , Die Gestalt des
Herrn ist ewig, gliickselig und allwissend.* Seine sogenannte Geburt ist daher nur
ein Erscheinen, wie die Geburt der Sonne am Horizont. Seine Geburt findet nicht
wie die der Lebewesen unter dem Einflul der materiellen Natur und der Fessel der
Reaktionen vergangener Taten statt. Seine Werke und Taten sind unabhingige
Spiele und unterliegen daher nicht den Reaktionen der materiellen Natur. In der
Bhagavad-gita (4.14) heiBt es:

na mam karmani limpanti
na me karma-phale sprha

iti mam yo 'bhijanati
karmabhir na sa badhyate

Das vom Hochsten Herrn fiir die Lebewesen erlassene Gesetz des karma kann
nicht auf IThn angewandt werden; ebenso hegt der Herr auch nicht den geringsten
Wunsch, Seine Lebensumstidnde wie die gewohnlichen Lebewesen durch Tatigkei-
ten zu verbessern. Gewohnliche Lebewesen sind bestrebt, ihr bedingtes Leben zu
verbessern, doch der Herr besitzt bereits allen Reichtum, alle Starke, allen Ruhm,
alle Schonheit, alles Wissen und alle Entsagung. Warum sollte Er den Wunsch ha-
ben, Seine Lebensumstande zu verbessern? Niemand kann Ihn in irgendeinem dieser
Reichtiimer tbertreffen, und daher ware fiir Ihn der Wunsch nach Verbesserung
absolut sinnlos. Man sollte immer zwischen den Tatigkeiten des Herrn und denen
gewohnlicher Lebewesen unterscheiden. So kann man hinsichtlich der transzenden-
talen Stellung des Herrn zur richtigen SchluBfolgerung gelangen. Wer zu der
SchluBfolgerung kommen kann, daB der Herr in transzendentaler Stellung steht,
kann ein Geweihter des Herrn werden und sogleich von Reaktionen auf vergangene
Taten frei werden. Es heiBt: karmani nirdahati kintu ca bhakti-bhdajam (Bs. 5.54):
,,Der Herr mindert oder vernichtet den EinfluB der Reaktionen, die auf die vergan-
genen Taten der Gottgeweihten folgen.*

Die Taten und Spiele des Herrn sollten von allen Lebewesen anerkannt und geko-
stet werden. Seine Taten und Spiele sind dafiir da, auf den gewohnlichen Menschen
anziehend zu wirken und ihn so dem Herrn ndherzubringen. Der Held handelt im-
mer zugunsten der Gottgeweihten, und daher mogen sich gewohnliche Menschen,
wie fruchtbringende Arbeiter oder nach Befreiung Strebende, zum Herrn hingezo-
gen fihlen, wenn Er als der Schutzherr der Geweihten handelt. Die fruchtbringen-
den Arbeiter konnen ihr Ziel durch hingebungsvollen Dienst erreichen, und die nach
Erlosung Strebenden konnen ihr Ziel ebenfalls durch hingebungsvollen Dienst errei-
chen. Die Gottgeweihten begehren weder die Friichte ihres Tuns noch irgendeine
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Form der Erlosung. Sie erfreuen sich an den glorreichen und libermenschlichen Ta-
ten und Spielen des Herrn, wie zum Beispiel daran, daBB Er den Govardhana-Hiigel
hochhob und die Hexe Putana in Seiner Kindheit totete. Er zeigte solche Spiele und
Taten, um alle Arten von Menschen — karmis, jrianis und bhaktas — zu Sich hinzu-
ziehen. Weil Er in transzendentaler Stellung zu allen Gesetzen des karma steht, be-
steht keine Moglichkeit, daB Er eine Gestalt aus mdyd annimmt, wie sie den ge-
wohnlichen Lebewesen aufgezwungen wird, die durch die Aktionen und Reaktionen
ihrer eigenen Taten gebunden sind.

Der sekundare Zweck Seines Erscheinens ist die Vernichtung der dimonischen
Emporkommlinge und die Beendigung der unsinnigen atheistischen Propaganda
weniger intelligenter Menschen. Durch die grundlose Barmherzigkeit des Herrn
werden die von Ihm, der Personlichkeit Gottes, eigenhandig getoteten asuras erlost.
Das bedeutungsvolle Erscheinen des Herrn unterscheidet sich stets von einer ge-
wohnlichen Geburt. Selbst die reinen Gottgeweihten haben keinerlei Verbindung
mit dem materiellen Korper, und zweifellos wird der Herr, der so erscheint, wie Er
ist, in Seiner sac-cid-ananda-Gestalt, nicht durch eine materielle Form begrenzt.

VERS 45
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tasya prapannakhila-lokapanam
avasthitanam anusasane sve

arthaya jatasya yadusv ajasya
vartam sakhe kirtaya tirtha-kirteh

tasya—Sein; prapanna—ergeben; akhila-loka-panam—alle Regierungsfiirsten des
ganzen Universums; avasthitanam—sich befindend; anusasane—unter der Herr-
schaft des; sve—eigenes Selbst; arthdya—im Interesse von; jatasya—des Geborenen;
yadusu—in der Familie der Yadus; ajasya—des Ungeborenen; vartam—Erzahlun-
gen; sakhe—o mein Freund; kirtaya—bitte trage vor; tirtha-kirteh—des Herrn, liber
dessen Herrlichkeit an Pilgerorten gechantet wird.

UBERSETZUNG

O mein Freund, chante daher bitte iiber die Herrlichkeit des Herrn, des-
sen Ruhm an Pilgerorten gepriesen wird. Er ist ungeboren, und doch er-
scheint Er aus Seiner grundlosen Barmherzigkeit gegeniiber den ergebenen
Regierungsfiirsten aller Teile des Universums. Nur in ihrem Interesse er-
schien Er in der Familie Seiner reinen Geweihten, der Yadus.
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ERLAUTERUNG

Es gibt unzahlige Herrscher auf den verschiedenen Planeten des Universums, wie
den Sonnengott auf dem Sonnenplaneten, den Mondgott auf dem Mondplaneten, In-
dra auf den himmlischen Planeten, Vayu, Varuna und diejenigen auf dem Planeten
Brahmaloka, wo Brahma lebt. Sie alle sind gehorsame Diener des Herrn. Wann im-
mer bei der Verwaltung der unzahligen Planeten in verschiedenen Universen
Schwierigkeiten auftreten, beten die Regierungsfiirsten um eine Erscheinung, und
der Herr erscheint. Das Bhdgavatam (1.3.28) hat dies bereits im folgenden Vers be-
statigt:

ete camsa-kalah pumsah
krsnas tu bhagavan svayam

indrari-vyakulam lokam
mrdayanti yuge yuge

In jedem Zeitalter, wann immer die gehorsamen Herrscher mit Schwierigkeiten
zu kampfen haben, erscheint der Herr. Er erscheint auch zum Wohl Seiner reinen
Gottgeweihten. Die ergebenen Herrscher und die reinen Gottgeweihten unterstehen
immer streng der Herrschaft des Herrn, und sie miBachten niemals Seine Wiinsche.
Der Herr schenkt ihnen daher stets Seine Aufmerksamkeit.

Der Zweck von Pilgerfahrten besteht darin, sich stindig an den Herrn zu erin-
nern, und deshalb kennt man den Herrn auch als tirtha-kirti. Der Zweck einer Reise
zu einem Pilgerort ist es, die Moglichkeit zu bekommen, den Herrn zu lobpreisen.
Selbst heute noch, obwohl sich die Zeiten geandert haben, gibt es Pilgerorte in In-
dien. In Mathura und Vrndavana zum Beispiel, wo sich uns die Moglichkeit eines
Aufenthaltes bot, sind die Menschen von friihmorgens vier Uhr bis in die Nacht hin-
ein wach und chanten stiandig auf die eine oder andere Weise tiber die heilige Herr-
lichkeit des Herrn. Das Schone an solchen Pilgerorten ist der Umstand, da man
sich von selbst an die heilige Herrlichkeit des Herrn erinnert. Der Name, der Ruhm,
die Eigenschaften, die Gestalt, die Spiele und das Gefolge des Herrn sind alle mit
Ihm identisch, und daher ist der Herr personlich gegenwartig, wenn iiber Seine
Herrlichkeit gechantet wird. Wann immer und wo immer reine Gottgeweihte zu-
sammenkommen und uber die Herrlichkeit des Herrn chanten, ist der Herr zweifel-
los zugegen. Der Herr Selbst erklart, daB Er Sich immer dort aufhilt, wo Seine rei-
nen Geweihten lber Seine Herrlichkeit chanten.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 1. Kapitel im Dritten Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Fragen Viduras*.



2. Kapitel

Erinnerung an Sri Krsna

VERS 1
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sri-suka uvdca
iti bhagavatah prstah
ksattrg vartam priyasrayam
prativaktum na cotseha
autkanthyat smaritesvarah

sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; iti—so; bhdgavatah—der groBe
Gottgeweihte; prsfah—gefragt sein; ksattra—von Vidura; vartam—Botschaft; priya-
asrayam—nhinsichtlich des Liebsten; prativaktum—zu antworten; na—nicht; ca—
auch; ursehe—wurde begierig; autkanthyar—durch starke Unruhe; smarita—Er-
innerung; isvarah—der Herr.

UBERSETZUNG

$ri Sukadeva Gosvami sprach: Als der groBe Gottgeweihte Uddhava von
Vidura gebeten wurde, iiber die Botschaften des Liebsten [$ri Krsna] zu
sprechen, vermochte Uddhava nicht sogleich zu antworten, da ihn die Erin-
nerung an den Herrn stark bewegte.

VERS 2

T qHTEN A AT i |
THTTIEY T@ qUE TS R |

yah parica-hayano matra
pratar-asaya ydcitah

tan naicchad racayan yasya
saparyam bala-lilaya

yah—jemand, der; parica—finf; hayanah—Jahre alt; matra—von seiner Mutter;
pratah-asaya—zum Friihstick; ydcitah—gerufen; tat—dieses; na—nicht; aicchat—
mochte; racayan—spielend; yasya—dessen; saparyam—Dienst; bdla-lilaya—Kind-
heit.

45
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UBERSETZUNG

Er war jemand, der schon in seiner Kindheit, im Alter von fiinf Jahren, so
sehr in den Dienst $ri Krgnas vertieft war, daB er nicht kommen wollte,
wenn ihn seine Mutter zum Friihstiick rief.

ERLAUTERUNG

Von Geburt an war Uddhava natiirlicherweise ein Geweihter Sri Krsnas, das
heiBt ein nitya-siddha, eine befreite Seele. Einem natiirlichen Hang folgend, pflegte
er schon in seiner Kindheit Sri Krsna zu dienen. Er spielte mit Puppen, die Krspa
darstellten; er diente den Puppen, indem er sie anzog, ihnen Speisen anbot und sie
verehrte, und so war er stindig in ein Spiel vertieft, das transzendentale Erkenntnis
bedeutete. Dies sind die Merkmale einer ewig befreiten Seele. Eine ewig befreite
Seele ist ein Gottgeweihter, der den Herrn niemals vergiBt. Das menschliche Leben
ist daflir bestimmt, unsere ewige Beziehung zum Herrn wiederzubeleben, und alle
religiosen Unterweisungen haben den Zweck, diese schlummernde Ahnung des Le-
bewesens zu erwecken. Je friiher dieses Erwachen stattfindet, desto rascher wird die
Mission des menschlichen Lebens erfiillt. In einer guten Familie von Gottgeweihten
bekommt das Kind die Gelegenheit, dem Herrn in vielfacher Weise zu dienen. Die
Gelegenheit, in einer solch erleuchteten Familie geboren zu werden, bietet sich einer
Seele, die bereits im hingebungsvollen Dienst fortgeschritten ist. Dies wird in der
Bhagavad-gita (6.41) bestatigt: sucindm srimatdm gehe yoga-bhrasto 'bhijayate.
,Selbst der gefallene Gottgeweihte bekommt die Gelegenheit, in der Familie eines
gutgestellten brahmana oder in einer reichen, wohlhabenden Kaufmannsfamilie wie-
dergeboren zu werden.” In beiden Familien bieten sich gute Aussichten, den Sinn
fiir GottesbewuBtsein von selbst wiederzubeleben; denn insbesondere in solchen Fa-
milien wird Sri Krsna regelmaBig verehrt, und das Kind bekommt die Gelegenheit,
diese Verehrung, die man arcand nennt, nachzuahmen.

Die parncaratriki-Methode, Menschen im hingebungsvollen Dienst zu schulen, ist
Tempelverehrung, wodurch Anfanger die Gelegenheit bekommen, hingebungsvol-
len Dienst fiir den Herrn zu erlernen. Maharaja Pariksit pflegte ebenfalls in seiner
Kindheit mit Krsna-Puppen zu spielen. In Indien bekommen die Kinder in guten Fa-
milien noch heute Puppen, die den Herrn als Rama oder Krsna darstellen, oder
manchmal auch Halbgétterpuppen, damit sie die Neigung entwickeln, dem Herrn zu
dienen. Durch die Gnade des Herrn wurde uns durch unsere Eltern die gleiche Gele-
genheit geboten, und der Anfang unseres Lebens griindete sich auf dieses Prinzip.

VERS 3
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sa katham sevaya tasya
kalena jarasam gatah
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prsto vartam pratibriyad
bhartuh padav anusmaran

sah—Uddhava; katham—wie; sevayd—durch solchen Dienst; tasya—seine; kale-
na—im Laufe der Zeit; jarasam—Invaliditat; gatah—erduldet; prstah—gebeten um;
vartam—Botschaft; pratibriyar—um einfach zu antworten; bhartuh—des Herrn; pa-
dau—an Seine LotosfiiBe; anusmaran—sich erinnernd.

UBERSETZUNG

So diente Uddhava dem Herrn von Kindheit an stindig, und selbst im Al-
ter lieR diese dienende Haltung niemals nach. Sobald er nach der Botschaft
des Herrn gefragt wurde, erinnerte er sich an alles, was mit Ihm zusammen-
hing.

ERLAUTERUNG

Transzendentaler Dienst fiir den Herrn ist nicht weltlich. Die dienende Haltung
des Gottgeweihten nimmt nach und nach immer mehr zu und wird niemals gerin-
ger. Im allgemeinen wird es einem Menschen im Alter gestattet, sich von weltlichem
Dienst zuriickzuziehen; im transzendentalen Dienst des Herrn dagegen setzt man
sich niemals zur Ruhe; im Gegenteil, die dienende Haltung nimmt mit fortschreiten-
dem Alter immer mehr zu. Im transzendentalen Dienst gibt es keine Sattigung, und
daher gibt es auch keinen Ruhestand. Auf der materiellen Ebene wird es einem
Mann erlaubt, sich zur Ruhe zu setzen, wenn er durch den Dienst in seinem physi-
schen Korper ermattet ist; doch im transzendentalen Dienst gibt es kein Gefiihl der
Mattheit, denn dieser Dienst ist spirituell und befindet sich nicht auf der korperli-
chen Ebene. Dienst auf der korperlichen Ebene schwindet mit dem Altwerden des
Korpers, doch die spirituelle Seele wird niemals alt, und daher ist Dienst auf der spi-
rituellen Ebene niemals ermiidend.

Uddhava wurde zweifellos alt,doch dies bedeutet nicht, daB seine spirituelle Seele
alt wurde. Seine dienende Haltung reifte auf der transzendentalen Ebene, und als er
von Vidura nach Sri Krsna gefragt wurde, erinnerte er sich, inspiriert durch diese
Fragen, sofort an seinen Herrn und vergaB sich selbst und seine ganze Umgebung.
Dies ist das Merkmal reinen hingebungsvollen Dienstes fiir den Herrn, wie es spater
in Sri Kapilas Unterweisungen an Seine Mutter, Devahuti, erklart werden wird (lak-
sanam bhakti-yogasya usw.).

VERS 4
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sa muhurtam abhut tasnim
krsnanghri-sudhaya bhrsam

tivrena bhakti-yogena
nimagnah sadhu nirvrtah
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sah—Uddhava; muhiurtam—einen Augenblick lang; abhut—wurde; tiusnim—
totenstill; krsna-arighri—die LotosfiiBe des Herrn; sudhaya—durch den Nektar;
bhrsam—wohlgereift; tivrena—durch sehr starken; bhakti-yogena—hingebungsvol-
len Dienst; nimagnah—vertieft in; sidhu—gut; nirvrtah—in voller Liebe.

UBERSETZUNG

Einen Augenblick lang verstummte er wie ein Toter, und sein Korper be-
wegte sich nicht. Er versank in hingebungsvoller Ekstase im Nektar der Erin-
nerung an die LotosfiiBe des Herrn, und er schien immer tiefer in diese Ek-
stase einzugehen.

ERLAUTERUNG

Die Frage Viduras nach Krsna schien Uddhava aus einer Art Schlummer ge-
weckt zu haben. Er schien zu bedauern, daB er die LotosfiiBe des Herrn vergessen
hatte. So erinnerte er sich erneut an die LotosfiiBe des Herrn und dachte an all seinen
transzendentalen liebevollen Dienst fiir Ihn, und wahrend er dies tat, empfand er die
gleiche Ekstase, die er in der Gegenwart des Herrn verspiirt hatte. Da der Herr abso-
lut ist, besteht kein Unterschied zwischen der Erinnerung an Ihn und Seiner person-
lichen Gegenwart. Uddhava blieb daher einen Augenblick lang vollig still; doch
dann schien er immer mehr in Ekstase aufzugehen. Gefiihle der Ekstase werden nur
bei weit fortgeschrittenen Geweihten des Herrn sichtbar. Es gibt acht transzenden-
tale Veranderungen im Korper, wie Tranen, Zittern, SchweiBausbruch, Ruhelosig-
keit, Herzklopfen und Ersticken der Stimme, und alle wurden von Uddhava in Vi-
duras Gegenwart manifestiert.

VERS 5

IR gE=hagT I |
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pulakodbhinna-sarvargo
murican milad-drsa sucah

purndrtho laksitas tena
sneha-prasara-samplutah

pulaka-udbhinna—korperliche Veranderungen durch transzendentale Ekstase;
sarva-angah—jeder Teil des Korpers; murican—reibend; milat—offnend; drsa—
durch die Augen; sucah—Schmerzenstranen; purna-arthah—vollige Erreichung;
laksitah—so beobachtet; tena—von Vidura; sneha-prasara—tiefe Liebe; samplutah
—vollig in sich aufgenommen.

UBERSETZUNG

Vidura beobachtete, daR Uddhava aufgrund voélliger Ekstase alle tran-
szendentalen korperlichen Verinderungen zeigte und daR er versuchte,
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sich Trinen der Trennung aus den Augen zu wischen. Vidura konnte daher
verstehen, daB Uddhava in jeder Hinsicht tiefe Liebe zum Herrn entwickelt
hatte.

ERLAUTERUNG

Vidura, ein erfahrener Geweihter des Herrn, war Zeuge der Merkmale hochsten
hingebungsvollen Lebens, und er bestitigte Uddhavas vollkommene Stufe der Liebe
zu Gott. Ekstatische korperliche Veranderungen werden von der spirituellen Ebene
aus manifestiert und sind keine kiinstlichen, durch Ubung erworbenen AuBerungen.
Es gibt drei Entwicklungsstufen im hingebungsvollen Dienst: Auf der ersten Stufe
befolgt man die in den Regeln fiir hingebungsvollen Dienst vorgeschriebenen regu-
lierenden Prinzipien; die zweite Stufe ist die der Verinnerlichung und Verwirkli-
chung des stetigen Zustandes hingebungsvollen Dienstes, und die letzte Stufe ist die
der Ekstase, die sich durch transzendentale korperliche AuBerungen bemerkbar
macht. Die neun Arten des hingebungsvollen Dienstes, wie Horen, Chanten und
Sicherinnern, bilden den Anfang des Verfahrens. Durch regelmaBiges Horen iiber
die Herrlichkeit und die Spiele des Herrn werden die Unreinheiten im Herzen des
Schiilers nach und nach fortgewaschen. Je mehr man von Unreinheiten befreit wird,
desto gefestigter wird man im hingebungsvollen Dienst. Nach und nach entwickelt
man in seinen Tatigkeiten Stetigkeit, festen Glauben, Geschmack, Erkenntnis und
Verinnerlichung. Diese verschiedenen Stufen allmahlicher Entwicklung steigern die
Liebe zu Gott bis zur hochsten Stufe, und auf der hochsten Stufe treten noch mehr
Merkmale wie Zuneigung, Zorn und Anhaftung auf, die in besonderen Fillen all-
mahlich zur maha-bhava-Stufe aufsteigen, die im allgemeinen fiir die Lebewesen
nicht erfahrbar ist. All diese Stufen wurden von Sri Caitanya Mahaprabhu, der Ver-
korperung der Liebe zu Gott, manifestiert.

Im Bhakti-rasamrta-sindhu von Srila Ripa Gosvami, dem Hauptschiiler Sri
Caitanya Mahaprabhus, werden diese transzendentalen Merkmale, die von reinen
Gottgeweihten wie Uddhava offenbart werden, systematisch beschrieben. Wir ha-
ben eine zusammenfassende Studie des Bhakti-rasamrta-sindhu unter dem Titel Der
Nektar der Hingabe geschrieben, und man kann dieses Buch zu Rate ziehen, um ge-
nauere Auskunft iiber die Wissenschaft vom hingebungsvollen Dienst zu bekom-
men.

VERS 6

- -
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sSanakair bhagaval-lokan

nrlokam punar agatah

vimrjya netre viduram
prityahoddhava utsmayan

sanakaih—allmahlich; bhagavat—der Herr; lokdat—vom Reich; nrlokam—der
Planet der Menschen; punah dgatah—wiederkommend; vimrjya—reibend; netre—
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Augen; viduram—zu Vidura; pritya—voller Zuneigung; dha—sagte; uddhavah—
Uddhava; utsmayan—durch all diese Erinnerungen.

UBERSETZUNG

Der grofRe Gottgeweihte Uddhava kam bald vom Reich des Herrn auf die
menschliche Ebene zuriick, und indem er sich die Augenrieb, erweckte er
seine Erinnerung an die Vergangenheit und sprach zu Vidura mit freundli-
chen Worten.

ERLAUTERUNG

Als Uddhava vollig in die transzendentale Ekstase der Liebe zu Gott vertieft war,
vergal} er tatsachlich die AuBenwelt. Der reine Gottgeweihte lebt stindig im Reich
des Hochsten Herrn, selbst im gegenwartigen Korper, der scheinbar zur materiellen
Welt gehort. Der reine Gottgeweihte befindet sich im Grunde nicht auf der korperli-
chen Ebene, denn er ist in transzendentale Gedanken an den Hochsten versunken.
Als Uddhava zu Vidura sprechen wollte, kam er vom Reich des Herrn, Dvaraka,
auf die materielle Ebene der Menschen hinab. Auch wenn sich ein reiner Gottge-
weihter auf einem vergéanglichen Planeten wie dem unseren aufhalt, weilt er hier in
Beziehung zum Herrn, namlich um sich im transzendentalen liebevollen Dienst zu
betatigen, und nicht fiir eine materielle Sache. Ein Lebewesen kann je nach seinem
Daseinszustand entweder auf der materiellen Ebene oder im transzendentalen Reich
des Herrn leben. Die Zustandsverinderungen des Lebewesens werden im Sri
Caitanya-caritamrta in den Unterweisungen Sri Caitanyas an Srila Ripa Gosvami
erklart: ,,Die Lebewesen iiberall im Universum genieBen Leben fiir Leben die Aus-
wirkungen ihrer jeweiligen fruchtbringenden Werke. Von all diesen Lebewesen
werden vielleicht einige durch die Gemeinschaft reiner Gottgeweihter beeinfluBBt
werden und so die Gelegenheit bekommen, hingebungsvollen Dienst auszufiihren,
weil sie Geschmack entwickeln. Dieser Geschmack ist der Same des hingebungsvol-
len Dienstes, und demjenigen, der so gliicklich ist, einen solchen Samen empfangen
zu haben, wird geraten, ihn in das Innere seines Herzens zu sden. So, wie man einen
Samen hegt und pflegt, indem man ihn bewassert, bis er Friichte tragt, so sollte der
in das Herz des Gottgeweihten gesiate Same des hingebungsvollen Dienstes gepflegt
werden, indem man ihn durch das Horen und Chanten des Heiligen Namens und
der Spiele des Herrn bewassert. Die so genahrte Kletterpflanze des hingebungsvollen
Dienstes wachst allmahlich heran, und der Gottgeweihte, der wie ein Gartner han-
delt, bewassert sie weiter durch standiges Horen und Chanten. Die Kletterpflanze
des hingebungsvollen Dienstes wachst mit der Zeit so hoch, daB sie das gesamte ma-
terielle Universum durchmiB3t und in den spirituellen Himmel eintritt, und dort
wichst sie immer noch hoher, bis sie schlieBlich den Planeten Goloka Vrndavana
erreicht. Der gottgeweihte Gartner ist selbst von der materiellen Ebene aus mit dem
Reich des Herrn verbunden, indem er einfach durch Horen und Chanten hinge-
bungsvollen Dienst fiir den Herrn verrichtet. So, wie eine Kletterpflanze bei einem
anderen, starkeren Baum Schutz sucht, so sucht die vom Gottgeweihten genahrte
Kletterpflanze des hingebungsvollen Dienstes bei den LotosfiiBen des Herrn Zu-
flucht und wird so gefestigt. Wenn die Pflanze Halt gefunden hat, trigt sie Frucht;
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der Gartner, der sie genahrt hat, kann diese Frucht der Liebe genieBen, und so wird
sein Leben erfolgreich. DaBl Uddhava diese Stufe erreichte, wird aus seinem Ver-
halten deutlich. Er konnte gleichzeitig den hochsten Planeten erreichen und auf un-
serem Planeten erscheinen.

VERS 7
I&F IV
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uddhava uvdca
krsna-dyumani-nimloce
girnesv ajagarena ha
kim nu nah kusalam briiyam
gata-srisu grhesv aham

uddhavah uvdca—S8ri Uddhava sprach; krsna-dyumani—die Krsna-Sonne; nim-
loce—untergegangen sein; girnesu—verschlungen sein; ajagarena—von der grof3en
Schlange; ha—in der Vergangenheit; kim—was; nu—anderes; nah—unsere; kusa-
lam—Wohlergehen; briiyam—soll ich sagen; gata—fortgegangen; srisu grhesu—in
das Haus; aham—ich.

UBERSETZUNG

$ri Uddhava sprach: Mein lieber Vidura, die Sonne der Welt, SriKrsna, ist
untergegangen, und unser Haus ist von der groRen Schlange der Zeit ver-
schlungen worden. Was soll ich dir iiber unser Wohlergehen sagen?

ERLAUTERUNG

Das Fortgehen der , Krsna-Sonne* kann nach dem Kommentar Srila Visvanatha
Cakravarti Thakuras wie folgt erklart werden. Vidura wurde von Schmerz liberwal-
tigt, als man ihm andeutete, da3 die groB3e Yadu-Dynastie und seine eigene Familie,
die Kuru-Dynastie, vernichtet worden waren. Uddhava konnte den Schmerz Vidu-
ras mitfiihlen, und daher wollte er ihm zuerst seine Teilnahme bezeigen, indem er
sagte, da} sich nach Sonnenuntergang jedermann in Dunkelheit befinde. Da die
ganze Welt in die Dunkelheit des Schmerzes eingetaucht war, konnte weder Vidura
noch Uddhava, noch sonst jemand gliicklich sein. Uddhava war so traurig wie Vi-
dura, und daher war es nicht notwendig, weitere Worte iiber ihr Wohlergehen zu
verlieren.

Der Vergleich Krsnas mit der Sonne ist sehr treffend. Sobald die Sonne unter-
geht, kommt die Dunkelheit. Doch die Dunkelheit, die der gewohnliche Mensch er-
fahrt, beeinfluBt die Sonne weder zur Zeit des Sonnenaufgangs noch zur Zeit des
Sonnenuntergangs. Sri Krsnas Erscheinen und Fortgehen ist genau wie das der
Sonne. Er erscheint und geht fort in unzihligen Universen, und solange Er Sich in



52 $rimad-Bhagavatam [Canto 3, Kap. 2

einem bestimmten Universum aufhalt, ist dieses Universum von transzendentalem
Licht erfiillt, wohingegen das Universum, das Er verlaBt, in Dunkelheit getaucht
wird. Seine Spiele aber finden kein Ende. Der Herr hilt Sich immer in einem der
vielen Universen auf, so, wie die Sonne entweder in der Ostlichen oder westlichen
Halfte der Erde zu sehen ist. Die Sonne scheint immer, entweder in Indien oder in
Amerika, doch wenn die Sonne in Indien zu sehen ist, liegt der amerikanische Konti-
nent in Dunkelheit, und wenn die Sonne in Amerika zu sehen ist, befindet sich der
indische Teil in Dunkelheit.

So, wie die Sonne morgens erscheint, allméahlich bis zum Zenit aufsteigt und
dann in der einen Halfte untergeht, wahrend sie gleichzeitig in der anderen aufgeht,
so finden Sri Krsnas Fortgehen in dem einen Universum und der Beginn Seiner ver-
schiedenen Spiele in einem anderen gleichzeitig statt. Sobald ein Spiel hier beendet
ist, wird es in einem anderen Universum offenbart. Und so setzen sich seine nitya-
lila, Seine ewigen Spiele, ohne Ende fort. So, wie die Sonne wihrend vierundzwan-
zig Stunden einmal aufgeht, so finden die Spiele Sri Krsnas in einem Universum ein-
mal an einem Tag Brahmas statt, der, wie wir aus der Bhagavad-gita (8.17) erfah-
ren, 4 300 000 000 Sonnenjahre betragt. Doch wo immer Sich der Herr aufhilt,
finden all Seine verschiedenen Spiele, die in den offenbarten Schriften beschrieben
werden, in regelmaBigen Abstinden statt.

So, wie bei Sonnenuntergang die Schlangen machtig, Diebe ermutigt und Geister
tatig werden, Lotosse ihre Form verlieren und der cakravaki-Vogel klagt, so leben
nach Sri Krsnas Fortgehen die Atheisten auf, und die Gottgeweihten werden traurig.

VERS 8

il @ TSt T5a FEwl |
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durbhago bata loko 'yam
yadavo nitaram api

ye samvasanto na vidur
harim mina ivodupam

durbhagah—ungliickselig; bata—gewiB; lokah—Universum; ayam—dieses; yada-
vah—die Yadu-Dynastie; nitaram—noch mehr; api—auch; ye—dieses; samvasantah
—zusammenlebend; na—nicht; viduh—verstanden; harim—die Personlichkeit Got-
tes; minah—die Fische; iva-udupam—wie der Mond.

UBERSETZUNG

Dieses Universum mit all seinen Planeten ist hochst ungliickselig. Und
noch ungliickseliger sind die Mitglieder der Yadu-Dynastie, denn sie konn-
ten $ri Hari nicht als die Personlichkeit Gottes erkennen, ebensowenig, wie
ein Fisch den Mond erkennen kann.
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ERLAUTERUNG

Uddhava beklagte die ungliickseligen Menschen der Welt, die Sri Krsna nicht er-
kennen konnten, obwohl sie all Seine transzendentalen, gottlichen Eigenschaften sa-
hen. Obwohl Er seit dem Beginn Seines Erscheinens im Kerker Konig Kamsas bis
hin zu Seinem mausala-lila Seine Krifte als die Personlichkeit Gottes in den sechs
Fiillen Reichtum, Stirke, Ruhm, Schonheit, Wissen und Entsagung offenbarte,
konnten die torichten Menschen der Welt nicht begreifen, daB Er der Hochste Herr
ist. Torichte Menschen mogen Ihn fiir eine auBBergewohnliche historische Person-
lichkeit gehalten haben, weil sie keine enge Verbindung mit dem Herrn hatten, doch
noch ungliickseliger waren die Familienangehorigen des Herrn, die Mitglieder der
Yadu-Dynastie, die stindig mit dem Herrn zusammenlebten, jedoch unfahig waren,
Ihn als die Hochste Personlichkeit Gottes zu erkennen. Uddhava beklagte auch sein
eigenes Schicksal, denn obwohl er wuBte, daB Sri Krsna die Hochste Personlichkeit
Gottes ist, konnte er die Gelegenheit nicht richtig nutzen und dem Herrn hinge-
bungsvollen Dienst leisten. Er bedauerte jedermanns Ungliick, auch sein eigenes.
Der reine Gottgeweihte halt sich fiir hochst ungliickselig. Dies ist auf die starke
Liebe zuriickzufiihren, die er fiir den Herrn empfindet, und es ist eine der transzen-
dentalen Erfahrungen des viraha, des Trennungsschmerzes.

Aus den offenbarten Schriften erfahren wir, daB der Mond aus dem Milchmeer
geboren wurde. Auf den hoheren Planeten gibt es ein Milchmeer, und dort residiert
Sri Visnu als Ksirodakasayi Visnu, der das Herz eines jeden Lebewesens als Param-
atma (die Uberseele) beherrscht. Diejenigen, die nicht glauben, daB es ein Milchmeer
gibt, weil sie nur das salzige Wasser im Ozean kennen, sollten wissen, da man die
Welt auch als go bezeichnet, was ,,Kuh“ bedeutet. Der Urin einer Kuh ist salzig, und
der ayurvedischen Heilkunde zufolge ist Kuhurin bei der Behandlung von Leberlei-
den sehr wirksam. Es gibt Patienten mit Leberleiden, die noch nie Kuhmilch getrun-
ken haben, denn wenn man einen Leberschaden hat, bekommt man niemals Milch
zu trinken; doch der Patient wird sehr wohl wissen, daB die Kuh auch Milch gibt,
obschon er Milch niemals probiert haben mag. In dhnlicher Weise sollten Men-
schen, die nur unseren winzigen Planeten kennen, auf dem es einen Salzwasserozean
gibt, aus den offenbarten Schriften zur Kenntnis nehmen, daB es auch einen Milch-
ozean gibt, obwohl wir ihn niemals gesehen haben. Aus diesem Milchozean wurde
der Mond geboren, doch die Fische im Milchozean konnten nicht erkennen, daB der
Mond kein Fisch, sondern etwas anderes war. Die Fische hielten den Mond fir
einen der Ihren, oder vielleicht etwas Leuchtendes, doch weiter reichte ihr Verstand-
nis nicht. Die ungliickseligen Menschen, die Sri Krsna nicht erkennen, gleichen sol-
chen Fischen. Sie halten Ihn fiir einen der Ihren, der lediglich ein wenig groBeren
Reichtum, groBere Starke usw. besaB. In der Bhagavad-gita (9.11) wird bestitigt,
daB solch torichte Menschen hochst ungliickselig sind: avajananti mam muidha
manusim tanum asritam.

VERS 9
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ingita-jiah puru-praudha
ekaramas ca satvatah

sdatvatam rsabham sarve
bhutavasam amamsata

ingita-jiah—im psychischen Studium erfahren; puru-praudhah—sehr erfahren;
eka—einer; aramah—Erholung; ca—auch; satvatah—Gottgeweihte oder eigene Leu-
te; sdtvatam rsabham—Familienoberhaupt; sarve—alle; bhiuta-avasam—alldurch-
dringend; amamsata—konnten denken.

UBERSETZUNG

Die Yadus waren alle erfahrene Gottgeweihte, die im psychischen Stu-
dium gelehrt und bewandert waren. Dariiber hinaus begleiteten sie den
Herrn immer bei allen Arten von Vergniigungen, und dennoch waren sie
nur imstande, lhn als den einen Hochsten zu erkennen, der iiberall weilt.

ERLAUTERUNG

In den Veden heiB3t es, daB der Hochste Herr oder der Paramatma nicht durch
groBe Gelehrsamkeit oder gedankliche Spekulation verstanden werden kann: ndyam
arma pravacanena labhyo na medhaya na bahuna srutena (Katha Upanisad 1.2.23).
Nur jemand, dem die Barmherzigkeit des Herrn zuteil wurde, kann Ihn erkennen.
Die Yadavas waren alle auBergewohnlich gelehrt und erfahren, doch obwohl sie
wuBten, da3 der Herr der Eine ist, der im Herzen eines jeden lebt, konnten sie nicht
begreifen, daB Er die urspriingliche Personlichkeit Gottes ist. Dieser Mangel an
Wissen war nicht auf ihre unzureichende Gelehrsamkeit zuriickzufiihren, sondern
auf ihr MiBgeschick. In Vrndavana hingegen war der Herr nicht einmal als Param-
atma bekannt, denn die Bewohner von Vrndavana waren reine Geweihte des Herrn
und Konnten an Thn nur als das Ziel ihrer Liebe denken. Sie wuBten nicht, daB Er
die Personlichkeit Gottes ist. Die Yadus, die Bewohner von Dvaraka, dagegen konn-
ten Sri Krsna als Vasudeva, als die iiberall gegenwirtige Uberseele, erkennen, jedoch
nicht als den Hochsten Herrn. Als Gelehrte der Veden bestatigten sie die vedischen
Hymnen: eko devah. . . sarva-bhitadhivasah. . . antaryami. . . und vrspinam para-
devata. . . Die Yadus betrachteten daher Krsna als die Uberseele, die Sich in ihrer
Familie inkarniert hatte, und nicht mehr als das.

VERS 10
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devasya mayaya sprsta
ye canyad asad-asritah
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bhramyate dhir na tad-vakyair
armany uptatmano harau

devasya—der Personlichkeit Gottes; mdyayd—durch den EinfluB der auBeren
Energie; sprstah—beriihrt; ye—all diese; ca—und; anyat—andere; asat—verblen-
dend; asritah—gehalten fiir; bhramyate—verwirren; dhih—die Intelligenz; na—nicht;
tat—dieses; vakyaih—durch diese Worte; dtmani—im Hochsten Selbst; upta-atma-
nah—ergebene Seelen; harau—dem Herrn.

UBERSETZUNG

Unter keinen Umstinden konnen die Worte von Menschen, die aufgrund
der verblendenden Energie des Herrn verwirrt sind, die Intelligenz derer
ablenken, die vollig ergebene Seelen sind.

ERLAUTERUNG

Allen Nachweisen der Veden zufolge ist Sri Krsna die Hochste Personlichkeit
Gottes. Er wird von allen dcdryas, sogar von Sripéda Saflkaricérya, anerkannt. Als
Er Sich auf der Erde aufhielt, sahen Ihn jedoch verschiedene Menschen unterschied-
lich, und daher schitzten sie Ihn auch unterschiedlich ein. Im allgemeinen war es so,
daB Menschen, die Vertrauen in die offenbarten Schriften besaBen, den Herrn so sa-
hen, wie Er ist, und sie alle waren sehr bekiimmert, als der Herr die Welt verlieB.
Im Ersten Canto haben wir bereits gesehen, wie Arjuna und Yudhisthira klagten;
Sri Krsnas Fortgehen war ihnen bis zum Ende ihres Lebens nahezu unertraglich.

Die Yadavas waren sich des Herrn nur zum Teil bewuBt, doch sie sind ebenfalls
rihmenswert, denn es bot sich ihnen die Gelegenheit, mit dem Herrn zusammenzu-
leben, der als ihr Familienoberhaupt handelte, und sie leisteten dem Herrn auch ver-
trauliche Dienste. Die Yadavas und andere Geweihte des Herrn unterscheiden sich
von denen, die Ihn fdlschlich fiir eine menschliche Personlichkeit halten. Solche
Menschen sind zweifellos durch die verblendende Energie verwirrt. Sie sind von hol-
lischem Wesen und beneiden den Hochsten Herrn. Die verblendende Energie iibt
einen sehr starken EinfluB auf sie aus, denn trotz ihrer fortgeschrittenen weltlichen
Bildung sind solche Menschen ungldaubig und von der atheistischen Denkweise ver-
giftet. Sie sind stets bemiiht festzustellen, daB Sri Krsna ein gewohnlicher Mensch
war, der von einem Jédger getotet wurde, weil Er in vieler Hinsicht gottlos handelte,
so zum Beispiel, als Er Ranke schmiedete, um die Sohne Dhrtarastras und Jarasan-
dhas, die daimonischen Konige der Erde, zu toten. Solche Menschen glauben nicht an
die Aussage der Bhagavad-gita (4.14): na mam karmani limpanti. Nach Ansicht der
Atheisten ging Sri Krsnas Familie, die Yadu-Dynastie, unter, weil sie von den
brahmanas fir die Siinden verflucht wurde, die Krsna beging, weil Er die Sohne
Dhrtarastras und viele andere totete. All diese Schmahungen beriihren die Herzen
der Gottgeweihten nicht, denn sie wissen genau, wie die Dinge wirklich liegen. Ihre
Intelligenz in bezug auf den Herrn gerit niemals in Wanken. Doch diejenigen, die
sich von den Feststellungen der asuras beirren lassen, sind ebenfalls verdammt. Das
ist das, was Uddhava in diesem Vers meinte.
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VERS 11
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pradarsyadtapta-tapasam
avitrpta-drsam nrnam

adayantar adhad yas tu
sva-bimbam loka-locanam

pradarsya—durch Zeigen; atapta—ohne sich zu unterziehen; tapasaim—BuBen;
avitrpta-drsam—ohne Erfiillung der Sicht; nrpam—von Menschen; dddya—neh-
mend; antah—Fortgehen; adhdt—fiihrte aus; yah—wer; tu—aber; sva-bimbam—
Seine eigene Gestalt; loka-locanam—die Augen der Offentlichkeit.

UBERSETZUNG

$ri Krsna, der Seine ewige Gestalt vor den Augen aller Menschen auf der
Erde manifestierte, ging fort, indem Er Seine Gestalt aus dem Blickfeld derer
entfernte, die nicht imstande waren, lhn zu sehen [wie Er ist], da sie sich
nicht die erforderlichen BuRen auferlegten.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers ist das Wort avitrpta-drsam sehr bedeutsam. Die bedingten See-
len in der materiellen Welt versuchen, ihre Sinne auf vielfache Weise zu befriedigen,
doch dies gelingt ihnen nicht, denn es ist unmoglich, durch solche Bemiihungen zu-
frieden zu werden. Das Beispiel des Fisches auf dem Land ist sehr treffend. Wenn
man einen Fisch aus dem Wasser nimmt und auf das Land legt, kann er durch kein
noch so groBes Ausmal angebotenen Genusses gliicklich gemacht werden. Die spi-
rituelle Seele kann nur in der Gemeinschaft des Hochsten Lebewesens, der Person-
lichkeit Gottes, gliicklich sein — nirgendwo sonst. Der Herr besitzt durch Seine un-
begrenzte grundlose Barmherzigkeit unzahlige Vaikuntha-Planeten in der brahma-
Jyoti-Sphére der spirituellen Welt, und in dieser transzendentalen Welt gibt es unbe-
grenzte Moglichkeiten fir die unbegrenzte Freude der Lebewesen.

Der Herr kommt Selbst, um Seine transzendentalen Spiele zu zeigen, die jeweils
in ihrer Art in Vrndavana, Mathura und Dvaraka stattfinden. Er erscheint nur, um
die bedingten Seelen anzuziehen, damit sie den Wunsch entwickeln, zuriick zu Ihm,
nach Hause, in die ewige Welt zu kommen. Doch aus Mangel an geniigender From-
migkeit fithlen sich die Betrachter zu diesen Spielen des Herrn nicht hingezogen. In
der Bhagavad-gita heif3t es, daB sich nur diejenigen im transzendentalen liebevollen
Dienst des Herrn betitigen konnen, die den Weg siindhafter Reaktionen vollig tiber-
wunden haben. Der Zweck der in den Veden dargelegten rituellen Zeremonien be-
steht darin, jede bedingte Seele auf den Pfad der Frommigkeit zu fithren. Durch das
strenge Befolgen aller Prinzipien, die den jeweiligen Stufen des gesellschaftlichen Le-
bens vorgeschrieben sind, kann man Eigenschaften wie Wahrhaftigkeit, Beherr-
schung des Geistes, Beherrschung der Sinne und Duldsamkeit erwerben und so zur
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Ebene reinen hingebungsvollen Dienstes erhoben werden. Nur durch eine solch
transzendentale Sicht konnen die eigenen materiellen Sehnsiichte wahre Erfiillung
finden.

Als der Herr gegenwartig war, konnten diejenigen, die ihre materiellen Sehn-
stichte dadurch zu befriedigen vermochten, daB sie Ihn im richtigen Licht sahen, mit
Ihm in Sein Konigreich zuriickkehren. Doch diejenigen, die nicht imstande waren,
den Herrn so zu sehen, wie Er ist, blieben materiellen Wiinschen verhaftet und wa-
ren nicht fahig, zu Ihm nach Hause zuriickzukehren. Als der Herr aus dem Blickfeld
aller verschwand, tat Er dies in Seiner urspriinglichen, ewigen Gestalt, wie in die-
sem Vers zum Ausdruck kommt. Der Herr verlieB die Welt in Seinem Ihm eigenen
Korper; Er verlieB Seinen Korper nicht, wie im allgemeinen von den bedingten See-
len miBverstanden wird. Diese Feststellung widerlegt die falsche Propaganda un-
glaubiger Nichtgottgeweihter, die behaupten, der Herr sei wie eine gewohnliche be-
dingte Seele verschieden. Der Herr erschien, um die Welt von der libermaBig schwe-
ren Last der unglaubigen asuras zu befreien, und nachdem Er dies vollbracht hatte,
verschwand Er aus den Augen der Welt.

VERS 12
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yan martya-lilaupayikam sva-yoga-
madyad-balam darsayata grhitam

vismdpanam svasya ca saubhagarddheh
param padam bhiisana-bhusanangam

yar—Seine ewige Gestalt; martya—vergangliche Welt; lila-upayikam—fiir die
Spiele gerade geeignet; sva-yoga-maya-balam—Kraft der inneren Energie; darsaya-
ta—fiir die Manifestation; grhitam—entdeckte; vismapanam—wundervoll; svasya
—Seiner eigenen; ca—und; saubhaga-rddheh—des Reichen; param—hochstes; pa-
dam—endgiiltige Stellung; bhisana—das Schmuckstiick; bhiusana-arngam—der
Schmuckstiicke.

UBERSETZUNG

Der Herr erschien durch Seine innere Kraft yoga-maya in der vergingli-
chen Welt. Er kam in Seiner ewigen Gestalt, die fiir Seine Spiele gerade ge-
eignet ist. Diese Spiele erschienen jedem wundervoll, selbst denen, die auf
ihren eigenen Reichtum stolz waren, einschlieBlich des Herrn Selbst in Sei-
ner Gestalt als der Herr von Vaikuntha. Somit ist Sein [$ri Krsnas] transzen-
dentaler Korper das Schmuckstiick aller Schmuckstiicke.
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ERLAUTERUNG

Wie von den den vedischen Hymnen bestatigt wird (nityo nityanam cetanas ceta-
nanam), ist die Personlichkeit Gottes vortrefflicher als alle anderen Lebewesen in all
den Universen in der materiellen Welt. Er ist das Oberhaupt aller Lebewesen; nie-
mand kann Ihn ubertreffen oder kommt Ihm an Reichtum, Starke, Ruhm, Schon-
heit, Wissen oder Entsagung gleich. Als Sich Sri Krsna in unserem Universum auf-
hielt, hielten Ihn viele fiir einen Menschen, denn Er erschien in einer Weise, die fiir
Seine Spiele in der verganglichen Welt gerade geeignet war. Er erschien in der
menschlichen Gesellschaft nicht in Seiner Vaikuntha-Form mit vier Handen, denn
dies ware fiir Seine Spiele nicht passend gewesen. Doch obwohl Er wie ein Mensch
aussah, war und ist Ihm niemand in irgendeiner Hinsicht in einem der sechs ver-
schiedenen Fiillen ebenbiirtig. Jeder in dieser Welt ist auf seinen Reichtum mehr
oder weniger stolz, doch als Sich Sri Krsna in der menschlichen Gesellschaft auf-
hielt, iibertraf Er alle Seine Zeitgenossen im Universum.

Wenn die Spiele des Herrn dem menschlichen Auge sichtbar sind, nennt man sie
prakata, und wenn sie nicht sichtbar sind, werden sie als aprakata bezeichnet. Im
Grunde kennen die Spiele des Herrn kein Ende, ebenso, wie die Sonne niemals den
Himmel verlaBt. Die Sonne folgt stets ihrer Bahn am Himmel, doch manchmal ist
sie unseren begrenzten Augen sichtbar und ein anderes Mal nicht. In dhnlicher
Weise finden die Spiele des Herrn stindig in einem der Universen statt; als Sri Krsna
daher aus dem transzendentalen Reich Dvaraka fortging, verschwand Er nur aus
den Augen der dort lebenden Menschen. Man sollte nicht zu dem falschen Verstand-
nis gelangen, Sein transzendentaler Korper, der fiir die Spiele in der verganglichen
Welt genau geeignet ist, sei Seinen verschiedenen Erweiterungen auf den Vaikun-
tha-Planeten in irgendeiner Weise untergeordnet. Sein in der materiellen Welt mani-
festierter Korper ist transzendental und noch vortrefflicher als alle anderen, in dem
Sinne, daB Seine Spiele in der verganglichen Welt Seine Barmherzigkeit auf den Vai-
kunthalokas tibertreffen. Auf den Vaikunthalokas zeigt der Herr Seine Barmherzig-
keit gegeniiber den befreiten oder nitya-mukta-Lebewesen, doch in Seinen Spielen in
der vergianglichen Welt ist Er selbst den gefallensten Seelen, die nitya-baddha oder
ewig bedingt sind, barmherzig. Die sechs erhabenen Fiillen, die Er in der vergangli-
chen Welt mit Hilfe Seiner inneren Energie, yoga-maya, entfaltet, sind selbst auf
den Vaikunthalokas eine Seltenheit. Alle Seine Spiele wurden nicht von der mate-
riellen Energie, sondern von Seiner spirituellen Energie manifestiert. Die Vorziig-
lichkeit Seines rasa-lila in Vrndavana und Seines Haushalterlebens mit 16 000
Frauen versetzte selbst Narayana auf Vaikuntha in Erstaunen, ganz zu schweigen
von anderen Lebewesen in der verganglichen Welt. Seine Spiele sind selbst fiir
andere Inkarnationen des Herrn wie Sri Rama, Nrsirmha und Varaha wundervoll.
Sein Reichtum war so unbeschreiblich, daB sogar der Herr von Vaikuntha, der von
Sri Krsna nicht verschieden ist, Seine Spiele bewunderte.

VERS 13
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yad dharma-sinor bata rajasiye
niriksya drk-svastyayanam tri-lokah

kartsnyena cadyeha gatam vidhatur
arvak-srtau kausalam ity amanyata

yat—die Gestalt, die; dharma-siinoh—Maharaja Yudhisthiras; bata—gewiB; ra-
Jasiiye—in der Arena des rdjasuya-Opfers; niriksya—durch Beobachten; drk—An-
blick; svastyayanam—erfreulich; tri-lokah—die drei Welten; kdrtsnyena—insge-
samt; ca—so; adya—heute; iha—im Universum; gatam—iibertraf; vidhatuh—des
Schopfers (Brahma); arvak—kiirzliche Menschheit; srrau—in der materiellen Welt;
kausalam—XKunstfertigkeit; iti—so; amanyata—betrachteten.

UBERSETZUNG

Alle Halbgotter von den oberen, mittleren und unteren Planetensyste-
men des Universums versammelten sich am Altar des rajasuya-Opfers, das
Maharaja Yudhisthira durchfiihrte. Nachdem sie die herrliche korperliche
Erscheinung Sri Krsnas gesehen hatten, gelangten sie alle zu dem SchluB,
daB Er die kunstvollste Schopfung Brahmas, des Schopfers der Menschen,
sei.

ERLAUTERUNG

Nichts war mit der korperlichen Erscheinung Sri Krsnas zu vergleichen, als Er
Sich auf der Erde aufhielt. Der schonste Gegenstand in der materiellen Welt kann
mit der blauen Lotosbliite oder dem Vollmond am Himmel verglichen werden, doch
selbst die Lotosbliite und der Mond verbla3ten vor der Schonheit der korperlichen
Erscheinung Sri Krsnas, und dies wurde von den Halbgéttern, den schonsten Lebe-
wesen im Universum, bestatigt. Die Halbgotter dachten, Sri Krsna sei, wie sie
selbst, von Brahma geschaffen worden; in Wirklichkeit aber ist Brahma von Krsna
erschaffen worden. Es stand nicht in Brahmas Macht, die transzendentale Schonheit
des Hochsten Herrn zu erschaffen. Niemand ist Krsnas Schopfer; vielmehr ist Er der
Schopfer eines jeden. In der Bhagavad-gita (10.8) sagt Er hierzu: aham sarvasya
prabhavo mattah sarvam pravartate.

VERS 14
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yasyanuraga-pluta-hdsa-rdasa-
lilavaloka-pratilabdha-manah

vraja-striyo drgbhir anupravrtta-
dhiyo 'vatasthuh kila krtya-sesah

yasya—deren; anurdga—Anhaftung; pluta—verstarkt durch; hasa—Lachen; rd-
sa—Scherzen; lila—Spiele; avaloka—Blicken; pratilabdha—erreicht durch; manah
—ungliicklich; vraja-striyah—Madchen von Vraja; drgbhih—mit den Augen; anu-
pravrtta—folgend; dhiyah—durch Intelligenz; avarasthuh—saBen schweigend; ki-
la—in der Tat; krtya-sesah—ohne die Haushaltspflichten zu beenden.

UBERSETZUNG

Die Midchen von Vraja waren ungliicklich, wenn Krsna sie verlieB, nach-
dem sie in gemeinsamen Spielen gelacht, gescherzt und Blicke ausgetauscht
hatten. Sie folgten Ihm mit den Augen und setzten sich dann mit gelihmter
Lntell‘iigenz nieder und waren nicht mehr fihig, ihre Haushaltspflichten zu

eenden.

ERLAUTERUNG

Sri Krsna war in Seiner Knabenzeit in Vrndavana allgemein dafiir bekannt, daB
Er allen mit Ihm befreundeten Midchen Seines Alters in transzendentaler Liebe
Streiche spielte. Seine Liebe zu ihnen war so stark, daB nichts mit dieser Ekstase
vergleichbar ist, und die Madchen von Vrndavana hingen so sehr an Ihm, daB ihre
Zuneigung die der groBen Halbgétter wie Brahma und Siva iibertraf. Sri Krsna ge-
stand schlieBlich Seine Niederlage vor der transzendentalen Zuneigung der gopis ein
und erklarte, daB Er nicht imstande sei, ihnen ihre reine Liebe zu vergelten. Obwohl
die gopis uber die Scherze des Herrn scheinbar ungliicklich waren, konnten sie die
Trennung nicht ertragen, wenn Krsna sie verlieB, und sie folgten Ihm mit ihren Au-
gen und Gedanken. Weil Krsna fort war, waren sie so gelahmt, daB sie ihre Haus-
haltspflichten nicht beenden konnten. Niemand vermochte Krsna zu iibertreffen,
nicht einmal in der Liebesbeziehung, die zwischen Jungen und Midchen ausge-
tauscht wird. Es heiBt in den offenbarten Schriften, daB Sri Krsna personlich nie-
mals Vrndavana verlaBt. Aufgrund der transzendentalen Liebe der Bewohner bleibt
Er dort ewig. Er ist Vrndavana also nicht einmal einen Augenblick fern, obwohl Er
gegenwartig nicht sichtbar ist.

VERS 15
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sva-santa-rupesv itaraih sva-rupair
abhyardyamanesv anukampitatma
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paradvareso mahad-amsa-yukto
hy ajo 'pi jato bhagavan yathagnih

sva-santa-ripesu—den friedfertigen Geweihten des Herrn; itaraih—andere
(Nichtgottgeweihte); sva-ripaih—ihren ihnen eigenen Erscheinungsweisen der Na-
tur gemal; abhyardyamanesu—verfolgt werdend; anukampita-atma—der allbarm-
herzige Herr; para-avara—spiritueller und materieller; isah—Herrscher; mahat-
amsa-yuktah—in Begleitung des vollstandigen Bestandteils des mahat-tattva; hi
—gewil; ajah—der Ungeborene; api—obwohl; jatah—wird geboren; bhagavan—die
Personlichkeit Gottes; yathad—als ob; agnih—das Feuer.

UBERSETZUNG

Die allbarmherzige Personlichkeit Gottes, die sowohl die spirituellen als
auch die materiellen Schopfungen beherrscht, ist ungeboren; doch wenn es
zwischen den friedfertigen Gottgeweihten und Menschen, die unter dem
EinfluR der materiellen Erscheinungsweisen der Natur stehen, zu Spannun-
gen kommt, wird Er, begleitet vom mahat-tattva, wie Feuer geboren.

ERLAUTERUNG

Die Geweihten des Herrn sind von Natur aus von Frieden erfiillt, denn sie haben
keine materiellen Wiinsche. Eine befreite Seele begehrt nichts, und daher klagt sie
auch nicht. Wer nach Besitz strebt, klagt, wenn er seinen Besitz verliert. Gottge-
weihte begehren weder materielle Besitztimer noch spirituelle Erlosung. Sie be-
trachten den transzendentalen liebevollen Dienst des Herrn als ihre Pflicht, und es ist
ihnen einerlei, wo sie sich befinden oder wie sie zu handeln haben. Karmis, jranis
und yogis streben danach, materielle oder spirituelle Giiter zu besitzen. Karmis stre-
ben nach materiellen Besitztiimern; jiignis und yogis streben nach spirituellen Besitz-
timern; doch Gottgeweihte wollen weder materielle noch spirituelle Besitztiimer.
Sie wollen dem Herrn nur irgendwo in den materiellen oder spirituellen Welten
nach Seinen Wiinschen dienen, und der Herr ist solchen Gottgeweihten stets beson-
ders barmbherzig.

Die karmis, jianis und yogis haben ihre bestimmten Geisteshaltungen, die unter
dem EinfluB der Erscheinungsweisen der Natur stehen, und daher bezeichnet man
sie als itara oder Nichtgottgeweihte. Diese itaras, zu denen sogar die yogis gehoren,
bringen die Geweihten des Herrn manchmal in Schwierigkeiten. Durvasa Muni
zum Beispiel, ein groBer yogi, verfolgte Maharaja Ambarisa, weil dieser ein Gottge-
weihter war. Und der groBe karmi und jAiani Hiranyakasipu verfolgte sogar seinen
eigenen Vaisnava-Sohn Prahlada Maharaja. Es gibt viele Beispiele solcher Verfol-
gung der friedvollen Gottgeweihten durch die itaras. Wenn es zu solchen Reibungen
kommt, erscheint der Herr aus Seinem grof3en Mitleid mit Seinen reinen Geweihten
personlich in Begleitung Seiner vollstindigen Teilerweiterungen, die das mahat-
tartva beherrschen.

Der Herr weilt tberall, sowohl in den materiellen als auch in den spirituellen
Welten, und Er erscheint um Seiner Geweihten willen, wenn es zwischen Seinen
Geweihten und den Nichtgottgeweihten zu Reibungen kommt. So, wie Elektrizitat
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uberall dort erzeugt wird, wo es zu Reibung zwischen Materie kommt, so erscheint
der Herr, der alldurchdringend ist, wenn es zwischen Gottgeweihten und Nichtgott-
geweihten zu Reibungen kommt. Wenn Sri Krsna erscheint, um eine Mission zu er-
fiillen, begleiten Ihn all Seine vollstindigen Bestandteile. Als Er als der Sohn Vasu-
devas erschien, gab es unterschiedliche Meinungen iiber Seine Inkarnation. Einige
sagten: ,,Er ist die Hochste Personlichkeit Gottes.” Andere sagten: ,,Er ist eine In-
karnation Narayanas“, und wieder andere meinten: ,Er ist eine Inkarnation Ksi-
rodakasayi Visnus.” In Wirklichkeit aber ist Er die urspriingliche Hochste Person-
lichkeit Gottes — krsnas tu bhagavan svayam —, und Narayana, die purusas und alle
anderen Inkarnationen begleiten Ihn, um als verschiedene Teile Seiner Spiele zu fun-
gieren. Mahad-amsa-yukta deutet darauf hin, daB Er von den purusas begleitet
wird, die das mahat-tattva erschaffen. Zur Bestitigung heiBt es in den vedischen
Hymnen: mahantam vibhum atmanam.

Sri Krsna erschien genau wie Elektrizitit, als es zwischen Karmsa und Vasudeva
und Ugrasena zu Reibungen kam. Vasudeva und Ugrasena waren Geweihte des
Herrn, und Kamsa, ein Vertreter der karmis und jiaanis, war ein Nichtgottgeweih-
ter. Krsna, so, wie Er ist, wird mit der Sonne verglichen. Er erschien zunachst aus
dem Meer von Devakis SchoB, und nach und nach erfreute Er die Bewohner der
Orte in der Umgebung Mathuras, so, wie die Sonne morgens die Lotosbliite belebt.
Nachdem der Herr zum Zenit von Dvaraka aufgestiegen war, ging Er unter wie die
Sonne und tauchte alles in Dunkelheit, wie von Uddhava beschrieben wird.

VERS 16
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mam khedayaty etad ajasya janma-
vidambanam yad vasudeva-gehe

vraje ca vaso 'ri-bhayad iva svayam
purad vyavatsid yad-ananta-viryah

mam—mir; khedayati—bereitet mir Leid; etar—dies; ajasya—des Ungeborenen;
Jjanma—Geburt; vidambanam—verwirrend; yar—dieses; vasudeva-gehe—im Hause
Vasudevas; vraje—in Vrndavana; ca—auch; vdasah—Aufenthalt; ari—Feind; bha-
yat—aus Furcht; iva—als ob; svayam—Er Selbst; purat—aus Mathurapuri;
vyavatsit—floh; yat—jemand, der ist; ananta-viryah—unbegrenzt machtig.

UBERSETZUNG

Wenn ich an $ri Krsna denke — wie Er im Gefingnis Vasudevas geboren
wurde, obwohl Er ungeboren ist; wie Er die Obhut Seines Vaters verlieB,
Sich nach Vraja begab und dort, aus Furcht vor dem Feind, unerkannt lebte
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und wie Er, obwohl unbegrenzt michtig, voller Angst aus Mathura floh —,
erfilllen mich all diese verwirrenden Ereignisse mit Schmerz.

ERLAUTERUNG

Weil Sri Krsna die urspriingliche Person ist, von der alles ausging — aharm sar-
vasya prabhavah (Bg. 10.8), janmady asya yatah (Vs. 1.1.2) —, kann Ihm nichts
gleichkommen oder groBer sein als Er. Der Herr ist in hochster Form vollendet, und
wann immer Er Seine transzendentalen Spiele als Sohn, Gegenspieler oder Gegen-
stand von Feindseligkeit ausfiihrt, spielt Er Seine Rolle so vollkommen, daB selbst
reine Gottgeweihte wie Uddhava verwirrt sind. Uddhava wufBite zum Beispiel sehr
wohl, daB Sri Krsna ewig existiert und niemals sterben oder fiir immer fortgehen
kann, und doch klagte er um Ihn. All diese Ereignisse sind vollkommene Vorkeh-
rungen, um Seine hochste Herrlichkeit vollkommen zu machen. Sie geschehen um
der Freude willen. Wenn ein Vater mit seinem kleinen Sohn spielt und sich auf den
Boden legt, als sei er vom Sohn besiegt worden, so tut er dies nur, um seinem Kklei-
nen Sohn Freude zu bereiten, und aus keinem anderen Grund. Weil der Herr all-
machtig ist, ist es Thm moglich, Gegensitze wie Geburt und Geburtlosigkeit, Macht
und Niederlage, Furcht und Furchtlosigkeit auszugleichen. Ein reiner Gottgeweihter
weil} sehr wohl, wie es dem Herrn moglich ist, gegensatzliche Dinge miteinander zu
vereinbaren, jedoch beklagt Er die Nichtgottgeweihten, die den Herrn in Unkenntnis
Seiner hochsten Herrlichkeit fiir eine Einbildung halten, nur weil es in den Schriften
so viele scheinbar widerspriichliche Aussagen gibt. In Wirklichkeit sind diese Fest-
stellungen nicht widerspriichlich; vielmehr wird alles moglich, wenn wir den Herrn
als den Herrn verstehen, und nicht als einen Menschen wie wir mit all unseren Un-
vollkommenbheiten.
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dunoti cetah smarato mamaitad
yad aha padav abhivandya pitroh

tatamba kamsad uru-sankitanam
prasidatam no ‘krta-niskrtinam

dunoti—es bereitet mir Schmerzen; cetah—Herz; smaratah—wahrend ich denke
an; mama—mein; etat—dieses; yat—soviel wie; aha—sagte; paddau—FiBe; abhivan-
dya—verehrend; pitroh—der Eltern; tara—Mein lieber Vater; amba—Meine liebe
Mutter; kamsat—vor Kamsa; uru—groB; sankitanam—von denen, die sich fiirchten;
prasidatam—findet Wohlgefallen an; nah—unsere; akrta—nicht ausgefiihrt; nis-
krtinam—Pflichten, euch zu dienen.
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UBERSETZUNG

$riKrsna bat Seine Eltern, lhnen [Krsna und Balaramal zu verzeihen, da
Sie nicht imstande waren, ihren FiiRen zu dienen, da Sie Sich aus Furcht vor
Karnsa fern der Heimat aufhielten. Er sagte: ,,O Mutter, o Vater, bitte ver-
zeiht Uns diese Unfihigkeit.” Dieses Verhalten des Herrn bereitet meinem
Herzen Pein.

ERLAUTERUNG

Es scheint, daB Sri Krsna und Baladeva beide vor Karnsa groBe Angst hatten und
Sich daher vor ihm verbergen muBten. Wenn aber Sri Krsna und Baladeva die
Hochste Personlichkeit Gottes sind, wie ist es dann moglich, daB Sie Sich vor
Kamsa fiirchteten? Sind solche Feststellungen nicht widerspriichlich? Vasudeva
empfand groBe Zuneigung zu Krsna und wollte Ihn daher beschiitzen. Er dachte nie-
mals, daB Sri Krsna der Hochste Herr war und Sich Selbst schiitzen konnte; er hielt
Krsna fiir seinen Sohn. Weil Vasudeva ein groer Geweihter des Herrn war, be-
hagte ihm der Gedanke, daB3 Krsna wie seine anderen Kinder getitet werden konnte,
nicht. Moralisch war Vasudeva verpflichtet, Krsna den Handen Karmsas auszulie-
fern, denn er hatte versprochen, ihm alle seine Kinder zu tibergeben; doch aus seiner
groBen Liebe zu Krsna brach er sein Versprechen, und der Herr war mit Vasudevas
transzendentaler Haltung sehr zufrieden. Er wollte die starke Zuneigung Vasudevas
nicht storen, und so war Er einverstanden, daB sein Vater Ihn zum Hause Nandas
und Yasodas brachte. Und nur um die starke Liebe Vasudevas zu priifen, fiel Sri
Krsna in das Wasser der Yamuna, als Sein Vater den Fluf iiberquerte. Vasudeva
wurde wie von Sinnen nach seinem Kind, als er versuchte, Es inmitten des an-
schwellenden Flusses wiederzufinden.

Dies sind alles ruhmreiche Spiele des Herrn, und es gibt keinen Widerspruch in
ihnen. Weil Krsna der Hochste Herr ist, fiirchtete Er Sich niemals vor Kamsa; doch
um Seinem Vater Freude zu schenken, war Er bereit, Sich so zu verhalten. Und der
hervorragendste Zug Seines erhabenen Charakters wurde deutlich, als Er Seine El-
tern um Verzeihung bat, weil Er nicht imstande war, ihren FiiBen zu dienen, wah-
rend Er aus Furcht vor Karsa fern der Heimat weilte. Der Herr, dessen Lotosfiile
von Halbgéttern wie Brahma und Siva verehrt werden, wollte die FiiBe Vasudevas
verehren, und dieses Beispiel, das der Herr der Welt gibt, ist sehr bemerkenswert.
Selbst wenn man der Hochste Herr ist, muB3 man seinen Eltern dienen. Ein Sohn ist
seinen Eltern in so vieler Hinsicht verschuldet, und es ist die Pflicht des Sohnes, sei-
nen Eltern zu dienen, mag der Sohn auch noch so bedeutend sein. Indirekt wollte
Krsna die Atheisten belehren, die die hochste Vaterschaft Gottes nicht anerkennen,
und sie mogen aus diesem Beispiel lernen, wie sehr der Hochste Vater geachtet wer-
den muB. Uddhava wurde durch solch ruhmreiches Verhalten des Herrn einfach in
Erstaunen versetzt, und er bedauerte sehr, daB es ihm nicht vergonnt war, den
Herrn zu begleiten.

VERS 18
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T ReRfeta O
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ko va amusyanghri-saroja-renum
vismartum isita puman vijighran

yo visphurad-bhru-vitapena bhiimer
bharam krtantena tirascakara

kah—wer sonst; vdi—entweder; amusya—des Herrn; anghri—die FiBe; saroja-re-
num—Staub des Lotos; vismartum—vergessend; isita—mag fahig sein; pumadn
—Mensch; vijighran—riechend; yah—jemand, der; visphurat—erweiternd; bhrii-vi-
tapena—durch die Bldtter der Augenbrauen; bhimeh—der Erde; bharam—Last;
krta-antena—durch TodesstoBe; tirascakdara—ausgefiihrt.

UBERSETZUNG

Wer konnte, nachdem er den Duft des Staubes von Seinen LotosfiiRen
auch nur einmal eingeatmet hat, dies jemals vergessen? Indem Er einfach
das Blatt Seiner Augenbrauen hob, versetzte Er [Krsna] denen, die der Erde
zur Last fielen, den TodesstoR.

ERLAUTERUNG

Sri Krsna kann nicht als einer der Menschen betrachtet werden, auch wenn Er
die Rolle eines gehorsamen Sohnes spielte. Seine Taten waren so auBergewohnlich,
daB Er schon durch das leichte Heben Seiner Augenbrauen denen, die der Erde zur
Last fielen, den TodesstoB versetzen konnte.

VERS 19
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drsta bhavadbhir nanu rdjasiye
caidyasya krsnam dvisato ’pi siddhih

yam yoginah samsprhayanti samyag
yogena kas tad-viraham saheta

drsta—es ist gesehen worden; bhavadbhih—von dir, o Giitiger; nanu—selbst-
verstandlich; rdjasiiye—in der Versammlung des rdjasiya-Opfers, das von Maha-
raja Yudhisthira durchgefithrt wurde; caidyasya—des Konigs von Cedi (Sisupala);
krsnam—Krsna; dvisatah—beneidend; api—trotz; siddhih—Erfolg; yam—welchen;
yoginah—die yogis, samsprhayanti—winschen sich sehr; samyak—vollig; yogena
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—durch Ausfiihren von yoga, kah—wer; tat—Seine; viraham—Trennung; saheta
—kann ertragen.

UBERSETZUNG

Du hast selbst gesehen, wie der Konig von Cedi [Si$upila) Erfolg im yoga
erreichte, obwohl er Sri Krsna haRte. Selbst die wirklichen yogis sind sehr
bestrebt, mittels ihrer verschiedenen Ubungen solchen Erfolg zu erreichen.
Wer kann die Trennung von Ihm ertragen?

ERLAUTERUNG

Sri Krsna zeigte Seine grundlose Barmherzigkeit in der groBen Versammlung
Maharaja Yudhisthiras. Er war selbst Seinem Feind, dem Konig von Cedi, barmher-
zig, der voller Neid immerzu versuchte, dem Herrn Seine Stellung streitig zu ma-
chen. Weil es nicht moglich ist, ein echter Konkurrent des Herrn zu sein, verhielt
sich der Konig von Cedi Sri Krsna gegeniiber sehr boshaft. Hierin glich er vielen
anderen asuras wie Kamsa und Jarasandha. In der offentlichen Versammlung
anlaBlich des rdjastiya-Opfers, das Maharaja Yudhisthira durchfiihrte, beleidigte Si-
supala Sr1 Krsna, und schlieBlich wurde er vom Herrn getotet. Jeder in der Ver-
sammlung sah jedoch, daB} ein Licht aus dem Korper des Konigs von Cedi schol3
und in den Korper Sri Krsnas einging. Dies bedeutet, daB Cediraja die Erlosung er-
langte, indem er mit dem Hochsten eins wurde, eine Vollkommenheit, nach der die
meisten jridnis und yogis streben und um derentwillen sie ihre verschiedenen tran-
szendentalen Tatigkeiten ausfiihren.

Es ist eine Tatsache, daB3 diejenigen, die die Hochste Wahrheit durch ihre person-
lichen Bemiihungen gedanklicher Spekulation oder mystischer yoga-Krifte zu be-
greifen versuchen, das gleiche Ziel erreichen wie diejenigen, die vom Herrn person-
lich getotet werden. Beide erreichen die Erlosung, die darin besteht, in die brahma-
Jyoti-Strahlen des transzendentalen Korpers des Herrn einzugehen. Der Herr hatte
selbst mit Seinem Feind Erbarmen, und der Erfolg des Konigs von Cedi wurde von
allen in der Versammlung Anwesenden beobachtet. Vidura war ebenfalls dort zuge-
gen gewesen, und daher rief ihm Uddhava diesen Vorfall ins Gedachtnis.

VERS 20
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tathaiva canye nara-loka-vira
ya ahave krsna-mukhdravindam
netraih pibanto nayanabhiramam
parthastra-putah padam dpur asya
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tatha—wie auch; eva ca—und gewiB3; anye—andere; nara-loka—menschliche Ge-
sellschaft; virah—Kampfer; ye—diejenigen; dhave—auf dem Schlachtfeld (von Ku-
ruksetra); krsna—Sri Krsna; mukha-aravindam—Gesicht wie eine Lotosbliite; ne-
traih—mit den Augen; pibantah—wahrend sie sahen; nayana-abhiramam—ein freu-
diger Anblick fiir die Augen; pdrtha—Arjuna; astra-putah—durch Pfeile geldutert;
padam—Reich; dpuh—erreichten; asya—von Ihm.

UBERSETZUNG

Zweifellos wurden andere, die auf dem Schlachtfeld von Kuruksetra
kdampften, durch Arjunas Pfeile geldutert, und wihrend sie das lotosgleiche
Antlitz $ri Krsnas sahen, das ein Labsal fiir die Augen ist, gelangten sie in das
Reich des Herrn.

ERLAUTERUNG

Sri Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes, kommt mit einer Mission in diese
Welt, und zwar mochte er zum einen die Glaubigen befreien und zum anderen die
Schurken vernichten. Doch weil der Herr absolut ist, sind diese beiden Handlungen,
obwohl scheinbar verschieden, letztlich ein und dasselbe. Wenn Er einen Menschen
wie Sisupala vernichtet, ist dies ebenso gliickspendend wie Seine MaBnahmen zum
Schutz der Glaubigen. Alle Krieger, die gegen Arjuna kampften, denen es jedoch
vergonnt war, das lotosgleiche Antlitz des Herrn auf dem Schlachtfeld zu sehen, ge-
langten, ebenso wie die Geweihten des Herrn, in das Reich des Herrn. Die Worte
,,ein Labsal fiir die Augen des Betrachters” sind sehr bedeutsam. Als die Krieger der
gegnerischen Seite Sri Krsna auf dem Schlachtfeld sahen, rilhmten sie Seine Schon-
heit, und ihre schlummernde Liebe zu Gott wurde erweckt. Sisupala sah den Herrn
ebenfalls; doch er betrachtete Ihn als seinen Feind, und seine Liebe wurde nicht er-
weckt. Daher wurde Sisupala mit dem Herrn eins, indem er in die unpersonliche
Ausstrahlung Seines Korpers, die man brahmajyoti nennt, einging. Andere, die eine
Grenzstellung einnahmen, da sie weder Freunde noch Feinde waren, aber immerhin
ein wenig Liebe zu Gott zeigten, indem sie die Schonheit von Krsnas Antlitz wirdig-
ten, wurden sogleich zu den spirituellen Planeten, den Vaikunthas, erhoben. Das
personliche Reich des Herrn heiBt Goloka Vrndavana, und die Reiche, in denen
Seine vollstindigen Erweiterungen residieren, nennt man Vaikunthas, und dort ist
der Herr als Narayana gegenwartig. Liebe zu Gott ist schlummernd in jedem Lebe-
wesen vorhanden, und das gesamte Verfahren des hingebungsvollen Dienstes fiir
den Herrn soll helfen, diese schlummernde ewige Liebe zu Gott zu erwecken. Es gibt
jedoch verschiedene Stufen dieses transzendentalen Erwachens. Diejenigen, deren
Liebe zu Gott in vollem AusmaB erweckt ist, gehen zuriick zum Planeten Goloka
Vrndavana im spirituellen Himmel, wahrend diejenigen, die durch Zufall oder Ge-
meinschaft begonnen haben, ihre Liebe zu Gott zu erwecken, auf die Vaikuntha-Pla-
neten erhoben werden. Im wesentlichen besteht kein materieller Unterschied zwi-
schen Goloka und Vaikuntha, doch auf den Vaikunthas wird dem Herrn in un-
ermeBlichem Reichtum gedient, wohingegen dem Herrn auf Goloka in natiirlicher
Zuneigung gedient wird.
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Diese Liebe zu Gott wird durch die Gemeinschaft mit reinen Geweihten des
Herrn erweckt. Hier ist das Wort pdrthdstra-piitah bedeutungsvoll. Diejenigen, die
das schone Antlitz des Herrn auf dem Schlachtfeld von Kuruksetra sahen, wurden
zundchst durch Arjuna gelautert, als dieser seine Pfeile auf sie abscho3. Der Herr er-
schien, um die Last der Welt zu verringern, und Arjuna half dem Herrn, indem er in
Seinem Auftrag kampfte. Arjuna straubte sich zunachst gegen den Kampf, und die
gesamte Unterweisung der Bhagavad-gita wurde Arjuna gegeben, um ihn zum
Kampf zu bewegen. Als reiner Geweihter des Herrn erklarte sich Arjuna bereit, ent-
gegen seiner eigenen Entscheidung zu kdmpfen, und so kiampfte Arjuna, um dem
Herrn bei Seiner Mission, die Last der Welt zu verringern, zur Seite zu stehen. Alle
Handlungen eines reinen Gottgeweihten werden im Auftrag des Herrn ausgefiihrt,
denn ein reiner Geweihter des Herrn handelt nie in seinem eigenen Interesse. Arju-
nas Toten war so gut wie das Toten des Herrn Selbst. Sobald Arjuna einen Pfeil auf
einen Feind abschoB3, wurde dieser von allen materiellen Verunreinigungen gelautert
und so befahigt, zum spirituellen Himmel befordert zu werden. Die Krieger, die die
LotosfiiBe des Herrn wertschitzten und Sein Antlitz an der Front sahen, erweckten
so ihre schlummernde Liebe zu Gott und wurden daher sogleich nach Vankumha-
loka erhoben, und nicht, wie Sisupila, in das unpersonliche brahmajyoti. Sisupala
starb, ohne den Herrn wertzuschatzen, wahrend andere starben, indem sie den
Herrn wertschitzten. Beide wurden zum spirituellen Himmel erhoben, doch diejeni-
gen, die ihre Liebe zu Gott erweckten, wurden auf die Planeten des transzendentalen
Himmels gebracht.

Uddhava klagte, daB seine eigene Stellung geringer war als die der Krieger auf
dem Schlachtfeld von Kuruksetra, denn sie hatten Vaikuntha erreicht, wohingegen
er zuriickblieb, um das Fortgehen des Herrn zu beklagen.

VERS 21
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svayam tv asamyatisayas tryadhisah
svardjya-laksmy-dapta-samasta-kamah

balim haradbhis cira-loka-palaih
kirita-koty-edita-pada-pithah

svayam—Er Selbst; tu—aber; asamya—einzigartig; atisayah—groBer; tri-adhi-
sah—Herr der Dreiheit; svardjya—unabhingige Oberhoheit; laksmi—Gliick; dp-
ta—erreichte; samasta-kamah—alle Wiinsche; balim—Verehrungsgegenstande; ha-
radbhih—dargebracht von; cira-loka-palaih—von den ewigen Erhaltern der Ord-
nung der Schopfung; kirita-koti—Millionen von Helmen; edita-pada-pithah—FiBe,
die durch Gebete geehrt werden.
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UBERSETZUNG

$ri Krsna ist der Herr aller Arten von Dreiheit, und Er ist der unabhingige
Hochste, da Er alle Arten von Gliick erreichte. Er wird von den ewigen Erhal-
tern der Schopfung verehrt, die Ihm das fiir Seine Verehrung bestimmte Zu-
behor darbringen, wihrend sie mit ihren Millionen von Helmen Seine FiiRe
beriihren.

ERLAUTERUNG

Sri Krsna ist sehr sanftmiitig und barmherzig, wie in den obigen Versen be-
schrieben wird, und dennoch ist Er der Herr aller Arten von Dreiheit. Er ist der
Hochste Herr der drei Welten, der drei Eigenschaften der materiellen Natur und der
drei purusas (Karanodakasayi, Garbhodakasayi und Ksirodakasayi Visnu). Es gibt
unzahlige Universen, und in jedem einzelnen Universum gibt es verschiedene Mani-
festationen von Brahma, Visnu und Rudra. AuBerdem gibt es Sesa-murti, der alle
Universen auf Seinen Hauptern tragt. Sri Krsna ist der Herr von ihnen allen. Als die
Inkarnation Manus ist Er die urspriingliche Ursache aller Manus in unzahligen Uni-
versen; in jedem Universum manifestieren sich insgesamt 504 000 Manus. Er ist
der Herr der drei Hauptkrifte, namlich cit-sakti, mdya-sakti und tatastha-sakti,
und Er ist der unumschrankte Herr iiber die sechs Arten des Gliicks — Reichtum,
Starke, Ruhm, Schonheit, Wissen und Entsagung. Es gibt niemanden, der Ihnin ir-
gendeinem Bereich des Genusses iibertreffen kann, und ganz gewiB gibt es nieman-
den, der groBer ist als Er. Niemand kommt Ihm gleich oder ist groBer als Er. Es ist
die Pflicht eines jeden — wer immer er sein und wo immer er sich aufhalten mag —,
sich hm vorbehaltlos zu ergeben. Es ist daher durchaus nicht verwunderlich, dal3
sich alle transzendentalen Herrscher Ihm unterwerfen und Ihm jede Art der Vereh-
rung darbringen.
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tat tasya kainkaryam alam bhrtan no
viglapayaty anga yad ugrasenam

tisthan nisannam paramesthi-dhisnye
nyabodhayad deva nidharayeti

tat—daher; tasya—Sein; kainkaryam—Dienst; alam—selbstverstandlich; bhrtan
—die Diener; nah—uns; vigldpayati—bereitet Schmerz; ariga—o Vidura; yar—soviel
wie; ugrasenam—Konig Ugrasena; tisthan—sitzend; nisannam—auf lhn wartend;
paramesthi-dhisnye—auf den Konigsthron; nyabodhayat—trug vor; deva—ihn mit
,,Mein Gebieter" anredend; nidhdraya—bitte wisse; iti—so.
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UBERSETZUNG

O Vidura, schmerzt es uns, Seine Diener, daher nicht, wenn wir daran
denken, daB Er [$ri Krsna) oft vor Konig Ugrasena stand, der auf dem Konigs-
thron saf, und ihm Erklirungen vortrug, indem Er sagte: ,,O Mein Herr,
bitte nimm zur Kenntnis‘‘?

ERLAUTERUNG

Sri Krspas zuvorkommendes Benehmen gegeniiber Seinen sogenannten Vorge-
setzten, wie Seinem Vater, Seinem GroBvater und Seinem alteren Bruder; Sein lie-
bevoller Umgang mit Seinen sogenannten Frauen, Freunden und Altersgenossen;
Sein Benehmen als Kind vor Seiner Mutter Yasoda und der Umstand, daB3 er mit
Seinen jungen Freundinnen Seinen Scherz trieb, konnen einen reinen Gottgeweihten
wie Uddhava nicht verwirren. Andere, die keine Gottgeweihten sind, lassen sich
durch solches Benehmen des Herrn, der wie ein Mensch handelte, verwirren. Diese
Verwirrung wird vom Herrn Selbst in der Bhagavad-gitd (9.11) wie folgt erklart:

avajananti mam mudha
manusim tanum asritam

param bhdvam ajananto
mama bhita-mahesvaram

Menschen mit diirftigem Wissen setzen Sri Krsna, die Personlichkeit Gottes,
herab, da sie Seine erhabene Stellung als der Herr allen Seins nicht kennen. In der
Bhagavad-gita hat der Herr Seine Stellung eindeutig erklart, doch Damonen und
Atheisten, die diese Schrift studieren, legen sie auf eine Weise aus, die ihren eigenen
Zwecken dient, und fiihren ihre ungliickseligen Nachfolger in die Irre, so daB sie
schlieBlich die gleiche atheistische Auffassung vertreten. Solch ungliickselige Men-
schen nehmen einige wichtige Kernsitze aus diesem bedeutenden Werk des Wissens
heraus, doch sie sind unfahig, den Herrn als die Hochste Personlichkeit Gottes zu er-
kennen. Reine Gottgeweihte wie Uddhava hingegen lassen sich von solchen atheisti-
schen Opportunisten niemals irrefiihren.
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aho baki yam stana-kala-kitam
Jighamsaydapayayad apy asadhvi

lebhe gatim dhadtry-ucitam tato 'nyam
kam va daydalum saranam vrajema
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aho—o weh; baki—die Hexe (Putana); yam—dem; stana—Brust; kala—Tod; k-
tam—Gift; jighamsaya—aus Neid; apdyayat—nahrte; api—obwohl;, asddhvi—un-
glaubig; lebhe—erreichte; gatim—7Ziel; dhatri-ucitam—einer Amme gebiihrend; ta-
tah—iber dem; anyam—anderer; kam—wer sonst; va—gewiB; dayalum—barmbher-
zig; saranam—Zuflucht; vrajema—ich werde suchen.

UBERSETZUNG

Ach, wie soll ich bei jemandem Zuflucht suchen, der barmherziger ist als
Er, der einer Hexe [Putani] die Stellung Seiner Mutter gewihrte, obwobhl sie
ungliubig war und lhn tédliches Gift aus ihrer Brust saugen lieR?

ERLAUTERUNG

Hier ist ein Beispiel fiir die auBergewohnliche Barmherzigkeit des Herrn, die Er
sogar Seinem Feind erweist. Man sagt, daB ein edelmiitiger Mensch in einem Men-
schen mit zweifelhaftem Charakter nur die guten Eigenschaften sieht, so, wie je-
mand aus einer Mischung von Gift und Nektar nur den Nektar nimmt. In Seiner
Kindheit wurde Krsna von Putana, einer Hexe, die das wunderbare Kind zu toten
versuchte, todliches Gift verabreicht, und weil sie ein Damon war, war es fiir sie un-
moglich zu erkennen, daB3 der Hochste Herr, obwohl Er die Rolle eines kleinen Kin-
des spielte, kein geringerer war als die Personlichkeit Gottes. Sein Wert als der
Hochste Herr wurde dadurch, daB Er ein kleines Kind wurde, um Seine Geweihte
Yasoda zu erfreuen, nicht vermindert. Der Herr mag die Gestalt eines kleinen Kin-
des oder eine andere, nicht menschliche Form annehmen, doch entsteht daraus nicht
der geringste Unterschied; Er ist immer der gleiche Hochste. Ein Lebewesen kann
niemals, auch wenn es durch tapasya noch so machtig werden mag, dem Hochsten
Herrn gleichkommen.

Sri Krsna nahm die Mutterschaft Putanis an, weil sie vorgab, eine zuneigungs-
volle Mutter zu sein, und es IThm erlaubte, an ihrer Brust zu saugen. Der Herr
nimmt schon die geringfiigigste Qualifikation des Lebewesens an und gewahrt ihm
den hochsten Lohn. Solcher Art ist Sein Charakter. Wer auBBer dem Herrn kann da-
her die letzte Zuflucht sein?

VERS 24

THSEU,  WNEATSTEI
gemrtaReRer |
3 a‘aﬁﬁm TRAT-
AT TTa=a 11811

manye 'suran bhagavatams tryadhise
samrambha-margabhinivista-cittan

ye samyuge 'caksata tarksya-putram
amse sundabhayudham apatantam
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manye—ich denke; asuran—die Damonen; bhagavatan—grofle Gottgeweihte; tri-
adhise—dem Herrn der Drei; samrambha—Feindschaft; marga—mittels; abhinivis-
ta-cittan—in Gedanken versunken; ye—diejenigen; samyuge—im Kampf; acaksata
—Kkonnten sehen; tdrksya-putram—Garuda, den Trager des Herrn; amse—auf der
Schulter; sunabha—das Rad; dyudham—jemand, der die Waffe trigt; apatantam
—nach vorn kommend.

UBERSETZUNG

Ich halte die dem Herrn feindlich gesinnten Dimonen fiir mehr als die
Gottgeweihten, denn wihrend sie mit dem Herrn kimpfen und in Gedan-
ken der Feindschaft bei lhm weilen, konnen sie den Herrn sehen, der auf
den Schultern Garudas, des Sohnes von Tarksya [Kasyapal, getragen wird
und die Feuerradwaffe in der Hand hilt.

ERLAUTERUNG

Die asuras, die mit dem Herrn von Angesicht zu Angesicht kimpften, wurden
erlost, weil sie vom Herrn getétet wurden. Solche Erlosung von Damonen ist nicht
auf den Umstand zuriickzufiihren, daB sie Geweihte des Herrn sind, sondern viel-
mehr auf die grundlose Barmherzigkeit des Herrn. Jeder, der mit dem Herrn auf die
eine oder andere Weise — und sei es auch nur kurz — in Beriihrung kommt, erfahrt
dank der Vortrefflichkeit des Herrn einen groen Nutzen, bis hin zur Erlésung. Der
Herr ist so giitig, daB Er sogar Seinen Feinden Erlosung gewahrt, weil sie mit Ihm
in Beriihrung kommen und durch ihre feindseligen Gedanken indirekt bei Ihm wei-
len. In Wirklichkeit konnen die Damonen den reinen Gottgeweihten niemals eben-
biirtig sein, doch Uddhava dachte so wegen seiner Trennungsgefiihle. Er dachte, da3
es ihm im letzten Stadium seines Lebens nicht moglich sein wiirde, den Herrn, wie
die Damonen, von Angesicht zu Angesicht zu sehen. Die Tatsache ist, daB die Gott-
geweihten, die stindig im hingebungsvollen Dienst des Herrn in transzendentaler
Liebe titig sind, viele hundert und tausend Male mehr belohnt werden als die Damo-
nen, indem sie auf die spirituellen Planeten gelangen, wo sie mit dem Herrn in einem
ewigen und gliickseligen Dasein verbleiben. Den Damonen und Unpersonlichkeits-
philosophen wird die Moglichkeit geboten, in die brahmajyoti-Ausstrahlung des
Herrn einzugehen, wohingegen den Gottgeweihten Zutritt zu den spirituellen Plane-
ten gewahrt wird. Um einen Vergleich zu ziehen, kann man sich den Unterschied
zwischen dem Schweben im Raum und dem Wohnen auf einem der Planeten vor-
stellen. Die Freude der Lebewesen auf den Planeten ist groBer als die derjenigen, die
keinen Korper besitzen und mit den Molekiilen der Sonnenstrahlen verschmelzen.
Den Unpersonlichkeitsanhangern wird daher keine groBere Gunst zuteil als den
Feinden des Herrn; vielmehr befinden sie sich beide auf der gleichen Ebene spirituel-
ler Erlosung.

VERS 25
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vasudevasya devakyam
Jjato bhojendra-bandhane

cikirsur bhagavan asyah
sam ajenabhiydcitah

vasudevasya—der Frau Vasudevas; devakyam—im SchoB Devakis; jatah—ge-
boren; bhoja-indra—des Konigs der Bhojas; bandhane—im Gefangnis; cikirsuh—um
zu tun; bhagavan—die Personlichkeit Gottes; asyah—auf der Erde; sam—Wohl-
fahrt; ajena—von Brahma; abhiydcitah—gebeten um.

UBERSETZUNG

$ri Krsna, die Personlichkeit Gottes, zu dem Brahma betete, Er moge der
Erde Wohlfahrt bringen, wurde im Gefingnis des Konigs von Bhoja von Va-
sudeva im SchoB Devakis gezeugt.

ERLAUTERUNG

Obwohl zwischen den Spielen des Erscheinens und des Fortgehens des Herrn
kein Unterschied besteht, erortern die Gottgeweihten im allgemeinen nicht das Fort-
gehen des Herrn. Vidura fragte Uddhava indirekt nach dem Fortgehen des Herrn, da
er ihn bat, krsna-kathd oder Erzihlungen iber die Geschichte Sri Krsnas vorzutra-
gen. Uddhava begann also mit seinen Erzahlungen beim Erscheinen Krsnas als der
Sohn Vasudevas und Devakis im Gefangnis Kamsas, des Konigs von Bhoja in Ma-
thura. Der Herr hat in der materiellen Welt nichts zu tun, doch wenn Er von Gott-
geweihten wie Brahma gebeten wird, kommt Er zum Wohl des gesamten Univer-
sums auf die Erde herab. Dies wird in der Bhagavad-gita (4.8) wie folgt bestatigt:

paritranaya sadhunam
vinasdya ca duskrtam

dharma-samsthapandrthdya
sambhavami yuge yuge

VERS 26

aqt aaEwiia: o wargheaa |
CEEY U EI: qEaIsTE 1R8I

tato nanda-vrajam itah
pitra kamsad vibibhyata

ekadasa samds tatra
gudharcih sa-balo 'vasat

tatah—danach; nanda-vrajam—die Kuhweiden Nanda Mahara jas; irah—gebracht
zu; pitra—von Seinem Vater; kamsat—von Kamsa; vibibhyata—aus Furcht vor;
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ekadasa—elf; samah—Jahre; tatra—dort; giidha-arcih—verdecktes Feuer; sa-ba-
lah—mit Baladeva; avasat—wohnte.

UBERSETZUNG

Darauf brachte lhn Sein Vater, der sich vor Kamsa fiirchtete, zu den Kuh-
weiden Maharaja Nandas, und dort lebte Er elf Jahre wie eine verdeckte
Flamme zusammen mit Seinem ilteren Bruder Baladeva.

ERLAUTERUNG

Es war fiir den Herrn nicht notig, aus Furcht vor Karhsas Absicht, [hn sogleich
nach Seinem Erscheinen zu toten, zum Hause Nanda Maharajas gebracht zu wer-
den. Den asuras geht es darum, zu versuchen, die Hochste Personlichkeit Gottes zu
toten, oder mit allen Mitteln zu beweisen, daB es keinen Gott gibt und daB Krsna ein
gewohnlicher Mensch, und nicht Gott, ist. Sri Krsna wird von den Absichten sol-
cher Menschen vom Schlage Karnsas nicht beriihrt; doch um die Rolle eines Kindes
zu spielen, war Er einverstanden, Sich von Seinem Vater zu den Kuhweiden Nanda
Mabharajas tragen zu lassen, denn Vasudeva fiirchtete sich vor Karhsa. Nanda Maha-
raja sollte es vergonnt sein, Thn als sein Kind zu empfangen, und auch Yasodamayi
war es bestimmt, sich an den Kindheitsspielen des Herrn zu erfreuen. Daher, um je-
dermanns Wunsch zu erfiillen, wurde Er gleich nach Seinem Erscheinen im Ge-
fangnis Kamsas von Mathura nach Vrndavana gebracht. Er lebte dort elf Jahre und
vollendete Seine einzigartigen Kindheits-, Knabenzeit- und Jugendspiele mit Seinem
alteren Bruder Baladeva, Seiner ersten Erweiterung. Vasudevas Glaube, er miisse
Krsna vor der Wut Kamsas schiitzen, ist Teil einer transzendentalen Beziehung. Der
Herr erfahrt mehr Freude, wenn Ihn jemand fiir seinen untergebenen Sohn halt, der
den Schutz seines Vaters bendtigt, als wenn Thn jemand als den Hochsten Herrn an-
erkennt. Er ist der Vater eines jeden, und Er beschiitzt jeden; doch wenn Sein Ge-
weihter der Uberzeugung ist, daB der Herr durch die Obhut des Gottgeweihten be-
schiitzt werden muB, zieht der Herr daraus transzendentale Freude. Als Vasudeva
Ihn daher aus Furcht vor Kamsa nach Vrndavana brachte, hatte der Herr Seine
Freude daran; im tibrigen fiirchtete Er Sich weder vor Kamsa noch vor jemand
anderem.

VERS 27
dl TRl ST |
AR FoRfEeEgRearg iy |13l

parito vatsapair vatsams
carayan vyaharad vibhuh

yamunopavane kiijad-
dvija-sankulitanghripe

paritah—umringt von; vatsapaih—Kuhhirtenknaben; varsan—Kalbern; carayan
—treibend, hiitend; vyaharat—erfreute Sich durch Wandern; vibhuh—der Allmach-
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tige; yamund—der FluB Yamuna; upavane—Garten am Ufer; kiijat—durch die
Stimme erzeugt; dvija—die zweimalgeborenen Vogel; sankulita—dicht stehend; an-
ghripe—Baume.

UBERSETZUNG

In Seiner Kindheit war der Allmichtige Herr von Kuhhirtenknaben und
Kilbern umringt, und so wanderte Er am Ufer der Yamuna durch Girten, die
dicht mit Biumen bewachsen und von den Stimmen zwitschernder Vogel
erfiillt waren.

ERLAUTERUNG

Nanda Maharaja war ein Grundpachter Konig Kamsas, doch weil er der Kaste
nach ein vaisya war, ein Mitglied der kaufmannischen und landwirtschaftlichen Ge-
meinde, besal3 er Tausende von Kiihen. Es ist die Pflicht der vaisyas, die Kiihe zu be-
schiitzen, so, wie die ksatriyas verpflichtet sind, den Menschen Schutz zu gewahren.
Weil der Herr ein Kind war, wurden Ihm zusammen mit Seinen Freunden, den
anderen Kuhhirtenknaben, die Kalber anvertraut. Diese Kuhhirtenknaben waren in
ihren vorherigen Leben grofBe rsis und yogis gewesen, und nach vielen frommen Ge-
burten wurden sie in die Gemeinschaft des Herrn aufgenommen und durften mit
Ihm wie mit einem Gleichgestellten spielen. Diese Kuhhirtenjungen kiimmerten
sich nie darum zu erfahren, wer Krsna war, sondern spielten mit Ihm als einem sehr
engen und liebenswerten Freund. Sie liebten den Herrn so sehr, daB sie die ganze
Nacht hindurch nur an den nachsten Morgen dachten, wenn sich ihnen wieder die
Gelegenheit bieten wiirde, den Herrn zu treffen und mit Ihm zum Kiihehiiten in die
Walder zu gehen. Die Wilder am Ufer der Yamuna sind alle herrliche Garten, die
voller Mango-, Jackfrucht-, Apfel-, Guava- und Orangenbaume stehen und in denen
Trauben, Beeren, Palmenfriichte und viele andere Pflanzen und duftende Blumen
wachsen. Und weil die Walder am Ufer der Yamuna lagen, saBBen auf den Zweigen
der Baume Enten, Kraniche und Pfauen. Alle Baume, Vogel und Tiere dort waren
fromme Lebewesen, die im transzendentalen Reich von Vrndavana geboren wur-
den, um dem Herrn und Seinen ewigen Gefahrten, den Kuhhirtenknaben, Freude zu
schenken.

Wahrend der Herr wie ein kleines Kind mit Seinen Gefahrten spielte, totete Er
viele Damonen wie Aghasura, Bakasura, Pralambasura und Gardabhasura. Obwohl
Er in Vrndavana wie eine Knabe erschien, glich Er in Wirklichkeit den verdeckten
Flammen eines Feuers. So, wie ein kleiner Funken mit Brennholz ein grof3es Feuer
entziinden kann, so wurden all diese groBen Damonen von Krsna bereits seit Seiner
friihen Kindheit im Hause Nanda Maharajas getotet. Das Land von Vrndavana, der
Spielplatz, auf dem der Herr Seine Kindheitsspiele vollfiihrte, besteht noch heute,
und jeder, der diese Orte besucht, erfahrt die gleiche transzendentale Gliickseligkeit,
obwohl der Herr unseren unvollkommenen Augen nicht physisch sichtbar ist. Sri
Caitanya erklarte, daB dieses Land des Herrn mit dem Herrn identisch ist und daher
von den Gottgeweihten verehrt werden muf3. Dieser Anweisung folgen insbeson-
dere die als Gaudiya- Vaisnavas bekannten Nachfolger Sri Caitanyas. Weil das Land
mit dem Herrn identisch ist, besuchten Gottgeweihte wie Uddhava und Vidura diese



76 $rimad-Bhagavatam [Canto 3, Kap. 2

Orte vor 5000 Jahren, um mit dem Herrn — ob dieser sichtbar war oder nicht — un-
mittelbar verbunden zu sein. Tausende von Geweihten des Herrn wandern noch
heute an diesen heiligen Orten von Vrndavana umher, und sie alle bereiten sich dar-
auf vor, nach Hause, zu Gott, zuriickzukehren.

VERS 28

B gaRet dguitat adtean |
W e RgESE: 1R

kaumarim darsayams cestam
preksaniyam vrajaukasam

rudann iva hasan mugdha-
bala-simhavalokanah

kaumarim—genau zur Kindheit passend; darsayan—pflegte zu zeigen; cestam
—Taten und Spiele; preksaniyam—wert, gesehen zu werden; vraja-okasam—von
den Einwohnern des Landes von Vrndavana; rudan—weinend; iva—genau wie; ha-
san—lachend; mugdha—von Verwunderung ergriffen; bdla-simha—Lowenjunges;
avalokanah—aussehend wie.

UBERSETZUNG

Als der Herr Seine Taten und Spiele zeigte, die zu Seiner Kindheit
palBten, war Er nur den Bewohnern von Vrndavana sichtbar. Manchmal
weinte Er, und ein anderes Mal lachte Er wie ein Kind, und dann erschien Er
wie ein Lowenjunges.

ERLAUTERUNG

Wenn sich jemand an den Kindheitsspielen des Herrn erfreuen mochte, muB3 er
den FuBlspuren der Bewohner von Vraja, wie denen Nandas, Upanandas und ande-
rer elterlicher Bewohner, folgen. Zuweilen besteht ein Kind darauf, etwas zu haben,
und weint unaufhorlich, um es zu bekommen, und stort so die ganze Nachbarschaft;
sobald es dann den gewiinschten Gegenstand bekom.at, lacht es. Solches Weinen
und Lachen bereitet den Eltern und alteren Angehorigen der Familie groB3e Freude,
und so weinte und lachte auch der Herr gleichzeitig und tauchte Seine gottgeweihten
Eltern in transzendentale Freude. Diese Begebenheiten bilden nur fiir die Bewohner
von Vraja, wie Nanda Maharaja, eine Quelle der Freude, nicht jedoch fiir die unper-
sonlichen Verehrer des Brahmans oder des Paramatma. Wenn Krsna dann und
wann im Wald von Damonen angegriffen wurde, tat Er sehr verwundert; doch
dann schaute Er sie wie ein Lowenjunges an und totete sie. Seine Kindheitsgefahrten
zeigten ebenfalls groBe Verwunderung, und wenn sie heimkehrten, erzihlten sie ih-
ren Eltern die Geschichte, und alle schatzten die Eigenschaften ihres Krsna. Das
Kind Krsna gehorte nicht nur Seinen Eltern Nanda und Yasoda, sondern war der
Sohn aller alteren Bewohner von Vrndavana und der Freund aller gleichaltrigen
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Jungen und Madchen. Jeder liebte Krsna; Er war das Leben und die Seele eines je-
den, sogar der Tiere wie der Kiihe und Kalber.

VERS 29
q 0T My S fadd ey |
IRAIGIH T RO 11R_

sa eva go-dhanam laksmya
niketam sita-go-vrsam

carayann anugan gopan
ranad-venur ariramat

sah—Er (Sri Krsna); eva—gewiB; go-dhanam—der Schatz der Kiihe; laksmydh
—durch Reichtum; niketam—Behaltnis; sita-go-vrsam—schone Kiihe und Stiere; ca-
rayan—hiitend; anugan—die Nachfolger; gopan—Kuhhirtenknaben; ranar—blasend;
venuh—F1ote; ariramat—belebte.

UBERSETZUNG

Wihrend der Herr, der das Behiltnis allen Reichtums und Gliicks war, die
wundervollen Stiere hiitete, pflegte Er auf Seiner Fl6te zu spielen und so die
Frohlichkeit Seiner treuen Begleiter, der Kuhhirtenknaben, zu vergroRern.

ERLAUTERUNG

Alsder Herr sechs bis sieben Jahre alt war, wurden Ihm die Kiihe und Stiere auf
den Weiden anvertraut. Er war der Sohn eines wohlhabenden Landpachters, dem
Hunderte, ja Tausende von Kiihen gehorten. Nach der vedischen Volkswirtschafts-
lehre gilt man als reicher Mann, wenn man geniigend Getreidevorrate und Kiihe be-
sitzt. Mit nur diesen beiden Dingen, namlich Kiihen und Getreide, kann die Mensch-
heit ihr Nahrungsproblem losen. Die menschliche Gesellschaft braucht nur genii-
gend Getreide und geniigend Kiihe, um ihre wirtschaftlichen Probleme zu 16sen.
Alle anderen Dinge auBer diesen beiden sind kiinstliche Bediirfnisse, die vom Men-
schen geschaffen wurden, um sein kostbares Leben auf der menschlichen Ebene ab-
zutoten und seine Zeit mit Dingen zu verschwenden, die nicht notwendig sind. Sri
Krsna zeigte als Lehrer der menschlichen Gesellschaft personlich durch Sein Han-
deln, daB die Klasse der Kaufleute, die vaisyas, Kiihe und Stiere hiiten und so diesen
wertvollen Tieren Schutz gewahren soll. Den smrti-Regeln zufolge ist die Kuh die
Mutter und der Stier der Vater des Menschen. Die Kuh ist die Mutter, weil die
menschliche Gesellschaft ihre Milch nimmt, ebenso, wie man an der Brust seiner
Mutter saugt. In ahnlicher Weise ist der Stier der Vater der menschlichen Gesell-
schaft, weil der Vater fiir die Kinder Geld verdient, ebenso, wie der Stier den Boden
pfliigt, um Getreide zu erzeugen. Die menschliche Gesellschaft wird ihre Lebens-
grundlage toten, wenn sie den Vater und die Mutter totet. Es wird hier erwahnt, daB
die Felle der schonen Kiihe und Stiere gefleckt und von verschiedener Farbe waren



78 $rimad-Bhagavatam [Canto 3, Kap. 2

— rot, schwarz, griin, gelb, aschfarben usw. —, und ihre Farben und ihr gesundes,
zufriedenes AuBeres belebten die Atmosphare.

Hinzu kommt, daB der Herr auf Seiner gefeierten Flote zu spielen pflegte. Der
von Seiner Flote erzeugte Klang schenkte Seinen Freunden solch groBe transzenden-
tale Freude, daB sie alle Gesprache iiber das brahmananda vergaBen, das von den
Unpersonlichkeitsphilosophen so sehr gepriesen wird. Diese Kuhhirtenknaben wa-
ren, wie Sukadeva Gosvami erklaren wird, Lebewesen, die groBe Mengen frommer
Werke angehduft hatten und sich daher mit dem Herrn personlich erfreuen und
Seine transzendentale Flote horen durften. Die Brahma-samhita (5.30) bestatigt, daB
der Herr auf Seiner transzendentalen Flote zu spielen pflegte:

venum kvanantam aravinda-daldyataksam
barhavatamsam asitambuda-sundarargam

kandar pa-koti-kamaniya-visesa-sobham
govindam adi-purusam tam aham bhajami

Brahmaji sagte: ,,Ich verehre Govinda, den urersten Herrn, der auf Seiner tran-
szendentalen Flote spielt. Seine Augen gleichen Lotosblumen; Er ist mit Pfauenfe-
dern geschmiickt, und Seine KOrpertonung erinnert an eine frische schwarze Wolke,
wenngleich Seine korperliche Erscheinung schoner ist als die von Millionen von Lie-
besgottern.*

Dies sind die besonderen Merkmale des Herrn.

VERS 30
IR AR My FWER: |
e ST T FISATA 11301

prayuktan bhoja-rdjena
mayinah kama-rupinah

lilaya vyanudat tams tan
balah kridanakan iva

prayuktan—beauftragt; bhoja-rajena—von Konig Kamsa; mayinah—groBe Zau-
berer; kama-ripinah—die jede beliebige Gestalt annehmen konnten; /ilaya—im Ver-
lauf der Spiele; vyanudat—totete; tan—sie; tan—wie sie dorthin kamen; bdlah—das
Kind; kridanakan—Puppen; iva—wie.

UBERSETZUNG

Die groBen Zauberer, die jede beliebige Gestalt annehmen konnten, wa-
ren vom Konig von Bhoja, Karhsa, beauftragt worden, Krsna zu téten; doch
im Verlauf Seiner Spiele totete der Herr sie so leicht, wie ein Kind Puppen
zerbricht.



Vers 31] Erinnerung an Sri Krsna 79

ERLAUTERUNG

Der Atheist Karnsa wollte Krsna gleich nach Seiner Geburt toten. Dieses Vorha-
ben scheiterte, doch spater erfuhr er, daB Krsna in Vrndavana, im Hause Nanda
Maharajas, lebte. Er beauftragte daher viele Zauberer, die wunderbare Dinge voll-
bringen und jede beliebige Form annehmen konnten. Sie alle erschienen vor dem
kindlichen Herrn in vielfachen Formen, wie Agha, Baka, Piitana, Sakata, Trnavarta,
Dhenuka und Gardabha, und bei jeder Gelegenheit versuchten sie, den Herrn zu t6-
ten. Der Herr totete sie jedoch alle, einen nach dem anderen, als spiele Er nur mit
Puppen. Kinder spielen zuweilen mit Spielzeuglowen, Elefanten, Ebern und vielen
ahnlichen Puppen, die sie im Verlauf ihres Spielens zerbrechen. In der Gegenwart
des Allmachtigen Herrn ist jedes machtige Lebewesen wie ein Spielzeuglowe in der
Hand eines spielenden Kindes. Niemand kann Gott in irgendeiner Hinsicht tibertref-
fen, und daher kann niemand Ihm gleichkommen oder groBer sein als Er; ebenso
kann niemand die Stufe der Gleichheit mit Gott erreichen, auch wenn er sich noch
so sehr bemiiht. Jidna, yoga und bhakti sind drei anerkannte Verfahren zur spi-
rituellen Erkenntnis. Die Vollkommenheit dieser Verfahren kann uns zum ge-
wiinschten spirituell-wertvollen Lebensziel filhren, doch dies bedeutet nicht, daB
man durch solche Bemiihungen eine Vollkommenheit erreichen kann, die der des
Herrn ebenbiirtig ist. Der Herr ist auf jeder Stufe der Herr. Als Er wie ein Kind auf
dem Schof3 Seiner Mutter Yasodamayi oder wie ein Kuhhirtenknabe mit Seinen
transzendentalen Freunden spielte, blieb Er immer Gott, ohne die geringste Min-
derung Seiner sechs Fiillen. Daher ist Er immer unvergleichlich.

VERS 31

g fvaem fre genfieg |
TATANEAEAEAE  Fpfaraay 113211

vipannan visa-panena
nigrhya bhujagadhipam
utthapyapayayad gavas
tat toyam prakrti-sthitam

vipannan—in groBe Schwierigkeiten gestiirzt; visa-panena—durch das Trinken
von Gift; nigrhya—bezwingend; bhujaga-adhipam—das Oberhaupt der Reptilien; u?-
thapya—nachdem Er herausgekommen war; apdyayat—veranlaBte zu trinken; ga-
vah—die Kiihe; tar—dieses; toyam—W asser; prakrti—natirlich; sthitam—sich befin-
dend.

UBERSETZUNG

Die Bewohner von Vrndavana befanden sich in einer sehr schwierigen
Lage und waren ratlos, denn ein Teil der Yamuna war vom Oberhaupt der
Reptilien [Kaliya] vergiftet worden. Der Herr strafte den Schlangenkonig im
Wasser und vertrieb ihn, und nachdem Er aus dem FluR gestiegen war, ver-
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anlaRte Er die Kiihe, das Wasser zu trinken, und bewies, da® sich das Wasser
wieder in seinem natiirlichen Zustand befand.

VERS 32
AYRERTAA NS fEeR; |
e e FEeT ggad /e 13311

aydjayad go-savena
gopa-rajam dvijottamaih

vittasya coru-bharasya
cikirsan sad-vyayam vibhuh

aydjayat—veranlafite durchzufiihren; go-savena—durch Verehrung der Kiihe;
gopa-rajam—der Konig der Kuhhirten; dvija-uttamaih—durch die gelehrten brah-
manas; vittasya—des Reichtums; ca—auch; wuru-bhdrasya—groBes Vermogen;
cikirsan—wiinschte zu handeln; sar-vyayam—richtige Verwendung; vibhuh—der
GroBe.

UBERSETZUNG

Der Hochste Herr, Krsna, duRerte den Wunsch, das Vermogen und den
Reichtum Maharaja Nandas zur Verehrung der Kiihe zu benutzen, und zu-
gleich wollte Er Indra, dem Konig des Himmels, eine Lehre erteilen. So riet
Er Seinem Vater, go, das heiRt das Weideland und die Kiihe, mit Hilfe ge-
lehrter brahmanas zu verehren.

ERLAUTERUNG

Da der Herr der Lehrer eines jeden ist, belehrte Er auch Seinen Vater Nanda
Maharaja. Nanda Maharaja war ein wohlhabender Landpéachter und besal viele
Kiihe, und wie es Brauch war, pflegte Er jedes Jahr Indra, den Konig des Himmels,
mit grolem Aufwand zu verehren. Diese Verehrung der Halbgotter von der allge-
meinen Bevolkerung wird ebenfalls in den vedischen Schriften empfohlen, damit die
Menschen die libergeordnete Macht des Herrn anerkennen. Die Halbgotter sind Die-
ner des Herrn, die beauftragt sind, sich um die Durchfiihrung verschiedener univer-
saler Angelegenheiten zu kiimmern. Daher wird in den vedischen Schriften geraten,
yajnas durchzufiihren, um die Halbgotter zu besénftigen. Wer jedoch dem Hochsten
Herrn hingegeben ist, braucht die Halbgotter nicht zu besanftigen. Die Verehrung
der Halbgotter von der Allgemeinheit ist eine Einrichtung, die zur Anerkennung der
Oberhoheit des Hochsten Herrn fiihren soll, jedoch ist sie nicht unbedingt notig. Sol-
che Besanftigung wird im allgemeinen nur denen empfohlen, die materielle Vorteile
begehren. Wie wir bereits im Zweiten Canto dieses Werkes erortert haben, braucht
jemand, der die Oberhoheit der Hochsten Personlichkeit Gottes anerkennt, die
zweitrangigen Halbgotter nicht zu verehren. Zuweilen werden die Halbgotter, da sie
von weniger intelligenten Lebewesen verehrt und angebetet werden, stolz auf ihre
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Macht und vergessen die Oberhoheit des Herrn. Dies war der Fall, als Sich Sri
Krsna im Universum aufhielt, und deshalb wollte der Herr dem Konig des Him-
mels, Indra, eine Lehre erteilen. Er bat daher Maharaja Nanda, das fiir Indra be-
stimmte Opfer abzubrechen und das Geld richtig zu verwenden, namlich fir eine
Zeremonie zur Verehrung der Kiihe und der Weiden auf dem Govardhana-Hiigel.
Durch diese Tat lehrte Sri Krsna die menschliche Gesellschaft, wie Er auch in der
Bhagavad-gita anwies, dall man durch alle Werke und ihre Ergebnisse den Hoch-
sten Herrn verehren soll. Das wird uns den gewiinschten Erfolg bringen. Den vai-
syas wird insbesondere angeraten, die Kiihe und ihre Weiden bzw. das Ackerland zu
beschiitzen, statt ihr schwerverdientes Geld zu verschwenden. Dann wird der Herr
zufrieden sein. Die Vollkommenheit unserer pflichtgemaBen Tatigkeit — ob fiir uns
selbst, fiir unsere Gemeinde oder fiir unsere Nation — wird daran gemessen, wie
sehr der Herr zufrieden ist.

VERS 33
IR A RUTETAEASEAES: |
TASEEEN I ASETEAT 11331

varsatindre vrajah kopad
bhagnamane 'tivihvalah
gotra-lilatapatrena
trato bhadranugrhnata

varsati—im VergieBen von Wasser; indre—durch den Konig des Himmels, In-
dra; vrajah—das Land der Kiihe (Vrndavana); kopdt bhagnamane—voll des Zornes,
da er sich beleidigt fiihlte; ati—sehr; vihvalah—verstort; gotra—der Hiigel fir die
Kiihe; lila-atapatrena—durch den /ila-Schirm; tratah—wurden beschiitzt; bhadra—
o Klargeistiger; anugrhnata—durch den barmherzigen Herrn.

UBERSETZUNG

O besonnener Vidura, K6nig Indra, der sich in seiner Ehre gekrinkt
fiihite, goR unaufhorlich Wasser iiber Vrndavana, und so gerieten die Be-
wohner von Vraja, dem Land der Kiihe, in groRe Not. Doch $ri Krsna rettete
sie voller Mitleid aus der Gefahr, indem Er den Govardhana-Hiigel als lila
wie einen Schirm hochhielt.

VERS 34
TCBEAHRAE  AIT EAGEY |
T FF9E I F AveEwvE: 113811

sarac-chasi-karair mrstam
manayan rajani-mukham
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gayan kala-padam reme
strinam mandala-mandanah

sarat—Herbst; sasi—des leuchtenden Mondes; karaih—durch den Schein; mrs-
tam—erleuchtet; manayan—so denkend; rajani-mukham—das Gesicht der Nacht;
gdayan—singend; kala-padam—angenehme Lieder; reme—erfreute Sich; strinam—
der Frauen; mandala-mandanah—als die im Mittelpunkt stehende Schonheit der
Frauen.

UBERSETZUNG

Im dritten Zeitabschnitt des Jahres genoR der Herr die liebliche Schon-
heit der versammelten Frauen, indem Er sie mit Seinen wohlklingenden Lie-
dern in einer von Mondschein erleuchteten Herbstnacht anlockte.

ERLAUTERUNG

Ehe der Herr das Land der Kiihe, Vrndavana, verlieB, erfreute Er Seine jungen
Freundinnen, die transzendentalen gopis, in Seinen rdsa-lila-Spielen. Hier unter-
brach Uddhava seine Beschreibung der Taten und Spiele des Herrn.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 2. Kapitel im Dritten Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Erinnerung an Sri Krsna"'.



3. Kapitel

Die Spiele des Herrn
auflerhalb von Vrndavana

VERS 1
I%9 Iq9

qq: | AW g? |-
fa o JegIEga |

fara gﬁr&gwm
& SqFNT SAGASEET ) ¢ 1|

uddhava uvdca
tatah sa dagatya puram sva-pitros
cikirsaya sam baladeva-samyutah
nipatya tungad ripu-yutha-ndatham
hatam nyakarsad vyasum ojasorvyam

uddhava uvaca—Sri Uddhava sprach; ratah—danach; sah—der Herr; dgatya—
kommend; puram—die Stadt Mathura; sva-pitroh—eigene Eltern; cikirsaya—Gu-
tes wiinschend; sam—Wohlergehen; baladeva-samyutah—mit Sri Baladeva; nipd-
tya—herabziehend; rurigat—vom Thron; ripu-yitha-natham—den Fihrer der of-
fentlichen Feinde; haram—toteten; vyakarsat—schleiften; vyasum—iiber den Boden;
ojasa—durch Starke; urvyam—sehr groBe.

UBERSETZUNG

$ri Uddhava sprach: Darauf begab Sich $ri Krsna zusammen mit Baladeva
nach Mathura, und um lhre Eltern zu erfreuen, zogen Sie Karhsa, den Fiihrer
der offentlichen Feinde, von seinem Thron, toteten ihn und schleiften ihn
mit groBer Kraft iiber den Boden.

ERLAUTERUNG

Der Tod Konig Kamsas wird hier nur kurz beschrieben, denn diese Spiele werden
lebendig und ausfiihrlich im Zehnten Canto geschildert. Der Herr bewies schon im
Alter von sechs Jahren, daBB Er Seinen Eltern ein wiirdiger Sohn war. Die beiden
Briider, Sri Krsna und Sri Baladeva, begaben Sich von Vrndavana nach Mathura,
um [hren Onkel miitterlicherseits zu toten, der Ihren Eltern, Vasudeva und Devaki,
viele Schwierigkeiten bereitet hatte. Kamsa war ein gewaltiger Riese, und Vasudeva
und Devaki dachten niemals, daB Krspa und Balarama (Baladeva) imstande wiren,
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solch einen groBen und starken Feind zu toten. Als die beiden Briider Kamsa auf
dem Thron angriffen, befiirchteten Ihre Eltern, jetzt biete sich Kamsa doch noch
eine Gelegenheit, ihre Sohne zu téten, die sie so lange im Hause Nanda Maharajas
versteckt hatten. Die Eltern des Herrn verspiirten aufgrund ihrer elterlichen Zunei-
gung groBe Gefahr und wurden fast ohnmachtig. Um sie davon zu tiberzeugen, da3
Sie Kamsa tatsichlich getotet hatten, zogen Krsna und Baladeva Karmsas toten Kor-
per uber den Boden, um sie zu ermutigen.

VERS 2
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sandipaneh sakrt proktam
brahmadhitya sa-vistaram

tasmai pradad varam putram
mrtam parica-janodarat

sandipaneh—Sandipani Munis; sakrt—nur einmal; proktam—unterwiesen; brah-
ma—alle Veden mit ihren verschiedenen Wissenszweigen; adhitya—nachdem Er stu-
diert hatte; sa-vistaram—in allen Einzelheiten; rasmai—ihm; pradat—gehorte; va-
ram—Segnung; putram—Sohn; mrtam—der bereits tot war; parica-jana—der
Bereich der verschiedenen Seelen; udardt—aus dem Innern.

UBERSETZUNG

Der Herr erlernte alle Veden mit ihren verschiedenen Wissenszweigen,
indem Er sie nur einmal von Seinem Lehrer Sandipani Muni horte. Er be-
lebte Sandipani Muni, indem Er dessen toten Sohn aus dem Bereich von Ya-
maloka zuriickbrachte.

ERLAUTERUNG

Niemand auBer dem Hochsten Herrn kann mit allen Zweigen der vedischen
Weisheit wohlvertraut werden, indem Er sie nur einmal von seinem Lehrer hort,
und niemand kann einen toten Korper wieder zum Leben erwecken, nachdem die
Seele bereits in das Reich Yamarajas gegangen ist. Sri Krsna jedoch wagte Sich zum
Planeten Yamaloka, fand dort den toten Sohn Seines Lehrers und brachte ihn dem
Vater als Lohn fiir die von ihm erhaltenen Unterweisungen zuriick. Der Herr ist
von Natur aus mit allen Veden wohlvertraut, doch um durch Sein Beispiel zu lehren,
daB jeder die Veden von einem befugten Lehrer erlernen und den Lehrer durch
Dienst und Lohn zufriedenstellen muB, befolgte Er Selbst dieses System. Der Herr
bot Seinem Lehrer Sandipani Muni Seine Dienste an, und der muni, der die Macht
des Herrn kannte, bat [hn um etwas, was jedem anderen unmdoglich gewesen wire.
Der Lehrer bat darum, daB ihm sein geliebter Sohn, der gestorben war, zuriickge-
bracht werde, und der Herr erfiillte ihm diesen Wunsch. Der Herr ist daher niemals
undankbar, wenn Ihm jemand auch nur den geringsten Dienst erweist. Die Geweih-
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ten des Herrn, die sich stindig in Seinem liebevollen Dienst betatigen, werden in ih-
rem Fortschritt auf dem Pfad des hingebungsvollen Dienstes niemals enttduscht
werden.

VERS 3
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samahuta bhismaka-kanyaya ye
sriyah savarnena bubhiisayaisam
gandharva-vrttya misatam sva-bhagam
Jjahre padam murdhni dadhat suparnah

samdhutah—eingeladen; bhismaka—des Konigs Bhismaka; kanyayd—von der
Tochter; ye—all diese; srivah—Reichtum; sa-varnena—durch eine ahnliche Folge;
bubhiisaya—erwartend, dal3 es so sei; esdm—von ihnen; gandharva—beim Heiraten;
vrttya—durch einen solchen Brauch; misatram—so forttragend; sva-bhagam—eige-
nen Anteil; jahre—nahm fort; padam—FiBe; mirdhni—auf dem Kopf; dadhat—
setzte; suparnah—Garuda.

UBERSETZUNG

Angelockt von der Schonheit und dem Reichtum Rukminis, der Tochter
Konig Bhismakas, versammelten sich viele groRe Prinzen und Konige, um
sie zu heiraten. Doch $ri Krsna setzte Sich iiber die anderen hoffnungsvollen
Anwirter hinweg und nahm sie als Seinen eigenen Anteil mit Sich fort, ge-
radeso, wie Garuda einst Nektar forttrug.

ERLAUTERUNG

Prinzessin Rukmini, die Tochter Konig Bhismakas, wirkte tatsachlich so anzie-
hend wie das Gliick in Person, denn Sie war sowohl der Farbe als auch dem Wert
nach so kostbar wie Gold. Da die Gottin des Gl}'icks, Laksmi, das Eigentum des
Hochsten Herrn ist, war Rukmini im Grunde fiir Sri Krsna bestimmt. Indes war Si-
supala von Rukminis alterem Bruder als ihr Brautigam ausgewahlt worden, obwohl
Konig Bhismaka seine Tochter mit Krsna verheiraten wollte. Rukmini bat Krsna,
sie der Gewalt Sisupalas zu entreiBen. Als daher der angehende Brautigam Sisupala
in Begleitung seiner Anhdnger mit dem Wunsch kam, Rukmini zu heiraten, er-
schien Krsna unerwartet auf dem Schauplatz und nahm sie mit Sich fort, indem Er
Sich iiber die Kopfe aller anwesenden Prinzen hinwegsetzte, ebenso, wie Garuda
einst den Handen der Damonen Nektar entri. Diese Begebenheit wird ausfiihrlich
im Zehnten Canto erklart werden.
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VERS 4

kakudmino 'viddha-naso damitva
svayamvare ndgnajitim uvaha

tad-bhagnamadnan api grdhyato 'jian
jaghne ’ksatah sastra-bhrtah sva-sastraih

kakudminah—Stiere, deren Niistern nicht durchbohrt waren; aviddha-nasah
—die Niistern durchbohrt; damitvai—bezwingend; svayamvare—im offenen Wett-
kampf zur Wahl des Brautigams; ndgnajitim—Prinzessin Nagnajiti; uvaha—verhei-
ratete; tat-bhagnamanan—auf diese Weise alle, die enttiuscht waren; api—obwohl;
grdhyatah—winschten; ajidn—Narren; jaghne—totete und verwundete; aksatah
—ohne Selbst verwundet zu sein; sastra-bhrtah—mit allen Waffen versehen; sva-
sastraih—durch Seine eigenen Waffen.

UBERSETZUNG

Indem der Herr sieben Stiere bezwang, deren Niistern riicht durchbohrt
waren, gewann Er die Hand der Prinzessin Nagnajiti in einem offenen Wett-
kampf zur Wahl des Brautigams. Obwohl der Herr siegreich war, verlangten
Seine Mitstreiter nach der Hand der Prinzessin, und so kam es zum Kampf.
Mit Waffen gut ausgeriistet, totete oder verwundete sie der Herr alle, je-
doch wurde Er Selbst nicht verletzt.

VERS 5
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priyam prabhur gramya iva priyaya
vidhitsur arcchad dyutarum yad-arthe

vajry ddravat tam sa-gano rusandhah
krida-mrgo ninam ayam vadhiunam

privam—der lieben Frau; prabhuh—der Herr; gramyah—gewohnliches Lebewe-
sen; iva—in der Art des; privdyah—um zu erfreuen; vidhitsuh—wiinschend; arcchat
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—brachte; dyutarum—den pdrijata-Bliitenstrauch; yar—fiir den; arthe—in der Ange-
legenheit; vajri—Indra, der Konig des Himmels; ddravat tam—trat vor, um mit [hm
zu kampfen; sa-ganah—mit voller Starke; rusd—zornig; andhah—blind; krida-
mrgah—,,unter dem Pantoffel stehend*; ninam—selbstverstandlich; ayam—dieses;
vadhiinam—der Frauen.

UBERSETZUNG

Nur um Seine liebe Gemahlin zu erfreuen, brachte der Herr den parijata-
Strauch vom Himmel auf die Erde, ebenso, wie ein gewohnlicher Ehemann
es tite. Doch Indra, der Konig des Himmels, wurde von seinen Frauen (die
ihn ,,unter dem Pantoffel hatten’’) dazu bewegt, den Herrn mit voller Kraft
zu verfolgen und mit Ihm zu kimpfen.

ERLAUTERUNG

Der Herr begab Sich einst zu den himmlischen Planeten, um Aditi, der Mutter
der Halbgotter, einen Ohrring zu tiberreichen; bei dieser Gelegenheit begleitete IThn
Seine Frau Satyabhama. Auf den himmlischen Planeten wachst ein besonderer Blii-
tenstrauch, pdrijata genannt, und Satyabhama wiinschte sich diesen Strauch. Um
Seiner Frau, wie ein gewohnlicher Ehemann, eine Freude zu bereiten, brachte der
Herr den Strauch auf die Erde, und dies erziirnte Vajri, den Beherrscher des Blitzes.
Die Frauen Indras bestirkten diesen darin, den Herrn zu verfolgen und mit Ihm zu
kampfen, und weil Indra ,,unter ihrem Pantoffel” stand und dazu ein Narr war,
horte er auf sie und wagte es, mit Krsna zu kimpfen. In diesem Falle war er ein
Narr, denn er vergalB, daB alles dem Herrn gehort.

Dem Herrn ist kein Vorwurf zu machen, auch wenn Er den Strauch aus dem
himmlischen Konigreich fortnahm; doch weil Indra ein gefiigiger Ehemann war
und von seinen schonen Frauen, wie Saci, beherrscht wurde, wurde er zum Narren,
ebenso wie all diejenigen, die sich von ihren Frauen beherrschen lassen, im allgemei-
nen toricht sind. Indra hielt Krsna fiir einen ,,Pantoffelhelden*, der nur nach dem
Willen Seiner Frau Satyabhama das Eigentum des Himmels fortnahm, und daher
glaubte er, Krsna konne bestraft werden. Er vergaB3, daB der Herr der Eigentiimer
aller Dinge ist und niemals ,,unter dem Pantoffel stehen* kann. Der Herr ist vollig
unabhingig, und allein durch Seinen Willen kann Er Hunderte, ja Tausende von
Frauen wie Satyabhama haben. Er hing daher nicht an Satyabhama, weil sie eine
schone Frau war, doch Er fand an ihrem hingebungsvollen Dienst Gefallen, und so
wollte Er die reine Hingabe Seiner Geweihten erwidern.

VERS 6
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sutam mrdhe kham vapusa grasantam
drstva sunabhonmathitam dharitrya
damantritas tat-tanaydaya sesam
dattva tad-antah-puram dvivesa

sutam—Sohn; mrdhe—im Kampf; kham—der Himmel; vapusa—durch seinen
Korper; grasantam—wahrend er verschlang; drstva—sehend; sunabha—durch das
Sudarsana-Rad; unmathitam—totete; dharitrya—von der Erde; amantritah—gebetet
fiir; tat-tanaydya—dem Sohn Narakasuras; sesam—das, was genommen war von;
dattva—es zurlickgebend; tat—sein; antah-puram—das Innere des Hauses; dvivesa
—betrat.

UBERSETZUNG

Narakasura, der Sohn Dharitris, der Erde, versuchte, den ganzen Himmel
an sich zu reifen, und dafiir wurde er vom Herrn im Kampf getotet. Seine
Mutter betete darauf zum Herrn, was dazu fiihrte, daR das K6nigreich dem
Sohn Narakasuras zuriickgegeben wurde, und so betrat der Herr das Haus
des Dimons.

ERLAUTERUNG

Es heiBt in anderen Purdnas, daB Narakasura vom Herrn Selbst mit Dharitri,
der Erde, gezeugt worden war, daB3 er jedoch durch die schlechte Gesellschaft Banas,
eines anderen Damons, ebenfalls zu einem Damon wurde. Ein Atheist wird als Da-
mon bezeichnet, und es ist eine Tatsache, daB selbst jemand, der von guten Eltern
stammt, durch schlechte Gemeinschaft zu einem Damon werden kann. Herkunft ist
nicht immer das Merkmal von Tugend; wenn man nicht durch gute Gemeinschaft
geschult wird, kann man keine guten Eigenschaften entwickeln.

tatrahrtds ta nara-deva-kanyah
kujena drstva harim arta-bandhum

utthaya sadyo jagrhuh praharsa-
vridanuraga-prahitavalokaih

tatra—im Innern von Narakasuras Haus; dhrtah—entfiihrt; rah—all diese; nara-
deva-kanyah—Tochter vieler Konige; kujena—von den Damonen; drstva—durch
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den Anblick; harim—des Herrn; arta-bandhum—der Freund der Elenden; utthaya—
erhoben sich zugleich; sadyah—auf der Stelle; jagrhuh—nahmen an; praharsa—
voller Freude; vrida—scheu; anuraga— Anhaftung; prahita-avalokaih—durch sehn-
suichtige Blicke.

UBERSETZUNG

Dort, im Hause des Dimons, wurden alle von Narakasura entfiihrten
Prinzessinnen beim Anblick des Herrn, des Freundes der Elenden, sogleich
hellwach. Sie betrachteten lhn mit Begierde, Freude und Scheu und boten
lhm an, Seine Frauen zu sein.

ERLAUTERUNG

Narakasura entfiihrte viele Tochter groBer Konige und hielt sie in seinem Palast
gefangen. Als er jedoch vom Herrn getotet wurde und der Herr das Haus des Da-
mons betrat, wurden alle Prinzessinnen mit Freude belebt und boten dem Herrn an,
Seine Frauen zu werden, denn Er ist der einzige Freund der Leidenden. Hatte sie der
Herr nicht angenommen, hitte es fiir sie keine Moglichkeit zur Heirat mehr gege-
ben; denn der Damon hatte sie aus der Obhut ihrer Viter entfiihrt, und daher wire
niemand bereit gewesen, sie zu heiraten. Der vedischen Gesellschaft gemaBl werden
Madchen von der Obhut des Vaters in die Obhut des Ehemanns gebracht. Da diese
Prinzessinnen bereits aus der Obhut ihrer Viter entfilhrt worden waren, ware es fur
sie schwierig gewesen, einen anderen Gemahl als den Herrn Selbst zu bekommen.

VERS 8
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asam muhurta ekasmin
nanagdresu yositam

sa-vidham jagrhe panin
anuripah sva-mayayad

asam—all diese; muhurte—zur gleichen Zeit; ekasmin—gleichzeitig; nana-dgare-
su—in verschiedenen Gemachern; yositam—der Frauen; sa-vidham—in vollendeten
Ritualen; jagrhe—nahm an; panin—Hande; anuripah—genau um zu entsprechen;
sva-mayaya—durch Seine innere Kraft.

UBERSETZUNG

All diese Prinzessinnen wurden in den verschiedenen Gemichern unter-
gebracht, und der Herr nahm gleichzeitig verschiedene korperliche Erwei-
terungen an, die genau zu jeder einzelnen Prinzessin paften, und Er nahm
ihre Hinde in vollendeten Ritualen durch Seine innere Kraft an.
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ERLAUTERUNG

In der Brahma-sambhita (5.33) findet man hinsichtlich der unzahligen vollstandi-
gen Erweiterungen des Herrn folgende Beschreibung:

advaitam acyutam anadim ananta-riupam
adyam purdna-purusam nava-yauvanam ca

vedesu durlabham adurlabham datma-bhaktau
govindam adi-purusam tam aham bhajami

,,Der Herr, Govinda, denich verehre, ist die urspriingliche Personlichkeit Gottes.
Er ist nicht verschieden von Seinen unzihligen vollstindigen Erweiterungen, die alle
unzahlbar, urspriinglich und unbegrenzt sind und ewige Formen besitzen. Obwohl
Er urspriinglich ist, die alteste Personlichkeit, ist Er stets frisch und jung.*

Durch Seine innere Kraft kann Sich der Herr in vielfaltige Personlichkeiten des
svayam-prakdsa und weiter in prabhava- und vaibhava-Formen erweitern. Sie alle
sind nicht verschieden voneinander. Die Formen, in die Sich der Herr erweiterte,
um die Prinzessinnen in den verschiedenen Gemachern zu heiraten, unterschieden
sich alle geringfiigig voneinander, um zu jeder einzelnen Prinzessin zu passen. Man
nennt sie vaibhava-vilasa-Formen des Herrn, und sie werden durch Seine innere
Kraft, yoga-madya, hervorgebracht.

VERS 9
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tasv apatyany ajanayad
atma-tulyani sarvatah

ekaikasyam dasa dasa
prakrter vibubhusaya

tasu—mit ihnen; apatyani—Nachkommen; ajanayat—zeugte; atma-tulyani—alle
wie Er Selbst; sarvatah—in jeder Hinsicht; eka-ekasyadm—in jeder einzelnen von ih-
nen; dasa—zehn; dasa—zehn; prakrteh—um Sich zu erweitern; vibubhiisaya—so
wiunschend.

UBERSETZUNG

Nur um Sich mit Seinen transzendentalen Merkmalen zu erweitern,
zeugte der Herr mit jeder einzelnen von ihnen zehn Nachkommen, die ge-
nau Seine Eigenschaften besafRen.

VERS 10
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kala-magadha-salvadin
anikai rundhatah puram

ajighanat svayam divyam
sva-pumsam teja adisat

kala—Kalayavana; magadha—der Konig von Magadha (Jarasandha); salva—Koé-
nig Salva; ddin—und andere; anikaih—von den Soldaten; rundhatah—umzingelt
sein; puram—die Stadt Mathura; ajighanat—totete; svayam—personlich; divyam
—transzendental, sva-pumsam—Seiner eigenen Manner; fejah—Tapferkeit; adisat
—zeigte.

UBERSETZUNG

Kalayavana, der Konig von Magadha und Salva griffen die Stadt Mathura
an; doch als die Stadt von ihren Soldaten umringt war, verzichtete der Herr
darauf, sie personlich zu toten, um die Macht Seiner Leute zu zeigen.

ERLAUTERUNG

Als nach dem Tod Kamsas Mathura von den Soldaten Kalayavanas, Jarasandhas
und Salvas umzingelt wurde, floh der Herr zum Schein aus der Stadt, und daher
kennt man lhn als Ranchor oder ,jemand, der vor dem Kampf floh“. In Wirk-
lichkeit war es jedoch so, daB3 der Herr den Wunsch hegte, sie durch Seine Leute,
wie Mucukunda und Bhima, zu toten. Kalayavana und der Konig von Magadha
wurden jeweils von Mucukunda bzw. Bhima getotet, die als Bevollmachtigte des
Herrn handelten. Auf diese Weise wollte der Herr die Tapferkeit Seiner Geweihten
herausstellen, als ware Er personlich nicht imstande zu kimpfen, wahrend Seine
Geweihten fahig waren, sie zu toten. Die Beziehung des Herrn zu Seinen Geweihten
ist voll des Gliicks. Eigentlich kam der Herr auf die Bitte Brahmas herab, um alle
unerwiinschten Elemente auf der Welt zu toten; doch um den Ruhm mit Seinen Ge-
weihten zu teilen, beschaftigte Er sie zuweilen so, daB ihnen das Verdienst zukam.
Die Schlacht von Kuruksetra wurde vom Herrn Selbst geplant; doch nur um Seinem
Geweihten Arjuna das Verdienst zukommen zu lassen (nimitta-mdtram bhava sa-
vyasdcin), spielte Er die Rolle des Wagenlenkers, wahrend Arjuna die Moglichkeit
bekam, den Kampfer zu spielen und so der Held der Schlacht von Kuruksetra zu
werden. Was Er personlich durch Seine transzendentalen Pline erreichen mdchte,
l1aBt Er durch Seine vertrauten Geweihten ausfithren. Das ist die Art, wie der Herr
Seinen reinen Geweihten Seine Barmherzigkeit zuteil werden 1aft.

VERS 11
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sambaram dvividam banam
muram balvalam eva ca
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anydms ca dantavakradin
avadhit kams ca ghatayat

sambaram—Sambara; dvividam—Dvivida; banam—Bana; muram—Mura; balva-
lam—Balvala; eva ca—so wie; anydn—andere; ca—auch; dantavakra-adin—wie
Dantavakra und andere; avadhit—totete; kan ca—und viele andere; ghdtayat—
veranlaBte, getotet zu werden.

UBERSETZUNG

Von Konigen wie Sambara, Dvivida, Bina, Mura, Balvala und vielen ande-
ren Dimonen, wie beispielsweise Dantavakra, totete Er einige Selbst, und
manche lieB Er von anderen toten [wie zum Beispiel von $ri Baladeval.

VERS 12
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atha te bhratr-putranam
paksayoh patitan nrpan

cacdla bhiuh kuruksetram
yesam apatatam balaih

atha—danach; te—deine; bhratr-putranam—der Neffen; paksayoh—Seiten; pati-
tan—totete, nrpan—Konige; cacala—erschiitterte; bhuh—die Erde; kuruksetram—
die Schlacht von Kuruksetra; yesam—von denen; dpatatam—beschreitend; balaih
—durch Stérke.
UBERSETZUNG

Darauf, o Vidura, sorgte der Herr dafiir, daR alle Konige — sowohl die
Feinde als auch die auf der Seite deiner kimpfenden Neffen — in der
Schlacht von Kuruksetra getitet wurden. All diese Konige waren so grof
und stark, daR die Erde zu zittern schien, als sie sich auf dem Schlachtfeld
bewegten.

VERS 13
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sa karna-duhsasana-saubalanam
kumantra-pakena hata-sriyayusam

suyodhanam sanucaram sayanam
bhagnorum urvyam na nananda pasyan

sah—Er (der Herr); karna—Karna; duhsisana—Duhsasana; saubalandm—Sau-
bala; kumantra-pakena—durch das Netzwerk schlechter Ratschldge; hata-sriya
—des Gliicks beraubt; dyusam—Lebensdauer; suyodhanam—Duryodhana; sa-anu-
caram—mit Anhangern; saydnam—auf dem Boden liegend; bhagna—gebrochene;
urum—Schenkel; urvyam—sehr machtig; na—nicht; nananda—freute Sich; pasyan
—bei diesem Anblick.

UBERSETZUNG

Duryodhana war wegen des Netzwerkes schlechter Ratschlige, die ihm
Karpa, Duh$asana und Saubala erteilt hatten, seines Gliicks und seiner Le-
bensdauer beraubt worden. Als er trotz seiner Macht mit gebrochenen
Schenkeln zusammen mit seinen Anhingern am Boden lag, war der Herr bei
diesem Anblick nicht gliicklich.

ERLAUTERUNG

Der Sturz Duryodhanas, des fiihrenden Sohnes von Dhrtarastra, bereitete dem
Herrn keine Freude, obwohl Er auf der Seite Arjunas stand und Er es war, der
Bhima verriet, wie er die Schenkel Duryodhanas brechen konne, wahrend der
Kampfin vollem Gange war. Der Herr ist genotigt, Missetater zu bestrafen, doch es
macht hn nicht gliicklich, solche Strafen zu verhdngen, denn die Lebewesen sind ur-
springlich Seine winzigen Bestandteile. Fiir den Ubeltater ist Er harter als der Blitz
und fiir den Glaubigen weicher als eine Rose. Der Ubeltater wird durch schlechte
Gesellschaft und iible Ratschlage irregefiihrt, die gegen die nach dem Willen des
Herrn aufgestellten Prinzipien verstoBen, und so macht er sich strafbar. Der sicher-
ste Weg zum Gliick ist ein Leben nach den vom Herrn dargelegten Prinzipien und
Gehorsam gegenitiber Seinen Gesetzen, die in den Veden und Puradnas fir die Lebe-
wesen aufgezeichnet sind.

VERS 14
frm yiisy aftdeam
TR S: |
e WD
T @ MR agAmg sl

kiyan bhuvo 'yam ksapitoru-bharo
yad drona-bhismarjuna-bhima-miilaih
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astadasaksauhiniko mad-amsair
aste balam durvisaham yadiinam

kivan—was ist dies; bhuvah—der Erde; ayam—dies; ksapita—verringert; uru
—sehr groBe; bharah—Last; yat—welche; drona—Drona; bhisma—Bhisma; arju-
na—Arjuna; bhima—Bhima; mulaih—auf der Grundlage; astddasa—achtzehn; ak-
sauhinikah—Einheiten militirischer Stirke (siche SB. 1.16.34); mat-amsaih—mit
Meinen Nachkommen; dste—immer noch da sind; balam—groBe Starke; durvisa-
ham—unertraglich; yadinam—der Yadu-Dynastie.

UBERSETZUNG

[Nach Beendigung der Schlacht von Kuruksetra sprach der Herr:] Die
schwere Last der Welt wurde mit der Hilfe Dronas, Bhismas, Arjunas und
Bhimas verringert. Doch was ist das? Immer noch bleibt die groRe Stirke
der von Mir gezeugten Yadu-Dynastie, die unter Umstinden eine noch un-
ertriglichere Last darstelit.

ERLAUTERUNG

Es ist eine falsche Theorie, dal durch ein Anwachsen der Bevolkerung die Welt
iberladen wird und daher Krieg und andere vernichtende Vorginge stattfinden. Die
Erde ist niemals iiberladen. Die groB3ten Berge und Meere auf der Erde beherbergen
mehr Lebewesen, als es Menschen gibt, und sie sind nicht iiberladen. Ndhme man
eine Zahlung aller Lebewesen auf der Oberflache der Erde vor, kime man gewil3 zu
dem Ergebnis, daB die Zahl der Menschen nicht einmal fiinf Prozent der Gesamt-
zahl der Lebewesen ausmacht. Wenn die Geburtenrate der Menschen anwéchst,
nimmt die Geburtenrate anderer Lebewesen dementsprechend zu. Die Geburtenrate
niederer Tiere, wie zum Beispiel Saugetiere, Wasserlebewesen, Vogel und anderer,
ist weitaus groBer als die der Menschen. Auf Anweisung des Hochsten Herrn ist fiir
alle Lebewesen auf der Erde fiir hinreichende Nahrung gesorgt, und der Herr kann
mehr bereitstellen, wenn die Zahl der Lebewesen tatsachlich unverhaltnismaBig zu-
nimmt.

Es kann daher keine Rede davon sein, daB ein Anwachsen der Bevolkerung zu
einer Last wird. Die Erde wurde durch dharma-glani iiberladen, das heif3t dadurch,
daB der Wunsch des Herrn nicht vorschriftsmaBig erfiillt wurde. Der Herr erschien
auf der Erde, um eine weitere Zunahme der Damonen zu verhindern, nicht die Zu-
nahme der Bevolkerung an sich, wie von weltlichen Volkswirtschaftlern falschlich
angenommen wird. Als Sri Krsna erschien, hatte die Zahl der Schurken, die den
Wunsch des Herrn verletzten, in ausreichendem Male zugenommen. Die materielle
Schopfung ist dafiir bestimmt, den Wunsch des Herrn zu erfiillen, und es ist Sein
Wunsch, daB3 die bedingten Seelen, die nicht geeignet sind, in das Konigreich Gottes
einzutreten, eine Moglichkeit bekommen, ihre Voraussetzungen fiir den Eintritt zu
verbessern. Die gesamte kosmische Manifestation ist dafiir geschaffen, den beding-
ten Seelen eine Moglichkeit zu bieten, in das Konigreich Gottes einzutreten, und die
Natur des Herrn hat fiir ihre Erhaltung hinreichend Vorsorge getroffen.

Auch wenn es daher zu einem starken Bevolkerungszuwachs auf der Oberflache
der Erde kommen mag, wird eine solche Last fiir die Erde eine Quelle der Freude
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schwinden; andernfalls wird es nicht moglich sein. Am Tag Meines Fort-
gangs wird dieses Ereignis stattfinden.

ERLAUTERUNG

Der Herr und Seine Gefahrten erscheinen und verschwinden nach dem Willen
des Herrn. Sie unterliegen nicht den Gesetzen der materiellen Natur. Niemand war
imstande, die Familie des Herrn zu toten, und es gab auch keine Moglichkeit des na-
turlichen Todes durch die Gesetze der Natur. Das einzige Mittel fiir ihr Verschwin-
den war daher die Vortauschung eines Bruderzwistes, als stritten sie sich im Rausch
der Trunkenheit. Dieser sogenannte Kampf fand ebenfalls durch den Willen des
Herrn statt; andernfalls gab es keinen Grund fiir einen solchen Kampf. Ebenso, wie
Arjuna durch Familienzuneigung verblendet wurde, damit die Bhagavad-gita zu
ihm gesprochen werden konnte, so wurde die Yadu-Dynastie durch den Willen des
Herrn, und nichts anderes, in einen Rauschzustand versetzt. Die Geweihten und Ge-
fahrten des Herrn sind bedingungslos ergebene Seelen. Sie sind daher transzenden-
tale Werkzeuge in den Handen des Herrn und konnen nach Seinem Belieben ge-
braucht werden. Die reinen Gottgeweihten erfreuen sich ebenfalls an solchen Spie-
len, denn sie wollen den Herrn gliicklich sehen. Geweihte des Herrn maf3en sich nie-
mals eine unabhéngige Individualitat an; im Gegenteil, sie benutzen ihre Individuali-
tat in Ubereinstimmung mit den Wiinschen des Herrn, und diese Zusammenarbeit
der Gottgeweihten mit dem Herrn schafft einen vollendeten Schauplatz fiir die Spiele
des Herrn.

VERS 16
T AT AR S T TR |
FEAWE GEZ: AN T T 1128

evam saricintya bhagavan
sva-rdjye sthapya dharmajam

nandayam asa suhrdah
sadhinam vartma darsayan

evam—so; sancintya—in Seinem Innern iiberlegend; bhagavan—die Personlich-
keit Gottes; sva-rdjye—in Sein eigenes Konigreich; sthapya—einsetzend; dharma-
Jjam—Maharaja Yudhisthira; nandayam asa—froh; suhrdah—Freund aller; sadhii-
nam—der Heiligen; vartma—Pfad; darsayan—durch Andeutung.

UBERSETZUNG

Mit diesen Gedanken verlieh Sri Krsna Maharaja Yudhisthira die Stellung
des hochsten Herrschers iiber die Welt, um das Vorbild einer Regierung auf
dem Pfad der Frommigkeit zu zeigen.
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VERS 17

ITAT I T ARG |
a3 AweEge: TR @ iRl

uttarayam dhrtah puror
vamsah sadhv-abhimanyuna

sa vai drauny-astra-samplustah
punar bhagavata dhrtah

uttaragyam—von Uttara; dhrtah—empfangen; piiroh—von Piru; vamsah—Nach-
komme; sadhu-abhimanyuna—durch den Helden Abhimanyu; sah—er; vai—
gewiB; drauni-astra—durch die Waffe Draunis, Dronas Sohn; samplustah—ver-
brannt sein; punah—erneut, zum zweiten Mal; bhagavata—durch die Personlichkeit
Gottes; dhrtah—beschiitzt.

UBERSETZUNG

Der Embryo von Piirus Sprof8, der von dem grofRen Helden Abhimanyu
im SchoB seiner Frau Uttara gezeugt worden war, verbrannte durch die
Waffe, die der Sohn Dronas abschoR, doch spiter lieR der Herr ihm wieder
Seinen Schutz zukommen.

ERLAUTERUNG

Der embryonale Korper Pariksits, der sich nach Uttaras Befruchtung durch
Abhimanyu, den groBen Helden, zu bilden begann, wurde durch das brahmadstra
Asvatthamas verbrannt, doch der Herr sorgte im Mutterleib fiir einen zweiten Kor-
per, und so wurde der Nachkomme Purus gerettet. Dieser Vorfall beweist, da3 der
Korper und das Lebewesen, der spirituelle Funke, voneinander verschieden sind.
Wenn das Lebewesen im SchoB einer Frau durch die Eingabe ménnlichen Samens
Schutz sucht, kommt es zu einer Emulsion der Ausscheidungen des Mannes und der
Frau, und so bildet sich ein erbsengroBer Korper, der sich nach und nach zu einem
vollstandigen Korper entwickelt. Wenn der sich entwickelnde Embryo auf die eine
oder andere Weise zerstort wird, muf} das Lebewesen in einem anderen Korper oder
im Leib einer anderen Frau Zuflucht suchen. Das besondere Lebewesen, das dazu
auserwahlt war, der Nachkomme Maharaja Purus oder der Pandavas zu sein, war
kein gewohnliches Lebewesen; durch den hoheren Willen des Herrn war es ihm be-
stimmt, der Nachfolger Maharaja Yudhisthiras zu sein. Als daher Asvatthama den
Embryo Maharaja Pariksits zerstorte, ging der Herr durch Seine innere Kraft in der
Form Seiner vollstandigen Teilerweiterung in den Leib Uttaras ein, um den zukiinf-
tigen Maharaja Pariksit, der in groBer Gefahr schwebte, mit Seiner Gegenwart zu
segnen. Durch Sein Erscheinen in der Gebarmutter ermutigte der Herr das Kind
und gab ihm durch Seine Allmacht vollstindigen Schutz in einem neuen Korper.
Durch Seine Macht der Allgegenwart befand Er Sich sowohl innerhalb als auch
auflerhalb Uttaras und anderer Mitglieder der Pandava-Familie.
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VERS 18

CRIEBEL U LE IS E |
Aisfy A @ W Fowgaa: 118¢ll

aydjayad dharma-sutam
asvamedhais tribhir vibhuh

so 'pi ksmam anujai raksan
reme krsnam anuvratah

aydjayat—veranlafite durchzufiihren; dharma-sutam—durch den Sohn Dharmas
(Maharaja Yudhisthira); asvamedhaih—durch Pferdeopfer; tribhih—drei; vibhuh—
der Hochste Herr; sah—Maharaja Yudhisthira; api—auch; ksmam—die Erde; anu-
jaih—mit dem Beistand seiner jlingeren Briider; raksan—schiitzend; reme—erfreute
sich; krsnam—Krsna, die Personlichkeit Gottes; anuvratah—standiger Nachfolger.

UBERSETZUNG
Der Hochste Herr veranlaRte den Sohn Dharmas, drei Pferdeopfer durch-

zufithren, und Maharaja Yudhisthira, der Krsna, der Personlichkeit Gottes,
immer nachfolgte, beschiitzte und genoR die Erde, wobei ihm seine jiinge-

ren Briider zur Seite standen.

ERLAUTERUNG

Mabharaja Yudhisthira war ein vorbildlicher monarchischer Stellvertreter Gottes
auf Erden, weil er dem Hochsten Herrn, Sri Krsna, immer nachfolgte. Wie es in den
Veden (Isopanisad) heiBt, ist der Herr der Eigentiimer der gesamten manifestierten
kosmischen Schopfung, die fiir die bedingten Seelen eine Moglichkeit darstellt, ihre
ewige Beziehung zum Herrn wiederzubeleben und so zuriick zu Gott, zuriick nach
Hause, zu gehen. Hinter dem ganzen System der materiellen Welt stehen dieses Pro-
gramm und dieser Plan. Jeder, der gegen diesen Plan verstoBt, wird von dem Gesetz
der Natur bestraft, das unter der Leitung des Hochsten Herrn wirksam ist. Maha-
raja Yudhisthira wurde auf dem Thron der Erde als Stellvertreter des Herrn einge-
setzt. Von einem Konig wird immer erwartet, da3 er der Vertreter des Herrn ist.
Eine vollkommene Monarchie erfordert eine Vertretung des hochsten Willens des
Herrn, und Maharaja Yudhisthira war ein vorbildlicher Monarch, der nach diesem
hochsten Grundsatz handelte. Sowohl der Konig als auch die Untertanen waren bei
der Erfiillung weltlicher Pflichten gliicklich, und so wurden die Biirger wahrend der
Herrschaft Maharaja Yudhisthiras und seiner wiirdigen Nachfahren, wie Maharaja
Pariksit, beschiitzt und genossen ein natiirliches Leben mit der vollen Zusammenar-
beit der materiellen Natur.

VERS 19

TEAG  faren SwRwEn |
F AR ZraeaTeR: qreIRE: 1922
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bhagavan api visvatma
loka-veda-pathanugah

kaman siseve dvarvatyam
asaktah sankhyam asthitah

bhagavdn—die Personlichkeit Gottes; api—auch; visva-atmd—die Uberseele des
Universums; loka—Brauch; veda—die vedischen Prinzipien; patha-anugah—Nach-
folger des Pfades; kdmdn—die Lebensbediirfnisse; siseve—genoB; dvarvatyam—in
der Stadt Dvaraka; asaktah—ohne angehaftet zu sein; sankhyam—Wissen in der
sdnkhya-Philosophie; dsthitah—gefestigt sein.

UBERSETZUNG

Zur gleichen Zeit erfreute Sich die Personlichkeit Gottes des Lebens in
der Stadt Dvaraka in strenger Ubereinstimmung mit den vedischen Gesell-
schaftssitten. Der Herr war in Loslosung und Wissen gefestigt, wie es im
sankhya-System der Philosophie dargelegt ist.

ERLAUTERUNG

Wihrend Maharaja Yudhisthira als Kaiser die Erde regierte, war Sri Krsna der
Konig von Dvaraka und war als Dvarakadhisa bekannt. Wie andere untergeordnete
Konige regierte Er unter der Oberhoheit Maharaja Yudhisthiras. Obwohl Sri Krsna
der hochste Herrscher der gesamten Schopfung ist, verletzte Er wahrend Seines
Aufenthalts auf der Erde niemals die Grundsatze der vedischen Unterweisung, denn
diese sind die Wegweiser fiir ein menschliches Leben. Ein geregeltes menschliches
Leben nach den vedischen Prinzipien, die auf dem als sdrikhya-Philosophie bekann-
ten System des Wissens fuBBen, ist der wahre Weg, die Bediirfnisse des Lebens zu ge-
nieBen. Ohne solches Wissen, solche Loslosung und solche Sitten ist die sogenannte
menschliche Zivilisation nicht mehr als eine tierische Gesellschaft mit dem Grund-
satz ,,IB, trink, sei frohlich und genieBe“. Der Herr handelte ungebunden, wie es
Ihm beliebte, doch durch Sein praktisches Beispiel lehrte Er, nicht ein Leben zu fiih-
ren, das gegen die Grundsatze der Loslosung und des Wissens verstoBt. Wissen und
Loslosung zu erreichen, was ausfihrlich in der sdrkhya-Philosophie erortert wird,
ist die wahre Vollkommenheit des Lebens. Wissen bedeutet zu wissen, da die
Mission der menschlichen Form des Lebens darin besteht, alle Leiden des materiel-
len Daseins zu beenden, und daBB man trotz der Notwendigkeit, die korperlichen Be-
diirfnisse in geregelter Form zu befriedigen, von einem solch tierischen Leben losge-
lost sein muB. Die Befriedigung der Bediirfnisse des Korpers ist tierisches Leben; die
Erfillung der Mission der spirituellen Seele ist die menschliche Mission.

VERS 20

farafamaetda T frgwe |
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snigdha-smitavalokena
vdca piyusa-kalpaya

caritrendnavadyena
sri-niketena catmanad

snigdha—sanft; smita-avalokena—durch einen Blick mit siBem Lacheln; vdcad
—durch Worte; piyusa-kal paya—mit Nektar verglichen; caritrena—durch Charak-
ter; anavadyena—ohne Makel; sri—Glick; niketena— Aufenthaltsort; ca—und; at-
mand—durch Seinen transzendentalen Korper.

UBERSETZUNG

Er lebte dort in Seinem transzendentalen Koérper, der Residenz der
Gliicksgottin, mit Seinem iiblichen, sanft und lieblich lichelnden Antlitz,
Seinen nektargleichen Worten und Seinem makellosen Charakter.

ERLAUTERUNG

Im vorangegangenen Vers wurde beschrieben, daB Sri Krsna, der in den Wahr-
heiten der sarnkhya-Philosophie gefestigt ist, von allen Arten der Materie losgelost
ist. Im vorliegenden Vers wird beschrieben, daB Er die Residenz der Gliicksgottin
ist. Diese beiden Dinge sind keineswegs widerspriichlich. Sri Krsna ist von der Man-
nigfaltigkeit der niederen Natur losgelost, jedoch erfreut Er Sich ewig und voller
Gliickseligkeit der spirituellen Natur, das heiBt Seiner inneren Kraft. Wer nur tber
diirftiges Wissen verfligt, kann diesen Unterschied zwischen den dufleren und in-
neren Kraften nicht begreifen. In der Bhagavad-gita wird die innere Kraft als para-
prakrti beschrieben. Auch im Visnu Purana wird die innere Kraft Visnus als parad-
sakti beschrieben. Der Herr ist niemals von der Gemeinschaft der pard-sakti ge-
trennt. Diese pard-sakti und ihre Manifestation werden in der Brahma-sambhita
(5.37) als dananda-cinmaya-rasa-pratibhdvitabhih beschrieben. Der Herr ist ewig
von Freude erfiillt und ist Sich des Geschmacks bewuBt, den man aus solch tran-
szendentaler Gliickseligkeit erfahrt. Die Negierung der Vielfalt der niederen Energie
verlangt nicht unbedingt nach einer Negierung der positiven transzendentalen
Gliickseligkeit der spirituellen Welt. Daher sind die Milde des Herrn, Sein Lacheln,
Sein Charakter und alles mit Ihm Verbundene transzendental. Solche Manifesta-
tionen der inneren Kraft sind die Wirklichkeit, von der der materielle Schatten nur
eine voriibergehende Reprasentation ist, von welcher jeder, der wahres Wissen be-
sitzt, losgelost sein muB.

VERS 21
W awE /W WA &I g |
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imam lokam amum caiva
ramayan sutaram yadin
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reme ksanadaya datta-
ksana-stri-ksana-sauhrdah

imam—diese; lokam—Erde; amum—und die anderen Welten; ca—auch; eva
—gewil}; ramayan—angenehmes; sutaram—insbesondere; yadiin—die Yadus; re-
me—erfreute Sich; ksanadaya—von der Nacht; darta—gegeben von; ksana—Mule;
stri—Frauen; ksana—eheliche Liebe; sauhrdah—Freundschaft.

UBERSETZUNG

Der Herr erfreute Sich Seiner Spiele sowohl in dieser als auch in anderen
Welten [auf h6heren Planeten], insbesondere in der Gemeinschaft der Yadu-
Dynastie. In MufRestunden, die die Nacht bot, genoR Er die Freundschaft
ehelicher Liebe mit Frauen.

ERLAUTERUNG

Der Herr erfreute Sich auf der Erde mit Seinen reinen Geweihten. Obwohl Er die
Personlichkeit Gottes ist und in transzendentaler Stellung zu aller materiellen An-
haftung steht, zeigt Er dennoch groBe Anhaftung an Seine reinen Geweihten auf der
Erde und die Halbgotter, die sich auf den himmlischen Planeten in Seinem Dienst
betatigen und als machtige abgesandte Verwalter fiir die Durchfiihrung aller mate-
riellen Tatigkeiten sorgen. Er zeigte besondere Zuneigung zu Seinen Familienange-
horigen, den Yadus, sowie zu Seinen 16 000 Frauen, denen sich die Gelegenheit bot,
mit Ihm in den MuBestunden der Nacht zusammenzukommen. All diese Anhaftun-
gen des Herrn sind Manifestationen Seiner inneren Kraft, von der die auBere Kraft
nur eine Schattenreprasentation ist. Im Prabhdsa-khanda des Skanda Purdna, in den
Gesprachen zwischen Siva und Gauri, werden die Manifestationen Seiner inneren
Kraft ebenfalls erwahnt. Es heiBt dort, daB Sich der Herr mit 16 000 Kuhhirten-
madchen traf, obwohl Er die Hamsa-(transzendentale) Uberseele und der Erhalter
aller Lebewesen ist. Die 16 000 Kuhhirtenmadchen sind eine Entfaltung von sech-
zehn verschiedenen inneren Kraften. Dies wird im Zehnten Canto ausfiihrlicher er-
klart werden. Es heiBt dort, daBB Sri Krsna dem Mond gleicht und daB die Madchen
der inneren Kraft Sternen gleichen, die den Mond umringen.

VERS 22
Fa W §TEO VR |
TRAYY AN fREn awemE 1IR3

tasyaivam ramamanasya
samvatsara-ganan bahin

grhamedhesu yogesu
viragah samajdyata

tasya—Sein; evam—so; ramamadnasya—genieBend; samvatsara—viele Jahre; ga-
nan—Anzahl; bahiin—viele; grhamedhesu—im Haushalterleben; yogesu—im Ge-
schlechtsleben; virdgah—Loslosung; samajayata—erwachte.



102 $rimad-Bhagavatam [Canto 3, Kap. 3

UBERSETZUNG

Auf diese Weise verbrachte der Herr viele, viele Jahre im Haushilterle-
ben, jedoch zeigte sich schlieBlich Seine Loslosung vom verginglichen Ge-
schlechtsleben in vollem AusmaR.

ERLAUTERUNG

Obwohl der Herr niemals an irgendeiner Art materiellen Geschlechtslebens haf-
tet, blieb Er als der universale Lehrer viele Jahre lang Haushélter, nur um andere zu
lehren, wie man ein Haushilterleben fiihren sollte. Srila Visvanatha Cakravarti Tha-
kura erklart, daB das Wort samajayata ,,voll entfaltet* bedeutet. Bei all Seinen Ta-
ten und Spielen wihrend Seines Aufenthaltes auf der Erde zeigte der Herr Loslo-
sung. Diese wurde voll entfaltet, als Er durch Sein Beispiel lehren wollte, daB man
nicht sein ganzes Leben als Haushalter verbringen sollte. Es sollte eine Selbstver-
standlichkeit sein, daB man nach und nach Loslosung entwickelt. Die Loslosung des
Herrn vom Haushalterleben bedeutet nicht Loslosung von Seinen ewigen Gefahrtin-
nen, den transzendentalen Kuhhirtenmadchen, sondern der Herr wollte Seine
scheinbare Anhaftung an die drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur been-
den. Wie in der Brahma-sambhita (5.29) beschrieben wird — laksmi-sahasra-sata-
sambhrama-sevyamanam —, kann Er Sich niemals vom Dienst Seiner transzenden-
talen Gefahrtinnen wie dem Rukminis und anderer Gliicksgottinnen losen.

VERS 23

2Ny FAY 2avfi & W |
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daivadhinesu kamesu
daivadhinah svayam puman

ko visrambheta yogena
yogesvaram anuvratah

daiva—ibernatiirlich; adhinesu—beherrscht werdend; kdmesu—in Sinnengenuf;
daiva-adhinah—durch ibernatiirliche Kraft beherrscht; svayam—sich selbst; pu-
mdn—das Lebewesen; kah—wer immer; visrambheta—kann Glauben haben an; yo-
gena—durch hingebungsvollen Dienst; yogesvaram—dem Hochsten Herrn; anuvra-
tah—dienend.

UBERSETZUNG

Jedes Lebewesen wird durch eine iibernatiirliche Kraft beherrscht, und so
steht sein Sinnengenufl ebenfalls unter der Herrschaft dieser iibernatiirli-
chen Kraft. Niemand kann daher glauben, daB $ri Krsnas Sinnestitigkeiten
transzendental sind, auBer jemand, der durch hingebungsvollen Dienst zu
einem Geweihten des Herrn geworden ist.
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ERLAUTERUNG

Wie in der Bhagavad-gita erklart wird, kann niemand die transzendentale Ge-
burt und die transzendentalen Taten und Spiele des Herrn verstehen. Die gleiche Tat-
sache wird hier erhartet: Niemand, auBer demjenigen, der durch hingebungsvollen
Dienst erleuchtet ist, kann den Unterschied zwischen den Tatigkeiten des Herrn und
denen anderer, die von der tbernatiirlichen Kraft beherrscht werden, verstehen. Die
Sinnesfreude aller Tiere, Menschen und Halbgotter im Bereich des materiellen Uni-
versums wird durch die iibernatiirliche Kraft beherrscht, die man als prakrti oder
daivi-madya bezeichnet. Niemand ist unabhingig, wenn es darum geht, Sinnesfreude
zu erfahren, und jeder in der materiellen Welt sucht nach Sinnesfreude. Menschen,
die selbst unter der Herrschaft der iibernatiirlichen Kraft stehen, konnen nicht glau-
ben, daB Sri Krsna unter keiner Herrschaft auBerhalb Seinerselbst steht, wenn es
darum geht, Sinnesfreude zu erfahren. Sie konnen nicht begreifen, daB Seine Sinne
transzendental sind. In der Brahma-samhita werden die Sinne des Herrn als all-
machtig beschrieben, das heiBt, Er kann mit jedem Sinn die Funktion der anderen
Sinne ausfilhren. Wer mit begrenzten Sinnen ausgestattet ist, kann nicht glauben,
daB der Herr durch Seine transzendentale Kraft des Horens essen und einfach durch
Sehen den Geschlechtsakt durchfiihren kann. Das beherrschte Lebewesen kann sich
in seinem bedingten Leben solche Sinnestatigkeiten nicht einmal im Traum vorstel-
len; doch einfach durch Betatigung im bhakti-yoga kann es verstehen, daBB der Herr
und Seine Tétigkeiten immer transzendental sind. Wie der Herr in der Bhagavad-
gita (18.55) sagt — bhaktya mam abhijanati yavan yas casmi tattvatah —, kann man
nicht einmal einen Bruchteil der Tatigkeiten des Herrn verstehen, wenn man nicht
ein reiner Gottgeweihter ist.

VERS 24

[ AR R RA AT |
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puryam kadacit kridadbhir
yadu-bhoja-kumarakaih

kopita munayah sepur
bhagavan-mata-kovidah

puryam—in der Stadt Dvaraka; kaddcit—eines Tages; kridadbhih—durch spiele-
rische Vergniigungen; yadu—die Nachkommen Yadus; bhoja—die Nachkommen
Bhojas; kumdrakaih—Prinzen; kopitah—wurden zornig; munayah—die groBen Wei-
sen; sepuh—verfluchten; bhagavar—die Personlichkeit Gottes; mata—Wunsch; ko-
vidah—wissend.

UBERSETZUNG

Eines Tages wurden groRe Weise durch die spielerischen Vergniigungen
der koniglichen Nachfahren der Yadu- und Bhoja-Dynastie erziirnt und ver-
fluchten sie — ganz so, wie der Herr es gewiinscht hatte.
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ERLAUTERUNG

Die Gefahrten des Herrn, die die Rollen von Prinzen der Nachfahren der Yadu-
und Bhoja-Dynastie spielten, waren keine gewohnlichen Lebewesen. Es ist nicht
moglich, daf} sie einen Heiligen oder einen Weisen beleidigen konnten; auch konn-
ten die Weisen, die alle reine Geweihte des Herrn waren, nicht durch eine der Ver-
gniigungen der Prinzen erziirnt werden, die in der heiligen Dynastie Yadus oder
Bhojas geboren worden waren, in der der Herr Selbst als Nachfahre erschienen war.
DaB die Prinzen von den Weisen verflucht wurden, ist ein weiteres transzendentales
Spiel des Herrn, mit der Absicht, Zorn vorzutauschen. Die Prinzen wurden nur ver-
flucht, um zu zeigen, daB sogar die Nachfahren des Herrn, die von der materiellen
Natur niemals bezwungen werden konnten, dem Zorn groBer Geweihter des Herrn
unterworfen sind. Man sollte daher sehr darauf bedacht sein, sich kein Vergehen ge-
gen die Fiile eines Geweihten des Herrn zuschulden kommen zu lassen.

VERS 25
A FRARICATEEERRT: |
SUOE T T B O CE (1 o TR
tatah katipayair masair
vrsni-bhojandhakadayah

yayuh prabhasam samhrsta
rathair deva-vimohitah

tatah—danach; katipayaih—ein paar; mdsaih—Monate vergehend; vrsni—die
Nachkommen Vrsnis; bhoja—die Nachkommen Bhojas; andhaka-adayah—und
andere, wie die Sohne Andhakas; yayuh—begaben sich; prabhasam—der Pilgerort
namens Prabhasa; samhrstah—mit groBer Freude; rathaih—auf ihren Wagen; deva
—durch Krsna; vimohitah—verwirrt.

UBERSETZUNG

Einige Monate vergingen, und dann begaben sich, von Krsna verwirrt,
alle Nachkommen Vrsnis, Bhojas und Andhakas, die Inkarnationen von
Halbgottern waren, nach Prabhasa, wihrend die ewigen Geweihten des
Herrn nicht aufbrachen, sondern in Dvaraka blieben.

VERS 26
& figRamiiee s |
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tatra sndtvd pitfn devan
rsims caiva tad-ambhasa
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tarpayitvatha viprebhyo
gavo bahu-guna daduh

tatra—dort; snatva—indem sie ein Bad nahmen; pitfn—Vorviter; devan—Halb-
gotter; rsin—groBe Weise; ca—auch; eva—gewiB3; tat—von diesem; ambhasa
—durch das Wasser; tarpayitvai—indem sie erfreuten; artha—darauf; viprebhyah
—den brahmanas, gavah—Kiihe; bahu-gundah—sehr nitzlich; daduh—gaben als
Spende.

UBERSETZUNG

Nachdem sie dort angekommen waren, nahmen sie alle ein Bad und er-
wiesen mit dem Wasser dieses Pilgerortes den Vorvitern, Halbgottern und
groBen Weisen ihre Achtung und erfreuten sie so. Sie gaben den brahmanas
in koniglicher GroRziigigkeit Kiihe als Spende.

ERLAUTERUNG

Unter den Geweihten des Herrn gibt es mehrere Gruppierungen, von denen die
nitya-siddhas und sadhana-siddhas als erste zu nennen sind. Die nitya-siddha-Gott-
geweihten fallen niemals in den Bereich der materiellen Atmosphare, wenngleich sie
zuweilen auf die materielle Ebene kommen, um der Mission des Herrn zu dienen.
Die sadhana-siddha-Gottgeweihten kommen aus der Reihe der bedingten Seelen.
Unter den sadhana-Gottgeweihten gibt es gemischte und reine Gottgeweihte. Die ge-
mischten Gottgeweihten begeistern sich noch manchmal fir fruchtbringende Tatig-
keiten und haben die Angewohnheit, philosophischen Spekulationen nachzuhédngen.
Die reinen Gottgeweihten sind von all diesen Mischungen frei und voéllig in den
Dienst des Herrn vertieft, wo immer sie sich aufhalten mogen. Reine Gottgeweihte
stellen nicht gern ihren Dienst fiir den Herrn zuriick, um heilige Pilgerorte besuchen
zu konnen. Ein groBer Gottgeweihter neuerer Zeit, Sri Narottama dasa Thakura,
schrieb in einem Lied: ,,Heilige Pilgerorte zu besuchen ist eine weitere Verwirrung
des Geistes, denn hingebungsvoller Dienst fiir den Herrn ist an jedem beliebigen Ort
die hochste Stufe spiritueller Vollkommenbheit.*

Fir reine Gottgeweihte, die mit dem transzendentalen liebevollen Dienst fiir den
Herrn vollig zufrieden sind, besteht kaum eine Notwendigkeit, die verschiedenen
Pilgerorte zu besuchen. Doch denen, die nicht so fortgeschritten sind, obliegt die
vorgeschriebene Pflicht, eine Pilgerstitte zu besuchen und regelmiBig die Rituale
durchzufiihren. Diejenigen des Konigsstandes der Yadu-Dynastie, die sich nach
Prabhasa begaben, erfiillten alle an einem Pilgerort vorgeschriebenen Pflichten und
brachten ihre frommen Werke den Vorvitern und anderen dar.

Es ist eine Regel, daB jeder Mensch Gott, den Halbgottern, den groBen Weisen,
anderen Lebewesen, der Allgemeinheit, den Vorvatern und anderen fiir verschie-
dene von ihnen empfangene Beitrage verschuldet ist. Jedem obliegt daher die Pflicht,
die Schuld der Danksagung zu begleichen. Die Yadus, die den Pilgerort Prabhasa be-
suchten, erfiillten ihre Pflichten, indem sie, wie im folgenden Vers beschrieben wird,
Land, Gold und wohlgenahrte Kiihe in koniglicher GroBziigigkeit verteilten.
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VERS 27
frwi Tt oot amiEtmEET |
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hiranyam rajatam sayyam
vasamsy ajina-kambalan

yanam rathan ibhan kanya
dharam vrtti-karim api

hiranyam—Gold; rajatam—Goldmiinzen; sayyam—Bettstatten; vasamsi—Klei-
dungsstiicke; ajina—Tierhaute fir Sitze; kambalan—Decken; yanam—Pferde; ra-
than—Wagen; ibhan—Elefanten; kanyah—Madchen; dharam—Land; vrtti-karim
—um fiir den Lebensunterhalt zu sorgen; api—auch.

UBERSETZUNG

Den brahmanas wurden nicht nur wohlgenihrte Kiihe gespendet, son-
dern auch Gold, Goldmiinzen, Bettstitten, Kleidungsstiicke, Sitze aus Tier-
hduten, Decken, Pferde, Elefanten, Middchen und geniigend Land fiir den
Lebensunterhalt.

ERLAUTERUNG

All diese Gaben waren fiir die brahmanas bestimmt, deren Leben sowohl in spi-
ritueller als auch in materieller Hinsicht dem Wohl der Gesellschaft geweiht war.
Die brahmanas verrichteten ihre Dienste nicht als bezahlte Diener, sondern die Ge-
sellschaft versorgte sie mit allen Notwendigkeiten. Es wurde dafiir gesorgt, dal3 eini-
gen brahmanas, die mit dem Heiraten Schwierigkeiten hatten, Madchen gegeben
wurden. Die brahmanas kannten daher keine wirtschaftlichen Probleme. Die ksa-
triya-Konige und reichen Kaufleute versorgten sie mit allem, was sie brauchten, und
als Gegenleistung hatten die brahmanas ihr Leben vollig der Erhebung der Gesell-
schaft geweiht. So sah die gesellschaftliche Zusammenarbeit zwischen den verschie-
denen Kasten aus. Als die brahmanas mit der Zeit bequem wurden, da sie von der
Gesellschaft versorgt wurden, obwohl sie keine brahmanischen Qualifikationen
besalen, erniedrigten sie sich selbst zu brahma-bandhus, das heilt zu ungeeigneten
brahmanas, und so sanken allmahlich auch die anderen Mitglieder der Gesellschaft
unter den Standard eines fortschrittlichen Lebens. Wie in der Bhagavad-gita be-
schrieben wird, ist das Kastensystem eine Schopfung des Herrn, und die Zuteilung
zu den einzelnen Kasten wird entsprechend der Eigenschaft der Tatigkeit vorgenom-
men, die fiir die Gesellschaft geleistet wird, und nicht nach Geburtsrecht, wie in der
heutigen, degenerierten Gesellschaft falschlich gefordert wird.

VERS 28
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annam coru-rasam tebhyo
dattva bhagavad-arpanam

go-viprarthasavah surah
pranemur bhuvi miirdhabhih

annam—Speise; ca—auch; uru-rasam—sehr wohlschmeckend; tebhyah—den
brahmanas; dattvai—nachdem sie sie damit versorgt hatten; bhagavat-arpanam
—was zunachst der Personlichkeit Gottes geopfert worden war; go—Kiihe; vipra
—brahmanas; artha—Z weck; asavah—Lebenszweck; sirah—alle tapferen ksatriyas;
pranemuh—erwiesen Ehrerbietungen; bhuvi—den Boden berihrend; miirdhabhih
—mit ihren Kopfen.

UBERSETZUNG

Danach boten sie den brahmanas kostliche Speisen an, die zunichst der
Personlichkeit Gottes geopfert worden waren, und erwiesen ihnen ach-
tungsvolle Ehrerbietungen, indem sie mit ihrem Haupt den Boden beriihr-
ten. Sie fiihrten ein vollkommenes Leben, indem sie die Kithe und die
brahmanas beschiitzten.

ERLAUTERUNG

Das Verhalten der Nachkommen Yadus am Pilgerort Prabhasa zeugt von hoher
Kultur und menschlicher Vollendung. Die Vollkommenheit des menschlichen Le-
bens wird erreicht, wenn man sich an drei Grundsatze der Zivilisation halt: die Kiihe
Zu beschutzen, die brahmanische Kultur zu bewahren und vor allem ein reiner Ge-
weihter des Herrn zu werden. Ohne ein Geweihter des Herrn zu werden, kann man
sein menschliches Leben nicht zur Vollkommenheit fiihren. Die Vollkommenheit
des menschlichen Lebens besteht darin, zur spirituellen Welt erhoben zu werden, in
der es keine Geburt, keinen Tod, keine Krankheiten und kein Altern gibt. Dies ist
das hochste und vollkommenste Ziel des menschlichen Lebens. Ohne dieses Ziel
kann jedes AusmalB an materiellem Fortschritt auf dem Gebiet sogenannter An-
nehmlichkeiten nur zu einem Fehlschlag der menschlichen Form des Lebens fiihren.

Brahmanas und Vaisnavas nehmen keine Speisen an, die nicht zuerst der Person-
lichkeit Gottes geopfert wurden. Dem Herrn geopferte Speisen werden von den
Gottgeweihten als die Barmherzigkeit des Herrn entgegengenommen. Immerhin
versorgt der Herr sowohl den Menschen als auch andere Tiere mit allen Arten von
Nahrungsmitteln. Ein Mensch muB sich der Tatsache bewuBt sein, daB alle Nah-
rungsmittel, namlich Getreide, Gemiise, Milch, Wasser und so fort — die Hauptnot-
wendigkeiten des Lebens — der Menschheit vom Herrn zur Verfiigung gestellt wer-
den, und diese Nahrungsmittel konnen von keinem Wissenschaftler oder Materiali-
sten in einem durch menschliche Bemiihung errichteten Laboratorium oder in einer
Fabrik hergestellt werden. Die intelligente Gruppe der Menschen wird als brahma-
nas bezeichnet, und diejenigen, die die Absolute Wahrheit in ihrem personlichen
Aspekt erkannt haben, werden Vaisnavas genannt. Beide nehmen nur Speisen an,
die Uberreste von Opfern sind. Opfer sind letztlich dafiir bestimmt, den yajfia-pu-
rusa, Visnu, zu erfreuen. In der Bhagavad-gitd (3.13) heiBt es, daB jemand, der die
Uberreste von Opfern als Speise entgegennimmt, von allen siindhaften Reaktionen
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befreit wird, wohingegen jemand, der Speisen fiir die Erhaltung seines Korpers
kocht, alle moglichen Siinden zu sich nimmt, die nur zu Leiden fithren. Die Speisen,
die die Yadus am Pilgerort Prabhasa fiir die echten brahmanas zubereiteten, wurden
alle zunachst der Personlichkeit Gottes, Visnu, geopfert. Die Yadus erwiesen ihre
aufrichtige Ehrerbietung, indem sie mit ihrem Haupt den Boden beriihrten. Die
Yadu-Dynastie und jede andere erleuchtete Familie in der vedischen Kultur wurde
darin geschult, die Vollkommenheit des menschlichen Lebens durch volle Zusam-
menarbeit auf der Grundlage von Dienst zwischen den verschiedenen Gesellschafts-
schichten zu erreichen.

Das Wort uru-rasam ist in diesem Vers von besonderer Bedeutung. Hunderte
von Delikatessen konnen einfach durch die Verwendung von Getreide, Gemiise und
Milch zubereitet werden. All diese Gerichte befinden sich in der Erscheinungsweise
der Tugend und konnen daher der Personlichkeit Gottes geopfert werden. Wie es in
der Bhagavad-gita (9.26) heiBBt, nimmt der Herr nur Speisen an, die zur Gattung der
Friichte, Blumen, Blatter und natiirlichen Fliissigkeiten gehoren, vorausgesetzt, dal3
sie in vollstindigem hingebungsvollem Dienst geopfert werden.

Hingebungsvoller Dienst ist das einzige Kriterium fiir eine echte Opferung an den
Herrn. Der Herr versichert, da3 Er solche von den Gottgeweihten geopferten Spei-
sen tatsachlich iBt.

Wenn man also von allen Gesichtspunkten aus urteilt, kommt man zu dem
SchluB, daB die Yadus vollendet geschulte, zivilisierte Menschen waren. Daf} sie von
den brahmana-Weisen verflucht wurden, geschah nur durch den Wunsch des
Herrn. Der ganze Vorfall war eine Warnung an alle, die es angeht, daB3 sich nie-
mand den brdhmanas und Vaisnavas gegeniiber leichtfertig verhalten sollte.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 3. Kapitel im Dritten Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Die Spiele des Herrn auBerhalb von Vrnda-
vana'‘.



4. Kapitel

Vidura sucht Maitreya auf

VERS 1
IJ&9 IT9
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uddhava uvdca
atha te tad-anujiata
bhuktva pitva ca varunim
taya vibhramsita-jaana
duruktair marma pasprsuh

uddhavah uvaca—Uddhava sagte; atha—danach; te—sie (die Yadavas); rat—von
den brahmanas;, anujiiatah—die Erlaubnis bekommen habend; bhuktva—zu sich
nehmend; pitva—trinkend; ca—und; varunim—Alkohol; taya—von diesem; vi-
bhramsita-jiandh—des Wissens beraubt sein; duruktaih—mit groben Worten;
marma—das Innerste des Herzens; pasprsuh—beriihrten.

UBERSETZUNG

Darauf nahmen sie alle [die Nachkommen Vrsnis und Bhojas] mit Erlaub-
nis der brahmanas die Uberreste des prasida zu sich und tranken dazu aus
Reis gewonnenen Alkohol. Der Trunk lieR sie wie von Sinnen werden, und
ihres Wissens beraubt, beriihrten sie einander im Innersten des Herzen mit
groben Worten.

ERLAUTERUNG

Wenn brahmanas und Vaisnavas bei Feierlichkeiten reichlich gespeist werden,
nehmen die Gastgeber die Uberreste der Speisen zu sich, nachdem die Giste ihnen
dies gestattet haben. Die Nachkommen Vrsnis und Bhojas baten also formell die
brahmanas um Erlaubnis und aBen die zubereiteten Speisen. Ksatriyas diirfen bei
bestimmten Gelegenheiten auch trinken, und so tranken sie alle einen bestimmten
leichten Reiswein. Dieses Getrank lieB sie von Sinnen werden und raubte ihnen jede
Vernunft, so sehr, daB sie ihre Beziehung zueinander vergaBen und einander im In-
nersten des Herzens mit groben Worten beriihrten. Das Trinken von Alkohol ist so
schadlich, daB selbst eine solch hochkultivierte Familie vom Rausch beeinfluB3t
wurde und sich im Zustand der Trunkenheit vergessen konnte. Man hatte eigentlich
nicht erwartet, dal sich die Nachkommen Vrsnis und Bhojas auf diese Weise
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vergaBen, doch durch den Willen des Hochsten geschah es, und so entstand unter ih-
nen ein Streit.

VERS 2
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tesam maireya-dosena
visamikrta-cetasam

nimlocati ravav asid
venunam iva mardanam

tesam—von ihnen; maireya—des Rausches; dosena—durch die Fehler; visa-
mikrta—wurden unausgeglichen; cetasam—von denen, deren Gemiiter; nimlocati—
geht unter; ravau—die Sonne; dsit—findet statt; veniinam—der Bambusholzer; iva
—wie; mardanam—Zerstorung.

UBERSETZUNG

So, wie durch das Aneinanderreiben von Bambushdlzern Zerstorung
stattfindet, so wurden bei Sonnenuntergang, durch die Wechselwirkung der
Fehler des Rausches, ihre Gemiiter unausgeglichen, und Zerstérung fand
statt.

ERLAUTERUNG

Wenn im Wald Feuer notwendig ist, entsteht es durch den Willen des Hochsten,
indem sich Bambusholzer gegeneinanderreiben. In dhnlicher Weise wurden alle
Nachkommen Yadus durch den Willen des Herrn zerstort, indem sie sich selbst zer-
storten. So, wie es nicht moglich ist, daB tief in einem Wald Feuer durch mensch-
liche Bemiihung entsteht, so gab es auch keine Macht im Universum, die die Nach-
kommen Yadus, die vom Herrn beschiitzt wurden, bezwingen konnte. Der Herr
wiinschte ihre Zerstorung, und so gehorchten sie Seinem Befehl, wie durch das
Wort tad-anujidta angedeutet wird.

VERS 3
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bhagavan svatma-mayaya
gatim tam avalokya sah

sarasvatim upasprsya
vrksa-mulam upavisat
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bhagavan—die Personlichkeit Gottes; sva-dtma-maydyah—durch Seine innere
Kraft; gatim—das Ende; tam—dieses; avalokya—voraussehend; sah—Er (Krsna); sa-
rasvatim—der FluB Sarasvati; upasprsya—nachdem Er Wasser geschliirft hatte;
vrksa-mulam—an der Wurzel eines Baumes; updvisat—setzte Sich nieder.

UBERSETZUNG

Als $ri Krsna, die Personlichkeit Gottes, das Ende [Seiner Familie] durch
Seine innere Kraft voraussah, begab Er Sich an das Ufer des Flusses Sarasvati,
trank ein wenig Wasser und setzte Sich dann unter einem Baum nieder.

ERLAUTERUNG

Alle oben erwiahnten Handlungen der Yadus und Bhojas wurden durch die in-
nere Kraft des Herrn bewirkt, denn Er wiinschte, daB3 sie zu ihren jeweiligen Rei-
chen zuriickkehrten, nachdem Er Seine Mission auf der Erde beendet hatte. Sie alle
waren Seine Sohne und Enkel, und ihnen wurde durch die vaterliche Zuneigung des
Herrn voller Schutz gewahrt. Wie sie in der Gegenwart des Herrn besiegt werden
konnten, wird in diesem Vers erklart: Alles wurde vom Herrn Selbst veranlaBt
(svatma-maydayah). Die Familienangehorigen des Herrn waren entweder Inkarnatio-
nen Seiner vollstandigen Erweiterungen oder Halbgotter von den himmlischen Pla-
neten, und so trennte Er sie vor Seinem Aufbruch durch Seine innere Kraft. Ehe sie
zu ihren jeweiligen Reichen zuriickkehrten, wurden sie an den heiligen Ort Prabhasa
geschickt, wo sie fromme Werke vollbrachten und nach Herzenslust Speise und
Trank zu sich nahmen. Es wurde dann dafiir gesorgt, daB sie zu ihren Reichen zu-
riickgeschickt wurden, so daB andere sehen konnten, daB die machtige Yadu-Dyna-
stie nicht mehr auf der Erde weilte. Im vorletzten Vers ist das Wort anujridta von
Bedeutung, das darauf hinweist, dal3 die ganze Folge von Ereignissen vom Herrn
veranlaBt wurde. Diese besonderen Spiele des Herrn sind keine Manifestationen Sei-
ner auBeren Energie, der materiellen Natur; eine solche Entfaltung Seiner inneren
Kraft ist ewig, und daher sollte man nicht schluBfolgern, die Yadus und Bhojas seien
im trunkenen Zustand in einem gewohnlichen Bruderkrieg umgekommen. Srila
Jiva Gosvami bezeichnet diese Ereignisse in seinem Kommentar als ,,magische Vor-
fiihrungen*.

VERS 4
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aham cokto bhagavata
prapanndrti-harena ha

badarim tvam prayahiti
sva-kulam sanjihirsuna

aham—ich; ca—und; uktah—wurde beauftragt; bhagavata—vom Hochsten
Herrn; prapanna—des Ergebenen; drti-harena—von Ihm, der alle Leiden bezwingt;
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ha—in der Tat;, badarim—nach Badari; tvam—du; prayahi—sollst gehen; iti—so;
sva-kulam—Seine eigene Familie; sasjihirsund—indem Er wiinschte zu zerstoren.

UBERSETZUNG

Der Herr besiegt die Leiden desjenigen, der lhm ergeben ist. So trug Er,
der Seine Familie zu zerstoren wiinschte, mir vormals auf, mich nach Bada-
rikasrama zu begeben.

ERLAUTERUNG

Waihrend sich Uddhava in Dvaraka aufhielt, wurde er gewarnt, das Leid zu ver-
meiden, das dem Fortgang des Herrn und der Zerstorung der Yadu-Dynastie folgen
wiirde. ]hm wurde angeraten, sich nach Badarikasrama zu begeben, denn dort
konnte er mit den Geweihten Nara-Narayanas zusammenleben und in der Gemein-
schaft ihres hingebungsvollen Dienstes seinen Enthusiasmus fiir Chanten, Horen,
Wissen und Loslosung verstarken.

VERS 5
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tathapi tad-abhipretam
Jjanann aham arindama

prsthato 'nvagamam bhartuh
pada-vislesanaksamah

tatha api—doch, obwohl; tat-abhipretam—Seinen Wunsch; janan—kennend;
aham—ich; arim-dama—o Bezwinger des Feindes (Vidura); prsthatah—dahinter;
anvagamam—folgte; bhartuh—des Meisters; pada-vislesana—Trennung von Seinen
LotosfiiBen; aksamah—nicht fahig sein.

UBERSETZUNG

Doch obwohl ich Seinen Wunsch kannte [die Dynastie zu zerstéren), o
Arindama [Vidura], folgte ich lhm, denn es war mir unméglich, die Tren-
nung von den LotosfiiRen des Meisters zu ertragen.

VERS 6
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adraksam ekam asinam
vicinvan dayitam patim
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sri-niketam sarasvatyam
krta-ketam aketanam

adraksam—ich sah; ekam—allein; asinam—sitzend; vicinvan—in tiefes Nach-
denken versunken; dayitam—Schutzherr; patim—Meisters; sri-niketam—die Zu-
flucht der Gliicksgottin; sarasvatyam—am Ufer der Sarasvati; krta-ketam—Schutz
suchend; aketanam—ohne Schutz sein.

UBERSETZUNG

Als ich Ihm so folgte, sah ich meinen Schutzherrn und Meister [Sri Krsnal
allein und in tiefes Nachdenken versunken dasitzen; Er suchte am Ufer des
Flusses Sarasvati Zuflucht, obwohl Er die Zuflucht der Gliicksgottin ist.

ERLAUTERUNG

Diejenigen, die im Lebensstand der Entsagung stehen, suchen oft unter einem
Baum Zuflucht. Uddhava fand den Herrn in diesem Zustand, als Er namlich Zu-
flucht suchte wie diejenigen, die keine Zuflucht haben. Weil der Herr der Eigentii-
mer aller Dinge ist, ist Seine Zuflucht tiberall, und \iberall steht alles unter Seinem
Schutz. Die gesamte materielle und spirituelle kosmische Manifestation wird von
Ihm erhalten, und daher ist Er die Zuflucht aller Dinge. Es war also durchaus nicht
erstaunlich, daB Er, wie die Schutzlosen im Lebensstand der Entsagung, Zuflucht
suchte.

VERS 7
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syamavadatam virajam
prasantaruna-locanam

dorbhis caturbhir viditam
pita-kausambarena ca

syama-avadatam—schon, mit einer schwarzen Tonung; virajam—aus reiner Tu-
gend gebildet; prasanta—{friedlich; aruna—roétliche; locanam—Avugen; dorbhih—an
den Armen; caturbhih—vier; viditam—zu erkennen; pita—gelb; kausa—seiden; am-
barena—mit Kleidern; ca—und.

UBERSETZUNG

Der Korper des Herrn ist schwirzlich, jedoch ewig, voller Gliickseligkeit
und voller Wissen und sehr, sehr schon. Seine Augen sind stets friedvoll,
und sie sind rétlich wie die aufgehende Morgensonne. Ich konnte lhn so-
gleich an Seinen vier Hinden, den verschiedenen symbolischen Zeichen
und den gelben Seidengewindern als die Hochste Personlichkeit Gottes er-
kennen.
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VERS 8
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vama urav adhisritya
daksinanghri-saroruham

apasritarbhakdsvattham
akrsam tyakta-pippalam

vame—auf den linken; urau—Schenkel; adhisritya—gesetzt, daksina-anghri-sa-
roruham—den rechten Lotosful}; apasrita—gelehnt gegen; arbhaka—jungen; asvat-
tham—Banyanbaum; akrsam—{rohlich; tyakta—verlassen habend; pippalam—An-
nehmlichkeiten des Haushalterlebens.

UBERSETZUNG

Der Herr saf dort, gegen einen jungen Banyanbaum gelehnt, mit Seinem
rechten Lotosfull auf Seinem linken Schenkel, und obwohl Er alle Annehm-
lichkeiten des Haushilterlebens hinter Sich gelassen hatte, sah Er in dieser
Haltung recht frohlich aus.

ERLAUTERUNG

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura zufolge ist die Sitzstellung des Herrn — daB
Er namlich mit dem Riicken gegen einen frisch gewachsenen Banyanbaum lehnte —
ebenfalls von Bedeutung. Der Banyanbaum wird asvartha genannt, weil er lange
nicht stirbt; er lebt viele, viele Jahre lang. Seine Beine und ihre Energien bilden die
materiellen Bestandteile, die fiinf an der Zahl sind: Erde, Wasser, Feuer, Luft und
Himmel. Die materiellen Energien, die durch den Banyanbaum vertreten werden,
sind alles Produkte der auBeren Kraft des Herrn und werden daher hinter Seinem
Riicken gehalten. Und weil unser Universum das kleinste von allen ist, wird der
Banyanbaum als klein oder als ein Kind bezeichnet. Tyakta-pippalam deutet darauf
hin, daB3 der Herr jetzt Seine Spiele in diesem kleinen Universum beendet hatte; doch
weil Er absolut und ewig gliickselig ist, besteht kein Unterschied zwischen Seinem
Aufgeben und Annehmen einer Sache. Der Herr war jetzt bereit, unser Universum
zu verlassen und Sich in ein anderes zu begeben, so, wie die Sonne fiir einen be-
stimmten Planeten aufgeht und gleichzeitig bei einem anderen untergeht, jedoch ihre
eigene Lage nicht verindert. )

VERS 9
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tasmin maha-bhagavato
dvaipayana-suhrt-sakha
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lokan anucaran siddha
asasdada yadrcchaya

tasmin—darauf; maha-bhagavatah—ein groBer Geweihter des Herrn; dvaipaya-
na—von Krsna-dvaipayana Vyasa; suhrt—ein Gonner; sakha—ein Freund; lokan
—die drei Welten; anucaran—bereisend; siddhe—in diesem dsrama; dsasada—traf
ein; yadrcchaya—aus eigenem, vollkommenem Antrieb.

UBERSETZUNG

Zu der Zeit erreichte Maitreya, ein groBer Geweihter des Herrn und ein
Freund und Génner des groRen Weisen Krsna-dvaipayana Vyasa, diesen Ort
aus eigenem, vollkommenem Antrieb, nachdem er viele Teile der Welt be-
reist hatte.

ERLAUTERUNG

Maitreya war einer der Schiiler Maharsi Parasaras, des Vaters von Vyasadeva.
Vyasadeva und Maitreya waren also Freunde und gegenseitige Gonner. Durch eine
glickliche Fiigung erreichte Maitreya den Ort, an dem Sich Sri Krsna ausruhte.
Dem Herrn zu begegnen ist kein gewohnliches Ereignis. Maitreya war ein grofler
Weiser und ein erfahrener Gelehrter und Philosoph, jedoch kein reiner Gottgeweih-
ter, und daher mag seine Begegnung mit dem Herrn zu dieser Zeit auf ajridta-sukrti,
das heiBt unbewuBten hingebungsvollen Dienst, zuriickzufiihren sein. Reine Gott-
geweihte betatigen sich stets in reinen hingebungsvollen Tatigkeiten, und daher ist
ihre Begegnung mit dem Herrn natiirlich. Doch wenn diejenigen, die diese Stufe
noch nicht erreicht haben, mit dem Herrn zusammenkommen, ist dies auf das nicht
vorauszusehende Gliick zufdlligen hingebungsvollen Dienstes zuriickzufiihren.

VERS 10
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tasyanuraktasya muner mukundah
pramoda-bhavanata-kandharasya

asrnvato mam anurdga-hasa-
samiksaya visramayann uvaca

tasya—sein (Maitreyas); anuraktasya—obwohl angehaftet; muneh—des Weisen;
mukundah—der Herr, der Erlosung gewahrt; pramoda-bhdva—in einer angenehmen
Haltung; dnata—gesenkt; kandharasya—der Schulter; asrnvatah—wahrend er so
horte; mam—zu mir; anuraga-hasa—mit giitigem Lacheln; samiksaya—mich beson-
ders anschauend; visramayan—mir vollige Ruhe gestattend; uvdca—sagte.
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UBERSETZUNG

Maitreya Muni haftete sehr stark an lhm [dem Herrn], und er horte in
einer angenehmen Haltung mit gesenkter Schulter zu. Mit einem Licheln
und einem besonderen Blick, der mir galt, sprach der Herr, der mir gestattet
hatte, mich auszuruhen, die folgenden Worte.

ERLAUTERUNG

Obgleich sowohl Uddhava als auch Maitreya groBe Seelen waren, schenkte der
Herr Uddhava mehr Aufmerksamkeit, da dieser ein makellos reiner Gottgeweihter
war. Ein jAana-bhakta oder jemand, dessen Hingabe mit der monistischen Betrach-
tungsweise vermischt ist, ist kein reiner Gottgeweihter. Obwohl Maitreya ein Gott-
geweihter war, war seine Hingabe vermischt. Der Austausch zwischen dem Herrn
und Seinen Geweihten findet auf der Grundlage transzendentaler Liebe statt, und
nicht auf der Grundlage philosophischen Wissens oder fruchtbringender Tatigkei-
ten. Im transzendentalen liebevollen Dienst des Herrn ist kein Raum fiir monisti-
sches Wissen oder fruchtbringende Tatigkeiten. Die gopis in Vrndavana waren we-
der hochgelehrte Geisteswissenschaftler noch mystische yogis. Sie empfanden spon-
tane Liebe zum Herrn, und so wurde Er ihr Herz und ihre Seele, und die gopis wur-
den ebenfalls das Herz und die Seele des Herrn. Sri Caitanya bestatigte, daB die Be-
ziehung der gopis zum Herrn die erhabenste aller Beziehungen ist. Hier war die Hal-
tung des Herrn Uddhava gegeniiber von engerer Natur als die Beziehung zu Mai-
treya Muni.

VERS 11
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sri-bhagavan uvaca
veddham antar manasipsitam te
dadami yat tad duravapam anyaih
satre purd visva-srjam vasunam
mat-siddhi-kamena vaso tvayestah

sri-bhagavan uvaca—die Personlichkeit Gottes sprach; veda—bekannt; aham
—Ich; antah—im Innern; manasi—der Geist; ipsitam—was du dir wiinschtest; te
—dein; dadami—Ich gebe dir; yar—was ist; tat—dieses; duravapam—sehr schwer zu
erreichen; anyaih—von anderen; satre—im Opfer; purd—in vergangenen Tagen;
visva-srjiam—von denen, die diese Schopfung ausdehnten; vasianam—der Vasus;
mat-siddhi-kamena—mit einem Wunsch, Meine Gemeinschaft zu erreichen; va-
so—o Vasu; tvayd—von dir; istah—hochstes Lebensziel.
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UBERSETZUNG

O Vasu, Ich wei aus dem Innern deines Geistes, was du dir in den ver-
gangenen Tagen wiinschtest, als die Vasus und andere Halbgétter, die fiir
die Erweiterung der universalen Angelegenheiten verantwortlich sind, Op-
fer darbrachten. Du wiinschtest dir insbesondere, in Meine Gemeinschaft
aufgenommen zu werden. Dies ist fiir andere sehr schwer zu erreichen, dir
jedoch gewihre Ich es.

ERLAUTERUNG

Uddhava ist einer der ewigen Gefahrten des Herrn, und ein vollstandiger Be-
standteil Uddhavas war in vergangenen Zeiten einer der acht Vasus gewesen. Die
acht Vasus und die Halbgotter auf den oberen Planetensystemen, denen die Verwal-
tung der universalen Angelegenheiten obliegt, brachten in langst vergangenen Tagen
ein Opfer dar, mit dem Wunsch, ihre jeweiligen Lebensziele zu erreichen. Damals
wiinschte sich eine Erweiterung Uddhavas, der als einer der Vasus handelte, ein Ge-
fahrte des Herrn zu werden. Der Herr wuBite dies, da Er als Paramatma, das hei3t
als UberbewuBtsein, im Herzen eines jeden Lebewesens weilt. Im Herzen eines jeden
weilt der Vertreter des UberbewuBtseins, der dem TeilbewuBtsein eines jeden Lebe-
wesens zur Erinnerung verhilft. Das Lebewesen als TeilbewuBtsein vergifit, was in
seinem vergangenen Leben geschah, doch das UberbewuBtsein erinnert es daran,
wie es seiner vergangenen Entwicklung von Wissen gemal3 zu handeln hat. Die
Bhagavad-gita bestitigt diese Tatsache auf verschiedene Weise: ye yatha mam pra-
padyante tams tathaiva bhajamy aham (Bg. 4.11), und sarvasya caham hrdi sannivi-
sto mattah smrtir jidnam apohanam ca (Bg. 15.195).

Jedem steht es frei, nach Belieben Wiinsche zu duBlern; doch die Erfiillung der
Wiinsche liegt beim Hochsten Herrn. Jeder besitzt die Unabhangigkeit, zu denken
oder zu wiinschen; doch ob der Wunsch in Erfiillung geht, hingt vom hochsten
Willen ab. Dieses Gesetz kennt man auch als die Redensart ,,Der Mensch denkt,
und Gott lenkt*. Als in vergangenen Zeiten die Halbgotter und die Vasus ein Opfer
durchfiihrten, wiinschte sich Uddhava, als einer der Vasus, in die Gemeinschaft des
Herrn eintreten zu diirfen, was fiir diejenigen, die mit Eifer empirischer Spekulation
oder fruchtbringenden Tatigkeiten nachgehen, ein sehr schwieriges Unterfangen ist.
Solche Menschen wissen praktisch nicht, was es eigentlich bedeutet, ein Gefahrte
des Herrn zu werden. Nur die reinen Gottgeweihten konnen durch die Barmherzig-
keit des Herrn wissen, daB die personliche Gemeinschaft des Herrn die hochste
Vollkommenheit des Lebens darstellt. Der Herr versicherte Uddhava, daB Er ihm
seinen Wunsch erfiillen werde. Es scheint, daB der groe Weise Maitreya, als der
Herr ihm durch Seinen Hinweis an Uddhava Wissen zuteil werden lieB, sich
schlieBlich bewuBt wurde, wie wichtig es ist, in die Gemeinschaft des Herrn einzu-
treten.

VERS 12
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sa esa sadho caramo bhavanam
asaditas te mad-anugraho yat

yan mam nrlokdn raha utsrjantam
distya dadrsvan visadanuvrttya

sah—dieses; esah—deren; sadho—o Aufrichtiger; caramah—das endgiiltige; bha-
vandm—all deiner Inkarnationen (als Vasu); dsdditah—jetzt erreicht; te—dir; mat
—Meine; anugrahah—Barmherzigkeit; yat—wie es ist; yat—weil; mam—Mich; nr-
lokan—die Planeten der bedingten Seelen; rahah—in Abgeschiedenheit; utsrjantam
—wahrend du verlaBt; distya—durch Sehen; dadrsvan—was du gesehen hast; vi-
sada-anuvrttya—durch unerschiitterliche Hingabe.

UBERSETZUNG

O Aufrichtiger, dein gegenwirtiges Leben ist das letzte und vortrefflich-
ste, denn in diesem Leben ist dir Meine endgiiltige Gunst zuteil geworden.
Jetzt kannst du zu Meinem transzendentalen Reich, Vaikuntha, gehen, in-
dem du dieses Universum der bedingten Lebewesen verlit. DaR du Mich
dank deines reinen und unerschiitterlichen hingebungsvollen Dienstes an
diesem einsamen Ort aufsuchtest, ist ein groBer Segen fiir dich.

ERLAUTERUNG

Wenn ein Mensch mit dem Wissen tliber den Herrn so weit vertraut ist, wie es
einem vollkommenen Lebewesen im befreiten Zustand moglich ist, bekommt er die
Erlaubnis, in den spirituellen Himmel, in dem die Vaikuntha-Planeten schweben,
einzugehen. Der Herr sall an einem abgeschiedenen Ort und war im Begriff, aus
dem Blickfeld der Bewohner unseres Universums zu verschwinden; Uddhava war
so gliicklich, IThn noch zu dieser Zeit zu sehen und so vom Herrn die Genehmigung
zum Eintritt in Vaikuntha zu bekommen. Der Herr ist zu allen Zeiten tiberall gegen-
wirtig, und daher existiert Sein Erscheinen und Fortgehen nur in der Erfahrung der
Bewohner eines bestimmten Universums. Er ist wie die Sonne. Die Sonne erscheint
nicht und verschwindet auch nie vom Himmel; nur in der Erfahrung des Menschen
ist es so, daB die Sonne auf- und abends untergeht. Der Herr halt Sich gleichzeitig in
Vaikuntha und iberall innerhalb und auBerhalb von Vaikuntha auf.

VERS 13
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purd maya proktam ajdya nabhye
padme nisanndya mamadi-sarge

JjAanam param man-mahimavabhdasam
yat sturayo bhagavatam vadanti

purd—in vergangenen Zeiten; mayd—von Mir; proktam—wurde gesagt; ajdya
—zu Brahma; nabhye—aus dem Nabel; padme—auf dem Lotos; nisanndya—zu dem,
der sich befindet auf; mama—Mein; adi-sarge—am Anfang der Schopfung; jiadnam
—Wissen; param—erhabenes; mat-mahima—Meine transzendentale Herrlichkeit;
avabhdasam—das, was aufklart; yatr—welches; surayah—die groBen, gelehrten Wei-
sen; bhagavatam—Srimad-Bhdgavatam; vadanti—zu sagen.

UBERSETZUNG

O Uddhava, im Lotosweltalter, in vergangenen Zeiten, am Anfang der
Schopfung, sprach Ich zu Brahma, der sich auf dem Lotos befindet, der aus
Meinem Nabel wichst, iiber Meine transzendentale Herrlichkeit, die die
groBen Weisen als Srimad-Bhagavatam beschreiben.

ERLAUTERUNG

Die Erklarung des Hochsten Selbst, wie sie Brahma gegeben und bereits im
Zweiten Canto dieses bedeutenden Werkes erlautert wurde, wird hier weiter Klarge-
legt. Der Herr sagte, daB8 die kurze Fassung des Srimad-Bhagavatam, wie Er sie
Brahma erklart habe, dafiir bestimmt sei, Seine Personlichkeit zu beleuchten. Die
unpersonliche Auslegung dieser vier Verse aus dem Zweiten Canto wird hiermit
nichtig. Sridhara Svami erklirt in diesem Zusammenhang ebenfalls, daB diese Kurz-
fassung des Bhdagavatam die Spiele Sri Krsnas behandle und niemals fiir eine unper-
sonliche Auslegung bestimmt sei.

VERS 14
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ity ddrtoktah paramasya pumsah
pratiksananugraha-bhdjano "ham

snehottha-romad skhalitaksaras tam
murican chucah pranjalir ababhase
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iti—so; ddrta—beglinstigt sein; uktah—angesprochen; paramasya—vom Hoch-
sten; pumsah—die Personlichkeit Gottes; pratiksana—jeden Augenblick; anugraha-
bhajanah—Gegenstand der Gunst; aham—ich selbst; sneha—Zuneigung; uttha—
Ausbruch; roma—Haare auf dem Korper; skhalita—lieB nach; aksarah—der Augen;
tam—dieses; muncan—reibend; sucah—Tranen; pradnjalih—mit gefalteten Handen;
ababhase—sagte.

UBERSETZUNG

Uddhava sagte: O Vidura, als mir so jeden Augenblick die Gunst des
Hochsten Herrn, der Hochsten Persdnlichkeit Gottes, zuteil wurde und Er
voller Zuneigung zu mir sprach, erstickten meine Worte in Trinen, und die
Haare auf meinem Korper straubten sich. Nachdem ich mir die Trinen fort-
gewischt hatte, sprach ich mit gefalteten Hinden die folgenden Worte:

VERS 15
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ko nv isa te pada-saroja-bhajam
sudurlabho ’rthesu catursv apiha

tathdapi naham pravrnomi bhuman
bhavat-padambhoja-nisevanotsukah

kah nu isa—o Herr; te—Deine; pada-saroja-bhajam—der Gottgeweihten, die im
transzendentalen liebevollen Dienst fiir Deine LotosfiiBe tatig sind; su-durlabhah
—sehr schwer zu erreichen; arthesu—in der Angelegenheit des; catursu—in den vier
Zielen; api—trotz; iha—in dieser Welt; tatha api—dennoch; na—nicht; aham—ich;
pravrnomi—ziehe vor; bhuman—o Erhabener; bhavat—Deine; pada-ambhoja—
LotosfiiBe; nisevana-utsukah—begierig zu dienen.

UBERSETZUNG

O Herr, Gottgeweihte, die im transzendentalen liebevollen Dienst fiir
Deine LotosfiiRe titig sind, haben keine Schwierigkeit, nach Belieben etwas
im Bereich der vier Prinzipien Religiositit, wirtschaftliche Entwicklung, Sin-
nenbefriedigung und Befreiung zu erlangen. Was mich jedoch betrifft, o Er-
habener, so ziehe ich es vor, nur im liebevollen Dienst fiir Deine LotosfiiBe
tatig zu sein.

ERLAUTERUNG

Diejenigen, die mit dem Herrn auf den Vaikuntha-Planeten leben, weisen die
gleichen korperlichen Merkmale auf wie der Herr und scheinen Visnu gleich zu sein.
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Diese Befreiung nennt man sdripya-mukti; sie ist eine von fiinf Arten der Befrei-
ung. Die Gottgeweihten, die im transzendentalen liebevollen Dienst des Herrn be-
schaftigt sind, nehmen sdyujya-mukti oder das Einswerden mit den Strahlen des
Herrn, dem brahmajyoti, niemals an. Die Gottgeweihten konnen nicht nur Befrei-
ung erreichen, sondern auch jeden Erfolg auf dem Gebiet der Religiositat, der wirt-
schaftlichen Entwicklung und der Sinnenbefriedigung bis hin zum Standard der
Halbgotter auf den himmlischen Planeten. Ein reiner Gottgeweihter wie Uddhava
weigert sich jedoch, solche Vergiinstigungen anzunehmen. Ein reiner Gottgeweihter
mochte sich nur im Dienst des Herrn betatigen, und daher denkt er nicht an seinen
personlichen Vorteil.

VERS 16
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karmany anihasya bhavo 'bhavasya te
durgasrayo ‘thari-bhayat palayanam

kalatmano yat pramada-yutasramah
svatman-rateh khidyati dhir vidam iha

karmani—Tatigkeiten; anihasya—von jemandem, der keinen Wunsch hegt; bha-
vah—Geburt; abhavasya—von jemandem, der niemals geboren wird; re—Deine;
durga-asrayah—Zufluchtnahme in einer Festung; atha—danach; ari-bhaydt—aus
Furcht vor den Feinden; paldyanam—{liehst; kala-atmanah—von dem, der die ewige
Zeit beherrscht; yat—dieses; pramadad-ayuta—in der Gemeinschaft von Frauen;
asramah—Haushailterleben; sva-atrman—durch Dein eigenes Selbst; rareh—jemand,
der genieBt; khidyati—stort; dhih—Intelligenz; vidam—der Gelehrten; iha—in dieser
Welt.

UBERSETZUNG

Mein Herr, selbst die Intelligenz der gelehrten Weisen gerit in Verwir-
rung, wenn sie sehen, daB Deine Hoheit fruchttragende Werke vollbringt,
obwohl Du frei von allen Wiinschen bist; daR Du geboren wirst, obwohl Du
ungeboren bist; daR Du aus Furcht vor dem Feind fliehst und in einer Fe-
stung Schutz suchst, obwohl Du die unbezwingbare Zeit beherrschst, und
daR Du Dich am Haushilterleben, umringt von vielen Frauen, erfreust, ob-
wohl Du in Deinem Selbst genieft.

ERLAUTERUNG

Reine Gottgeweihte befassen sich im Grunde nicht mit philosophischer Spekula-
tion Uber transzendentales Wissen vom Herrn. Jedoch ist es auch nicht moglich,
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vollstandiges Wissen vom Herrn zu erlangen. Welch geringfiigiges Wissen sie auch
immer vom Herrn besitzen, es geniigt ihnen, denn Gottgeweihte sind einfach damit
zufrieden, von den transzendentalen Spielen des Herrn zu horen und zu chanten.
Dies schenkt ihnen alle transzendentale Gliickseligkeit. Manche der Spiele des Herrn
erscheinen selbst reinen Gottgeweihten widerspriichlich, und so fragte Uddhava den
Herrn nach einigen der widerspriichlichen Ereignissen in Seinen Spielen. Es wird
beschrieben, dafl der Herr personlich nichts zu tun braucht, und dies ist tatsachlich
der Fall, denn selbst hinsichtlich der Schopfung und Erhaltung der materiellen Welt
braucht der Herr nichts zu tun. Es erscheint daher widerspriichlich, wenn man hort,
daB der Herr personlich den Govardhana-Hiigel hochhebt, um Seine reinen Geweih-
ten zu beschiitzen. Der Herr ist das Hochste Brahman, die Absolute Wahrheit, die
Personlichkeit Gottes, der wie ein Mensch erscheint; doch Uddhava hegte Zweifel,
ob Er so viele transzendentale Taten und Spiele ausfiihren konnte.

Es besteht kein Unterschied zwischen der Personlichkeit Gottes und dem unper-
sonlichen Brahman. Wie kann dann der Herr so viele Dinge zu tun haben, wohinge-
gen vom unpersonlichen Brahman gesagt wird, es habe weder materiell noch spiri-
tuell etwas zu tun? Wenn der Herr ewig und ungeboren ist, wie ist es dann zu ver-
stehen, daB Er als der Sohn Vasudevas und Devakis geboren wird? Selbst kala, der
hochsten Furcht, floBt Er Furcht ein, und doch fiirchtet Sich der Herr vor einem
Kampf mit Jarasandha und sucht in einer Festung Schutz. Wie kann jemand, der in
Sich Selbst vollauf zufrieden ist, an der Gemeinschaft vieler Frauen Freude finden?
Wie kann Er Frauen heiraten und Sich genau wie ein Haushalter in der Gemein-
schaft von Familienangehorigen, Kindern, Verwandten und Eltern erfreuen? All
diese offenbar widerspriichlichen Umstande verwirren selbst die gro3ten Gelehrten,
die in dieser Verwirrung nicht begreifen konnen, ob Untatigkeit eine Tatsache ist
oder Seine Tatigkeiten nur Nachahmungen sind.

Die Losung ist, da3 der Herr nichts mit materiellen Dingen zu tun hat. All Seine
Tatigkeiten sind transzendental. Weltliche Spekulanten konnen dies nicht verstehen.
Die weltlichen Spekulanten geraten hieriber zweifellos in Verwirrung, doch die
transzendentalen Gottgeweihten finden daran nichts Erstaunliches. Die Brahman-
Erkenntnis von der Absoluten Wahrheit beinhaltet die Verneinung aller weltlichen
Tiétigkeiten, doch die Parabrahman-Erkenntnis ist voll transzendentaler Tatigkeiten.
Wer die Unterschiede zwischen der Erkenntnis des Brahmans und der des Hochsten
Brahmans erkennt, ist zweifellos der wahre Transzendentalist. Solche Transzenden-
talisten kennen keine Verwirrung. Der Herr Selbst erklart in der Bhagavad-gita
(10.2): ,,Sogar die groBen Halbgotter und Weisen konnen schwerlich etwas tiber
Meine Tatigkeiten und Meine transzendentalen Krafte wissen.*

_ Die richtige Erklarung der Tatigkeiten des Herrn gab GroBvater Bhismadeva im
Srimad-Bhagavatam (1.9.16) im folgenden Vers:

na hy asya karhicid rdajan
puman veda vidhitsitam

yad-vijijiasaya yukta
muhyanti kavayo ’pi hi
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VERS 17
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mantresu mam va upahiiya yat tvam
akunthitakhanda-sadatma-bodhah

prccheh prabho mugdha ivapramattas
tan no mano mohayativa deva

mantresu—bei Beratungen; mam—mich; vai—also entweder; upahiiya—durch
Rufen; yat—so viel wie; rvam—Du, o Herr; akunthita—ohne Zogern; akhan-
da—ohne getrennt zu sein; sada—ewig; atma—Selbst; bodhah—intelligent; prccheh
—fragte; prabho—o Herr; mugdhah—verwirrt; iva—als ware es so; apramattah—ob-
wohl niemals verwirrt; tar—dieses; nah—uns; manah—Geist; mohayati—verwirrt;
iva—wie es so ist; deva—o Herr.

UBERSETZUNG

O Herr, Dein ewiges Selbst wird niemals durch den EinfluR der Zeit ge-
teilt, und Dein vollkommenes Wissen kennt kein Ende. Du warst also durch-
aus imstande, Dich Selbst zu beraten, aber trotzdem riefst Du nach mir, um
Dich beraten zu lassen, als seiest Du verwirrt, obwohl Du niemals verwirrt
bist. Und dies verwirrt mich.

ERLAUTERUNG

Uddhava war niemals wirklich verwirrt, aber dennoch sagt er, daB all diese Wi-
derspriiche verwirrend erscheinen. Das gesamte Gesprach zwischen Krsna und
Uddhava war fiir den Nutzen des in der Nahe sitzenden Maitreya bestimmt. Der
Herr pflegte Uddhava zu Sich zu rufen und um Rat zu fragen, als die Stadt von Jara-
sandha und anderen angegriffen wurde und als Er groBe Opfer als Teil Seiner iibli-
chen Konigspflichten in Seiner Eigenschaft als Herr von Dvaraka durchfiihrte. Der
Herr hat weder Vergangenheit noch Gegenwart, noch Zukunft, denn Er wird vom
EinfluB3 der ewigen Zeit nicht beriihrt, und daher bleibt Ihm nichts verborgen. Er ist
ewig aus Sich Selbst heraus intelligent. DaB Er nach Uddhava rief, damit dieser Ihn
erleuchtete, ist daher zweifellos erstaunlich. All diese Handlungen des Herrn erschei-
nen widerspriichlich, obwohl es in den tiglich wiederkehrenden Tétigkeiten des
Herrn keinen Widerspruch gibt. Es ist besser, sie so zu sehen, wie sie sind, und nicht
zu versuchen, sie zu erklaren.
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VERS 18
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JjAdnam param svatma-rahah-prakdasam
provdaca kasmai bhagavan samagram

api ksamam no grahandya bhartar
vadanjasa yad vrjinam tarema

JjrAdnam—W issen; param—hdochstes; sva-atrma—eigenes Selbst; rahah—Geheim-
nis; prakasam—erleuchtend; provaca—sagte; kasmai—zu Ka (Brahmaji); bhagavan
—die Personlichkeit Gottes; samagram—insgesamt; api—wenn so; ksamam—
fahig; nah—mir; grahandya—annehmbar; bhartah—o mein Herr; vada—sage; arija-
sd—im einzelnen; yat—das, was; vrjinam—Leiden; tarema—kann iiberwinden.

UBERSETZUNG

O Herr, erklire uns giitigerweise — wenn Du uns fiir wiirdig erachtest —
jenes transzendentale Wissen, das Erleuchtung iiber Dich Selbst vermittelt
und das Du vormals Brahmaji erklirtest.

ERLAUTERUNG

Ein reiner Gottgeweihter wie Uddhava kennt keine materiellen Leiden, denn er
ist standig im transzendentalen liebevollen Dienst des Herrn tatig. Ein Gottgeweih-
ter leidet, wenn er nicht mit dem Herrn zusammen ist. Die standige Erinnerung an
die Taten und Spiele des Herrn halt den Gottgeweihten am Leben, und daher bat
Uddhava den Herrn, ihn giitigerweise mit dem Wissen vom Srimad-Bhdgavatam zu
erleuchten, wie es vormals Brahmaji offenbart worden war.

VERS 19
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ity avedita-hardaya

mahyam sa bhagavan parah
adidesaravindaksa

datmanah paramam sthitim

iti avedita—so von mir gebeten worden sein; hdrddya—aus dem Innersten meines
Herzens; mahyam—mich; sah—Er; bhagavan—die Personlichkeit Gottes; parah—
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Hochste; adidesa—unterwies; aravinda-aksah—der Lotosaugige; atrmanah—Seiner-
selbst; paramam—transzendentale; sthitim—Stellung.

UBERSETZUNG

Als ich so der Hochsten Personlichkeit Gottes meine Herzenswiinsche
vortrug, klirte mich der lotosiugige Herr iiber Seine transzendentale Stel-
lung auf.

ERLAUTERUNG

Die Worte paramdm sthitim sind in diesem Vers bedeutsam. Uber die transzen-
dentale Stellung des Herrn wurde nicht einmal mit Brahma gesprochen, als ihm die
vier Verse des Srimad-Bhagavatam (2.9.33-36) erklart wurden. Diese transzenden-
tale Stellung beinhaltet Seine Beziehung zu den Geweihten, die im transzendentalen
liebevollen Dienst beschaftigt sind, wie in Dvaraka und Vrndavana gezeigt wurde.
Als der Herr Seine besondere transzendentale Stellung erlauterte, war dies nur fir
Uddhava bestimmt, und daher sagte Uddhava absichtlich mahyam (mir), obwohl der
groBe Weise Maitreya ebenfalls bei ihnen sa3. Diejenigen, deren Hingabe mit speku-
lativem Wissen oder fruchtbringenden Tatigkeiten vermischt ist, konnen schwerlich
eine solche transzendentale Stellung verstehen. Die Tatigkeiten des Herrn in vertrau-
licher Liebe werden nur sehr selten den allgemeinen Gottgeweihten offenbart, die
sich zu mit Wissen und Mystik vermischter Hingabe hingezogen fiihlen. Diese Ta-
tigkeiten sind die unbegreiflichen Spiele des Herrn.

VERS 20
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sa evam aradhita-pada-tirthad
adhita-tattvatma-vibodha-madrgah

pranamya padau parivrtya devam
ihagato 'ham virahaturatma

sah—ich selbst; evam—so; drddhita—verehrte;, pada-tirthat—die Personlichkeit
Gottes; adhita—studierte; tattva-atma—Wissen vom Selbst; vibodha—verstehen;
margah—Pfad; pranamya—nachdem ich begrii3t hatte; pddau—zu Seinen Lo-
tosfiiBen; parivrtya—nachdem ich umkreist hatte; devam—den Herrn; iha—an die-
sem Ort; dgatah—erreichte; aham—ich; viraha—Trennung; dtura-atma—im Selbst
betriibt.
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UBERSETZUNG

Ich studierte den Pfad, auf dem man das Wissen vom Selbst versteht, un-
ter meinem spirituellen Meister, der Personlichkeit Gottes, und nachdem
ich lhn umkreist hatte, kam ich, der ich durch die Trennung von lhm sehr
betriibt bin, hierher an diesen Ort.

ERLAUTERUNG

Sri Uddhavas Leben ist das unmittelbare Symbol des catuh-sloki-Bhagavatam,
das die Personlichkeit Gottes zuerst Brahmaji verkiindete. Gerade diese vier
groBartigen und wichtigen Verse des Srimad-Bhagavatam nehmen sich die Maya-
vadi-Spekulanten vor und legen sie nach ihrem Gutdiinken aus, um ihre unpersonli-
che Betrachtungsweise des Monismus zu untermauern. Hier finden wir die geeig-
nete Antwort fiir diese unautorisierten Spekulanten. Die Verse des Srimad-
Bhdagavatam sind rein theistische Wissenschaft, die denen verstandlich ist, die das
Studium der Bhagavad-gita bereits abgeschlossen haben. Die unbefugten trockenen
Spekulanten sind Frevler gegen die LotosfiiBe Sri Krsnas, denn sie verzerren die Be-
deutung der Bhagavad-gitd und des Srimad-Bhdgavatam, um die Offentlichkeit irre-
zufiihren und so einen direkten Pfad zu der als Andhatamisra bekannten Holle zu
ebnen. Wie in der Bhagavad-gita (16.20) bestatigt wird, verfiigen solch neidische
Spekulanten tiber kein Wissen und sind zweifellos Leben fiir Leben verdammt. Sie
suchen unnotigerweise bei Sripada Sankaracarya Zuflucht, der jedoch seinerseits
nicht so bedenkenlos war, sich ein Vergehen gegen die LotosfiiBe Sri Krsnas zu-
schulden kommen zu lassen. Sri Caitanya Mahaprabhu zufolge predigte Sripada
Sankaracirya die Mayavada-Philosophie fiir einen bestimmten Zweck. Eine solche
Philosophie war notig, um die buddhistische Philosophie der Nichtexistenz der spiri-
tuellen Seele zu widerlegen, doch sie war niemals fiir eine bestindige Annahme be-
stimmt. Es war ein Notfall. Sankaracarya schrieb daher in seinem Kommentar zur
Bhagavad-gitd, daB er Sri Krsna als die Hochste Personlichkeit Gottes anerkenne.
Da er ein groBer Geweihter Sri Krsnas war, wagte er es nicht, einen Kommentar
zum Srimad-Bhagavatam zu schreiben, denn dies wire ein direktes Vergehen gegen
die LotosfiiBe des Herrn gewesen. Doch spatere Spekulanten verfaBten im Namen
der Mayavada-Philosophie unnoétigerweise ihren Kommentar zum catuh-sloki-
Bhagavatam, ohne eine aufrichtige Absicht zu verfolgen. )

Die monistischen, trockenen Spekulanten haben mit dem Srimad-Bhagavatam
nichts zu schaffen, denn der Autor selbst hat ihnen verboten, sich mit eben dieser ve-
dischen Schrift zu befassen. Srila Vyasadeva hat Menschen, die sich mit Religiositit,
wirtschaftlicher Entwicklung, Sinnenbefriedigung und schlieBlich Erlosung be-
schéftigen, unmiBverstindlich untersagt, den Versuch zu unternehmen, das
Srimad-Bhdgavatam zu verstehen, das nicht fir sie bestimmt ist (SB. 1.1.2). Srlpada
Sridhara Svami, der einen bedeutenden Kommentar zum Srimad-Bhdagavatam
schrieb, hat denjenigen, die nach Erlosung streben, und den Monisten eindeutig ver-
boten, sich mit dem Srimad-Bhdgavatam zu befassen. Es ist nicht fir sie bestimmt.
Trotzdem versuchen solch unbefugte Personen, das Srimad-Bhdagavatam auf ver-
drehte Weise zu verstehen, und so machen sie sich eines Vergehens gegen die Fii3e
des Herrn schuldig, was nicht einmal Sripada Sankaracarya wagte. Auf diese Weise
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sorgen sie dafiir, daB sie weiter ein erbarmliches Leben fiihren miissen. Es soll hier
besonders erwahnt werden, daB Uddhava das catuh-sloki-Bhagavatam unmittelbar
unter der Leitung des Herrn studierte, der es zuerst zu Brahmaji sprach; dieses Mal
gab der Herr eine noch vertraulichere Erklarung iiber das Wissen vom Selbst ab,
das im vorangegangenen Vers als paramam sthitim erwahnt wurde. Als Uddhava
von diesem auf Liebe beruhenden Wissen vom Selbst horte, stimmten ihn die Ge-
fiihle der Trennung vom Herrn sehr traurig. Solange man nicht in solchem MaBe
erwacht ist, daB man auf die Stufe Uddhavas gelangt — namlich sich standig vom
Herrn in transzendentaler Liebe getrennt zu fiihlen, wie es auch von Sri Caitanya an
Seinem Beispiel gelehrt wurde —, kann man die wahre Bedeutung der vier wesentli-
chen Verse des Srimad-Bhagavatam nicht verstehen. Man sollte nicht die Bedeutung
verdrehen, was unautorisiert ist, und so den gefahrlichen Pfad des Vergehens be-
schreiten.

VERS 21
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so 'ham tad-darsanahlada-
viyogarti-yutah prabho

gamisye dayitam tasya
badaryasrama-mandalam

sah aham—daher ich selbst; tar—Seines; darsana— Anblicks; ahlada—Freude; vi-
yoga—ohne diese; drti-yutah—von Leid heimgesucht; prabho—mein lieber Herr; ga-
misye—werde gehen; dayitam—so unterwiesen; tasya—Seine; badari-asrama—Ba-
darikasrama im Himalaya; mandalam—Gemeinschaft.

UBERSETZUNG

Mein lieber Vidura, ich bin jetzt wie von Sinnen, da mir die Freude Seines
Anblicks nicht mehr vergonnt ist, und nur um dieses Leid zu lindern, be-
gebe ich mich jetzt, Seiner Anweisung folgend, nach Badarikasrama im Hi-
malaya, um mit lhm zusammenzusein.

ERLAUTERUNG

Ein reiner Gottgeweihter auf der Stufe Uddhavas ist mit dem Herrn durch die
Doppelerfahrung gleichzeitiger Trennung und Begegnung stindig zusammen. Ein
reiner Gottgeweihter ist nicht einmal einen Augenblick im transzendentalen Dienst
des Herrn untitig. Fir den Herrn Dienst zu verrichten ist die Haupttatigkeit des rei-
nen Gottgeweihten. Fiir Uddhava war die Trennung vom Herrn unertraglich, und
daher folgte er der Anweisung des Herrn und begab sich nach Badarikasrama, denn
die Anweisung des Herrn und der Herr Selbst sind identisch. Solange man sich an
die Anweisung des Herrn hilt, kann man nicht von IThm getrennt sein.
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VERS 22
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yatra narayano devo
naras ca bhagavan rsih

mrdu tivram tapo dirgham
tepate loka-bhavanau

yatra—wo; narayanah—die Personlichkeit Gottes; devah—durch Inkarnation;
narah—Mensch; ca—auch; bhagavan—der Herr; rsih—groBer Weiser; mrdu—jedem
freundlich gesinnt; tivrvam—schwere; tapah—tapasya; dirgham—sehr lang; tepate
—durchfihrend; loka-bhavanau—Wohl aller Lebewesen.

UBERSETZUNG

Dort in Badarikasrama hat Sich der Herr, die Personlichkeit Gottes, in
Seiner Inkarnation als die Weisen Nara und Narayana seit unvordenklichen
Zeiten zum Wohl aller freundlich gesinnten Lebewesen Entsagung aufer-
legt.

ERLAUTERUNG

Badarikasrama im Himalaya, das Reich der Weisen Nara-Narayana, ist ein be-
deutender Pilgerort der Hindus. Noch heute begeben sich Hunderte, ja Tausende
frommer Hindus dorthin, um der Inkarnation Gottes Nara-Narayana Achtung zu
erweisen. Aus dem vorliegenden Vers geht hervor, daB3 dieser heilige Ort schon vor
5000 Jahren von einem heiligen Geweihten wie Uddhava besucht wurde, und be-
reits damals war der Ort dafiir bekannt, sehr alt zu sein. Wegen seiner schwer zu-
ganglichen Lage im Himalaya an einem Ort, der fast das ganze Jahr iiber mit Eis be-
deckt ist, ist diese Pilgerstatte fiir gewohnliche Menschen nur sehr schwer zu errei-
chen. Wihrend der wenigen Monate im Sommer konnen die Menschen diesen Ort
nur unter groBen Beschwerlichkeiten besuchen. Es gibt vier dhamas oder Konigrei-
che Gottes, die die Planeten des spirituellen Himmels reprasentieren, der aus dem
brahmajyoti und den Vaikunthas besteht. Es sind dies Badarikasrama, Ramesvara,
Jagannatha Puri und Dvaraka. Gldubige Hindus besuchen noch heute all diese heili-
gen Orte, um ihre spirituelle Erkenntnis zur Vollkommenheit zu fiihren, und folgen
damit den FuBspuren von Gottgeweihten wie Uddhava.

VERS 23
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Sri-Suka uvdca
ity uddhavad upakarnya
suhrdam duhsaham vadham
JjAanendsamayat ksatta
sokam utpatitam budhah

Sri-Sukah uvdca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; iti—so; uddhavdt—von Ud-
dhava; upakarnya—horend; suhrdam—der Freunde und Verwandten; duhsaham—
unertraglich; vadham—Vernichtung; jianena—durch transzendentales Wissen; asa-
mayat—beruhigte sich; ksarra—Vidura; sokam—Trauer; utpatitam—entstanden;
budhah—der Gelehrte.

UBERSETZUNG

$ri Sukadeva Gosvami sprach: Nachdem der gelehrte Viduravon Uddhava
alles iiber die Vernichtung seiner Freunde und Verwandten gehort hatte,
besinftigte er seine ihn liberwiltigende Trauer durch sein transzendentales
Wissen.

ERLAUTERUNG

Vidura erfuhr, daB das Ergebnis der Schlacht von Kuruksetra die Vernichtung
seiner Freunde und Verwandten sowie die Zerstorung der Yadu-Dynastie und auch
das Verschwinden des Herrn war. All dies stiirzte ihn voriibergehend in schmerzli-
che Trauer; doch weil er im transzendentalen Wissen weit fortgeschritten war, ver-
mochte er sich durch seine Erleuchtung zu beruhigen. Wie wir aus der Bhagavad-
gita erfahren, ist wegen unserer langen Gemeinschaft mit korperlichen Beziehungen
Trauer bei der Vernichtung von Freunden und Verwandten durchaus nicht erstaun-
lich, doch man muB die Kunst erlernen, solche Trauer durch hoheres, transzenden-
tales Wissen zu besiegen. Dig Gesprache zwischen Uddhava und Vidura iiber Krsna
begannen nach Sonnenuntergang, und Vidura war jetzt durch seine Gemeinschaft
mit Uddhava im Wissen weiter fortgeschritten.

VERS 24
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sa tam mahad-bhagavatam
vrajantam kauravarsabhah

visrambhad abhyadhattedam
mukhyam krsna-parigrahe

sah—Vidura; tam—Uddhava; maha-bhagavatam—dem groBen Geweihten des
Herrn; vrajantam—wahrend er sich begab; kaurava-rsabhah—der beste unter den
Kauravas; visrambhat—aus Vertrautheit; abhyadhatta—trug vor; idam—dieses;
mukhyam—dem Oberhaupt; krsna—Sri Krsna; parigrahe—im hingebungsvollen
Dienst fiir den Herrn.
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UBERSETZUNG

Wihrend sich Uddhava, der beste und vertrauteste unter den Geweihten
des Herrn, aufmachte, befragte ihn Vidura voller Zuneigung und Vertrauen.

ERLAUTERUNG

Vidura war sehr viel alter als Uddhava. Dem Verwandtschaftsverhiltnis nach
war Uddhava ein gleichaltriger Vetter Krsnas, wahrend Vidura so alt war wie
Krsnas Vater, Vasudeva. Doch obwohl Uddhava jiinger an Jahren war, war er im
hingebungsvollen Dienst des Herrn weit fortgeschritten; daher wird er hier als das
Oberhaupt unter den Geweihten des Herrn beschrieben. Vidura war sich dessen si-
cher, und daher gebrauchte er Uddhava gegeniiber diese hohere Anredeform. Sol-
cher Art ist der liebenswerte Austausch zwischen zwei Gottgeweihten.

VERS 25
f3g7 39
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vidura uvaca
JjAanam param svatma-rahah-prakdsam
yad aha yogesvara isvaras te
vaktum bhavan no 'rhati yad dhi visnor
bhrtyah sva-bhrtyartha-krtas caranti

vidurah uvaca—Vidura sagte; jianam—Wissen; param—transzendentales; sva-
atma—hinsichtlich des Selbst; rahah—Geheimnis; prakasam—erleuchtend; yat
—das, was; dha—sagte; yoga-isvarah—der Meister aller Mystiker; isvarah—der
Herr; te—dir; vaktum—zu erzahlen; bhavan—dein gutes Selbst; nah—mir; arhati
—verdient; yar—fiir; hi—Grund von; visnoh—S8ri Visnus; bhrtyah—Diener; sva-
bhrtya-artha-krtah—im Interesse ihrer Diener; caranti—wandern.

UBERSETZUNG

Vidura sagte: O Uddhava, weil die Diener Visnus, des Herrn, kein ande-
res Interesse haben, als anderen zu dienen, ist es nur recht, daR du giitiger-
weise das Wissen vom Selbst beschreibst, mit dem du vom Herrn Selbst er-
leuchtet wurdest.

ERLAUTERUNG

Die Diener des Herrnsind im Grunde die Diener der Gesellschaft. Sie haben kein
anderes Interesse an der menschlichen Gesellschaft, als sie mit Wissen zu erleuch-



Vers 26] Vidura sucht Maitreya auf 131

ten; sie sind daran interessiert, Wissen liber die Beziehung des Lebewesens zum
Hochsten Herrn, tber die Tatigkeiten in dieser transzendentalen Beziehung und tiber
das endgiiltige Ziel des menschlichen Lebens zu vermitteln. Dies ist das wahre Wis-
sen, das der Gesellschaft helfen kann, das wahre Ziel menschlichen Wohlergehens
zu erreichen. Wissen iiber die korperlichen Bediirfnisse, wie Essen, Schlafen, Sich-
fortpflanzen und Sichverteidigen, das in verschiedene Zweige der Forderung von
Wissen unterteilt wird, ist zeitweilig. Ein Lebewesen ist nicht der materielle Korper,
sondern ein ewiger winziger Bestandteil des Hochsten Wesens, und daher ist die
Wiederbelebung dieses Wissens vom Selbst sehr wesentlich. Ohne dieses Wissen ist
das menschliche Leben ein Fehlschlag. Die Diener Visnus, des Herrn, sind mit die-
ser verantwortlichen Aufgabe betraut, und so wandern sie iiber die Erde und zu al-
len anderen Planeten im Universum. Das Wissen, das Uddhava unmittelbar vom
Herrn empfing, ist daher dafiir bestimmt, in der menschlichen Gesellschaft verbrei-
tet zu werden, insbesondere an Menschen wie Vidura, die im hingebungsvollen
Dienst des Herrn weit fortgeschritten sind.

Wahres transzendentales Wissen kommt in der Schiilernachfolge herab, und
zwar vom Herrn zu Uddhava, von Uddhava zu Vidura und so fort. Solch erhabenes
transzendentales Wissen ist nicht durch das Verfahren unvollkommener Spekula-
tion zu erreichen, wie sogenannte gelehrte weltliche Besserwisser glauben. Vidura
war begierig danach, von Uddhava dieses vertrauliche Wissen zu erfahren, das man
als paramam sthitim bezeichnet und in welchem der Herr in Seinen transzendentalen
Spielen erkannt wird. Obgleich Vidura alter war als Uddhava, wollte er sehr gern
ein Diener Uddhavas in transzendentaler Beziehung werden. Diese Formel der tran-
szendentalen Schiilernachfolge wurde auch von Sri Caitanya gelehrt. Sri Caitanya
rat, dal man transzendentales Wissen von jedem entgegennehmen soll — ganz
gleich, ob er ein brahmana oder siudra, ein Haushalter oder sannydsi ist —, vorausge-
setzt, daB3 er tatsachlich mit der Wissenschaft von Krsna vertraut ist. Jemand, der
die Wissenschaft von Krsna kennt, ist wirklich ein echter spiritueller Meister.

VERS 26
Jgd ITH

T3 ¥ FausT B FarasiF |
AEREIRAIRS Ao emar 1R8Il

uddhava uvdca
nanu te tattva-samradhya
rsih kausaravo ‘ntike
saksad bhagavatadisto
martya-lokam jihdsata

uddhavah uvaca—S8ri Uddhava sagte; nanu—jedoch; te—du; tartva-samradhyah
—jemand, der verehrenswert ist, weil er transzendentales Wissen empfangen hat;
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rsih—groBer Gelehrter; kausdravah—den Sohn Kusarus (Maitreya); antike—sich in
der Nahe aufhaltend; s@dksar—unmittelbar; bhagavata—von der Personlichkeit Got-
tes; ddistah—unterwiesen; martya-lokam—vergangliche Welt; jihasata—wahrend
Er verlieB.

UBERSETZUNG

$ri Uddhava sagte: LaR dich von dem groBen Weisen Maitreya belehren,
der sich in der Nihe aufhilt und der verehrenswert ist, weil er transzenden-
tales Wissen empfing. Er wurde unmittelbar von der Personlichkeit Gottes
unterwiesen, als der Herr eben dabei war, diese vergingliche Welt zu ver-
lassen.

ERLAUTERUNG

Obwohl man in der transzendentalen Wissenschaft wohlbewandert sein mag,
sollte man sich vor dem Vergehen hiiten, das man als maryada-vyatikrama bezeich-
net, das heif3t, man sollte nicht so unverschimt sein, eine bedeutendere Personlich-
keit zu iibergehen. Nach Anweisung der Schriften sollte man sich sehr in acht neh-
men, das Gesetz des maryada-vyatikrama nicht zu verletzen, denn wenn man dies
tut, verliert man seine Lebensdauer, seinen Reichtum, sein Ansehen, seine From-
migkeit und die Segnungen der ganzen Welt. In der transzendentalen Wissenschaft
wohlbewandert zu sein erfordert, daB man sich der Techniken der spirituellen Wis-
senschaft bewuBt ist. Uddhava, der sich all dieser technischen Einzelheiten der tran-
szendentalen Wissenschaft bewuBt war, riet Vidura, Maitreya Rsi aufzusuchen, um
transzendentales Wissen zu empfangen. Vidura wollte Uddhava als seinen spirituel-
len Meister annehmen, doch Uddhava nahm das Amt nicht an, denn Vidura war so
alt wie Uddhavas Vater. Uddhava konnte ihn daher nicht als seinen Schiiler anneh-
men, zumal sich Maitreya in der Nihe aufhielt. Die Regel lautet, da} man sich in der
Gegenwart einer hohergestellten Personlichkeit nicht danach drangen soll, Unter-
weisungen zu erteilen, selbst wenn man befahigt und wohlbewandert ist. Uddhava
beschloB daher, eine altere Person wie Vidura zu einer anderen alteren Person zu
schicken, denn Maitreya war ebenfalls wohlbewandert, da er unmittelbar vom
Herrn unterwiesen worden war, als dieser eben dabei war, unsere vergangliche Welt
zu verlassen. Da sowohl Uddhava als auch Maitreya unmittelbar vom Herrn unter-
wiesen wurden, stand beiden die Autoritdt zu, der spirituelle Meister Viduras oder
jedes anderen zu werden; doch weil Maitreya dlter war, besaB er das Vorrecht, spiri-
tueller Meister zu werden, vor allem fir Vidura, der viel alter war als Uddhava.
Man sollte nicht bestrebt sein, um des Gewinns und Ruhms willen billig ein spiri-
tueller Meister zu werden; vielmehr sollte man nur fiir den Dienst des Herrn spiri-
tueller Meister werden. Der Herr duldet die Unverschamtheit des maryddd-vyati-
krama unter keinen Umstanden. Man sollte sich nicht iiber die Ehre, die einem alte-
ren spirituellen Meister gebiihrt, im Interesse seines eigenen Gewinns und Ruhms
hinwegsetzen. Unverschamtheit seitens des Pseudo-guru ist fir den Fortschritt in
spiritueller Erkenntis sehr gefahrlich. .
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VERS 27
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Sri-suka uvdca
iti saha vidurena visva-miirter
guna-kathaya sudhaya plavitorutapah
ksanam iva puline yamasvasus tam
samusita aupagavir nisam tato 'gat

sSri-sukah uvdca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; iti—so; saha—zusammen mit; vi-
durena—Vidura; visva-miirteh—der Universalen Person; guna-kathaya—im Ge-
sprach uber transzendentale Eigenschaften; sudhaya—nektargleich; plavita-uru-ta-
pah—von groBem Schmerz uiberwiltigt; ksanam—Augenblick; iva—wie dieser; puli-
ne—am Ufer des; yamasvasuh tam—Flusses Yamuna; samusitah—verbrachte; aupa-
gavih—der Sohn Aupagavas (Uddhava); nisaim—die Nacht; tatah—darauf; agdr—
ging fort.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sprach: O Konig, als sie so iiber den transzendentalen
Namen, den transzendentalen Ruhm, die transzendentalen Eigenschaften
usw. am Ufer der Yamuna sprachen, wurde Vidura von grofem Schmerz
iiberwiltigt. Er verbrachte die Nacht, als sei es ein Augenblick, und machte
sich dann auf und ging fort.

ERLAUTERUNG

Das Wort, das hier fir Krsna gebraucht wird, lautet visva-murti. Sowohl Ud-
dhava als auch Vidura litten unter Sri Krsnas Fortgang sehr, und je mehr sie iiber
den transzendentalen Namen, den transzendentalen Ruhm und die transzendentalen
Eigenschaften des Herrn sprachen, desto mehr sahen sie das Bildnis des Herrn iiber-
all. Eine solche Wahrnehmung der transzendentalen Gestalt des Herrn ist weder
Trug noch Einbildung, sondern die tatsachliche Absolute Wahrheit. Wenn der Herr
als visva-murti gesehen wird, bedeutet dies nicht, daBB Er Seine Personlichkeit oder
transzendentale ewige Gestalt verliert, sondern Er wird vielmehr in dieser gleichen
Form iberall sichtbar.
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VERS 28
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rdjovdaca
nidhanam upagatesu vrsni-bhojesv
adhiratha-yuthapa-yuthapesu muhkyah
sa tu katham avasista uddhavo yad
dharir api tatyaja akrtim tryadhisah

raja uvaca—der Konig fragte; nidhanam—Zerstorung; upagatesu—ibernommen
habend; vrsni—der Vrsni-Dynastie; bhojesu—der Bhoja-Dynastie; adhiratha—gro-
Ber Befehlshaber; yiutha-pa—QOberbefehlshaber; yitha-pesu—unter ihnen; mukhyah
—hervorragend; sah—er; tu—nur; katham—wie; avasistah—blieb; uddhavah
—Uddhava; yat—wohingegen; harih—die Personlichkeit Gottes; api—auch; tatyaje
—beendete; akrtim—vollstandige Spiele; tri-adhisah—der Herr der drei Welten.

UBERSETZUNG

Der Konig fragte: Als die Spiele Sri Krsnas, des Herrn der drei Welten,
zum Ende kamen und die Angehorigen der Vrsni- und Bhoja-Dynastie, die
die besten der groRen Befehlshaber waren, verschwunden waren, warum
blieb Uddhava da allein zuriick?

ERLAUTERUNG

Sri Jiva Gosvami zufolge ist mit nidhanam das transzendentale Reich des Herrn
gemeint. Ni bedeutet ,,hochster*, und dhanam bedeutet ,,Reichtum*®. Weil das Reich
des Herrn die hochste Manifestation transzendentalen Reichtums ist, kann Sein
Reich als nidhanam bezeichnet werden. Abgesehen von der grammatischen Bedeu-
tung, besteht der eigentliche Zweck des Wortes nidhanam darin, darauf hinzudeu-
ten, daB alle Angehorigen der Vrsni- und Bhoja-Dynastie unmittelbare Gefahrten
des Herrn waren und am Ende Seiner Spiele zu ihren jeweiligen Positionen im tran-
szendentalen Reich zuriickgeschickt wurden.

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura definiert die Bedeutung von dkrtim als
,.Spiele. 4 bedeutet ,,vollstandig*®, und krtim bedeutet ,transzendentale Spiele. Da
der Herr mit Seinem transzendentalen Korper identisch ist, kann keine Rede davon
sein, daB Er Seinen Korper wechselt oder verlaBt. Um in Ubereinstimmung mit den
Regeln und Brauchen der materiellen Welt zu handeln, scheint der Herr geboren zu
werden oder Seinen Korper zu verlassen, doch die reinen Gottgeweihten wissen sehr
wohl, wiq sich die Dinge wirklich verhalten. Es ist daher fir die ernsthaften Studen-
ten des Srimad-Bhagavatam notwendig, die Bemerkungen und Kommentare der
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groBen dcaryas, wie Jiva Gosvami und Visvanatha Cakravarti, zu beherzigen.
Anderen, die keine Geweihten des Herrn sind, mogen die Kommentare und Erkla-
rungen solcher dcaryas als grammatische Spielereien erscheinen, doch fiir Studen-
ten, die der Linie der Schiilernachfolge angehoren, sind die Erklarungen der groBen
dcaryas durchaus zutreffend.

Das Wort upagatesu ist ebenfalls bedeutsam. Alle Angehorigen Vrsnis und Bho-
jas gelangten sogleich in das Reich des Herrn. Andere Gottgeweihte gelangen nicht
unmittelbar in das Reich des Herrn, aber reine Gottgeweihte fiihlen sich nicht zum
Reichtum eines Planeten der materiellen Welt hingezogen. Bisweilen zeigen Gottge-
weihte, die zum Reich des Herrn erhoben werden sollen, aus Neugier eine gewisse
Anziehung zum Reichtum der hoheren materiellen Planeten tiber der Erde, und so
wiinschen sie sich, diese wahrend ihres Aufstiegs zur Vollkommenheit zu sehen.
Die Vrsnis und Bhojas wurden jedoch unmittelbar zuriickgeschickt, denn sie zeigten
keine Anziehung zu materiellen Planeten. Srila Vi$vanatha Cakravarti Thakura er-
wihnt auch, daB dem Lexikon Amara-kosa zufolge akrti auch ,,Zeichen" bedeutet.
Sri Krsna befahl Uddhava durch ein Zeichen, sich nach Seinem Fortgang nach Bada-
rikasrama zu begeben, und Uddhava fiihrte als reiner Geweihter des Herrn den Be-
fehl ergebener aus, als zuriick zu Gott oder dem Reich des Herrn zu gehen. Das war
der Grund dafiir, warum er allein zuriickblieb, sogar nachdem der Herr die Erde
verlassen hatte.

VERS 29
TAF I
TATEYAT  FOATNINESA: |
HET @FF Thid Favaegeara=aay 141

sri-suka uvaca
brahma-sapapadesena
kalenamogha-varichitah
samhrtya sva-kulam sphitam
tyaksyan deham acintayat

Sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; brahma-sipa—der Fluch der
brahmanas;, apadesena—unter dem Vorwand, durch eine solche Zurschaustellung;
kalena—durch die ewige Zeit; amogha—nicht fehlend; varichitah—jemand, der einen
solchen Wunsch hat; samhrtya—schlieBend; sva-kulam—eigene Familie; sphitam—
iberaus zahlreich; tyaksyan—um fortzugehen; deham—die universale Form; acin-
tayat—dachte bei Sich.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami antwortete: Mein lieber Konig, der Fluch der brah-
manas war nur ein Vorwand; die eigentliche Tatsache ist der hochste
Waunsch des Herrn. Er wollte das Angesicht der Erde verlassen, nachdem Er
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Seine iiberaus zahlreichen Familienangehérigen zuriickgeschickt hatte. Er
dachte bei Sich wie folgt.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers ist das Wort tyaksyan in Beziehung zu Sri Krsnas Verlassen des
Korpers sehr bedeutsam. Da Er die ewige Gestalt des Daseins, des Wissens und der
Gliickseligkeit ist, sind Sein Korper und Sein Selbst identisch. Wie ist es also mog-
lich, daB Er Seinen Korper verlieB und darauf vom Angesicht der Erde ver-
schwand? Es besteht ein groBer Meinungsstreit unter den Nichtgottgeweihten, den
Mayavadis, iiber das geheimnisvolle Fortgehen des Herrn. Die Zweifel dieser Men-
schen, die nur tber geringes Wissen verfiigen, wurden sehr ausfihrlich von Srila
Jiva Gosvami in seinem Krsna-sandarbha geklart.

Der Brahma-samhita zufolge besitzt der Herr viele Formen. Es heiBt dort, daB
der Herr unzahlige Formen besitzt, und wenn Er innerhalb des Blickfeldes der Lebe-
wesen erscheint, wie Sri Krsna tatsachlich erschien, vereinigen sich all diese Formen
in Ihm. Neben all diesen unzdhlbaren Formen besitzt Er noch Seine universale
Form, wie sie vor Arjuna auf dem Schlachtfeld von Kuruksetra manifestiert wurde.
Hier in diesem Vers wurde auch das Wort sphitam gebraucht, was darauf hindeutet,
daB Er Seine gigantische universale Form verlie, die man als virat- riipa bezeichnet,
nicht aber Seine urerste, ewige Gestalt; denn es besteht schwerlich eine Moglichkeit,
daB Er Seine Gestalt aus sac-cid-dnanda wechselt. Dieses einfache Verstandnis ist
den Geweihten des Herrn sogleich klar, doch diejenigen, die Nichtgottgeweihte sind
und dem Herrn kaum hingebungsvollen Dienst leisten, verstehen diese einfache Tat-
sache nicht oder erheben absichtlich einen Widerspruch, um die Ewigkeit des tran-
szendentalen Korpers des Herrn in Frage zu stellen. Dies ist auf den Mangel zuriick-
zufiihren, den man als die Neigung zum Betrug der unvollkommenen Lebewesen be-
zeichnet.

Auch durch praktische Erfahrung sieht man bis zum heutigen Tag, daB die tran-
szendentale Gestalt des Herrn von Gottgeweihten in verschiedenen Tempeln verehrt
wird, und alle Geweihten des Herrn machen die tatsachliche Erfahrung, daB die
Form der Bildgestalt des Herrn im Tempel von der Gestalt des Herrn nicht verschie-
den ist. Diese unbegreifliche Wirkungsweise der inneren Kraft des Herrn wird in
der Bhagavad-gita (1.25) wie folgt beschrieben: ndham prakdsah sarvasya yoga-
madya-samavrtah. Der Herr behilt Sich das Recht vor, Sich nicht jedem zu offenba-
ren. Im Padma Purana heiBt es: atah sri-krsna-namadi na bhaved grahyam indri-
yaih. Der Name und die Gestalt des Herrn konnen nicht mit den materiellen Sinnen
wahrgenommen werden, doch wenn der Herr innerhalb des Blickfeldes der weltli-
chen Menschen erscheint, nimmt Er die Form der virar-riipa an. Dies ist eine zu-
satzliche, materielle Entfaltung von Form, und dies wird durch die Logik eines Sub-
jekts und seiner Adjektive unterstiitzt. Wenn in der Grammatik ein Adjektiv vom
Subjekt fortgenommen wird, dndert sich das Subjekt, das es naher bestimmt, nicht.
Wenn der Herr Seine virat-ripa aufgibt, verandert sich in ahnlicher Weise Seine
ewige Gestalt nicht, wenngleich kein materieller Unterschied zwischen IThm Selbst
und jeder beliebigen Seiner unzahligen Formen besteht. Im 18. Kapitel des Fiinften
Cantos wird beschrieben, wie der Herr noch heute auf verschiedenen Planeten in
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Seinen verschiedenen Formen und wie Er auch in verschiedenen Tempeln auf der
Erde verehrt wird.

Srila Jiva Gosvami und Srila Visvanatha Cakravarti Thakura haben das Fortge-
hen des Herrn in ihren Kommentaren sehr ausfiihrlich behandelt, indem sie ver-
schiedene authentische Nachweise aus den vedischen Schriften anfiihrten. Wir fiih-
ren diese hier absichtlich nicht auf, um zu vermeiden, daB der Umfang des Buches
zunimmt. Die ganze Angelegenheit wird in der Bhagavad-gita erklart, wie oben zi-
tiert wurde: Der Herr behalt Sich das Recht vor, Sich nicht jedem zu offenbaren. Er
halt Sich stets auB3erhalb des Blickfeldes der Nichtgottgeweihten, denen es an Liebe
und Hingabe mangelt, und so entfernt Er sie noch weiter von Sich. Der Herr er-
schien auf Brahmas Einladung hin, der zu Ksirodakasayi Visnu gebetet hatte, und
als daher der Herr erschien, vereinigten sich alle Formen Visnus in Ihm, und als die
Mission erfiillt war, gingen wieder alle aus Ihm hervor und nahmen ihre gewohnli-
chen Stellungen ein.

VERS 30

AMBFRRA AR FH AEEY |
WG TAG TRl 3T [13oll

asmal lokad uparate
mayi jaidnam mad-asrayam
arhaty uddhava evaddha
sampraty atmavatam varah

asmdt—aus diesem (Universum); lokdt—Erde; uparate—verschwunden sein;
mayi—von Mir; jaiadnam—Wissen; mat-asrayam—Mich betreffend; arhati—ver-
dient; uddhavah—Uddhava; eva—gewiB3; addha—direkt; samprati—zum gegenwar-
tigen Zeitpunkt; atmavatam—der Gottgeweihten; varah—bester.

UBERSETZUNG

Jetzt werde Ich aus dem Blickfeld der materiellen Welt verschwinden,
und Ich sehe, daB Uddhava, der beste Meiner Geweihten, der einzige ist,
dem unmittelbar Wissen tiber Mich anvertraut werden kann.

ERLAUTERUNG

Die Worte jianam mad-asrayam sind in diesem Vers bedeutungsvoll. Transzen-
dentales Wissen wird in drei Abteilungen gegliedert, naimlich Wissen iiber das un-
personliche Brahman, Wissen iiber die alldurchdringende Uberseele und Wissen
uber die Personlichkeit Gottes. Von diesen dreien ist transzendentales Wissen tiber
die Personlichkeit Gottes von besonderer Bedeutung, und man kennt es als bhaga-
vat-tattva-vijriana oder besonderes Wissen uiber die Personlichkeit Gottes. Dieses
besondere Wissen wird durch reinen hingebungsvollen Dienst verwirklicht, und
durch kein anderes Mittel. In der Bhagavad-gita (18.55) wird dies bestatigt: bhaktya
mam abhijandti yavan yas cdasmi tattvatah. ,,Nur diejenigen, die im hingebungsvol-
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len Dienst titig sind, konnen tatsachlich die transzendentale Stellung des Herrn er-
kennen.* Uddhava galt als der beste unter allen Gottgeweihten der damaligen Zeit,
und daher wurde er durch die Gnade des Herrn unmittelbar unterwiesen, damit die
Menschen, nachdem der Herr aus dem Blickfeld der Welt verschwunden war, Ud-
dhavas Wissen nutzen konnten. Dies war einer der Griinde, warum Uddhava ange-
wiesen wurde, sich nach Badarikasrama zu begeben, wo der Herr personlich durch
die Bildgestalt Nara-Narayanas vertreten ist. Wer im transzendentalen BewuBtsein
fortgeschritten ist, kann von der Bildgestalt des Tempels unmittelbare Eingebungen
empfangen, und daher sucht ein Geweihter des Herrn immer bei einem anerkannten
Tempel des Herrn Zuflucht, um durch die Gnade des Herrn spiirbaren Fortschritt
im transzendentalen Wissen zu machen.

VERS 31
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noddhavo 'nv api man-nyiino
yad gunair narditah prabhuh

ato mad-vayunam lokam
grahayann iha tisthatu

na—nicht; uddhavah—Uddhava; anu—im geringsten; api—wie auch; mat—Mir;
nytinah—untergeordnet; yat—weil; gunaih—durch die Erscheinungsweisen der ma-
teriellen Natur; na—noch; arditah—beeinflult; prabhuh—Meister; atah—daher;
mat-vayunam—Wissen uber Mich (die Personlichkeit Gottes); lokam—die Welt;
grahayan—um zu verbreiten; iha—auf der Erde; tisthatu—mag bleiben.

UBERSETZUNG

Uddhava ist Mir in keiner Weise untergeordnet, denn er wird niemals
von den Erscheinungsweisen der materiellen Natur beeinfluBt. Er mag da-
her auf der Erde bleiben, um besonderes Wissen iiber die Personlichkeit
Gottes zu verbreiten.

ERLAUTERUNG

Die besondere Qualifikation, der Vertreter des Herrn zu werden, besteht darin,
von den materiellen Erscheinungsweisen der Natur nicht beeinflult zu werden. Die
hochste Qualifikation eines Menschen in der materiellen Welt ist es, ein brahmana
zu sein. Da sich aber ein brahmana in der Erscheinungsweise der Tugend befindet,
genuigt es nicht, ein brahmana zu sein, um ein Vertreter des Herrn zu werden. Man
muB auch die Erscheinungsweise der Tugend transzendieren und die Stufe unver-
falschter Tugend erreichen, die von keiner der Eigenschaften der materiellen Natur
beeinfluBt wird. Diese Stufe transzendentaler Qualifikation heiBt suddha-sattva
oder vasudeva, und auf dieser Stufe kann die Wissenschaft von Gott verwirklicht
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werden. So, wie der Herr von den Erscheinungsweisen der materiellen Natur nicht
beeinfluBt wird, so wird auch ein reiner Geweihter des Herrn von den Erschei-
nungsweisen der Natur nicht beeinfluBt. Dies ist die vorrangigste Qualifikation, um
mit dem Herrn eins zu sein. Jemand, der diese transzendentale Qualifikation zu er-
werben vermag, wird als jivan-mukta oder befreit bezeichnet, auch wenn er sich
scheinbar in materiellen Umstianden befinden mag. Diese Befreiung erreicht derje-
nige, der stindig im transzendentalen liebevollen Dienst des Herrn titig ist. Im
Bhakti-rasamrta-sindhu (1.2.187) heiBt es:

tha yasya harer dasye
karmana manasa gira

nikhilasv apy avasthdsu
Jjivan-muktah sa ucyate

,,Jeder, der durch seine Handlungen, seinen Geist und seine Worte nur fiir den
transzendentalen liebevollen Dienst des Herrn lebt, ist zweifellos eine befreite Seele,
selbst wenn es so scheint, als fiihre er ein Leben im materiellen Dasein.*

Uddhava hatte eine solche transzendentale Stellung erreicht, und so wurde er
dazu auserwahlt, der wahre Vertreter des Herrn wahrend dessen korperlicher Ab-
wesenheit von der Welt zu sein. Ein solcher Gottgeweihter wird niemals von mate-
rieller Kraft, Intelligenz oder selbst Entsagung beeinfluft. Ein solcher Gottgeweihter
kann allen Angriffen der materiellen Natur widerstehen, und daher ist er auch als
gosvami bekannt. Nur solche gosvamis konnen in die Geheimnisse der transzenden-
talen liebevollen Beziehungen des Herrn eindringen.

VERS 32
od e atg: FEganeT |
WAWAER /S AR 1321

evam tri-loka-guruna
sandistah sabda-yonina

badaryasramam asdadya
harim ije samadhina

evam—so; tri-loka—drei Welten; gurund—von dem spirituellen Meister; sandi-
stah—in vollendeter Form belehrt worden sein; sabda-yonina—von demjenigen, der
die Quelle allen vedischen Wissens ist; badaryasramam—den Pilgerort Badarikas-
rama; dsddya—erreichend; harim—den Herrn; ijje—befriedigte; samadhina—durch
Trance.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami teilte dem Konig mit, daB Uddhava den Pilgerort Ba-
darikasérama erreichte, nachdem er so von der Hochsten Personlichkeit Got-
tes, dem Ursprung allen vedischen Wissens und dem spirituellen Meister
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der drei Welten, unterwiesen worden war, und da er sich dort in Trance
versetzte, um den Herrn zufriedenzustellen.

ERLAUTERUNG

SriKrsna ist der spirituelle Meister der drei Welten, und Er ist die urspriingliche
Quelle allen vedischen Wissens. Es ist jedoch selbst mit Hilfe der Veden sehr schwie-
rig, den personlichen Aspekt der Absoluten Wahrheit zu verstehen. Seine personli-
chen Unterweisungen sind notig, wenn man die Personlichkeit Gottes als die Abso-
lute Wahrheit verstehen will. Die Bhagavad-gita stellt dieses transzendentale Wis-
sen in kurzer Form in seinen Hauptpunkten dar. Man kann den Hochsten Herrn
nicht erkennen, wenn einem nicht die Gnade des Herrn Selbst zuteil wird. Wahrend
Sich Sri Krsna in der materiellen Welt aufhielt, segnete Er Arjuna und Uddhava mit
dieser besonderen Barmherzigkeit.

Ohne Zweifel wurde die Bhagavad-gita vom Herrn auf dem Schlachtfeld von
Kuruksetra gesprochen, um Arjuna zum Kampf zu ermutigen, und doch unterwies
der Herr auch noch Uddhava, um das transzendentale Wissen der Bhagavad-gita zu
vervollstandigen. Der Herr wiinschte, daB Uddhava Seine Mission erfiille und Wis-
sen verbreite, das Er nicht einmal in der Bhagavad-gita gesprochen hatte. Men-
schen, die den Worten der Veden groBe Bedeutung beimessen, mdgen aus diesem
Vers ebenfalls entnehmen, daB der Herr der Ursprung allen vedischen Wissens ist.
Wer nicht imstande ist, die Hochste Personlichkeit Gottes zu verstehen, indem er die
Seiten der Veden durchforscht, sollte bei einem der Geweihten, wie beispielsweise
Uddhava, Zuflucht suchen, um im Wissen tiber die Hochste Personlichkeit Gottes
weiter fortzuschreiten. In der Brahma-samhita heiBt es, daB es sehr schwierig ist,
die Hochste Personlichkeit Gottes mittels der Veden zu verstehen, da3 man Ihn aber
leicht durch einen reinen Geweihten wie Uddhava verstehen kann. Der Herr segnete
die Weisen, die in Badarikasrama lebten, mit Seiner Barmherzigkeit, indem Er Ud-
dhava ermachtigte, an Seiner Statt zu sprechen. Wenn man nicht in dieser Weise er-
machtigt ist, kann man den hingebungsvollen Dienst des Herrn nicht verstehen oder
predigen.

Wihrend der Herr auf der Erde weilte, vollbrachte Er viele ungewohnliche Ta-
ten; einmal reiste Er sogar durch das Weltall, um die pdrijata-Blume vom Himmel
auf die Erde zu bringen; ein anderes Mal befreite Er den Sohn Seines Lehrers
(Sandipani Muni) aus den Bereichen des Todes. Uddhava wuBte zweifellos tiber die
Lebensbedingungen auf anderen Planeten Bescheid, uid alle Weisen waren danach
begierig, etwas dariiber zu erfahren, genau wie wir danach begierig sind, etwas tiber
die Planeten im Weltall zu erfahren. Uddhava wurde insbesondere beauftragt, eine
Botschaft nach Badarikasrama zu bringen, nicht nur zu den Weisen dieses Pilgeror-
tes, sondern auch zu den Bildgestalten Nara-Narayanas. Eine solche Botschaft war
sicherlich vertraulicher als das, was in den Seiten der Veden beschrieben wird.

Der Herr ist ohne Zweifel der Ursprung allen Wissens, und die Botschaften, die
durch Uddhava an Nara-Narayana und andere Weise geschickt wurden, waren
ebenfalls Teil des vedischen Wissens, doch sie waren vertraulicher und konnten nur
durch einen reinen Gottgeweihten wie Uddhava geschickt oder verstanden werden.
Da solch vertrauliches Wissen nur dem Herrn und Uddhava bekannt war, heilt es,
daB Uddhava so gut ist wie der Herr Selbst. Jedes Lebewesen kann, wie Uddhava,
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ebenfalls ein vertrauter Diener aufder gleichen Ebene wie der Herr werden, voraus-
gesetzt, daB3 es durch liebenden, hingebungsvollen Dienst vertrauenswiirdig wird.
Solch vertrauliches Wissen wird, wie die Bhagavad-gita bestatigt, nur reinen Gott-
geweihten wie Uddhava und Arjuna anvertraut, und man muBl das Geheimnis
durch sie, und nicht auf andere Weise, lernen. Man kann die Bhagavad-gita oder das
Srimad-Bhdgavatam nicht ohne die Hilfe solch vertrauter Geweihter des Herrn ver-
stehen. Srila Visvanatha Cakravarti Thakura zufolge muB der Gegenstand dieser
vertraulichen Botschaft das Geheimnis des Fortgangs des Herrn und der Vernich-
tung Seiner Dynastie nach dem Ende Seines hundertjahrigen Erscheinens in der ma-
teriellen Welt gewesen sein. Jeder muB3 mit Spannung darauf gewartet haben, etwas
uber das Geheimnis der Vernichtung der Yadu-Dynastie zu erfahren, und es muf3
diese Botschaft gewesen sein, die der Herr Uddhava erklarte und mit der Er ihn nach
Badarikasrama schickte, damit sie anderen reinen Gottgeweihten und Nara-Nara-
yana mitgeteilt wurde.

VERS 33

A USYZARFA FOE QTHHA: |
HreiureE wif S T 1330

viduro 'py uddhavac chrutva
krsnasya paramatmanah

kridayopatta-dehasya
karmani slaghitani ca

vidurah—Vidura; api—auch; uddhavat—von Uddhava; srutvi—gehort habend;
krsnasya—Sri Krsnas; parama-dtmanah—der Uberseele; kridayd—um der Spiele in
der verganglichen Welt willen; uparta—nahm auBergewohnlicherweise an; dehasya
—des Korpers; karmani—transzendentale Tatigkeiten; s/aghitani—sehr ruhmreich;
ca—auch.

UBERSETZUNG

Vidura horte von Uddhava auch iiber das Erscheinen $ri Krsnas, der Uber-
seele, in der verginglichen Welt und iiber Sein Fortgehen, ein Thema, das
die groRen Weisen mit groRer Ausdauer zu verstehen suchen.

ERLAUTERUNG

Das Erscheinen und Fortgehen der Uberseele, Sri Krsnas, ist selbst fiir die
groBen Weisen ein Geheimnis. Das Wort paramadtmanah ist in diesem Vers bedeu-
tungsvoll. Ein gewohnliches Lebewesen wird im allgemeinen als drma bezeichnet,
doch Sri Krsna ist niemals ein gewohnliches Lebewesen, denn Er ist paramdtma, die
Uberseele. Trotzdem sind Sein Erscheinen als einer der Menschen und Sein Fortge-
hen aus der verganglichen Welt Themen fiir diejenigen, die mit groBer Ausdauer
Forschung betreiben. Solche Themen sind zweifellos von wachsendem Interesse,
denn diejenigen, die diese Untersuchung anstellen, miissen das transzendentale




142 $rimad-Bhagavatam [Canto 3, Kap. 4

Reich des Herrn finden, in das Er eintritt, nachdem Er Seine Spiele in der vergangli-
chen Welt beendet hat. Doch selbst die groBen Weisen wissen nicht, daB sich jen-
seits des materiellen Himmels der spirituelle Himmel befindet, wo Krsna ewig mit
Seinen Gefédhrten weilt, obwohl Er zur gleichen Zeit Seine Spiele in der vergéangli-
chen Welt in allen Universen — in einem nach dem anderen — entfaltet. Diese Tatsa-
che wird in der Brahma-samhita (5.37) bestatigt: goloka eva nivasaty akhildtma-
bhitah. ,,.Durch Seine unbegreifliche Kraft weilt der Herr in Seinem ewigen Reich
Goloka, wihrend Er gleichzeitig durch Seine vielfiltigen Manifestationen als Uber-
seele sowohl im spirituellen als auch im materiellen Himmel iiberall gegenwartig
ist.* Daher finden Sein Erscheinen und Sein Fortgehen gleichzeitig statt, und nie-
mand kann mit Bestimmtheit sagen, welches von ihnen der Anfang und welches das
Ende ist. Seine ewigen Spiele kennen weder Anfang noch Ende, und man muB iiber
sie ausschlieBlich von einem reinen Gottgeweihten lernen; man sollte keine kostbare
Zeit mit falscher Forschungsarbeit verschwenden.

VERS 34
A T Fed o Saday |
AN SR THAT FFAEA 1330

deha-nydsam ca tasyaivam
dhiranam dhairya-vardhanam

anyesam duskarataram
pusunam viklavatmanam

deha-nyasam—in den Korper eintretend; ca—auch; tasya—Sein; evam—auch;
dhiranam—der groBen Weisen; dhairya—Ausdauer; vardhanam—anwachsend; an-
yesam—fur andere; duskara-taram—sehr schwer herauszufinden; pasinam—der
Tiere; viklava—gestort; atmanam—eines solchen Geistes.

UBERSETZUNG

Die glorreichen Taten des Herrn und Sein Erscheinen in vielfachen tran-
szendentalen Formen, um auBergewdhnliche Spiele in der verginglichen
Welt zu offenbaren, sind fiir andere als Seine Geweihten sehr schwer zu ver-
stehen, und fiir die Tiere sind sie nichts als eine mentale Storung.

ERLAUTERUNG

Die transzendentalen Formen und Spiele des Herrn, wiesie in der Bhagavad-gita
beschrieben werden, sind fiir diejenigen, die keine Gottgeweihten sind, nur schwer
zu verstehen. Der Herr offenbart Sich niemals Menschen wie den jiignis und yogis.
Es gibt noch andere, die zu den Tieren gezihlt werden, weil sie den Herrn aus tief-
stem Herzen beneiden; fiir solch neidische Tiere stellt das Erscheinen und Fortgehen
des Herrn nur eine mentale Storung dar. Wie in der Bhagavad-gita (7.15) bestatigt
wird, konnen die Schurken, denen es nur um materiellen GenuB3 geht und die wie
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Lasttiere schwer arbeiten, aufgrund von dsurika-bhava, einem Geist der Aufleh-
nung gegen den Hochsten Herrn, die Personlichkeit Gottes praktisch auf keiner
Stufe erkennen.

Die transzendentalen korperlichen Erweiterungen, die der Herr fiir Seine Spiele
in der verganglichen Welt manifestiert, und das Erscheinen und Fortgehen solcher
transzendentalen Erweiterungen sind schwierige Themen, und denen, die keine
Gottgeweihten sind, wird geraten, das Erscheinen und Fortgehen des Herrn nicht zu
erOrtern, damit sie sich keine weiteren Vergehen gegen die LotosfiiBe des Herrn zu-
schulden kommen lassen. Je mehr sie iiber das transzendentale Erscheinen und
Fortgehen des Herrn in einem asurischen Geist sprechen, desto mehr gehen sie in
den finstersten Bereich der Holle ein, wie in der Bhagavad-gita (16.20) bestitigt
wird. Jeder, der sich gegen den transzendentalen liebevollen Dienst des Herrn wen-
det, ist mehr oder minder ein tierisches Geschopf, was im vorliegenden Vers des
Srimad-Bhagavatam bestitigt wird.

VERS 35

ATAM T FEAE TN JARTEAY |
A T AEEA WG WS 1341

atmanam ca kuru-srestha
krsnena manaseksitam

dhyayan gate bhagavate
ruroda prema-vihvalah

atmanam—er selbst; ca—auch; kuru-srestha—o bester unter den Kurus; krsnena
—von Krsna; manasa—durch den Geist; iksitam—erinnert; dhydyan—so denkend;
gate—gegangen sein; bhagavate—des Gottgeweihten; ruroda—weinte laut; prema-
vihvalah—iberwaltigt von der Ekstase der Liebe.

UBERSETZUNG

Als Vidura verstand, daB SriKrsna [wihrend Er die Welt verlieB] Sich an
ihn erinnerte, wurde er von ekstatischer Liebe iiberwiltigt und begann laut
zu weinen.

ERLAUTERUNG

Vidura wurde von liebender Ekstase iiberwaltigt, als er erfuhr, da Sri Krsna,
die Hochste Personlichkeit Gottes, im letzten Augenblick an ihn gedacht hatte. Ob-
wohl Vidura sich fiir unbedeutend hielt, erinnerte Sich der Herr in Seiner grundlo-
sen Barmbherzigkeit an ihn. Vidura betrachtete dies als eine groBe Gunst, und so
brach er in Tranen aus. Dieses Weinen ist die letzte Stufe im Fortschritt auf dem
Pfad des hingebungsvollen Dienstes. Wer fiir den Herrn in Liebe weinen kann, ist in
seinem hingebungsvollen Dienst zweifellos erfolgreich.
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VERS 36
ST FlAO: g ALPRRIT |
T9Ed @8RG I WA g 1134

kalindyah katibhih siddha
ahobhir bharatarsabha

prapadyata svah-saritam
yatra mitrd-suto munih

kalindyah—am Ufer der Yamuna; katibhih—ein paar; siddhe—so verbracht wor-
den sein; ahobhih—Tage; bharata-rsabha—o Bester der Bharata-Dynastie; prapadya-
ta—erreichte; svah-saritam—das himmlische Wasser der Ganga; yatra—wo; mitra-
sutah—der Sohn Mitras; munih—Weiser.

UBERSETZUNG

Nachdem Vidura, die selbstverwirklichte Seele, einige Tage am Ufer der
Yamuna verbracht hatte, begab er sich zum Ufer der Ganga, an dem sich der
groBe Weise Maitreya aufhielt.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 4. Kapitel im Dritten Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: , Vidura sucht Maitreya auf™".



5. Kapitel

Viduras Gespriche mit Maitreya

VERS 1

A% I
gt HYT:  TEON

TG GG:
-
oS driergmiiag: 12N
sri-suka uvdaca
dvari dyu-nadya rsabhah kuriinam
maitreyam dsinam agadha-bodham
ksattopasrtyacyuta-bhava-siddhah
papraccha sausilya-gunabhitr ptah

sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; dvdri—an der Quelle der; dyu-
nadyah—des himmlischen FluBes Ganga; rsabhah—der beste der Kurus; kuriunam
—der Kurus; maitreyam—zu Maitreya; dsinam—sitzend; agadha-bodham—von un-
ergriindlichem Wissen; ksartd— Vidura; upasrtya—nachdem er naher herangekom-
men war; acyuta—der unfehlbare Herr; bhava—Charakter; siddhah—vollkommen;
papraccha—fragte; sausilya—Freundlichkeit; guna-abhitrptah—in transzendentalen
Eigenschaften zufrieden.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sprach: Vidura, der Beste der Kuru-Dynastie, der im
hingebungsvollen Dienst des Herrn die Vollkommenheit erreicht hatte, ge-
langte so an die Quelle der himmlischen Ganga [Hardwar), an der Maitreya,
der groRe, unergriindliche Weise der Welt, sal. Vidura, dessen Liebenswiir-
digkeit vollkommen war und der in der Transzendenz Zufriedenheit erlangt
hatte, befragte ihn.

ERLAUTERUNG

Vidura hatte durch seine reine Hingabe an den unfehlbaren Herrn bereits die
Vollkommenheit erreicht. Der Herr und die Lebewesen sind alle von Natur aus ei-
genschaftsmaBig gleich, doch der Herr ist mengenmaBig viel groBer als jedes ein-
zelne Lebewesen. Er ist ewig unfehlbar, wohingegen die Lebewesen unter den Ein-
fluB der verblendenden Energie geraten konnen. Vidura hatte bereits die fehlbare

145
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Natur des Lebewesens im bedingten Leben iiberwunden, da er acyuta-bhdva, das
heilt einwandfrei im hingebungsvollen Dienst des Herrn verankert, war. Diese
Stufe des Lebens nennt man acyuta-bhava-siddha oder die Vollkommenheit durch
hingebungsvollen Dienst. Daher ist jeder, der im hingebungsvollen Dienst des Herrn
vorbehaltlos tatig ist, eine befreite Seele und besitzt alle bewundernswerten Eigen-
schaften. Der gelehrte Weise Maitreya sal an einem einsamen Ort am Ufer der
Ganga bei Hardwar, und Vidura, der ein vollkommener Geweihter des Herrn war
und alle guten transzendentalen Eigenschaften besal3, suchte ihn auf, um ihm Fra-
gen zu stellen.

VERS 2
AR sIw
gEE  FAO TG IR
A T ad IFgEE @l
ARy yE@d o3 gd
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vidura uvaca
sukhaya karmani karoti loko
na taih sukham vanyad-uparamam va
vindeta bhiiyas tata eva duhkham
yad atra yuktam bhagavan vaden nah

vidurah uvaca—Sri Vidura sagte; sukhdya—um Gliick zu erreichen; karmani
—fruchtbringende Tatigkeiten; karoti—jeder handelt so; lokah—auf der Welt; na—
niemals; taih—durch solche Tatigkeiten; sukham—irgendein Gliick; vai—oder; anyat
—verschiedene; updramam—Sittigung; va—entweder; vindeta—erreicht; bhiyah
—im Gegenteil; tatah—durch solche Handlungen; eva—gewiB3; duhkham—Leiden;
yat—das, was; atra—unter den Umstanden; yuktam—richtiger Weg; bhagavan—o
Erhabener; vadet—magst giitigerweise erleuchten; nah—uns.

UBERSETZUNG

Vidura sagte: O groBer Weiser, in dieser Welt geht jeder fruchtbringen-
den Titigkeiten nach, um gliicklich zu werden, doch weder finden die Men-
schen Befriedigung, noch lassen ihre Leiden nach. Im Gegenteil, sie werden
durch solche Titigkeiten nur noch ungliicklicher. Erteile uns daher bitte
Unterweisungen, wie man leben soll, um gliicklich zu werden.

ERLAUTERUNG

Vidura stellte Maitreya einige gewohnliche Fragen, was urspriinglich nicht seine
Absicht war. Uddhava bat Vidura, Maitreya Muni aufzusuchen und iiber alle
Wabhrheiten Fragen zu stellen, die mit dem Herrn, Seinem Namen, Seinem Ruhm,
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Seinen Eigenschaften, Seiner Gestalt, Seinen Spielen, Seiner Umgebung und ande-
rem mehr zu tun haben. Als daher Vidura Maitreya aufsuchte, hatte er ihn also nur
uiber den Herrn befragen sollen, doch aus natiirlicher Demut heraus stellte er nicht
sogleich Fragen iiber den Herrn, sondern fragte nach Dingen, die fiir den gewohnli-
chen Menschen von groBer Wichtigkeit sind. Ein gewohnlicher Mensch kann den
Herrn nicht verstehen. Er mul zunachst die wahre Position seines eigenen Lebens
unter dem EinfluB der verblendenden Energie erkennen. In Illusion denkt er, man
konne nur durch fruchtbringende Tatigkeiten gliicklich werden, doch in Wirk-
lichkeit wird man immer mehr in das Netzwerk von Aktion und Reaktion verstrickt
und findet keine Losung fiir das Problem des Lebens. Es gibt ein schones Lied in die-
sem Zusammenhang: ,,Weil ich den starken Wunsch hegte, alles Gliick im Leben
zu erreichen, baute ich dieses Haus; doch ungliicklicherweise verwandelte sich der
ganze Plan zu Asche, weil das Haus unerwartet abbrannte.* Das Gesetz der Natur
ist so. Jeder in der materiellen Welt versucht, durch Planeschmieden gliicklich zu
werden, aber das Gesetz der Natur ist so grausam, daB3 es unsere Plane in Brand
setzt, und so wird der fruchtbringende Arbeiter durch seine Plane nicht gliicklich,
und seine standige Sehnsucht nach Glick nimmt kein Ende.

VERS 3
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Jjanasya krsnad vimukhasya daivad
adharma-silasya suduhkhitasya

anugrahdyeha caranti niinam
bhutani bhavyani janardanasya

janasya—des gewoOhnlichen Menschen; krsnat—von Krsna, dem Hochsten
Herrn; vimukhasya—von jemandem, der sich gegen den Herrn gewandt hat; daivar
—durch den EinfluB der auBeren Energie; adharma-silasya—von jemandem, der
gottlos handelt; su-duhkhitasya—von jemandem, der immer ungliicklich ist; anu-
grahaya—dadurch, daB man mit ihnen Mitleid hat; iha—auf der Erde; caranti
—wandern; niinam—gewiB; bhitani—Personen; bhavyani—grof3e, den Menschen
wobhlgesinnte Seelen; janardanasya—der Hochsten Personlichkeit Gottes.

UBERSETZUNG

O mein Herr, groRe, den Menschen wohlgesinnte Seelen reisen im Auf-
trag der Hochsten Personlichkeit Gottes iiber die Erde, um den gefallenen
Seelen, denen es widerstrebt, sich dem Herrn unterzuordnen, ihr Mitleid zu
zeigen.
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ERLAUTERUNG

Den Wiinschen des Hochsten Herrn zu gehorchen ist die natiirliche Stellung
jedes Lebewesens. Nur aufgrund vergangener Missetaten entwickelt ein Lebewesen
Abneigung dagegen, sich dem Herrn unterzuordnen, und erleidet alle leidvollen Be-
dingungen des materiellen Daseins. Niemand hat etwas anderes zu tun, als Sri
Krsna, dem Hochsten Herrn, hingebungsvollen Dienst zu leisten. Jede Handlung
aufer transzendentalem liebevollem Dienst fiir den Herrn ist daher mehr oder weni-
ger eine rebellische Handlung gegen den hochsten Willen. Jede fruchtbringende Ta-
tigkeit, alle empirische Philosophie und alle Mystik wenden sich mehr oder minder
gegen die Unterordnung unter den Herrn, und jedes Lebewesen, das eine solch rebel-
lische Haltung einnimmt, wird von den Gesetzen der materiellen Natur, die unter
der Aufsicht des Herrn wirken, mehr oder weniger bestraft. GroB3e, unverfalschte
Geweihte des Herrn haben mit den gefallenen Seelen Mitleid, und daher bereisen sie
die ganze Welt mit der Mission, Seelen zu Gott, nach Hause, zuriickzubringen.
Solch reine Geweihte des Herrn iiberbringen die Botschaft Gottes, um die gefallenen
Seelen zu befreien, und daher sollte der gewohnliche Mensch, der aufgrund des Ein-
flusses der auBeren Energie des Herrn verwirrt ist, ihre Gemeinschaft nutzen.

VERS 4

TR aR §
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tat sadhu-varyadisa vartma sam nah
samrdadhito bhagavan yena pumsam

hrdi sthito yacchati bhakti-piite
JjAdanam sa-tattvadhigamam puranam

tat—daher; sadhu-varya—o groBer unter den Heiligen; ddisa—bitte unterweise;
vartma—der Pfad; sam—gliickverheiBend; nah—fiir uns; samrddhitah—in vollende-
ter Weise bedient werdend; bhagavan—die Personlichkeit Gottes; yena—durch wel-
ches; pumsam—des Lebewesens; hrdi sthitah—im Herzen weilend; yacchati—ge-
wahrt; bhakti-piite—dem reinen Gottgeweihten; jaianam—W issen; sa—diese; tattva
—Wahrheit; adhigamam—durch die man lernt; purdnam—autorisiert, alt.

UBERSETZUNG

O groRer Weiser, unterweise mich daher bitte im transzendentalen hin-
gebungsvollen Dienst des Herrn, so daB Er, der im Herzen eines jeden weilt,
erfreut werden kann und von innen her Wissen iiber die Absolute Wahrheit
im Sinne der alten vedischen Prinzipien offenbart. Dieses Wissen wird nur
denen gegeben, die durch den Vorgang des hingebungsvollen Dienstes ge-
liutert worden sind.
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ERLAUTERUNG

Wie bereits im Ersten Canto des Srimad-Bhagavatam erklirt wurde, wird die
Absolute Wahrheit in drei Phasen erkannt — obwohl diese ein und dasselbe sind —,
je nach dem Auffassungsvermogen des nach Erkenntnis Strebenden. Der fahigste
Transzendentalist ist der reine Gottgeweihte, der keine Spur fruchtbringender Hand-
lungen oder philosophischer Spekulation aufweist. Nur durch hingebungsvollen
Dienst wird das Herz von allen materiellen Bedeckungen, wie karma, jidna und
yoga, vOllig gereinigt, und nur in einem solch gelduterten Zustand erteilt der Herr,
der im Herzen eines jeden zusammen mit der individuellen Seele weilt, Unterwei-
sungen, so daB der Gottgeweihte das hochste Ziel, namlich nach Hause, zu Gott, zu-
ruckzukehren, erreichen kann. Dies wird in der Bhagavad-gita(10.10) wie folgt be-
statigt: tesam satata-yuktanam bhajatam. Nur wenn der Herr mit dem hingebungs-
vollen Dienst des Gottgeweihten zufrieden ist, erteilt Er Wissen, wie Er es im Falle
Arjunas und Uddhavas tat.

Jranis, yogis und karmis konnen diese unmittelbare Zusammenarbeit des Herrn
nicht erwarten. Sie sind weder imstande, den Herrn durch transzendentalen, liebe-
vollen Dienst zufriedenzustellen, noch glauben sie an solchen Dienst fiir den Herrn.
Das bhakti-Verfahren, wie es nach den regulierenden Prinzipien der vaidhi-bhakti
durchgefiihrt wird, das hei3t hingebungsvoller Dienst nach vorgeschriebenen Re-
geln und Regulierungen, wird von den offenbarten Schriften definiert und von
groBen dcadryas bestatigt. Das Praktizieren dieser Art von bhakti kann dem neuen
Gottgeweihten helfen, zur Stufe der raga-bhakti aufzusteigen, auf der der Herr von
innen her als caitya-guru, der spirituelle Meister als UberbewuBtsein, antwortet.
Alle Transzendentalisten, auBer den Gottgeweihten, sehen zwischen der individuel-
len Seele und der Uberseele keinen Unterschied, weil sie das UberbewuBtsein und
das individuelle BewuBtsein irrtiimlich fiir ein und dasselbe halten. Diese falsche
Sicht der Nichtgottgeweihten macht sie unfahig, von innen her irgendeine Unterwei-
sung zu empfangen, und daher miissen sie der unmittelbaren Zusammenarbeit des
Herrn entbehren. Nur wenn ein solcher Nichtdualist nach vielen, vielen Geburten zu
dem Verstandnis gelangt, daB der Herr zu verehren ist und daB der Gottgeweihte
gleichzeitig eins mit und verschieden vom Herrn ist, kann er sich Vasudeva, dem
Herrn, ergeben. Reiner hingebungsvoller Dienst beginnt an diesem Punkt. Das Ver-
fahren, das der irregefiihrte Nichtdualist anwendet, um die Absolute Wahrheit zu
verstehen, ist sehr schwierig, wohingegen der Weg des Gottgeweihten, die Absolute
Wahrheit zu verstehen, unmittelbar vom Herrn kommt, der durch hingebungsvol-
len Dienst erfreut wird. In Vertretung fiir viele Anfanger-Gottgeweihte fragte Vi-
dura Maitreya zunachst nach dem Pfad des hingebungsvollen Dienstes, durch den
der Herr, der im Herzen weilt, erfreut werden kann.

VERS 5

FE  FOM  FIEAX
IATHTEN WETSTI: |
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karoti karmani krtavatdaro

yany atma-tantro bhagavams tryadhisah
yatha sasarjagra idam nirihah

samsthdpya vrttim jagato vidhatte

karoti—fihrt sie aus; karmani—transzendentale Tatigkeiten; krra—indem Er an-
nimmt; avatarah—Inkarnationen; yani—all diese; dtma-tantrah—in Sich Selbst un-
abhingig; bhagavan—die Personlichkeit Gottes; tri-adhisah—der Herr der drei
Welten; yathd—so viel wie; sasarja—geschaffen; agre—zunachst; idam—diese kos-
mische Manifestation; nirthah—obwohl wunschlos; samsthapya—indem Er sorgte
fir; vretim—Mittel, um fiir den Lebensunterhalt zu sorgen; jagatah—der Universen;
vidhatte—wie Er regelt.

UBERSETZUNG

O groBer Weiser, erzihle giitigerweise, wie die Hochste Personlichkeit
Gottes, die der unabhingige, wunschlose Herr der drei Welten und der Be-
herrscher aller Energien ist, Inkarnationen annimmt und die kosmische
Manifestation zusammen mit vollendet angelegten regulierenden Prinzi-
pien fiir ihre Erhaltung erschafft.

ERLAUTERUNG

$ri Krsna ist die urspriingliche Personlichkeit Gottes, von der die drei schopfen-
den Inkarnationen, namlich die purusa-avataras — Karanarnavasayi Visnu, Gar-
bhodakasayi Visnu und Ksirodakasasyl Visnu — ausgehen. Die gesamte materielle
Schopfung wird von den drei purusas mit Hilfe der auBeren Energie des Herrn in
aufeinanderfolgenden Stufen durchgefiihrt, und daher wird die materielle Natur von
Ihm beherrscht. Die materielle Natur fiir unabhiangig zu halten gleicht der Erwar-
tung, Milch aus den zitzengleichen Fleischsacken am Hals einer Ziege zu gewinnen.
Der Herr ist unabhingig und wunschlos. Er erschafft die materielle Welt nicht fiir
Seine eigene Befriedigung, wie wir uns Haushalte schaffen, um unsere materiellen
Wiinsche zu erfiillen. Im Grunde ist die materielle Welt fur den illusorischen Genul3
jener bedingten Seelen geschaffen, die sich seit unvordenklichen Zeiten gegen den
transzendentalen Dienst des Herrn wenden. Die materiellen Universen sind jedoch
in sich voll ausgestattet. Es herrscht kein Mangel bei der Erhaltung der materiellen
Welt. Weil die Materialisten nur iiber unzuliangliches Wissen verfiigen, werden sie
unruhig, wenn die Weltbevolkerung merklich zunimmt; doch wann immer ein Le-
bewesen auf die Erde kommt, sorgt der Herr sogleich fiir seinen Unterhalt. Die
anderen Arten des Lebens, die die menschliche Gesellschaft zahlenmaBig weit tiber-
treffen, sorgen sich nie um ihren Lebensunterhalt; man sieht niemals, daB sie an
Nahrungsmangel sterben. Nur die menschliche Gesellschaft sorgt sich um ihre Nah-
rungsversorgung, und um den wahren Sachverhalt einer durch die Regierung verur-
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sachten MiBwirtschaft zu verschleiern, sucht sie bei dem Vorwand Zuflucht, die Be-
volkerung sei unverhaltnismaBig stark angewachsen. Wenn es an irgend etwas auf
der Welt mangelt, ist es GottesbewuBtsein; im tibrigen herrscht durch die Gnade des
Herrn keinerlei Mangel.

VERS 6
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yatha punah sve kha idam nivesya
sete guhayam sa nivrtta-vrttih

yogesvaradhisvara eka etad
anupravisto bahudha yathasit

yathda—so viel wie; punah—wieder; sve—in Seiner; khe—Form des Weltalls (vi-
rat-ripa); idam—diese; nivesya—eingehend in; sere—legt Sich nieder; guhdydm—im
Universum; sah—Er (die Personlichkeit Gottes); nivrtta—ohne Anstrengung; vritih
—Mittel zum Lebensunterhalt; yoga-isvara—der Meister aller mystischen Krafte;
adhisvarah—der Besitzer aller Dinge; ekah—einer ohne einen zweiten; etar—dieses;
anupravistah—danach eingehend; bahudhd—durch unzahlige; yathd—so viel wie;
asit—existiert.

UBERSETZUNG

Er legt Sich auf Sein eigenes Herz nieder, das sich in Form des Himmels
ausbreitet, und indem Er so die gesamte Schopfung in diesen Raum setzt,
erweitert Er Sich in viele Lebewesen, die als verschiedene Lebensarten ma-
nifestiert sind. Er braucht Sich nicht um Seinen Lebensunterhalt zu sorgen,
denn Er ist der Meister aller mystischen Krifte und der Besitzer aller Dinge.
Hierdurch unterscheidet Er Sich von den Lebewesen.

ERLAUTERUNG

Die Fragen hinsichtlich der Schopfung, Erhaltung und Zerstorung, die in vielen
Teilen des Srimad-Bhdagavatam erwahnt werden, beziehen sich auf verschiedene
Weltalter (kalpas), und daher werden sie von verschiedenen Autorititen unter-
schiedlich beantwortet, wenn sie von verschiedenen Schiilern gestellt werden. Es be-
steht kein Unterschied zwischen den Schopfungsprinzipien und ihrer Lenkung
durch den Herrn, und doch treten in den winzigen Einzelheiten wegen der verschie-
denen kalpas einige Unterschiede auf. Der gigantische Himmel ist der materielle
Korper des Herrn, den man als virat-riipa bezeichnet, und alle materiellen Schop-
fungen ruhen auf dem Himmel, dem Herzen des Herrn. Alles wird daher als
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Brahman bezeichnet — angefangen mit dem Himmel, der ersten materiellen Mani-
festation, die den groben Augen sichtbar ist, bis hinab zur Erde. Sarvam khalv idam
brahma: ,,Es gibt nichts auBer dem Herrn, und Er ist einer ohne einen zweiten.* Die
Lebewesen sind die hohere Energie, wohingegen Materie die niedere Energie ist, und
die Verbindung dieser Energien fiihrt zur Manifestation der materiellen Welt, die im
Herzen des Herrn liegt.

VERS 7
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kridan vidhatte dvija-go-suranam
ksemaya karmany avatdra-bhedaih

mano na trpyaty api srnpvatam nah
susloka-maules caritamrtani

kridan—Spiele manifestierend; vidhatte—fiihren durch; dvija—Zweimalgebo-
rene; go—Kiihe; surdnam—der Halbgotter; ksemaya—Wohl;, karmani—transzen-
dentale Tatigkeiten; avatara—Inkarnationen; bhedaih—unterschiedlich; manah—
Geist; na—niemals; trpyati—befriedigt; api—trotz; srnvatam—standigen Horens;
nah—unser; su-sloka—glickspendend; mauleh—des Herrn; carita—Eigentiimlich-
keiten; amrtani—unsterbliche.

UBERSETZUNG

Berichte bitte auch iiber die gliickspendenden Eigentiimlichkeiten des
Herrn in Seinen verschiedenen Inkarnationen, die Er zum Wohl der Zwei-
malgeborenen, der Kiihe und der Halbgotter annimmt. Unsere Gemiiter
sind niemals voll befriedigt, obwohl wir stindig iiber Seine transzenden-
talen Taten und Spiele horen.

ERLAUTERUNG

Der Herr erscheint in einem Universum in verschiedenen Inkarnationen, wie
Matsya, Kirma, Varaha und Nrsirhha, und Er manifestiert Seine verschiedenen
transzendentalen Taten und Spiele zum Wohl der Zweimalgeborenen, der Kiihe und
der Halbgotter. Der Herr ist unmittelbar um die Zweimalgeborenen, das heif3t die
zivilisierten Menschen, bemiiht. Ein zivilisierter Mensch ist derjenige, der zweimal
geboren wurde. Ein Lebewesen wird in der materiellen Welt durch die Vereinigung
des mannlichen und des weiblichen Geschlechts geboren. Ein Mensch wird durch
die Vereinigung des Vaters und der Mutter geboren, doch ein zivilisierter Mensch
wird ein zweites Mal durch die Verbindung mit einem spirituellen Meister geboren,
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der der eigentliche Vater wird. Der Vater und die Mutter des materiellen Korpers
sind nur in einem Leben die Eltern; im nachsten Leben wird ein anderes Ehepaar der
Vater und die Mutter sein. Der echte spirituelle Meister aber ist als Vertreter des
Herrn der ewige Vater, denn der spirituelle Meister triagt die Verantwortung, den
Schiiler zur spirituellen Erlosung oder zum endgiiltigen Ziel des Lebens zu fiihren.
Ein zivilisierter Mensch mul3 daher zweimal geboren sein, andernfalls ist er nicht
besser als die niederen Tiere.

Die Kuh ist das wichtigste Tier, um den menschlichen Korper zur Vollkommen-
heit zu entwickeln. Der Korper kann durch jede Art von Nahrung erhalten werden,
doch die Milch der Kuh ist insbesondere wesentlich, um die feineren Zellen des
menschlichen Gehirns zu entwickeln, so da3 man die Feinheiten des transzenden-
talen Wissens verstehen kann. Von einem zivilisierten Menschen wird erwartet, da3
er von Speisen lebt, die aus Friichten, Gemiise, Getreide, Zucker und Milch beste-
hen. Der Stier hilft bei der landwirtschaftlichen Erzeugung von Getreide und ande-
ren Feldfriichten, und daher ist der Stier in gewissem Sinne der Vater der Mensch-
heit, wahrend die Kuh die Mutter ist, da sie die menschliche Gesellschaft mit Milch
versorgt. Von einem zivilisierten Menschen erwartet man daher, dal3 er den Stieren
und Kiihen jeglichen Schutz gewahrt.

Die Halbgotter oder die Lebewesen, die auf den hoheren Planeten leben, sind den
Menschen weit iiberlegen. Da ihnen bessere Lebensbedingungen zur Verfiigung ste-
hen, fithren sie ein weit luxurioseres Leben als die Menschen, und doch sind sie alle
Geweihte des Herrn. Der Herr inkarniert Sich in verschiedenen Formen, wie zum
Beispiel als Fisch, Schildkrote, Eber und Halb-Lowe-halb-Mensch, nur um den zivi-
lisierten Menschen, die Kuh und die Halbgotter zu beschiitzen, die unmittelbar fiir
ein geregeltes Leben verantwortlich sind, durch das es moglich wird, auf dem Pfad
der Selbsterkenntnis fortzuschreiten. Das gesamte System der materiellen Schop-
fung ist so geplant, daB den bedingten Seelen die Moglichkeit zur Selbsterkenntnis
geboten wird. Wer aus dieser Einrichtung seinen Nutzen zieht, wird als Halbgott
oder zivilisierter Mensch bezeichnet. Die Kuh ist dafiir bestimmt, bei der Aufrecht-
erhaltung eines solch hohen Lebensstandards zu helfen.

Die Spiele des Herrn zum Schutz der zweimalgeborenen, zivilisierten Menschen,
der Kiihe und der Halbgoétter sind alle transzendental. Ein Mensch hat die Neigung,
gute Erzahlungen und Geschichten zu horen, und daher gibt es so viele Blicher, Ma-
gazine und Zeitungen auf dem Markt, die das Interesse der entwickelten Seele befrie-
digen sollen. Die Freude an solcher Literatur wird jedoch schon nach einmaligem
Lesen schal, und die Menschen zeigen kein Interesse, solche Literatur wiederholt zu
lesen. Ja, Zeitungen werden weniger als eine Stunde gelesen, dann wandern sie als
Abfall in die Papierkorbe; mit anderer weltlicher Literatur verhalt es sich dhnlich.
Die Schonheit transzendentaler Schriften, wie der Bhagavad-gita und des Srimad-
Bhagavatam, ist daran zu erkennen, dal3 sie niemals alt werden. Zivilisierte Men-
schen haben sie wahrend der letzten 5000 Jahre gelesen, und diese Schriften sind
niemals alt geworden. Sie erscheinen groBen Gelehrten und Gottgeweihten immer
frisch, und selbst wenn die Verse der Bhagavad-gita und des Srimad-Bhagavatam
taglich wiederholt werden, fiihlen sich Gottgeweihte wie Vidura niemals gesattigt.
Vidura hatte die Spiele des Herrn vielleicht schon viele, viele Male gehort, ehe er
Maitreya begegnete, aber trotzdem wollte er die gleichen Erzahlungen noch einmal
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horen, denn er wurde es nie miide, sie anzuhoren. Dies ist die transzendentale Natur
der glorreichen Spiele des Herrn.

VERS 8
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yais tattva-bhedair adhiloka-natho
lokan alokan saha lokapalan

aciklpad yatra hi sarva-sattva-
nikdaya-bhedo ‘'dhikrtah pratitah

yaih—durch den; tattva—Wahrheit; bhedaih—durch Unterscheidung; adhi-loka-
nathah—der Konig der Konige; lokan—Planeten; alokdn—Planeten des unteren
Bereichs; saha—zusammen mit; loka-palan—jeweilige Konige; acik/pat—geplant;
yatra—worin; hi—gewiB; sarva—alle; sattva— Existenz; nikaya—Lebewesen; bhe-
dah—Unterschied; adhikrtah—bewohnt; pratitah—es erscheint so.

UBERSETZUNG

Der Hochste Konig aller Konige erschuf verschiedene Planeten und Auf-
enthaltsorte, wo Lebewesen in Entsprechung zu den Erscheinungsweisen
der Natur und ihrem Tun leben, und Er erschuf auch ihre verschiedenen Ko-
nige und Herrscher.

ERLAUTERUNG

Sri Krsna ist der Hauptkonig aller Konige, und Er erschuf verschiedene Planeten
fir alle Arten von Lebewesen. Selbst auf unserem Planeten gibt es verschiedene
Aufenthaltsorte fiir verschiedene Arten von Menschen. Es gibt Orte wie Wiisten,
Eisgebiete und Tiler in bergigen Landern, und an jedem dieser Orte leben verschie-
dene Arten von Menschen, die je nach ihren vergangenen Taten in verschiedenen
Erscheinungsweisen der Natur geboren wurden. Es gibt Menschen in der arabischen
Wiiste und in den Talern des Himalaya, und die Bewohner dieser beiden Orte unter-
scheiden sich voneinander, wie auch die Bewohner der Eisgebiete von ihnen ver-
schieden sind. In dhnlicher Weise gibt es auch verschiedene Planeten. Die Planeten
unterhalb der Erde, bis hinab zum Patala-Planeten, sind alle von verschiedenartigen
Lebewesen bevolkert; kein Planet ist unbewohnt, wie moderne, sogenannte Wissen-
schaftler falschlich annehmen. In der Bhagavad-gita sagt der Herr, dal3 die Lebewe-
sen sarva-gata oder in jedem Lebensbereich gegenwartig sind. Es kann daher kein
Zweifel dariber bestehen, daB auf anderen Planeten ebenfalls Bewohner wie wir le-
ben, von denen manche mit groBerer Intelligenz und groBerem Reichtum ausgestat-
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tet sind als wir. Die Lebensbedingungen fiir Lebewesen, die tiber groBere Intelligenz
verfiigen, sind iippiger als die auf unserer Erde. Es gibt auch Planeten, zu denen kein
Sonnenlicht dringt, und es gibt Lebewesen, die aufgrund ihrer vergangenen Taten
dort leben miissen. Die Plane fiir all diese Lebensbedingungen werden vom Hoch-
sten Herrn entworfen, und Vidura bat Maitreya, dies um seiner weiteren Erleuch-
tung willen zu beschreiben.

VERS 9
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yena prajanam uta datma-karma-
rupabhidhanam ca bhidam vyadhatta
nardayano visvasrg atma-yonir
etac ca no varnaya vipra-varya

yena—durch was; prajanam—von denen, die geboren sind; uta—wie auch; arma-
karma—vorherbestimmte Tatigkeit; ripa—Form und Erscheinung; abhidhanam—
Bemiihungen; ca—auch; bhidam—Unterscheidung; vyadhatta—zerstreut; narayanah
—der Hochsten Personlichkeit Gottes; visva-srk—der Schopfer des Universums;
atrma-yonih—selbstzufrieden; etat—all diese; ca—auch; nah—uns; varnaya—be-
schreibe; vipra-varya—o Oberhaupt unter den brahmanas.

UBERSETZUNG

O Oberhaupt unter den brahmanas, bitte beschreibe auch, wie Narayana,
der Schopfer des Universums und der in Sich Selbst zufriedene Herr, auf un-
terschiedliche Weise die Naturen, Titigkeiten, Formen, Erscheinungen und
Namen der verschiedenen Lebewesen erschuf.

ERLAUTERUNG

Jedes Lebewesen folgt dem Plan seiner natiirlichen Neigungen, die den Erschei-
nungsweisen der materiellen Natur entsprechen. Sein Tun manifestiert sich entspre-
chend der Natur der drei Erscheinungsweisen; seine Gestalt und seine korperlichen
Merkmale sind seinem Tun gemaB entworfen, und sein Name richtet sich nach sei-
nen korperlichen Eigenschaften. Zum Beispiel sind die hoheren Menschenklassen
weiB (sukla), und die niederen Menschenklassen sind schwarz. Diese Unterteilung in
weil und schwarz richtet sich nach unseren weilen und schwarzen Pflichten im Le-
ben. Fromme Taten fiihren dazu, daBB man in einer guten und angesehenen Familie
zur Welt kommt, dall man reich wird, da man gelehrt wird oder dal man einen
schonen Korper bekommt. Gottlose Handlungen fiihren dazu, daB man in einer
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schlechten Familie geboren wird, daB man standig Mangel leidet, daB man ein Narr
oder ein Analphabet wird oder da3 man einen haBlichen Korper bekommt. Vidura
bat Maitreya, diese von Narayana, der Hochsten Personlichkeit Gottes, vorgenom-
menen Unterschiede zwischen den Lebewesen zu erkldren.

VERS 10
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paravaresam bhagavan vratani

srutani me vyasa-mukhad abhiksnam
atrpnuma ksulla-sukhavahanam

tesam rte krsna-kathamrtaughat

para—hoher; avaresam—von diesen niedrigen; bhagavan—o mein Herr, o Erha-
bener; vratani—Beschaftigungen; srutani—gehort; me—von mir; vydsa—Vyasa;
mukhdt—aus dem Mund; abhiksnam—wiederholt; atrpnuma—ich bin gesattigt;
ksulla—wenig; sukha-avahanam—das, was Gliick verursacht; tesam—von diesen;
rte—ohne; krsna-kathd—Gespriache iiber die Personlichkeit Gottes, Sri Krsna;
amrta-oghdat—von dem Nektar.

UBERSETZUNG

O mein Herr, ich habe wiederholt von diesen hoheren und niederen
Schichten der menschlichen Gesellschaft aus dem Munde Vyasadevas ge-
hort, und ich bin all dieser weniger bedeutsamen Themen und ihres Gliicks
recht iiberdriissig. Sie haben mich nicht mit dem Nektar der Erzihlungen
iiber Krsna befriedigt.

ERLAUTERUNG

Weil die Menschen sehr daran intgr&siert sind, liber gesellschaftliche und histo-
rische Ereignisse zu horen, verfal3te Srila Vyasadeva viele Biicher wie die Purdnas
und das Mahabharata. Diese Biicher sind Lesestoff fiir die Masse der Menschen,
und sie wurden mit dem Ziel verfaBt, ihr GottesbewuBtsein wiederzubeleben, das
sie jetzt im bedingten Leben des materiellen Daseins vergessen haben. Der eigentli-
che Zweck solcher Schriften liegt nicht so sehr darin, geschichtliche Ereignisse dar-
zustellen, sondern vielmehr darin, den Sinn der Menschen fiir GottesbewuBtsein
wiederzuleben. Das Mahabharata beispielsweise ist die Geschichte der Schlacht von
Kuruksetra, und gewohnliche Menschen lesen es, weil es viele soziale, wirtschaftli-
che und politische Probleme des Menschen behandelt. In Wirklichkeit jedoch ist der
wichtigste Teil des Mahdbharata die Bhagavad-gita, die den Leser von selbst zusam-
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men mit den geschichtlichen Berichten aus der Schlacht von Kuruksetra gelehrt
wird.

Vidura erklarte Maitreya seine Lage, daB3 er namlich mit dem Wissen uiber welt-
liche, gesellschaftliche und politische Themen voéllig gesattigt sei und kein Interesse
mehr an ihnen habe. Er war begierig danach, transzendentale Erzahlungen iber Sri
Krsna zu horen. Da in den Purdnas, im Mahabharata und in anderen Schriften nur
unzureichend direkt von Sri Krsna gesprochen wurde, war er nicht zufrieden und
wollte mehr tber Sri Krsna wissen. Krsna-katha oder Erzahlungen tiber Krsna sind
transzendental, und man wird es niemals miide, solche Erzahlungen anzuhoren. Die
Bhagavad-gita ist wichtig, weil sie krsna-katha (von Sri Krsna gesprochene Worte)
ist. Die Schilderung der Schlacht von Kuruksetra mag fiir die Masse der Menschen
interessant sein, doch jemanden wie Vidura, der im hingebungsvollen Dienst weit
fortgeschritten ist, interessiert nur krsna-katha und das, was mit krsna-katha ver-
bunden ist. Vidura wollte von Maitreya iiber alles horen, und so fragte er ihn; jedoch
wiinschte er, daB alle Erzahlungen mit Krsna verbunden seien. So, wie Feuer durch
den Verzehr von Feuerholz niemals gesattigt wird, so hort ein reiner Gottgeweihter
niemals genug uber Krsna. Historische Ereignisse und andere Berichte von gesell-
schaftlichen und politischen Begebenheiten werden alle transzendental, sobald sie in
Beziehung zu Krsna stehen. Dies ist der Weg, weltliche Dinge in spirituelle Identitat
zu verwandeln. Die ganze Welt kann in Vaikuntha verwandelt werden, wenn alle
weltlichen Tatigkeiten mit krsna-kathd verbunden werden.

Es gibt zwei wichtige krspa-kathas, die auf der Welt allgemein bekannt sind —
die Bhagavad-gita und das Srimad-Bhdgavatam. Die Bhagavad-gita ist krsna-ka-
tha, weil sie von Krsna gesprochen wurde, wahrend das Srimad-Bhagavatam krsna-
kathd ist, weil es von Krsna erzahlt. Sri Caitanya wies alle Seine Schiiler an, krsna-
katha vorurteilslos auf der ganzen Welt zu predigen, denn der transzendentale Wert
von krsna-katha kann jeden von aller materiellen Verunreinigung lautern.
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kas trpnuyat tirtha-pado 'bhidhanat
satresu vah suribhir idvamanat

yah karna-nadim purusasya yato
bhava-pradam geha-ratim chinatti

kah—wer ist der Mensch; trpnuyat—der zufrieden sein kann; tirtha-padah—
dessen LotosfiiBe alle Pilgerorte sind; abhidhandat—von den Gesprachen iiber; sa-
tresu—in der menschlichen Gesellschaft; vah—jemand, der ist; suribhih—von
groBen Gottgeweihten; idyamanat—jemand, der so verehrt wird; yah—wer; karna-
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nadim—in die Offnungen der Ohren; purusasya—eines Menschen; yatah—eintre-
tend; bhava-pradam—das, was Geburten und Tode beschert; geha-ratim—Familien-
zuneigung; chinatti—wird durchtrennt.

UBERSETZUNG

Wer in der menschlichen Gesellschaft kann zufrieden sein, ohne ausrei-
chend Gespriche iiber den Herrn zu horen, dessen LotosfiiRe die Gesamt-
heit aller Pilgerorte sind und der von groBen Weisen und Gottgeweihten
verehrt wird? Solche Erzihlungen konnen die Fessel der Familienanhaftung
durchtrennen, indem sie einfach in die Ohren eindringen.

ERLAUTERUNG

Krsna-katha ist so machtig, daB sie einfach dadurch, daB sie in das Ohr eines
Menschen eindringt, ihn sogleich von der Fessel familiarer Anhaftung befreien
kann. Die Zuneigung zur Familie ist eine illusorische Manifestation der duBeren
Energie, und sie ist der einzige Antrieb fiir alle weltlichen Tatigkeiten. Solange man
weltlichen Tatigkeiten nachgeht und der Geist in solche Tatigkeiten versunken ist,
ist man der Wiederholung von Geburt und Tod in materieller Unwissenheit unter-
worfen. Die Menschen werden groBtenteils von der Erscheinungsweise der Unwis-
senheit beeinfluBt, manche auch von der leidenschaftlichen Erscheinungsweise der
Natur, und im Bann dieser beiden Erscheinungsweisen wird ein Lebewesen durch
die materielle Auffassung vom Leben zum Handeln getrieben. Die materiellen Ei-
genschaften oder Erscheinungsweisen gestatten es einem Lebewesen nicht, seine
wahre Stellung zu verstehen. Sowohl Unwissenheit als auch Leidenschaft binden
uns fest an die illusorische korperliche Auffassung vom Selbst. Die besten unter den
Narren, die auf diese Weise irregefiihrt sind, sind diejenigen, die im Bann der mate-
riellen Erscheinungsweise der Leidenschaft dem Allgemeinwohl dienen. Die Bha-
gavad-gitd, die unmittelbar krsna-katha ist, vermittelt der Menschheit die elemen-
tare Lehre, daB3 der Korper verganglich und daB das im ganzen Korper verbreitete
BewuBtsein unverganglich ist. Das bewuBBte Wesen, das unvergangliche Selbst, exi-
stiert ewig und kann unter keinen Umstanden getotet werden, nicht einmal nach
dem Zerfall des Korpers. Jeder, der den gegenwartigen, verginglichen Korper
falschlich fiir das Selbst halt und im Namen von Soziologie, Politik, Philanthropie,
Altruismus, Nationalismus oder Internationalismus unter dem falschen Vorwand
der korperlichen Auffassung vom Leben fiir diesen Korper arbeitet, ist zweifellos ein
Narr und kennt die eigentliche Bedeutung von Wirklichkeit und Nichtwirklichkeit
nicht. Manche Menschen befinden sich tiber den Erscheinungsweisen der Unwissen-
heit und Leidenschaft in der Erscheinungsweise der Tugend; doch weltliche Tugend
ist stets durch Spuren von Unwissenheit und Leidenschaft verunreinigt. Weltliche
Tugend kann die Erleuchtung bringen, da3 der Korper und das Selbst verschieden
sind, und wer die Eigenschaften der Tugend besitzt, befat sich mit dem Selbst und
nicht mit dem Korper; doch weil sie verunreinigt sind, konnen diejenigen, die sich in
der Erscheinungsweise weltlicher Tugend befinden, die wahre Natur des Selbst als
Person nicht verstehen. Ihre unpersonliche Auffassung vom Selbst als vom Korper
verschieden halt sie in der Erscheinungsweise der Tugend innerhalb der materiellen
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Natur, und solange sie sich nicht zu krsna-katha hingezogen fiihlen, werden sie nie-
mals aus der Knechtschaft des materiellen Daseins befreit werden. Krsna-katha ist
das einzige Heilmittel fiir alle Menschen der Welt, weil es sie im reinen BewuBtsein
vom Selbst verankern und aus der materiellen Knechtschaft befreien kann. Krsna-
katha auf der ganzen Welt zu predigen, wie es Sri Caitanya empfahl, ist die groBte
Missionstatigkeit, und alle intelligenten Manner und Frauen der Welt sind aufgeru-
fen, sich dieser bedeutenden, von Sri Caitanya gegriindeten Bewegung anzu-
schlieBen.

VERS 12
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munir vivaksur bhagavad-gunanam
sakhapi te bharatam aha krsnah

yasmin nrndm gramya-sukhanuvadair
matir grhita nu hareh kathayam

munih—der Weise; vivaksuh—beschrieb; bhagavat—der Personlichkeit Gottes;
gunanam—transzendentale Eigenschaften; sakha—Freund; api—auch; te—dein; bha-
ratam—das Mahabharata; aha—hat beschrieben; krsnah—Krsna-dvaipayana Vyasa;
yasmin—in welchem; nrnam—der Menschen; gramya—weltlich; sukha-anuvadaih
—Freude, die man aus weltlichen Erzahlungen zieht; matih—Aufmerksamkeit;
grhita nu—nur um zu lenken auf; hareh—des Herrn; kathayam—Gesprache der
(Bhagavad-gita).

UBERSETZUNG

Dein Freund, der groRe Weise Krsna-dvaipayana Vyasa, beschrieb die
transzendentalen Eigenschaften des Herrn bereits in seinem bedeutenden
Werk, dem Mahabharata. Dahinter steht jedoch die Absicht, die Aufmerk-
samkeit der Masse der Menschen durch ihre starke Neigung, weltliche Er-
zihlungen anzuhéren, auf krsna-katha [Bhagavad-gita] zu lenken.

ERLAUTERUNG

Der groBe Weise Krsna-dvaipayana Vyasa ist der Verfasser aller vedischen
Schriften, von denen seine Werke Vedanta-siitra, Srimad-Bhagavatam und Maha-
bhdrata sehr bekannt sind. Wie es im Bhdgavatam (1.4.25) heiBt, verfaBte Srila
Vyasadeva das Mahabharata fiir die weniger intelligenten Menschen, die sich mehr
fir weltliche Erzahlungen als fiir die Philosophie des Lebens interessieren. Das
Vedanta-sutra wurde fir Menschen verfaBt, die bereits liber weltlichen Erzahlungen
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stehen und die Bitterkeit des sogenannten Gliicks weltlicher Angelegenheiten schon
gekostet haben. Der erste Aphorismus des Vedanta-siitra lautet: athato brahma-ji-
JnAasa, das heiBit, nur wenn man weltliche Fragen auf dem Marktplatz der Sinnenbe-
friedigung beendet hat, kann man entscheidende Fragen nach dem Brahman, der
Transzendenz, stellen. Diejenigen, die sich eifrig mit weltlichen Fragen beschaftigen,
die die Zeitungen und andere dhnliche Schriften fiillen, werden als stri-sudra-dvija-
bandhus oder Frauen, Arbeiter und unwiirdige Sohne der héheren Klassen (brahma-
nas, ksatriyas und vaisyas) eingestuft. Solch weniger intelligente Menschen kénnen
den Zweck des Vedanta-sutra nicht verstehen, wenngleich sie vorgeben, die sutras
zu studieren, wobei sie den Sinn jedoch verdrehen. Die eigentliche Bedeutung des
Vedanta-sutra wird vom Verfasser selbst im Srimad-Bhagavatam erklart, und je-
der, der das Vedanta-siitra ohne Hinzunahme des Srimad-Bhdgavalam Zu verstehen
sucht, geht zweifellos in die Irre. Solch irregefiihrte Menschen, deren Interesse den
weltlichen Angelegenheiten philanthropischer und altruistischer Arbeit unter der
falschen Auffassung, der Korper sei das Selbst, gilt, tdten besser daran, das Maha-
bhdrata zu nutzen, das Srila Vyasadeva insbesondere fiir ihr Wohl verfaBte. Der
groBe Autor verfaBte das Mahabhdrata in solcher Weise, daB3 die weniger intelligen-
ten Menschen, die mehr an weltlichen Erzahlungen interessiert sind, das Maha-
bhdrata mit groBem GenuB lesen konnen und im Verlauf solch weltlichen Genusses
auch die Bhagavad-gita, die vorbereitende Stufe zum Srimad-Bhagavatam bzw. zum
Vedanta-sitra, nutzen konnen. Als Srila Vyasadeva die geschichtliche Abfolge welt-
licher Ereignisse niederschrieb, verfolgte er kein anderes Interesse, als den weniger
intelligenten Menschen durch die Bhagavad-gita eine Moglichkeit fir transzenden-
tale Erkenntnis zu geben. Viduras Erwahnung des Mahabhdrata deutet darauf hin,
daB er das Mahabharata von Vyasadeva, seinem leiblichen Vater, gehort hatte, wah-
rend er der Heimat fern war und Pilgerorte besuchte.

VERS 13
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sd sraddadhanasya vivardhamana
viraktim anyatra karoti pumsah

hareh padanusmrti-nirvrtasya
samasta-duhkhapyayam asu dhatte

sd—diese Erzahlungen iber Krsna, krsna-katha; sraddadhanasya—von jeman-
dem, der begierig ist, zu horen; vivardhamana—allmahlich steigernd; viraktim—
Gleichgiiltigkeit; anyatra—gegeniiber anderen Dingen (als solche Erziahlungen); ka-
roti—tut; pumsah—von jemandem, der so beschaftigt ist; hareh—des Herrn; pada-
anusmrti—standige Erinnerung an die LotosfiiBe des Herrn; nirvrtasya—jemand,
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der solch transzendentale Gliickseligkeit erreicht hat; samasta-duhkha—alle Leiden;
apyayam—Dbesiegt; dsu—unverziiglich; dharte—fihrt aus.

UBERSETZUNG

Wenn jemand begierig danach ist, stindig solche Erzihlungen anzuhé-
ren, steigert krsna-katha allmihlich seine Gleichgiiltigkeit gegeniiber allen
anderen Dingen. Solch stindige Erinnerung an die LotosfiiRe Sri Krsnas sei-
tens des Gottgeweihten, der transzendentale Gliickseligkeit erreicht hat,
besiegt unverziiglich all seine Leiden.

ERLAUTERUNG

Wir miissen davon tiberzeugt sein, daB auf der absoluten Ebene krsna-katha und
Krsna ein und dasselbe sind. Der Herr ist die Absolute Wahrheit, und daher sind
Sein Name, Seine Gestalt, Seine Eigenschaften und alles andere, was als krsna-katha
verstanden wird, nicht von Ihm verschieden. Da die Bhagavad-gita vom Herrn ge-
sprochen wurde, ist sie so gut wie der Herr Selbst. Wenn ein aufrichtiger Gottge-
weihter die Bhagavad-gita liest, ist dies so gut, als sehe er den Herrn von Angesicht
zu Angesicht vor sich, doch dies trifft nicht auf die weltlichen Besserwisser zu. Alle
Krafte des Herrn sind gegenwartig, wenn man die Bhagavad-gita liest, vorausge-
setzt, daB man sie in der Weise liest, wie es in der Gita vom Herrn Selbst empfohlen
wird. Man kann nicht torichterweise eine Interpretation der Bhagavad-gita vorneh-
men und immer noch einen transzendentalen Nutzen aus ihr ziehen. Jeder, der ver-
sucht, mit einem anderen Ziel vor Augen eine kiinstliche Bedeutung oder Interpreta-
tion aus der Bhagavad-gitd zu ziehen, ist nicht sraddadhdana-purisah (jemand, der
voll Eifer mit echtem Horen von krsna-katha beschaftigt ist). Ein solcher Mensch
gewinnt keinerlei Nutzen, wenn er die Bhagavad-gita liest, auch wenn er in den Au-
gen eines Laien wie ein groBer Gelehrter aussehen mag. Dem sraddadhdna oder
glaubigen Gottgeweihten konnen tatsachlich alle Vorteile der Bhagavad-gita zuteil
werden, denn durch die Allmacht des Herrn erreicht er die transzendentale Gliickse-
ligkeit, die Anhaftung besiegt und alle damit verbundenen materiellen Leiden auf-
hebt. Nur der Gottgeweihte kann dank seiner praktischen Erfahrung die Bedeutung
dieses von Vidura gesprochenen Verses verstehen. Der reine Gottgeweihte erfreut
sich des Lebens, indem er sich durch das Horen von krsna-katha standig an die Lo-
tosfiiBe des Herrn erinnert. Fiir einen solchen Gottgeweihten gibt es kein materielles
Dasein, und die vielgepriesene Gliickseligkeit des brahmananda erscheint dem Gott-
geweihten, der sich mitten im transzendentalen Meer der Gliickseligkeit tummelt,
vollig bedeutungslos.
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tan chocya-socyan avido 'nusoce
hareh kathayam vimukhan aghena
ksinoti devo 'nimisas tu yesam
ayur vrtha-vada-gati-smrtinam

tan—all diejenigen; socya—bedauernswert; socyan—der Bedauernswerten; avi-
dah—unwissend; anusoce—ich bedaure; hareh—des Herrn; kathayam—den Erzah-
lungen gegeniiber; vimukhan—abgeneigt; aghena—aufgrund sindhafter Handlun-
gen; ksinoti—verfallend; devah—o Weiser; animisah—ewige Zeit; tu—aber; yesam
—von denen; dyuh—Lebensdauer; vrtha—nutzlos; vada—philosophische Spekula-
tion; gati—endgiiltiges Ziel; smrtinam—von denen, die verschiedenen Ritualen fol-
gen.

UBERSETZUNG

O Weiser, Menschen, die aufgrund ihrer siindhaften Handlungen den Er-
zihlungen iiber die Transzendenz abgeneigt sind und sich daher iiber den
Zweck des Mahabharata [Bhagavad-gita] in Unwissenheit befinden, werden
von den Bedauernswerten bedauert. Ich bedaure sie ebenfalls, denn ich
sehe, wie ihre Lebensdauer durch die ewige Zeit zerstort wird, wihrend sie
sich in philosophische Spekulation, theoretische Lebensziele und verschie-
dene Rituale verwickeln.

ERLAUTERUNG

Den drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur gemal3 gibt es drei Arten
von Beziehungen zwischen den Menschen und der Hochsten Personlichkeit Gottes.
Diejenigen, die sich in der Erscheinungsweise der Unwissenheit und der Leiden-
schaft befinden, leugnen die Existenz Gottes, oder aber sie erkennen die Existenz
Gottes formal an und betrachten Ihn als einen Lieferanten, der sie mit allem Not-
wendigen versorgt. Uber ihnen stehen diejenigen, die sich in der Erscheinungsweise
der Tugend befinden. Die letzteren halten das Hochste Brahman fiir unpersonlich.
Sie betrachten den Kult der bhakti, in dem das Horen von krsna-kathd an erster
Stelle steht, als ein Mittel und nicht als das Ziel. Uber ihnen stehen die reinen Gott-
geweihten. Sie befinden sich auf der transzendentalen Stufe liber der Erscheinungs-
weise materieller Tugend, und sie sind fest davon iiberzeugt, daBB der Name, die Ge-
stalt, der Ruhm, die Eigenschaften und so fort der Personlichkeit Gottes auf der ab-
soluten Ebene nicht voneinander verschieden sind. Den Erzahlungen iiber Krsna zu-
zuhoren bedeutet fiir sie, dem Herrn von Angesicht zu Angesicht zu begegnen. Nach
Ansicht dieser Menschen, die im reinen hingebungsvollen Dienst des Herrn tatig
sind, ist das hochste Ziel des menschlichen Lebens purusartha oder hingebungsvol-
ler Dienst fiir den Herrn, und es ist die wahre Mission des Lebens. Weil die Unper-
sonlichkeitsphilosophen gedanklichen Spekulationen nachhangen und keinen Glau-
ben an die Personlichkeit Gottes besitzen, liegt ihnen nichts daran, den Erzahlungen
uiber Krsna zuzuhoren. Solche Menschen sind fiir die erstklassigen reinen Geweih-
ten des Herrn bedauernswert. Die bedauernswerten Unpersonlichkeitsanhanger
werden von denjenigen bedauert, die unter dem EinfluB der Erscheinungsweise der
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Unwissenheit und Leidenschaft stehen; doch die reinen Geweihten des Herrn be-
dauern beide, denn beide verschwenden ihre kostbare Zeit in der menschlichen
Form des Lebens mit falschen Bestrebungen, Sinnenfreude und gedanklichen, spe-
kulativen Aufstellungen verschiedener Theorien und Lebensziele.

VERS 15
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tad asya kausarava sarma-datur
hareh katham eva kathasu saram

uddhrtya puspebhya ivarta-bandho
sivaya nah kirtaya tirtha-kirteh

tat—daher; asya—Sein; kausarava—o Maitreya; sarma-ddatuh—von jemandem,
der Gliick gewahrt; hareh—des Herrn; katham—Erzahlungen; eva—nur; katha-
su—von allen Erzahlungen; saram—die Essenz; uddhrtya—durch Zitieren; puspe-
bhyah—von den Blumen; iva—wie dieses; drta-bandho—des Freundes der Elenden;
sivaiya—zum Wohl; nah—von uns; kirtaya—beschreibe giitigerweise; tirtha—
Pilgerort; kirteh—des Ruhmreichen.

UBERSETZUNG

O Maitreya, o Freund der Leidenden, allein die Herrlichkeit des Hoch-
sten Herrn kann den Menschen auf der ganzen Welt Gutes bringen. Be-
schreibe daher giitigerweise, genau wie Bienen Honig von Bliiten sammeln,
die Essenz aller Erzihlungen — die Erzihlungen vom Herrn.

ERLAUTERUNG

Es gibt viele Themen fiir verschiedene Menschen in verschiedenen Erscheinungs-
weisen der materiellen Natur, doch die wesentlichen Themen sind diejenigen, die in
Beziehung zum Hochsten Herrn stehen. Ungliicklicherweise sind von der materiel-
len Natur beeinfluBBte, bedingte Seelen den Erzahlungen tiber den Hochsten Herrn
mehr oder weniger abgeneigt, da einige von ihnen nicht an die Existenz Gottes glau-
ben und andere nur den unpersonlichen Aspekt des Herrn anerkennen. In beiden
Fillen gibt es flir sie nichts iiber Gott zu sagen. Sowohl die Unglaubigen als auch die
Unpersonlichkeitsphilosophen weisen die Essenz aller Erzahlungen von sich; sie be-
schaftigen sich daher auf vielfache Weise mit relativen Dingen, entweder mit Sin-
nenbefriedigung oder mit gedanklicher Spekulation. In den Augen reiner Gottge-
weihter wie Vidura sind die Dinge, mit denen sich die weltlichen Menschen und die
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gedanklichen Spekulanten befassen, in jeder Hinsicht wertlos. Vidura bat daher
Maitreya, nur von der Essenz zu sprechen, den Gesprachen tiber Krsna, und nichts
anderem.

VERS 16
a  frawefafeme
FAMAW:  SEAn: |
TER e
Sicie i ace ik QTR
sa visva-janma-sthiti-samyamarthe
krtavatarah pragrhita-saktih

cakara karmany atipirusani
yanisvarah kirtaya tani mahyam

sah—die Personlichkeit Gottes; visva—Universum; janma—Schopfung; sthiti—
Erhaltung; samyama-arthe—mit der Absicht, vollkommen zu beherrschen; krta
—nahm an; avatdrah—Inkarnation; pragrhita—erfiillt von; saktih—Kraft; cakdra
—fiihrte aus; karmani—transzendentale Tatigkeiten; ati-purusani—ibermensch-
liche; yani—all diejenigen; isvarah—der Herr; kirtaya—bitte chante; tani—von all
diesen; mahyam—fir mich.

UBERSETZUNG

Sprich bitte iiber all die iibermenschlichen, transzendentalen Taten und
Spiele des hochsten Herrschers, der Personlichkeit Gottes, der mit voller
Kraft ausgestattete Inkarnationen annahm, um die kosmische Schopfung in
vollendeter Form zu manifestieren und zu erhalten.

ERLAUTERUNG

Vidura war zweifellos sehr begierig, besonders iiber Sri Krsna zu horen, doch er
war uberwaltigt, denn Sri Krsna hatte die sichtbare Welt eben erst verlassen. Er
wollte daher iiber Ihn in Seinen purusa-Inkarnationen horen, die Er zur Schopfung
und Erhaltung der kosmischen Welt mit allen Kraften manifestiert. Die Tatigkeiten
der purusa-Inkarnationen sind nichts als Erweiterungen der Tatigkeiten des Herrn.
Vidura gab Maitreya diesen Hinweis, weil Maitreya nicht entscheiden konnte, wel-
cher Teil der Taten und Spiele Sri Krsnas besprochen werden sollte.

VERS 17
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sri-suka uvaca
sa evam bhagavan prstah
ksattra kausaravo munih
pumsam nihsreyasarthena
tam aha bahu-manayan

sri-sukah uvdca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; sah—er; evam—dieses; bhaga-
van—der groBe Weise; prstah—gebeten worden sein; ksattra—von Vidura; kausara-
vah—Maitreya; munih—der groBe Weise; purisam—fiir alle Menschen; nihsreyasa
—fiir das hochste Wohl; arthena—fiir dieses; tam—ihm; dha—erzéhlte; bahu—hoch;
manayan—geehrt.

UBERSETZUNG

Sukadeva Gosvami sprach: Nachdem der groBe Weise Maitreya Muni Vi-
dura alle Ehre erwiesen hatte, begann er auf Viduras Bitte hin, zum hochsten
Wohl aller Menschen zu sprechen.

ERLAUTERUNG

Der groBe Weise Maitreya Muni wird hier als bhagavan bezeichnet, weil er alle
gewohnlichen Menschen an Gelehrsamkeit und Erfahrung tibertraf. Seine Auswahl
der hochsten Wohlfahrtstatigkeit fiir die Welt wird daher als maBgeblich betrachtet.
Der allumfassende Wohlfahrtsdienst fiir die menschliche Gesellschaft ist hinge-
bungsvoller Dienst fiir den Herrn, und auf Viduras Bitte hin beschrieb der Weise
diesen in geeigneter Form.

VERS 18
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maitreya uvaca
sadhu prstam tvaya sadho
lokan sadhv anugrhnata
kirtim vitanvatd loke
atmano 'dhoksajatmanah

maitreyah uvaca—Sri Maitreya sagte; saidhu—alles Gute; prstam—ich wurde ge-
fragt; tvaya—von dir; sadho—o Giitiger; lokan—alle Menschen; sadhu anugrhnata
—Barmherzigkeit in Giite erweisend; kirtim—Herrlichkeit; vitanvata—verkiindend;
loke—auf der Welt; dtmanah—des Selbst; adhoksaja—die Transzendenz; arma-
nah—der Geist.
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UBERSETZUNG

$ri Maitreya sagte: O Vidura, alle Ehre sei dir. Du fragtest mich nach dem
hochsten Wohl, und so hast du sowohl der Welt als auch mir deine Barm-
herzigkeit erwiesen, denn dein Geist weilt stets in Gedanken bei der Tran-
szendenz.

ERLAUTERUNG

Maitreya Muni, der in der Wissenschaft von der Transzendenz erfahren war,
konnte verstehen, daBB Viduras Geist nur noch bei der Transzendenz weilte. Adhok-
saja bedeutet ,,das, was die Grenzen der Sinneswahrnehmung oder der sinnlichen
Erfahrung iibersteigt“. Der Herr steht zu unserer sinnlichen Erfahrung in transzen-
dentaler Stellung, doch dem aufrichtigen Gottgeweihten offenbart Er Sich. Da Vi-
dura stets in Gedanken beim Herrn weilte, wuBte Maitreya Viduras transzenden-
talen Wert zu wiirdigen. Er schatzte die wertvollen Fragen Viduras, und so dankte
er ihm und erwies ihm alle Ehre.

VERS 19

AARE A REIATEE |
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naitac citram tvayi ksattar
badardyana-viryaje
grhito 'nanya-bhavena
yat tvaya harir isvarah

na—niemals; etat—solche Fragen; citram—sehr wunderbar; tvayi—in dir; ksat-
tah—o Vidura; bddarayana—Vyasadevas; virya-je—geboren aus dem Samen;
grhitah—nahmst an; ananya-bhavena—ohne von dem Gedanken abzuweichen; yat
—weil; tvaya—von dir; harih—der Personlichkeit Gottes; isvarah—der Herr.

UBERSETZUNG

O Vidura, es ist ganz und gar nicht verwunderlich, daR du den Herrn
ohne gedankliche Abweichung annahmst, denn du wurdest aus dem Samen
Vyasadevas geboren.

ERLAUTERUNG

Hier wird in Verbindung mit Viduras Geburt der Wert einer hohen Abstam-
mung und einer guten Familie deutlich. Die Kultur eines Menschen beginnt, wenn
der Vater seinen Samen in den SchoB der Mutter eingibt. Ein Lebewesen wird, je
nach seiner Handlungsweise, in den Samen eines bestimmten Vaters gesetzt, und
weil Vidura kein gewohnliches Lebewesen war, wurde ihm die Moglichkeit gebo-
ten, aus dem Samen Vyasadevas geboren zu werden. Die Geburt eines Menschen ist
eine groBe Wissenschaft, und daher ist die Lauterung des Zeugungsaktes durch das
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als Garbhadhana-samskara bekannte vedische Ritual sehr wichtig, um eine gute Be-
volkerung zu schaffen. Das Problem liegt nicht darin, wie man ein Anwachsen der
Bevolkerung verhindern kann, sondern wie man eine gute Bevolkerung auf der
Ebene Vyasas, Viduras und Maitreyas hervorbringen kann. Es ist nicht notig, ein
Anwachsen der Bevolkerung zu verhindern, wenn alle notwendigen Vorkehrungen
fir die Geburt eines Kindes getroffen werden. Sogenannte Geburtenkontrolle ist
nicht nur verwerflich, sondern auch zwecklos.

VERS 20
ANESITUEER TEIAA T |
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mandavya-sapad bhagavan
praja-samyamano yamah

bhratuh ksetre bhujisyayam
jatah satyavati-sutadt

mandavya—der groBe rsi Mandavya Muni; sapar—durch seinen Fluch; bhaga-
van—der sehr machtige; prajd—jemand, der geboren ist; samyamanah—Herrscher
des Todes; yamah—bekannt als Yamaraja; bhratuh—des Bruders; ksetre—in der
Frau; bhujisyayam—hielt; jatah—geboren; satyavati—Satyavati (die Mutter sowohl
Vicitraviryas als auch Vyasadevas); sutdt—durch den Sohn (Vyasadeva).

UBERSETZUNG

Ich weif, daB du jetzt Vidura bist, weil Mandavya Muni dich verfluchte,
und daB du vormals Konig Yamaraja warst, der michtige Herrscher iiber die
Lebewesen nach ihrem Tod. Du wurdest vom Sohn Satyavatis, Vyasadeva,
mit der Frau seines Bruders gezeugt.

ERLAUTERUNG

Mandavya Muni (Manduka Muni) war ein groBer Weiser (vgl. SB. 1.13.1), und
Vidura war vormals der Herrscher Yamaraja gewesen, der sich um die Lebewesen
nach ihrem Tod kiimmert. Geburt, Erhaltung und Tod sind drei bedingte Zustande
der Lebewesen, die sich in der materiellen Welt aufhalten. Als der ernannte Herr-
scher nach dem Tod verurteilte Yamaraja einst Mandavya Muni fiir dessen kindli-
che Gefiihlslosigkeit und befahl, daB er mit einer Lanze durchbohrt werde. Manda-
vya, der wegen dieser ungerechten Strafe auf Yamaraja zornig war, verfluchte ihn,
ein sudra (ein Mitglied der weniger intelligenten Arbeiterklasse) zu werden. So
wurde Yamaraja im Schof3 der Frau Vicitraviryas aus dem Samen von Vicitraviryas
Bruder, Vyasadeva, geboren. Vyasadeva ist der Sohn Satyavatis, den der groBe Ko-
nig Santanu, der Vater Bhismadevas, mit ihr zeugte. Diese geheimnisvolle Ge-
schichte Viduras war Maitreya bekannt, weil er ein Zeitgenosse und Freund Vyasa-
devas war. Obwohl Vidura von einer Matresse geboren wurde, erbte er die hohe
Gabe, ein groBer Geweihter des Herrn zu werden, denn er besaBl andererseits auch
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eine hohe Abstammung und gute Verbindungen. In einer solch bedeutenden Familie
geboren zu werden gilt als vorteilhaft fiir die Erreichung hingebungsvollen Lebens.
Diese Moglichkeit wurde Vidura geboten, weil er vormals eine bedeutende Stellung
innehatte.

VERS 21
WA WA A< J3Ha: a9 2 |
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bhavdn bhagavato nityam
sammatah sanugasya ha

yasya jianopadesaya
madisad bhagavan vrajan

bhavdan—dein gutes Selbst; bhagavatah—der Personlichkeit Gottes; nityam—
ewig; sammatah—anerkannt; sa-anugasya—einer der Gefahrten; ha—gewesen sein;
yasya—von dem; jaidna— Wissen; upadesdya—um zu unterweisen; md—mich; adi-
sat—wies so an; bhagavan—die Personlichkeit Gottes; vrajan—wahrend Er in Sein
Reich zunickkehrte.

UBERSETZUNG

Du bist einer der ewigen Gefihrten der Personlichkeit Gottes, fiir den
der Herr, wihrend Er in Sein Reich zuriickkehrte, Unterweisungen bei mir
zuriicklief.

ERLAUTERUNG

Yamaraja, der machtige Herrscher des Lebens nach dem Tod, entscheidet tiber
das Schicksal der Lebewesen in ihren nachsten Leben. Er gehort zweifellos zu den
vertraulichsten Vertretern des Herrn. Solch vertrauliche Amter werden groBen Ge-
weihten des Herrn angeboten, die Seinen ewigen Gefahrten im spirituellen Himmel
ebenbiirtig sind. Weil Vidura zu ihnen gehorte, hinterlieB der Herr, wahrend Er
nach Vaikuntha zuriickkehrte, bei Maitreya Muni Unterweisungen fiir Vidura. Im
allgemeinen kommen die ewigen Gefahrten des Herrn im spirituellen Himmel nicht
in die materielle Welt. Zuweilen kommen sie jedoch auf Anordnung des Herrn —
nicht um einen Verwaltungsposten einzunehmen, sondern um mit dem Herrn per-
sonlich zusammenzusein oder die Botschaft Gottes in der menschlichen Gesellschaft
zu verkiinden. Solche ermachtigte Vertreter nennt man saktydvesa-avatdras oder
Inkarnationen mit transzendentaler Vollmacht.

VERS 22
d9 J WEASH IRHETRI Rar |
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atha te bhagaval-lila
yoga-mayorubrmhitah

visva-sthity-udbhavantartha
varnayamy anupurvasah

atha—daher; te—dir; bhagavat—zur Personlichkeit Gottes gehorend; lilah—
Spiele; yoga-mdya—Energie des Herrn; uru—weilt; brmhitah—ausgedehnt durch;
visva—der kosmischen Welt; sthiti—Erhaltung; wudbhava—Schopfung, anta—
Auflosung; arthah—Zweck; varnayami—ich werde beschreiben; anupirvasah—sy-
stematisch.

UBERSETZUNG

Ich werde dir daher die Spiele, durch die der Hochste Herr, die Person-
lichkeit Gottes, Seine transzendentale Kraft zur Schopfung, Erhaltung und
Auflosung der kosmischen Welt ausdehnt, so schildern, wie sie eines nach
dem anderen stattfinden.

ERLAUTERUNG

Der allmachtige Herr kann durch Seine verschiedenen Energien nach Belieben
alles tun. Die Schopfung der kosmischen Welt findet durch Seine yoga-maya-Ener-
gie statt.

VERS 23
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bhagavan eka asedam
agra atmatmanam vibhuh
atmecchdanugatav atma
ndanda-maty-upalaksanah

bhagavan—die Personlichkeit Gottes; ekah—einer ohne einen zweiten; dsa—war
dort; idam—diese Schopfung; agre—vor der Schopfung; datmda—in Seiner eigenen
Gestalt; armanam—der Lebewesen; vibhuh—Meister; atrma—das Selbst; iccha—
Wunsch; anugatau—eingegangen sein in; atrma—Selbst; ndand-mati—verschiedene
Sicht; upalaksanah—Merkmale.

UBERSETZUNG

$ri Krsna, die Personlichkeit Gottes, der der Meister aller Lebewesen ist,
existierte vor der Schopfung als einer ohne einen zweiten. Es ist nur Seinem
Willen zu verdanken, daR die Schépfung ermoglicht wird und daB sie wie-
der in Ihn eingeht. Dieses Hochste Selbst wird durch verschiedene Namen
angedeutet.
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ERLAUTERUNG

_ Der grole Weise beginnt hier, die Bedeutung der vier urspriinglichen Verse des
Srimad-Bhagavatam zu erklaren. Obwohl die Nachfolger der Mayavada-(Unperson-
lichkeits-) Schule keinen Zugang zum Srimad-Bhdgavatam haben, legen sie biswei-
len in die urspriinglichen Verse eine ersonnene Bedeutung hinein; wir miissen je-
doch die eigentliche Erklarung annehmen, die hier von Maitreya Muni gegeben
wird, denn er horte sie zusammen mit Uddhava personlich unmittelbar vom Herrn.
Die erste Zeile der urspriinglichen vier Verse lautet: aham evasam evdagre. In das
Wort aham werden von der Mayavadi-Schule Bedeutungen hineingelegt, die nie-
mand auBer dem Urheber dieser Interpretationen verstehen kann. Hier wird aham
als die Hochste Personlichkeit Gottes, nicht als die individuellen Lebewesen, erklart.
Vor der Schopfung gab es nur die Personlichkeit Gottes; es gab keine purusa-Inkar-
nationen und gewi3 keine Lebewesen; auch die materielle Energie, durch die die ma-
nifestierte Schopfung hervorgerufen wird, gab es nicht. Die purusa-Inkarnationen
und all die verschiedenen Energien des Herrn ruhten allein in Ihm.

Die Personlichkeit Gottes wird hier als der Herr aller anderen Lebewesen be-
zeichnet. Er ist wie die Sonnenscheibe, und die Lebewesen sind wie die Molekiile der
Sonnenstrahlen. Die Existenz des Herrn vor der Schopfung wird von den srutis wie
folgt bestatigt: vasudevo va idam agra dasit na brahma na ca sarnikarah, eko vai nara-
yana asin na brahma nesanah. Weil alles Seiende eine Emanation der Personlichkeit
Gottes ist, existiert Er immer allein ohne einen zweiten. Er kann so existieren, weil
Er absolut, vollkommen und allmachtig ist. Alles auBer Ihm, einschlieBlich Seiner
vollstandigen Erweiterungen, der visnu-tattvas, ist Sein untrennbarer Bestandteil.
Vor der Schopfung gab es keine Karanarnavasayi oder Garbhodakasayi oder
Ksirodakasayl Visnus; ebenso gab es weder Brahma noch Sankara. Die vollstandige
Erweiterung, Visnu, und die Lebewesen, angefangen mit Brahma, sind gesonderte
Teile. Obwohl die spirituelle Existenz zusammen mit dem Herrn vorhanden war, lag
sie in Ihm in einem schlummernden Zustand. Allein durch Seinen Willen entsteht
und vergeht die materielle Manifestation. Die Vielfalt von Vaikunthaloka ist eins
mit dem Herrn, ebenso, wie die Vielfalt der Soldaten mit dem Konig eins ist und das
gleiche ist wie er. Wie in der Bhagavad-gita (9.7) erklart wird, findet die materielle
Schopfung durch den Willen des Herrn in bestimmten Zeitabstanden statt, und
wahrend der Zeitraume zwischen Auflésung und Schopfung verbleiben die Lebewe-
sen und die materielle Energie schlummernd in IThm.

VERS 24
q 1 €Y JE1 Z0 AT THAWE |
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sa va esa tada drasta
ndpasyad drsyam ekarat

mene 'santam ivatmanam
supta-saktir asupta-drk
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sah—die Personlichkeit Gottes; va—entweder; esah—all diese; tadd—zu jener
Zeit; drasta—der Seher; na—nicht; apasyat—sah; drsyam—die kosmische Schop-
fung; eka-rdat—unbestrittener Besitzer; mene—dachte so; asantam—nicht existie-
rend; iva—wie dieses; datmanam—vollstaindige Manifestationen; supta—unmani-
festiert; saktih—materielle Energie; asupta—manifestiert; drk—innere Kraft.

UBERSETZUNG

Der Herr, der unbestrittene Eigentiimer aller Dinge, war der einzige Se-
her. Die kosmische Manifestation war zu jener Zeit nicht vorhanden, und so
fithite Er Sich ohne Seine vollstindigen und gesonderten Teile und Teilchen
unvollkommen. Die materielle Energie war schlummernd vorhanden, wo-
hingegen die innere Kraft manifestiert war.

ERLAUTERUNG

Der Herristder hochste Seher, denn nur durch Seinen Blick wurde die materielle
Energie aktiv und brachte die kosmische Manifestation hervor. Zu jener Zeit war
der Seher da, doch die auBlere Energie, tiber die der Blick des Herrn geworfen wird,
war nicht vorhanden. Er fiihlte Sich in gewisser Weise unvollstindig, wie ein Ehe-
mann, der sich in der Abwesenheit seiner Frau einsam fiihlt. Dies ist ein dichteri-
scher Vergleich. Der Herr wiinschte die kosmische Manifestation zu erschaffen, um
den bedingten Seelen, die in Vergessen schlummerten, eine weitere Chance zu geben.
Die kosmische Manifestation bietet den bedingten Seelen eine Moglichkeit, zu [hm,
nach Hause, zuriickzukehren; dies ist ihr Hauptzweck. Der Herr ist so giitig, daB Er
in der Abwesenheit einer solchen Manifestation etwas Ahnliches wie Mangel ver-
spiirt, und so findet die Schopfung statt. Obwohl die Schopfung der inneren Kraft
manifestiert war, schien die andere Kraft im Schlummer zu liegen, und der Herr
wollte sie zum Tatigsein erwecken, ebenso, wie ein Ehemann seine Frau aus dem
Schlaf erwecken mochte, um sich mit ihr zu erfreuen. Es ist ein Zeichen des Mit-
leids, das der Herr mit der schlummernden Energie empfindet, wenn Er sie, wie die
anderen Frauen, wach sehen mochte, um Sich mit ihr zu erfreuen. All dies hat den
Zweck, die schlafenden bedingten Seelen zum wahren Leben des spirituellen
BewuBtseins zu erwecken, so daB sie auf diese Weise ebenso vollkommen werden
konnen wie die ewig befreiten Seelen auf den Vaikunthalokas. Da der Herr sac-cid-
ananda-vigraha ist, mochte Er, daB jedes Teilchen Seiner verschiedenen Krafte an
dem gliickseligen rasa teilhat; denn mit dem Herrn an Seinem ewigen rasa-lila teil-
zunehmen ist die hochste Stufe des Lebens, vollendet in ewiger spiritueller Gliickse-
ligkeit und ewigem Wissen.

VERS 25
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sd vd etasya samdrastuh
Saktih sad-asad-atmika
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maya nama mahd-bhaga
yayedam nirmame vibhuh

sd—diese dullere Energie; va—ist entweder; etasya—des Herrn; samdrastuh—des
vollkommenen Sehers; saktih—Energie; sat-asat-atmika—sowohl als die Ursache
wie auch als die Wirkung; mdyd nama—maya genannt; mahd-bhaga—o Gliickli-
cher; yayd—durch welche; idam—die materielle Welt; nirmame—erschuf; vibhuh
—der Allmachtige.

UBERSETZUNG

Der Herr ist der Seher, und die dufRere Energie, die gesehen wird, han-
delt in der kosmischen Manifestation sowohl als Ursache wie auch als Wir-
kung. O iiberaus gliicklicher Vidura, diese duRere Energie kennt man als
maya oder Illusion, und nur mit ihrer Hilfe ist die gesamte materielle Mani-
festation moglich.

ERLAUTERUNG

Die materielle Natur, die man als mayad kennt, ist sowohl die materielle als auch
die wirkende Ursache des Kosmos; doch im Hintergrund ist der Herr das
BewuBtsein fiir alles Wirken. Wie im individuellen Korper das BewuBtsein die
Quelle aller Energien des Korpers ist, so ist das hochste BewuBtsein des Herrn die
Quelle aller Energien in der materiellen Natur. Dies wird in der Bhagavad-gita
(9.10) wie folgt bestitigt:

mayadhyaksena prakrtih
suyate sa-caracaram

hetundanena kaunteya
Jjagad viparivartate

,In allen Energien der materiellen Natur wirkt die Hand des Hochsten Herrn,
der alles liberwacht. Nur wegen dieser hochsten Ursache erscheinen die Tatigkeiten
der materiellen Natur geplant und systematisch, und nur ihretwegen entwickeln sich
alle Dinge regelmafig.*

VERS 26
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kala-vritya tu mayayam
guna-mayyam adhoksajah

purusenatma-bhiitena
viryam ddhatta viryavan

kala—die ewige Zeit; vritya—durch den EinfluB3 der; ru—aber; mayayam—in der
aufleren Energie; guna-mayyam—in den qualitativen Erscheinungsweisen der Na-
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tur; adhoksajah—die Transzendenz; purusena—aufgrund der purusa-Inkarnation;
arma-bhitena—die die vollstandige Erweiterung des Herrn ist; viryam—die Samen
der Lebewesen; ddhatta—befruchtet; viryavan—das Hochste Lebewesen.

UBERSETZUNG

Das Hochste Lebewesen befruchtet in Seinem Aspekt als die transzen-
dentale purusa-Inkarnation, die die vollstindige Erweiterung des Herrn ist,
die materielle Natur der drei Erscheinungsweisen, und so erscheinen durch
den EinfluR der ewigen Zeit die Lebewesen.

ERLAUTERUNG

Die Nachkommenschaft eines jeden Lebewesens wird geboren, nachdem der Va-
ter die Mutter mit Samen befruchtet hat, und das Lebewesen, das sich im Samen des
Vaters befindet, bildet einen Korper je nach dem Korper der Mutter. In ahnlicher
Weise kann die Mutter, die materielle Natur, kein Lebewesen aus ihren materiellen
Elementen hervorbringen, solange sie nicht vom Herrn mit Lebewesen befruchtet
wird. Dies ist das Geheimnis hinter der Erzeugung der Lebewesen. Der Befruch-
tungsakt wird von der ersten purusa-Inkarnation, dem Karanarnavasayi Visnu, vor-
genommen. Einfach durch Seinen Blick iiber die materielle Natur wird die ganze
Angelegenheit vollendet.

Wir sollten den Befruchtungsakt der Personlichkeit Gottes nicht im Sinne unse-
res Verstandnisses von Sexualitat sehen. Der allmachtige Herr kann mit Seinen Au-
gen befruchten, und daher bezeichnet man Ihn als allmachtig. Jeder einzelne Teil Sei-
nes transzendentalen Korpers kann jede einzelne Funktion der anderen Teile erfiil-
len. Dies wird in der Brahma-samhita (5.32) wie folgt bestitigt: arigani yasya saka-
lendriya-vrttimanti. In der Bhagavad-gita (14.3) wird das gleiche Prinzip erklart:
mama yonir mahad-brahma tasmin garbham dadhamy aham. Wenn die kosmische
Schopfung manifestiert wird, sorgt der Herr Selbst dafiir, daB die Lebewesen ins
Dasein treten; sie werden niemals von der materiellen Natur erzeugt. Daher kann
durch keinen noch so weitreichenden Fortschritt der materiellen Wissenschaft je-
mals ein Lebewesen erschaffen werden. Dies ist das ganze Geheimnis der materiel-
len Schopfung. Die Lebewesen haben mit der Materie nichts gemein, und daher kon-
nen sie nicht gliicklich sein, solange sie nicht das gleiche spirituelle Leben fiihren wie
der Herr. Das Lebewesen irrt sich, und weil es sein urspriingliches Leben vergessen
hat, verschwendet es unnotig seine Zeit mit dem Versuch, in der materiellen Welt
gliicklich zu werden. Das gesamte vedische Verfahren soll das Lebewesen an diesen
wesentlichen Aspekt des Lebens erinnern. Der Herr bietet der bedingten Seele fiir ih-
ren sogenannten GenuB3 einen materiellen Korper, doch wenn sie sich nicht besinnt
und spirituelles BewuBtsein entwickelt, versetzt der Herr sie wieder in den unmani-
festierten Zustand, in dem sie sich zu Beginn der Schopfung befand. Der Herr wird
hier als viryavan oder das machtigste Wesen bezeichnet, denn Er befruchtet die ma-
terielle Natur mit unzahligen Lebewesen, die seit unvordenklichen Zeiten bedingt
sind.
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VERS 27

TN AR RHSNIEAM |
fawrmedew e saglamag: 11kl

tato 'bhavan mahat-tattvam
avyaktatr kala-coditat

vijianatmatma-deha-stham
visvam vyanjams tamo-nudah

tatah—danach; abhavat—trat ins Dasein; mahat—hochste; rattvam—Gesamt-
summe; avyaktat—aus dem Unmanifestierten; kdla-coditat—durch die Wechselwir-
kung der Zeit; vijiana-atma—unverfalschte Tugend; darma-deha-stham—sich auf
dem korperlichen Selbst befindend; visvam—vollstandige Universen; vyarijan—ma-
nifestiert; tamah-nudah—das hochste Licht.

UBERSETZUNG

Danach wurde unter dem EinfluB der Wechselwirkungen der ewigen Zeit
die hochste Gesamtsumme der Materie, die man als mahat-tattva bezeich-
net, manifestiert, und in dieses mahat-tattva site die unverfilschte Tugend,
der Hochste Herr, aus Seinem eigenen Korper die Samen der universalen
Manifestation.

ERLAUTERUNG

Zur gegebenen Zeit wurde die befruchtete materielle Energie zunachst als die ge-
samten materiellen Bestandteile manifestiert. Alles braucht seine Zeit, um Friichte
zu tragen, und daher wird hier das Wort kdla-coditat (,,durch die Zeit beeinfluBt")
gebraucht. Das mahat-tattva ist das GesamtbewuBtsein, denn ein Teil davon befin-
det sich in jedem Lebewesen als der Intellekt. Das mahat-tattva ist unmittelbar mit
dem hochsten BewuBtsein des Hochsten Wesens verbunden, jedoch erscheint es im-
mer noch als Materie. Das mahat-tattva oder der Schatten reinen BewuBtseins ist
die Keimstatte der gesamten Schopfung. Es ist reine Tugend mit einem geringen Zu-
satz der materiellen Erscheinungsweise der Leidenschaft, und daher geht Aktivitat
von diesem Punkt aus.

VERS 28
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so 'py amsa-guna-kalatma
bhagavad-drsti-gocarah

atmanam vyakarod atma
visvasyasya sisrksaya
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sah—mahat-tattva; api—auch; amsa—vollstandige purusa-Erweiterung; guna—
hauptséchlich die Eigenschaft der Unwissenheit; kala—die Zeitdauer; atma—vol-
les BewuBtsein; bhagavat—die Personlichkeit Gottes; drsti-gocarah—Sichtweite;
armanam—viele verschiedene Formen; vyakarot—teilte sich auf; armd—Behaltnis;
visvasya—die zukiinftigen Lebewesen; asya—von diesen; sisrksayd—erzeugt das
falsche Ego.

UBERSETZUNG

Danach teilte sich das mahat-tattva in viele verschiedene Formen als das
Behiltnis der zukiinftigen Lebewesen auf. Das mahat-tattva befindet sich
hauptsichlich in der Erscheinungsweise der Unwissenheit, und es erzeugt
das falsche Ego. Es ist eine vollstindige Erweiterung der Personlichkeit Got-
tes mit vollem BewuBtsein von den schopferischen Prinzipien und der Zeit
zur Fruchtbildung.

ERLAUTERUNG

Das mahat-tattva liegt genau zwischen der reinen spirituellen Natur und dem
materiellen Dasein. Es ist der Knotenpunkt von materieller und spiritueller Natur,
aus dem das falsche Ego des Lebewesens hervorgeht. Alle Lebewesen sind abgeson-
derte winzige Bestandteile der Personlichkeit Gottes. Unter dem Druck des falschen
Ego erheben die bedingten Seelen, obwohl winzige Bestandteile der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes, den Anspruch, die GenieBer der materiellen Natur zu sein. Die-
ses falsche Ego ist die bindende Kraft des materiellen Daseins. Der Herr bietet den
verwirrten bedingten Seelen immer wieder eine Moglichkeit, von diesem falschen
Ego frei zu werden, und das ist der Grund, warum die materielle Schopfung in be-
stimmten Zeitabstanden stattfindet. Der Herr bietet den bedingten Seelen alle Mog-
lichkeiten, die Tatigkeiten des falschen Ego zu berichtigen, jedoch mischt Er Sich
nicht in ihre kleine Unabhangigkeit ein, die sie als Seine winzigen Bestandteile ha-
ben.

VERS 29

RANRERETS 9 |
FTRECRATN  FATTRAN: |
ITRedaas  awasaE o IRR

mahat-tattvad vikurvanad
aham-tattvam vyajayata

kdarya-karana-kartratma
bhutendriya-mano-mayah

vaikarikas taijasas ca
tamasas cety aham tridha
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mahat—die groBe; tartvar—ursachliche Wahrheit; vikurvanar—umgewandelt
sein; aham—falsches Ego; tattvam—materielle Wahrheit; vyajdyata—wurde manife-
stiert; karya—Wirkungen; kdrana—Ursache; kartr—der Handelnde; atma—Seele
oder Quelle; bhita—materielle Bestandteile; indriya—Sinne; manah-mayah—auf der
gedanklichen Ebene schwebend; vaikarikah—Erscheinungsweise der Tugend; taija-
sah—Erscheinungsweise der Leidenschaft; ca—und; ramasah—Erscheinungsweise
der Unwissenheit; ca—und; iti—so; aham—{falsches Ego; tridha—drei Arten.

UBERSETZUNG

Das mahat-tattva oder die grofRe ursichliche Wahrheit wandelt sich zum
falschen Ego, das in drei Phasen manifestiert ist — als Ursache, Wirkung und
der Handelnde. All diese Titigkeiten befinden sich auf der gedanklichen
Ebene und beruhen auf den materiellen Elementen, den groben Sinnen und
gedanklicher Spekulation. Das falsche Ego wird in drei verschiedenen Er-
scheinungsweisen vertreten — in Tugend, Leidenschaft und Unwissenheit.

ERLAUTERUNG

Ein reines Lebewesen in seinem urspriinglichen, spirituellen Dasein ist sich sei-
ner wesensgemalen Stellung als ein ewiger Diener des Herrn vollig bewuB3t. Alle
Seelen, die sich in solch reinem BewuBtsein befinden, sind befreit, und daher leben
sie auf den verschiedenen Vaikuntha-Planeten im spirituellen Himmel ewig in
Gluckseligkeit und Wissen. Wenn die materielle Schopfung manifestiert wird, ist
diese nicht fiir sie bestimmt. Die ewig befreiten Seelen heien nitya-muktas, und sie
haben mit der materiellen Schopfung nichts zu tun. Die materielle Schopfung ist fir
die rebellischen Seelen bestimmt, die nicht bereit sind, sich dem Hochsten Herrn un-
terzuordnen. Dieser Geist falscher Herrschaft wird als falsches Ego bezeichnet. Es
wird in drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur manifestiert, und es existiert
nur in gedanklicher Spekulation. Diejenigen, die sich in der Erscheinungsweise der
Tugend befinden, denken, jeder einzelne sei Gott, und daher verlachen sie die reinen
Gottgeweihten, die versuchen, sich im transzendentalen, liebevollen Dienst des
Herrn zu betitigen. Diejenigen, die durch die Erscheinungsweise der Leidenschaft
hochmiitig geworden sind, versuchen, die materielle Natur auf verschiedene Weise
zu beherrschen. Manche von ihnen gehen altruistischen Tétigkeiten nach, als ob sie
dazu ausersucht wiren, durch ihre gedanklichen spekulativen Plane fiir andere
Gutes zu tun. Solche Menschen folgen den tiblichen Wegen des weltlichen Altruis-
mus, doch ihre Plane beruhen auf der Grundlage des falschen Ego. Dieses falsche
Ego dehnt sich so weit aus, daB man danach strebt, mit dem Herrn eins zu werden.
Die letzte Gruppe der egoistischen bedingten Seelen — diejenigen in der Erschei-
nungsweise der Unwissenheit — werden von der Gleichsetzung des grobstofflichen
Korpers mit dem Selbst irregefiihrt. Daher drehen sich all ihre Tatigkeiten allein um
den Korper. All diesen Menschen wird die Moglichkeit gegeben, mit falschen, egoi-
stischen Ideen herumzuspielen, doch zur gleichen Zeit ist der Herr so giitig, ihnen
die Gelegenheit zu bieten, Schriften wie die Bhagavad-gita und das Srimad-
Bhdgavatam zu Rate zu ziehen, damit sie die Wissenschaft von Krsna verstehen und
so ihr Leben zum Erfolg fiihren konnen. Die gesamte materielle Schopfung ist daher
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fiir die egoistischen Lebewesen gedacht, die in den Erscheinungsweisen der materiel-
len Natur unter verschiedenen Tauschungen auf der gedanklichen Ebene schweben.

AT TFRT |
IJ|FY I 330 awifvsTse T 13001

aham-tattvad vikurvanan
mano vaikdarikad abhiit
vaikarikas ca ye deva
arthabhivyanjanam yatah
aham-tattvat—von dem Prinzip des falschen Ego; vikurvanat—durch Umwand-
lung; manah—der Geist; vaikarikat—durch Wechselwirkung mit der Erscheinungs-
weise der Tugend; abhut—erzeugt; vaikarikah—durch Wechselwirkung mit Tu-
gend; ca—auch; ye—all diese; devah—Halbgotter; artha—das Phanomen; abhivyan-
Jjanam—physikalisches Wissen; yatah—der Ursprung.

UBERSETZUNG

Das falsche Ego wird durch Wechselwirkung mit der Erscheinungsweise
der Tugend in Geist umgewandelt. Alle Halbgotter, die die phinomenale
Welt beherrschen, sind Erzeugnisse des gleichen Prinzips, nimlich der
Wechselwirkung des falschen Ego und der Erscheinungsweise der Tugend.

ERLAUTERUNG

Das falsche Ego, das mit den verschiedenen Erscheinungsweisen der materiellen
Natur in eine wechselseitig beeinflussende Beziehung tritt, ist die Ursache aller Ele-
mente in der materiellen Welt.

VERS 31

EEticticuicc Bl e S MIER

taijasanindriyany eva
jAdna-karma-mayani ca

taijasani—die Erscheinungsweise der Leidenschaft; indriyani—die Sinne; eva
—gewilB; jAana—Wissen, philosophische Spekulationen; karma—fruchtbringende
Tatigkeiten; mayani—vorherrschend; ca—auch.

UBERSETZUNG

Die Sinne sind zweifellos Erzeugnisse der Erscheinungsweise der Leiden-
schaft im falschen Ego, und daher sind philosophisch-spekulatives Wissen
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und fruchtbringende Titigkeiten vornehmlich Erzeugnisse der Erschei-
nungsweise der Leidenschaft.

ERLAUTERUNG

Die Hauptfunktion des falschen Ego ist Gottlosigkeit. Wenn jemand seine we-
senseigene Stellung als ein ewig untergeordneter, winziger Bestandteil der Hochsten
Personlichkeit Gottes vergiB3t und unabhangig gliicklich sein mochte, verhalt er sich
auf zwei Arten. Zunachst versucht er, fruchtbringend zu handeln, das heif3t fiir per-
sonlichen Gewinn oder die Befriedigung der Sinne, und nachdem er sich in solch
fruchtbringenden Tatigkeiten eine betrachtliche Zeit lang versucht hat und ent-
tauscht ist, wird er ein philosophischer Spekulant und glaubt, er befinde sich auf der
gleichen Ebene wie Gott. Diese falsche Vorstellung, mit dem Herrn eins zu sein, ist
die letzte Falle der tauschenden Energie, die ein Lebewesen gefangennimmt und un-
ter dem Zauber des falschen Ego in die Knechtschaft des Vergessens zwingt.

Das beste Mittel zur Befreiung aus der Gewalt des falschen Ego besteht darin, die
Gewohnbheit philosophischer Spekulation hinsichtlich der Absoluten Wahrheit auf-
zugeben. Man sollte mit GewiBheit zur Kenntnis nehmen, daB3 die Absolute Wahr-
heit niemals durch die philosophische Spekulation des unvollkommenen, egoisti-
schen Menschen erkannt wird. Die Absolute Wahrheit, die Hochste Personlichkeit
Gottes, ist zu erkennen, wenn man unterwiirfig und voller Liebe von einer echten
Autoritat, die ein Vertreter der zwolf im Srimad-Bhagavatam erwahnten Autorita-
ten ist, iber Ihn hort. Nur durch einen solchen Versuch kann man die verblendende
Energie des Herrn liberwinden, obwohl sie fiir andere uniiberwindlich ist, wie in der
Bhagavad-gita (7.14) bestatigt wird.

VERS 32

I A @ R (13311

tamaso bhuta-suksmadir
yatah kham lingam atmanah

tamasah—aus der Erscheinungsweise der Leidenschaft; bhita-siksma-adih—
feinstoffliche Sinnesobjekte; yatah—aus denen; kham—der Himmel; lingam—
symbolische Reprasentation; armanah—der Hochsten Seele.

UBERSETZUNG

Der Himmel ist ein Produkt des Klangs, und Klang ist die Umwandlung
egoistischer Leidenschaft. Mit anderen Worten, der Himmel ist die symboli-
sche Reprdsentation der Hochsten Seele.

ERLAUTERUNG

In den vedischen Hymnen heiBt es: etasmad atmanah akasah sambhitah. ,Der
Himmel ist die symbolische Reprasentation der Hochsten Seele.* Diejenigen, deren
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Natur unter dem EinfluB von Leidenschaft und Unwissenheit egoistisch ist, konnen
die Personlichkeit Gottes nicht erkennen. Fiir sie ist der Himmel die symbolische
Repriésentation der Hochsten Seele.

VERS 33
TN WA A |
TEsgad W AgRtmastEg 1331

kala-mayamsa-yogena
bhagavad-viksitam nabhah

nabhaso ‘nusrtam sparsam
vikurvan nirmame ’nilam

kala—Zeit; maya—aullere Energie; amsa-yogena—zum Teil vermischt; bhaga-
vat—die Personlichkeit Gottes; viksitam—blickte lber; nabhah—den Himmel; na-
bhasah—vom Himmel; anusrtam—so berlhrt; sparsam—Berihrung; vikurvat—
umgewandelt sein; nirmame—wurde erzeugt; anilam—die Luft.

UBERSETZUNG

Danach blickte die Personlichkeit Gottes iiber den Himmel, der zum Teil
mit ewiger Zeit und dufRerer Energie vermischt war, und entwickelte so den
Tastsinn, aus dem die Luft im Himmel erzeugt wurde.

ERLAUTERUNG

Alle materiellen Schopfungen entwickeln sich vom Feinen zum Groben. Das ge-
samte Universum entwickelte sich so. Aus dem Himmel ging der Tastsinn hervor,
der eine Mischung aus ewiger Zeit, der dulleren Energie und dem Blick der Person-
lichkeit Gottes ist. Darauf entwickelte sich der Tastsinn zur Luft im Himmel. In
ahnlicher Weise entwickelten sich auch alle anderen groben Stoffe vom Feinen zum
Groben: Klang entwickelte sich zu Himmel; Tastsinn entwickelte sich zu Luft; Form
entwickelte sich zu Feuer; Geschmack entwickelte sich zu Wasser, und Duft entwik-
kelte sich zu Erde.

VERS 34
afraist Ryatar awaterafaa: |
TN A AR ay 13811

anilo 'pi vikurvano
nabhasoru-balanvitah

sasarja rupa-tanmatram
Jjyotir lokasya locanam
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anilah—Luft; api—wie auch; vikurvanah—umgewandelt sein; nabhasai—Him-
mel; uru-bala-anvitah—iiberaus machtig; sasarja—schuf; riapa—Form; tat-md-
tram—Sinneswahrnehmung; jyotih—Elektrizitat, lokasya—der Welt; locanam
—Licht zum Sehen.

UBERSETZUNG

Danach erzeugte die iiberaus michtige Luft, die mit dem Himmel in eine
Wechselwirkung trat, die Formen der Sinneswahrnehmung, und die Wahr-
nehmung von Form wandelte sich zu Elektrizitit, dem Licht, mit dessen
Hilfe die Welt gesehen wird.

VERS 35
AR SRS R |
AMERA T SIS 1134

anilendanvitam jyotir
vikurvat paraviksitam

adhattambho rasa-mayam
kala-mayamsa-yogatah

anilena—durch die Luft; anvitam—wirkte aufeinander; jyotih—Elektrizitat; vi-
kurvar—umgewandelt sein; paraviksitam—vom Hochsten betrachtet worden sein;
adhatta—schuf; ambhah rasa-mayam—Wasser mit Geschmack; kdla—ewige Zeit;
madya-amsa—die auBere Energie; yogatah—durch eine Mischung.

UBERSETZUNG

Als Elektrizitit die Luft erfiillte und vom Hochsten betrachtet wurde, ent-
stand durch eine Mischung von ewiger Zeit und duBerer Energie die Schop-
fung von Wasser und Geschmack.

VERS 36
SifisgagY Ardea oy |
T TROETICRS RIS 113811

Jyotisambho 'nusamsrstam
vikurvad brahma-viksitam

mahim gandha-gunam adhat
kala-mayamsa-yogatah

Jyotisa—Elektrizitat, ambhah—W asser; anusamsrstam—so erschaffen; vikurvat
—durch Umwandlung; brahma—der Hochste; viksitam—betrachtete so; mahim—die
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Erde; gandha—Duft; gunam—Qualifikation; ddhdt—wurde erschaffen; kala—ewige
Zeit; maya—auBere Energie; amsa—zum Teil; yogatah—durch eine Mischung.

UBERSETZUNG

Darauf wurde das aus Elektrizitit erzeugte Wasser von der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes betrachtet und vermischte sich mit ewiger Zeit und
duBerer Energie. So wurde es in Erde umgewandelt, deren vornehmliche Ei-
genschaft Duft ist.

ERLAUTERUNG

Aus der Beschreibung der physikalischen Elemente in den obigen Versen wird
deutlich, daB auf allen Stufen, neben den anderen Zusiatzen und Umwandlungen, der
Blick des Hochsten notig ist. Bei jeder Umwandlung ist das, was der ganzen Sache
den letzten Schliff gibt, der Blick des Herrn, der wie ein Maler handelt, wenn dieser
verschiedene Farben mischt, um eine bestimmte Farbe zu bekommen. Wenn sich
ein Element mit einem anderen vermischt, nimmt die Anzahl seiner Eigenschaften
zu. Der Himmel beispielsweise ist die Ursache von Luft. Der Himmel hat nur eine
Eigenschaft, namlich Klang, doch durch die Wechselwirkung des Himmels mit dem
Blick des Herrn und die Vermischung mit ewiger Zéit und duBerer Natur wird die
Luft erzeugt, die zwei Eigenschaften besitzt — Klang und Beriihrung. Nachdem die
Luft erschaffen worden ist, bringt in ahnlicher Weise die Wechselwirkung von
Himmel und Luft, beriihrt durch Zeit und die duBere Energie des Herrn, Elektrizitat
hervor. Und nach der Wechselwirkung von Elektrizitat mit Luft und Himmel, ver-
mischt mit Zeit, auBlerer Energie und dem Blick des Herrn, wird das Wasser er-
zeugt. Im Endzustand des Himmels gibt es nur eine Eigenschaft, namlich Klang; in
der Luft gibt es zwei Eigenschaften — Klang und Beriihrung; in der Elektrizitat drei
Eigenschaften, namlich Klang, Beriihrung und Form; im Wasser vier Eigenschaften
— Klang, Beriihrung, Form und Geschmack, und auf der letzten Stufe der physikali-
schen Entwicklung ist das Ergebnis Erde, die alle fiinf Eigenschaften enthalt —
Klang, Berihrung, Form, Geschmack und Duft. Obwohl es verschiedene Mischun-
gen verschiedener Stoffe gibt, finden solche Mischungen nicht von selbst statt,
ebenso, wie eine Mischung von Farben nicht von selbst, ohne die Beriihrung des
notwendigen Malers, zustande kommt. Das scheinbar automatisch arbeitende
System wird in Wirklichkeit durch die blickende Beriihrung des Herrn in Bewegung
gesetzt. Lebendes BewuBtsein ist das Ausschlaggebende bei allen physikalischen
Veranderungen. Diese Tatsache wird in der Bhagavad-gita (9.10) wie folgt bestatigt:

mayadhyaksena prakrtih
suyate sa-caracaram

hetundnena kaunteya
jagad viparivartate

Die SchluB3folgerung lautet, da3 die physikalischen Elemente in den Augen des
Laien iiberaus wunderbar arbeiten mogen, in Wirklichkeit jedoch findet ihr Wirken
unter der Oberaufsicht des Herrn statt. Diejenigen, die nur die Veranderung der



182 Srimad-Bhagavatam [Canto 3, Kap. 5

physikalischen Elemente, jedoch nicht die verborgene Kraft des Herrn hinter ihnen
wahrzunehmen vermogen, sind zweifellos weniger intelligente Menschen, selbst
wenn sie als grof3e materielle Wissenschaftler gepriesen werden.

VERS 37
Al T AR TS EAE |
Wi FgEETI e e g 12 1l
bhutanam nabha adinam
yad yad bhavyavaravaram

tesam paranusamsargad
yatha sarnkhyam gunan viduh

bhutanam—aller physikalischen Elemente; nabhah—der Himmel; ddinam—
angefangen mit; yat—wie; yat—und wie; bhavya—o Giitiger; avara—niedriger;
varam—hoher; tesam—sie alle; para—der Hochste; anusamsargat—letzter Schliff;
yatha—wie viele; sankhyam— Anzahl; gunan—Eigenschaften; viduh—du magst ver-
stehen.

UBERSETZUNG

O Giitiger, von allen physikalischen Elementen, angefangen mit dem
Himmel bis hinab zur Erde, verdanken alle untergeordneten und iiber-
geordneten Eigenschaften ihr Dasein allein dem Umstand, daR die Hochste
Personlichkeit Gottes sie mit lhrem Blick abschlieBend beriihrte.

VERS 38
oA 1 T A wemAiafefe
AT R S el 9. 13

ete devah kala visnoh
kala-mayamsa-linginah
nanatvat sva-kriyanisah
procuh pranjalayo vibhum
ete—all dieser physikalischen Elemente; devah—die beherrschenden Halbgotter;
kalah—winzige Bestandteile; visnoh—der Hochsten Personlichkeit Gottes; kala
—Zeit; maya—auBere Energie; amsa—winziger Bestandteil; linginah—so verkor-
pert; nanatvat—wegen verschiedener; sva-kriya—personlicher Pflichten; anisah—
nicht imstande sein, auszufiihren; procuh—sprachen; prarijalayah—bezaubernd;
vibhum—zum Herrn.

UBERSETZUNG

Die beherrschenden Gottheiten aller oben erwihnten physikalischen Ele-
mente sind ermichtigte Erweiterungen Sri Visnus. Sie werden durch die
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ewige Zeit unter dem EinfluB der duReren Energie verkorpert, und sie sind
Seine winzigen Bestandteile. Weil sie mit verschiedenen universalen Pflich-
ten betraut waren und diese nicht zu erfiillen vermochten, brachten sie dem
Herrn die folgenden bezaubernden Gebete dar.

ERLAUTERUNG

DaB verschiedene beherrschende Halbgotter die hoheren Planetensysteme zur
Verwaltung der universalen Angelegenheiten bewohnen, ist keine bloBe Vorstel-
lung, wie Menschen mit unzuldanglichem Wissen meinen. Die Halbgotter sind er-
weiterte, winzige Bestandteile Visnus, des Hochsten Herrn, und sie sind durch Zeit,
auBere Energie und TeilbewuBtsein des Hochsten verkorpert. Menschen, Saugetiere,
Vogel und andere Lebewesen sind ebenfalls winzige Bestandteile des Herrn und be-
sitzen verschiedene materielle Korper; sie sind jedoch nicht mit der Herrschaft iiber
materielle Angelegenheiten betraut. Vielmehr werden sie von den Halbgottern be-
herrscht. Solche Herrschaft ist nicht iiberfliissig; sie ist ebenso notwendig, wie es die
Verwaltungsabteilungen in einem modernen Staat sind. Die Halbgotter sollten von
den beherrschten Lebewesen nicht geringgeschatzt werden. Sie alle sind groBe Ge-
weihte des Herrn, die mit der Aufgabe betraut wurden, bestimmte universale Ange-
legenheiten zu regeln. Man kann Yamaraja zwar ziirnen, weil ihm die undankbare
Aufgabe zufillt, die siindhaften Seelen zu bestrafen; doch Yamaraja ist einer der er-
machtigten Geweihten des Herrn, und alle anderen Halbgotter nehmen ebenfalls die
gleiche Stellung ein. Ein Gottgeweihter wird von solch eingesetzten Halbgottern, die
als Bevollmachtigte des Herrn handeln, niemals beherrscht, aber dennoch erweist er
ihnen alle Achtung, da sie vom Herrn in solch verantwortliche Stellungen erhoben
wurden. Zur gleichen Zeit begeht ein Gottgeweihter jedoch nicht die Torheit, sie
falschlich fir den Hochsten Herrn zu halten. Nur torichte Menschen sind der Uber-
zeugung, die Halbgotter befanden sich auf der gleichen Ebene wie Visnu, wahrend
sie in Wirklichkeit eingesetzte Diener Visnus sind.

Jeder, der den Herrn und die Halbgotter auf die gleiche Ebene stellt, wird als pa-
sandi oder Atheist bezeichnet. Die Halbgotter werden von Menschen verehrt, die
mehr oder weniger den Methoden des jridna, yoga und karma folgen, das heif3t von
den Unpersonlichkeitsphilosophen, den Meditierenden und den fruchtbringenden
Arbeitern. Die Gottgeweihten hingegen verehren allein den Hochsten Herrn, Visnu.
Diese Verehrung wird nicht mit dem Ziel eines materiellen Nutzens durchgefiihrt,
wie ihn alle Materialisten anstreben, selbst die nach Erlosung strebenden Mystiker
und die fruchtbringenden Arbeiter. Gottgeweihte verehren den Hochsten Herrn, um
reine Hingabe an Ihn zu erreichen. Der Herr wird indes nicht von anderen verehrt,
die keine Bestrebung zeigen, Liebe zu Gott zu erreichen, die das wesentliche Ziel des
menschlichen Lebens ist. Menschen, die einer liebevollen Beziehung zu Gott abge-
neigt sind, gehen durch ihr eigenes Tun der Verdammung entgegen.

Der Herr ist jedem Lebewesen gleichgesinnt, genau wie die dahinstromende
Ganga. Das Wasser der Ganga dient der Lauterung aller Lebewesen, und doch sind
die Baume am Ufer der Ganga von unterschiedlichem Wert. Ein Mangobaum am
Ufer der Ganga trinkt das Wasser, und ein nimba-Baum trinkt das gleiche W asser,
doch die Friichte der beiden Baume sind voneinander verschieden — die eine ist
himmlisch sif3 und die andere ist hollisch bitter. Die abscheuliche Bitterkeit des
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nimba ist auf seine vergangenen Handlungen zuriickzufiihren, ebenso, wie die Siile
der Mangofrucht von ihrem karma herrithrt. Der Herr sagt in der Bhagavad-gita
(16.19):

tan aham dvisatah kriran
samsdresu naradhaman

ksipamy ajasram asubhan
asurisv eva yonisu

,,Die Neidischen und die Boshaften, die die niedrigsten unter den Menschen sind,
werden von Mir in das Meer des materiellen Daseins in die dimonischen Arten des
Lebens geworfen.*

Halbgotter wie Yamaraja und andere Herrscher sind fiir die unerwiinschten be-
dingten Seele da, die stets die Ruhe im Konigreich Gottes bedrohen. Da alle Halbgot-
ter vertraute Geweihte und Diener des Herrn sind, darf man sie niemals verurteilen.

VERS 39
T 3T
M ¥ [/ AR
AHATTAETAY |
BERINGEIE
dowgd  afgsfegat= nza

deva ucuh
namdama te deva padaravindam
prapanna-tapopasamatapatram
yan-mula-keta yatayo 'fijasoru-
samsdra-duhkham bahir utksipanti

devah ucuh—die Halbgotter sprachen; namama—wir erweisen unsere achtungs-
vollen Ehrerbietungen; re—Dir; deva—o Herr; pada-aravindam—LotosfiBe; pra-
panna—ergeben; tdpa—Leid; upasama—unterdriickt; dtapatram—Schirm; yat-
mula-ketah—der Schutz der LotosfiiBe; yatayah—groBBe Weise; arjasa—vollig;
uru—groB; samsara-duhkham—Leiden des materiellen Daseins; bahih—aus; utksi-
panti—werfen gewaltsam.

UBERSETZUNG

Die Halbgotter sprachen: O Herr, Deine LotosfiiBe sind fiir die ergebe-
nen Seelen wie ein Schirm, der sie vor allen Leiden des materiellen Daseins
beschiitzt. Alle Weisen unter diesem Schutz werfen alle materiellen Leiden
von sich. Wir erweisen daher Deinen LotosfiiBen unsere achtungsvollen
Ehrerbietungen.
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ERLAUTERUNG

Es gibt viele Weise und Heilige, die Wiedergeburt und alle anderen materiellen
Leiden zu liberwinden versuchen; jedoch nur diejenigen unter ihnen, die riickhaltlos
bei den LotosfiiBen des Herrn Zuflucht suchen, konnen all diese Leiden ohne
Schwierigkeit von sich werfen. Andere, die allen moglichen transzendentalen Tatig-
keiten nachgehen, vermogen dies nicht. Fiir sie ist es ein sehr schwieriges Unterfan-
gen. Sie mogen sich kiinstlich einbilden, ohne den Schutz der LotosfiiBe des Herrn
befreit zu werden, doch dies ist nicht moglich. Es ist sicher, dall man von der Stufe
solch falscher Befreiung erneut in das materielle Dasein hinabfillt, selbst wenn man
sich schwere tapasya auferlegt hat. Dies ist die Meinung der Halbgétter, die nicht
nur mit dem vedischen Wissen wohlvertraut sind, sondernauch Vergangenheit, Ge-
genwart und Zukunft kennen. Die Ansichten der Halbgétter sind wertvoll, denn die
Halbgotter sind bevollmachtigt, in der universalen Verwaltung Amter zu bekleiden.
Sie sind vom Herrn als Seine vertrauten Diener ausersehen worden.

VERS 40
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dhatar yad asmin bhava isa jivas
tapa-trayenabhihata na sarma

atman labhante bhagavams tavanghri-
cchdayam sa-vidyam ata dasrayema

dhatah—o Vater; yat—weil; asmin—in dieser; bhave—materiellen Welt; isa—o
Herr; jivah—die Lebewesen; tapa—Leiden; trayena—durch die drei; abhihatah—stets
verwirrt; na—niemals; Sarma—in Gliick; agtman—selbst; labhante—Gewinn; bhaga-
van—o Personlichkeit Gottes; tava—Deine; arnghri-chayam—Schatten Deiner Fi-
Be; sa-vidyam—voller Wissen; atah—erreichen; dsrayema—Schutz.

UBERSETZUNG

O Vater, o Herr, o Personlichkeit Gottes, die Lebewesen in der materiel-
len Welt konnen niemals gliicklich sein, denn sie unterliegen den dreifa-
chen Leiden. Sie suchen daher Schutz im Schatten Deiner Lotosfiife, die
voller Wissen sind, und auch wir suchen bei ihnen Zuflucht.

ERLAUTERUNG

Der Pfad des hingebungsvollen Dienstes ist weder sentimental noch weltlich. Er
ist der Pfad der Wirklichkeit, durch den das Lebewesen das transzendentale Gliick
erreichen kann, von den drei Arten materieller Leiden frei zu sein, und zwar von den
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Leiden, die aus dem Korper und dem Geist, durch andere Lebewesen und durch na-
tiirliche Storungen entstehen. Jeder, der durch das materielle Dasein bedingt ist —
sei er ein Mensch, ein Saugetier, ein Halbgott oder ein Vogel —, ist zwangslaufig
adhyatmika- (korperlichen oder geistigen) Leiden, ddhibautika-Leiden (solche, die
durch andere Lebewesen verursacht werden) und ddhidaivika-Leiden (solche, die
von Ubernatiirlichen Storungen herrithren) ausgesetzt. Das Glick des Lebewesens
ist nichts weiter als ein erbitterter Kampf um die Befreiung von den Leiden des be-
dingten Lebens. Es gibt jedoch nur einen Weg der Rettung, und zwar die Zuflucht-
nahme bei den LotosfiiBen der Hochsten Personlichkeit Gottes.

Der Einwand, ohne rechtes Wissen konne man nicht von den Leiden des mate-
riellen Daseins befreit werden, ist zweifellos richtig; doch weil die LotosfiiBe des
Herrn voll transzendentalem Wissen sind, erfiillt die Zufluchtnahme bei Seinen Lo-
tosfiiBen dieses Erfordernis. Dieser Punkt wurde bereits im Ersten Canto (1.2.7) er-
klart:

vasudeve bhagavati
bhakti-yogah prayojitah

Jjanayaty asu vairagyam
jAdnam ca yad ahaitukam

Im hingebungsvollen Dienst Vasudevas, der Personlichkeit Gottes, mangelt es
nicht an Wissen. Er, der Herr, sorgt personlich dafiir, daB die Dunkelheit der Un-
wissenheit aus dem Herzen eines Gottgeweihten vertrieben wird. Er bestatigt dies in
der Bhagavad-gita (10.10):

tesam satata-yuktanam
bhajatam priti-purvakam

dadami buddhi-yogam tam
yena mam upayanti te

Empirisch-philosophische Spekulation kann uns von den dreifachen Leiden des
materiellen Daseins keinerlei Erleichterung verschaffen. Nur nach Wissen zu stre-
ben, ohne sich dem Herrn zu weihen, ist eine Verschwendung von kostbarer Zeit.

VERS 41

A TR gEuEEre-

B R R |
TENTATIG A R

¢ 9% dMg: qTEn 1)

marganti yat te mukha-padma-nidais
chandah-suparnair rsayo vivikte
yasydagha-marsoda-sarid-vardayah
padam padam tirtha-padah prapannah
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marganti—danach suchend; yar—wie; te—Dein; mukha-padma—lotosgleiches
Gesicht; nidaih—von denen, die bei einer solchen Lotosbliite Zuflucht gesucht ha-
ben; chandah—vedische Hymnen; suparnaih—durch die Schwingen; rsayah—die
Weisen; vivikte—in klarem Geist; yasya—deren; agha-marsa-uda—das, was Frei-
heit von allen Reaktionen auf Siinden bietet; sarit—Fliisse; varayah—im besten; pa-
dam padam—bei jedem Schritt; tirtha-padah—einer, dessen Lotosfiile so gut wie
ein Pilgerort sind; prapannah—Schutz suchend.

UBERSETZUNG

Die LotosfiiBe des Herrn sind in sich selbst die Zuflucht aller Pilgerorte.
Die groRen Weisen, deren Geist klar ist und die sich von den Schwingen der
Veden tragen lassen, suchen stets nach dem Nest Deines lotosgleichen
Antlitzes. Einige von ihnen ergeben sich Deinen LotosfiiBen bei jedem
Schritt, indem sie am besten der Fliisse [der Gangal Zuflucht suchen, der uns
von allen siindhaften Reaktionen befreien kann.

ERLAUTERUNG

Die paramahamsas werden mit koniglichen Schwianen verglichen, die ihre
Nester auf den Bliitenblattern des Lotos bauen. Die transzendentalen Korperteile des
Herrn werden ebenfalls mit dem Lotos verglichen, denn in der materiellen Welt ist
die Lotosbliite der Inbegriff hochster Schonheit. Das Schonste auf der Welt sind die
Veden oder die Bhagavad-gita, denn dort offenbart die Personlichkeit Gottes Selbst
Wissen. Der paramahamsa baut sein Nest im lotosgleichen Antlitz des Herrn und
sucht immer bei Seinen LotosfiiBen Schutz, die auf den Schwingen der vedischen
Weisheit zu erreichen sind. Da der Herr die urspriingliche Quelle aller Emanationen
ist, suchen intelligente Menschen, die durch vedisches Wissen erleuchtet sind, bei
Ihm Zuflucht, ebenso, wie Vogel, die das Nest verlassen, das Nest wieder aufsuchen,
um sich zur Ruhe zu begeben. Alles vedische Wissen ist dafiir bestimmt, den Hoch-
sten Herrn zu verstehen, wie vom Herrn Selbst in der Bhagavad-gita (15.15) erklart
wird: vedais ca sarvair aham eva vedyah. Intelligente Menschen, die Schwanen glei-
chen, suchen mit allen Mitteln beim Herrn Zuflucht und schweben nicht auf der
mentalen Ebene, indem sie fruchtlos iiber verschiedene Philosophien spekulieren.

Der Herr ist so giitig, daB Er den FluB Ganga durch das ganze Universum
flieBen 1aBt, so daB jeder durch Baden in diesem heiligen FluB von den Reaktionen
auf Siinden, die man bei jedem Schritt auf sich ladt, befreit werden kann. Es gibt
viele Flisse auf der Welt, die imstande sind, den Sinn fiir GottesbewuBtsein im
Menschen zu erwecken, wenn man einfach in ihnen badet, und die Ganga ist der be-
deutendste von allen. In Indien gibt es fiinf heilige Fliisse, von denen die Ganga der
heiligste ist. Die Ganga und die Bhagavad-gita sind Hauptquellen transzendentalen
Gliicks fir die Menschheit, und intelligente Menschen konnen bei ihnen Zuflucht
suchen, um nach Hause, zu Gott, zuriickzukehren. Selbst Sripéda Saﬁkarécérya be-
statigt, daB auch nur ein wenig Wissen aus der Bhagavad-gita und das Trinken
einer kleinen Menge von Ganga-Wasser geniigt, um sich vor der Bestrafung durch
Yamaraja zu retten.
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VERS 42
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yac chraddhaya srutavatya ca bhaktya
sammrjyamane hrdaye 'vadhaya

JAanena vairagya-balena dhira
vrajema tat te nghri-saroja-pitham

yat—das, was; sraddhaya—durch Eifer; srutavatyd—einfach durch Horen;
ca—auch; bhaktya—in Hingabe; sammrjyamane—gereinigt; hrdaye—im Herzen;
avadhaya—Meditation; jAanena—durch Wissen; vairdgya—Loslosung; balena—
durch die Starke von; dhirah—beruhigt; vrajema—mul gehen zu; rar—dieses; te—
Deine; arighri—FuBe; saroja-pitham—Lotoszufluchtsstitte.

UBERSETZUNG

Indem man einfach mit Eifer und Hingabe iiber Deine LotosfiiRe hort und
in seinem Herzen iiber sie meditiert, wird man sogleich mit Wissen er-
leuchtet, und durch Loslosung findet man Frieden. Wir miissen daher bei
der heiligen Stitte Deiner LotosfiiRe Zuflucht suchen.

ERLAUTERUNG

Die Wunder der mit Enthusiasmus und Hingabe gepaarten Meditation tiber die
LotosfiiBe des Herrn sind so groB, daB nichts damit zu vergleichen ist. Der Geist
materialistischer Menschen ist so verwirrt, daBB es ihnen fast unmoglich ist, durch
eigene regelmaBige Bemiihungen nach der Hochsten Wahrheit zu forschen. Aber
selbst solch materialistische Menschen konnen, wenn sie mit ein wenig Interesse
iber den transzendentalen Namen, den transzendentalen Ruhm und die transzen-
dentalen Eigenschaften horen, alle anderen Methodei: zur Erreichung von Wissen
und Loslosung hinter sich lassen. Die bedingte Seele haftet an der korperlichen Auf-
fassung vom Selbst und befindet sich daher in Unwissenheit. Die Kultivierung des
Wissens vom Selbst kann zur Loslosung von der materiellen Zuneigung fiihren;
ohne solche Loslosung ist Wissen bedeutungslos. Die hartnackigste Verhaftung mit
materiellem GenuB ist die Sexualitit. Wer der Sinnenlust verhaftet ist, muB} als je-
mand angesehen werden, dem jegliches Wissen fehlt. Wissen muf3 Loslésung zur
Folge haben. Das ist der Weg der Selbsterkenntnis. Diese beiden wesentlichen Be-
standteile der Selbsterkenntnis, nimlich Wissen und Loslosung, zeigen sich sehr
schnell, wenn man den LotosfiiBen des Herrn in Hingabe dient. Das Wort dhira ist
in diesem Zusammenhang von Bedeutung. Jemand, der nicht einmal gestort ist,
wenn aller Grund dafiir vorhanden ware, wird als dhira bezeichnet. Sri Yamunaca-
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rya sagt: ,.Seitdem mein Herz vom hingebungsvollen Dienst fiir Sri Krsna tiberwal-
tigt wurde, vermag ich nicht einmal mehr an Sinnenlust zu denken, und wenn Ge-
danken an Sexualitdt in mir aufkommen, empfinde ich nur Ekel.” Ein Geweihter
des Herrn wird ein fortgeschrittener dhira, indem er einfach mit Eifer liber die Lo-
tosfiiBe des Herrn meditiert.

Hingebungsvoller Dienst bringt mit sich, dal man von einem echten spirituellen
Meister eingeweiht wird und seiner Unterweisung folgt, liber den Herrn zu horen.
Man nimmt einen solch echten spirituellen Meister an, nachdem man regelmaBig
von ihm tber den Herrn gehort hat. Fortschritte im Bereich des Wissens und der
Loslosung konnen von den Gottgeweihten tatsachlich erfahren werden. Sri Caitanya
Mahaprabhu empfahl mit Nachdruck, von einem echten Gottgeweihten zu horen,
und wenn man diesem Verfahren folgt, kann man das hochste Ergebnis erreichen
und damit alle anderen Methoden hinter sich lassen.

VERS 43
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visvasya janma-sthiti-samyamarthe
krtavatarasya padambujam te

vrajema sarve saranam yad isa
smrtam prayacchaty abhayam sva-pumsam

visvasya—des kosmischen Universums; janma—Schopfung; sthiti—Erhaltung;
samyama-arthe—auch fir die Auflosung; krta—nahmst an; avatarasya—der Inkar-
nationen; pada-ambujam—LotosfiiBe; te—Deine; vrajema—1all uns Zuflucht suchen
bei; sarve—wir alle; saranam—Schutz; yat—das, was; isa—o Herr; smrtam—Erin-
nern; prayacchati—gewahrend; abhayam—Mut; sva-pumsam—der Gottgeweihten.

UBERSETZUNG

O Herr, Du nimmst Inkarnationen an, um die Schopfung, Erhaltung und
Auflosung der kosmischen Manifestation durchzufiihren. Daher suchen wir
alle bei Deinen LotosfiiBen Zuflucht, denn sie gewidhren Deinen Geweihten
stets Erinnerung und geben ihnen Mut.

ERLAUTERUNG

Fiir die Schopfung, Erhaltung und Auflosung der kosmischen Manifestationen
gibt es drei Inkarnationen: Brahma, Visnu und Mahesvara (Siva). Sie sind die Be-
herrscher oder Meister der drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur, die die
phanomenale Manifestation hervorbringen. Visnu ist der Meister der Erscheinungs-
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weise der Tugend; Brahma ist der Meister der Erscheinungsweise der Leidenschaft,
und Mahesvara ist der Meister der Erscheinungsweise der Unwissenheit. In Ent-
sprechung zu den Erscheinungsweisen der Natur gibt es verschiedene Arten von Ge-
weihten. Menschen in der Erscheinungsweise der Tugend verehren Visnu; solche in
der Erscheinungsweise der Leidenschaft verehren Brahma, und diejenigen, die sich
in der Erscheinungsweise der Unwissenheit befinden, verehren Siva. Alle drei Gott-
heiten sind Inkarnationen des Hochsten Herrn, Sri Krsna, denn Er ist die urspriing-
liche Hochste Personlichkeit Gottes. Die Halbgotter beziehen sich unmittelbar auf
die LotosfiiBe des Hochsten Herrn und nicht auf die der verschiedenen Inkarnatio-
nen. Die Inkarnation Visnus in der materiellen Welt wird jedoch von den Halbgot-
tern direkt verehrt. Aus vielen Schriften erfahrt man, daB sich die Halbgotter an
Visnu, der auf dem Milchozean liegt, wenden und Ihm ihre Klagen vorbringen,
wann immer in der Verwaltung der universalen Angelegenheiten Schwierigkeiten
auftreten. Obwohl Brahma und Siva Inkarnationen des Herrn sind, verehren sie
Visnu, und daher zédhlen sie ebenfalls zu den Halbgéttern und werden nicht als die
Hochste Personlichkeit Gottes angesehen. Diejenigen, die Sri Visnu verehren, nennt
man Halbgotter, und diejenigen, die dies nicht tun, werden als asuras oder Damo-
nen bezeichnet. Visnu stellt Sich immer auf die Seite der Halbgotter, doch Brahma
und Siva schlieBen sich bisweilen auch den Damonen an; man sollte nicht denken,
daB sie mit ihnen gemeinsame Sache machen, doch zuweilen tun sie etwas, um
Herrschaft liber die Damonen zu gewinnen.

VERS 44
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yat sanubandhe ’sati deha-gehe
mamadham ity udha-duragrahanam

pumsam suduram vasato 'pi puryam
bhajema tat te bhagavan padabjam

yat—weil; sa-anubandhe—weil sie verstrickt werden; asati—in diesem Zustand;
deha—der grobstoffliche, materielle Korper; gehe—im Heim; mama—mein; aham
—ich; iti—so; udha—groB, tief; duragrahanam—unerwiinschter Eifer; pumsam—
von Menschen; su-duram—weit fort; vasatah—weilend; api—obwohl; puryam—
im Innern des Korpers; bhajema—laBl uns verehren; tatr—daher; te—Deine; bha-
gavan—o Herr; pada-abjam—LotosfiiBe.

UBERSETZUNG

O Herr, Menschen, die durch unerwiinschte Lust und Zuneigung zum
zeitweiligen Korper und zu zeitweiligen Verwandten verstrickt sind und
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von Gedanken wie ,,mein’’ und ,,ich’’ gebunden werden, vermégen Deine
LotosfiiRe nicht zu sehen, obwohl sich diese innerhalb ihres eigenen Kor-
pers befinden. LaR uns jedoch bei Deinen LotosfiiBen Zuflucht suchen.

ERLAUTERUNG

Die ganze vedische Lebensphilosophie besagt, daB man sich aus der materiellen
Gefangenschaft im grobstofflichen und feinstofflichen Korper, die der einzige Grund
fiir die Fortsetzung des leidvollen Lebens sind, befreien soll. Der materielle Korper
besteht so lange fort, wie man sich nicht von der falschen Vorstellung, die materielle
Natur beherrschen zu konnen, gelost hat. Die Ursache fiir den Drang, die materielle
Natur zu beherrschen, ist das BewuBtsein von ,,mein‘ und ,,ich“. ,,Ich bin der Herr
all dessen, was ich sehe. So viele Dinge besitze ich, und ich werde mehr und mehr
besitzen. Wer kann reicher und gebildeter sein als ich? Ich bin der Herr, und ich bin
Gott. Wen gibt es sonst noch auBer mir?* All diese Vorstellungen spiegeln die Phi-
losophie des aham mama wieder, die Auffassung ,,ich bin alles*. Menschen, die sich
von einer solchen Lebensphilosophie leiten lassen, konnen niemals aus der materiel-
len Knechtschaft befreit werden. Doch selbst ein Mensch, der fortgesetzt dazu verur-
teilt ist, die Leiden des materiellen Daseins zu ertragen, kann aus diesem Zustand be-
freit werden, wenn er sich bereit erklart, ausschlieBlich krsna-katha zu horen. Im
gegenwartigen Zeitalter des Kali ist das Verfahren, krsna-katha zu horen, das wir-
kungsvollste Mittel, um von unerwiinschter Zuneigung zur Familie frei zu werden
und so immerwahrende Freiheit im Leben zu finden. Das Zeitalter des Kali ist voll
sindhafter Reaktionen, und die Menschen nehmen immer mehr die Eigenschaften
dieses Zeitalters an; doch einfach durch das Horen und Vortragen von krsna-katha
ist es sicher, daB man zuriick zu Gott geht. Daher sollten die Menschen — mit allen
Mitteln — darin geschult werden, ausschlieBlich krsna-kathad zu horen, um von allen
Leiden befreit zu werden.

VERS 45
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tan vai hy asad-vrttibhir aksibhir ye
parahrtantar-manasah paresa

atho na pasyanty urugdya ninam
ye te padanyadsa-vilasa-laksyah

tan—die LotosfiiBe des Herrn; vai—gewiB; hi—fiir; asat—materialistisch; vreti-
bhih—von solchen, die durch die duBere Energie beeinfluBt sind; aksibhih—durch
die Sinne; ye—diese; pardhrta—in einer Entfernung verfehlend; antah-manasah—
des inneren Geistes; paresa—o Hochster; atho—daher; na—niemals; pasyanti—kon-
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nen sehen; urugava—o Erhabener; ninam—aber; ye—diese; te—Deine; padanyasa
—Titigkeiten; vilasa—transzendentale Freude; laksyah—diejenigen, die sehen.

UBERSETZUNG

O erhabener Hochster Herr, Frevler, deren innere Sicht durch nach
auBen gerichtete, materialistische Titigkeiten zu stark beeinfluft worden
ist, vermogen Deine LotosfiiRe nicht zu sehen, doch sie werden von Deinen
reinen Geweihten gesehen, deren einziges Ziel es ist, sich an Deinen Taten
und Spielen transzendental zu erfreuen.

ERLAUTERUNG

Wie es in der Bhagavad-gita (18.61) heiBt, weilt der Herr im Herzen eines jeden.
Es ist nur natiirlich, daB man imstande sein sollte, den Herrn zumindest im eigenen
Innern zu sehen. Dies ist jedoch fiir diejenigen, deren innere Sicht durch duBere Ta-
tigkeiten verdeckt worden ist, nicht moglich. Die reine Seele, die an der Gegenwart
von BewuBtsein zu erkennen ist, kann selbst von einem gewohnlichen Menschen
sehr leicht wahrgenommen werden, denn BewuBtsein ist liber den ganzen Korper
verbreitet. Das in der Bhagavad-gita empfohlene yoga-System ist dafiir bestimmt,
die Tatigkeiten des Geistes nach innen zu richten und so die LotosfiiBe des Herrn im
Innern zu sehen. Es gibt jedoch viele sogenannte yogis, die dem Herrn keinerlei Be-
achtung schenken, sondern sich nur mit dem BewuBtsein befassen, das sie als die
endgiiltige Erkenntnis betrachten. Solche Erkenntnis des BewuBtseins wird in der
Bhagavad-gita innerhalb weniger Minuten gelehrt, wohingegen die sogenannten
yogis Jahre brauchen, um es zu erkennen, weil sie Vergehen gegen die Lotosfii3e des
Herrn begehen. Das groBte Vergehen besteht darin, abzustreiten, daB der Herr ein
von den individuellen Seelen gesondertes Dasein besitzt, oder zu denken, der Herr
und die individuelle Seele seien ein und dasselbe. Die Unpersonlichkeitsphilosophen
legen die Theorie der Widerspiegelung falsch aus, und so betrachten sie falschlich
das individuelle BewuBtsein als das hochste BewuBtsein.

Die Theorie der Widerspiegelung des Hochsten kann von jedem aufrichtigen, ge-
wohnlichen Menschen ohne Schwierigkeit eindeutig verstanden werden. Wenn der
Himmel im Wasser widergespiegelt wird, sind sowohl der Himmel als auch die
Sterne zu sehen, doch versteht man, daB der Himmel und die Sterne nicht auf der
gleichen Ebene zu betrachten sind. Die Sterne sind Teile des Himmels, und daher
konnen sie nicht dem Ganzen ebenbiirtig sein. Der Himmel ist das Ganze, und die
Sterne sind Teile. Sie konnen nicht ein und dasselbe sein. Transzendentalisten, die
nicht anerkennen, daB sich das hochste BewuBtsein vom individuellen BewuBtsein
unterscheidet, sind ebenso frevlerisch wie die Materialisten, die sogar die Existenz
des Herrn leugnen.

Solche Frevler konnen die Lotosfiile des Herrn in ihrem Innern nicht sehen; sie
sind nicht einmal imstande, die Geweihten des Herrn zu erkennen. Die Geweihten
des Herrn sind so giitig, daB sie iiberall hinwandern, um die Menschen mit Gottes-
bewuBtsein zu erleuchten. Die Frevler verfehlen jedoch die Moglichkeit, die Geweih-
ten des Herrn zu empfangen, wohingegen der harmlose, gewohnliche Mensch durch
die Gegenwart der Gottgeweihten sogleich beeinfluBt wird. In diesem Zusammen-
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hang gibt es eine Geschichte von einem Jager und Devarsi Narada. Es lebte einst ein
Jager in einem Wald, und obwohl er ein groBer Siinder war, war er kein willentli-
cher Frevler. Er wurde durch die Gegenwart Naradas sogleich beeinflult und er-
klarte sich bereit, dem Pfad der Hingabe zu folgen und Heim und Herd aufzugeben.
Die Frevler Nalakivara und Manigriva hingegen mufBiten, obwohl sie unter den
Halbgottern lebten, die Strafe erleiden, in ihrem nachsten Leben Baume zu werden,
obwohl sie durch die Gnade eines Gottgeweihten spater vom Herrn befreit wurden.
Frevler miissen warten, bis sie die Barmherzigkeit von Gottgeweihten empfangen;
sodann erwerben sie die Befahigung, die LotosfiiBe des Herrn im Innern zu sehen.
Aufgrund ihrer Vergehen und ihres extremen Materialismus konnen sie jedoch
nicht einmal die Geweihten des Herrn erkennen. Durch ihre nach auflen gerichteten
Tatigkeiten toten sie ihre innere Sicht; aber die Geweihten des Herrn beachten die
Vergehen dieser torichten Menschen bei ihren vielen grob- und feinstofflichen Be-
miithungen nicht. Die Gottgeweihten lassen solchen Frevlern ohne Zogern weiter die
Segnungen der Hingabe zuteil werden. Dies ist die Natur der Gottgeweihten.

VERS 46
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panena te deva katha-sudhdyah
pravrddha-bhaktya visadasaya ye

vairagya-saram pratilabhya bodham
yathanjasanviyur akuntha-dhisnyam

panena—durch Trinken; re—von Dir; deva—o Herr; katha—Erzahlungen; su-
dhayah—des Nektars; pravrddha—sehr erleuchtet; bhaktya—durch hingebungsvol-
len Dienst; visada-asayah—mit einer sehr ernsthaften Haltung; ye—diejenigen; vai-
ragya-saram—die gesamte Bedeutung von Entsagung; pratilabhya—erreichend;
bodham—Intelligenz; yatha—so viel wie; arijjasa—schnell; anviyuh—erreichen; akun-
tha-dhisnyam—Vaikunthaloka im spirituellen Himmel.

UBERSETZUNG

O Herr, Menschen, die aufgrund ihrer ernsthaften Haltung auf die Stufe
erleuchteten hingebungsvollen Dienstes gelangen, erreichen die vollstin-
dige Bedeutung von Entsagung und Wissen und gelangen nach Vaikuntha-
loka im spirituellen Himmel, indem sie einfach den Nektar Deiner Erzihlun-
gen trinken.
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ERLAUTERUNG

Der Unterschied zwischen den unpersonlichen gedanklichen Spekulanten und
den reinen Geweihten des Herrn besteht darin, daB die ersteren auf jeder Stufe ein
leidvolles Verstandnis von der Absoluten Wahrheit durchmachen miissen, wohin-
gegen die Gottgeweihten schon vom Anbeginn ihres Versuches an in das Konigreich
aller Freuden eintreten. Der Gottgeweihte braucht nur iiber hingebungsvolle Tatig-
keiten zu horen, die so einfach wie nur irgend etwas im gewohnlichen Leben sind,
und er handelt auch auf sehr einfache Weise, wohingegen sich der gedankliche Spe-
kulant durch eine Spielerei von Worten hindurchzukdmpfen hat, die zum Teil wahr
und zum Teil erfunden sind, um einen kiinstlichen unpersonlichen Status aufrecht-
zuerhalten. Trotz seiner gewaltigen Anstrengungen, vollkommenes Wissen zu errei-
chen, geht der Unpersonlichkeitsphilosoph nur in die unpersonliche Einheit des
brahmajyoti des Herrn ein, das auch die Feinde des Herrn erreichen, wenn sie von
Ihm getotet werden. Die Gottgeweihten hingegen gelangen auf die hochste Stufe des
Wissens und der Entsagung und erreichen die Vaikunthalokas, die Planeten im spi-
rituellen Himmel. Der Unpersonlichkeitsanhanger erreicht nur den Himmel, jedoch
keine spiirbare transzendentale Gliickseligkeit, wohingegen der Gottgeweihe auf die
Planeten gelangt, auf denen man wahres spirituelles Leben findet. Mit einer ernst-
haften Haltung legt der Gottgeweihte alle sogenannten Errungenschaften ab, so, wie
man Staub abklopft, und er nimmt nur hingebungsvollen Dienst, den transzenden-
talen Gipfel, an.

VERS 47
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tathdpare catma-samadhi-yoga-
balena jitva prakrtim balistham

tvam eva dhirah purusam visanti
tesam sramah sydan na tu sevayd te

tatha—so weit wie; apare—andere; ca—auch; dtma-samadhi—transzendentale
Selbsterkenntnis; yoga—Mittel; balena—durch die Starke von; jitva—bezwingend;
prakrtim—erworbene Natur oder Erscheinungsweise der Natur; balistham—sehr
machtig; tvam—Dich; eva—nur; dhirah—beruhigt; purusam—Menschen; visanti—
gehen ein in; tesam—fiir sie; sramah—viel Miihe; syar—mufB3 hingenommen wer-
den; na—niemals; tu—aber; sevaya—durch Dienen; te—von Dir.

UBERSETZUNG

Andere, die durch transzendentale Selbsterkenntnis Friedeén erlangt und
durch groRe Stirke und Wissen die Erscheinungsweisen der Natur bezwun-
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gen haben, gehen ebenfalls in Dich ein, doch sie miissen viel Miihe auf sich
nehmen, wohingegen der Gottgeweihte einfach hingebungsvollen Dienst
verrichtet und keine solche Qual empfindet.

ERLAUTERUNG

Wenn wir von Liebesmiihe und ihrem Lohn sprechen, sind die bhaktas, die Ge-
weihten des Herrn, immer besser gestellt als diejenigen, die der Gesellschaft von
Jjianis (Unpersénlichkeitsphilosophen) und yogis (Mystikern) anhiangen. Das Wort
apare (andere) ist in diesem Zusammenhang sehr bedeutsam. ,,Andere* bezieht sich
auf die jiianis und die yogis, deren einzige Hoffnung es ist, in die Existenz des unper-
sonlichen brahmajyoti einzugehen. Obgleich ihr Ziel im Vergleich mit dem Ziel der
Gottgeweihten nicht so bedeutungsvoll ist, ist die Anstrengung der Nichtgottge-
weihten sehr viel groBer als die der bhaktas. Man mag zu bedenken geben, dal3 die
Gottgeweihten bei der Verrichtung hingebungsvollen Dienstes ebenfalls schwer zu
arbeiten haben, doch diese Arbeit wird durch die standig zunehmende transzenden-
tale Freude aufgewogen. Wenn sich die Gottgeweihten unablassig im Dienst des
Herrn betatigen, erfahren sie groflere transzendentale Freude, als wenn sie sich nicht
in dieser Weise beschaftigten. In der ehelichen Verbindung eines Mannes und einer
Frau gibt es fiir beide Teile viel Arbeit und Verantwortung, und doch empfinden sie
es als schwieriger, wenn sie allein sind, da ihnen ihr gemeinsames Handeln fehlt.

Die Vereinigung der Unpersonlichkeitsanhanger und die Vereinigung der Gott-
geweihten sind nicht das gleiche. Die Unpersonlichkeitsanhanger versuchen, ihre In-
dividualitat durch sayujya-mukti oder Vereinigung durch das Eingehen in die Ein-
heit zu beenden, wohingegen die Gottgeweihten ihre Individualitat bewahren, um in
Beziehung zum hochsten individuellen Herrn Empfindungen auszutauschen. Ein
solcher Austausch von Gefiihlen findet auf den transzendentalen Vaikuntha-Plane-
ten statt, und daher ist die Befreiung, nach der die Unpersonlichkeitsphilosophen
streben, im hingebungsvollen Dienst bereits erreicht. Die Gottgeweihten erreichen
mukti von selbst, wahrend sie weiter die transzendentale Freude erfahren, Individua-
litat zu besitzen. Wie im vorangegangenen Vers erklart wurde, ist das Ziel der Gott-
geweihten Vaikuntha oder akuntha-dhisnya, der Ort, an dem alle Angste vollig be-
seitigt sind. Man sollte das Ziel der Gottgeweihten und das der Unpersonlichkeits-
philosophen nicht irrtiimlich fiir ein und dasselbe halten. Ihre Bestimmungsorte sind
eindeutig verschieden, und die transzendentale Freude, die der Gottgeweihte empfin-
det, unterscheidet sich ebenfalls von cin-matra, das heiBit von bloBen spirituellen Ge-
fiihlen.

VERS 48
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tat te vayam loka-sisrksayadya
tvayanusrstas tribhir atmabhih sma
sarve viyuktah sva-vihara-tantram
na saknumas tat pratihartave te

tat—daher; te—Dein; vayam—wir alle; loka—Welt; sisrksaya—um der Schop-
fung willen; adya—o Urspriingliche Person; rvayd—von Dir; anusrstah—nachein-
ander erschaffen sein; tribhih—von den drei Erscheinungsweisen der Natur; atma-
bhih—durch eigene; sma—in der Vergangenheit; sarve—alle; viyuktah—getrennt;
sva-vihdra-tantram—des Netzwerkes der Tatigkeiten zur eigenen Freude; na—nicht;
saknumah—konnten es tun; rar—dieses; pratihartave—zu gewahren; te—Deine.

UBERSETZUNG

O Urspriingliche Person, wir sind daher ausschlieflich Dein. Obwohl wir
Deine Geschopfe sind, werden wir eines nach dem anderen unter dem Ein-
fluB der drei Erscheinungsweisen der Natur geboren, und aus diesem Grund
sind wir in unserem Handeln getrennt. Daher konnten wir nach der Schép-
fung nicht gemeinsam fiir Deine transzendentale Freude handeln.

ERLAUTERUNG

Die kosmische Schopfung wirkt unter dem EinfluB3 der drei Erscheinungsweisen
der auBeren Kraft des Herrn. Die verschiedenartigen Geschopfe unterliegen eben-
falls dem gleichen EinfluB3, und daher konnen sie nicht gemeinsam zur Freude des
Herrn handeln. Wegen dieser verschiedenartigen Tatigkeiten kann es in der mate-
riellen Welt keine Eintracht geben. Es ist daher das beste, fiir den Herrn zu handeln.
Dies wird die ersehnte Eintracht herbeifiihren.

VERS 49
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yavad balim te ja harama kale.

yathda vayam cannam adama yatra
yathobhayesam ta ime hi loka

balim haranto 'nnam adanty anuhah

yavat—wie es sein mag; balim—Opferung; te—Dir; aja—o Ungeborener; hard-
ma—werden opfern; kadle—zur rechten Zeit; yathd—so viel wie; vayam—wir;
ca—auch; annam—Getreide; add ma—werden teilhaben; yatra—worauf; yatha—so
viel wie; ubhayesam—sowohl fir Dich als auch fiir uns; rte—alle; ime—diese Lebewe-
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sen; hi—gewiB; lokah—in der Welt; balim—Opferung; harantah—wahrend sie op-
fern; annam—Getreide; adanti—essen; anithah—ohne Storung.

UBERSETZUNG

O Ungeborener, bitte erleuchte uns hinsichtlich der Wege und Mittel,
wie wir Dir alle genuBreichen Getreide und Giiter opfern konnen, so da
sowohl wir als auch alle anderen Lebewesen ohne Storung fiir unseren Le-
bensunterhalt sorgen konnen und so leicht die Notwendigkeiten des Lebens
sowohl fiir Dich als auch fiir uns erwerben konnen.

ERLAUTERUNG

Entwickeltes BewuBitsein beginnt mit der menschlichen Form des Lebens und
nimmt in der Form der Halbgotter, die auf den hoheren Planeten leben, weiter zu.
Die Erde liegt ungefahr in der Mitte des Universums, und die menschliche Form des
Lebens bildet die Briicke zwischen dem Leben der Halbgotter und dem der Damo-
nen. Die Planetensysteme oberhalb der Erde sind insbesondere fiir die hoheren Intel-
lektuellen bestimmt, die man als Halbgotter bezeichnet. Sie werden Halbgotter ge-
nannt, weil sie immer vollig gottesbewuBt sind, obwohl sie auf dem Gebiet der Kul-
tur, des Genusses, des Luxus, der Schonheit, der Bildung und der Lebensdauer einen
weit hoheren Lebensstandard haben. Die Halbgotter sind stets bereit, dem Hochsten
Herrn zu dienen, denn sie sind sich vollkommen der Tatsache bewuft, daB jedes Le-
bewesen von Natur aus ein ewiger, untergeordneter Diener des Herrn ist. Sie wissen
auch, daB es allein der Herr ist, der alle Lebewesen mit allen Lebensnotwendigkeiten
versorgen kann. Die vedischen Hymnen ,,eko bahiinam yo vidadhati kaman", ,,ta
enam abruvann dyatanam nah prajanihi yasmin pratisthita annam adame' und
andere bestitigen diese Wahrheit. Auch in der Bhagavad-gita wird der Herr als
bhita-bhrt oder der Erhalter aller Lebewesen bezeichnet.

Die heute oft vertretene Theorie, Nahrungsmangel sei auf ein Anwachsen der Be-
volkerung zuriickzufiihren, wird von den Halbgottern und den Geweihten des
Herrn nicht anerkannt. Die Gottgeweihten oder Halbgotter sind sich dariiber im
klaren, daB3 der Herr jede Anzahl von Lebewesen erhalten kann, vorausgesetzt, da3
sie wissen, wie man iBt. Wenn sie wie gewohnliche Tiere essen wollen, die kein
GottesbewuBtsein besitzen, missen sie wie die wilden Tiere im Wald mit Nah-
rungsknappheit, Armut und Mangel leben. Die Tiere im Wald werden ebenfalls
vom Herrn mit ihrer jeweiligen Nahrung versorgt, jedoch sind sie im Gottes-
bewuBtsein nicht fortgeschritten. In dhnlicher Weise werden die Menschen durch
die Gnade des Herrn mit Getreide, Gemiise, Friichten und Milch versorgt, und des-
halb ist es die Pflicht der Menschen, die Barmherzigkeit des Herrn anzuerkennen.
Aus Dankbarkeit sollten sie sich dem Herrn fiir ihre Nahrungsversorgung verpflich-
tet filhlen, und sie miissen Ihm zunachst Nahrung als Opfer darbringen und diirfen
dann die Uberreste zu sich nehmen.

In der Bhagavad-gita (3.13) wird bestitigt, daBl jemand, der geopferte Speisen
iBt, wahre Nahrung zur rechten Erhaltung des Korpers und der Seele zu sich
nimmt, wahrend jemand, der fiir sich selbst kocht und kein Opfer darbringt, nur
Brocken von Siinden in Form von Speisen iBt. Solch siindhaftes Essen kann uns nie-
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mals gliicklich machen oder von Knappheit befreien. Hungersnote sind nicht auf ein
Anwachsen der Bevolkerung zuriickzufiihren, wie weniger intelligente Wirtschafts-
fachleute denken. Wenn die menschliche Gesellschaft dem Herrn fiir all Seine Ga-
ben zur Erhaltung der Lebewesen dankbar ist, gibt es gewil3 keine Knappheit und
keinen Mangel in der Gesellschaft. Doch wenn sich die Menschen des wirklichen
Wertes solcher Gaben des Herrn nicht bewuBt sind, leiden sie Mangel. Ein Mensch
ohne GottesbewuBtsein mag dank vergangener tugendhafter Werke voriibergehend
in Wohlstand leben, doch wenn man seine Beziehung zum Herrn vergif3t, mu3 man
ohne Zweifel durch das Gesetz der michtigen materiellen Natur mit der Stufe des
Hungerns rechnen. Man kann der Wachsamkeit der machtigen materiellen Natur
nicht entkommen, solange man kein gottesbewuBtes oder hingebungsvolles Leben
fiihrt.

VERS 50
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tvam nah surdanam asi sanvaydanam
kuta-stha adyah purusah puranah

tvam deva saktyam guna-karma-yonau
retas tv ajayam kavim adadhe 'jah

tvam—Deine Herrschaft; nah—unser; suranam—der Halbgotter; asi—Du bist;
sa-anvayandm—mit verschiedenen Abstufungen; kiifa-sthah—einer, der unver-
andert ist; adyah—ohne einen Hohergestellten; purusah—die Schopferperson; purd-
nah—der Alteste, der keinen anderen Schopfer hat; tvam—Du; deva—o Herr; sak-
tyam—die Energie; guna-karma-yonau—die Ursache der materiellen Erscheinungs-
weisen und Tatigkeiten; retah—Samen der Geburt; tu—in der Tat; ajayam—um zu
zeugen; kavim—alle Lebewesen; ddadhe—in Bewegung gesetzt; ajah—jemand, der
ungeboren ist.

UBERSETZUNG

Du bist der urspriingliche personliche Schopfer aller Halbgotter und der
Ordnung verschiedener Abstufungen, und doch bist Du der Alteste und
wandelst Dich nicht. O Herr, Du kennst keinen Ursprung und niemanden,
der Dir iibergeordnet wire. Du hast die duRere Energie mit dem Samen al-
ler Lebewesen befruchtet, und doch bist Du ungeboren.

ERLAUTERUNG

Der Herr, die Urspriingliche Person, ist der Vater aller Lebewesen, angefangen
mit Brahma, der Personlichkeit, von der alle anderen Lebewesen in verschiedenen
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Abstufungen je nach Lebensarten erzeugt werden. Der Hochste Vater hat jedoch
keinen anderen Vater. Jedes der Lebewesen aller Abstufungen, bis hin zu Brahma,
dem urspriinglichen Schopfer des Universums, wird von einem Vater gezeugt, doch
Er, der Herr, hat keinen Vater. Wenn Er aus Seiner grundlosen Barmherzigkeit auf
die materielle Ebene herabsteigt, nimmt Er einen Seiner groBen Geweihten als Sei-
nen Vater an, um Sich an die Regel der materiellen Welt zu halten. Doch weil Er der
Herr ist, steht es Inm immer frei, Sich Seinen Vater auszuwahlen. Der Herr kam
zum Beispiel in Seiner Inkarnation als Nrsirhhadeva aus einer Saule, und durch die
Barmherzigkeit des Herrn kam Ahalya aus einem Stein, als dieser von den Lo-
tosfiiBen Seiner Inkarnation Sri Rama beriihrt wurde. Auch begleitet Er jedes Lebe-
wesen als Uberseele, und trotzdem ist Er unverandert. Das Lebewesen wechselt sei-
nen Korper in der materiellen Welt, doch auch wenn Sich der Herr in der materiel-
len Welt aufhilt, bleibt Er immer unverandert. Dies ist Sein Vorrecht.

Wie in der Bhagavad-gita (14.3) bestitigt wird, befruchtet der Herr die duBere,
materielle Energie, und so werden spater alle Lebewesen in verschiedenen Abstufun-
gen, angefangen mit Brahma, dem ersten Halbgott, bis hinab zur unbedeutenden
Ameise, sichtbar. Die Lebewesen in all den verschiedenen Lebensformen werden
von Brahma und der duBleren Energie manifestiert, doch der Herr ist der urspriingli-
che Vater eines jeden. Die Beziehung jedes Lebewesens zum Hochsten Herrn ist
zweifellos die des Sohnes zum Vater, und nicht die der Gleichheit. Bisweilen ist der
Sohn in einer liebevollen Beziehung dem Vater iiberlegen, doch die Beziehung des
Vaters zum Sohn ist die des Vorgesetzten zum Untergebenen. Jedes Lebewesen —
und mag es noch so bedeutend sein, selbst bis hin zu Halbgottern wie Brahma und
Indra — ist ein ewig untergebener Diener des Hochsten Vaters. Das Prinzip des
mahat-tattva ist die Erzeugungsstitte aller Erscheinungsweisen der materiellen Na-
tur, und die Lebewesen werden in der materiellen Welt in Korpern geboren, die ih-
nen von der Mutter, der materiellen Natur, je nach ihren vorangegangenen Werken
gegeben werden. Der Korper ist eine Gabe der materiellen Natur, die Seele jedoch ist
urspriinglich ein winziger Bestandteil des Hochsten Herrn.

VERS 51
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tato vayam mat-pramukha yad-arthe
babhuvimatman karavama kim te

tvam nah sva-caksuh paridehi saktya
deva kriydrthe yad-anugrahanam

tatah—daher; vayam—uns allen; mat-pramukhah—aus dem gesamten Kosmos,
dem mahat-tattva, kommend; yat-arthe—fir den Zweck, fir den; babhuvima—
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erschaffen; arman—das Selbst; karavama—sollen tun; kim—was; te—Dein Dienst;
tvam—Du; nah—uns; sva-caksuh—personlicher Plan; paridehi—gewéhre uns insbe-
sondere; sakrya—mit Kraft zum Arbeiten; deva—o Herr; kriya-arthe—um zu han-
deln; yat—das, was; anugrahanam—von denen, die besonders begiinstigt sind.

UBERSETZUNG

O Haochstes Selbst, bitte erteile uns, die wir zu Beginn aus dem mahat-
tattva, der gesamten kosmischen Energie, erschaffen wurden, Deine giitigen
Unterweisungen, wie wir handeln sollen. Gewihre uns giitigerweise Dein
vollkommenes Wissen und Deine Kraft, so daR wir Dir in den verschiedenen
Abteilungen der nachtriglichen Schopfung dienen konnen.

ERLAUTERUNG

Der Herr erschafft die materielle Welt und befruchtet die materielle Energie mit
den Lebewesen, die in der materiellen Welt handeln werden. Hinter all diesen Hand-
lungen steht ein gottlicher Plan. Der Plan besteht darin, jenen bedingten Seelen, die
den Wunsch haben, sich an der Befriedigung der Sinne zu erfreuen, eine Moglichkeit
zu bieten. Es gibt jedoch noch einen anderen Plan hinter der Schopfung: den Lebe-
wesen zu der Erkenntnis zu verhelfen, daB sie fir die transzendentale Sinnenfreude
des Herrn geschaffen sind, und nicht fiir ihre individuelle Sinnenbefriedigung. Dies
ist die wesensgemaBe Stellung der Lebewesen. Der Herr ist einer ohne einen zwei-
ten, und Er erweitert Sich in viele, um Sich Selbst transzendentale Freude zu schen-
ken. Alle Erweiterungen — die visnu-tattvas, die jiva-tattvas und die sakti-tattvas
(die Personlichkeiten Gottes, die Lebewesen und die verschiedenen potentiellen
Energien) — sind verschiedene Ableger des gleichen einen Hochsten Herrn. Die jiva-
tartvas sind gesonderte Erweiterungen der visnu-tattvas, und obwohl sie sich in ih-
rer Macht voneinander unterscheiden, sind sie alle dafiir bestimmt, die transzenden-
talen Sinne des Herrn zu befriedigen. Einige der jivas wollen jedoch die Herrschaft
der Personlichkeit Gottes nachahmen und die materielle Natur beherrschen. Auf die
Frage, wann und warum solche Neigungen die reinen Lebewesen liberkamen, kann
nur erklart werden, daB3 die jiva-tattvas eine winzige Unabhangigkeit besitzen und
daB durch den MiBbrauch dieser Unabhangigkeit einige der Lebewesen in die Bedin-
gungen der kosmischen Schopfung verwickelt wurden und daher als nitya-baddhas
oder ewig bedingte Seelen bezeichnet werden.

Die Erweiterungen der vedischen Weisheit bietet den nitya-baddhas, den beding-
ten Lebewesen, ebenfalls eine Moglichkeit, sich zu bessern, und diejenigen, die solch
transzendentales Wissen nutzen, gewinnen allmahlich ihr verlorenes BewuBtsein
wieder zuriick und erkennen, daB es ihre Aufgabe ist, dem Herrn transzendentalen
liebevollen Dienst zu leisten. Die Halbgotter gehoren zu den bedingten Seelen, die
dieses reine BewuBtsein des Dienstes fiir den Herrn entwickelt haben, doch zur glei-
chen Zeit den Wunsch beibehalten haben, die materielle Energie zu beherrschen. Ein
solch gemischtes BewuBtsein fiihrt dazu, daB eine bedingte Seele damit beauftragt
wird, die Angelegenheiten der Schopfung zu verwalten. Die Halbgotter sind dazu er-
nannt, die anderen bedingten Seelen zu leiten. So, wie einige zuverlassigere Gefan-
gene in einem Gefdngnis mit verantwortlichen Tatigkeiten in der Gefangnisverwal-
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tung betraut werden, so sind die Halbgotter fortgeschrittene bedingte Seelen, die den
Herrn in der materiellen Schopfung vertreten. Einige der Halbgotter sind Geweihte
des Herrn in der materiellen Welt, und sie sind von dem materiellen Wunsch, die
materielle Energie zu beherrschen, vollig frei. Sie sind reine Gottgeweihte geworden
und haben keinen anderen Wunsch, als dem Herrn zu dienen. Jedes Lebewesen, das
nach einer Stellung in der materiellen Welt strebt, kann diesen Wunsch in den
Dienst des Herrn stellen und Macht und Intelligenz vom Herrn erbitten, wie es die
Halbgotter in diesem Vers an ihrem Beispiel zeigen. Man kann nichts tun, wenn
man nicht vom Herrn erleuchtet und ermachtigt worden ist. Der Herr sagt in der
Bhagavad-gita (15.15): mattah smrtir jianam apohanam ca. Alle Erinnerungen,
alles Wissen usw. sowie alles Vergessen werden vom Herrn gegeben, der im Herzen
eines jeden weilt. Der intelligente Mensch sucht die Hilfe des Herrn, und der Herr
hilft dem aufrichtigen Gottgeweihten, der Ihm auf mannigfaltige Weise dient.

Die Halbgotter sind vom Herrn beauftragt worden, verschiedene Arten von Le-
bewesen je nach deren vergangenen Werken zu erschaffen. Sie bitten hier um die
Gunst des Herrn, damit ihnen Intelligenz und Kraft zuteil werde, so daB sie ihre
Aufgabe erfiillen konnen. In dahnlicher Weise kann sich jede bedingte Seele unter der
Fiihrung eines kundigen spirituellen Meisters im Dienst des Herrn betatigen und so
allmahlich aus der Verstrickung des materiellen Daseins befreit werden. Der spiri-
tuelle Meister ist der manifestierte Vertreter des Herrn und jeder, der sich der Fiih-
rung eines spirituellen Meisters anvertraut und dementsprechend handelt, wird als
jemand betrachtet, der im Sinne von buddhi-yoga handelt, wie in der Bhagavad-gita
(2.41) erklart wird:

vyavasayatmika buddhir
ekeha kuru-nandana

bahu-sakha hy anantas ca
buddhayo vyavasayinam

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 5. Kapitel im Dritten Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: , Viduras Gesprdiche mit Maitreya*'.






6. Kapitel

Die Schopfung der universalen Form

VERS 1
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rsir uvaca
iti tasam sva-saktinam
satinam asametya sah
prasupta-loka-tantranam
nisamya gatim isvarah

rsih uvaca—der Rsi Maitreya sagte; iti—so; tasam—ihre; sva-saktinam—eigene
Kraft; satinam—sich so befindend; asamerya—ohne Verbindung; sah—Er (der
Herr); prasupta—unterbrochen; loka-tantrandm—in den universalen Schopfungen;
nisamya—horend; gatim—Fortschritt; isvarah—der Herr.

UBERSETZUNG
Der Rsi Maitreya sagte: Der Herr horte somit von der Einstellung der fort-

schreitenden schopferischen Funktionen des Universums, weil Seine Krifte,
wie das mahat-tattva, nicht miteinander verbunden waren.

ERLAUTERUNG

In der Schopfung des Herrn fehlt es an nichts; alle Kréfte ruhen in einem schlum-
mernden Zustand in ihr. Doch solange sie nicht durch den Willen des Herrn mit-
einander verbunden werden, kann sich nichts entwickeln. Die eingestellte Schop-
fungstatigkeit kann nur durch die Anweisung des Herrn wieder in Gang gesetzt
werden.

VERS 2
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kala-sanjiiam tada devim
bibhrac-chaktim urukramah

trayovimsati tattvanam
ganam yugapad avisat

203
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kala-sanjiam—genannt Kali; taddi—zu dieser Zeit; devim—die Gottin; bibhrat
—zerstorerische; saktim—Kraft; urukramah—der hochste Machtige; trayah-vimsati
—dreiundzwanzig; tattvanam—der Elemente; ganam—sie alle; yugapat—gleichzei-
tig; dvisar—gingen ein.

UBERSETZUNG

Darauf ging der Allmichtige Herr zusammen mit der Gottin Kali, Seiner
duBeren Energie, gleichzeitig in die dreiundzwanzig Elemente ein, und Kal
allein verbindet all diese Elemente miteinander.

ERLAUTERUNG

Es gibt insgesamt dreiundzwanzig Bestandteile der Materie: die Gesamtheit der
materiellen Energie, falsches Ego, Klang, Beriihrung, Form, Geschmack, Duft,
Erde, Wasser, Feuer, Luft, Himmel, Auge, Ohr, Nase, Zunge, Haut, Hand, Bein,
Entleerungsorgan, Genitalien, Sprache und Geist. Alle werden durch den Einflu3
der Zeit miteinander verbunden und im Laufe der Zeit wieder aufgelost. Die Zeit ist
daher die Energie des Herrn und wirkt auf Anweisung des Herrn in ihrer eigenen
Weise. Diese Energie nennt man Kali, und sie wird durch die finstere, zerstorerische
Gottin vertreten, die im allgemeinen von Menschen verehrt wird, die unter dem Ein-
fluB der Erscheinungsweise der Dunkelheit oder Unwissenheit im materiellen Da-
sein stehen. In den vedischen Hymnen wird dieser Vorgang wie folgt beschrieben:
mula-prakrtir avikrtir mahadadyah prakrti-vikrtayah sapta sodasakas tu vikaro na
prakrtir na vikrtih purusah. ,Die Energie, die in einer Verbindung von dreiund-
zwanzig Bestandteilen als materielle Natur wirkt, ist nicht der endgiiltige Ursprung
der Schopfung. Der Herr geht in die Elemente ein und wendet Seine Energie an, die
man als Kali bezeichnet.* In allen anderen vedischen Schriften wird das gleiche Prin-
zip anerkannt. In der Brahma-sarmhita (5.35) heiBt es:

eko 'py asau racayitum jagad-anda-kotim
yac-chaktir asti jagad-anda-caya yad-antah

andantara-stha-paramanu-cayantara-stham
govindam adi-purusam tam aham bhajami

,.Jch verehre den urersten Herrn, Govinda, die urspriingliche Personlichkeit Got-
tes. Durch Seine vollstandige Teilerweiterung [Maha-Visnu] geht Er in die materielle
Natur ein, darauf in jedes einzelne Universum [als Garbhodakasayi Visnu) und
schlieBlich [als Ksirodakasayi Visnu] in alle Elemente, einschlieBlich eines jeden
Atoms der Materie. Sowohl in den Universen als auch in den einzelnen Atomen gibt
es unzahlige solche Manifestationen kosmischer Schopfung.*

In der Bhagavad-gita (10.42) findet man eine dhnliche Aussage:

athava bahunaitena
kim jAatena tavdrjuna
vistabhyaham idam krtsnam
ekamsena sthito jagat
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,,O Arjuna, es ist nicht notwendig, daB du alle Meine unzahligen Energien
kennst, die in vielfacher Weise wirken. Ich gehe durch Meine vollstandige Teiler-
weiterung [Paramatma, die Uberseele] in die materielle Schopfung ein, und zwar in
alle Universen und in alle dort existierenden Elemente, und so findet das Schop-
fungswerk statt.* )

Das wunderbare Wirken der materiellen Natur hat seine Ursache in Sri Krsna,
und daher ist Er die letzte Ursache bzw. die endgiiltige Ursache aller Ursachen.

VERS 3
FSTIAY WHIFIEAN § o5 |
(] » = [
e ddemE ad w9 saeE |2
so 'nupravisto bhagavams
cestarupena tam ganam

bhinnam samyojayam asa
suptam karma prabodhayan

sah—dieses; anupravistah—so spater eingehend; bhagavan—die Personlichkeit
Gottes; cesta-ripena—durch Seine Reprasentation des Versuches, Kali; ram—sie;
ganam—all die Lebewesen, einschlieBlich der Halbgotter; bhinnam—gesondert; sam-
yojayam asa—beschaftigte sie mit Arbeit; suptam—schlafend; karma—Arbeit; pra-
bodhayan—Erleuchtung.

UBERSETZUNG

Wenn der Herr, die Personlichkeit Gottes, so durch Seine Energie in die
Elemente eingeht, werden alle Lebewesen zu verschiedenen Titigkeiten er-
weckt, ebenso, wie man sich seiner Arbeit widmet, nachdem man aus dem
Schlaf erwacht ist.

ERLAUTERUNG

Jede individuelle Seele verbleibt nach der Auflosung der Schopfung in einem un-
bewuBten Zustand und geht zusammen mit der materiellen Energie in den Herrn
ein. All diese individuellen Lebewesen sind ewig bedingte Seelen; doch in jeder
neuen materiellen Schopfung wird ihnen die Moglichkeit geboten, sich zu befreien
und ungebundene Seelen zu werden. Ihnen allen wird die Gelegenheit gegeben, die
vedische Weisheit zu nutzen und herauszufinden, worin ihre Beziehung zum Hoch-
sten Herrn besteht, wie sie befreit werden konnen und welchen Gewinn solche Be-
freiung letzten Endes bringt. Durch ein eingehendes Studium der Veden wird man
sich seiner Stellung bewuf3t, widmet sich schlieBlich dem transzendentalen hinge-
bungsvollen Dienst des Herrn und wird allmahlich zum spirituellen Himmel erho-
ben. Die individuellen Seelen in der materiellen Welt gehen ihren vergangenen uner-
fullten Wiinschen gemaB verschiedenen Tatigkeiten nach. Nach der Auflosung eines
bestimmten Korpers vergi3t die individuelle Seele alles; doch der allbarmherzige
Herr, der im Herzen eines jeden als Zeuge, als Uberseele, weilt, erweckt die Seele



206 $rimad-Bhagavatam [Canto 3, Kap. 6

und erinnert sie an ihre vergangenen Wiinsche, und so beginnt sie in ihrem nachsten
Leben dementsprechend zu handeln. Diese ungesehene Lenkung wird als das
Schicksal bezeichnet, und ein verniinftiger Mensch kann verstehen, daB dies seine
materielle Knechtschaft in den drei Erscheinungsweisen der Natur fortsetzt.

Der unbewuBte Schlafzustand des Lebewesens gleich nach der Teil- oder Ge-
samtauflosung der Schopfung wird von einigen weniger intelligenten Philosophen
als die Endstufe des Lebens betrachtet. Nach der Teilauflosung, das heiBt nach der
Auflosung des materiellen Korpers, bleibt ein Lebewesen nur einige Monate lang
unbewuBt, doch nach der Gesamtauflosung der materiellen Schopfung bleibt es viele
Millionen von Jahren unbewuBt. Wenn aber die Schopfung erneut wiederbelebt
wird, erweckt der Herr es zu seiner Arbeit. Das Lebewesen ist ewig, und der Wach-
zustand seines BewuBtseins, der sich durch Tatigkeiten auszeichnet, ist sein natiirli-
cher Lebenszustand. Wenn das Lebewesen wach ist, kann es nicht aufhoren, aktiv
zu sein, und so handelt es je nach seinen vielfachen Wiinschen. Wenn es darin ge-
schult wird, seine Wiinsche in den transzendentalen Dienst des Herrn zu stellen,
wird sein Leben vollkommen, und es wird zum spirituellen Himmel erhoben, um
sich dort ewig eines wachen Lebens zu erfreuen.

VERS 4
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prabuddha-karma daivena
trayovimsatiko ganah

prerito ’janayat svabhir
matrabhir adhipirusam

prabuddha—erwacht; karmda—Tiatigkeiten; daivena—durch den Willen des Hoch-
sten; trayah-vimsatikah—durch die dreiundzwanzig Hauptbestandteile; ganah—Ver-
bindung; preritah—veranla3t durch; ajanayat—manifestiert; svabhih—durch Seine
personliche; matrabhih—vollstandige Erweiterung; adhipurusam—die gigantische
universale Form (visva-ripa).

UBERSETZUNG

Als die dreiundzwanzig Hauptelemente durch den Willen des Hochsten
in Bewegung gesetzt wurden, trat die gigantische universale Form, der
vi§va-rupa-Korper des Herrn, ins Dasein.

ERLAUTERUNG

Die virat-riipa (visva-ripa), die gigantische universale Form des Herrn, die von
den Unpersonlichkeitsphilosophen sehr geschatzt wird, ist keine ewige Form des
Herrn. Sie wird durch den hochsten Willen des Herrn nach den Bestandteilen der
materiellen Schopfung manifestiert. Sri Krsna entfaltete diese virdt- oder visva-riipa
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vor Arjuna, um die Unpersonlichkeitsanhdnger davon zu tiberzeugen, daB3 Er die ur-
spriingliche Personlichkeit Gottes ist. Krsna manifestierte die virdt-ripa, und nicht
die virat-riupa Krsna. Die virat-ripa ist daher keine ewige Form des Herrn, wie sie
im spirituellen Himmel zu finden ist; sie ist eine materielle Manifestation des Herrn.
Die arca-vigraha, die verehrenswerte Bildgestalt Gottes im Tempel, ist eine ahnliche
Manifestation des Herrn fiir die neuen Gottgeweihten. Doch trotz ihres Anflugs von
Materie sind solche Formen des Herrn, wie die virat und die arcd, von Seiner ewigen
Form als Sri Krsna nicht verschieden.

VERS 5
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parena visata svasmin
matraya visva-srg-ganah

cuksobhdanyonyam dsadya
yasmil lokas caracarah

parena—durch den Herrn; visara—so eingehend; svasmin—durch Sein eigenes
Selbst; matraya—durch einen vollstandigen Bestandteil; visva-srk—die Elemente der
universalen Schopfung; ganah—alle; cuksobha—umgewandelt; anyonyam—einan-
der; asadva—erreicht habend; yasmin—in welchem; lokah—die Planeten; cara-aca-
rah—beweglich und unbeweglich.

UBERSETZUNG

Als der Herr durch Seinen vollstindigen Bestandteil in die Elemente der
universalen Schopfung einging, wandelten sich diese zu der gigantischen
Form, in der alle Planetensysteme und alle beweglichen und unbewegli-
chen Schopfungen ruhen.

ERLAUTERUNG

Die Elemente der kosmischen Schopfung sind alle Materie und besitzen nicht die
Fahigkeit, an Umfang zuzunehmen, solange nicht der Herr in Seinem vollstdndigen
Bestandteil in sie eingeht. Dies bedeutet, daB Materie nicht zunimmt oder abnimmt,
solange sie nicht mit spiritueller Natur in Beriihrung kommt. Materie ist ein Pro-
dukt der spirituellen Natur und nimmt nur durch die Beriihrung der spirituellen Na-
tur an Umfang zu. Die gesamte kosmische Manifestation hat ihre gigantische Form
nicht aus sich selbst heraus angenommen, wie von weniger intelligenten Menschen
vermutet wird. Solange spirituelle Natur innerhalb der Materie weilt, kann Materie
nach Bedarf wachsen; doch ohne die spirituelle Natur hort Materie auf zu wachsen.
Solange zum Beispiel spirituelles BewuBtsein im materiellen Korper eines Lebewe-
sens vorhanden ist, wachst der Korper, bis er die erforderliche GroBe erreicht hat;
doch ein toter materieller Korper, in dem kein spirituelles BewuBtsein vorhanden
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ist, hort auf zu wachsen. In der Bhagavad-gita (2.11-30) wird dem spirituellen
BewuBtsein, nicht dem Korper, Bedeutung beigemessen. Der gesamte kosmische
Korper wuchs in ahnlicher Weise, wie unsere kleinen Korper wachsen. Man sollte
jedoch nicht torichterweise denken, die individuelle winzige Seele sei der Ursprung
der gigantischen Manifestation der universalen Form. Die universale Form wird als
virat-riipa bezeichnet, weil der Hochste Herr in Seinem vollstandigen Bestandteil in
ihr gegenwartig ist.

fama: @ e aEweRaEH |
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hiranmayah sa purusah
sahasra-parivatsaran

anda-kosa uvasdapsu
sarva-sattvopabrmhitah

hiranmayah—der Garbhodakasayi Visnu, der auch die virat-riipa annimmt; sah
—Er; purusah—Inkarnation Gottes; sahasra—eintausend; parivatsaran—Himmels-
jahre; dnda-kose—im kugelformigen Universum; wuvdsa—weilte; apsu—auf dem
Wasser; sarva-sattva—alle Lebewesen liegen mit Ihm; upabrmhitah—so verbreitet.

UBERSETZUNG

Der gigantische virat-purusa, den man als Hiranmaya kennt, lebte eintau-
send Himmelsjahre auf dem Wasser des Universums, und alle Lebewesen la-
gen mit lhm.

ERLAUTERUNG

Nachdem der Herr als Garbhodakasayi Visnu in jedes einzelne Universum einge-
gangen war, wurde die Halfte des Universums mit Wasser gefiillt. Die kosmische
Manifestation der Planetensysteme, des Alls und so fort, die uns sichtbar ist, bildet
nur eine Halfte des gesamten Universums. Wenn Visnu in das Universum einge-
gangen ist, folgt ein Zeitraum von eintausend Himmelsjahren, bis die Manifestation
stattfindet. Alle Lebewesen, die in den SchoB des mahat-tattva eingegeben wurden,
gehen mit der Inkarnation Garbhodakasayi Visnu in die einzelnen Universen ein
und liegen dort zusammen mit dem Herrn, bis Brahma geboren wird. Brahma ist
das erste Lebewesen im Universum, und von ihm werden alle anderen Halbgotter
und Lebewesen geboren. Manu ist der Stammvater der Menschheit, und daher wird
die Menschheit im Sanskrit als manusya bezeichnet. Uberall auf den vielfachen Pla-
netensystemen leben Menschen mit verschiedenen korperlichen Eigenschaften.

VERS 7
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sa vai visva-srjam garbho
deva-karmatma-saktiman

vibabhajatmanatmanam
ekadha dasadha tridha

sah—dieses; vai—gewil; visva-srjiam—der gigantischen virdt-Form; garbhah—
Gesamtenergie; deva—lebendige Energie; karma—Aktivitat des Lebens; datma—
Selbst; saktiman—voller Krafte;, vibabhdja—unterteilt; atmana—durch Ihn Selbst;
atmanam—Er Selbst; ekadha—in Einheit; dasadha—in zehn; tridha—und in drei.

UBERSETZUNG

Die Gesamtenergie des mahat-tattva, in der gigantischen virat-rapa,
teilte sich durch sich selbst in das BewuBtsein der Lebewesen, das Leben der
Aktivititen und in Selbstidentifizierung, die jeweils in eins, zehn und drei
weiter unterteilt sind.

ERLAUTERUNG

BewuBtsein ist das Erkennungszeichen des Lebewesens, das heif3t der Seele. Die
Existenz der Seele auBert sich im Vorhandensein von BewuBtsein, das man jridna-
sakti nennt. Das GesamtbewuBtsein ist das der gigantischen virdt-ripa, und das
gleiche BewuBtsein zeigt sich in individuellen Personen. Die Tatigkeit des Be-
wuBtseins wird durch die Lebensluft verrichtet, die zehnfach unterteilt ist. Die ver-
schiedenen Arten der Lebensluft heien prdna, apdna, udana, vyana und samadna
und ndga, kiirma, krkara, devadatta und dhanarijaya, die andere Eigenschaften ha-
ben als die zuerstgenannten. Wenn das BewuBtsein der Seele durch die materielle
Atmosphare verunreinigt wird, kommt es zu vielerlei Tatigkeiten im falschen Ego
der korperlichen Identifizierung. Diese mannigfaltigen Tatigkeiten werden in der
Bhagavad-gita (2.41) als bahu-sakha hy anantds ca buddhayo 'vyavasdyinam be-
schrieben. Aus Mangel an reinem BewuBtsein wird die bedingte Seele verwirrt und
wendet sich allen moglichen Tatigkeiten zu. Im reinen BewubBtsein ist die Tatigkeit
nur eine. Das BewuBtsein der individuellen Seele wird mit dem hochsten
BewuBtsein eins, wenn es zwischen den beiden zu einer vollkommenen Verbindung
kommt.

Der Monist glaubt, es gebe nur ein BewuBtsein, wohingegen die sdtvatas oder
Gottgeweihten glauben, daf das BewuBtsein des Hochsten und das der individuellen
Seele zwar unzweifelhaft eins sind, daB3 dies jedoch nur der Fall ist, weil sie mitein-
ander in Einklang stehen. Dem individuellen BewuBtsein wird geraten, sich mit dem
hochsten BewuBtsein zu verbinden, wie vom Herrn in der Bhagavad-gita (18.66) er-
klart wird: sarva-dharman parityajya mam ekam saranam vraja. ,,Gib alle Arten
von Religion auf, und ergib dich einfach Mir.* Dem individuellen BewuBtsein (Ar-
juna) wird geraten, sich mit dem hochsten BewuBtsein zu verbinden und so die
Reinheit seines BewuBtseins zu bewahren. Es ist toricht, den Versuch zu unterneh-
men, die Tatigkeiten des BewuBtseins einzustellen, doch sie konnen gereinigt wer-
den, wenn man sie mit dem Hochsten verbindet. Das BewuBtsein wird je nach sei-
ner Reinheit in drei Arten der Selbstidentifizierung gegliedert: ddhyatmika oder
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Selbstidentifizierung mit dem Korper und dem Geist, ddhibautika oder Selbstidenti-
fizierung mit den materiellen Produkien und dadhidaivika oder Selbstidentifizierung
als ein Diener des Herrn. Von diesen dreien ist ddhidaivika-Selbstidentifizierung der
Beginn der Reinheit des Bewul3tseins, das sich nach dem Wunsch des Herrn richtet.

VERS 8
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esa hy asesa-sattvanam
atmamsah paramatmanah

adyo 'vataro yatrdasau
bhuta-gramo vibhavyate

esah—dieses; hi—gewil}; asesa—unbegrenzt; sattvanam—Lebewesen; dtma—
Selbst; amsah—Teil; parama-dtmanah—der Uberseele; ddyah—die erste; avatd-
rah—Inkarnation; yatra—worauf; asau—all diese; bhiita-gramah—die gesamten
Schopfungen; vibhavyate—gedeihen.

UBERSETZUNG

Die gigantische universale Form des Hochsten Herrn ist die erste Inkar-
nation und der vollstindige Bestandteil der Uberseele. Sie ist das Selbst
einer unbegrenzten Anzahl von Lebewesen, und in lhr ruht die gesamte
Schopfung, die auf diese Weise gedeiht.

ERLAUTERUNG

Der Hochste Herr erweitert Sich auf zwei Arten — durch personliche vollstan-
dige Erweiterungen und durch gesonderte winzige Erweiterungen. Die personlichen
volistandigen Erweiterungen sind visnu-tattvas, und die gesonderten Erweiterungen
sind die Lebewesen. Da die Lebewesen sehr klein sind, werden sie manchmal auch
als die marginale Energie des Herrn bezeichnet. Die mystischen yogis indes betrach-
ten die Lebewesen und die Uberseele, den Paramatma, als ein und dasselbe. Dies ist
jedoch leicht zu widerlegen, denn schlieBlich ruht alles Geschaffene in der giganti-
schen virat, der universalen Form des Herrn.

VERS 9
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sadhyatmah sadhidaivas ca
sadhibhuta iti tridha
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virat prano dasa-vidha
ekadha hrdayena ca

sa-adhyatmah—der Korper und der Geist mit allen Sinnen; sa-ddhidaivah—und
die beherrschenden Halbgotter der Sinne; ca—und; sa-adhibhiutah—die gegenwarti-
gen Ziele; iti—so; tridha—drei; virar—gigantisch; pranah—bewegende Kraft; dasa-
vidhah—zehn Arten; ekadhd—nur eine; hrdayena—Lebensenergie; ca—auch.

UBERSETZUNG

Die gigantische universale Form wird von drei, zehn und einem in dem
Sinne vertreten, daR sie der Korper und der Geist und die Sinne ist, die dy-
namische Kraft fiir alle Bewegungen durch zehn Arten von Lebensenergie
und das eine Herz, in dem die Lebensenergie erzeugt wird.

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita (7.4-5) heiBt es, daB die acht Elemente Erde, Wasser,
Feuer, Luft, Himmel, Geist, Intelligenz und falsches Ego Produkte der niederen
Energie des Herrn sind, wohingegen die Lebewesen, die, wie man sieht, die niedere
Energie gebrauchen, urspriinglich zur hoheren Energie, der inneren Kraft des
Herrn, gehoren. Die acht niederen Energien wirken auf grobe und feine Weise, wo-
hingegen die hohere Energie als die zentrale Erzeugungskraft wirkt. Dies wird im
menschlichen Korper erfahren. Die groben Elemente, namlich Erde und so fort, bil-
den den duBeren, groben Korper und gleichen einem Mantel, wohingegen der fein-
stoffliche Geist und das feinstoffliche falsche Ego mit der Unterkleidung des Kor-
pers zu vergleichen sind.

Die Bewegungen des Korpers werden zunachst vom Herzen aus erzeugt, und alle
Tatigkeiten des Korpers werden durch die Sinne ermoglicht, die durch die zehn Ar-
ten von Luft im Korper mit Kraft versorgt werden. Diese zehn Luftarten werden
wie folgt beschrieben: Die Hauptluft, die sich beim Atmen durch die Nase bewegt,
heil3t prana; die Luft, die als ausgeschiedene Korperluft durch den Anus ausstromt,
heillt apana; die Luft, die die Verdauung im Magen unterstiitzt und die sich manch-
mal durch AufstoBen bemerkbar macht, wird samadna genannt; udana heil3t die
Luft, die durch die Kehle stromt und deren Behinderung zum Erstickungstod fiihrt,
und die Gesamtluft, die durch den ganzen Korper kreist, wird als vydna-Luft be-
zeichnet. AuBer diesen fiinf Liiften gibt es noch andere, die von feinerer Natur sind:
Die naga-Luft ermoglicht das Offnen der Augen, des Mundes und so fort; die Luft,
die den Appetit anregt, hei3t krkara-Luft; die Luft, die bei der Zusammenziehung
der Muskeln hilft, tragt die Bezeichnung kirma; die Luft, die beim Entspannen hilft,
wenn man den Mund weit 6ffnet (Gahnen), heit devadarta-Luft, und die Luft, die
die Erhaltung des Korpers unterstiitzt, wird als dhanarijaya-Luft bezeichnet.

All diese Liifte werden aus dem Herzzentrum erzeugt, das nur eines ist. Diese
zentrale Energie ist die hohere Energie des Herrn, die im Herzen zusammen mit der
Seele des Korpers weilt, die unter der Leitung des Herrn handelt. Dies wird in der
Bhagavad-gita (15.15) wie folgt bestatigt:
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sarvasya caham hrdi sannivisto
mattah smrtir jianam apohanam ca

vedais ca sarvair aham eva vedyo
vedanta-krd veda-vid eva caham

Die gesamte Zentralkraft wird vom Herrn aus dem Herzen erzeugt; der Herr
weilt dort und hilft der bedingten Seele, sich zu erinnern und zu vergessen. Der be-
dingte Zustand der Seele ist darauf zurilickzufiihren, daB sie ihre untergeordnete
Stellung in Beziehung zum Herrn vergessen hat. Einer Seele, die den Herrn weiter
vergessen mochte, hilft der Herr, Thn Geburt fiir Geburt zu vergessen; doch wenn
man sich dank der Gemeinschaft eines Gottgeweihten an Ihn erinnert, wird einem
geholfen, sich mehr und mehr an Ihn zu erinnern. So kann die bedingte Seele
schlieBlich nach Hause, zu Gott, zuriickkehren.

Was zu tun ist, um diese transzendentale Hilfe vom Herrn zu bekommen, wird
in der Bhagavad-gita (10.10) wie folgt beschrieben:

tesam satata-yuktanam
bhajatam priti-piarvakam

dadami buddhi-yogam tam
yena mam upayanti te

Nur das buddhi-yoga-Verfahren zur Selbsterkenntnis, zu dem Intelligenz gehort,
die in transzendentaler Stellung zum Geist steht (hingebungsvoller Dienst), kann das
Lebewesen aus dem bedingten Zustand der materiellen Verstrickung in die kosmi-
sche Schopfung herausheben. Der bedingte Zustand des Lebewesens ist mit dem
eines Menschen vergleichbar, der in das Gewirr einer riesigen mechanischen Vor-
richtung geraten ist. Die gedanklichen Spekulanten konnen erst nach vielen, vielen
Leben der Spekulation den Punkt des buddhi-yoga erreichen; doch der intelligente
Mensch, der auf der Ebene der Intelligenz liber dem Geist beginnt, macht rasche
Fortschritte auf dem Pfad der Selbsterkenntnis. Weil man auf dem Pfad des buddhi-
yoga zu keiner Zeit Beeintrachtigung oder Riickschritt zu fiirchten braucht, ist dies
der sicherste Pfad zur Selbsterkenntnis, wie in der Bhagavad-gita (2.40) bestatigt
wird. Die gedanklichen Spekulanten begreifen nicht, dal3 die beiden Vogel, die auf
demselben Baum sitzen, die Seele und die Uberseele sind (Svetdsvatara Upanisad).
Die individuelle Seele i3t die Friichte des Baumes, wahrend der andere Vogel die
Friichte nicht i3t, sondern nur das Tun des essenden Vogels beobachtet. Der Vogel,
der als Zeuge zuschaut, hilft, ohne angehaftet zu sein, dem Vogel, der die Friichte
iBt, fruchttragende Tatigkeiten auszufithren. Wer diesen-Unterschied zwischen der
Seele und der Uberseele, das heiBt Gott und den Lebewesen, nicht verstehen kann,
ist zweifellos immer noch in die kosmische Maschinerie verstrickt und mul} daher
die Zeit abwarten, zu der er von der Knechtschaft frei wird.

VERS 10
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smaran visva-srjam iso
vijaapitam adhoksajah

virgjam atapat svena
tejasaisam vivrttaye

smaran—sich erinnernd; visva-srjam—der Halbgotter, die mit der Aufgabe be-
traut sind, die kosmische Schopfung vorzunehmen; isah—der Hochste Herr; vijriapi-
tam—wie Er gebeten wurde; adhoksajah—die Transzendenz; virajam—die riesige
universale Form; atapat—erwagte so; svena—durch Seine eigene; tejasa—Energie;
esam—fir sie; vivritaye—Verstandnis.

UBERSETZUNG

Der Hochste Herr ist die Uberseele aller Halbgotter, die mit der Aufgabe
betraut sind, die kosmische Manifestation zu erschaffen. Als Ihm so Gebete
dargebracht wurden [von den Halbgéttern], dachte Er dariiber nach und ma-
nifestierte schlieBlich fiir ihr Verstindnis die gigantische Form.

ERLAUTERUNG

Die Unpersonlichkeitsphilosophen sind von der gigantischen universalen Form
des Hochsten fasziniert. Sie halten die Kontrolle hinter der gigantischen Manifesta-
tion fiir Einbildung. Intelligente Menschen konnen jedoch den Wert der Ursache ab-
schatzen, wenn sie die Wunder der Wirkung beobachten. Der individuelle mensch-
liche Korper beispielsweise entwickelt sich aus dem Leib der Mutter nicht unabhan-
gig, sondern nur, weil das Lebewesen, die Seele, im Korper gegenwartig ist. Ohne
ein Lebewesen kann ein materieller Korper keine Form annehmen oder sich entwik-
keln. Wenn ein materieller Gegenstand Entwicklungsstufen durchlauft, mufl man
daraus schlieBen, daB sich innerhalb der Manifestation eine spirituelle Seele befindet.
Das gigantische Universum hat sich allmahlich entwickelt, ebenso, wie sich der
Korper eines Kindes entwickelt. Das Verstandnis, daB3 die Transzendenz in das Uni-
versum eingeht, ist daher logisch. So, wie die Materialisten die Seele und die Uber-
seele im Herzen nicht finden konnen, so konnen sie aus Mangel an ausreichendem
Wissen nicht erkennen, da3 die Hochste Seele die Ursache des Universums ist. Der
Herr wird daher in der vedischen Sprache als avdr-mdnasa-gocarah oder ,,jenseits
von Worten und Gedanken" beschrieben.

Weil die gedanklichen Spekulanten nur tber unzuliangliches Wissen verfligen,
versuchen sie, den Hochsten mit Worten und Gedanken zu fassen; doch der Herr
weigert Sich, in dieser Weise faBbar zu sein, und dem Spekulanten fehlen die geeig-
neten Worte oder Gedanken, um die Unendlichkeit des Herrn zu ermessen. Der
Herr wird auch als adhoksaja bezeichnet oder ,,derjenige, der Sich jenseits des
Wahrnehmungsvermogens unserer stumpfen, begrenzten Sinne befindet. Man
kann den transzendentalen Namen oder die transzendentale Gestalt des Herrn nicht
durch gedankliche Spekulation erkennen. Weltliche Doktoren und Professoren sind
mit ihren begrenzten Sinnen vollig unfahig, iiber den Hochsten zu spekulieren. Sol-
che Versuche der eingebildeten Doktoren und Professoren werden mit der Philoso-
phie des Frosches im Brunnen verglichen. Einem Frosch in einem Brunnen wurde
einmal vom gigantischen Stillen Ozean berichtet, und darauf begann er sich aufzu-
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blasen, um die Lange und Breite des Stillen Ozeans zu verstehen oder zu messen.
SchlieBlich platzte der Frosch und starb. Der Titel ,,Dr.* kann auch als ,,Drescher*
ausgelegt werden, ein Titel, der fiir diejenigen bestimmt ist, die auf dem Getreidefeld
arbeiten. Der Versuch derer, die das Getreide dreschen, die kosmische Manifestation
und die Ursache hinter diesem wunderbaren Werk zu verstehen, kann mit der Be-
miuhung des Frosches im Brunnen verglichen werden, das AusmaB des Stillen Oze-
ans zu berechnen.

Der Herr kann Sich nur jemandem offenbaren, der unterwiirfig ist und sich in
Seinem transzendentalen liebevollen Dienst betitigt. Die Halbgotter, die die Ele-
mente und Bestandteile des Universums beherrschen, beteten zum Herrn, Er moge
sie filhren, und so manifestierte Er Seine gigantische Form, wie Er es auch auf Arju-
nas Bitte hin tat.

VERS 11
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atha tasyabhitaptasya
katidhayatanani ha

nirabhidyanta devanam
tani me gadatah srnu

atha—daher; tasya—Seiner; abhitaptasya—hinsichtlich Seiner Betrachtung; ka-
tidha—wie viele; dyatanani—Verkorperungen; ha—es gab; nirabhidyanta—durch
gesonderte Teile; devanam—der Halbgotter; tani—all diese; ma gadatah—von mir
beschrieben; srnu—hore nur.

UBERSETZUNG

Maitreya sagte: Hore jetzt von mir, wie Sich der Hochste Herr nach der
Manifestation der gigantischen universalen Form in die vielfiltigen Formen
der Halbgoétter aufteilte.

ERLAUTERUNG

Die Halbgotter sind, ebenso wie alle anderen Lebewesen, winzige gesonderte Be-
standteile des Hochsten Herrn. Der einzige Unterschied zwischen den Halbgottern
und den gewohnlichen Lebewesen besteht darin, daB die Halbgotter viele fromme
Handlungen im hingebungsvollen Dienst fiir den Herrn angesammelt und ihren
Wunsch, liber die materielle Energie zu herrschen, aufgegeben haben und deshalb
vom Herrn in die Position von Halbgottern erhoben und mit der Verwaltung der
universalen Angelegenheiten betraut wurden.
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VERS 12
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tasydgnir asyam nirbhinnam
loka-palo 'visat padam

vaca svamsena vaktavyam
yayasau pratipadyate

tasya—Sein; agnih—Feuer; asyam—Mund; nirbhinnam—so getrennt; loka-palah
—die Lenker materieller Angelegenheiten; avisar—nahm ein; padam—jeweilige Stel-
lungen; vaca—durch Worte; sva-amsena—durch das eigene Teil; vaktavyam—Re-
den; yayda—durch welches; asau—sie; pratipadyate—driicken aus.

UBERSETZUNG

Agni oder Wirme loste sich aus Seinem Mund, und alle Leiter materieller
Angelegenheiten gingen in ihn ein und nahmen ihre jeweiligen Stellungen
ein. Kraft dieser Energie driickt sich das Lebewesen durch Worte aus.

ERLAUTERUNG

Der Mund der gigantischen universalen Form des Herrn ist der Ursprung des
Sprechvermogens. Der Herr des Feuerelements ist der beherrschende Halbgott oder
der ddhidaiva. Die gehaltenen Reden sind ddhydtma oder korperliche Funktionen,
und der Gegenstand der Reden sind materielle Erzeugnisse oder das adhibhiita-Prin-
zip.

VERS 13
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nirbhinnam talu varuno
loka-palo 'visad dhareh

Jihvayamsena ca rasam
yayasau pratipadyate

nirbhinnam—gesondert; talu—Gaumen; varunah—der Halbgott, der die Luft be-
herrscht; loka-palah—Herr der Planeten; avisar—gingen ein; hareh—des Herrn; jih-
vaya-amsena—mit dem Teil der Zunge; ca—auch; rasam—schmeckt; yayd—durch
welches; asau—das Lebewesen; pratipadyate—driickt aus.
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UBERSETZUNG

Als der Gaumen der gigantischen Form gesondert manifestiert wurde,
ging Varuna, der Herr der Luft in den Planetensystemen, in ihn ein, und so
ist es dem Lebewesen moglich, alles mit seiner Zunge zu schmecken.

VERS 14
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nirbhinne asvinau ndse
visnor avisatam padam

ghranenamsena gandhasya
pratipattir yato bhavet

nirbhinne—so getrennt sein; asvinau—die beiden Asvinis; nase—der beiden Na-
senoffnungen; visnoh—des Herrn; avisatam—einnehmend; padam—Stellung; ghra-
nena amsena—durch zum Teil mogliches Riechen; gandhasya—Duft; pratipattih
—Erfahrung; yatah—worauf; bhaver—wird.

UBERSETZUNG

Als sich die beiden Nasenoffnungen des Herrn gesondert manifestierten,
gingen die zwei A$vini-kumaras in sie ein und begaben sich in ihre vorgese-
henen Stellungen. Aus diesem Grund konnen die Lebewesen die Diifte aller
Dinge wahrnehmen.

VERS 15
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nirbhinne aksini tvasta
loka-palo 'visad vibhoh

caksusamsena rupanam
pratipattir yato bhavet

nirbhinne—so gesondert sein; aksini—die Augen; tvasta—die Sonne; loka-palah
—der Herr des Lichts; avisat—ging ein; vibhoh—des GroBen; caksusa amsena
—durch das Teil der Sehkraft; riipanam—der Formen; pratipattih—Erfahrung; ya-
tah—durch welche; bhavet—wird.

UBERSETZUNG

Sodann manifestierten sich gesondert die beiden Augen der gigantischen
Form des Herrn. Die Sonne, der Herr des Lichts, ging mit der Teilreprasen-
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tation der Sehkraft in sie ein, und so konnen die Lebewesen Formen wahr-
nehmen.

VERS 16
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nirbhinnany asya carmani
loka-palo ’'nilo 'visat

pranenamsena samsparsam
yenasau pratipadyate

nirbhinnani—gesondert sein; asya—von der gigantischen Form; carmani—Haut;
loka-palah—der Herr; anilah—Luft; avisar—ging ein; pranena amsena—das Teil des
Atems; samsparsam—Beriihrung; yena—durch welche; asau—das Lebewesen; prati-
padyate—Kann erfahren.

UBERSETZUNG

Als sich gesondert von der gigantischen Form Haut manifestierte, ging
Anila, der Halbgott, der den Geist beherrscht, mit teilhaftem Tastsinn in sie
ein, und so kénnen die Lebewesen tastbares Wissen aufnehmen.

VERS 17
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karndav asya vinirbhinnau
dhisnyam svam vivisur disah

srotrenamsena sabdasya
siddhim yena prapadyate

karnau—die Ohren; asya—der gigantischen Form; vinirbhinnau—so getrennt
sein; dhisnyam—der beherrschende Halbgott; svam—eigener; vivisuh—ging ein; di-
sah—der Richtungen; srotrena amsena—mit den Prinzipien des Horens; sabdasya—
des Klangs; siddhim—Vollkommenbheit; yena—durch welche; prapadyate—wird er-
fahren.

UBERSETZUNG

Als die Ohren der gigantischen Form manifestiert wurden, gingen alle
beherrschenden Halbgotter der Richtungen mit den Prinzipien des Horens
in sie ein, durch die alle Lebewesen horen und Klang nutzen.



218 $rimad-Bhagavatam [Canto 3, Kap. 6

ERLAUTERUNG

Das Ohr ist das wichtigste Werkzeug im Korper des Lebewesens. Klang ist das
wichtigste Medium, das die Botschaft entfernter und unbekannter Dinge iiberbrin-
gen und lbertragen kann. Die Vollkommenheit allen Klanges oder Wissens tritt
durch das Ohr ein und fiihrt unser Leben zur Vollkommenheit. Das gesamte vedi-
sche System des Wissens wird ausschlieBlich durch Horen empfangen, und daher ist
Klang die wichtigste Wissensquelle.

VERS 18
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tvacam asya vinirbhinnam
vivisur dhisnyam osadhih

amsena romabhih kandum
yair asau pratipadyate

tvacam—Haut; asya—der gigantischen Form; vinirbhinnam—gesondert manife-
stiert sein; vivisuh—gingen ein; dhisnyam—der beherrschende Halbgott; osa-
dhih—Sinnesempfindungen; amsena—mit Teilen; romabhih—durch die Haare auf
dem Korper; kandiim—Jucken; yaih—durch welches; asau—das Lebewesen; prati pa-
dyate—erfahrt.

UBERSETZUNG

Als eine gesonderte Manifestation der Haut entstand, gingen die beherr-
schenden Halbgotter der Sinnesempfindungen und ihre verschiedenen
Teile in sie ein, und so empfinden die Lebewesen Jucken und Gliick durch
Beriihrung.

ERLAUTERUNG

Im Bereich der Sinneswahrnehmung gibt es zwei Hauptfaktoren — Beriihrung
und Juckep, und sie beide werden von der Haut und den Haaren auf dem Korper be-
herrscht. Sri Visvanatha Cakravarti zufolge ist der beherrschende Halbgott der Be-
rithrung die Luft, die sich im Korper bewegt, und der beherrschende Halbgott der
Haare auf dem Korper ist Osadhya. Fiir die Haut ist der Gegenstand der Wahrneh-
mung Beriihrung, und fiir die Haare auf dem Korper ist der Gegenstand der Wahr-
nehmung Jucken.

VERS 19
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medhram tasya vinirbhinnam
sva-dhisnyam ka upavisat

retasamsena yenasav
anandam pratipadyate

medhram—Genitalien; tasya—der gigantischen Form; vinirbhinnam—gesondert
sein; sva-dhisnyam—eigene Stellung; kah—Brahma, das erste Lebewesen; upavi-
sar—ging ein; retasa amsena—mit dem Teil des Samens; yena—durch welchen; asau
—das Lebewesen; anandam—Geschlechtsfreude; pratipadyate—erfahrt.

UBERSETZUNG

Als die Genitalien der gigantischen Form gesondert manifestiert wurden,
ging Prajapati, das urspriingliche Lebewesen, mit seinem teilhaften Samen
in sie ein, und so konnen die Lebewesen geschlechtliche Freude geniefen.

T2 yat Aifafis et Sk arfiag |
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gudam pumso vinirbhinnam
mitro lokesa avisat

payunamsena yenasau
visargam pratipadyate

gudam—Ausscheidungsoffnung; pumsah—der gigantischen Form; vinirbhin-
nam—gesondert manifestiert sein; mitrah—der Sonnengott; loka-isah—der Leiter
namens Mitra; advisar—ging ein; pdyund amsena—mit dem teilhaften Ausschei-
dungsvorgang; yena—durch welchen; asau—das Lebewesen; visargam— Ausschei-
dung; pratipadyate—fiihrt durch.

UBERSETZUNG

Der Ausscheidungskanal manifestierte sich gesondert, und der Leiter na-
mens Mitra ging mit teilhaften Ausscheidungsorganen in ihn ein. Aus die-
sem Grund sind die Lebewesen imstande, Kot und Urin auszuscheiden.

VERS 21
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hastav asya vinirbhinnav
indrah svar-patir avisat



220 $rimad-Bhagavatam [Canto 3, Kap. 6

vartayamsena puruso
yaya vrttim prapadyate

hastau—Hande; asya—der gigantischen Form; vinirbhinnau—gesondert manife-
stiert sein; indrah—der Konig des Himmels; svah-patih—der Herrscher der himmli-
schen Planeten; gvisat—ging in sie ein; vdrtaya amsena—mit teilhaften Geschafts-
grundsatzen; purusah—das Lebewesen; yaya—durch welche; vrttim—Tatigkeit, mit
der man sich den Lebensunterhalt verdient; prapadyate—fiihrt durch.

UBERSETZUNG

Als darauf die Hinde der gigantischen Form gesondert manifestiert wur-
den, ging Indra, der Herrscher der himmlischen Planeten, in sie ein, und
so ist das Lebewesen imstande, Geschifte abzuschlieRBen, um fiir seinen Le-
bensunterhalt zu sorgen.

VERS 22
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padav asya vinirbhinnau
lokeso visnur avisat

gatya svamsena puruso
yaya prapyam prapadyate

padau—die Beine; asya—der gigantischen Form; vinirbhinnau—gesondert mani-
festiert sein; loka-isah visnuh—der Halbgott Visnu (nicht die Personlichkeit Gottes);
avisat—ging ein; gatya—durch die Macht der Bewegung; sva-amsena—mit seinen
eigenen Teilen; purusah—Lebewesen; yaya—durch die; prapyam—Bestimmungsort;
prapadyate—erreicht.

UBERSETZUNG

Als nichstes manifestierten sich die Beine der gigantischen Form geson-
dert, und der Halbgott namens Visnu [nicht die Personlichkeit Gottes] ging
mit teilhafter Bewegung in sie ein. Dies hilft dem Lebewesen, sich zu sei-
nem Bestimmungsort zu bewegen.
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buddhim casya vinirbhinnam
vag-iso dhisnyam avisat
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bodhenamsena boddhavyam
pratipattir yato bhavet

buddhim—Intelligenz; ca—auch; asya—der gigantischen Form; vinirbhinnam—
gesondert manifestiert sein; vak-isah—Brahma, der Herr der Veden; dhisnyam—die
beherrschende Macht; avisar—ging ein in; bodhena amsena—mit seinem Teil der In-
telligenz; boddhavyam—der Gegenstand des Verstehens; pratipattih—verstanden;
yatah—durch welchen; bhavet—es wird so.

UBERSETZUNG

Als sich die Intelligenz der gigantischen Form gesondert manifestierte,
ging Brahma, der Herr der Veden, mit der teilhaften Fihigkeit des Verste-
hens in sie ein, und so konnen die Lebewesen einen Gegenstand des Verste-
hens erfahren.

VERS 24
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hrdayam casya nirbhinnam
candrama dhisnyam avisat

manasamsena yendasau
vikriyam pratipadyate

hrdayam—Herz; ca—auch; asya—der gigantischen Form; nirbhinnam—gesondert
manifestiert sein; candrama—der Halbgott des Mondes; dhisnyam—mit beherr-
schender Macht; dvisat—ging ein in; manasa amsena—zum Teil mit geistiger Tatig-
keit; yena—durch welche; asau—das Lebewesen; vikrivam—EntschluBkraft; prati-
padyate—fiihrt durch.

UBERSETZUNG

Danach manifestierte sich das Herz der gigantischen Form gesondert,
und der Halbgott des Mondes ging mit teilhafter geistiger Tatigkeit in es
ein. So kann das Lebewesen seine gedanklichen Spekulationen durchfiihren.

VERS 25
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armanam casya nirbhinnam
abhimano 'visat padam
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karmanamsena yendsau
kartavyam pratipadyate

armanam—falsches Ego; ca—auch; asya—der gigantischen Form; nirbhinnam
—gesondert manifestiert sein; abhimanah—falsche Identifizierung; avisat—ging ein;
padam—in die Stellung; karmana—Tatigkeiten;, amsena—durch das Teil; yena
—durch welches; asau—das Lebewesen; kartavyam—konkrete Tatigkeiten; pratipa-
dyate—fiihrt durch.

UBERSETZUNG

Alsdann manifestierte sich das materialistische Ego der gigantischen
Form gesondert, und Rudra, der Beherrscher des falschen Ego, ging mit sei-
nen teilhaften Titigkeiten in es ein, durch die das Lebewesen seine konkre-
ten Handlungen ausfiihrt.

ERLAUTERUNG

Das falsche Ego der materialistischen Identitdt wird von dem Halbgott Rudra,
einer Inkarnation Sivas, beherrscht. Rudra ist die Inkarnation des Hochsten Herrn,
die die Erscheinungsweise der Unwissenheit in der materiellen Natur beherrscht.
Die Tatigkeiten des falschen Ego beruhen auf dem Ziel des Korpers und des Geistes.
Die meisten Menschen, die sich vom falschen Ego leiten lassen, werden von Siva
beherrscht. Wenn man eine feinere Stufe der Unwissenheit erreicht, hdlt man sich
falschlich fiir den Hochsten Herrn. Diese egoistische Uberzeugung der bedingten
Seele ist die letzte Falle der verblendenden Energie, die die gesamte materielle Welt
beherrscht.

VERS 26
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sattvam casya vinirbhinnam
mahan dhisnyam upavisat

cittenamsena yendsau
vijianam pratipadyate

sattvam—BewuBtsein; ca—auch; asya—der gigantischen Form; vinirbhinnam—
gesondert manifestiert sein; mahdn—die gesamte Energie, mahat-tattva; dhisnyam
—mit Herrschaft; upavisat—ging ein; cittena amsena—zusammen mit seinem Teil
des BewuBtseins; yena—durch welchen; asau—das Lebewesen; vijianam—be-
stimmtes Wissen; pratipadyate—Kkultiviert.

UBERSETZUNG

Als sich darauf Sein BewuBtsein gesondert manifestierte, ging die ge-
samte Energie, das mahat-tattva, mit Seinem bewuBten Teil darin ein. So ist
das Lebewesen imstande, bestimmtes Wissen zu begreifen.
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VERS 27
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sirsno 'sya dyaur dhara padbhyam
kham nabher udapadyata
gunanam vrttayo yesu
pratiyante suradayah

sirsnah—der Kopf; asya—der gigantischen Form; dyauh—die himmlischen Pla-
neten; dhard—die irdischen Planeten; padbhyam—auf Seinen Beinen; kham—der
Himmel; ndbheh—aus dem Leib; udapadyata—wurde manifestiert; gunadnam—der
drei Erscheinungsweisen der Natur; vritayah—Reaktionen; yesu—in welchen; pra-
tiyante—manifestieren sich; sura-adayah—die Halbgotter und andere.

UBERSETZUNG

Darauf manifestierten sich gesondert aus dem Kopf der gigantischen
Form die himmlischen Planeten, aus Seinen Beinen die irdischen Planeten
und aus Seinem Leib der Himmel. Innerhalb dieser Manifestation wurden
auch die Halbgotter und andere Lebewesen in Entsprechung zu den drei Er-
scheinungsweisen der materiellen Natur hervorgebracht.

VERS 28
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atyantikena sattvena
divam devah prapedire

dharam rajah-svabhavena
panayo ye ca tan anu

atyantikena—ibermalig; sartvena—durch die Erscheinungsweise der Tugend;
divam—auf die hoheren Planeten; devah—die Halbgotter; prapedire—wurden ge-
bracht; dharam—auf die Erde; rajah—die Erscheinungsweise der Leidenschaft;
svabhavena—durch seine Natur; panayah—der Mensch; ye—all diese; ca—auch; ran
—ihre; anu—untergeordnet.

UBERSETZUNG

Die Halbgotter bewohnen die himmlischen Planeten, da sie durch die
vortreffliche Eigenschaft der Erscheinungsweise der Tugend qualifiziert
sind, wohingegen die Menschen wegen ihrer Natur in der Erscheinungs-

weise der Leidenschaft zusammen mit ihren Untergebenen auf der Erde le-
ben.
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ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita (14.14-15) heiBt es, daB diejenigen, die in der Erschei-
nungsweise der Tugend hochentwickelt sind, zum hoheren, himmlischen Planeten-
system befordert werden und daB diejenigen, die von der Erscheinungsweise der
Leidenschaft iiberwaltigt sind, auf den mittleren Planetensystemen, das heil3t der
Erde und ahnlichen Planeten, leben. Diejenigen, die unter dem Einflul von Unwis-
senheit stehen, sinken zu niederen Planetensystemen oder zum Konigreich der Tiere
hinab. Die Halbgotter sind in der Erscheinungsweise der Tugend hochentwickelt,
und daher bewohnen sie die himmlischen Planeten. Unterhalb der Menschen befin-
den sich die Tiere, obwohl sich einige von ihnen mit der menschlichen Gesellschaft
vermischen; Kiihe, Pferde und Hunde zum Beispiel sind es gewohnt, unter dem
Schutz der Menschen zu leben.

Das Wort atyantikena ist in diesem Vers von groBer Bedeutung. Wenn man die
Erscheinungsweise der Tugend der materiellen Natur entwickelt, kann man auf die
himmlischen Planeten befordert werden. Entwickelt der Mensch jedoch die Erschei-
nungsweise der Leidenschaft und die der Unwissenheit zu stark, totet er die Tiere,
die dafiir bestimmt sind, von der Menschheit beschiitzt zu werden. Menschen, die
unnotig Tiere toten, haben die Erscheinungsweise der Leidenschaft und Unwissen-
heit zu stark entwickelt und konnen daher nicht hoffen, in der Erscheinungsweise
der Tugend fortzuschreiten; ihnen ist es bestimmt, auf niedere Lebensstufen hinab-
zusinken. Die Planetensysteme werden je nach den Lebewesen, die dort leben, als
hoher oder niedriger eingestuft.

VERS 29
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tartiyena svabhavena
bhagavan-nabhim asritah

ubhayor antaram vyoma
ye rudra-parsadam ganah

tartiyena—durch lbermafBige Entwicklung der dritten Erscheinungsweise der
materiellen Natur, der Erscheinungsweise der Unwissenheit; svabhdvena—durch
solche Natur; bhagavat-nabhim—der Bauchnabel der gigantischen Form der Person-
lichkeit Gottes; dsritah—diejenigen, die sich so befinden; ubhayoh—zwischen den
beiden; antaram—dazwischen; vvoma—der Himmel; ye—sie alle; rudra-parsadam
—Gefidhrten Rudras; ganah—Bevolkerung.

UBERSETZUNG

Lebewesen, die Gefihrten Rudras sind, entwickeln sich in der dritten Er-
scheinungsweise der materiellen Natur, in der Erscheinungsweise der Un-
wissenheit. Sie leben im Himmel zwischen den irdischen und den himmli-
schen Planeten.
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ERLAUTERUNG

Den mittleren Teil des Himmels nennt man Bhuvarloka, wie sowohl von Srila
Visvanatha Cakravarti als auch von Srila Jiva Gosvami bestatigt wird. In der
Bhagavad-gita heiBt es, daB diejenigen, die sich in der Erscheinungsweise der Lei-
denschaft entwickeln, im mittleren Bereich leben. Diejenigen, die sich in der Er-
scheinungsweise der Tugend befinden, werden zu den Spharen der Halbgotter erho-
ben; diejenigen, die sich in der Erscheinungsweise der Leidenschaft befinden, wer-
den in die menschliche Gesellschaft versetzt, und diejenigen, die sich in der Erschei-
nungsweise der Unwissenheit befinden, werden in die Gesellschaft von Tieren oder
Geistern gebracht. Es gibt keine Widerspriiche in dieser SchluBfolgerung. Zahllose
Lebewesen sind im ganzen Universum auf verschiedenen Planetensystemen verteilt
und befinden sich in einer bestimmten Lage, je nach ihren Eigenschaften in den Er-
scheinungsweisen der materiellen Natur.

VERS 30
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mukhato 'vartata brahma
purusasya kurudvaha

yas tunmukhatvad varnanam
mukhyo 'bhud brahmano guruh

mukhatah—aus dem Mund; avartata—erzeugt; brahma—die vedische Weisheit;
purusasya—des virdt-purusa, der gigantischen Form; kuru-udvaha—o Oberhaupt
der Kuru-Dynastie; yah—die sind; ru—aufgrund von; unmukhatvat—geneigt zu; var-
nanam—der Stufen der Gesellschaft; mukhyah—das Oberhaupt; abhiit—wurden;
brahmanah—die man die brahmanas nennt; guruh—der anerkannte Lehrer oder spi-
rituelle Meister.

UBERSETZUNG

O Oberhaupt der Kuru-Dynastie, die vedische Weisheit manifestierte
sich aus dem Mund der virat, der gigantischen Form. Diejenigen, die diesem
vedischen Wissen zuneigen, heiBen brahmanas, und sie sind die natiirlichen
Lehrer und spirituellen Meister aller Stufen der Gesellschaft.

ERLAUTERUNG

Wie in der Bhagavad-gita (4.13) bestitigt wird, entwickelten sich die vier Stufen
der menschlichen Gesellschaft in Entsprechung zum Aufbau des Korpers der gigan-
tischen Form. Der Korper gliedert sich in Mund, Arme, Hiifte und Beine. Diejeni-
gen, die sich auf dem Mund befinden, nennt man brahmanas; diejenigen, die sich auf
den Armen befinden, heillen ksatriyas; diejenigen, die sich auf der Hiifte befinden,
heiBen vaisyas, und diejenigen, die sich auf den Beinen befinden, werden als sudras
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bezeichnet. Jeder befindet sich im Korper des Hochsten in Seiner gigantischen visva-
rupa-Form. Hinsichtlich der vier Stufen bedeutet dies daher, da3 keine Kaste als ge-
fallen betrachtet werden darf, nur weil sie sich auf einem bestimmten Teil des Kor-
pers befindet. Bei unserem eigenen Korper machen wir keinen wirklichen Unter-
schied, wenn wir unsere Hiande oder Beine behandeln. Jeder einzelne Teil des Kor-
pers ist wichtig, wenngleich der Mund das wichtigste von allem ist. Wenn andere
Teile vom Korper abgetrennt werden, kann ein Mensch weiterleben, doch wenn der
Mund fehlt, kann man nicht leben. Daher bezeichnet man diesen wichtigsten Kor-
perteil des Herrn als den Aufenthaltsort der brahmanas, die der vedischen Weisheit
zugeneigt sind. Wer nicht der vedischen Weisheit, sondern weltlichen Dingen zuge-
neigt ist, kann nicht als brahmana bezeichnet werden, auch wenn er in der Familie
eines brahmana geboren oder von einem brahmana-Vater gezeugt wurde. Einen
brahmana zum Vater zu haben befahigt einen noch lange nicht, selbst ein brahmana
zu sein. Die Hauptqualifikation eines brahmana besteht darin, der vedischen Weis-
heit zugeneigt zu sein. Die Veden befinden sich auf dem Mund des Herrn, und daher
befindet sich jeder, der der vedischen Weisheit zugeneigt ist, zweifellos auf dem
Mund des Herrn und ist ein brahmana. Diese Hinneigung zur vedischen Weisheit ist
nicht auf eine bestimmte Kaste oder Gemeinschaft beschrankt. Jeder aus jeder belie-
bigen Familie oder aus jedem beliebigen Teil der Welt kann Zuneigung zur vedi-
schen Weisheit entwickeln, und dies wird ihn als wahren brahmana qualifizieren.

Ein wahrer brahmana ist der natiirliche Lehrer bzw. spirituelle Meister. Solange
man kein vedisches Wissen besitzt, kann man kein spiritueller Meister werden. Die
Veden vollkommen zu kennen bedeutet, den Herrn, die Personlichkeit Gottes, zu
kennen, und dies ist die SchluBfolgerung des vedischen Wissens (Vedanta). Wer im
unpersonlichen Brahman verankert ist, jedoch keine Kenntnis von der Hochsten
Personlichkeit Gottes hat, kann ein brahmana werden, doch er kann kein spiritueller
Meister werden. Es heit im Padma Purana:

sat-karma-nipuno vipro
mantra-tantra-visaradah

avaisnavo gurur na syad
vaisnavah sva-paco guruh

Ein Unpersonlichkeitsphilosoph kann zwar ein qualifizierter brahmana werden,
doch kann er kein spiritueller Meister werden, wenn und solange er sich nicht zur
Stufe eines Vaisnavas, eines Geweihten der Personlichkeit Gottes erhebt. Sri
Caitanya, die groBe Autoritat der vedischen Weisheit in der Neuzeit, sagte:

kiba vipra, kiba nyasi, sudra kene naya
yei krsna-tattva-vetta, sei ‘guru’ haya

,,Jemand mag ein brahmana, ein sudra oder ein sannyadsi sein, doch wenn er mit
der Wissenschaft von Krsna wohlvertraut ist, ist er geeignet, ein spiritueller Meister
zu werden* (Cc. Madhya 8.128).

Die Qualifikation eines spirituellen Meisters besteht also nicht darin, ein qualifi-
zierter brahmana zu sein, sondern sich in der Wissenschaft von Krsna gut auszuken-
nen.
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Wer mit der vedischen Weisheit vertraut ist, ist ein brahmana. Und nur ein
brahmana, der ein reiner Vaisnava ist und alle Feinheiten der Wissenschaft von
Krsna kennt, kann ein spiritueller Meister werden.

VERS 31
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bahubhyo 'vartata ksatram
ksatriyas tad anuvratah

Yo jatas trayate varnan
paurusah kantaka-ksatat

bahubhyah—aus den Armen; avartata—erzeugt; ksatram—die Macht, zu schiit-
zen; ksatriyah—in Beziehung zur Schutzgewalt; rar—diese; anuvratah—Nachfolger;
yah—jemand, der; jatah—wird so; trayate—befreit; varnan—die anderen Beschafti-
gungen; paurusah—Vertreter der Personlichkeit Gottes; kantaka—storende Ele-
mente wie Diebe und Liistlinge; ksarar—Unfug.

UBERSETZUNG

Sodann wurde aus den Armen der gigantischen virat-Form die Fihigkeit
zu beschiitzen erzeugt, und in Verbindung mit dieser Fihigkeit traten auch
die ksatriyas ins Dasein, indem sie dem ksatriya-Grundsatz folgten, die Ge-
sellschaft vor Stérung durch Diebe und Schurken zu bewahren.

ERLAUTERUNG

So, wie man die brahmanas an ihrer besonderen Eigenschaft erkennt, dem tran-
szendentalen Wissen der vedischen Weisheit zugeneigt zu sein, so erkennt man die
ksatriyas an ihrer Fahigkeit, die Gesellschaft vor storenden Elementen, wie Dieben
und Schurken, zu schiitzen. Das Wort anuvratah ist bedeutsam. Nur jemand, der
sich an die Grundsatze der ksatriyas halt, indem er die Gesellschaft vor Dieben und
Schurken beschiitzt, darf als ksatriya bezeichnet werden, und nicht jemand, der nur
in einer ksatriya-Familie geboren wurde. Das Kastensystem richtet sich immer nach
Eigenschaft, nicht nach Geburtsrecht. Die Geburt ist eine AuBerlichkeit; sie bildet
nicht den Hauptaspekt der Stufen und Einteilungen. In der Bhagavad-gita (18.41-
44) werden die einzelnen Eigenschaften der brahmanas, ksatriyas, vaisyas und su-
dras aufgefiihrt, und man sollte verstehen, da man die Eigenschaften einer be-
stimmten Gruppe erwerben mul, bevor man in sie eingestuft werden kann.

Sri Visnu wird in allen vedischen Schriften immer als purusa bezeichnet. Biswei-
len werden auch die Lebewesen als purusas bezeichnet, obwohl sie ihrem Wesen
nach zur purusa-sakti (pard-sakti oder pard-prakrti), der hoheren Energie des pu-
rusa, gehoren. Getauscht durch die duBere Kraft des purusa (des Herrn), halten sich
die Lebewesen falschlich fiir den purusa, obwohl sie im Grunde nicht die Befahi-
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gung hierzu besitzen. Der Herr verfiigt iiber die Macht zu schiitzen. Von den drei
Gottheiten Brahma, Visnu und Mahesvara besitzt der erste die Macht zu erschaffen,
der zweite die Macht zu beschiitzen und der dritte die Macht zu zerstoren. Das Wort
purusa ist in diesem Vers bedeutungsvoll, denn von den ksatriyas erwartet man, da3
sie den purusa-Herrn vertreten, indem sie die prajds beschiitzen, das heif3t all dieje-
nigen, die auf dem Land und im Wasser geboren werden. Es haben also sowohl die
Menschen als auch die Tiere ein Anrecht auf Schutz. In der modernen Gesellschaft
werden die prajas vor den Handen von Dieben und Schurken nicht beschiitzt. Der
moderne, demokratische Staat, in dem es Keine ksatriyas gibt, ist eine Regierung der
vaisyas und sudras, und nicht, wie vormals, eine der ksatriyas und brahmanas.
Maharaja Yudhisthira und sein Enkel Maharaja Pariksit waren typische ksatriya-
Konige, denn sie gewahrten allen Menschen und Tieren Schutz. Als die Verkorpe-
rung des Kali eine Kuh zu toten versuchte, war Maharaja Pariksit sogleich bereit,
den Schurken zu toten, und die Verkorperung des Kali wurde aus seinem Konig-
reich verbannt. Dies ist das Kennzeichen eines purusa, das heil3t eines Vertreters
Visnus. In der vedischen Zivilisation ist es tiblich, daB einem befahigten ksatriya-
Monarchen die gleiche Achtung erwiesen wird wie dem Herrn, denn er vertritt den
Herrn, indem er den prajds Schutz gewahrt. Prasidenten unserer Tage, die durch
Wahlen nominiert werden, konnen nicht einmal vor Diebstahlen Schutz gewahren,
und daher muB3 man sich durch eine Versicherungsgesellschaft schiitzen. Die Pro-
bleme der modernen menschlichen Gesellschaft sind auf einen Mangel an qualifizier-
ten brahmanas und ksatriyas und — aufgrund der sogenannten allgemeinen Wahlen
— auf den zu starken EinfluBB von vaisyas und siidras zurickzufihren.

VERS 32
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viso ’vartanta tasyorvor
loka-vrttikarir vibhoh

vaisyas tad-udbhavo vartam
nrndam yah samavartayat

visah—Mittel fiir den Lebensunterhalt durch Erzeugung und Verteilung; avar-
tanta—erzeugt; tasya—Seine (gigantische Form); #irvoh—aus den Schenkeln; loka-
vrttikarih—Mittel zum Lebensunterhalt; vibhoh—des Herrn; vaisyah—die kaufman-
nische Klasse; rat—ihre; udbhavah—Ausrichtung; vdartam—Mittel zum Lebens-
unterhalt; nrpam—aller Menschen; yah—jemand, der; samavartayat—fiihrte aus.

UBERSETZUNG

Das Mittel fiir den Lebensunterhalt aller Menschen, nimlich die Erzeu-
gung von Getreide und seine Verteilung an die prajas, wurde aus den Hiif-
ten der gigantischen Form des Herrn erzeugt. Die Kaufleute, die die Verant-
wortung hierfiir iibernehmen, heilen vaidyas.
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ERLAUTERUNG

Die Mittel fiir den Lebensunterhalt der menschlichen Gesellschaft sind, wie hier
Kklar gesagt wird, visa, das heiBt Landwirtschaft und die Verteilung landwirtschaftli-
cher Erzeugnisse, wozu Transport, Geldwesen und so fort gehoren. Industrie ist
eine kiinstliche Methode, fiir den Lebensunterhalt zu sorgen, und insbesondere
groBangelegte Industrialisierung ist die Ursache aller gesellschaftlichen Probleme.
Auch in der Bhagavad-gita (18.44) werden die Pflichten der vaisyas, die mit visa be-
schiftigt sind, als Schutz der Kuh, Landwirtschaft und Handel aufgefiihrt. Wir ha-
ben bereits besprochen, daB sich der Mensch fiir seinen Lebensunterhalt vertrauens-
voll auf die Kuh und das Ackerland verlassen kann.

Der Austausch von Erzeugnissen durch Bankwesen und Transport ist ein Zweig
dieser Lebensweise. Die vaisyas gliedern sich in viele Unterabteilungen: Einige von
ihnen heiBen ksetri oder Landpachter, andere krsana oder Landbesteller, wieder
andere tila-vanik oder Getreidepflanzer; manche heien gandha-vanik oder Gewiirz-
handler und einige suvarna-vanik oder Goldhandler und Bankfachleute. Die
brahmanas sind die Lehrer und spirituellen Meister; die ksatriyas beschiitzen die
Biirger vor Dieben und Schurken, und die vaisyas sind fiir die Erzeugung und Ver-
teilung verantwortlich. Die sidras, die unintelligente Menschengruppe, die keine der
obenerwiahnten Tatigkeiten verrichten kann, hat die Aufgabe, den drei hoheren
Klassen zu dienen und so fiir ihren Lebensunterhalt zu sorgen.

Friher wurden den brahmanas alle lebensnotwendigen Dinge von den ksatriyas
und vaisyas gegeben, da sie keine Zeit hatten, fiir ihren Lebensunterhalt zu sorgen.
Die ksatriyas zogen von den vaisyas und sudras Steuern ein, doch die brahmanas
waren davon ausgenommen, Einkommensteuer oder Pacht zu bezahlen. Dieses Ge-
sellschaftssystem war so vollkommen, daB3 es keine politischen, sozialen oder wirt-
schaftlichen Umwalzungen gab. Die verschiedenen Kasten oder varna-Einteilungen
sind daher wesentlich, um fiir eine friedvolle menschliche Gesellschaft zu sorgen.

VERS 33

qFal WEA 9 TN il |
T T 90 AR AT g &R 1330

padbhyam bhagavato jajre
susrusa dharma-siddhaye

tasyam jatah pura sudro
yad-vritya tusyate harih

padbhydm—aus den Beinen; bhagavatah—der PersoOnlichkeit Gottes; jajrie—
wurde manifestiert; susriisd—Dienst; dharma—pflichtgemale Tatigkeit; siddhaye—
zum Zweck von; tasyam—in diesem; jatah—erzeugt sein; pura—friiher; sudrah—
die Diener; yat-vrttya—die Beschaftigung, durch die; rusyate— wird zufrieden; harih
—die Hochste Personlichkeit Gottes.
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UBERSETZUNG

Darauf manifestierte sich Dienst aus den Beinen der Personlichkeit Got-
tes, damit die religiose Pflicht vervollkommnet werden konnte. Auf den
Beinen befinden sich die §udras, die den Herrn durch Dienst zufriedenstel-
len.

ERLAUTERUNG

Dienst ist die wahre wesensgemaf3e Tatigkeit aller Lebewesen. Die Lebewesen
sind dafiir bestimmt, dem Herrn zu dienen, und sie konnen durch diese dienende
Haltung die religiose Vollkommenbheit erreichen. Man kann religiose Vollkommen-
heit nicht einfach dadurch erreichen, da3 man spekuliert, um theoretisches Wissen
zu erlangen. Die jridnis unter den Spiritualisten spekulieren nur, um die Seele von
der Materie zu unterscheiden, doch sie wissen nichts von den Tatigkeiten der Seele,
die diese ausfiihrt, wenn sie durch Wissen befTeit ist. Es heiBt, daB Menschen, die
nur gedanklich spekulieren, um die Dinge so zu erkennen, wie sie sind, und sich
nicht im transzendentalen liebevollen Dienst des Herrn betatigen, nur ihre Zeit ver-
schwenden.

Es wird hier klar gesagt, daB3 das Prinzip des Dienstes aus den Beinen des Herrn
erzeugt wurde, damit das religiose Verfahren vervollkommnet werden konnte. Die-
ser transzendentale Dienst unterscheidet sich jedoch von der Vorstellung, die wir in
der materiellen Welt von Dienst haben. In der materiellen Welt mochte niemand
Diener sein; jeder mochte Herr werden, da die Illusion, der Herrscher zu sein, die
grundlegende Krankheit der bedingten Seele ist. Die bedingte Seele in der materiellen
Welt mochte andere beherrschen. Getauscht durch die duBBere Energie des Herrn,
wird sie gezwungen, ein Diener der materiellen Welt zu werden. Das ist die wahre
Stellung der bedingten Seele. Die letzte Falle der verblendenden, duleren Energie ist
die Vorstellung, mit dem Herrn eins zu werden, und durch diese Auffassung ver-
bleibt die getauschte Seele in der Knechtschaft der materiellen Energie und halt sich
falschlich fir eine befreite Seele und ,,so gut wie Narayana“.

Es ist tatsachlich besser, ein sudra zu sein als ein brahmana, der keine dienende
Haltung entwickelt hat; denn allein diese Haltung befriedigt den Herrn. Jedes Lebe-
wesen — selbst wenn es ein brahmana nach Qualifikation sein mag — muB sich dem
transzendentalen liebevollen Dienst des Herrn zuwenden. Sowohl die Bhagavad-gita
als auch das Srimad-Bhagavatam bestitigen, daB3 diese Haltung die Vollkommenheit
des Lebens darstellt. Ein brahmana, ksatriya, vaisya oder sidra kann seine pflicht-
gemaBen Tatigkeiten nur durch Dienst fiir den Herrn zur Vollkommenheit fiihren.
Von einem brahmana erwartet man, dal er diese Tatsache aufgrund seiner perfek-
ten Kenntnis aus der vedischen Wissenschaft weil. Von den anderen Schichten er-
wartet man, daB sie sich nach der Anweisung des brahmana-Vaisnavas (jemand, der
ein brahmana durch Qualifikation und ein Vaisnava durch sein Handeln ist) richten.
Dies wird die gesamte Gesellschaft hinsichtlich ihres sozialen Gefiiges vervoll-
kommnen. Eine ungeordnete Gesellschaft kann weder ihre Mitglieder noch den
Herrn befriedigen. Auch wenn man kein vollkommener brahmana, ksatriya, vaisya
oder sudra ist, sich aber dem Dienst des Herrn zuwendet, ohne sich um die Vervoll-
kommnung seiner gesellschaftlichen Stellung zu kiitmmern, wird man ein vollkom-
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mener Mensch, indem man einfach eine dienende Haltung gegeniiber dem Hochsten
Herrn entwickelt.
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ete varnah sva-dharmena
yajanti sva-gurum harim

sraddhayatma-visuddhy-artham
yaj-jatah saha vrttibhih

ete—all diese; varnah—Einteilungen der Gesellschaft; sva-dharmena—durch die
eigenen pflichtgemaBen Tatigkeiten; yajanti—Verehrung; sva-gurum—mit dem spi-
rituellen Meister; harim—die Hochste Personlichkeit Gottes; sraddhaya—mit Glau-
ben und Hingabe; arma—Selbst; visuddhi-artham—um zu lautern; yar—von dem; ja-
tah—geboren; saha—zusammen mit; vretibhih—pflichtgemaBer Tatigkeit.

UBERSETZUNG

All diese verschiedenen gesellschaftlichen Einteilungen werden zusam-
men mit ihren pflichtgemifRen Titigkeiten und Lebensbedingungen von
der Hochsten Personlichkeit Gottes geboren. Wenn man ein nicht-beding-
tes Leben und Selbsterkenntnis erreichen will, muR man daher den Hoch-
sten Herrn unter der Leitung des spirituellen Meisters verehren.

ERLAUTERUNG

Da alle Lebewesen aus verschiedenen Teilen des Korpers des Hochsten Herrn in
Seiner gigantischen Form geboren wurden, gelten diese Lebewesen in allen Teilen
des gesamten Universums als ewige Diener des hochsten Korpers. Jeder Teil unseres
eigenen Korpers, wie der Mund, die Hande, die Schenkel und Beine, ist dafiir be-
stimmt, dem Ganzen zu dienen. Dies ist die wesenseigene Stellung des Teils. Lebe-
wesen auf Stufen unterhalb der Stufe des Menschen sind sich dieser wesenseigenen
Stellung nicht bewuBt; doch in der menschlichen Form des Lebens erwartet man,
daB sie durch das System der varnas, der gesellschaftlichen Klassen, davon wissen.
Wie oben erwahnt wurde, ist der brahmana der spirituelle Meister aller Klassen der
Gesellschaft, und daher bildet die brahmanische Kultur, die im transzendentalen
Dienst des Herrn gipfelt, das Grundprinzip fiir die Lauterung der Seele.

Im bedingten Leben steht die Seele unter dem Eindruck, sie konne der Herr des
Universums werden, und die letzte Stufe dieser falschen Vorstellung ist die Auffas-
sung, man sei selbst der Hochste. Die torichte bedingte Seele bedenkt nicht, daB3 der
Hochste nicht durch maya oder Illusion bedingt sein kann. Worin bestinde Seine
Uberlegenheit, wenn Er durch Illusion bedingt werden konnte? Dann ware mdya
oder Illusion das Hochste. Weil die Lebewesen bedingt sind, konnen sie nicht der
Hochste sein. Die wirkliche Stellung der bedingten Seele wird in diesem Vers er-
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klart: Alle bedingten Seelen sind durch ihre Verbindung mit der materiellen Energie
in drei Erscheinungsweisen der Natur unrein. Daher ist es notwendig, daB sie sich
unter der Leitung des echten spirituellen Meisters, der nicht nur ein brahmana durch
Qualifikation, sondern auch ein Vaisnava sein muB}, lautern. Das einzige Verfahren
zur Selbstlauterung, das hier erwahnt wird, ist die Verehrung des Herrn nach der
anerkannten Methode, das heif3t unter der Leitung des echten spirituellen Meisters.
Das ist der natiirliche Weg zur Lauterung, und keine andere Methode der Lauterung
wird als echt empfohlen. Die anderen Methoden der Lauterung mogen hilfreich sein,
um diese Stufe des Lebens zu erreichen, doch letztlich muB8 man auf diese Endstufe
gelangen, ehe man wahre Vollkommenheit erreichen kann. Die Bhagavad-gita
(7.19) bestatigt diese Wahrheit wie folgt:

bahunam janmanam ante
JjAdnavan mam prapadyate
vasudevah sarvam iti
sa mahatma sudurlabhah

VERS 35
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etat ksattar bhagavato
daiva-karmatma-ripinah

kah sraddadhyad upakartum
yogamadya-balodayam

etat—dies; ksattah—o Vidura; bhagavatah—der Hochsten Personlichkeit Gottes;
daiva-karma-atma-ripinah—der gigantischen Form transzendentaler Arbeit, Zeit
und Natur; kah—wer sonst; sraddadhyat—kann anstreben; upakartum—in der Ge-
samtheit zu messen; yogamaya—innere Kraft; bala-udayam—manifestiert durch die
Starke der.

UBERSETZUNG

O Vidura, wer kann die transzendentale Zeit, Tatigkeit und Kraft der gi-
gantischen Form, die durch die innere Kraft der Hochsten Personlichkeit
Gottes manifestiert wird, abschitzen oder messen?

ERLAUTERUNG

Die froschgleichen Philosophen modgen mit ihren gedanklichen Spekulationen
uber die virat, die gigantische Form, die durch yogamaya, die innere Kraft der
Hochsten Personlichkeit Gottes, offenbart wurde, fortfahren; doch tatsachlich kann
niemand eine solch gewaltige Manifestation messen. In der Bhagavad-gita (11.16)
sagt Arjuna, der anerkannte Geweihte des Herrn:
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aneka-bahudara-vaktra-netram
pasyami tvam sarvato 'nanta-ripam

nantam na madhyam na punas tavadim
pasyami visvesvara visva-rupa

,,O Herr, o gigantische visva-ripa-Form, o Meister des Universums, ich sehe un-
zahlige Hande, Korper, Miinder, Augen und so fort in allen Richtungen, und sie alle
sind grenzenlos. Ich kann weder das Ende dieser Manifestation absehen, noch sehe
ich die Mitte oder den Anfang.*

Die Bhagavad-gita wurde insbesondere zu Arjuna gesprochen, und die visva-
rupa wurde auf seine Bitte hin offenbart. lnhm wurden besondere Augen gegeben,
damit er diese visva-riipa sehen konnte, und doch war er nicht imstande, den Hoch-
sten vollstandig zu sehen, wenngleich er die unzahligen Hiande und Miinder des
Herrn zu sehen vermochte. Und wenn schon Arjuna nicht imstande war, das
Ausmal der Kraft des Herrn zu ermessen, wer konnte dann dazu imstande sein?
Man wird nur, wie der Frosch-Philosoph, falsche Berechnungen aufstellen. Der
Frosch-Philosoph wollte die Lange und Breite des Stillen Ozeans an seiner Erfah-
rung von einem | Kubikmeter groBen Brunnen ermessen, und so begann er sich
aufzublasen, um so groB zu werden wie der Stille Ozean, doch schlieBlich platzte er
und starb an diesem Verfahren. Diese Geschichte ist auf die gedanklichen Philoso-
phen anwendbar, die unter der Tauschung der duBeren Energie des Herrn versu-
chen, die Lange und Breite des Hochsten Herrn zu ermessen. Das beste ist, ein erge-
bener Geweihter des Herrn mit einem kiihlen Kopf zu werden und zu versuchen,
von einem echten spirituellen Meister iiber den Herrn zu horen, und Ihm so durch
transzendentalen liebevollen Dienst zu dienen, wie im vorangegangenen Vers vorge-
schlagen wurde.

VERS 36
¢
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tathapi kirtayamy anga
yatha-mati yathd-srutam

kirtim hareh svam sat-kartum
giram anyabhidhasatim

tatha—daher; api—obwohl es so ist; kirtayami—ich beschreibe; ariga—o Vidura;
yatha—so viel wie; mati—Intelligenz; yatha—so viel wie; srutam—gehort; kirtim—
Herrlichkeit; hareh—des Herrn; svam—eigene; sat-kartum—um zu lautern; giram—
Reden; anyabhidha—sonst; asatim—unkeusch.

UBERSETZUNG

Trotz meiner Unfihigkeit beschreibe ich jetzt alles, was ich gehort habe
[vom spirituellen Meister] und was ich aufnehmen konnte, und lobpreise so
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den Herrn durch reine Rede; denn andernfalls bliebe meine Redegabe un-
keusch.

ERLAUTERUNG

Die Lauterung der bedingten Seele erfordert die Lauterung ihres BewuBtseins.
Die Gegenwart des BewuBtseins beweist die Gegenwart der transzendentalen Seele,
und sobald das Bewuf3tsein den Korper verlaBt, ist der materielle Korper untatig.
BewuBtsein wird daher durch Tatigkeiten wahrgenommen. Die Theorie empirischer
Philosophen, BewuBtsein konne in einem untatigen Zustand verbleiben, beweist ihr
unzuldngliches Wissen. Man sollte nicht unkeusch werden, indem man die Tatigkei-
ten des reinen BewuB3tseins einstellt. Wenn die Tatigkeiten des reinen BewuBtseins
eingestellt werden, wird die bewuBte Lebenskraft zweifellos in anderer Form tatig
werden, denn wenn das BewuBtsein nicht beschaftigt ist, hat es keinen festen Stand-
ort. BewuBtsein kann nicht einmal fiir einen Augenblick untitig sein. Wenn der
Korper nicht handelt, handelt das BewuBtsein in Form von Traumen. Unbe-
wubBtsein ist kiinstlich; durch duBere Mittel bewirkt, verbleibt es fiir einen begrenz-
ten Zeitraum, doch wenn die Wirkung der Droge nachlaBt oder wenn man erwacht,
beginnt das BewuBtsein, wieder ernstlich tatig zu werden.

Maitreya sagte, daB3 er, um unkeusche bewuB3te Handlungen zu vermeiden, ver-
suchte, die unbegrenzte Herrlichkeit des Herrn zu beschreiben, obwohl es nicht in
seiner Machtstand, sie in vollendeter Form zu schildern. Die Lobpreisung des Herrn
ist kein Ergebnis von Forschungsarbeit, sondern das Ergebnis unterwiirfigen Ho-
rens von der Autoritit des spirituellen Meisters. Es istauch nicht moglich, alles, was
man von seinem spirituellen Meister gehort hat, zu wiederholen, doch kann man
durch ernsthafte Bemiihung das Gehorte so weit wiederholen, wie es einem moglich
ist. Es ist nicht wichtig, ob man die Herrlichkeit des Herrn vollstandig erklart oder
nicht. Man mul3 versuchen, seine korperlichen, geistigen und verbalen Tatigkeiten
zur transzendentalen Ruhmpreisung des Herrn zu verwenden; andernfalls werden
solche Tatigkeiten unkeusch und unrein bleiben. Das Dasein der bedingten Seele
kann nur gelautert werden, wenn sie ihren Geist und ihre Sprache in den Dienst des
Herrn stellt. Der tridandi-sannydsi der Vaisnava-Schule nimmt drei Stabe an, die
das Gellibde symbolisieren, sich mit Korper, Geist und Sprache im Dienst des Herrn
zu betatigen, wohingegen der ekadandi-sannyasi das Geliibde ablegt, mit dem Hoch-
sten eins zu werden. Da der Herr das Absolute ist, besteht kein Unterschied zwi-
schen Thm und Seiner Herrlichkeit. Die Herrlichkeit des Herrn, die der Vais-
nava-sannydsi lobpreist, ist ebenso wirklich wie der Herr Selbst, und so wird der
Gottgeweihte, indem er den Herrn lobpreist, mit Ihm in transzendentalem Interesse
eins, obwohl er ewig ein transzendentaler Diener des Herrn bleibt. Dieses gleichzei-
tige Eins- und Verschiedensein des Gottgeweihten lautert ihn fiir alle Ewigkeit, und
so wird sein Leben zu einem vollen Erfolg.

VERS 37
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ekanta-labham vacaso nu pumsam
susloka-mauler guna-vadam ahuh

srutes ca vidvadbhir upakrtayam
katha-sudhayam upasamprayogam

eka-anta—der Eine, der mit nichts zu vergleichen ist; [abham—Gewinn; vacasah
—durch Erorterungen; nu pumsam—nach der Hochsten Person; su-sloka—fromme;
mauleh—Tatigkeiten; guna-vadam—Lobpreisung; dhuh—es wird gesagt; sruteh
—des Ohres; ca—auch; vidvadbhih—von den Gelehrten; upakrtayam—so verfalt
sein; katha-sudhayam—im Nektar einer solchen transzendentalen Botschaft; upa-
samprayogam—erfiillt den wahren Zweck, wenn es ihm nahergebracht wird.

UBERSETZUNG

Der vollendetste Gewinn der Menschheit besteht darin, iiber die Taten
und Spiele und die Herrlichkeit des Frommen Akteurs zu sprechen. Diese
Taten und Spiele sind von den grofRen, gelehrten Weisen in solch wunder-
barer Form niedergeschrieben worden, daR der eigentliche Zweck des
Ohres erfiillt wird, wenn es ihnen nur nahekommt.

ERLAUTERUNG

Die Unpersonlichkeitsphilosophen fiirchten sich sehr davor, liber die Taten und
Spiele des Herrn zu horen, denn sie halten das Gliick, das man durch transzenden-
tale Verankerung im Brahman erfahrt, fiir das Endziel des Lebens; sie glauben, je-
dermanns Handeln, selbst das der Personlichkeit Gottes, sei weltlich. Doch die Vor-
stellung von Gliick, die in diesem Vers angedeutet wird, ist von anderer Art, denn
sie bezieht sich auf die Taten und Spiele der Hochsten Personlichkeit, die transzen-
dentale Eigenschaften besitzt. Das Wort guna-vadam ist bedeutsam, denn die Eigen-
schaften des Herrn und Seine Taten und Spiele bilden das Thema fiir die Gesprache
der Gottgeweihten. Einem rsi wie Maitreya liegt zweifellos nichts daran, iiber etwas
zu sprechen, das mit weltlichen Eigenschaften zu tun hat, und doch sagt er, da3 die
Stufe hochster Vollkommenheit transzendentaler Erkenntnis darin besteht, tiber die
Taten und Spiele des Herrn zu sprechen. Srila Jiva Gosvami kommt daher zu der
SchluBfolgerung, daB3 Erzahlungen von den transzendentalen Taten und Spielen des
Herrn weit jenseits der transzendentalen Erfahrung von kaivalya-Glick liegen.
Diese transzendentalen Taten und Spiele des Herrn sind von groBen Weisen in sol-
cher Form niedergeschrieben worden, dal man einfach, indem man diese Erzahlun-
gen hort, vollkommen selbstverwirklicht wird, und gleichzeitig werden das Ohr und
die Zunge in rechter Weise gebraucht. Das Srimad-Bhagavatam ist eines von diesen
bedeutenden Schriftwerken, und die Stufe hochster Vollkommenheit im Leben er-
reicht man einfach dadurch, daB man seinen Inhalt hort und vortragt.
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VERS 38
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datmano ’vasito vatsa
mahima kavinadina

samvatsara-sahasrante
dhiya yoga-vipakkaya

armanah—der Hochsten Seele; avasitah—bekannt; vatsa—o mein lieber Sohn;
mahima—Herrlichkeit; kavina—durch den Dichter Brahma; adina—urspriinglich;
samvatsara—himmlische Jahre; sahasra-ante—am Ende von eintausend; dhiyd—
durch Intelligenz; yoga-vipakkayd—durch gereifte Meditation.

UBERSETZUNG

O mein Sohn, Brahma, der erste Dichter, konnte nach eintausend himm-
lischen Jahren gereifter Meditation nur erkennen, daR die Herrlichkeit der
Hochsten Seele unbegreiflich ist.

ERLAUTERUNG

Es gibt einige froschgleiche Philosophen, die die Hochste Seele mittels Philoso-
phie und gedanklicher Spekulation erkennen mochten. Und wenn die Gottgeweih-
ten, die den Hochsten Herrn bis zu einem gewissen Ausmal erkennen, eingestehen,
daB die Herrlichkeit des Herrn unermefBlich oder unbegreiflich ist, kritisieren die
froschgleichen Philosophen sie feindselig. Diese Philosophen nehmen lieber, wie der
Frosch im Brunnen, der das AusmaQ des Stillen Ozeans zu ermessen versucht, die
Miihe fruchtloser gedanklicher Spekulation auf sich, statt Unterweisungen von
Gottgeweihten, wie dem urspriinglichen Dichter Brahma, entgegenzunehmen.
Brahma iibte sich eintausend himmlische Jahre in einer schweren Art der Medita-
tion, und doch sagte er, dal3 die Herrlichkeit des Herrn unbegreiflich sei. Welchen
Gewinn konnen sich also die froschgleichen Philosophen von ihren gedanklichen
Spekulationen erhoffen?

In der Brahma-sanmhita (5.34) heiBt es, daB der gedankliche Spekulant Millionen
von Jahren mit der Geschwindigkeit des Geistes oder des Windes durch den Him-
mel der Spekulation fliegen mag, und doch wird er das Absolute unbegreiflich fin-
den. Die Gottgeweihten hingegen verschwenden ihre Zeit nicht mit einer solch ver-
geblichen Suche nach Wissen iiber den Hochsten; vielmehr horen sie von einem ech-
ten Gottgeweihten ergeben tiber die Herrlichkeit des Herrn. So genieBen sie tran-
szendentale Freude durch das Verfahren des Horens und Chantens. Der Herr befiir-
wortet die hingebungsvollen Tatigkeiten der Gottgeweihten oder mahatmas, und Er
sagt (Bg. 9.13-14):

mahdatmanas tu mam pdrtha
daivim prakrtim asritah
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bhajanty ananya-manaso
JjAatva bhutadim avyayam

satatam kirtayanto mam
yatantas ca drdha-vratah

namasyantas ca mam bhaktya
nitya-yukta updsate

Die reinen Geweihten des Herrn suchen bei der pard-prakrti, der inneren Kraft
des Herrn, Zuflucht, die man Laksmidevi, Sitadevi, Srimati Radharani oder Srimati
Rukminidevi nennt, und so werden sie zu wahren mahatmas, zu groBBen Seelen.
Mahatmas hangen nicht gern gedanklichen Spekulationen nach, sondern betatigen
sich tatsdachlich ohne die geringste Abweichung im hingebungsvollen Dienst des
Herrn. Hingebungsvoller Dienst manifestiert sich durch das vorrangige Verfahren
des Horens und Chantens iiber die Taten und Spiele des Herrn. Dieses transzenden-
tale Verfahren, in dem sich die mahatmas liben, vermittelt ihnen geniigend Wissen
uber den Herrn, denn wenn der Herr liberhaupt bis zu einem gewissen Ausmal er-
kannt werden kann, dann nur durch das Mittel des hingebungsvollen Dienstes, und
nicht auf andere Weise. Man mag fortfahren zu spekulieren und die kostbare Zeit
seines Lebens verschwenden, doch das wird niemandem helfen, in den Bereich des
Herrn einzudringen. Die mahdtmas hingegen sind nicht bestrebt, den Herrn durch
gedankliche Spekulation zu erkennen, denn sie erfreuen sich daran, iiber Seine glor-
reichen Taten in Beziehung zu Seinen Geweihten oder den Damonen zu horen. Die
Gottgeweihten freuen sich iiber beides und sind im jetzigen und im nachsten Leben
gliicklich.

VERS 39
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ato bhagavato maya
mayinam api mohini

yat svayam catma-vartmatma
na veda kim utapare

atah—daher; bhagavatah—gottlich; maya—Krafte; mayinam—der Gaukler; api
—selbst; mohini—bezaubernd; yar—das, was; svayam—personlich; ca—auch; datma-
vartma—selbstgeniigsam; atrma—Selbst; na—nicht; veda—kennt; kim—was; uta—zu
sprechen von; apare—anderen.

UBERSETZUNG

Die wunderbare Kraft der Hochsten Personlichkeit Gottes verwirrt selbst
die Gaukler. Diese michtige Kraft versteht sogar der in Sich Selbst zufrie-
dene Herr nicht, ganz zu schweigen also von anderen.
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ERLAUTERUNG

Die froschgleichen Philosophen und weltlichen Besserwisser im Bereich der
Wissenschaft und der mathematischen Berechnungen mogen nicht an die unbegreif-
liche Kraft der Hochsten Personlichkeit Gottes glauben, doch bisweilen sind sie an-
gesichts der wunderbaren Kunststiicke des Menschen und der Natur verwirrt. Sol-
che Gaukler und Zauberkiinstler der materiellen Welt sind im Grunde durch die
Kunststiicke des Herrn in Seinen transzendentalen Taten verwirrt, doch sie versu-
chen ihre Verwirrung zu verbergen, indem sie sagen, alles sei Mythologie. Es gibt
jedoch nichts Unmogliches oder Mythisches an der Hochsten Allmachtigen Person.
Am meisten aber verwirrt die weltlichen Besserwisser die Tatsache, daB3 sie weiter
versuchen, das Ausmal} der unbegrenzten Kraft der Hochsten Person zu berechnen,
wahrend die glaubigen Geweihten des Herrn aus der Knechtschaft des materiellen
Daseins freigelassen werden, indem sie einfach die wunderbaren Kunststiicke des
Hochsten im praktischen Bereich wiirdigen. Die Gottgeweihten sehen die wunder-
volle Kunstfertigkeit des Herrn in allen Dingen, mit denen sie in Beriihrung kom-
men, beim Essen, Schlafen, Arbeiten usw. Eine kleine Banyanfrucht enthilt Tau-
sende von winzigen Samen, und jeder Same birgt die Kraft eines weiteren Baumes in
sich, der wiederum die Kraft vieler Millionen solcher Friichte als Ursache und Wir-
kung in sich birgt. Solche Baume und Samen veranlassen die Gottgeweihten, tiber
die Taten des Herrn zu meditieren, wahrend die weltlichen Besserwisser ihre Zeit
mit trockener Spekulation und gedanklichen Hirngespinsten verschwenden, die so-
wohl im jetzigen als auch im nachsten Leben fruchtlos bleiben. Obwohl sie auf ih-
re Spekulation stolz sind, wissen sie die wunderbaren Krifte, die einem einfachen
Banyanbaum innewohnen, nicht zu schitzen. Solche Spekulanten sind bedauerns-
werte Seelen, denen es bestimmt ist, fortgesetzt innerhalb der Materie zu verbleiben.

VERS 40
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yato 'prapya nyavartanta
vdacas ca manasa saha

aham canya ime devas
tasmai bhagavate namah

yatah—von dem; aprapya—unfahig sein zu ermessen; nyavartanta—horen auf zu
versuchen; vacah—Worte; ca—auch; manasd—mit dem Geist; saha—mit; aham
ca—auch das Ego; anye—andere; ime—all diese; devah—Halbgotter; tasmai—Ihm;
bhagavate—der Personlichkeit Gottes; namah—erweisen Ehrerbietungen.

UBERSETZUNG

Worte, Geist und Ego mit ihren jeweiligen beherrschenden Halbgottern
haben darin gefehlt, die Hochste Personlichkeit Gottes zu erkennen. Wir
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miissen daher einfach, als Akt der Vernunft, dem Herrn unsere achtungsvol-
len Ehrerbietungen erweisen.

ERLAUTERUNG

Der froschgleiche Rechner mag folgenden Einwand erheben: Wenn der Absolute
nicht einmal von den beherrschenden Halbgottern der Sprache, des Geistes und des
Ego, namlich den Veden, Brahma, Rudra und allen Halbgottern unter der Fiihrung
Brhaspatis, nicht erkannt werden kann, warum sollten dann die Gottgeweihten so
sehr an diesem unbekannten Objekt interessiert sein. Die Antwort lautet, dal3 die
transzendentale Ekstase, an der sich die Gottgeweihten erfreuen, die die Spiele des
Herrn beschreiben, den Nichtgottgeweihten und gedanklichen Spekulanten zweifel-
los unbekannt ist. Solange man Kkeine transzendentale Freude kostet, wird man sich
natirlicherweise von seinen Spekulationen und ersonnenen SchluBfolgerungen wie-
der abwenden, denn man wird erkennen, daB sie weder wirklich sind noch Freude
spenden. Die Gottgeweihten konnen zumindest verstehen, daBl die Absolute Wahr-
heit die Hochste Personlichkeit Gottes Visnu ist, wie die vedischen Hymnen bestati-
gen: om tad visnoh paramam padam sada pasyanti surayah. Auch die Bhagavad-gita
(15.15) bestatigt diese Tatsache: vedais ca sarvair aham eva vedyah. Durch die Kulti-
vierung vedischen Wissens muB man Sri Krsna erkennen, und man sollte nicht
falschlich tber das Wort aham (Ich) spekulieren. Das einzige Verfahren zum Ver-
standnis der Hochsten Wahrheit ist hingebungsvoller Dienst, wie in der Bhagavad-
gita (18.55) erklart wird: bhaktya mam abhijanati yavan yas cdsmi tattvatah. Nur
durch hingebungsvollen Dienst kann man erkennen, daf3 die hochste Wahrheit die
Personlichkeit Gottes ist und daB Brahman und Paramatma nur Teilaspekte des
Herrn sind. Dies wird in dem obigen Vers von dem groBen Weisen Maitreya besta-
tigt. Mit Hingabe bekundet er der Hochsten Personlichkeit Gottes, bhagavate, seine
aufrichtige Ergebenheit, namah. Man mul3 dem Beispiel groBer Weiser und Gottge-
weihter wie Maitreya und Vidura, Maharaja Pariksit und Sukadeva Gosvami folgen
und sich im transzendentalen hingebungsvollen Dienst des Herrn betitigen, wenn
man Seinen endgiiltigen Aspekt, der iiber dem Brahman und dem Paramatma steht,
erkennen mochte.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 6. Kapitel im Dritten Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Die Schipfung der universalen Form*'.






7. Kapitel

Weitere Fragen Viduras

VERS 1
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sri-suka uvdca
evam bruvanam maitreyam
dvaipdyana-suto budhah
prinayann iva bhdaratya
vidurah pratyabhdsata

sri-sukah uvdca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; evam—so; bruvdnam—spre-
chend; maitreyam—zu dem Weisen Maitreya; dvaipdyana-sutah—der Sohn Dvai-
payanas; budhah—gelehrt; prinayan—in einer angenehmen Art; iva—wie es war;
bharatyd—in der Art einer Bitte; vidurah—Vidura; pratyabhdsata—driickte aus.

UBERSETZUNG

$ri Sukadeva Gosvami sprach: O Konig, wihrend Maitreya, der grofe
Weise, so sprach, trug Vidura, der gelehrte Sohn Dvaipayana Vyasas, in ge-
filliger Form eine Bitte vor, indem er folgende Frage stellte.

VERS 2
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vidura uvdca
brahman katham bhagavatas
cin-madtrasyavikarinah
lilaya capi yujyeran
nirgunasya gunah kriydh

vidurah uvdca—Vidura sagte; brahman—o brahmana; katham—wie; bhagava-
tah—der Personlichkeit Gottes; cit-matrasya—des vollstandigen spirituellen Gan-
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zen; avikdrinah—des Unwandelbaren; [lilayda—durch Sein Spiel; ca—entweder;
api—selbst wenn es so ist; yujyeran—findet statt; nirgunasya—ohne die Erschei-
nungsweisen der Natur; gunah—Erscheinungsweisen der Natur; kriyah—Tatigkei-
ten.

UBERSETZUNG

$ri Vidura sagte: O groBer brahmana, der Herr, die Hochste Personlich-
keit Gottes, ist das vollstindige spirituelle Ganze, und Er ist unwandelbar;
wie ist Er dann mit den materiellen Erscheinungsweisen der Natur und ihren
Tatigkeiten verbunden? Wenn dies Sein Spiel ist, wie finden dann die Titig-
keiten des Unwandelbaren statt und zeigen Eigenschaften, die von den Er-
scheinungsweisen der Natur frei sind?

ERLAUTERUNG

Wie im vorangegangenen Kapitel beschrieben wurde, unterscheidet Sich die
Uberseele, der Hochste Herr, von den Lebewesen dadurch, daB Er Seine Tatigkeiten
bei der Schopfung der kosmischen Manifestation mittels Seiner mannigfaltigen
Energien durchfiihrt, wahrend die Lebewesen von dieser Manifestation verwirrt
werden. Der Herr ist daher der Meister der Energien, wohingegen die Lebewesen
diesen unterworfen sind. Indem Vidura verschiedene Fragen iiber transzendentale
Tatigkeiten stellt, klart er die falsche Vorstellung, daB3 der Herr ebenfalls, wie ein ge-
wohnliches Lebewesen, dem EinfluB mayas unterworfen ist, wenn Er auf der Erde
entweder in einer Inkarnation oder personlich mit all Seinen Kriften erscheint.
Diese Auffassung wird gewohnlich von weniger intelligenten Philosophen vertreten,
die die Stellung des Herrn und die der Lebewesen fiir gleich halten. Vidura hort zu,
wie der gro3e Weise Maitreya diese Argumente widerlegt. Der Herr wird in diesem
Vers als cin-matra oder ,,vollig spirituell” bezeichnet. Die Personlichkeit Gottes be-
sitzt unbegrenzte Krafte, um viele sowohl zeitweilige als auch bestandige wunder-
bare Dinge zu erschaffen und zu manifestieren. Weil die materielle Welt die Schop-
fung der auBeren Energie des Herrn ist, scheint sie zeitweilig zu sein; sie wird in be-
stimmten Zeitabschnitten manifestiert, eine bestimmte Zeit lang erhalten und wie-
der aufgelost und in Seiner Energie konserviert. In der Bhagavad-gita (8.19) wird
dies mit den Worten bhiitva bhiitva praliyate beschrieben. Die Schopfung Seiner in-
neren Kraft, die spirituelle Welt, dagegen ist keine zeitweilige Manifestation wie die
materielle Welt, sondern ist ewig und wird von transzendentalem Wissen, Reich-
tum, transzendentaler Energie, Starke, Schonheit und Herrlichkeit erfiillt. Solche
Manifestationen der Kréfte des Herrn bestehen ewig, und daher bezeichnet man sie
als nirguna oder frei von allen Spuren der Erscheinungsweisen der materiellen Na-
tur, sogar der Erscheinungsweise materieller Tugend. Die spirituelle Welt steht
selbst zu materieller Tugend in transzendentaler Stellung und ist daher unwandel-
bar. Da der Hochste Herr solch ewiger und unwandelbarer Eigenschaften niemals
einem materiellen EinfluB unterliegt, stellt sich die Frage, wie man die Ansicht ver-
treten kann, Seine Tatigkeiten und Seine Gestalt stiinden unter dem EinfluB der ver-
blendenden mdyad, wie es bei den Lebewesen der Fall ist.
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Ein Gaukler oder Zauberkiinstler kann viele Wunder und Kunststiicke vollbrin-
gen. Er kann durch seine magischen Kunststiicke zu einer Kuh werden, und doch ist
er nicht diese Kuh; zur gleichen Zeit aber ist die Kuh, die der Zauberkiinstler ge-
schaffen hat, nicht von ihm verschieden. In dhnlicher Weise ist die materielle Ener-
gie vom Herrn nicht verschieden, denn sie geht von Ihm aus; doch zur gleichen Zeit
ist diese Energiemanifestation nicht der Hochste Herr. Das transzendentale Wissen
und die Kraft des Herrn bleiben immer gleich; sie wandeln sich nicht, wenn sie in
der materiellen Welt offenbart werden. Wie der Herr in der Bhagavad-gita (4.6)
sagt, kommt Er durch Seine eigene innere Kraft auf die Erde, und daher kann keine
Rede davon sein, dal3 Er durch die Erscheinungsweisen der materiellen Natur mate-
riell verunreinigt, verandert oder in anderer Weise beeinfluBt wird. Der Herr ist
durch Seine eigene innere Kraft saguna; doch zur gleichen Zeit ist Er nirguna, da Er
mit der materiellen Energie nicht verbunden ist. Die Beschrankungen des Gefang-
nisses betreffen Gefangene, die durch das Gesetz des Konigs verurteilt wurden, doch
der Konig wird durch solche Bestimmungen niemals eingeschrankt, obwohl er das
Gefangnis aus Wohlwollen besuchen mag. Im Visnu Purana heiBt es, daB die sechs
Fiillen des Herrn nicht von Ihm verschieden sind. Die Fiillen transzendentales Wis-
sen, transzendentale Starke, transzendentaler Reichtum, transzendentale Kraft, tran-
szendentale Schonheit und transzendentale Entsagung sind alle mit der Personlich-
keit Gottes identisch. Wenn der Herr personlich solche Fiillen in der materiellen
Welt offenbart, sind sie nicht mit den Erscheinungsweisen der materiellen Natur
verbunden. Das Wort cin-madtratva bedeutet unmif3verstandlich, daB} die Taten und
Spiele des Herrn immer transzendental sind, selbst wenn sie in der materiellen Welt
offenbart werden. Seine Tatigkeiten sind so gut wie die Hochste Personlichkeit Got-
tes Selbst; andernfalls fiihlten sich befreite Gottgeweihte wie Sukadeva Gosvami
nicht zu ihnen hingezogen. Vidura fragte, ob die Tatigkeiten des Herrn innerhalb der
Erscheinungsweisen der materiellen Natur stattfinden, wie bisweilen Menschen mit
unzulinglichem Wissen falschlich annehmen. Der Rauschzustand der materiellen
Eigenschaften ist auf den Unterschied zwischen dem materiellen Korper und der spi-
rituellen Seele zuriickzufiihren. Die Tatigkeiten der bedingten Seele auBlern sich
durch das Medium der Erscheinungsweisen der materiellen Natur und erscheinen
daher in verzerrter Form. Der Korper des Herrn und der Herr Selbst hingegen sind
ein und dasselbe, und wenn der Herr Seine Taten und Spiele offenbart, sind diese
zweifellos in keiner Hinsicht von Ihm verschieden. Die SchluB3folgerung lautet, daB
Menschen, die die Tatigkeiten des Herrn fiir materiell halten, einem Irrtum unterlie-
gen.

VERS 3
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kridayam udyamo 'rbhasya
kamas cikridisanyatah
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svatas-trptasya ca katham
nivrttasya sadanyatah

kridadyam—was Spielen angeht; udyamah—Begeisterung; arbhasya—von Kna-
ben; kdmah—Wunsch; cikridisai—W ille zu spielen; anyatah—mit anderen Knaben;
svatah-trptasya—fir jemanden, der in sich selbst zufrieden ist; ca—auch; katham
—wofiir; nivrttasya—jemand, der losgelost ist; sada—fiir alle Zeiten; anyatah—an-
dernfalls.

UBERSETZUNG

Knaben spielen begeistert mit anderen Knaben oder vertreiben sich an-
derweitig die Zeit, weil ein Wunsch dahinter steht. Es ist jedoch nicht mog-
lich, daR der Herr einen solchen Wunsch hegt, denn Er ist in Sich Selbst zu-
frieden und zu allen Zeiten von allem losgelost.

ERLAUTERUNG

Da der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, einer ohne einen zweiten ist, be-
steht keine Moglichkeit, daB3 etwas auler Ihm Selbst existieren kann. Er erweitert
Sich durch Seine Energien in zahllose Formen von Selbsterweiterungen und geson-
derten Erweiterungen, ebenso, wie sich Feuer durch Warme und Licht erweitert. Da
nichts auBer dem Herrn existiert, bedeutet die Gemeinschaft des Herrn mit irgend
etwas Seine Gemeinschaft mit Sich Selbst. In der Bhagavad-gita (9.4) sagt der Herr:

maya tatam idam sarvam
jagad avyakta-murting

mat-sthani sarva-bhutani
na caham tesv avasthitah

,,Die vollstandige Manifestation der kosmischen Situation ist eine Erweiterung
des Herrn Selbst in Seinem unpersonlichen Aspekt. Alle Dinge befinden sich in Ihm,
und doch befindet Er Sich nicht in ihnen.*

Dies ist der Reichtum der Anhaftung und Loslosung des Herrn. Er haftet an al-
lem, und doch ist Er von allem losgelost.

VERS 4
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asraksid bhagavan visvam
guna-mayyatma-mayaya

taya samsthapayaty etad
bhiyah pratyapidhasyati
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asraksit—veranlaB3te zu erschaffen; bhagavan—die Personlichkeit Gottes; vis-
vam—das Universum; guna-mayya—mit den drei Erscheinungsweisen der materiel-
len Natur ausgestattet; atzma—das Selbst; mayayd—durch die Kraft; taya—durch sie;
samsthapayati—erhalt; etat—all diese; bhiyah—darauf wieder; pratyapidhasyati
—l16st auch umgekehrt auf.

UBERSETZUNG

Durch Seine in Ihm Selbst ruhende Kraft der drei Erscheinungsweisen der
materiellen Natur veranlaRte der Herr die Schopfung des Universums.
Durch sie erhilt Er die Schopfung und 16st sie umgekehrt immer wieder auf.

ERLAUTERUNG

Das kosmische Universum wird vom Herrn fiir jene Lebewesen erschaffen, die
sich von dem illusorischen Gedanken fortreilen lassen, durch Nachahmung konn-
ten sie mit Ihm eins werden. Die drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur ha-
ben die Aufgabe, die bedingten Seelen weiter zu verwirren. Verwirrt durch die ver-
blendende Energie, halt sich das bedingte Lebewesen fiir einen Teil der materiellen
Schopfung, da es seine spirituelle Identitat vergiBt, und so wird es Leben fiir Leben
in materielle Tatigkeiten verstrickt. Die materielle Welt wurde nicht auf Wunsch
des Herrn geschaffen, sondern fiir die bedingten Seelen, die Herrscher sein wollten,
weil sie ihre gottgegebene winzige Unabhangigkeit miBbrauchten. Und so sind die
bedingten Seelen wiederholt Geburten und Toden unterworfen.

VERS 5
A TS JSARAIAE: SIS |
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desatah kalato yo ’'sav
avasthatah svato 'nyatah
aviluptavabodhatma
sa yujyetdjaya katham

desatah—durch Umstande; kalatah—durch den EinfluB der Zeit; yah—jemand,
der; asau—das Lebewesen; avasthatah—durch Situation; svatah—durch Traum; an-
yatah—durch anderes; avilupta—ausgeloscht; avabodha—BewuBtsein; arma—reines
Selbst; sah—er; yujyeta—beschiftigt; ajaya—mit Unwissenheit; katham—wie ist es
SO.

UBERSETZUNG

Die reine Seele ist reines Bewuftsein und niemals ohne BewulBtsein, we-
der durch Umstinde noch durch Zeit, Situationen, Triume oder andere Ur-
sachen. Wie kommt es dann, daR sie sich mit Unwissenheit beschiftigt?
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ERLAUTERUNG

Das BewuBtsein eines Lebewesens ist immer gegenwartig und wandelt sich unter
keinen Umstanden, wie oben erwahnt wird. Wenn sich ein lebendiger Mensch von
einem Ort zum anderen bewegt, ist er sich der Tatsache bewuf3t, daB er seine Stel-
lung verandert hat. Er ist — wie Elektrizitit — in der Vergangenheit, Gegenwart
und Zukunft immer gegenwirtig. Man kann sich an Vorfalle in der Vergangenheit
erinnern, und auf der Grundlage vergangener Erfahrungen kann man iiber seine
Zukunft nachdenken. Man vergif3t niemals seine personliche Identitat, selbst wenn
man in schreckliche Umstédnde versetzt wird. Wie ist es dann moglich, daB das Le-
bewesen seine wahre Identitat als reine spirituelle Seele vergessen und sich mit Ma-
terie identifizieren kann, wenn es nicht durch etwas auBerhalb seinerselbst beein-
fluBt wird? Die SchluBfolgerung lautet, daB das Lebewesen von der avidyd-Kraft be-
einfluBt wird, wie sowohl im Visnu Purdna als auch zu Beginn des Srimad-Bha-
gavatam bestatigt wird. Das Lebewesen wird in der Bhagavad-gita (1.5) als para-
prakrti und im Visnu Purdna als pard-sakti bezeichnet. Es ist ein winziger Bestand-
teil des Hochsten Herrn als Kraft, und nicht als der Besitzer der Kraft. Der Besitzer
der Kraft kann viele Krafte entfalten, doch die Kraft kann auf keiner Stufe dem Be-
sitzer der Kraft ebenbiirtig sein. Eine Kraft mag von einer anderen Kraft libertroffen
werden, doch dem Besitzer der Kraft sind alle Kréfte unterlegen. Die jiva-Kraft oder
die ksetrajria-sakti des Herrn hat die Neigung, von der dulleren Kraft, der avidya-
karma-samjna, \iberwaltigt zu werden, und wird auf diese Weise in die schreckli-
chen Umstinde des materiellen Daseins versetzt. Das Lebewesen kann seine wahre
Identitédt nicht vergessen, solange es nicht von der avidyd-Kraft beeinflut wird.
Weil das Lebewesen dazu neigt, unter den EinfluB der avidya-Kraft zu geraten, kann
es dem hochsten Besitzer der Kraft niemals gleichkommen.

VERS 6
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bhagavan eka evaisa
sarva-ksetresy avasthitah

amusya durbhagatvam va
kleso va karmabhih kutah

bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; ekah—allein; eva esah—all diese;
sarva—alle; ksetresu—in den Lebewesen; avas thitah—sich befindend; amusya—der
Lebewesen; durbhagatvam—Ungliick; va—entweder; klesah—Leiden; va—oder; kar-
mabhih—durch Tatigkeiten; kutah—wofr.

UBERSETZUNG

Der Herr weilt als Uberseele im Herzen eines jeden Lebewesens. Warum
filhren dann die Titigkeiten der Lebewesen zu Ungliick und Leid?
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ERLAUTERUNG

Die nachste Frage Viduras an Maitreya lautet: ,,Warum sind die Lebew&sgn SO
vielen Leiden und ungliickseligen Umstanden ausgesetzt, obwohl der Herr als Uber-
seele in ihren Herzen gegenwartig ist?* Der Korper wird als ein fruchttragender
Baum angesehen, und das Lebewesen und der Herr (die Uberseele) sitzen wie zwei
Vogel auf diesem Baum. Die individuelle Seele iBt die Friichte des Baumes, wahrend
die Uberseele, der Herr, die Tatigkeiten des anderen Vogels nur beobachtet. Der
Biirger eines Staates mag durch mangelnde Fiirsorge von seiten des Staates in leid-
volle Umstédnde geraten; doch wie ist es moglich, daB einem Biirger im Beisein des
Staatsoberhauptes von anderen Biirgern Leid zugefiigt wird? Von einem anderen
Gesichtspunkt aus betrachtet, versteht man, daB das jiva-Lebewesen eigen-
schaftsmaBig mit dem Herrn eins ist, und daher kann sein Wissen im reinen Zu-
stand des Lebens nicht durch Unwissenheit verdeckt werden, insbesondere nicht in
der Gegenwart des Hochsten Herrn. Wie kommt es also, daB3 das Lebewesen Un-
wissenheit ausgesetzt ist und unter den EinfluB mayas gerat? Der Herr ist der Vater
und Schutzherr eines jeden Lebewesens, und man kennt Ihn als den bhiita-bhrt, den
Erhalter der Lebewesen. Warum sollte das Lebewesen so vielen Leiden und un-
gliicklichen Umstanden ausgesetzt werden? Dies sollte nicht so sein; doch tatsach-
lich sehen wir, daB} es iiberall geschieht. Diese Frage wurde daher von Vidura ge-
stellt, damit sie gelost werde.

VERS 7
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etasmin me mano vidvan
khidyate 'jriana-sankate

tan nah paranuda vibho
kasmalam manasam mahat

etasmin—in diesem; me—mein; manah—Geist; vidvan—o Gelehrter; khidyate—
leidet; ajiana—Unwissenheit; sarikate—im Elend; rar—daher; nah—mein; paranuda
—klare auf; vibho—o Erhabener; kasmalam—Tauschung; manasam—auf den Geist
bezogen; mahat—groB.

UBERSETZUNG
O Erhabener und Gelehrter, mein Geist ist aufgrund des Leides dieser
Unwissenheit sehr verwirrt, und ich bitte dich daher, ihn aufzuhellen.

ERLAUTERUNG

Eine solche Verwirrung des Geistes, wie sie hier von Vidura erfahren wird, be-
trifft einige Lebewesen, jedoch nicht alle; denn wenn jeder verwirrt ware, gabe es
keine Moglichkeit einer Losung durch hohere Personlichkeiten.
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VERS 8
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sri-suka uvaca
sa ittham coditah ksattra
tattva-jijiasuna munih
pratyaha bhagavac-cittah
smayann iva gata-smayah

sri-Sukah uvdca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; sah—er (Maitreya Muni); it-
tham—auf diese Weise; coditah—angeregt sein; ksattra—durch Vidura; tattva-jijaa-
sund—durch jemanden, der eifrig bemiiht war, Fragen zu stellen, um die Wahrheit
zu erfahren; munih—der groBe Weise; pratyaha—antwortete; bhagavat-cittah—got-
tesbewuB3t; smayan—Verwunderung; iva—sah; gata-smayah—ohne Zogern.

UBERSETZUNG

$ri Sukadeva Gosvami sprach: O Konig, Maitreya, der so durch den
wiBbegierigen Vidura angeregt wurde, schien zunichst erstaunt zu sein;
doch dann antwortete er ihm ohne Zogern, da er vollig gottesbewuBt war.

ERLAUTERUNG

Da der groBe Weise Maitreya von GottesbewuBtsein erfiillt war, gab es fiir ihn
keinen Grund, angesichts solch widerspriichlicher Fragen Viduras erstaunt zu sein.
Obwohl er als Gottgeweihter nach auBen hin Uberraschung zeigte, als wiillte er
diese Fragen nicht zu beantworten, gewann er daher sogleich seine vollkommene
Ausgeglichenheit zuriick und antwortete Vidura, wie es sich geziemte. Yasmin vi-
JnAate sarvam evam vijiatam bhavati. Jeder, der ein Geweihter des Herrn ist, kennt
den Herrn bis zu einem gewissen AusmaB, und hingebungsvoller Dienst fir den
Herrn befahigt ihn, durch die Gnade des Herrn alles zu wissen. Obwohl ein Gottge-
weihter nach auBen hin vorgeben mag, unwissend zu sein, verfiigt er in jeder noch
so komplizierten Angelegenheit iiber vollkommenes Wissen.

VERS 9
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maitreya uvaca
seyam bhagavato maya
yan nayena virudhyate
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isvarasya vimuktasya
karpanyam uta bandhanam

maitreyah uvaca—Maitreya sagte; sa iyam—eine solche Feststellung; bhagavatah
—hinsichtlich der Personlichkeit Gottes; mdyd—Tauschung; yat—das, was; naye-
na—durch Logik; virudhyate—wird widerspriichlich; isvarasya—der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes; vimuktasya—des ewig befreiten; karpanyam—Unzulanglichkeit;
uta—wie auch, ganz zu schweigen von; bandhanam—Knechtschaf't.

UBERSETZUNG

$ri Maitreya sagte: Gewisse bedingte Seelen vertreten die Theorie, das
Hochste Brahman oder die Personlichkeit Gottes werde von lllusion (maya)
iberwiltigt, und zur gleichen Zeit behaupten sie, der Herr sei nicht be-
dingt. Dies verstoRt gegen alle Logik.

ERLAUTERUNG

Manchmal scheint es, als konne der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, der
vollig spirituell ist, nicht die Ursache der verblendenden Kraft sein, die das Wissen
der individuellen Seele bedeckt. Es kann jedoch kein Zweifel dartiber bestehen, daf3
die tduschende, auBere Energie ebenfalls ein winziger Bestandteil des Hochsten
Herrn ist. Als Vyasadeva die Hochste Personlichkeit Gottes erblickte, sah er den
Herrn zusammen mit Seiner auBeren Kraft, die das reine Wissen der individuellen
Lebewesen verhiillt. Warum die dauBere Energie auf diese Weise wirkt, kann nach
der Analyse groBer Kommentatoren, wie Visvanatha Cakravarti Thakura und Srila
Jiva Gosvami, wie folgt verstanden werden: Obwohl sich die materielle, verblen-
dende Energie von der spirituellen Energie unterscheidet, ist sie eine der vielen Ener-
gien des Herrn, und daher sind die materiellen Erscheinungsweisen der Natur (die
Erscheinungsweise der Tugend und so fort) zweifellos Eigenschaften des Herrn. Die
Energie und die energiebesitzende Personlichkeit Gottes sind nicht voneinander ver-
schieden, und obwohl diese Energie mit dem Herrn eins ist, wird Er niemals von ihr
iberwaltigt. Obwohl die Lebewesen ebenfalls winzige Bestandteile des Herrn sind,
geraten sie unter den EinfluBB der materiellen Energie. Die unbegreifliche yogam ais-
varam (mystische Kraft) des Herrn, die in der Bhagavad-gita (9.5) erwahnt wird,
wird von den froschgleichen Philosophen falsch verstanden. Um die Theorie zu stiit-
zen, daB Narayana (der Herr Selbst) zu einem daridra-ndrdyana, einem armen
Mann, wjrd, behaupten sie, dal3 die materielle Energie den Hochsten Herrn tber-
waltige. Srila Jiva Gosvami und Visvanatha Cakravarti Thakura fiihren jedoch zur
Erklarung ein sehr schones Beispiel an. Sie sagen: Obwohl die Sonne nichts als Licht
ist, sind Wolken, Dunkelheit und Schneefall Teile der Sonne. Ohne die Sonne ist es
weder moglich, daBl der Himmel von Wolken oder Dunkelheit bedeckt wird, noch
konnte Schnee auf die Erde fallen. Obwohl das Lebewesen durch die Sonne erhalten
wird, wird es auch durch Dunkelheit und Schneefall gestort, die beide von der Sonne
erzeugt werden. Es ist aber auch eine Tatsache, daB die Sonne niemals von Dunkel-
heit, Wolken oder Schneefall liberwaltigt wird; die Sonne ist sehr weit von solchen
Storungen entfernt. Nur diejenigen, die liber diirftiges Wissen verfiigen, sagen, die
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Sonne werde von einer Wolke oder von Dunkelheit verhiillt. In dahnlicher Weise
wird das Hochste Brahman oder Parabrahman, die Personlichkeit Gottes, niemals
durch den EinfluB der materiellen Energie beriihrt, obwohl sie eine Seiner Energien
ist (pardsya saktir vividhaiva sriyate; Svet. U. 6.8).

Es gibt keinen Grund zu behaupten, das Hochste Brahman werde von der ver-
blendenden Energie tiberwaltigt. Wolken, Dunkelheit und Schneefall konnen nur
einen sehr unbedeutenden Teil der Sonnenstrahlen verhiillen. In ahnlicher Weise
mogen die Erscheinungsweisen der materiellen Natur die strahlengleichen Lebewe-
sen beeinflussen. Es ist das Ungliick des Lebewesens — jedoch gewil3 nicht ohne
Grund —, daB der EinfluB der materiellen Energie auf sein reines BewufBtsein und
seine ewige Gliickseligkeit einwirkt. Diese Bewolkung des reinen BewuBtseins der
ewigen Gluckseligkeit ist auf avidyd-karma-samjiia zuriickzufiihren, das heiBt auf
die Energie, die auf die unendlich kleinen Lebewesen einwirkt, die ihre winzige Un-
abhangigkeit miBbrauchen. Dem Visnu Purana, der Bhagavad-gita und allen ande-
ren vedischen Schriften zufolge gehen die Lebewesen aus der tarastha-Energie des
Herrn hervor, und daher sind sie immer eine Energie des Herrn, und nicht der Ener-
gieursprung. Die Lebewesen sind mit den Strahlen der Sonne vergleichbar. Obwohl,
wie oben erklart wurde, kein qualitativer Unterschied zwischen der Sonne und ihren
Strahlen besteht, werden die Sonnenstrahlen zuweilen von einer anderen Energie der
Sonne liberwaltigt, namlich von Wolken oder Schneefall. In ahnlicher Weise haben
die Lebewesen, obwohl sie mit der hoheren Energie des Herrn der Eigenschaft nach
eins sind, die Neigung, von der niederen, materiellen Energie liberwaltigt zu werden.
In den vedischen Hymnen heil3t es, daf} die Lebewesen den Funken eines Feuers
gleichen. Die Funken des Feuers sind ebenfalls Feuer, doch die Brennkraft der Fun-
ken unterscheidet sich von der des urspriinglichen Feuers. Wenn die Funken aus
dem urspriinglichen Feuer herausfliegen, geraten sie unter den EinfluB einer nicht-
feurigen Atmosphare; sie behalten zwar die Kraft, erneut mit dem Feuer als Funken
eins zu sein, jedoch nicht als das urspriingliche Feuer. Die Funken konnen fiir im-
mer mit dem urspriinglichen Feuer als seine winzigen Bestandteile zusammenblei-
ben, doch in dem Augenblick, da die Funken von dem urspriinglichen Feuer ge-
trennt werden, beginnt ihr Ungliick und Leid. Die klare SchluBfolgerung lautet, da
der Hochste Herr, der das urspriingliche Feuer ist, niemals iiberwaltigt wird, wohin-
gegen die unendlich kleinen Funken des Feuers von dem verblendenden EinfluB3
madyas uberwiltigt werden konnen. Es ist einfach lacherlich zu behaupten, der
Hochste Herr werde von Seiner eigenen materiellen Energie tiberwiltigt. Der Herr
istder Meister der materiellen Energie; doch die Lebewesen befinden sich im beding-
ten Zustand und unterstehen der Herrschaft der materiellen Energie. So lautet die
Darstellung der Bhagavad-gita. Die froschgleichen Philosophen, die den Einwand
erheben, der Hochste Herr werde von der materiellen Erscheinungsweise der Tu-
gend Uberwaltigt, werden selbst von eben dieser materiellen Energie verblendet, ob-
wohl sie sich fiir befreite Seelen halten. Sie untermauern ihre Argumente mit
falschen und aufwendigen Wortspielereien, die ebenfalls eine Gabe dieser verblen-
denden Energie des Herrn sind. Die armen froschgleichen Philosophen kdnnen je-
doch aufgrund eines falschen Verstandnisses von Wissen die eigentliche Lage nicht
begreifen. .

Im Sechsten Canto des Srimad-Bhagavatam, 9. Kapitel, Vers 34, heilit es:
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duravabodha iva tavayam vihara-yogo yad asarano 'sarira idam anaveksitasmat-sa-
mavdya dtmanaivavikrivamanena sagunam agunah srjasi pasi harasi.

Die Halbgotter beteten zum Herrn, daB3 Seine Taten und Spiele, obwohl sie sehr
schwer zu verstehen sind, dennoch bis zu einem gewissen Ausmal} von denen ver-
standen werden konnten, die sich aufrichtig in Seinem transzendentalen liebevollen
Dienst betitigen. Die Halbgotter raumten ein, dal3 der Herr, obwohl vom materiel-
len Einflu3 bzw. von der materiellen Schopfung entfernt, trotzdem die gesamte kos-
mische Manifestation mit Hilfe der Halbgotter erschaffe, erhalte und vernichte.

VERS 10
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yad arthena vinamusya
pumsa datma-viparyayah

pratiyata upadrastuh
sva-siras chedanadikah

yat—so; arthena—Sinn oder Zweck; ving—ohne; amusya—eines solchen; pum-
sah—des Lebewesens; dtma-viparyayah—verwirrt hinsichtlich der Selbstidentifizie-
rung; pratiyate—erscheinen so; upadrastuh—des oberflachlichen Betrachters; sva-si-
rah—der eigene Kopf; chedana-ddikah—abgetrennt.

UBERSETZUNG

Das Lebewesen leidet hinsichtlich der Identitiit seines Selbst. Es hat kei-
nen wahren Hintergrund — wie ein Mann, der triumt, daR er seinen abge-
trennten Kopf sieht.

ERLAUTERUNG

Ein Lehrer in der Schule drohte einmal seinem Schiiler, er werde ihm den Kopf
abschneiden und diesen an die Wand hiangen, so daB3 das Kind sehen konne, wie sein
Kopf abgeschnitten worden sei. Das Kind erschrak und trieb fortan keinen Unfug
mehr. In dhnlicher Weise werden die Leiden der reinen Seele und die Spaltung ihrer
Selbstidentifizierung durch die duBere Energie des Herrn bewirkt, die jene Storen-
friede unter den Lebewesen beherrscht, die sich gegen den Willen des Herrn aufleh-
nen wollen. Im Grunde gibt es weder Knechtschaft oder Leid fir das Lebewesen,
noch verliert es jemals sein reines Wissen. Wenn es in seinem reinen BewuBtsein
ein wenig ernsthaft liber seine Stellung nachdenkt, kann es verstehen, daB3 es ewig
der Barmherzigkeit des Hochsten untergeordnet ist und daB3 der Versuch, mit dem
Hochsten Herrn eins zu werden, eine Tauschung ist. Leben fiir Leben versucht das
Lebewesen falschlich, die materielle Natur zu beherrschen und der Herr der mate-
riellen Welt zu werden, doch es wird ihm kein greifbares Ergebnis zuteil. Wenn es
schlieBlich enttauscht ist, gibt es seine materiellen Bestrebungen auf und versucht,
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mit dem Herrn eins zu werden und mit vielen Wortspielereien zu spekulieren, je-
doch ohne Erfolg.

Solche Tatigkeiten werden unter dem Diktat der tauschenden Energie ausge-
fiihrt. Die Erfahrung, die man hierbei macht, wird mit der Erfahrung verglichen,
die man macht, wenn man im Traum denkt, der eigene Kopf sei abgetrennt. Der je-
nige, dessen Kopf im Traum abgetrennt wurde, sieht, daB sein Kopf abgetrennt ist;
doch wenn jemandem wirklich der Kopf abgeschlagen wird, verliert er auch seine
Sehkraft. Wenn daher jemand sieht, daB sein Kopf vom Rumpf getrennt ist, bedeu-
tet dies, daB3 es sich um eine Wahnvorstellung handeln muf3. In dhnlicher Weise ist
ein Lebewesen ewig dem Hochsten Herrn untergeordnet, und dieses Wissen ruht in
ihm; doch kiinstlich halt es sich selbst fiir Gott und denkt, obwohl es Gott sei, habe
es sein Wissen durch den EinfluB mdyas verloren. Diese Vorstellung hat keine Be-
deutung, ebenso, wie es bedeutungslos ist, da man sieht, wie der eigene Kopf abge-
trennt wird. Auf diese Weise wird Wissen bedeckt, und weil diese kiinstliche, rebel-
lische Haltung des Lebewesens nur Leid verursacht, mu3 man verstehen, dal man
sich seinem normalen Leben als Geweihter des Herrn zuwenden und von der
falschen Vorstellung, Gott zu sein, befreien sollte. Diese sogenannte Befreiung,
namlich die Ansicht, selbst Gott zu sein, ist die letzte Auswirkung der avidya, durch
die das Lebewesen gefangen wird. Die SchluBfolgerung lautet, da3 ein Lebewesen,
das dem ewigen transzendentalen Dienst des Herrn fernsteht, in vieler Hinsicht ge-
tauscht wird. Selbst in seinem bedingten Leben ist es der ewige Diener des Herrn.
Seine dienende Haltung unter dem Zauber der verblendenden mdya ist ebenfalls eine
Manifestation seiner ewigen Stellung als Diener. Weil es sich gegen den Dienst des
Herrn aufgelehnt hat, wurde es in den Dienst mayas gestellt. Es dient immer noch,
jedoch in verzerrter Form. Wenn es sich aus dem Dienst in der materiellen Knecht-
schaft befreien mochte, wiinscht es sich als nachstes, mit dem Herrn eins zu werden.
Dies ist eine weitere Tauschung. Es ist daher am besten, sich dem Herrn zu ergeben
und so ein fiir alle Male von der tauschenden mdya befreit zu werden, wie in der
Bhagavad-gita (7.14) bestitigt wird:

daivi hy esd gunamayi
mama maya duratyaya

mam eva ye prapadyante
mayam etam taranti te

VERS 11
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yatha jale candramasah
kampadis tat-krto gunah

drsyate ’'sann api drastur
atmano 'natmano gunah
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yathda—es ist so; jale—im W asser; candramasah—des Mondes; kampa-adih—zit-
ternd; tat-krtah—durch das Wasser bewirkt; gunah—Eigenschaft; drsyare—es wird
so gesehen; asan api—ohne Dasein; drastuh—des Sehers; atrmanah—des Selbst; anat-
manah—von anderer [Eigenschaft] als das Selbst; gunah—Eigenschaft.

UBERSETZUNG

So, wie der im Wasser gespiegelte Mond dem Betrachter zu zittern
scheint, weil er mit der Eigenschaft des Wassers verbunden ist, so scheint
das Selbst, das mit der Materie verbunden ist, materielle Eigenschaften zu
besitzen.

ERLAUTERUNG

Der Mond am Himmel wird mit der Hochsten Seele, der Personlichkeit Gottes,
und das Lebewesen mit der Spiegelung des Mondes auf dem Wasser verglichen. Der
Mond am Himmel hat seinen festen Platz und zittert nicht wie der Mond, der auf
dem Wasser gespiegelt wird. Eigentlich sollte der auf dem Wasser gespiegelte Mond
ebenso wie der echte Mond am Himmel nicht zittern, doch weil das Spiegelbild mit
dem Wasser verbunden ist, scheint es zu zittern, obwohl der Mond in Wirklichkeit
unbeweglich ist. Das Wasser bewegt sich, doch der Mond bewegt sich nicht. In ahn-
licher Weise scheinen die Lebewesen materielle Eigenschaften, wie Illusion, Klagen
und Leiden zu besitzen, obwohl der reinen Seele solche Eigenschaften vollig fremd
sind. Das Wort pratiyate, das ,,scheinbar” und ,,nicht wirklich bedeutet (wie die
Erfahrung im Traum, daB der eigene Kopf abgetrennt wird), ist hier von Bedeutung.
Das Spiegelbild des Mondes auf dem Wasser sind die gesonderten Strahlen des
Mondes, und nicht der eigentliche Mond. Die gesonderten, winzigen Bestandteile des
Herrn, die mit dem Wasser des materiellen Daseins in Beriihrung sind, besitzen die
zitternde Eigenschaft, wohingegen der Herr dem eigentlichen Mond am Himmel
gleicht, der nicht im geringsten mit dem Wasser in Beriihrung ist. Wenn das Licht
der Sonne und das des Mondes auf Materie fallt, macht es die Materie hell und lo-
benswert. Die Lebensanzeichen werden mit dem Licht der Sonne und des Mondes
verglichen, das die materiellen Manifestationen, wie Baume und Berge, erleuchtet.
Die Widerspiegelung der Sonne oder die des Mondes wird von weniger intelligenten
Menschen als die wahre Sonne oder der wahre Mond angesehen, und die reine mo-
nistische Philosophie entwickelt sich aus diesen Vorstellungen. In der Tat sind das
Licht der Sonne und das des Mondes von der Sonne und dem Mond selbst verschie-
den, obwohl sie immer mit diesen verbunden sind. Das Licht des Mondes, das sich
uber den ganzen Himmel verbreitet, scheint unpersonlich zu sein, doch der Mond-
planet an sich ist personlich, und die Lebewesen auf dem Mond sind ebenfalls per-
sonlich. Im Mondschein erscheinen verschiedene materielle Wesenheiten vergleichs-
weise mehr oder weniger wichtig. Das Licht des Mondes auf dem Taj Mahal er-
scheint schoner als das gleiche Licht in der Wildnis. Obwohl das Licht des Mondes
uberall das gleiche ist, scheint es von verschiedener Art zu sein, weil es unterschied-
lich gewiirdigt wird. In ahnlicher Weise ist das Licht des Herrn gleichermaBen iiber-
all verbreitet, doch scheint es von verschiedener Art zu sein, weil es unterschiedlich
empfangen wird. Man sollte daher nicht die Widerspiegelung des Mondes im Was-
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ser als wirklich betrachten und die ganze Sachlage durch monistische Philosophie
falsch verstehen. Die zitternde Eigenschaft des Mondes ist ebenfalls veranderlich.
Wenn das Wasser ruhig ist, gibt es kein Zittern. Eine stetigere bedingte Seele zittert
weniger; doch wegen der materiellen Verbindung ist die zitternde Eigenschaft mehr
oder weniger lberall zu finden.

VERS 12
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sa vai nivrtti-dharmena
vasudevanukampayad

bhagavad-bhakti-yogena
tirodhatte sanair iha

sah—dieses; vai—auch; nivrtti—Loslosung; dharmena—durch Beschaftigung; va-
sudeva—die Hochste Personlichkeit Gottes; anukampayda—durch die Barmherzigkeit
der; bhagavat—in Beziehung zur Personlichkeit Gottes; bhakti-yogena—durch Ver-
binden; tirodhatte—wird nach und nach weniger; sanaih—sehr bald; iha—in diesem
Dasein.

UBERSETZUNG

Diese falsche Vorstellung von der Identitit des eigenen Selbst kann je-
doch dank der Barmherzigkeit der Personlichkeit Gottes, Vasudeva, durch
das Verfahren des hingebungsvollen Dienstes fiir den Herrn in der Haltung
der Loslosung nach und nach berichtigt werden.

ERLAUTERUNG

Die zitternde Eigenschaft des materiellen Daseins, die von dem Umstand her-
ruhrt, daB man sich mit der Materie identifiziert oder unter dem materiellen Einflu3
philosophischer Spekulation glaubt, selbst Gott zu sein, kann durch hingebungsvol-
len Dienst fiir den Herrn durch die Barmherzigkeit der Hochsten Personlichkeit
Gottes, Vasudeva, beseitigt werden. Wie im Ersten Canto erortert wurde, befreit
uns hingebungsvoller Dienst fiir Vasudeva rasch von der materiellen Lebensauffas-
sung, da er reines Wissen zur Folge hat, und belebt so unser normales spirituelles
Dasein noch im jetzigen Leben und schiitzt uns vor den materiellen Winden, die uns
zum Zittern bringen. Nur Wissen im hingebungsvollen Dienst kann uns naher an
den Pfad der Befreiung heranfiihren. Die Kultivierung von Wissen, nur um alles zu
wissen — ohne hingebungsvollen Dienst zu leisten —, gilt als fruchtlose Arbeit, und
man kann durch solch vergebliche Liebesmiih’ nicht das gewiinschte Ergebnis be-
kommen. Sri Vasudeva freut Sich nur iiber hingebungsvollen Dienst, und daher er-
fahrt man Seine Barmherzigkeit durch die Gesellschaft reiner Gottgeweihter. Reine
Gottgeweihte stehen in transzendentaler Stellung zu allen materiellen W iinschen,
einschlieBlich des Wunsches nach den Ergebnissen fruchttragender Tatigkeiten und
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philosophischer Spekulationen. Wenn man nach der Barmherzigkeit des Herrn
strebt, muB man die Gemeinschaft reiner Gottgeweihter aufsuchen. Nur solche Ge-
meinschaft kann uns nach und nach von den zitternden Elementen befreien.

VERS 13
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yadendriyoparamo 'tha
drastratmani pare harau

viliyante tada klesah
samsuptasyeva krtsnasah

yada—wenn; indriya—Sinne; uparamah—gesattigt; atha—so; drastr-atmani—im
Seher, in der Uberseele; pare—in der Transzendenz; harau—in die Hochste Person-
lichkeit Gottes; viliyante—gehen ein; tada—zu der Zeit; klesah—Leiden; samsup-
tasya—jemand, der sich eines tiefen Schlafes erfreut hat; iva—wie; krtsnasah—in
Vollendung.

UBERSETZUNG

Wenn die Sinne in der Seher-Uberseele, in der Persénlichkeit Gottes, zu-
frieden sind und in den Herrn eingehen, verschwinden alle Leiden wie nach
einem tiefen Schlaf.

ERLAUTERUNG

Das Zittern des Lebewesens, wie es oben beschrieben wurde, ist auf die Sinne zu-
rickzufiihren. Da das gesamte materielle Dasein fiir die Befriedigung der Sinne be-
stimmt ist, sind die Sinne das Medium materieller Tatigkeiten, und sie verursachen
das Zittern der stetigen Seele. Daher miissen die Sinne von all diesen materiellen Ta-
tigkeiten losgelost werden. Nach Ansicht der Unpersonlichkeitsphilosophen konnen
die Sinne zum Stillstand gebracht werden, wenn man die Seele mit der Uberseele,
dem Brahman, verschmilzt. Die Gottgeweihten aber halten die materiellen Sinne
nicht davon ab zu handeln; vielmehr stellen sie ihre transzendentalen Sinne in den
Dienst der Transzendenz, in den Dienst der Hochsten Personlichkeit Gottes. In bei-
den Fallen miissen die Tatigkeiten der Sinne im materiellen Bereich durch die Kulti-
vierung von Wissen beendet werden, und, wenn moglich, konnen sie in den Dienst
des Herrn gestellt werden. Die Sinne sind von Natur aus transzendental, doch ihre
Tatigkeiten werden verunreinigt, wenn sie mit der Materie in Beriihrung kommen.
Wir miissen, die Sinne einer Behandlung unterziehen, um sie von der materiellen
Krankheit zu heilen; jedoch diirfen wir sie nicht davon abhalten zu handeln, wie die
Unpersonlichkeitsphilosophen vorschlagen. In der Bhagavad-gita (2.59) heiBt es,
daB man alle materiellen Tatigkeiten einstellt, wenn man durch eine bessere Be-
schaftigung Befriedigung erfahrt. BewuBtsein ist von Natur aus aktiv und kann
nicht zum Stillstand gebracht werden. Ein ungezogenes Kind kiinstlich zuriickzuhal-
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ten ist nicht das wahre Heilmittel. Dem Kind muB eine bessere Betatigung gegeben
werden, so dal3 es von selbst aufhort, Unfug zu treiben. In ahnlicher Weise konnen
die verderblichen Tétigkeiten der Sinne nur durch eine bessere Betadtigung in Bezie-
hung zur Hochsten Personlichkeit Gottes beendet werden. Wenn die Augen damit
beschiftigt sind, die schone Gestalt des Herrn zu sehen; wenn die Zunge prasdda
(zum Herrn geopferte Speisen) kostet; wenn die Ohren tiber Seine Herrlichkeit ho-
ren; wenn die Hande den Tempel des Herrn reinigen; wenn die Beine Seine Tempel
besuchen — das heiB3t, wenn alle Sinne in transzendentaler Mannigfaltigkeit beschaf-
tigt sind —, nur dann konnen die transzendentalen Sinne gesattigt und ewig von ma-
terieller Betitigung frei werden. Als Uberseele, die im Herzen eines jeden weilt, und
als die Hochste Personlichkeit Gottes in der transzendentalen Welt, weit jenseits der
materiellen Schopfung, sieht der Herr alle unsere Handlungen. Unsere Handlungen
miissen so transzendental durchtrankt sein, daB der Herr giitig genug sein wird, uns
Seinen segensreichen Blick zu gewahren und uns in Seinem transzendentalen Dienst
zu beschiftigen; nur dann konnen die Sinne vollig befriedigt sein und nicht langer
von der materiellen Anziehungskraft bedrangt werden.

VERS 14
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asesa-sariklesa-samam vidhatte
gunanuvada-sravanam murareh

kim va punas tac-carandravinda-
pardaga-seva-ratir atma-labdha

asesa—unbegrenzte; sariklesa—leidvolle Bedingungen; samam—Beendigung; vi-
dhatte—kann herbeifiihren; guna-anuvada—Beschreibung des transzendentalen Na-
mens, der transzendentalen Gestalt, der transzendentalen Eigenschaften, der tran-
szendentalen Spiele, der transzendentalen Umgebung, des transzendentalen Zube-
hors usw.; sravanam—Haoren und Chanten; murdareh—tber Murari (Sri Krsna), die
Personlichkeit Gottes; kim va—ganz zu schweigen von; punah—wieder; tat—Seine;
carana-aravinda—LotosfiiBe; paraga-sevai—Dienst am Duft des Staubes; ratih
—Zuneigung; dtma-labdhd—diejenigen, die ihr eigenes Selbst erreicht haben.

UBERSETZUNG

Indem man einfach iiber den transzendentalen Namen, die transzenden-
tale Gestalt usw. der Personlichkeit Gottes, $ri Krsna, chantet und hort, kann
man die unbegrenzten leidvollen Bedingungen beenden. Ganz zu schwei-
gen also von denen, die Zuneigung zum Dienst am Duft des Staubes von
den LotosfiiRen des Herrn entwickelt haben.
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ERLAUTERUNG

Die Weisheit der vedischen Schriften empfiehlt zwei Verfahren zur Meisterung
der materiellen Sinne: Das eine ist der Pfad des jridna, das heiBt der Pfad des philoso-
phischen Verstandnisses des Hochsten als Brahman, Paramatma und Bhagavan,
und das andere ist die unmittelbare Betatigung im transzendentalen, liebenden hinge-
bungsvollen Dienst des Herrn. Von diesen beiden bekanntesten Methoden wird hier
der Pfad des hingebungsvollen Dienstes als der bessere empfohlen, denn auf dem
Pfad des hingebungsvollen Dienstes braucht man nicht auf die fruchtbringenden Er-
gebnisse frommer Werke oder die Ergebnisse von Wissen zu warten. Die beiden
Stufen bei der Ausiibung hingebungsvollen Dienstes sind erstens die Stufe der Ver-
richtung hingebungsvollen Dienstes mit den gegenwartigen Sinnen nach den Regeln
der anerkannten Schriften und zweitens die Stufe, auf der man aufrichtige Anhaf-
tung an den Dienst fiir die Staubteilchen von den LotosfiiBen des Herrn entwickelt.
Die erste Stufe nennt man sddhana-bhakti oder ,hingebungsvollen Dienst fiir den
Anfanger", den man unter der Leitung eines reinen Gottgeweihten verrichtet; die
zweite Stufe heilt raga-bhakti, auf der sich der gereifte Gottgeweihte aus aufrichti-
ger Anhaftung von selbst in verschiedenen Diensten fiir den Herrn betitigt. Der
groBe Weise Maitreya gibt jetzt die endgiiltige Antwort auf alle Fragen Viduras:
Hingebungsvoller Dienst fiir den Herrn ist das endgiiltige Mittel, um alle leidvollen
Bedingungen des materiellen Daseins zu lindern. Man mag dem Pfad des Wissens
oder dem mystischer Ubungen als einem Mittel zum Zweck folgen, doch solange
diese Wege nicht mit bhakti oder hingebungsvollem Dienst vermischt sind, vermo-
gen sie nicht das gewiinschte Ergebnis zu zeitigen. Durch die Ausiibung von sa-
dhana-bhakti kann man sich allmahlich zur Stufe der raga-bhakti erheben, und
durch rdga-bhakti in liebendem transzendentalem Dienst kann man sogar den All-
machtigen Herrn beherrschen.

VERS 15
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vidura uvaca
sarichinnah samsayo mahyam
tava suktasind vibho
ubhayatrapi bhagavan
mano me sampradhavati

vidurah uvdaca—Vidura sagte; sarichinnah—durchtrennt; samsayah—Zweifel;
mahyam—meine; tava—deine; sukta-asina—durch die Waffe liberzeugender Worte;
vibho—o mein Herr; ubhayatra api—sowohl in Gott als auch in den Lebewesen;
bhagavan—o Machtiger; manah—Geist; me—mein; sampradhadvati—in vollendeter
Form eingehend.
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UBERSETZUNG

Vidura sagte: O michtiger Weiser, mein Herr, all meine Zweifel hinsicht-
lich der Hochsten Personlichkeit Gottes und der Lebewesen sind jetzt durch
deine iiberzeugenden Worte beseitigt. Mein Geist geht jetzt in vollendeter
Form in sie ein.

ERLAUTERUNG

Die Wissenschaft von Krsna, das heiBt die Wissenschaft von Gott und den Lebe-
wesen, ist so subtil, daB selbst eine Personlichkeit wie Vidura Personen wie den
Weisen Maitreya um Rat fragen muB3. Zweifel hinsichtlich der ewigen Beziehung
des Herrn zum Lebewesen werden durch gedankliche Spekulanten auf verschiedene
Weise hervorgerufen; doch die schlissige Tatsache ist, daB Gott und die Lebewesen
als Beherrscher und Beherrschte zueinander in Beziehung stehen. Der Herr ist der
ewige Herrscher, und die Lebewesen sind ewig beherrscht. Wahres Wissen um
diese Beziehung hat zur Folge, daB man das verlorene BewuBtsein bis zu diesem
Verstandnis wiederbelebt, und das Verfahren fiir solche Wiederbelebung ist hinge-
bungsvoller Dienst fiir den Herrn. Wenn man von Autorititen wie dem Weisen
Maitreya ein klares Verstandnis bekommt, wird man in wahrem Wissen verankert,
und so kann der verstorte Geist auf den vorwartsfithrenden Pfad gerichtet werden.

VERS 16
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sadhv etad vyahrtam vidvan
ndtma-madydyanam hareh

abhaty apartham nirmulam
visva-miulam na yad bahih

sadhu—so gut, wie es sein sollte; etzar—all diese Erklarungen; vyahrtam—so ge-
sprochen; vidvan—o Gelehrter; na—nicht; dtma—das Selbst; maya—Energie; aya-
nam—Bewegung; hareh—der Personlichkeit Gottes; abhati—erscheint; apartham
—ohne Bedeutung; nirmiilam—ohne Grundlage; visva-milam—der Ursprung ist der
Hochste; na—nicht; yat—welches; bahih—auBerhalb.

UBERSETZUNG

O gelehrter Weiser, deine Erklirungen sind sehr gut — so, wie es sein
sollte. Storungen fiir die bedingte Seele haben keine andere Grundlage als
die Bewegung der duBeren Energie des Herrn.

ERLAUTERUNG

Der ungesetzliche Wunsch des Lebewesens, mit dem Herrn in jeder Hinsicht eins
zu werden, ist die grundlegende Ursache der gesamten materiellen Manifestation;
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denn sonst besteht fiir den Herrn keine Notwendigkeit, eine solche Manifestation zu
erschaffen, nicht einmal fiir Seine Spiele. Die bedingte Seele erleidet unter dem Zau-
ber der auBeren Energie des Herrn falschlich viele ungliickselige Ereignisse im ma-
teriellen Leben. Der Herr beherrscht die auBBere Energie mayd, wohingegen das Le-
bewesen von der gleichen mayad im materiellen Dasein beherrscht wird. Der sinnlose
Versuch des Lebewesens, die Herrschaftsstellung des Herrn einzunehmen, ist die
Ursache seiner materiellen Knechtschaft, und der Versuch der bedingten Seele, mit
dem Herrn eins zu werden, ist die letzte Falle mayads.

VERS 17
T4 Yeawl &% I I W W |
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yas ca mudhatamo loke
yas ca buddheh param gatah

tav ubhau sukham edhete
klisyaty antarito janah

yah—jemand, der ist; ca—auch; miidha-tamah—der niedrigste der Toren; loke
—auf der Welt; yah ca—und jemand, der ist; buddheh—der Intelligenz; param—tran-
szendental; gatah—gegangen; tau—sie alle; ubhau—beides; sukham—Glick; edhete
—genieBen; klisyati—erleiden; antaritah—dazwischen befindlich; janah—Personen.

UBERSETZUNG

Sowohl der groRte Narr als auch jemand, der zu aller Intelligenz in tran-
szendentaler Stellung steht, sind gliicklich, wohingegen Menschen, die zwi-
schen ihnen stehen, die materiellen Qualen erleiden.

ERLAUTERUNG

Die groBten Narren begreifen die materiellen Leiden nicht; sie leben in den Tag
hinein und fragen nicht nach den Leiden des Lebens. Solche Menschen befin-
den sich fast auf der Stufe der Tiere, die sich ebenfalls der materiellen Leiden nicht
bewuBt sind, obwohl sie in den Augen Hoherstehender ein erbarmliches Leben fiih-
ren. Das Gliick eines Schweines ist von sehr niedriger Art; es lebt an einem unreinen
Ort, gibt bei jeder giinstigen Gelegenheit seinem Geschlechtstrieb nach und miiht
sich schwer im Daseinskampf; doch all dies merkt das Schwein nicht. Menschen, die
sich der Leiden des materiellen Daseins nicht bewuBt sind und sich in einem Leben
der Sinnenlust und der harten Arbeit gliicklich wahnen, sind daher die niedrigsten
der Toren. Doch weil sie sich ihrer leidvollen Lage nicht bewuBt sind, scheint es, als
erfreuten sie sich sogenannten Gliicks. Die andere Gruppe von Menschen, das heif3t,
diejenigen, die befreit sind und sich auf der transzendentalen Ebene tiber der Intelli-
genz befinden, sind wahrhaft gliicklich und werden als paramahamsas bezeichnet.
Doch Menschen, die weder Schweinen und Hunden gleichen noch sich auf der
Ebene von paramahamsas befinden, spiiren die materiellen Qualen, und fiir sie ist es
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notwendig, Fragen nach der Hochsten Wahrheit zu stellen. Im Vedanta-sutra heiB3t
es: athdto brahma-jijidsa. ,,Jetzt ist es an der Zeit, nach dem Brahman zu fragen.*
Diese Frage ist fiir diejenigen notwendig, die zwischen den paramahamsas und jenen
Narren stehen, die die Frage nach Selbsterkenntnis inmitten eines Lebens der Sin-
nenbefriedigung vergessen haben.

VERS 18
st Rfafe sdeE T |
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arthabhavam viniscitya
pratitasyapi natmanah

tam capi yusmac-carana-
sevayaham paranude

artha-abhavam—ohne Substanz; viniscitya—festgestellt sein; pratitasya—der au-
genscheinlichen Werte; api—auch; na—niemals; atrmanah—des Selbst; tam—dieses;
ca—auch; api—so; yusmat—deine; carana—FiiBe; sevayd—durch Dienst; aham—ich
selbst; paranude—werde fahig sein aufzugeben.

UBERSETZUNG

Ich bin dir jedoch zu Dank verpflichtet, mein lieber Herr, denn jetzt kann
ich verstehen, daf die materielle Manifestation keine Substanz hat, obwohl
sie wirklich zu sein scheint. Ich vertraue darauf, daR es mir durch Dienst an
deinen FiiRen moglich sein wird, die falsche Vorstellung aufzugeben.

ERLAUTERUNG

Die Leiden der bedingten Seele sind auBerlich und haben keinen tatsachlichen
Wert, ebensowenig, wie der abgetrennte Kopf im Traum wirklich ist. Doch obwohl
diese Feststellung theoretisch sehr wahr ist, fallt es den gewohnlichen Menschen
oder dem Anfanger auf dem transzendentalen Pfad sehr schwer, dies praktisch zu
verwirklichen. Wenn man jedoch den FiiBen groBer Gelehrter wie Maitreya Muni
dient und stiandig mit solchen Weisen Gemeinschaft pflegt, wird man befahigt, die
falsche Vorstellung, die Seele erleide materielle Qualen, aufzugeben.

VERS 19
TRIN WEA: RO AR |
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yat-sevaya bhagavatah
kuta-sthasya madhu-dvisah
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rati-raso bhavet tivrah
padayor vyasandardanah

yat—welches; sevaya—durch Dienst; bhagavatah—der Personlichkeit Gottes;
kuta-sthasya—des Unwandelbaren; madhu-dvisah—der Feind des Madhu-asura;
rati-rasah— Anhaftung in verschiedenen Beziehungen; bhaver—entwickelt; tivrah—
sehr ekstatisch; padayoh—der FiBe; vyasana—Leiden; ardanah—bezwingend.

UBERSETZUNG

Indem man den FiiRen des spirituellen Meisters dient, wird man befi-
higt, transzendentale Ekstase im Dienst des Herrn, der Personlichkeit Got-
tes, zu entwickeln, der ein unversohnlicher Feind des Madhu-Dimons ist
und dessen Dienst alle materiellen Leiden besiegt.

ERLAUTERUNG

Die Gemeinschaft eines echten spirituellen Meisters, wie die des Weisen Mai-
treya, kann bei der Erreichung transzendentaler Anhaftung an den unmittelbaren
Dienst des Herrn von absoluter Hilfe sein. Der Herr ist der Feind des Madhu-Da-
mons, oder, mit anderen Worten, Er ist der Feind der Leiden Seines reinen Geweih-
ten. Das Wort rati-rasah ist in diesem Vers bedeutsam. Dienst fiir den Herrn wird
in verschiedenen transzendentalen rasas (Beziehungen) geleistet: neutral, aktiv,
freundschaftlich, elterlich und ehelich. Ein Lebewesen auf der befreiten Stufe des
transzendentalen Dienstes fiir den Herrn fiihlt sich zu einem der oben erwahnten
rasas hingezogen, und wenn man im transzendentalen liebevollen Dienst des Herrn
tatig ist, verliert man alle Anhaftung an den Dienst in der materiellen Welt. Die
Bhagavad-gita (2.59) bestatigt dies: rasa-varjam raso 'py asya param drstva nivar-
tate.

VERS 20
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durdpa hy alpa-tapasah
seva vaikuntha-vartmasu

yatropagiyate nityam
deva-devo jandrdanah

durdapa—selten erreichbar; hi—gewil}; alpa-tapasah—von jemandem, dessen
Entsagung diirftig ist; seva—Dienst; vaikuntha—das transzendentale Konigreich
Gottes; vartmasu—auf dem Pfad; yatra—worin; upagiyate—wird gepriesen; nityam
—immer; deva—der Herr; devah—der Halbgotter; jana-ardanah—der Beherrscher
der Lebewesen.
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UBERSETZUNG

Menschen, deren Entsagung diirftig ist, konnen schwerlich den Dienst
reiner Gottgeweihter erreichen, die sich auf dem Pfad zuriick zum Kénig-
reich Gottes, den Vaikunthas, bewegen. Reine Gottgeweihte beschiftigen
sich zu einhundert Prozent darin, den Hochsten Herrn, den Herrn der Halb-
gotter und Beherrscher aller Lebewesen, zu lobpreisen.

ERLAUTERUNG

Der Pfad der Befreiung, wie er von allen Autorititen empfohlen wird, besteht
darin, den mahatma-Transzendentalisten zu dienen. Der Bhagavad-gita zufolge sind
die mahatmas die reinen Gottgeweihten, die sich auf dem Pfad nach Vaikuntha, dem
Konigreich Gottes, befinden und die stets iiber die Herrlichkeit des Herrn sprechen
und horen statt iiber fruchtlose Philosophie. Die Empfehlung, mit solch groBen See-
len Gemeinschaft zu pflegen, gilt seit undenklichen Zeiten, doch dies wird im gegen-
wartigen Zeitalter des Streites und der Heuchelei von Sri Caitanya Mahaprabhu mit
besonderem Nachdruck empfohlen. Selbst wenn man nicht durch vormalige forder-
liche Entsagung begiinstigt ist, kann man sicher sein, auf dem Pfad zuriick nach
Hause, zuriick zu Gott, Fortschritt zu machen, wenn man einfach bei mahdtmds Zu-
flucht sucht, die damit beschaftigt sind, liber die Herrlichkeit des Herrn zu sprechen
und zu horen.

VERS 21
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srstvagre mahad-adini
sa-vikarany anukramat

tebhyo virajam uddhrtya
tam anu pravisad vibhuh

srstvai—nachdem Er erschaffen hatte; agre—zu Beginn; mahat-adini—die ge-
samte materielle Energie; sa-vikdrani—zusammen mit den Sinnesorganen; anukra-
mat—durch einen allmahlichen Vorgang der Aussonderung; tebhyah—daraus; vird-
jam—die gigantische universale Form; uddhrtya—manifestierend; tam—in dieses;
anu—spater; pravisat—ging ein; vibhuh—der Hochste.

UBERSETZUNG

Nachdem der Hochste Herr die gesamte materielle Energie, das mahat-
tattva, geschaffen und damit die gigantische universale Form mit Sinnen
und Sinnesorganen manifestiert hatte, ging Er in sie ein.
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ERLAUTERUNG

Vidura, den die Antworten des Weisen Maitreya vollig befriedigten, wollte die
verbleibenden Teile der Schopfungstatigkeit des Herrn verstehen, und so griff er die
vorangegangenen Themen noch einmal auf.

VERS 22
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yam dahur adyam purusam
sahasranghry-uru-bahukam

yatra visva ime lokah
sa-vikasam ta asate

yam—wer; ahuh—wird genannt; ddyam—urspriingliche; purusam—Inkarnation
fur kosmische Manifestation; sahasra—tausend; arighri—Beine; iiru—Schenkel; ba-
hukam—Hande; yatra—worin; visvah—das Universum; ime—all diese; lokah—Pla-
neten; sa-vikasam—mit jeweiligen Entwicklungen; re—sie alle; dsate—lebendig.

UBERSETZUNG

Die purusa-Inkarnation, die auf dem Meer der Ursachen liegt, wird als
der urspriingliche purusa in den materiellen Schopfungen bezeichnet, und
in Seiner virat-Form, in der alle Planeten und ihre Bewohner leben, hat Er
viele Tausende von Beinen und Hinden.

ERLAUTERUNG

Der erste purusa ist Karanodakasayi Visnu; der zweite purusa ist Garbhodaka-
sayl Visnu, und der dritte purusa ist Ksirodakasayi Visnu, in dem man sich den vi-
rat-purusa, das heif3t die gigantische Form, vorstellt, in der alle Planeten mit ihren
verschiedenen Entwicklungen und Bewohnern schweben.

VERS 23
O S S
ARA ad1 IR A 1IR3

yasmin dasa-vidhah pranah
sendriyarthendriyas tri-vrt

tvayerito yato varnas
tad-vibhitir vadasva nah

yasmin—in welchem; dasa-vidhah—zehn Arten von; pranah—Lebensluft; sa—
mit; indriva—Sinnen; artha—Interesse; indriyah—der Sinne; tri-vrt—drei Arten der
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Lebenskraft; tvayd—von dir; iritah—erklart; yatah—wovon; varnah—vier besondere
Unterteilungen; ratr-vibhitih—Fahigkeit; vadasva—Dbitte beschreibe; nah—mir.

UBERSETZUNG

O grofRer braihmana, du erklirst mir, daR die gigantische virat-Form und
lhre Sinne, Sinnesobjekte und zehn Arten der Lebensluft mit drei Arten der
Lebenskraft existieren. Erklire mir jetzt giitigerweise, wenn es dir beliebt,
die verschiedenen Krifte der einzelnen Unterteilungen.

VERS 24
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yatra putrais ca pautrais ca
naptrbhih saha gotrajaih
praja vicitrakrtaya
asan yabhir idam tatam

yatra—worin; putraih—zusammen mit Sohnen; ca—und; pautraih—zusammen
mit Enkeln; ca—auch; naptrbhih—mit Enkeln von Tochtern; saha—zusammen mit;
gotra-jaih—der gleichen Familie; prajah—Generationen; vicitra—von verschiedenen
Arten; akrtayah—so getan; dasan—bestehen; yabhih—durch wen; idam—all diese
Planeten; taram—iberallhin verbreitet.

UBERSETZUNG

O mein Herr, ich denke, daB sich die Kraft, die man in den Korpern von
Sohnen, Enkeln und Familienangehdorigen sieht, in verschiedenen Arten und
Gattungen durch das ganze Universum verbreitet hat.

VERS 25
TANAAT & IAFRY FF A |
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prajapatinam sa patis
caklpe kan prajapatin

sargams caivanusargams ca
manin manvantarddhipan

praja-patinam—der Halbgotter wie Brahma; sah—er; patih—Fihrer; caklpe—
entschied; kan—wem auch immer; prajapatin—Vater der Lebewesen; sargan—Ge-
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nerationen; ca—auch; eva—gewil}; anusargan—spatere Generationen; ca—und; ma-
nin—die Manus; manvantara-adhipan—und die Wechsel solcher.

UBERSETZUNG

O gelehrter brahmana, beschreibe bitte auch, wie der Fiihrer aller Halb-
gotter, der Prajapati (Brahma), beschlof, die verschiedenen Manus, die
Oberhiupter der Zeitalter, einzusetzen. Bitte schildere auch die Manus und
ihre Nachkommen.

ERLAUTERUNG

Die menschliche Rasse, die man auch manusya-sara nennt, stammt von den
Manus, den Sohnen und Enkeln des prajdpati, Brahma, ab. Die Nachkommen
Manus bewohnen all die verschiedenen Planeten und beherrschen das Universum.

VERS 26
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upary adhas ca ye loka
bhimer mitratmajasate

tesam samstham pramanam ca
bhur-lokasya ca varnaya

upari—auf dem Kopf; adhah—darunter; ca—auch; ye—welche; lokah—Planeten;
bhumeh—der Erde; mitra-atmaja—o Sohn Mitras (Maitreya Muni); dsare—beste-
hen; tesam—ihre; samstham—Lage; pramdnam ca—auch ihre Abmessung; bhiih-lo-
kasya—der irdischen Planeten; ca—auch; varnaya—bitte beschreibe.

UBERSETZUNG

O Sohn Mitras, beschreibe giitigerweise, in welcher Lage sich die Plane-
ten sowohl oberhalb als auch unterhalb der Erde befinden, und erwihne
bitte auch ihre Abmessungen sowie die der irdischen Planeten.

ERLAUTERUNG

Yasmin vijriate sarvam evam vijiatam bhavati. Diese vedische Hymne erklart mit
Nachdruck, daB der Gottgeweihte alles Materielle und Spirituelle in Beziehung zum
Herrn kennt. Gottgeweihte sind keine sentimentalen Schwarmer, wie gewisse, we-
niger intelligente Menschen gehassigerweise annehmen. Ihre Weisung ist praktisch.
Sie wissen iiber alles Bestehende und alle Einzelheiten in bezug auf die Herrschaft
des Herrn iiber die verschiedenen Schopfungen Bescheid.
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VERS 27
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tiryan-manusa-devanam
sarisrpa-patattrinam

vada nah sarga-samvyuham
garbha-sveda-dvijodbhidam

tiryak—unterhalb des Menschen; mdnusa—Menschen; devanam—der liber-
menschlichen Wesen oder Halbgotter; sarisrpa—Reptilien; patattrinam—der Vogel;
vada—beschreibe giitigerweise; nah—mir; sarga—Generation; samvyitham—beson-
dere Unterteilungen; garbha—aus einem Embryo; sveda—SchweiBabsonderungen;
dvija—Z weimalgeborene; udbhidam—Pflanzen usw.

UBERSETZUNG

Bitte beschreibe auch die Lebewesen in ihren verschiedenen Einteilun-
gen, wie die Untermenschen, die Menschen, die aus dem Embryo Gebore-
nen, die aus SchweiBabsonderung Geborenen, die Zweimalgeborenen [die
Vogell und die Pflanzen. Beschreibe giitigerweise auch ihre Generationen
und Unterabteilungen.

VERS 28
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gunavatarair visvasya
sarga-sthity-apyayasrayam

srjatah srinivasasya
vyacaksvodara-vikramam

guna—die Erscheinungsweisen der materiellen Natur; avatdraih—der Inkarna-
tionen; visvasya—des Universums; sarga—Schopfung; sthiti—Erhaltung: apyaya
—Zerstorung; asrayam—und letzter Ruheort; srjatahi—des Einen, der erschafft;
srinivasasya—der Personlichkeit Gottes; vydcaksva—beschreibe gutigerweise; uda-
ra—groBmiitig; vikramam—besondere Tatigkeiten.

UBERSETZUNG

Bitte beschreibe auch die Inkarnationen der materiellen Erscheinungs-
weisen der Natur — Brahma, Visnu und Mahe$vara —, und bitte beschreibe
die Inkarnationen des Herrn, der Hochsten Personlichkeit Gottes, und Seine
groBmiitigen Taten.
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ERLAUTERUNG

Obwohl die drei Inkarnationen der materiellen Erscheinungsweisen der materiel-
len Natur, Brahma, Visnu und Mahesvara, die Hauptgottheiten fiir die Schopfung,
Erhaltung und Zerstérung der kosmischen Manifestation sind, stellen sie nicht die
endgiiltige Autoritat dar. Die Hochste Personlichkeit Gottes Sri Krsna ist das End-
ziel, die Ursache aller Ursachen. Er ist der asraya, der letzte Ruheort aller Dinge.

VERS 29
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varndasrama-vibhagams ca
ripa-sila-svabhavatah

rsinam janma-karmani
vedasya ca vikarsanam

varna-asrama—die vier gesellschaftlichen Schichten und Stufen der spirituellen
Entwicklung; vibhagan—jeweilige Unterteilungen; ca—auch; riipa—personliche
Aspekte; sila-svabhavatah—personlicher Charakter; rsinam—der Weisen; janma
—Geburt; karmani—Tatigkeiten; vedasya—der Veden; ca—und; vikarsanam—Kkate-
gorielle Unterteilungen.

UBERSETZUNG

O grolRer Weiser, beschreibe giitigerweise die Klassen und Stufen der
menschlichen Gesellschaft in bezug auf Kennzeichen, Verhalten und die
charakteristischen Merkmale geistigen Gleichgewichts und der Sinnenbe-
herrschung. Beschreibe bitte auch die Geburten der grofen Weisen und die
kategoriellen Einteilungen der Veden.

ERLAUTERUNG

Die vier Schichten und die vier Stufen der menschlichen Gesellschaft — brah-
manas, ksatriyas, vaisyas und sudras sowie brahmacaris, grhasthas, vanaprasthas
und sannyasis — sind Unterteilungen nach Eigenschaften, Bildung, Kultur und spiri-
tuellem Fortschritt, den man durch Beherrschung des Geistes und der Sinne erreicht
hat. All diese Unterteilungen richten sich nach der besonderen Natur einer jeden in-
dividuellen Person, nicht nach Geburt. Von Geburt wird in diesem Vers nicht ge-
sprochen, denn Geburt ist unerheblich. Vidura ist in der Geschichte dafiir berithmt,
daB er von einer sudrani-Mutter geboren wurde; trotzdem ist er der Befahigung
nach mehr als ein brahmana, denn man sieht hier, daB er der Schiiler eines grof3en
Weisen, namlich Maitreya Munis, ist. Solange man nicht zumindest die brah-
manischen Qualifikationen erwirbt, kann man die vedischen Hymnen nicht verste-
hen. Das Mahabharata gehort ebenfalls zu den Veden, doch es ist fiir Frauen, sidras
und advija-bandhus, die unwiirdigen Abkommlinge der hoheren Kasten, bestimmt.
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Der weniger intelligente Teil der Gesellschaft kann sich der vedischen Unterweisun-
gen bedienen, indem er einfach das Mahabhdrata studiert.

VERS 30
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yajnasya ca vitanani
yogasya ca pathah prabho
naiskarmyasya ca sankhyasya
tantram va bhagavat-smrtam

yajiiasya—der Opfer; ca—auch; vitanani—Erweiterungen; yogasya—der mysti-
schen Krifte; ca—auch; pathah—Wege; prabho—o Herr; naiskarmyasya—des Wis-
sens; ca—und; sdnkhyasya—analytischer Studien; tantram—der Pfad des hinge-
bungsvollen Dienstes; va—wie auch; bhagavat—in Beziehung zur Personlichkeit
Gottes; smrtam—regulierende Prinzipien.

UBERSETZUNG

Bitte beschreibe auch die Erweiterungen verschiedener Opfer und die
Pfade der mystischen Krifte, des analytischen Studiums von Wissen und des
hingebungsvollen Dienstes mit ihren jeweiligen Regulierungen.

ERLAUTERUNG

Das Wort tantram ist hier bedeutsam. Zuweilen wirddie falsche Auffassung ver-
treten, mit tantram sei die schwarze spirituelle Wissenschaft materialistischer, der
Sinnenbefriedigung ergebener Menschen gemeint, doch hier bedeutet tantram die
Wissenschaft des hingebungsvollen Dienstes, die von Srila Narada Muni zusam-
mengestellt wurde. Man kann sich solch regulierende Erklarungen in bezug auf den
Pfad des hingebungsvollen Dienstes zunutze machen und im hingebungsvollen
Dienst des Herrn fortschreiten. Wie der Weise Maitreya erklaren wird, bildet die
sankhya-Philosophie das Grundprinzip der Aneignung von Wissen. Die sdrkhya-
Philosophie, die Kapiladeva, der Sohn Devahiitis, lehrte, ist die wahre Quelle des
W issens liber die Hochste Wahrheit. Wissen, das nicht auf der sarikhya-Philosophie
fuBt, ist gedankliche Spekulation und kann keinen greifbaren Gewinn bringen.

VERS 31
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pasanda-patha-vaisamyam
pratiloma-nivesanam



Vers 32] Weitere Fragen Viduras 269

Jjivasya gatayo yas ca
yavatir guna-karmajah

pasanda-patha—der Pfad der Unglaubigen; vaisamyam—Unvollkommenheit
durch Widerspruch; pratiloma— Vermischung; nivesanam—Situation; jivasya—der
Lebewesen; gatayah—Bewegungen; yah—wie sie sind; ca—auch; ydvatih—so viele
wie; guna—Erscheinungsweisen der materiellen Natur; karma-jah—erzeugt durch
verschiedenes Tun.

UBERSETZUNG

Bitte beschreibe auch die Unvollkommenheiten und Widerspriiche der
ungliubigen Atheisten, das Wesen der Vermischung und die Bewegungen
der Lebewesen in verschiedenen Lebensarten je nach ihren jeweiligen Er-
scheinungsweisen der Natur und ihren Werken.

ERLAUTERUNG

Die Verbindung von Lebewesen in verschiedenen Erscheinungsweisen der mate-
riellen Natur nennt man ,,Vermischung*. Die unglaubigen Atheisten glauben nicht
an das Dasein Gottes, und daher sind ihre Pfade der Philosophie widerspriichlich.
Atheistische Philosophien stimmen niemals miteinander tiberein. Verschiedene Le-
bensarten sind der Beweis fiir vielfaltige Mischungen der Erscheinungsweisen der
materiellen Natur.

VERS 32
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dharmartha-kama-moksanam
nimittany avirodhatah

vartaya danda-nites ca
Srutasya ca vidhim prthak

dharma—Religiositat; artha— wirtschaftliche Entwicklung; kama—Sinnenbefrie-
digung; moksanam—Erlosung; nimittani—Ursachen; avirodhatah—ohne wider-
spriichlich zu sein; vdrtayah—iber die Prinzipien der Mittel zum Lebensunterhalt;
danda-niteh—von Gesetz und Ordnung; ca—auch; srutasya—der Gesetze der Schrif-
ten; ca—auch; vidhim—Regulierungen; prthak—verschiedene.

UBERSETZUNG

Bitte beschreibe auch die nicht-widerspriichlichen Ursachen von Religio-
sitdt, wirtschaftlicher Entwicklung, Sinnenbefriedigung und Erlosung und
auch die verschiedenen Mittel des Lebensunterhalts und die verschiedenen
Arten von Gesetz und Ordnung, wie sie in den offenbarten Schriften er-
wihnt werden.
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VERS 33
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sraddhasya ca vidhim brahman
pitfnam sargam eva ca

graha-naksatra-taranam
kalavayava-samsthitim

sraddhasya—der regelmaBigen Erweisung von Achtung; ca—auch; vidhim—Re-
geln; brahman—o brahmana; pitfnam—der Vorvater; sargam—Schopfung; eva—
wie; ca—auch; graha—Planetensysteme; naksatra—die Sterne; taranam—Leucht-
korper; kala—Zeit; avayava—Dauer; samsthitim—Lagen.

UBERSETZUNG

Bitte erklire auch die Regeln fiir die Erweisung von Ehre gegeniiber den
Vorvitern, die Schopfung des Pitrloka, die Zeitrechnung auf den Planeten,
Sternen und Leuchtkorpern und ihre jeweiligen Lagen.

ERLAUTERUNG

Die Zeitdauer der Tage und Nachte sowie der Monate und Jahre ist aufden ver-
schiedenen Planeten, Sternen und Leuchtkorpern unterschiedlich. Auf den hoheren
Planeten, wie dem Mond und der Venus, gilt eine andere Zeitrechnung als auf der
Erde. Es heiflt, daB sechs Monate auf dem Erdplaneten einem Tag auf den hoheren
Planeten entsprechen. In der Bhagavad-gita wird erklart, daB ein Tag auf Brahma-
loka 1000 mal die vier yugas bzw. 4 300 000 Jahre mal 1000 dauert. Die Monate
und Jahre auf Brahmaloka dauern dementsprechend lange.

VERS 34
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danasya tapaso vapi )
yac cesta-purtayoh phalam

pravasa-sthasya yo dharmo
yas ca pumsa utdapadi

danasya—von Mildtatigkeit; tapasah—von Entsagung; vapi—See; yat—das, was;
ca—und; ista—Bemihung; purtayoh—von Wasserbehiltern; phalam—fruchtbrin-
gendes Ergebnis; pravasa-sthasya—jemand, der der Heimat immer fern ist; yah—
das, was; dharmah—Pflicht; yah ca—und was; pumsah—des Menschen; uta—be-
schrieben; dpadi—in Gefahr.
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UBERSETZUNG

Bitte beschreibe auch die fruchtbringenden Ergebnisse von Mildtitigkeit
und Entsagung sowie dem Ausheben von Wasserspeichern. Bitte beschreibe
die Lage von Menschen, die fern der Heimat weilen, und auch die Pflicht
eines Mannes in einer miBlichen Lage.

ERLAUTERUNG

Wasserspeicher fir den 6ffentlichen Gebrauch auszuheben ist ein groBes Werk
der Mildtatigkeit, und sich nach dem fiinfzigsten Lebensjahr aus dem Familienleben
zuriickzuziehen ist eine groBe Entsagung, die sich der verniinftige Mensch auferlegt.

VERS 35
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yena va bhagavams tusyed
dharma-yonir janardanah
samprasidati va yesam
etad akhyahi me 'nagha

yena—durch was; va—entweder; bhagavan—die PersoOnlichkeit Gottes; tusyet
—ist befriedigt; dharma-yonih—der Vater aller Religion; janardanah—der Herr-
scher aller Lebewesen; samprasidati—vollig zufrieden; vai—entweder, oder; yesam
—von denen; etat—alle diese; akhyahi—beschreibe giitigerweise; me—mir; ana-
gha—o Siindloser.

UBERSETZUNG

O Siindloser, weil die Personlichkeit Gottes, der Beherrscher aller Lebe-
wesen, der Vater aller Religion ist und all derer, die beabsichtigen, religiose
Werke zu vollbringen, beschreibe giitigerweise, wie Er vollig zufriedenge-
stellt werden kann.

ERLAUTERUNG

Alle religiosen Werke sind letztlich dafiir bestimmt, die Hochste Personlichkeit
Gottes zu befriedigen. Der Herr ist der Vater aller religiosen Grundsatze. Wie es in
der Bhagavad-gita (7.16) heiBt, wenden sich vier Arten frommer Menschen — der
Bediirftige, der Leidende, der Erleuchtete und der Neugierige — dem Herrn im hin-
gebungsvollen Dienst zu. Ihre Hingabe ist mit materieller Zuneigung vermischt;
doch iiber ihnen stehen die reinen Gottgeweihten, deren Hingabe in keiner Weise
durch materielle Spuren fruchttragender Arbeit oder spekulativen Wissens verun-
reinigt ist. Diejenigen, die ihr ganzes Leben hindurch nur schurkisch handeln, wer-
den mit Damonen verglichen (Bg. 7.15). Sie sind allen Wissens beraubt, auch wenn
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sie eine akademische Karriere anstreben. Solche Schurken sind niemals geeignet, den
Herrn zu erfreuen.

VERS 36
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anuvratandm sisyanam
putranam ca dvijottama

andprstam api bruyur
guravo dina-vatsalah

anuvratanam—die Anhanger; sisyanam—der Schiiler; putranam—der Sohne;
ca—auch; dvija-uttama—o bester unter den brahmanas; andprstam—das, nach dem
nicht gefragt wird; api—trotzdem; briiyuh—bitte beschreibe; guravah—die spirituel-
len Meister; dina-vatsalah—die zu den Bediirftigen giitig sind.

UBERSETZUNG

O bester unter den brahmanas, diejenigen, die spirituelle Meister sind,
behandeln die Bediirftigen sehr giitig. Sie sind zu ihren Anhidngern, Schii-
lern und S6hnen stets giitig, und ohne von ihnen gefragt zu werden, be-
schreibt der spirituelle Meister alles, was Wissen ist.

ERLAUTERUNG

Es gibt viele Dinge, die man von dem echten spirituellen Meister erfahren sollte.
Die Anhinger, Schiiler und Sohne befinden sich in den Augen des echten spirituel-
len Meisters alle auf der gleichen Stufe, und er ist immer giitig zu ihnen und spricht
in ihrer Gegenwart stets von transzendentalen Themen, auch wenn er von ihnen
nicht danach gefragt wird. Das ist das Wesen des echten spirituellen Meisters. Vi-
dura bat Maitreya Muni, auch iiber Dinge zu sprechen, nach denen er nicht gefragt
hatte.

VERS 37
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tattvanam bhagavams tesam
katidha pratisankramah
tatremam ka upadsiran
ka u svid anuserate
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tattvanam—der Elemente der Natur; bhagavan—o groBer Weiser; tesam—von
ihnen; katidha—wie viele; pratisankramah—Auflosungen; tatra—darauf; imam
—dem Hochsten Herrn; ke—wer sind sie; updsiran—gerettet sein; ke—wer sind sie;
u—wer; svit—mogen; anuserate—um dem Herrn zu dienen, wahrend Er schlaft.

UBERSETZUNG

Bitte beschreibe, wie viele Auflésungen es fiir die Elemente der materiel-
len Natur gibt und wer nach den Auflosungen iiberlebt, um dem Herrn wih-
rend Seines Schlummers zu dienen.

ERLAUTERUNG

In der Brahma-sarhita (5.47-48) heiBt es, daB alle materiellen Manifestationen
zusammen mit unzahligen Universen innerhalb eines Atemzuges Maha-Visnus, der
in yoga-nidrad, in mystischem Schlummer, liegt, erscheinen und verschwinden.

yah karanarnava-jale bhajati sma yoga-
nidram ananta-jagad-anda-saroma-kiipah

adhara-saktim avalambya param sva-murtim
govindam adi-purusam tam aham bhajami

yasyaika-nisvasita-kalam athavalambya
Jjivanti loma-vilaja jagad-anda-nathah

visnur mahadn sa iha yasya kala-viseso
govindam adi-purusam tam aham bhajami

,,Govinda, die Hochste Personlichkeit Gottes [Sri Krsnal, liegt in endlosem
Schlummer auf dem Ozean der Ursachen, um wahrend dieses Schlafes unzéhlige
Universen zu erschaffen. Er liegt durch Seine eigene innere Kraft auf dem Wasser,
und ich verehre diesen urspriinglichen Hochsten Gott.*

,.Wenn Er ausatmet, treten unzahlige Universen ins Dasein, und wenn Er Sei-
nen Atem zurlickzieht, werden alle Herren der Universen aufgelost. Dieser vollstan-
dige Bestandteil des Hochsten Herrn heil3t Maha-Visnu, und Er ist ein winziger Be-
standteil Sri Krsnas. Ich verehre Govinda, den urersten Herrn.*

Nach der Auflosung der materiellen Manifestationen verschwinden weder der
Herr noch Sein Konigreich jenseits des Meeres der Ursachen, noch die Bewohner,
die Gefahrten des Herrn. Die Gefahrten des Herrn sind weitaus zahlreicher als die
Lebewesen, die den Herrn aufgrund ihres Kontaktes mit der Materie vergessen ha-
ben. Die Art, wie die Unpersonlichkeitsphilosophen das Wort aham in den vier Ver-
sen des urspriinglichen Bhagavatam — aham evasam evagre usw. — erklaren, wird
hiermit zuriickgewiesen. Der Herr und Seine ewigen Gefahrten bleiben nach der
Auflosung bestehen. Viduras Frage nach diesen Personen ist ein klarer Hinweis auf
die Existenz all des Zubehors des Herm. Dies wird auch im Kdsi-khanda bestatigt,
das sowohl von Jiva Gosva}mi als auch von Srila Visvanatha Cakravarti zitiert wird,
die beide den FuBspuren Srila Sridhara Svamis folgen.
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na cyavante hi yad-bhakta
mahatyam pralayapadi
ato ‘cyuto ’khile loke
sa ekah sarva-go 'vyayah

,,Die Geweihten des Herrn vernichten nicht einmal nach der Auflosung der ge-
samten kosmischen Manifestation ihre individuelle Existenz. Der Herr und die Ge-
weihten in Seiner Gemeinschaft sind unter allen Umstanden ewig — sowohl in den
materiellen als auch in den spirituellen Welten.*

VERS 38
767 I e 9&Y A1 [ T |

T ¥ AW IEgIeRrEEY 131

purusasya ca samsthanam
svarupam va parasya ca

jAanam ca naigamam yat tad
guru-sisya-prayojanam

purusasya—des Lebewesens; ca—auch; samsthanam—Dasein; svaripam—Ilden-
titdt; va—entweder, oder; parasya—des Hochsten; ca—auch; jianam—Wissen; ca—
auch; naigamam—hinsichtlich der Upanisaden; yat—dieses; tat—dasselbe; guru—
spiritueller Meister; sisya—Schiiler; prayojanam—Notwendigkeit.

UBERSETZUNG

Worin bestehen die Wahrheiten hinsichtlich des Lebewesens und der
Hochsten Personlichkeit Gottes? Welches sind ihre Identititen? Was sind
die besonderen Werte im Wissen der Veden, und was wird vom spirituellen
Meister und von seinen Schiilern verlangt?

ERLAUTERUNG

Die Lebewesen sind ihrem Wesen nach Diener des Herrn, der von jedem alle
denkbaren Dienste entgegennehmen kann. Es wird in der Bhagavad-gita (5.29) ein-
deutig erklart, daB der Herr der hochste GenieBer der- Ergebnisse aller Opfer und
Entsagung, der Besitzer alles Manifestierten und der Freund aller Lebewesen ist.
Dies ist Seine wahre Identitat. Die wahre Identitdt des Lebewesens ist es daher, die-
ses hochste Eigentumsrecht des Herrn anzuerkennen und in dieser Haltung zu han-
deln. Um das Lebewesen auf diese Stufe der Erkenntnis zu erheben, ist spirituelle
Gemeinschaft erforderlich. Der echte spirituelle Meister wiinscht, daB seine Schiiler
wissen, wie man dem Herrn transzendentalen Dienst leistet, und die Schiiler sind
sich dariiber im Kklaren, daB sie iiber die ewige Beziehung zwischen Gott und dem
Lebewesen von einer selbstverwirklichten Seele lernen miissen. Um transzenden-
tales Wissen verbreiten zu konnen, mufl man sich kraft Erleuchtung durch Wissen
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im Sinne der vedischen Weisheit von weltlichen Tatigkeiten zuriickziehen. Dies ist
die Essenz aller im obigen Vers gestellten Fragen.

VERS 39
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nimittani ca tasyeha
proktany anagha-suribhih

svato jianam kutah pumsam
bhaktir vairagyam eva va

nimittani—die Quelle des Wissens; ca—auch; tasya—solchen Wissens; iha—auf
der Welt; proktani—erwahnt; anagha—makellos; suribhih—durch Gottgeweihte;
svatah—selbstgeniigsam; jianam—W issen; kutah—wie; pumsam—des Lebewesens;
bhaktih—hingebungsvoller Dienst; vairagyam—Loslosung; eva—gewil}; va—auch.

UBERSETZUNG

Makellose Geweihte des Herrn haben von der Quelle solchen Wissens
gesprochen. Wie konnte man ohne die Hilfe solcher Gottgeweihter etwas
iiber hingebungsvollen Dienst und Loslosung wissen?

ERLAUTERUNG

Es gibt viele unerfahrene Menschen, die Selbsterkenntnis ohne die Hilfe eines spi-
rituellen Meisters empfehlen. Sie lacheln nur, wenn sie horen, dal3 es notwendig ist,
einen spirituellen Meister anzunehmen, und versuchen, selbst seinen Platz einzuneh-
men, indem sie die Theorie propagieren, ein spiritueller Meister sei nicht notwendig.
Dieser Standpunkt wird jedoch vom Srimad-Bhdagavatam nicht gebilligt. Auch der
groBe transzendentale Gelehrte Vyasadeva muBte einen spirituellen Meister anneh-
men, und unter der Leitung seines spirituellen Meisters, Narada, verfaBite er diese
erhabene Schrift, das Srimad-Bhagavatam. Sogar Sri Caitanya nahm einen spirituel-
len Meister an, obwohl Er Krsna Selbst ist, und sogar Sri Krsna akzeptierte einen
spirituellen Meister, Sandipani Muni, um erleuchtet zu werden; ja alle dcaryas und
Heiligen dieser Welt vertrauten sich der Fiihrung eines spirituellen Meisters an. In
der Bhagavad-gita nahm Arjuna Sri Krsna als seinen spirituellen Meister an, ob-
wohl es nicht notig war, eine solche formelle Erklarung abzugeben. Es steht also auf
alle Falle auBer Frage, daB3 es ndtig ist, einen spirituellen Meister anzunehmen.
Die einzige Bedingung besteht darin, daf der spirituelle Meister echt sein muB}, das
heil3t, der spirituelle Meister muB} einer anerkannten Schiilernachfolge angehoren,
die man als parampara bezeichnet.

Suris bedeutet ,,gro3e Gelehrte*, aber sie mogen nicht immer anagha oder ,,ma-
kellos* sein. Ein anagha-suri ist jemand, der ein reiner Geweihter des Herrn ist.
Diejenigen, die keine reinen Gottgeweihten sind oder die sich mit dem Herrn auf die
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gleiche Stufe stellen wollen, sind nicht anagha-siiri. Reine Gottgeweihte haben auf
der Grundlage autorisierter Schriften viele Biicher des Wissens verfaBt. Srila Riipa
Gosvami und seine Helfer schrieben unter der Anleitung Sri Caitanya Mahaprabhus
vielerlei Schriften, um zukiinftigen Gottgeweihten den Weg zu weisen, und jeder,
dem es ernst damit ist, sich zur Stufe eines reinen Gottgeweiten zu erheben, muf3
diese Schriften nutzen.

VERS 40
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etan me prcchatah prasnan
hareh karma-vivitsaya

brihi me 'jiasya mitratvad
ajaya nasta-caksusah

etan—all diese; me—meine; prcchatah—von jemandem, der fragt; prasnan—Fra-
gen; hareh—des Hochsten Herrn; karma—Spiele; vivitsaya—mit dem Wunsch zu
wissen; brithi—beschreibe giitigerweise; me—mir; ajiiasya—von jemandem, der un-
wissend ist; mitratvat—aus Freundschaft; ajayd—durch die auBere Energie; nasta-
caksusah—diejenigen, die ihre Sicht verloren haben.

UBERSETZUNG

Mein lieber Weiser, ich stelle dir all diese Fragen mit der Absicht, etwas
iiber die Spiele Haris, der Hochsten Personlichkeit Gottes, zu erfahren. Du
bist der Freund aller; schildere sie daher bitte in deiner Giite fiir all diejeni-
gen, die ihre Sicht verloren haben.

ERLAUTERUNG

Vidura stellte viele verschiedene Fragen, mit der Absicht, die Grundsitze des
transzendentalen liebevollen Dienstes fiir den Herrn zu verstehen. Wie es in der
Bhagavad-gita (2.41) heiBt, ist der hingebungsvolle Dienst fiir den Herrn nur einer,
und der Geist der Gottgeweihten ist nicht in die vielen Zweige von UngewiBheiten
aufgeteilt. Es war Viduras Absicht, sich jenem Dienst des Herrn zuzuwenden, dem
man sich mit ungeteilter Aufmerksamkeit widmet. Er nahm die Freundschaft Mai-
treya Munis nicht fiir sich in Anspruch, weil er Maitreyas Sohn war, sondern weil
Maitreya tatsachlich der Freund all derer ist, die ihre spirituelle Sicht durch den Ein-
fluB der Materie verloren haben.

VERS 41
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sarve vedas ca yajnds ca
tapo danani canagha
Jjivabhaya-pradanasya
na kurviran kalam api

sarve—alle Arten von; veddh—Unterteilungen der Veden; ca—auch; yajidh—
Opfer; ca—auch; tapah—Entsagung; danani—Mildtatigkeiten; ca—und; anagha—o
Makelloser; jiva—das Lebewesen; abhaya—gefeit sein gegen materielle Qualen; pra-
danasya—von jemandem, der eine solche Zusicherung macht; na—nicht; kur-
viran—kann verglichen werden; kalam—nicht einmal zum Teil; api—gewil.

UBERSETZUNG

O Makelloser, deine Antworten auf all diese Fragen werden uns vor allen
materiellen Leiden bewahren. Solche Hochherzigkeit ist groRer als alle ve-
dischen Spenden, Opfer, BuRen usw.

ERLAUTERUNG

Man dient der Allgemeinheit in vollendetster Form, wenn man den Menschen
Freiheit von den Angsten des materiellen Daseins gibt. Dies ist nur moglich, wenn
man im hingebungsvollen Dienst des Herrn tatig ist. Solches Wissen ist unver-
gleichlich. Kultivierung des in den Veden dargelegten Wissens, Opferdarbringungen
und das Verteilen groBziigiger Spenden zusammengenommen, konnen nicht einmal
einen Teil der Freiheit von den Qualen des materiellen Daseins bilden, die man
durch hingebungsvollen Dienst gewinnt. Die GroBmut Maitreyas wird nicht nur
Vidura helfen, sondern wird dank seiner universalen Natur alle anderen Lebewesen
zu allen Zeiten befreien. Daher ist Maitreya unsterblich.

VERS 42
wE I
q YIS TETTHA JFATA: |
TIEET AR TAfiae FEaETE 11921

sri-suka uvaca
sa ittham dprsta-purdana-kalpah
kuru-pradhanena muni-pradhdanah
pravrddha-harso bhagavat-kathayam
safcoditas tam prahasann ivaha

sri-sukah uvdca—Sri Sukadeva Gosvami sprach; sah—er; ittham—so; dprsta—
gefragt sein; purana-kalpah—jemand, der es versteht, die Erganzungen der Veden
(die Purdnas) zu erklaren; kuru-pradhanena—durch das Oberhaupt der Kurus;
muni-pradhanah—das Oberhaupt unter den Weisen; pravrddha—geniigend berei-
chert; harsah—Zufriedenheit; bhagavat—die Personlichkeit Gottes; kathayam—




278 $rimad-Bhagavatam [Canto 3, Kap. 7

hinsichtlich der Erzahlungen tber; saficoditah—so erfiillt sein; ram—dem Vidura,;
prahasan—mit Licheln; iva—wie dieses; dha—antwortete.

UBERSETZUNG

$ri Sukadeva Gosvami sprach: So begann das Oberhaupt der Weisen
[Maitreyal, der stets begeistert war, wenn sich ihm die Gelegenheit bot,
iiber die Personlichkeit Gottes zu sprechen, auf Viduras Bitte hin die an-
schauliche Erklirung der Puranas vorzutragen. Er fiihlte sich sehr belebt, als
er iiber die transzendentalen Taten und Spiele des Herrn sprach.

ERLAUTERUNG

GroBe gelehrte Weise wie Maitreya Muni sind immer sehr begeistert, wenn sich
ihnen die Gelegenheit bietet, die transzendentalen Taten und Spiele des Herrn zu
schildern. Als Maitreya Muni so von Vidura gebeten wurde zu sprechen, liachelte er,
da er in der Tat transzendentale Gliickseligkeit empfand.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-E'rlduterungen zum 7. Kapitel im Dritten Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: , Weitere Fragen Viduras''.



8. Kapitel

Brahma wird von
Garbhodakasayi Visnu hervorgebracht

VERS 1
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maitreya uvaca
sat-sevaniyo bata puru-vamso
yal loka-palo bhagavat-pradhanah
babhuvithehajita-kirti-malam
pade pade niitanayasy abhiksnam

maitreyah uvdica—Sri Maitreya Muni sprach; sar-sevaniyah—wiirdig, den reinen
Gottgeweihten zu dienen; bata—oh, gewil3; piru-vamsah—die Nachkommen Konig
Pirus; yar—in welchem; loka-palah—die Konige sind; bhagavat-pradhanah—vor-
nehmlich der Personlichkeit Gottes hingegeben; babhiivitha—du bist ebenfalls gebo-
ren; iha—in dieser; ajita—der Herr, der unbezwingbar ist; kirti-malam—XKette tran-
szendentaler Tatigkeiten; pade pade—Schritt fir Schritt; nitanayasi—neuer und
neuer werdend; abhiksnam—immer.

UBERSETZUNG

Der groRe Weise Maitreya Muni sagte zu Vidura: Die Dynastie K6nig Pi-
rus ist es wert, den reinen Gottgeweihten zu dienen, denn alle Nach-
kommen dieser Familie sind der Personlichkeit Gottes hingegeben. Du bist
ebenfalls in dieser Familie geboren worden, und es ist wunderbar, daR
durch dein Mitwirken die transzendentalen Spiele des Herrn in jedem Au-
genblick neuer werden.

ERLAUTERUNG

Der groe Weise Maitreya dankte Vidura und pries ihn, indem er aufden Ruhm
seiner Familie verwies. Die Piru-Dynastie brachte viele Geweihte der Personlich-
keit Gottes hervor und ist daher ruhmreich. Weil diese Geweihten weder dem un-
personlichen Brahman noch dem lokalisierten Paramatma verhaftet sind, sondern

279
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unmittelbar an Bhagavan, der Personlichkeit Gottes, haften, sind sie es wert, dem
Herrn und Seinen reinen Geweihten zu dienen. Da Vidura einer der Nachkommen
dieser Familie war, entsprach es einfach seiner Natur, daB3 er die ewig neue Herr-
lichkeit des Herrn verbreiten wollte. Maitreya war gliicklich, einen solch glorreichen
Gefahrten wie Vidura zu haben. Er betrachtete die Gemeinschaft Viduras als iiber-
aus wiinschenswert, denn solche Gesellschaft kann die schlummernden Neigungen
zu hingebungsvollem Dienst rasch erwecken.

VERS 2
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so 'ham nrnam ksulla-sukhaya duhkham
mahad gatanam viramdya tasya
pravartaye bhagavatam puranam
yad aha saksad bhagavan rsibhyah

sah—dieses; aham—ich; nrnam—des Menschen; ksulla—sehr wenig; sukhdya
—fiir Gliick; duhkham—Leid; mahat—groBes; gatdinam—hineindringend; viramdya
—zur Linderung; tasya—sein; pravartaye—werde beginnen; bhagavatam—Srimad-
Bhagavatam; puranam—vedische Erganzung; yar—welches; aha—gesagt; saksdat—
unmittelbar; bhagavan—die Personlichkeit Gottes; rsibhyah—zu den Weisen.

UBERSETZUNG

LaBt mich jetzt iiber das Bhagavata Purana sprechen, das zum Wohl all
derer, die um sehr geringer Freude willen in schwere Leiden verstrickt sind,
von der Personlichkeit Gottes unmittelbar zu den groBen Weisen gespro-
chen wurde.

ERLAUTERUNG

Der Weise Maitreya schlug vor, tiber das Srimad-Bhdgavatam zu sprechen, weil
es insbesondere verfaBt wurde und durch Uberlieferung in der Schiilernachfolge
herabkommt, um alle Probleme der menschlichen Gesellschaft zu 16sen. Nur jeman-
dem, der vom Gliick begiinstigt wird, kann sich die Gelegenheit bieten, das Srimad-
Bhagavatam in der Gemeinschaft reiner Gottgeweihter zu horen. Im Bann der mate-
riellen Energie sind die Lebewesen nur um ein wenig materiellen Gliicks willen an
die Knechtschaft vieler Schwierigkeiten gefesselt. Sie gehen fruchtbringenden Tatig-
keiten nach, ohne die damit verbundenen Verwicklungen zu kennen. Unter dem
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falschen Eindruck, der Korper sei das Selbst, verbinden sich die Lebewesen torich-
terweise mit so vielen Anhaftungen. Sie glauben, sie konnten sich fiir immer mit
materialistischen Dingen befassen. Diese grobe falsche Vorstellung vom Leben ist so
stark, da} ein Mensch unter der auBeren Energie des Herrn Leben fiir Leben fortge-
setzt leidet. Wenn jemand sowohl mit dem Buch Bhdgavatam als auch mit dem
Gottgeweihten bhdgavata, der weild, was das Bhagavatam ist, in Beriihrung kommt,
ist er sehr glucklich zu schatzen und kann der materiellen Verstrickung entkommen.
Daher schlug Sri Maitreya Muni aus Mitleid mit den leidenden Menschen in der ma-
teriellen Welt vor, insbesondere lber das Srimad-Bhdgavatam zu sprechen.

VERS 3
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asitnam urvyam bhagavantam adyam
sankarsanam devam akuntha-sattvam

vivitsavas tattvam atah parasya
kumara-mukhya munayo 'nvaprcchan

dasinam—sitzend; urvyam—unten im Universum; bhagavantam—dem Herrn;
adyam—der urspriingliche; sarikarsanam—Sankarsana; devam—die Personlichkeit
Gottes; akuntha-sattvam—furchtloses Wissen; vivitsavah—begierig zu erfahren;
tattvam atah—W ahrheit wie diese; parasya—hinsichtlich der Hochsten Personlich-
keit Gottes; kumara—der Heilige in Knabengestalt; mukhyah—das Oberhaupt; mu-
nayah—groB3e Weise; anvaprcchan—fragten so.

UBERSETZUNG

Vor nicht langer Zeit stellte der wissensdurstige Sanat-kumara, das Ober-
haupt der Heiligen in Knabengestalt, begleitet von anderen groRRen Weisen,
genau die gleiche Frage nach der Wahrheit iiber Vasudeva, den Hochsten,
an Sri Sankarsana, der Seinen Sitz auf dem Grund des Universums hat.

ERLAUTERUNG

Dies verdeutlicht die Feststellung, daB der Herr unmittelbar iiber das Srimad-
Bhagavatam sprach. Hier wird erklart, wann und zu wem das Bhdgavatam gespro-
chen wurde. Fragen, die denen Viduras glichen, wurden von groBen Weisen wie Sa-
nat-kumara gestellt, und Sri Sankarsana, die vollstandige Erweiterung Vasudevas,
des Hochsten Herrn, beantwortete sie.
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VERS 4
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svam eva dhisnyam bahu-madnayantam
yad vasudevabhidham amananti

pratyag-dhrtaksambuja-kosam isad
unmilayantam vibudhodayaya

svam—Er Selbst; eva—so; dhisnyam—Sich aufhaltend; bahu—sehr; manayan-
tam—geschitzt; yar—das, was; vdsudeva—Sri Vasudeva; abhidham—durch den Na-
men; dmananti—anerkennen; pratyak-dhrta-aksa—geschlossene Augen, um nach
innen zu schauen; ambuja-kosam—lotosgleiches Auge; isat—leicht; unmilayan-
tam—offnete; vibudha—groBle gelehrte Weise; udayaya—um des Fortschritts willen.

UBERSETZUNG

Damals meditierte Sri Sankarsana iiber Seinen Hochsten Herrn, den die
Gelehrten als Sri Vasudeva betrachten; doch um des Fortschritts der groRen
gelehrten Weisen willen 6ffnete Er Seine lotosgleichen Augen leicht und
begann zu sprechen.

VERS 5
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svardhuny-uddrdraih sva-jata-kalapair
upasprsantas caranopadhanam-

padmam yad arcanty ahi-rdja-kanyah
sa-prema nand-balibhir vardrthdh

svardhuny-uda—durch das Wasser der Ganga; drdraih—feucht sein; sva-jatd
—Haarbiischel; kalapaih—auf dem Kopf; upasprsantah—indem sie so beriihrten; ca-
rana-upadhanam—der Schutz Seiner Fille; padmam—den Lotosschutz; yar—das,
was; arcanti—verehren; ahi-raja—der Schlangenkonig; kanyah—Tochter; sa-pre-
ma—mit groBer Hingabe; ndnd—vielerlei; balibhih—Zubehor; vara-arthah—mit
dem Wunsch, Eheménner zu bekommen.
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UBERSETZUNG

Die Weisen waren von den hoheren Planeten durch das Wasser der
Ganga in die untere Sphire gekommen, und daher waren die Haare auf ih-
rem Haupt feucht. Sie beriihrten die Lotosfiile des Herrn, die von den
Tochtern des Schlangenkonigs mit vielerlei Zubehor verehrt werden, wenn
diese sich gute Gatten wiinschen.

ERLAUTERUNG

Das Wasser der Ganga flieBt unmittelbar von den Lotosfiilen Visnus und bahnt
sich seinen Weg vom hochsten Planeten des Universums bis hinab zum niedrigsten.
Die Weisen kamen von Satyaloka herab, indem sie die Stromung des Wassers aus-
nutzten; diese Art der Fortbewegung ist durch die Kraft mystischen yogas moglich.
Wenn ein Fluf3 Tausende und Abertausende von Kilometern lang ist, kann ein voll-
kommener yogi sich von Ort zu Ort bewegen, indem er einfach in das Wasser
taucht. Die Ganga ist der einzige himmlische FluB3, der durch das gesamte Univer-
sum flieB3t, und gro3e Weise reisen mit Hilfe dieses heiligen Flusses durch das ganze
Universum. Die Feststellung, daB3 ihr Haar feucht war, deutet darauf hin, da3 es un-
mittelbar von dem Wasser, das von den LotosfiBen Visnus (die Ganga) ausgeht, be-
netzt worden war. Wer immer das Wasser der Ganga mit seinem Kopf beriihrt, be-
rihrt zweifellos unmittelbar die LotosfiiBe des Herrn und kann von allen Auswir-
kungen siindhafter Handlungen frei werden. Wenn sich jemand nach einem Bad in
der Ganga, das heif3t, nachdem er von allen Siinden reingewaschen wurde, davor
hiitet, weitere Siinden zu begehen, ist er zweifellos befreit. Doch wenn er erneut
siindhaft handelt, ist sein Bad in der Ganga so gut wie das des Elefanten, der sich
sehr sorgfaltig im FluB3 badet, doch spater alles verdirbt, indem er sich am Ufer mit
Staub bedeckt.

VERS 6
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muhur grnanto vacasanuraga-
skhalat-padenasya krtani taj-jriah

kirita-sahasra-mani-praveka-
pradyotitoddama-phana-sahasram

muhuh—immer wieder; grnantah—lobpreisend; vacasdi—durch Worte; anura-
gah—mit grof3er Zuneigung; skhalat-padena—mit symmetrischem Rhythmus; asya
—des Herrn; krtani—Taten und Spiele; tat-jiagh—jemand, der die Spiele kennt;
kirita—Helme; sahasra—Tausende; mani-praveka—leuchtender Glanz der kostba-
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ren Steine; pradyotita—ausgehend von; uddama—erhobene; phand—Haupter; sahas-
ram—Tausende.

UBERSETZUNG

Die vier Kumaras unter der Fithrung Sanat-kumaras, die alle die transzen-
dentalen Spiele des Herrn kannten, priesen den Herrn in rhythmischer Spra-
che und mit erlesenen Worten, die voller Liebe und Zuneigung waren. Da
begann $ri Sankarsana, mit Seinen Tausenden von erhobenen Hiuptern
einen Glanz auszusenden, der von den leuchtenden Steinen auf Seinem
Kopf ausging.

ERLAUTERUNG

Der Herr wird bisweilen als uttamasloka bezeichnet, das heilt als ,,jemand, der
von Gottgeweihten mit erlesenen Worten verehrt wird*. Solch erlesene Worte stro-
men von den Lippen eines Gottgeweihten, den groBe Zuneigung zum hingebungs-
vollen Dienst des Herrn erfiillt. Es gibt viele Beispiele dafiir, daB selbst ein kleiner
Junge, der ein groBer Geweihter des Herrn war, vorziigliche Gebete in den erlesen-
sten Worten zur Lobpreisung der Spiele des Herrn darbringen konnte. Mit anderen
Worten, ohne eine feine Zuneigung entwickelt zu haben, kann man dem Herrn
nicht in geeigneter Form Gebete darbringen.

VERS 7
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proktam kilaitad bhagavattamena
nivrtti-dharmabhiratdya tena

sanat-kumaraya sa caha prstah
sankhydyandyanga dhrta-\ rataya

proktam—wurde geprochen; kila—gewiB; etat—dieses; bhagavattamena—von Sri
Sankarsana; nivrtti—Entsagung; dharma-abhiratdya—jemand, der dieses religiose
Geliibde auf sich ggnommen hat; tena—ihm; sanat- kumardaya—Sanat-kumara; sah
—er; ca—auch; dha—sagte; prstah—als er gefragt wurde; sdrikhydyandya—dem
groBen Weisen Sankhyayana; ariga—mein lieber Vidura; dhrta-vratdya—jeman-
dem, der ein solches Gellibde abgelegt hat.

UBERSETZUNG

So sprach $ri Sankarsana zu dem groRen Weisen Sanat-kumara, der be-
reits das Geliibde der Entsagung abgelegt hatte, iiber die Bedeutung des
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$rimad-Bhagavatam. Als Sanat-kumaira seinerseits von Sankhyayana Muni
gefragt wurde, erklirte er ihm ebenfalls das Srimad-Bhagavatam so, wie er
es von Sankarsana gehort hatte.

ERLAUTERUNG

Dies ist der Weg des parampara-Systems. Obwohl Sanat-kumara, der bekannte,
iberaus heilige Kumara, die vollkommene Stufe des Lebens bereits erreicht hatte,
horte er dennoch die Botschaft des Srimad-Bhdgavatam von Sri Sankarsana. In ahn-
licher Weise sprach er seinerseits die gleiche Botschaft, die er von Sri Sankarsana ge-
hort hatte, zu Sankhyayana Rsi, als dieser ihn danach fragte. Mit anderen Worten,
solange man nicht von der richtigen Autoritat hort, kann man kein Prediger wer-
den. Im hingebungsvollen Dienst sind daher zwei der neun Vorgange, namlich Ho-
ren und Chanten, sehr wichtig. Ohne aufmerksam zu horen, kann man die Botschaft
des vedischen Wissens nicht predigen.

VERS 8
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sankhyayanah paramahamsya-mukhyo
vivaksamano bhagavad-vibhiitih
jagada so 'smad-gurave 'nvitaya
pardsardyadtha brhaspates ca
sankhyayanah—der groBe Weise Sankhyayana; pdramahamsya-mukhyah—das
Oberhaupt aller Transzendentalisten; vivaksamanah—wahrend er vortrug; bhaga-
vat-vibhutih—die Herrlichkeit des Herrn; jagdda—es kam dazu; sah—er; asmat—
mein; gurave—meinem spirituellen Meister; anvitdya—folgte; pardsardya—dem
Weisen Parasara; atha brhaspateh ca—auch Brhaspati.

UBERSETZUNG

Der groRe Weise Sankhyayana war das Oberhaupt unter den Transzen-
dentalisten, und als er die Herrlichkeit des Herrn im Sinne des Srimad-
Bhagavatam beschrieb, geschah es, daB sowohl mein spiritueller Meister,
Parasara, als auch Brhaspati von ihm horten.

VERS 9
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provdaca mahyam sa dayadlur ukto
munih pulastyena puranam adyam

so 'ham tavaitat kathayami vatsa
sraddhalave nityam anuvrataya

provdca—sagte; mahyam—zu mir; sah—er; dayaluh—guten Herzens; uktah—wie
zuvor erwahnt wurde; munih—Weiser; pulastyena—durch den Weisen Pulastya;
purdnam ddyam—das hervorragendste aller Purdnas; sah aham—das auch ich; tava
—dir; etat—dieses; kathayami—werde sprechen; vatsa—mein lieber Sohn; sraddha-
lave—zu jemandem, der glaubig ist; nitryam—immer; anuvratdya—zu jemandem, der
ein Nachfolger ist.

UBERSETZUNG

Wie zuvor erwihnt wurde, sprach der groRe Weise Parasara auf Rat des
groBen Weisen Pulastya das hervorragendste der Puranas [das Bhagavatam]
zu mir. Mein lieber Sohn, ich werde es dir jetzt so beschreiben, wie ich es
gehort habe, denn du bist mir stets treu nachgefolgt.

ERLAUTERUNG

Der groBe Weise namens Pulastya ist der Vater aller dimonischen Abkomm-
linge. Einmal geschah es, daB Parasara ein Opfer begann, durch das alle Damonen
verbrannt werden sollten, da sein Vater von einem von ihnen getotet und verschlun-
gen worden war. Der groBe Weise Vasistha Muni kam zu der Opferstatte und bat
Parasara, das todliche Vorhaben einzustellen, und Parasara konnte die Bitte nicht
abschlagen, da Vasistha in der Gemeinschaft der Weisen eine hohe Stellung ein-
nahm und sehr geachtet wurde. Als Parasara das Opfer einstellte, schitzte Pulastya,
der Vater der Damonen, seine brahmanische Haltung sehr und gab ihm die Seg-
nung, daB er in Zukunft die Gabe besitzen wiirde, liber die vedischen Schriften zu
sprechen, die man als die Puranas, die Erganzungen der vedischen Schriften, be-
zeichnet. Parasaras EntschluB wurde von Pulastya gelobt, weil er den Damonen
durch seine brahmanische Kraft der Nachsicht verzieh. Parasara besaB3 die Macht,
alle Damonen im Opfer zu vernichten, doch er dachte bei sich: ,,Ddamonen sind so
gemacht, daB sie Geschopfe wie Menschen und Tiere verschlingen, doch warum
sollte ich aus diesem Grund von meinem brahmanischen Grundsatz der Nachsicht
abweichen?* Als der groBe Sprecher der Purdnas sprach Parasara zunichst liber das
Srimad-Bhdgavata Purana, da es das hervorragendste aller Purdnas ist. Maitreya
Muni wiinschte das gleiche Bhagavatam vorzutragen, das er von Parasara gehort
hatte, und Vidura war geeignet, es zu horen, weil er sehr vertrauensvoll war und
sich an die Unterweisungen hielt, die er von Hohergestellten empfing. Das Srimad-
Bhagavatam wird also seit unvordenklichen Zeiten, sogar noch vor der Zeit Vyasa-
devas, durch die Schiilernachfolge iiberliefert. Die sogenannten Geschichtsschreiber
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sind der Ansicht, die Puranas seien nur einige hundert Jahre alt, doch in Wirk-
lichkeit gibt es die Puranas schon seit unvordenklichen Zeiten, lange vor allen histo-
rischen Berechnungen durch Materialisten und spekulative Philosophen.

VERS 10
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uddplutam visvam idam tadasid
yan nidrayamilita-drn nyamilay at

ahindra-talpe 'dhisayana ekah
krta-ksanah svatma-ratau nirihah

uda—W asser; dplutam—eingetaucht in; visvam—die drei Welten; idam—dieses;
tada—zu der Zeit; dsit—es blieb so; yar—in welchem; nidrayda—im Schlummer;
amilita—geschlossene; drk—Augen; nyamilayat—nicht vollig geschlossen; ahi-in-
dra—die groBe Schlange Ananta; ralpe—auf dem Bett der; adhisayanah—liegend,;
ekah—allein; krta- ksanah—beschaftigt sein; sva-dtma- ratau—Seine innere Kraft ge-
nieBend; nirthah—ohne irgendeinen Teil der auBeren Energie.

UBERSETZUNG

Zu der Zeit, da die drei Welten von Wasser iiberflutet waren, lag Garbho-
dakasayi Visnu allein auf Seiner Bettstatt, der groRen Schlange Ananta, und
obwohl Er in Seiner eigenen inneren Kraft, frei von der Einwirkung der
duferen Energie, im Schlummer zu liegen schien, waren Seine Augen nicht
vollig geschlossen.

ERLAUTERUNG

Der Herr erfreut Sich durch Seine innere Kraft ewig transzendentaler Gliickselig-
keit, wohingegen die duBere Energie wahrend der Zeit der Auflosung der kosmi-
schen Manifestation auBler Kraft gesetzt wird.

VERS 11
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so 'ntah sarire 'rpita-bhuta-suksmah
kalatmikam saktim udiraydanah

uvdsa tasmin salile pade sve
yathanalo daruni ruddha-viryah

sah—der Hochste Herr; antah—im Innern; sarire—im transzendentalen Korper;
arpita—hielt; bhiita—materielle Elemente; siuksmah—fein; kala-armikam—die Form
der Zeit; saktim—Energie; udirayanah—belebend; uvasa—residierte; tasmin—dort;
salile—im Wasser; pade—an dem Ort; sve—Sein eigener; yatha—so viel wie; ana-
lah—Feuer; ddruni—im Brennholz; ruddha-viryah—unterdriickte Stirke.

UBERSETZUNG

Der Herr verblieb im Wasser der Auflésung wie die Stirke des Feuers im
Brennholz, und Er lieB alle Lebewesen in ihre feinstofflichen Korper einge-
hen. Er lag in der selbstbelebten Energie, die man kala nennt.

ERLAUTERUNG

Nachdem die drei Welten — die oberen, unteren und mittleren Planetensysteme
— in das Wasser der Auflosung eingegangen waren, verblieben die Lebewesen aller
drei Welten aufgrund der Energie, die man als kdla bezeichnet, in ihren feinstoffli-
chen Korpern. Bei dieser Auflosung gingen die grobstofflichen Korper in einen un-
manifestierten Zustand ein; doch die feinstofflichen Korper und das Wasser der ma-
teriellen Schopfung bestanden fort. Die materielle Energie wurde also nicht vollig
zurlickgezogen, wie es bei der vollstindigen Auflosung der materiellen Welt der Fall
ist.

VERS 12
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catur-yuganam ca sahasram apsu
svapan svayodiritaya sva-saktyd

kalakhyayasadita-karma-tantro
lokan apitan dadrse sva-dehe

catuh—vier; yuganam—der Zeitalter; ca—auch; sahasram—eintausend; apsu—im
Wasser; svapan—im Schlummer traumend; svayd—mit Seiner inneren Kraft;
udiritaya—fiir weitere Entwicklung; sva-saktya—durch Seine eigene Energie; kadla-
akhyaya—namens kala;, dsadita—so beschaftigt sein; karma-tantrah—in bezug auf
fruchttragende Handlungen; lokan—alle Lebewesen; apitan—blaulich; dadrse—sah
es so; sva-dehe—in Seinem eigenen Korper.
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UBERSETZUNG

Der Herr legte Sich viertausend yuga-Zyklen in Seiner inneren Kraft nie-
der, und kraft Seiner dufReren Energie schien Er im Wasser zu schlummern.
Als die Lebewesen, veranlaBt durch die Energie, die man kala-éakti nennt,
hervorkamen, um ihre fruchtbringenden Titigkeiten weiter zu entwickeln,
sah Er, daB Sein transzendentaler Korper eine bliuliche Tonung hatte.

ERLAUTERUNG

Im Visnu Purdana wird die kala-sakti als avidya bezeichnet. Den Einflul der
kala-sakti erkennt man daran, daBB man in der materiellen Welt fiir fruchtbringende
Ergebnisse arbeiten muB3. Die fruchtbringenden Arbeiter werden in der Bhagavad-
gita als midhas oder Narren beschrieben. Solch torichte Lebewesen arbeiten mit
groBer Begeisterung, um innerhalb fortgesetzter Knechtschaft einen fliichtigen Nut-
zen zu gewinnen. Man glaubt, man habe sein ganzes Leben hindurch sehr klug ge-
handelt, wenn man imstande ist, seinen Kindern ein groBes Vermagen zu hinterlas-
sen, und um diesen vergdnglichen Nutzen zu gewinnen, riskiert man alle moglichen
stiindhaften Handlungen, ohne zu wissen, daB man wegen solcher Handlungen fort-
gesetzt von den Ketten materieller Knechtschaft gefesselt sein wird. Aufgrund dieser
verunreinigten Geisteshaltung und wegen materieller Siinden erschienen die Lebe-
wesen in ihrer Gesamtheit blaulich. Der Antrieb, fiir fruchtbringende Ergebnisse zu
handeln, wird durch das Gebot der duBeren Energie des Herrn, kdla, ermoglicht.
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tasyartha-siuksmabhinivista-drster
antar-gato 'rtho rajasa taniyan

gunena kalanugatena viddhah
susyams tadabhidyata nabhi-desat

tasya—Sein; artha—Gegenstand; suksma—feinstofflich; abhinivista-drsteh—von
jemandem, dessen Aufmerksamkeit gesammelt war; antah-gatah—innerer; ar-
thah—Zweck; rajasa—durch die Erscheinungsweise der Leidenschaft der materiel-
len Natur; raniyan—sehr feinstofflich; gunena—durch die Eigenschaften; kala-anu-
gatena—im Laufe der Zeit; viddhah—in Bewegung gesetzt; susyan—erzeugend; ra-
da—dies; abhidyata—stie3 durch; nabhi-desat—aus dem Nabel.

UBERSETZUNG

Der feinstoffliche Gegenstand der Schopfung, auf den die Aufmerksam-
keit des Herrn gerichtet war, wurde durch die materielle Erscheinungsweise
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der Leidenschaft in Bewegung gesetzt, und so stieR die feinstoffliche Form
der Schopfung durch Seinen Nabel hindurch.

VERS 14
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sa padma-kosah sahasodatisthat
kalena karma-pratibodhanena

sva-rocisa tat salilam visalam
vidyotayann arka ivatma-yonih

sah—diese; padma-kosah—Knospe einer Lotosbliite; sahasd—plotzlich; udatis-
that—erschien; kdlena—durch Zeit; karma—fruchtbringende Tatigkeiten; pratibo-
dhanena—erwachend; sva-rocisa—durch Seine eigene Ausstrahlung; rar—dieses; sa-
lilam—W asser der Vernichtung; visalam—weit; vidyotayan—erleuchtend; arkah—
die Sonne; iva—wie; datma-yonih—von der Personlichkeit Visnus erzeugt.

UBERSETZUNG

Als diese gesamte Form der fruchtbringenden Titigkeiten der Lebewesen
dort hindurchstieR, nahm sie die Form einer Lotosknospe an, die von der
Personlichkeit Visnus erzeugt wurde, und durch Seinen hdchsten Willen er-
leuchtete sie alles wie die Sonne und lieR die weiten Wasser der Vernich-
tung verdunsten.

VERS 15
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tal loka-padmam sa u eva visnuh
pravivisat sarva-gunavabhasam

tasmin svayam vedamayo vidhata
svayambhuvam yam sma vadanti so 'bhiit

tar—diese; loka—universale; padmam—Lotosbliite; sah—Er; u—gewil}; eva—tat-
sachlich; visnuh—der Herr; prdvivisat—ging ein in; sarva—alle; guna-avabhasam
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—Behaltnis aller Erscheinungsweisen der Natur; tasmin—in welchem; svayam—in
Person; veda-may ah—die Personlichkeit der vedischen Weisheit; vidhata—der Herr-
scher des Universums; svayam-bhuvam—selbstgeboren; yam—den; sma—in der
Vergangenheit; vadanti—bezeichnen; sah—er; abhiit—wurde erzeugt.

UBERSETZUNG

In diese universale Lotosbliite ging Sri Visnu personlich als Uberseele
ein, und als die Bliite so mit allen Erscheinungsweisen der materiellen Natur
befruchtet war, wurde die Personlichkeit der vedischen Weisheit erzeugt,
die wir als den Selbstgeborenen bezeichnen.

ERLAUTERUNG

Die Lotosbliite, von der hier gesprochen wird, ist die universale virdt-Form oder
die gigantische Form des Herrn in der materiellen Welt. Sie geht zur Zeit der Auflo-
sung in den Leib Visnus, der Personlichkeit Gottes, ein und wird zur Zeit der Schop-
fung manifestiert. Dies hat seine Ursache in Garbhodakasayi Visnu, der in jedes ein-
zelne Universum eingeht. In dieser Form befindet sich die Gesamtheit aller frucht-
bringenden Tatigkeiten der Lebewesen, die durch die materielle Natur bedingt wer-
den, und das erste von ihnen, namlich Brahma oder der Beherrscher des Univer-
sums, wird aus dieser Lotosbliite erzeugt. Dieses erstgeborene Lebewesen hat, an-
ders als alle anderen, keinen materiellen Vater und wird daher ,,selbstgeboren** oder
svayambhii genannt. Er legt sich zur Zeit der Vernichtung zusammen mit Narayana
schlafen, und wenn eine weitere Schopfung stattfindet, wird er auf diese Weise gebo-
ren. Aus dieser Beschreibung werden drei Dinge deutlich — die grobstoffliche virat-
Form, das feinstoffliche Hiranyagarbha und die materielle Schopfungskraft,
Brahma.

VERS 16
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tasyam sa cambho-ruha-karnikayam
avasthito lokam apasyamanah

parikraman vyomni vivrtta-netras
catvari lebhe 'nudisam mukhani

tasyam—in diesem; sah—er (Brahma); ca—und; ambhah—Wasser; ruha-karni-
kdayam—das Innere des Lotos; avasthitah—sich befindend; lokam —die Welt; apasya-
manah—ohne imstande zu sein, zu sehen; parikraman—umkreisend; vyomni—im
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All; vivrita-netrah—wiahrend er die Augen bewegte; catvdri—vier; lebhe—bekam;
anudisam—je nach der Richtung; mukhani—Miinder.

UBERSETZUNG

Brahma, der aus der Lotosbliite geboren wurde, konnte die Welt nicht
sehen, obwohl er sich im Bliitenkorb des Lotos befand. Er bewegte sich da-
her durch das ganze All, und wihrend er seine Augen nach allen Richtungen
hinwandte, nahm er den vier Richtungen gemaR vier Kopfe an.

VERS 17
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tasmad yuganta-svasandvaghiirna-
jalormi-cakrat salilad virudham

upasritah kanjam u loka-tattvam
natmanam addhavidad adi-devah

tasmat—von dort; yuga-anta—am Ende des Zeitalters; svasana—die Luft der
Vernichtung; avaghiurna—wegen der Bewegung; jala—Wasser; urmi-cakrat—auf
dem Wirbel der Wellen; salilat—aus dem Wasser; viriidham—sich auf ihnen befin-
dend; upasritah—im Schutz der; karjam—Lotosbliite; u—in Erstaunen; loka-tat-
tvam—das Geheimnis der Schopfung; na—nicht; drmanam—er selbst; addha—in
vollkommener Weise; avidat—konnte verstehen; ddi-devah—der erste Halbgott.

UBERSETZUNG

Brahma, der auf dem Lotos saR, konnte weder die Schopfung noch den
Lotos, noch sich selbst in vollkommener Weise verstehen. Am Ende des
Zeitalters begann die Luft der Vernichtung, das Wasser und den Lotos in
groBen kreisformigen Wellen zu bewegen.

ERLAUTERUNG

Brahma war angesichts seiner Erschaffung, des Lotos und der Welt verwirrt, ob-
wohl er ein Zeitalter lang versucht hatte, sie zu verstehen. Die Menschen rechnen in
Sonnenjahren, doch dieses Zeitalter liegt jenseits solcher Berechnung. Daher kann
niemand das Geheimnis der Schopfung und der kosmischen Manifestation durch
bloBe gedankliche Spekulation verstehen. Der Mensch ist in seinem Vermogen so
begrenzt, daB er ohne die Hilfe des Hochsten schwerlich das Geheimnis des Willens
des Herrn hinsichtlich der Schopfung, Erhaltung und Zerstorung begreifen kann.
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ka esa yo 'sav aham abja-prstha
etat kuto vabjam ananyad apsu
asti hy adhastad iha kificanaitad
adhisthitam yatra sata nu bhavyam

kah—wer; esah—dieses; yah asau aham—das ich bin; abja-prsthe—auf der Spitze
des Lotos; erat—dieses; kutah—wovon; va—entweder; abjam—Lotosbliite; ananyat
—sonst; apsu—im Wasser; asti—dort ist; hi—gewiB; adhastat—von untenher; iha
—in diesem; kificana—etwas; etat—dieses; adhisthitam—sich befindet; yatra—wor-
in; sata—von selbst; nu—oder nicht; bhavyam—mulB sein.

UBERSETZUNG

Brahma dachte in seiner Unwissenheit: Wer bin ich, daR ich mich auf der
Spitze dieser Lotosblume befinde? Woher ist sie entsprossen? Es muf8 dort
unten etwas geben, und das, aus dem dieser Lotos gewachsen ist, muB sich
im Wasser befinden.

ERLAUTERUNG

Das, woriiber Brahma zu Beginn der Schopfung der kosmischen Manifestation
spekulierte, bildet noch immer einen Gegenstand fiir gedankliche Spekulanten. Der
intelligenteste Mensch ist derjenige, der die Ursache seines eigenen Daseins und die
der gesamten kosmischen Schopfung und somit die urspriingliche Ursache heraus-
zufinden versucht. Wenn er seinen Versuch mit Entsagung und Ausdauer richtig
durchfiihrt, wird dieser gewiB3 von Erfolg gekront sein.

VERS 19
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sa ittham udviksya tad-abja-nala-
nadibhir antar-jalam avivesa
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ndrvag-gatas tat-khara-nala-nala
nabhim vicinvams tad avindatajah

sah—er (Brahma); ittham—auf diese Weise; udviksya—nachdenkend; rar—dieser;
abja—Lotos; nala—Stengel; nadibhih—durch das Rohr; antah-jalam—innerhalb des
Wassers; avivesa—ging ein in; na—nicht; arvak—obwohl er sich in das Innere be-
gab, in die Nahe; gatah tar—hineingehend; khara-nala—in den Stengel des Lotos;
ndla—Rohr; nabhim—des Nabels; vicinvan—viel dariiber nachdenkend; tar—dieses;
avindata—verstand; ajah—der Selbstgeborene.

UBERSETZUNG

Wihrend Brahma so nachdachte, begab er sich durch das Rohr des Lotos-
stengels ins Wasser. Doch obwohl er sich in das Innere des Stengels begab
und dem Nabel Visnus niherkam, konnte er die Wurzel nicht herausfinden.

ERLAUTERUNG

Durch eigene Bemiihung mag man dem Herrn niaherkommen, doch ohne die
Barmherzigkeit des Herrn kann man das Endziel nicht erreichen. Ein solches Ver-
staindnis vom Herrn ist nur durch hingebungsvollen Dienst moglich, wie in der
Bhagavad-gita (18.55) bestatigt wird: bhaktya mam abhijanati ydvan yas casmi tatt-
vatah.

VERS 20
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tamasy apare viduratma-sargam
vicinvato 'bhut sumahams tri-nemih

yo deha-bhdjam bhayam irayanah
pariksinoty ayur ajasya hetih

tamasi apare—weil er auf unwissende Weise suchte; vidura—o Vidura; atma-
sargam—die Ursache seiner Schopfung; vicinvatah—wahrend er nachdachte; abhit
—es wurde so; su-mahin—sehr groB; tri-nemih—Zeit der drei Dimensionen; yah
—welche; deha-bhajam—des Verkorperten; bhayam—Furcht; irayanah—erzeugend;
pariksinoti—die einhundert Jahre verringernd; dyuh—Lebensdauer; ajasya—des
Selbstgeborenen; hetih—das Rad der ewigen Zeit.
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UBERSETZUNG

O Vidura, wihrend Brahma so nach seinem Dasein forschte, lief seine
Zeit ab, die das ewige Rad in der Hand Visnus ist und die im Geist des Lebe-
wesens Furcht wie die vor dem Tod erzeugt.

VERS 21
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tato nivrtto ‘pratilabdha-kamah
sva-dhisnyam dsadya punah sa devah
sanair jita-svasa-nivrtta-citto
nyasidad aridha-samadhi-yogah

tatah—danach; nivritah—lieB von dieser Bemiihung ab; apratilabdha-kamah
—ohne das gewiinschte Ziel zu erreichen; sva-dhisnyam—eigener Sitz; dsadya—er-
reichend; punah—wieder; sah—er; devah—der Halbgott; sanaih—ohne Zogern; jita-
svasa—den Atem beherrschend; nivrtta—zog zuriick; cittah—Intelligenz; nya-
sidatr—setzte sich nieder; driidha—vertrauensvoll; samadhi-yogah—in Meditation
uber den Herrn.

UBERSETZUNG

Da er nicht imstande war, das gewiinschte Ziel zu erreichen, lieB er von
der Suche ab und kam auf die Spitze des Lotos zuriick. Indem er so alle Ge-
genstinde beherrschte, sammelte er seinen Geist und richtete ihn auf den
Hochsten Herrn.

ERLAUTERUNG

Samadhi beinhaltet die Konzentration des Geistes auf den hochste Ursprung aller
Dinge, selbst wenn man sich nicht dariiber im klaren ist, ob Seine wahre Natur per-
sonlich, unpersonlich oder lokalisiert ist. Die Konzentration des Geistes auf den
Hochsten ist zweifellos eine Form des hingebungsvollen Dienstes. Von personlichen
Sinnesbemiihungen abzulassen und sich auf die hochste Ursache zu konzentrieren
ist ein Zeichen von Selbstergebung, und wenn Selbstergebung vorhanden ist, so ist
dies zweifellos ein Zeichen hingebungsvollen Dienstes. Jedes Lebewesen mul} sich
im hingebungsvollen Dienst fiir den Herrn betatigen, wenn es die urspriingliche Ur-
sache seines Daseins verstehen mochte.
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VERS 22
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kadlena so ‘jah purusdyusabhi-
pravrtta-yogena viridha-bodhah

svayam tad antar-hrdaye 'vabhatam
apasyatapasyata yan na purvam

kalena—im Laufe der Zeit; sah—er; ajah—der selbstgeborene Brahma; purusa-
ayusa—durch die Dauer seines Zeitalters; abhipravrtta—beschaftigt sein; yogena—in
Meditation; viriudha—entwickelte; bodhah —Intelligenz; svayam—von selbst; tat an-
tah-hrdaye—im Herzen; avabhdtam—manifestiert; apasyata—sah; apasyata—sah
er; yat—was; na—nicht; purvam—zuvor.

UBERSETZUNG

Am Ende seiner einhundert Jahre entwickelte Brahma, als seine Medita-
tion vollendet war, das erforderliche Wissen, und folglich konnte er den
Hochsten, den er zuvor trotz grofRter Bemiihungen nicht wahrzunehmen
vermochte, im Innern seines Herzens sehen.

ERLAUTERUNG

Der Hochste Herr kann nur durch das Verfahren des hingebungsvollen Dienstes,
und nicht durch personliche Bemiihung in gedanklicher Spekulation, erfahren wer-
den. Das Zeitalter Brahmas wird in divya-Jahren gerechnet, die sich von den Son-
nenjahren der Menschen unterscheiden. Die divya-Jahre werden in der Bhagavad-
gita (8.17) wie folgt berechnet: sahasra-yuga-paryantam ahar yad brahmano viduh.
,Ein Tag Brahmas entspricht eintausend Zyklen von vier yugas (insgesamt
4 300 000 x 1000 Jahren). Auf dieser Grundlage meditierte Brahma einhundert
Jahre lang, bevor er die hochste Ursache aller Ursachen verstehen konnte, und dann
verfaBte er die Brahma-samhitd, die von Sri Caitanya anerkannt und geachtet wird
und in der er singt: govindam adi-purusam tam aham bhajami. Man muB auf die
Barmherzigkeit des Herrn warten, bevor man Ihm dienen bzw. Ihn so erkennen
kann, wie Er ist.
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mrndla-gaurdyata-sesa-bhoga-
paryarka ekam purusam sayanam

phanatapatrayuta-murdha-ratna-
dyubhir hata-dhvanta-yuganta-toye

mrnala—Lotosbliite; gaura—ganz weil3; ayata—gigantisch; sesabhoga—der Kor-
per Sesa-nagas; paryarike—auf dem Bett; ekam—allein; purusam—die Hochste Per-
son; saydnam—lag; phana-atapatra—der Schirm eines Schlangenhauptes; dyuta—
besetzt mit; miurdha—Haupt; ratna—Juwelen; dyubhih—durch die Strahlen; hata-
dhvanta—Dunkelheit vertrieben; yuga-anta—Vernichtung; roye—im Wasser.

UBERSETZUNG

Brahma konnte erkennen, daR auf dem Wasser eine gigantische, lotos-
gleiche weile Bettstatt, der Leib Sesa-nagas, lag, auf dem die Personlichkeit
Gottes allein ruhte. Die gesamte Umgebung wurde von den Strahlen der ju-
welen erleuchtet, die das Haupt Sesa-nagas schmiickten, und dieses Leuch-
ten vertrieb alle Dunkelheit jener Bereiche.

VERS 24
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preksam ksipantam haritopaladreh
sandhyabhra-niver uru-rukma-mirdhnah

ratnodadharausadhi-saumanasya
vana-srajo venu-bhujanghripanghreh

preksam—der Anblick; ksipantam—spottend; harita—griin; upala—XKoralle;
adreh—des Hiigels; sandhya-abhra-niveh—des Kleides der Abendwolke am Him-
mel; uru—groB; rukma—Gold; mirdhnah—auf dem Gipfel; ratna—Juwelen; uda-
dhara—W asserfalle; ausadhi—Krauter; saumanasya—des Schauplatzes; vana-sra-
Jjah—Blumengirlande; venu—Gewand; bhuja—Hande; arighripa—Baume; arighreh
—Beine.

UBERSETZUNG

Die leuchtende Ausstrahlung des transzendentalen Korpers des Herrn
verlachte die Schonheit des Korallenberges. Der Korallenberg wird durch
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die Abendwolke sehr schon gekleidet; doch das gelbe Gewand des Herrn
spottete seiner Schonheit. Der Gipfel des Berges ist mit Gold iiberzogen;
doch der mit Edelsteinen besetzte Helm des Herrn spottete dariiber. Die
Wasserfille, Krduter und anderen Dinge des Berges erscheinen zusammen
mit zahllosen Blumen wie Girlanden; doch der gigantische Leib des Herrn
und Seine Hinde und Beine, die mit Edelsteinen, Perlen, tulasi-Blittern und
Blumengirlanden geschmiickt waren, verlachten den Anblick, den der Berg
bietet.

ERLAUTERUNG

Die sichtbare Schonheit der Natur, die uns mit Verwunderung erfiillt, mag als
eine verzerrte Widerspiegelung des transzendentalen Korpers des Herrn betrachtet
werden. Derjenige, auf den die Schonheit des Herrn anziehend wirkt, wird sich da-
her nicht langer zur Schonheit der materiellen Natur hingezogen fiihlen, obwohl er
ihre Schonheit nicht herabwiirdigt. In der Bhagavad-gita (2.59) wird beschrieben,
daB jemand, der sich zu param, dem Hochsten, hingezogen fiihlt, nicht langer zu
etwas Niedrigerem Anziehung verspuirt.
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dayamato vistaratah sva-madna-
dehena loka-traya-sangrahena

vicitra-divyabharanamsukanam
krta-sriyapasrita-vesa-deham

ayamatah—durch Lange; vistaratah—durch Breite; sva-mdna—durch Seine ei-
gene Abmessung; dehena—durch den transzendentalen Korper; loka-traya—die drei
(oberen, mittleren und unteren) Planetensysteme; sarigrahena—durch vollkommene
Versenkung; vicitra—vielfaltig; divya—transzendental; abharana-amsukanam—
Strahlen der Schmuckstiicke; krta-sriya-apasrita—durch solche Gewinder und
Schmuckstiicke erzeugte Schonheit; vesa—bekleidet; deham—transzendentaler Kor-
per.

UBERSETZUNG

Sein transzendentaler Leib, dessen Linge und Breite grenzenlos war, be-
deckte die drei Planetensysteme, nimlich das obere, mittlere und untere.
Sein Korper leuchtete durch das unvergleichliche Gewand und die einzigar-
tige Mannigfaltigkeit aus sich selbst heraus und war sehr schon geschmiickt.
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ERLAUTERUNG

Die Lédnge und Breite des transzendentalen Korpers der Hochsten Personlichkeit
Gottes konnte nur der Herr Selbst ermessen, denn Er durchdringt die gesamte kos-
mische Manifestation. Die Schonheit der materiellen Natur beruht auf Seiner per-
sonlichen Schonheit, Er jedoch ist stets prachtvoll gekleidet und geschmiickt, um
Seine transzendentale Mannigfaltigkeit zu zeigen, die fiir den Fortschritt spirituellen
Wissens so wichtig ist.
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pumsam sva-kamaya vivikta-margair
abhyarcatam kama-dughanghri-padmam

pradarsayantam krpaya nakhendu-
mayiikha-bhinndnguli-cdaru-patram

purmsam—des Menschen; sva-kamdya—seinem Wunsch gemaB; vivikta-madr-
gaih—durch den Pfad des hingebungsvollen Dienstes; abhyarcatam—verehrte;
kama-dugha-anghri-padmam—die LotosfiiBe des Herrn, die alle gewiinschten
Friichte gewahren konnen; pradarsayantam—wahrend Er sie zeigt; krpaya—durch
grundlose Barmherzigkeit; nakha—Nagel; indu—mondgleich; mayitkha—Strahlen;
bhinna—aufgeteilt; ariguli—Gestalten; caru-patram—sehr schon.

UBERSETZUNG

Der Herr zeigte Seine Lotosfiie, indem Er sie ein wenig anhob. Seine Lo-
tosfiiBe sind die Quelle allen Lohns, der einem durch hingebungsvollen
Dienst zuteil wird, welcher frei von materieller Verunreinigung ist. Solcher
Lohn ist fiir diejenigen bestimmt, die den Herrn mit reiner Hingabe vereh-
ren. Der Glanz der transzendentalen Strahlen, die von Seinen mondgleichen
Zehen- und Fingernigeln ausgingen, glich den Bliitenblittern einer Blume.

ERLAUTERUNG

Der Herr erfiillt die Wiinsche eines jeden genauso, wie dieser es mochte. Reine
Gottgeweihte streben danach, den transzendentalen Dienst des Herrn zu erreichen,
der von Ihm nicht verschieden ist. Daher ist der Herr das einzig Erstrebenswerte fiir
die reinen Gottgeweihten, und hingebungsvoller Dienst ist das einzig makellose Ver-
fahren, Seine Gunst zu erlangen. Srila Ripa Gosvami sagt in seinem Bhakti-ra-
samrta-sindhu (1.1.11), daB reiner hingebungsvoller Dienst jidna-karmady-andvr -
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tam ist: Reiner hingebungsvoller Dienst ist frei von jeder Spur spekulativen Wissens
und fruchtbringender Tatigkeiten. Solch hingebungsvoller Dienst vermag dem rei-
nen Gottgeweihten das hochste Ergebnis zu gewahren, nimlich die unmittelbare Ge-
meinschaft mit der Hochsten Personlichkeit Gottes, Sri Krsna. Der Gopala-tapani
Upanisad zufolge zeigte der Herr eines der vielen tausend Lotosblatter Seiner Lo-
tosfie. Es heiBt: brahmano 'sav anavaratam me dhyatah stutah pardrdhante so
‘budhyata gopa-veso me purastad avirbabhitva. Nachdem sich Brahma fiir Millionen
von Jahren bemiiht hatte, konnte er die transzendentale Gestalt des Herrn als Sri
Krsna im Gewand eines Kuhhirtenknaben begreifen, und so hielt er seine Erfahrun-
gen in der Brahma-samhita in dem beriihmten Gebet govindam adi-purusam tam
aham bhajami fest.
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mukhena lokarti-hara-smitena
parisphurat-kundala-manditena

sondyitenadhara-bimba-bhasa
pratyarhayantam sunasena subhrva

mukhena—durch eine Geste des Gesichts; loka-arti-hara—der Bezwinger des
Leids der Gottgeweihten; smitena—durch Lacheln; parisphurat—strahlend; kunda-
la—Ohrringe; manditena—geschmiickt mit; sondyitena—anerkennend; adhara—
Lippen; bimba—Widerspiegelung; bhdsa—Strahlen; pratyarhayantam—erwidernd;
su-nasena—durch Seine schone Nase; su-bhrvdi—und schonen Augenbrauen.

UBERSETZUNG

Durch Sein wunderbares Licheln anerkannte Er auch den Dienst der
Gottgeweihten. Der Widerschein Seines Antlitzes war sehr bezaubernd,
weil auf ihm die Strahlen Seiner Ohrringe spielten und weil Seine Nase und
Seine Augenbrauen so schon waren.

ERLAUTERUNG

Hingebungsvoller Dienst verpflichtet den Herrn sehr. Es gibt viele Transzenden-
talisten, die verschiedenen spirituellen Tatigkeiten nachgehen, doch hingebungsvol-
ler Dienst fiir den Herrn ist einzigartig. Gottgeweihte bitten den Herrn um nichts fiir
ihren Dienst. Selbst die so begehrte Befreiung weisen die Gottgeweihten zuriick, ob-
wohl der Herr sie ihnen anbietet. Auf diese Weise wird der Herr den Gottgeweihten
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gegeniiber eine Art Schuldiger, und Er kann nur versuchen, den Dienst der Gottge-
weihten mit Seinem ewig bezaubernden Licheln zu begleichen. Die Gottgeweihten
sind durch den Anblick des lachelnden Angesichts des Herrn vollauf zufrieden, ja sie
fiihlen sich durch diesen Anblick sehr belebt. Und wenn der Herr sieht, daB die
Gottgeweihten belebt werden, empfindet Er noch groBere Befriedigung. Es besteht
daher durch einen solchen Austausch von Dienst und Anerkennung ein standiger
transzendentaler Wettstreit zwischen dem Herrn und Seinen Geweihten.
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kadamba-kinijalka-pisanga-vasasa
svalankrtam mekhalaya nitambe

harena cananta-dhanena vatsa
srivatsa-vaksah-sthala-vallabhena

kadamba-kinjalka—Safranstaub der kadamba-Bliite; pisariga—Gewand von der
Farbe; vdsasa—durch Kleider; su-alankrtam—schon geschmiickt; mekhalaya—
durch den Giirtel; nitambe—auf der Hiifte; harena—durch die Girlande; ca—auch;
ananta—sehr; dhanena—Kkostbar; varsa—mein lieber Vidura; srivatsa—des transzen-
dentalen Zeichens; vaksah-sthala—auf der Brust; vallabhena—sehr ansprechend.

UBERSETZUNG

O mein lieber Vidura, die Hiifte des Herrn umschlang ein gelbfarbenes
Tuch, das dem Safranstaub der kadamba-Bliite glich, und sie wurde durch
einen schongearbeiteten Giirtel geschmiickt. Seine Brust zierten das $ri-
vatsa-Zeichen und eine Kette von unschitzbarem Wert.

VERS 29
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parardhya-keyura-mani-praveka-
paryasta-dordanda-sahasra-sakham
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avyakta-mulam bhuvandnghripendram
ahindra-bhogair-adhivita-valsam

pardardhya—sehr hoch; keyiira—Schmuckstiicke; mani-praveka—iiberaus kost-
bare Juwelen; paryasta—aussendend; dordanda—Arme; sahasra-sakham—mit Tau-
senden von Zweigen; avyakta-milam—auf sich selbst stehend; bhuvana—universal,
anghripa—Baume; indram—der Herr; ahi-indra—Sri Anantadeva; bhogaih—von
Hauptern; adhivita—umgeben; valsam—Zweige.

UBERSETZUNG

So, wie ein Sandelholzbaum mit duftenden Bliiten und Zweigen ge-
schmiickt ist, so war der Leib des Herrn mit kostbaren Juwelen und Perlen
geschmiickt. Er war der auf sich selbst stehende Baum, der Herr aller ande-
ren im Universum. Und so, wie ein Sandelholzbaum von vielen Schlangen
bedeckt wird, so war auch der Korper des Herrn von den Hiuptern Anantas
bedeckt.

ERLAUTERUNG

Das Wort avyakta-milam ist hier bedeutsam. Im allgemeinen kann niemand die
Waurzel eines Baumes sehen; doch was den Herrn angeht, so ist Er die Wurzel Sei-
nerselbst, da es fiir Sein Stehen keine andere gesonderte Ursache auBBer Ihm Selbst
gibt. In den Veden heilt es, daB der Herr svdsraydsraya ist; Er ist Seine eigene
Stiitze, und es gibt fiir Ihn keine andere Stiitze. Daher ist mit avyakta der Hochste
Herr Selbst, und niemand sonst, gemeint.

VERS 30
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cardcarauko bhagavan-mahidhram
ahindra-bandhum salilopagiidham

kirita-sahasra-hiranya-srrigam
avirbhavat-kaustubha-ratna-garbham

cara—sich bewegende Tiere; acara—sich nicht bewegende Baume; okah—der Ort
der Lage; bhagavat—die Personlichkeit Gottes; mahidram—der Berg; ahi-indra—
Sri Anantadeva; bandhum—Freund; salila—Wasser; upagiidham—eingetaucht;
kirita—Helme; sahasra—Tausende; hiranya—Gold; srrigam—Gipfel; avirbhavat—
manifestiert; kaustubha—das Kaustubha-Juwel; ratna-garbham—Meer.
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UBERSETZUNG

Der Herr steht wie ein groRer Berg als der Aufenthaltsort fiir alle sich be-
wegenden und sich nicht bewegenden Lebewesen. Er ist der Freund der
Schlangen, weil Sri Ananta Sein Freund ist. So, wie ein Berg Tausende von
goldenen Gipfeln hat, so sah man den Herrn mit den Tausenden von be-
helmten Hiuptern Ananta-nagas, und so, wie ein Berg zuweilen mit Juwelen
gefiillt ist, so war auch Sein transzendentaler Leib iiber und iiber mit kostba-
ren Juwelen geschmiickt. So, wie ein Berg bisweilen in das Wasser des Mee-
res eingetaucht ist, so wird der Herr manchmal vom Wasser der Vernich-
tung iiberflutet.

VERS 31
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nivitam amndya-madhu-vrata-sriya
sva-kirti-mayya vana-malaya harim

suryendu-vayv-agny-agamam tri-dhamabhih
parikramat-pradhanikair durdasadam

nivitam—so umgeben; damndya—vedische Weisheit; madhu-vrata-sriya—siller
Klang in Schonheit; sva-kirti-mayya—durch Seine eigene Herrlichkeit; vana-mala-
ya—Blumengirlande; harim—dem Herrn; surya—die Sonne; indu—der Mond; vayu
—die Luft; agni—das Feuer; agamam—unzugénglich; tri-dhamabhih—durch die drei
Planetensysteme; parikramat—umkreisend; pradhanikaih—um zu kampfen; durdsa-
dam—sehr schwer zu erreichen.

UBERSETZUNG

Brahma betrachtete so den Herrn in der Gestalt eines Berges und kam zu
dem SchlufR, daf® Er Hari, die Personlichkeit Gottes, sei. Er sah, daR die Blu-
mengirlande auf Seiner Brust lhn mit vedischer Weisheit in siiBen Liedern
pries und sehr schon anzuschauen war. Er wurde durch das kampfbereite Su-
dar§ana-Rad beschiitzt, und selbst die Sonne, der Mond, Luft, Feuer und
andere vermochten sich Ihm nicht zu nihern.

VERS 32
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tarhy eva tan-nabhi-sarah-sarojam
atmanam ambhah svasanam viyac ca
dadarsa devo jagato vidhata
ndatah param loka-visarga-drstih

tarhi—daher; eva—gewil}; tat—dieses; nabhi—Nabel; sarah—See; sarojam—
Lotosbliite; armanam—Brahma; ambhah—das vernichtende Wasser; svasanam—
die trocknende Luft; vivar—der Himmel; ca—auch; dadarsa—betrachtete; devah—
Halbgott; jagarah—des Universums; vidhdtd—der Lenker der Bestimmung; na
atah-param—der Hochste; loka-visarga—die Schopfung der kosmischen Manifesta-
tion; drstih—Blick.

UBERSETZUNG

Als Brahma, der Lenker der universalen Bestimmung, den Herrn sah, warf
er zur gleichen Zeit einen Blick iiber die Schopfung. Brahma erblickte den
See in Sri Visnus Nabel und die Lotosbliite sowie das vernichtende Wasser,
die trocknende Luft und den Himmel. Alles wurde ihm sichtbar.

VERS 33
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sa karma-bijam rajasoparaktah
prajah sisrksann iyad eva drstva

astaud visargabhimukhas tam idyam
avyakta-vartmany-abhivesitatma

sah—er (Brahma); karma-bijam—der Same weltlicher Tatigkeiten; rajasd upa-
raktah—angeregt durch die Erscheinungsweise der Leidenschaft; prajah—Lebewe-
sen; sisrksan—gewillt, Nachkommenschaft zu erzeugen; iyat—alle fiinf Ursachen
der Schopfung; eva—so; drstva—betrachtend; astaut—betete um; visarga—Schop-
fung nach der Schopfung des Herrn; abhimukhah—entgegen; ram—dieses; idyam
—verehrenswert; avyakta—transzendental; vartmani—auf dem Pfad des; abhivesita
—gerichtet; atrma—Geist.
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UBERSETZUNG

Brahma, den darauf die Erscheinungsweise der Leidenschaft erfiillte, ver-
spiirte den Wunsch zu erschaffen, und nachdem er die fiinf Ursachen der
Schopfung, die durch die Personlichkeit Gottes angedeutet wurden, gese-
hen hatte, begann er, auf dem Pfad der schopferischen Mentalitit achtungs-
volle Gebete darzubringen.

ERLAUTERUNG

Selbst wenn jemand unter dem EinfluB der materiellen Erscheinungsweise der
Leidenschaft steht und den Wunsch verspiirt, etwas in der Welt zu erschaffen, mul3
er beim Hochsten Zuflucht suchen, um die notige Energie zu bekommen. Dies ist
der Pfad, jeden Versuch zum Erfolg zu fiihren.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 8. Kapitel im Dritten Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Brahma wird von Garbhodakasayi Visnu
hervorgebracht*’.






9. Kapitel

Brahmas Gebete um Schopfungsenergie

VERS 1
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brahmovdca
JAato 'si me ‘dya suciran nanu deha-bhajam
na jadyate bhagavato gatir ity avadyam
nanyat tvad asti bhagavann api tan na suddham
maya-guna-vyatikarad yad urur vibhasi

brahma uvaca—Brahma sprach; jridtah—bekannt; asi—Du bist; me—mir; adya
—heute; sucirar—nach langer Zeit; nanu—aber; deha-bhdjam—jemandem, der einen
materiellen Korper hat; na—nicht; jAidyate—ist bekannt; bhagavatah—der Hochsten
Personlichkeit Gottes; gatih—Weg; iti—so ist es; avadyam—schweres Vergehen; na
anyat—niemanden Uber; tvat—Dir; asti—es gibt; bhagavan—o Herr; api—auch
wenn es gibt; rar—irgend etwas, das sein mag; na—niemals; suddham—absolut;
mayd—die materielle Energie; guna-vyatikarat—durch die Mischung der Erschei-
nungsweisen der; yat—zu welchen; uruh—transzendental; vibhasi—Du bist.

UBERSETZUNG

Brahma sprach: O Herr, heute, nach vielen langen Jahren der tapasya, ist
mir Wissen iiber Dich zuteil geworden. Oh, wie ungliickselig die verkorper-
ten Lebewesen sind, daB sie nicht die Fihigkeit haben, Deine Personlichkeit
zu kennen! Mein Herr, Du bist der einzige kennenswerte Gegenstand, denn
jenseits von Dir gibt es nichts Hochstes. Wenn es scheint, als gebe es etwas
Hoheres als Dich, so ist dies nicht absolut. Du existierst als der Hochste, in-
dem Du die Schopfungsenergie der Materie entfaltest.

ERLAUTERUNG

Der hochste Gipfel der Unwissenheit der Lebewesen, die durch materielle Korper
bedingt sind, ist der Umstand, daB sie sich der hochsten Ursache der kosmischen
Manifestation nicht bewuBt sind. Verschiedene Leute vertreten verschiedene Theo-
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rien Uiber die hochste Ursache, doch keine dieser Thesen trifft zu. Die einzige hochste
Ursache ist Visnu, und das dazwischenliegende Hindernis ist die tauschende Energie
des Herrn. Der Herr hat Seine wunderbare materielle Energie veranlaft, zahllose
wunderbare, ablenkende Dinge zu manifestieren, und daher sind die durch diese
Energie getauschten bedingten Seelen nicht imstande, die hochste Ursache zu erken-
nen. Man kann daher nicht anerkennen, daB die ,,liberaus tiichtigen* Wissenschaft-
ler und Philosophen Wunderwerke vollbringen. Es sieht nur so aus, da sie Werk-
zeuge in den Handen der tauschenden Energie des Herrn sind. In ihrer Verblendung
verleugnet die allgemeine Masse der Menschen die Existenz des Hochsten Herrn und
halt die lacherlichen Produkte der tauschenden Energie fiir das Hochste.

Man kann die hochste Ursache, die Personlichkeit Gottes, durch die grundlose
Barmherzigkeit des Herrn erkennen, die den reinen Gottgeweihten, wie Brahma und
denen, die seiner Schiilernachfolge angehoren, zuteil wird. Nur durch tapasya war
es Brahma vergonnt, Garbhodakasayi Visnu zu sehen, und nur durch Kklare
Sicht konnte er den Herrn so verstehen, wie Er ist. Brahma war sehr befriedigt, als
er die herrliche Schonheit und Pracht des Herrn betrachten durfte, und er gestand,
daB es nichts mit Ihm Vergleichbares gibt. Nur durch rapasya vermag man der
Schonheit und Pracht des Herrn gewahr zu werden, und wenn man mit dieser
Schonheit und Pracht vertraut ist, fiihlt man sich zu keiner anderen mehr hingezo-
gen. Dies wird in der Bhagavad-gita (2.59) bestatigt: param drstva nivartate.

Torichte Menschen, die sich nicht die Miihe machen, die erhabene Schonheit und
Pracht des Herrn zu untersuchen, werden hier von Brahma verurteilt. Es ist unum-
ganglich, daB sich jeder Mensch um solches Wissen bemiiht, und wenn jemand dies
nicht tut, ist sein Leben verdorben. Alles im materiellen Sinne Schone und Pracht-
volle wird von Lebewesen genossen, die Krahen gleichen. Krahen hacken immer auf
fortgeworfenem Abfall herum, wahrend sich die weilen Enten nicht unter die Kra-
hen mischen. Sie finden vielmehr Freude an klaren, von Obstgirten umgebenen
Seen mit Lotosbliiten. Sowohl die Krahen als auch die Enten sind zweifellos der Ge-
burt nach Vogel, doch sie sind nicht von gleicher Art.

VERS 2
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riupam yad etad avabodha-rasodayena
sasvan-nivrtta-tamasah sad-anugrahaya

adau grhitam avatara-sataika-bijam
yan-ndbhi-padma-bhavandad aham avirasam

ripam—Form; yat—welche; etat—diese; avabodha-rasa—von Deiner inneren
Kraft; udayena—mit der Manifestation; sasvar—fiir immer; nivrtta—befreit von; ta-
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masah—materieller Verunreinigung; sat-anugrahdya—fiir die Gottgeweihten; ddau
—urspringlich in der schopferischen Energie der Materie; grhitam—nahm an;
avatara—der Inkarnationen; Sata-eka-bijam—die Wurzelursache von Hunderten;
yat—das, was; ndbhi-padma‘—die Nabel-Lotosbliite; bhavanar—aus der Statte;
aham—ich; dvirasam—erzeugt.

UBERSETZUNG

Die Gestalt, die ich sehe, ist ewig von materieller Verunreinigung befreit
und ist erschienen, um als eine Manifestation der inneren Kraft den Gottge-
weihten Barmherzigkeit zu erweisen. Diese Inkarnation ist der Ursprung
vieler anderer Inkarnationen, und ich bin von der Lotosbliite geboren wor-
den, die aus der Stitte Deines Nabels wuchs.

ERLAUTERUNG

Die drei Gottheiten Brahma, Visnu und Mahesvara (Siva), die den drei Erschei-
nungsweisen der materiellen Natur (Leidenschaft, Tugend und Unwissenheit) vor-
stehen, haben ihren Ursprung in Garbhodakasayi Visnu, der hier von Brahma be-
schrieben wird. Von Ksirodakasayi Visnu gehen im Verlauf der kosmischen Mani-
festation in verschiedenen Zeitaltern viele Visnu-Inkarnationen aus. Diese Erweite-
rungen erscheinen nur fiir das transzendentale Gliick der Gottgeweihten. Die Inkar-
nationen Visnus, die in verschiedenen Zeitaltern und zu verschiedenen Zeiten er-
scheinen, sind niemals mit den bedingten Seelen zu vergleichen. Die visnu-tattvas
sind nicht mit Gottheiten wie Brahma und Siva zu vergleichen, und Sie befinden
Sich auch nicht auf der gleichen Ebene wie sie. Jeder, der Sie mit Halbgottern gleich-
setzt, wird als pasandi oder Unglaubiger bezeichnet. Mit dem hier erwahnten Wort
tamasah ist die materielle Natur gemeint; die spirituelle Natur hat eine von tamah
vollig gesonderte Existenz. Deshalb nennt man die spirituelle Natur avabodha-rasa
oder avarodha-rasa. Avarodha bedeutet ,das, was vollig nichtig macht®. In der
Transzendenz besteht nicht die geringste Moglichkeit von einer Beriihrung mit ma-
teriellen Dingen. Brahma ist das erste Lebewesen, und daher erwahnt er seine Ge-
burt aus der Lotosbliite, die aus dem Nabel Garbhodakasayi Visnus hervorwuchs.

VERS 3
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natah param parama yad bhavatah svariupam
ananda-matram avikalpam aviddha-varcah

pasyami visva-srjam ekam avisvam datman
bhitendriyatmaka-madas ta upasrito 'smi
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na—nicht; atah param—hiernach; parama—o Hochster; yat—das, was; bhava-
tah—Deiner Herrlichkeit; svaripam—ewige Gestalt; dnanda-matram—die unper-
sonliche Brahman-Ausstrahlung; avikalpam—ohne Wandlung; aviddha-varcah—
ohne Verfall der Kraft; pasyami—ich sehe; visva-srjam—den Schopfer der kosmi-
schen Manifestation; ekam—einer ohne einen zweiten; avisvam—und doch nicht aus
Materie; atrman—o Hochste Ursache; bhiita—Korper; indriya—Sinne; atmaka—ohne
solche Identifizierung; madah—Stolz; te—Dir; upasritah—ergeben; asmi—ich bin.

UBERSETZUNG

O Herr, ich sehe keine hohere Form als Deine gegenwirtige Gestalt der
ewigen Gliickseligkeit und des ewigen Wissens. In Deiner unpersonlichen
Brahman-Ausstrahlung gibt es keinen gelegentlichen Wandel und keinen
Verfall der inneren Kraft. Ich ergebe mich Dir, da ich auf meinen materiel-
len Korper und meine materiellen Sinne stolz bin, obwohl Deine Herrlich-
keit die Ursache der kosmischen Manifestation ist; aber dennoch wirst Du
nie von Materie beriihrt.

ERLAUTERUNG

Wiees in der Bhagavad-gita (18.55) heiBBt — bhaktya mam abhijanati yavan yas
casmi tattvatah —, kann die Hochste Personlichkeit Gottes nur zum Teil erkannt
werden, und das nur durch den Vorgang des hingebungsvollen Dienstes fiir den
Herrn. Brahma wurde sich bewuBt, daB Krsnpa, der Hochste Herr, viele ewige,
gliickselige Formen des Wissens hat. Brahma beschrieb diese Erweiterungen des
Héchsten Herrn, Govinda, in seiner Brahma-sambhita (5.33) wie folgt:

advaitam acyutam andadim ananta-ripam
adyam purdana-purusam nava-yauvanam ca

vedesu durlabham adurlabham atma-bhaktau
govindam adi-purusam tam aham bhajami

,.Ich verehre Govinda, den urersten Herrn, der nichtdual und unfehlbar ist. Er ist
die urspriingliche Ursache aller Ursachen, obgleich Er Sich in viele Formen erwei-
tert. Obwohl die alteste Personlichkeit, ist Er immer jugendlich, unberiihrt vom Al-
ter. Die Hochste Personlichkeit Gottes kann nicht durch die akademische Weisheit
der Veden erkannt werden; man muB sich an den Geweihten des Herrn wenden, um
Ihn zu verstehen.*

Man kann den Herrn so, wie Er ist, nur verstehen, wenn man Ihm in Hingabe
dient oder indem man sich an den Gottgeweihten wendet, der den Herrn immer in
seinem Herzen tragt. Durch hingebungsvolle Vollkommenheit kann man verstehen,
daB das unpersonliche brahmajyoti nur eine Teilreprisentation Sri Krsnas, der
Hochsten Personlichkeit Gottes, ist und daB die drei purusa-Erweiterungen in der
materiellen Schopfung Seine vollstandigen Teile sind. Im spirituellen Himmel des
brahmajyoti findet weder ein Wechsel verschiedener kalpas oder Weltalter statt,
noch gibt es in den Vaikuntha-Welten schopferische Tatigkeiten. Der EinfluB der
Zeit wirkt dort nicht, und die Strahlen, die von der transzendentalen Gestalt des
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Herrn ausgehen, das unbegrenzte brahmajyoti, werden vom EinfluB der materiellen
Energie nicht beriihrt. Auch in der materiellen Welt ist der Urschopfer der Herr
Selbst. Er ist die Ursache der Erschaffung Brahmas, der — vom Herrn ermachtigt —
zum nachtraglichen Schopfer wird.

VERS 4
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tad va idam bhuvana-marigala mangalaya
dhyane sma no darsitam ta updsakanam

tasmai namo bhagavate 'nuvidhema tubhyam
yo ’'nddrto naraka-bhagbhir asat-prasargaih

tat—Sri Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes; vd—oder; idam—diese gegen-
wartige Form; bhuvana-marngala—sie sind alle gliickspendend fiir alle Universen;
marngaldya—fir alles Gliick; dhyane—in der Meditation; sma—wie es war; nah—vor
uns; darsitam—manifestiert; te—Deine; updsakanam—der Gottgeweihten; rasmai
—Ihm; namah—meine achtungsvollen Ehrerbietungen; bhagavate—der Personlich-
keit Gottes; anuvidhema—ich fihre aus; rubhyam—fir Dich; yah—was; anddrtah
—wird miBachtet; naraka-bhagbhih—von denjenigen, deren Bestimmungsort die
Holle ist; asat-prasarnigaih—durch materielle Themen.

UBERSETZUNG

Diese gegenwirtige Form oder jede andere transzendentale Form, die
von $ri Krsna, der Hochsten Personlichkeit Gottes, ausgeht, ist fiir alle Uni-
versen gleichermafen gliickspendend. Da Du diese ewige personliche Ge-
stalt, iiber die Deine Geweihten meditieren, manifestiert hast, erweise ich
Dir meine achtungsvollen Ehrerbietungen. Diejenigen, denen es bestimmt
ist, auf den Pfad zur Hélle geschickt zu werden, miBachten Deine personli-
che Gestalt, weil sie iiber materielle Themen spekulieren.

ERLAUTERUNG

Was die personlichen und unpersonlichen Aspekte der Hochsten Absoluten
Wabhrheit betrifft, so sind die personlichen Formen, die der Herr in Seinen verschie-
denen vollstindigen Erweiterungen entfaltet, alle zum Segen aller Universen be-
stimmt. Die personliche Form des Herrn wird in der Meditation auch als Uberseele
(Paramatma) verehrt, doch das unpersonliche brahmajyoti wird nicht verehrt. Dieje-
nigen, die dem unpersonlichen Aspekt verhaftet sind — ob in Meditation oder auf
andere Weise —, sind Pilger in Richtung Holle, da Unpersonlichkeitsphilosophen,
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wie es in der Bhagavad-gita (12.5) heiBt, nur ihre Zeit mit weltlicher, gedanklicher
Spekulation verschwenden, weil ihnen mehr an falschen Argumenten liegt als an der
Wirklichkeit. Aus diesem Grund verurteilt Brahma hier die Gemeinschaft mit Un-
personlichkeitsanhangern.

Alle vollstandigen Erweiterungen der Personlichkeit Gottes sind gleichermaBen
machtig, wie in der Brahma-sambhita (5.46) bestitigt wird:

diparcir eva hi dasantaram abhyupetya
dipdyate vivrta-hetu-samana-dharma

yas tadrg eva hi ca visnutaya vibhati
govindam adi-purusam tam aham bhajami

Der Herr erweitert Sich so, wie sich die Flammen eines Feuers — eine nach der
anderen — erweitern. Wenngleich die urspriingliche Flamme, Sri Krsna, als Go-
vinda oder die Hochste Person anerkannt wird, sind alle Erweiterungen, wie Rama,
Nrsimha und Varaha, ebenso machtvoll wie der urspriingliche Herr. Solch erwei-
terte Formen sind alle transzendental. Zu Beginn des Srimad-Bhagavatam ist deut-
lich erklart worden, daB3 die Hochste Wahrheit nie durch materielle Berithrung ver-
unreinigt wird. Im transzendentalen Konigreich des Herrn gibt es kein Spielen mit
Worten und Handlungen. Alle Formen des Herrn sind transzendental, und solche
Manifestationen sind ewig identisch. Die jeweilige Form, die der Herr einem Ge-
weihten offenbart, ist nicht weltlich, auch wenn der Gottgeweihte materielle Wiin-
sche bewahren mag; auch wird eine solche Form nicht unter dem EinfluB der mate-
riellen Energie manifestiert, wie die Unpersonlichkeitsphilosophen in ihrer Torheit
annehmen. Unpersonlichkeitsanhédnger, die die transzendentalen Formen fiir Pro-
dukte der materiellen Welt halten, sind mit Gewiheit Anwarter auf einen Aufent-
halt in der Holle.

VERS 5
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ye tu tvadiya-caranambuja-kosa-gandham
Jjighranti karna-vivaraih sruti-vata-nitam

bhaktya grhita-caranah paraya ca tesam
napaisi natha hrdayamburuhat sva-pumsam

ye—diejenigen, die; tu—aber; tvadiya—Deiner; carana-ambuja—LotosfuiBe; ko-
sa—innen; gandham—Duft; jighranti—riechen; karna-vivaraih—durch den Gehor-
gang; sruti-vata-nitam—von der Luft vedischen Klanges getragen; bhaktyd—durch
hingebungsvollen Dienst; grhita-caranah—die LotosfiiBe annehmend; paraya—tran-
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szendental; ca—und; tesam—fiir sie; na—niemals; apaisi—getrennt; natha—o Herr;
hrdaya—Herzens; ambu-ruhdt—von dem Lotos des; sva-pumsam—Deiner Geweih-
ten.

UBERSETZUNG

O Herr, Menschen, die den Duft Deiner LotosfiiRe einatmen, der von der
Luft vedischen Klanges durch die Offnungen ihrer Ohren getragen wird,
nehmen Deinen hingebungsvollen Dienst an. Fiir sie bist Du vom Lotos
ihres Herzens niemals getrennt.

ERLAUTERUNG

Fiir den reinen Gottgeweihten gibt es nichts, was liber die LotosfiiBe des Herrn
hinausginge, und der Herr weiB3, daB sich solche Gottgeweihten nichts anderes als
das wiinschen. Das Wort tu bestitigt dies insbesondere. Und auch der Herr méchte
nicht von den Lotosherzen solcher reinen Gottgeweihten getrennt sein. Solcher Art
ist die transzendentale Beziehung zwischen den reinen Gottgeweihten und der Per-
sonlichkeit Gottes. DaB Sich der Herr von den Herzen solch reiner Gottgeweihter
nicht trennen mochte, 1aBt darauf schlieBen, daB sie Ihm zweifellos lieber sind als
die Unpersonlichkeitsphilosophen. Die Beziehung der reinen Gottgeweihten zum
Herrn entwickelt sich durch hingebungsvollen Dienst fiir den Herrn auf der authen-
tischen Grundlage vedischer Autoritat. Solch reine Gottgeweihte sind keine weltli-
chen Schwirmer, sondern Realisten; denn ihre Tatigkeiten werden von den vedi-
schen Autoritiaten unterstiitzt, die den in den vedischen Schriften erwahnten Tatsa-
chen Gehor geschenkt haben.

Das Wort paraya ist sehr bedeutsam. Para bhakti, spontane Liebe zu Gott, bildet
die Grundlage einer vertraulichen Beziehung zum Herrn. Diese hochste Form der
Beziehung zum Herrn kann man errejchen, indem man aus authentischen Quellen,
wie der Bhagavad-gita und dem Srimad-Bhdagavatam, die von reinen, unver-
falschten Gottgeweihten vorgetragen werden, einfach tber Ihn (Seinen Namen,
Seine Gestalt, Seine Eigenschaften usw.) hort.

VERS 6
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tavad bhayam dravina-deha-suhrn-nimittam
sokah sprha paribhavo vipulas ca lobhah

tavan mamety asad-avagraha drti-milam
yavan na te 'nghrim abhayam pravrnita lokah
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tavar—bis dahin; bhayam—Angst; dravina—Reichtum; deha—Korper; suhri—
Verwandte; nimittam—deswegen; sokah—Klage; sprhd—Begehren; paribhavah
—Zubehor; vipulah—sehr groB; ca—auch; lobhah—Gier; tavat—bis dahin,; mama—
mein; iti—so; asat—verganglich; avagrahah—Unternehmen; drti-milam—voller
Angste; ydvar—so lange wie; na—nicht; te—Deine; arighrim abhayam—sichere Lo-
tosfiiBe; pravrnita—suchen Zuflucht; lokah—die Menschen der Welt.

UBERSETZUNG

O Herr, die Menschen der Welt werden von allen nur denkbaren Sorgen
geplagt — sie sind stindig in Angst. Sie versuchen immerzu, Besitz, Korper
und Freunde zu schiitzen; sie sind von Klage und ungesetzlichen Wiinschen
erfiillt; sie betrachten so viele Dinge als ihr personliches Eigentum und
griinden gierig all ihre Vorhaben auf die verginglichen Auffassungen von
,mir’ und , mein’. Solange sie nicht bei Deinen sicheren LotosfiiRen
Schutz suchen, werden sie weiter von solchen Sorgen gequilt.

ERLAUTERUNG

Man mag die Frage stellen, wie man standig an den Herrn, das hei3t Seinen Na-
men, Seinen Ruhm, Seine Eigenschaften und so fort, denken kann, wenn man vollig
von Gedanken an seine Familie in Anspruch genommen wird. Jeder in der materiel-
len Welt denkt standig dariiber nach, wie er seine Familie unterhalten, wie er seinen
Besitz schiitzen, wie er mit Freunden und Verwandten Schritt halten kann und so
weiter. Er ist daher immer voller Sorge und klagt, wahrend er versucht, den Status
quo aufrechtzuerhalten. Als Antwort auf diese Frage ist der vorliegende von
Brahma gesprochene Vers zutreffend.

Ein reiner Gottgeweihter betrachtet sich niemals als der Besitzer seines Heims.
Er uberlaBt alles dem Herrn, der der hochste Lenker ist, und sorgt sich daher nicht
um den Unterhalt seiner Familie oder die Wahrung der Interessen seiner Familie.
Dank seiner Ergebenheit haben Besitztiimer fiir ihn ihre Anziehungskraft verloren.
Und selbst wenn Besitztiimer anziehend auf ihn wirken, dann nicht fiir den Genuf3
der Sinne, sondern fiir den Dienst des Herrn. Ein reiner Gottgeweihter mag es lie-
ben, Besitz zu erwerben — genau wie ein gewohnlicher Mensch —, mit dem Unter-
schied, daB ein Gottgeweihter Geld fiir den Dienst des Herrn annimmt, wohingegen
der gewohnliche Mensch Geld an sich bringt, um seine Sinne zu befriedigen. Der Er-
werb von Reichtum durch einen Gottgeweihten ist daher keine Sorgenquelle wie im
Falle eines weltlichen Menschen. Weil ein reiner Gottgeweihter alles mit dem Ge-
danken annimmt, dem Herrn damit zu dienen, sind die Giftzahne der Aneignung
von Reichtum gezogen. Wenn einer Schlange das Gift entfernt wurde und sie einen
Menschen beiBt, hat dies keine todliche Wirkung. In dhnlicher Weise hat fiir den
Dienst des Herrn angehaufter Reichtum keine Giftzahne, und daher ist die Wirkung
nicht todlich. Ein reiner Gottgeweihter ist niemals in materielle, weltliche Angele-
genheiten verwickelt, auch wenn er wie ein gewohnlicher Mensch in der Welt bleibt.
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VERS 7
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daivena te hata-dhiyo bhavatah prasangat
sarvasubhopasamanad vimukhendriya ye

kurvanti kama-sukha-lesa-lavaya dina
lobhabhibhuta-manaso 'kusalani sasvat

daivena—durch ein ungliickseliges Schicksal; te—sie; hata-dhiyah—der Erinne-
rung beraubt; bhavatah—an Dich; prasarngat—von den Themen; sarva—alles; asu-
bha—das Unheilvolle; upasamanatr—bezwingend; vimukha—wandten sich zu; indri-
yah—Sinne; ye—solche; kurvanti—handeln; kama—Sinnenbefriedigung; sukha—
Gliick; lesa—kurz; lavaya—nur einen Augenblick lang; dindh—arme Geschopfe;
lobha-abhibhiita—von Gier ibermannt; manasah—von jemandem, dessen Geist;
akusalani—unheilvolle Tatigkeiten; sasvar—immer.

UBERSETZUNG

O Herr, Menschen, denen das allgliickspendende Chanten und Horen
iiber Deine transzendentalen Taten und Spiele fremd ist, sind zweifellos un-
gliickselig, und es fehlt ihnen jede Vernunft. Sie gehen unheilvollen Titig-
keiten nach, indem sie fiir nur sehr kurze Zeit die Befriedigung ihrer Sinne
genieRen.

ERLAUTERUNG

Die nachste Frage lautet: Warum stellen sich Menschen gegen solch gliickspen-
dende Tatigkeiten wie das Chanten und Horen iiber die Herrlichkeit und die Spiele
des Herrn, die absolute Freiheit von den Sorgen und Angsten des materiellen Da-
seins bewirken konnen? Die einzige Antwort auf diese Frage ist, daB sie aufgrund
ubernatiirlicher Fiigung ungliickselig sind, weil sie, nur um der Befriedigung ihrer
Sinne willen, siindhaft handeln. Die reinen Gottgeweihten haben jedoch Mitleid mit
solch ungliickseligen Menschen und versuchen — in dem Enthusiasmus des Predi-
gens —, sie dazu zu bringen, hingebungsvollen Dienst auszufiihren. Nur durch die
Gnade reiner Gottgeweihter konnen solch ungliickselige Menschen zur Ebene tran-
szendentalen Dienstes erhoben werden.
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VERS 8
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ksut-trt-tridhatubhir ima muhur ardyamanah
sitosna-vata-varasair itaretardc ca

kamadgnindcyuta-rusa ca sudurbharena
sampasyato mana urukrama sidate me

ksut—Hunger; trt—Durst; tri-dhatubhih—drei Sekretionen, namlich Schleim,
Galle und Wind; imdh—sie alle; muhuh—immer; ardyamanah—verwirrt; sita—
Winter; usna—Sommer; vata—Wind; varasaih—durch Regenfille; itara-itarat—
und viele andere Storungen; ca—auBerdem; kdma-agnina—durch starken Ge-
schlechtstrieb; acyuta-rusa—nicht zur Ruhe kommender Zorn; ca—auch; sudurbha-
rena—unertraglich; sampasyatah—es beobachtend; manah—Geist; urukrama—o
Vollbringer groBer Taten; sidate—wird verzweifelt; me—mein.

UBERSETZUNG

O Vollbringer groBer Taten, o Herr, all diese armen Gesch6pfe werden
stindig durch Hunger, Durst, klirrende Kilte, Sekrete und Galle verwirrt; sie
werden von eisigen Wintern, brennenden Sommern, Regengiissen und vie-
len anderen storenden Einfliissen angegriffen und zudem vom starken Ge-
schlechtstrieb und von nicht zur Ruhe kommendem Zorn iiberwiltigt.

ERLAUTERUNG

Ein reiner Gottgeweihter wie Brahma und Menschen, die seiner Schiilernach-
folge angehoren, sind immer ungliicklich, wenn sie die Verwirrung der bedingten
Seelen sehen, die den Angriffen der dreifachen Leiden ausgesetzt sind, das heiBt Lei-
den, die sich auf Korper und Geist beziehen, Storungen der materiellen Natur und
viele dhnliche materielle Nachteile. Ohne geeignete MaBnahmen gegen solche
Schwierigkeiten zu kennen, geben sich leidende Menschen bisweilen als Fiihrer des
Volkes aus, und die ungliickseligen Anhanger mussen unter solch sogenannter Fiih-
rerschaft weitere Nachteile hinnehmen. Es ist so, als fiihre ein Blinder einen anderen
Blinden, und so fallen beide in einen Graben. Solange daher die Geweihten des
Herrn kein Mitleid mit ihnen haben und ihnen nicht den rechten Weg zeigen, ist ihr
Leben ein hoffnungsloser Fehlschlag. Gottgeweihte, die freiwillig die Verantwor-
tung lbernehmen, die torichten materialistischen SinnengenieBer zu erheben, haben
zum Herrn eine ebenso vertrauliche Beziehung wie Brahma.
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yavat prthaktvam idam atmana indriyartha-
maya-balam bhagavato jana isa pasyet

tavan na samsrtir asau pratisarikrameta
vyarthapi duhkha-nivaham vahati kriyartha

yavat—so lange wie; prthaktvam—Separatismus; idam—dies; atmanah—des Kor-
pers; indriya-artha—fiir Sinnenbefriedigung; maya-balam—der Einflu} der auBleren
Energie; bhagavatah—der Personlichkeit Gottes; janah—ein Mensch; isa—o Herr;
pasyet—sieht; tavat—so lange; na—nicht; samsrtih—der EinfluB des materiellen Da-
seins; asau—dieser Mensch; pratisarikrameta—kann liberwinden; vyartha api—ob-
wohl bedeutungslos; duhkha-nivaham—vielfache Leiden; vahati—bringend; kriya-
artha—fir fruchttragende Tatigkeiten.

UBERSETZUNG

O mein Herr, die materiellen Leiden haben fiir die Seele keine wirkliche
Existenz. Doch solange die bedingte Seele denkt, der Korper sei fiir Sinnen-
genufl bestimmt, kann sie — beeinfluft von Deiner duferen Energie — der
Verstrickung in materielle Leiden nicht entkommen.

ERLAUTERUNG

Das Lebewesen im materiellen Dasein hat nur deshalb Schwierigkeiten, weil es
sich fiir unabhangig halt. Es ist immer von den Regeln des Hochsten Herrn abhén-
gig — sowohl im bedingten als auch im befreiten Zustand —, doch die bedingte Seele
glaubt unter dem EinfluB der auBeren Energie, sie sei von der Oberhoheit der Per-
sonlichkeit Gottes unabhangig. lhrer wesensgemafen Stellung entspricht es, sich
nach dem Wunsch des hochsten Willens zu richten, doch solange sie dies nicht tut,
istes sicher, daB sie sich weiterhin in den Ketten der materiellen Knechtschaft dahin-
schleppen muB. Sie muB alle durch gedankliche Uberlegung entstandenen Pliane auf-
geben, wie es in der Bhagavad-gita (2.55) heiBt (prajahati yada kaman sarvan par-
tha mano-gatan), und sie muB sich dem hochsten Willen anschlieBen. Das wird ihr
helfen, aus der Verstrickung des materiellen Daseins frei zu werden.

VERS 10
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ahny aprtarta-karana nisi nihsayana
nand-manoratha-dhiya ksana-bhagna-nidrah

daivahatartha-racana rsayo 'pi deva
yusmat-prasanga-vimukha iha samsaranti

ahni—wahrend des Tages; aprra—beschaftigt; arra—leidvolle Betatigung; kara-
nah—Sinne; nisi—nachts; nihsayanah—Schlaflosigkeit; nana—vielfaltige; manora-
tha—gedankliche Spekulationen; dhiyd—durch Intelligenz; ksana—standig; bhag-
na—unterbrochen; nidrah—der Schlaf; daiva—iibermenschlich; dhata-artha—ent-
tauscht; racanah—Plane; rsayah—groBe Weise; api—auch; deva—o Herr; yusmat
—von Deiner Herrlichkeit; prasariga—Thema; vimukhah—gewandt gegen; iha—in
dieser (materiellen Welt); samsaranti—Kreisen.

UBERSETZUNG

Solche Nichtgottgeweihten betitigen ihre Sinne in sehr miihseliger und
langwieriger Arbeit, und sie leiden nachts an Schlaflosigkeit, da ihre Intelli-
genz ihren Schlaf stindig mit vielfiltigen gedanklichen Spekulationen un-
terbricht. Ihre verschiedenen Pline werden alle durch iibernatiirliche Macht
vereitelt. Selbst groRe Weise miissen in der materiellen Welt kreisen, wenn
sie sich gegen die transzendentalen Erzihlungen von Deiner Herrlichkeit
wenden.

ERLAUTERUNG

Wie im vorangegangenen Vers beschrieben wurde, finden Menschen, die von
materiellen Tatigkeiten in Anspruch genommen sind, keinen Geschmack am hinge-
bungsvollen Dienst. Die meisten von ihnen verrichten tagsiiber schwere korperliche
Arbeit, und ihre Sinne sind voll beschaftigt mit der Erfiillung mihevoller Pflichten
in den riesigen Fabriken der Schwerindustrie. Die Besitzer solcher Fabriken versu-
chen, fiir ihre Erzeugnisse einen Markt zu finden, und die Arbeiter sind in einer aus-
gedehnten Produktion beschaftigt, zu der riesige mechanische Einrichtungen geho-
ren. ,,Fabrik* ist ein anderer Name fiir ,,Holle“. Nachts versuchen die mit hollischer
Arbeit beschiftigten Menschen, ihre erschopften Sinne mit Wein und Frauen zu be-
friedigen, doch sie konnen nicht einmal festen Schlaf finden, da ihre vielfaltigen ge-
danklich-spekulativen Pliane standig ihren Schlaf unterbrechen. Und da sie durch
solche Schiaflosigkeit nachts nicht geniigend Schiaf finden, fiihlen sie sich morgens
oft schlafrig. Durch die Fligung tubernatiirlicher Macht miissen selbst die groBen
W issenschaftler und Denker der Welt es hinnehmen, daB ihre vielfaltigen Pliane
scheitern, und so verkommen sie in der materiellen Welt Leben fiir Leben. Ein be-
deutender Wissenschaftler mag Entdeckungen in der Atomenergie machen, so da3
die Welt schneller zerstort werden kann, und er mag als Anerkennung fiir seinen
Dienst (oder vielmehr schlechten Dienst) einen Preis verlichen bekommen, aber
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auch er ist den Reaktionen auf sein Tun ausgesetzt, indem er sich unter dem tiber-
menschlichen Gesetz der materiellen Natur im Kreislauf der wiederholten Geburten
und Tode drehen muB. All diesen Menschen, die sich gegen den Grundsatz des hin-
gebungsvollen Dienstes richten, ist es mit GewiBheit bestimmt, in der materiellen
Welt zu kreisen.

In diesem Vers wird ausdriicklich gesagt, daB selbst Weise, die den Grundsatzen
des hingebungsvollen Dienstes feindlich gegeniiberstehen, ebenfalls dazu verurteilt
sind, die Bedingungen des materiellen Daseins zu ertragen. Nicht nur in der heutigen
Zeit, sondern auch frither schon gab es viele Weise, die ihre eigenen Religionssy-
steme, welche keinerlei Beziehung zum hingebungsvollen Dienst des Hochsten
Herrn hatten, zu erfinden versuchten, doch es kann kein religioses Prinzip ohne hin-
gebungsvollen Dienst fiir den Herrn geben. Der Hochste Herr ist der Fiihrer aller
Lebewesen, von denen keines Ihm ebenbiirtig sein oder Ihn iibertreffen kann. Selbst
der unpersonliche Aspekt und der alldurchdringende lokalisierte Aspekt des Herrn
konnen sich nicht auf der gleichen Ebene befinden wie die Hochste Personlichkeit
Gottes. Ohne den Grundsatz des hingebungsvollen Dienstes kann es daher keine
Religion und kein echtes philosophisches System fiir den Fortschritt der Lebewesen
geben.

Die Unpersonlichkeitsphilosophen, die sich um der Selbstbefreiung willen sehr
unbequeme rapasya auferlegen, mogen dem unpersonlichen brahmajyoti naher-
kommen, doch weil sie nicht im hingebungsvollen Dienst verankert sind, gleiten sie
letzten Endes wieder in die materielle Welt hinab, um ein weiteres Kapitel materiel-
len Daseins auf sich zu nehmen. Dies wird wie folgt bestatigt:

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

aruhya krcchrena param padam tatah
patanty adho 'nddrta-yusmad-anghrayah

,,Menschen, die irrtiimlich unter dem Eindruck stehen, befreit zu sein — ohne
hingebungsvollen Dienst —, modgen das Ziel des brahmajyoti erreichen, doch auf-
grund ihres unreinen BewuBtseins und aus Mangel an Schutz auf den Vaikuntha-
lokas fallen solch scheinbar befreite Seelen erneut ins materielle Dasein hinab* (SB.
10.2.32).

Niemand kann daher irgendein Religionssystem ohne den Grundsatz des hinge-
bungsvollen Dienstes fiir den Herrn erfinden. Wie wir im Sechsten Canto des
Srimad-Bhdgavatam beschrieben finden, ist der Urheber religioser Prinzipien der
Herr Selbst. Auch in der Bhagavad-gita sehen wir, daB der Herr alle Formen der
Religion verurteilt, die nicht lehren, sich dem Hochsten zu ergeben. Jedes System,
das seine Nachfolger zum hingebungsvollen Dienst des Herrn — und nichts anderem
— fiihrt, ist wahrhaft Religion oder Philosophie. Im Sechsten Canto finden wir die
folgenden Worte Yamarajas, der alle unglaubigen Lebewesen beherrscht:

dharmam tu saksad bhagavat-pranitam
na vai vidur rsayo napi devah
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na siddha-mukhya asura manusyah
kuto nu vidyddhara-caranadayah

svayambhir naradah sambhuh
kumarah kapilo manuh
prahlado janako bhismo
balir vaiydsakir vayam

dvddasaite vijanimo
dharmam bhdgavatam bhatah
guhyam visuddham durbodham
yam jAatvamrtam asnute

,,Die Grundsatze der Religion werden von der Hochsten Personlichkeit Gottes
verfiigt; niemand sonst, auch nicht die Weisen und Halbgotter, kann solche Grund-
sitze aufstellen. Wenn selbst groBe Weise und Halbgotter nicht befugt sind, solche
Prinzipien der Religion einzufiihren, dann ganz zu schweigen von anderen, wie den
sogenannten Mystikern, den Damonen, Menschen, Vidyadharas und Caranas, die
auf den niederen Planeten leben. Zwolf Personlichkeiten — Brahma, Narada, Siva,
Kumé;a, Kapila, Manu, Prahlada Maharaja, Janaka Maharaja, Bhisma, Bali Maha-
raja, Sukadeva Gosvami und Yamaraja — sind vom Herrn bevollmachtigt, die
Grundsitze der Religion zu verkiinden und zu verbreiten* (SB 6.3.19-21).

Die Grundsitze der Religion stehen nicht jedem gewohnlichen Lebewesen offen.
Sie sind im Grunde nur dafir bestimmt, den Menschen zur Ebene der Moral zu
bringen. Gewaltlosigkeit und andere dhnliche Prinzipien sind fiir irregefiihrte Men-
schen notwendig, denn solange man nicht moralisch und gewaltlos ist, kann man die
Prinzipien der Religion nicht verstehen. Doch selbst wenn man nach den Grundsat-
zen der Moral und der Gewaltlosigkeit lebt, ist es sehr schwierig zu verstehen, was
Religion eigentlich ist. Es ist sehr vertraulich, denn sobald man mit den wahren
Grundsitzen der Religion vertraut ist, erlangt man Befreiung und damit das ewige
Leben der Gliickseligkeit und des Wissens. Wer nicht nach den Grundsatzen des
hingebungsvollen Dienstes lebt, sollte sich daher nicht als religioser Fiihrer der un-
schuldigen Offentlichkeit ausgeben. Die Jsopanisad (12) verbietet solchen Unsinn
mit Nachdruck:

andham tamah pravisanti
ye 'sambhiitim upasate
tato bhiya iva te tamo
ya u sambhutyam ratah

Ein Mensch, der von den Grundsitzen der Religion keine Kenntnis hat und sich
daher nicht im Bereich der Religion betétigt, ist weit besser als jemand, der andere
im Namen der Religion irrefiihrt — ohne Bezug auf die wirklichen religidsen Prinzi-
pien des hingebungsvollen Dienstes. Es ist sicher, daB solche sogenannten religiosen
Fiihrer von Brahma und anderen groBen Autoritdten verurteilt werden.
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tvam bhakti-yoga-paribhavita-hrt-saroja
asse sruteksita-patho nanu ndatha pumsam

yad-yad-dhiya ta urugdya vibhavayanti
tat-tad-vapuh pranayase sad-anugrahdya

tvam—fir Dich; bhakti-yoga—im hingebungsvollen Dienst; paribhavita—hun-
dertprozentig beschiftigt sein; Arr—des Herzens; saroje—auf dem Lotos; dsse—Du
weilst; sruta-iksita—durch das Ohr gesehen; pathah—der Pfad; nanu—jetzt; na-
tha—o Herr; pumsam—der Gottgeweihten; yat-yat—was immer; dhiyd—durch Me-
ditieren; te—Deine; urugdya—o Allherrlicher; vibhdvayanti—sie denken insbeson-
dere an; tat-tat—genau diese; vapuh—transzendentale Gestalt; pranayase—Du mani-
festierst; sat-anugrahdya—um Deine grundlose Barmherzigkeit zu erweisen.

UBERSETZUNG

O Herr, Deine Geweihten konnen Dich mittels echten Hérens durch die
Ohren sehen, und so werden ihre Herzen geliutert, und Du it Dich dort
nieder. Du bist Deinen Geweihten so barmherzig, daR Du Dich in der be-
stimmten ewigen Gestalt der Transzendenz manifestierst, in der sie immer
an Dich denken.

ERLAUTERUNG

DaB der Herr, wiees hier heiBt, Sich vor dem Gottgeweihten in der Gestalt ma-
nifestiert, in der der Geweihte Ihn gern verehrt, deutet darauf hin, da3 der Herr dem
Wunsch des Gottgeweihten gefiigig ist — und zwar in solchem MaBe, daB Er Seine
bestimmte Gestalt je nach dem Wunsch des Gottgeweihten manifestiert. Dieser
Wunsch des Gottgeweihten wird vom Herrn erfiillt, weil Er in Entsprechung zu
dem transzendentalen liebevollen Dienst des Gottgeweihten fligsam ist. Dies wird
auch in der Bhagavad-gita (4.11) bestitigt: ye yatha mam prapadyante tams tathaiva
bhajamy aham. Wir sollten jedoch zur Kenntnis nehmen, daB der Herr niemals der
Befehlsempfanger des Gottgeweihten ist. In diesem Vers hier wird besonders er-
wahnt: tvam bhakti-yoga-paribhdvita. Dies deutet auf den Nutzeffekt hin, den man
durch die Ausiibung gereiften hingebungsvollen Dienstes, durch prema (Liebe zu
Gott), erzielt. Dieser Zustand der prema wird durch den allmahlichen Vorgang der
Entwicklung von Glauben zu Liebe erreicht. Auf der Grundlage von Glauben sucht
man die Gemeinschaft echter Gottgeweihter, und durch solchen Umgang wird man
im echten hingebungsvollen Dienst beschaftigt, zu dem die vorschriftsgemaBe Ein-
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weihung und die Erfillung der in den offenbarten Schriften vorgeschriebenen
Grundpflichten des hingebungsvollen Dienstes gehoren. Dies wird hier durch das
Wort sruteksita deutlich. Den Pfad des sruteksita zu beschreiten bedeutet, von ech-
ten Gottgeweihten zu horen, die — frei von weltlicher Schwarmerei — mit der vedi-
schen Weisheit vertraut sind. Durch solch echtes Horen wird der Anfanger-Gottge-
weihte von allem materiellen Unrat gereinigt und gewinnt Zuneigung zu einer der
vielen transzendentalen Formen des Herrn, wie sie in den Veden beschrieben wer-
den.

Diese Zuneigung des Gottgeweihten zu einer bestimmten Form des Herrn ist auf
eine natiirliche Neigung zuriickzufiihren. Jedes Lebewesen neigt urspriinglich zu
eineg bestimmten Art transzendentalen Dienstes, weil es evyig der Diener des Herrn
ist. Sri Caitanya sagt, daB3 das Lebewesen ewig ein Diener Sri Krsnas, der Hochsten
Personlichkeit Gottes, ist. Daher hat jedes Lebewesen eine bestimmte dienende Be-
ziehung zum Herrn — ewig. Diese besondere Neigung wird durch die Ausiibung ge-
regelten hingebungsvollen Dienstes fiir den Herrn erweckt, und so gewinnt der
Gottgeweihte zu einer ewigen Form des Herrn genauso Zuneigung wie jemand, der
solche Zuneigung bereits ewig empfindet. Diese Zuneigung zu einer bestimmten
Form des Herrn bezeichnet man als svaripa-siddhi. Der Herr sitzt auf dem Lo-
tosherzen des Gottgeweihten in der ewigen Gestalt, die sich der Gottgeweihte
wiinscht, und so verlaBt der Herr den Gottgeweihten nicht, wie im vorangegange-
nen Vers bestitigt wurde. Der Herr offenbart Sich jedoch keinem gleichgiiltigen
Gottgeweihten oder unechten Verehrer, um ausgenutzt zu werden. Dies wird in der
Bhagavad-gita (7.25) bestatigt: naham prakdsah sarvasya yoga-madyd-samdvrtah.
Vielmehr bleibt der Herr den Nichtgottgeweihten und den gleichgiiltigen Geweih-
ten, die der Befriedigung ihrer Sinne dienen, durch yoga-maya verborgen. Pseudo-
Geweihten, die die fur die universalen Angelegenheiten zustandigen Halbgotter ver-
ehren, ist der Herr niemals sichtbar. Die SchluBfolgerung lautet, da man nicht den-
ken soll, der Herr werde der Befehlsempfanger eines Pseudo-Geweihten; jedoch ist
Er stets bereit, den Wiinschen eines reinen, vorbehaltlosen Gottgeweihten zu ent-
sprechen, der von allen Spuren materieller Ansteckung frei ist.

VERS 12
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natiprasidati tathopacitopacarair
aradhitah sura-ganair hrdi baddha-kamaih
yat sarva-bhita-dayaydasad-alabhyayaiko
ndand-janesv avahitah suhrd antar-atma

na—niemals; ati—sehr; prasidati—wirst zufrieden; tathd—so viel wie; upacita
—durch groBartige Vorbereitungen; upacdraih—mit vielen Gegenstanden zur Ver-
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ehrung; aradhitah—verehrt werden; sura-ganaih—von den himmlischen Halbgot-
tern; hrdi baddha-kamaih—mit Herzen, die von allen denkbaren materiellen Wiin-
schen erfillt sind; yar—das, was; sarva—alle; bhiuta—Lebewesen; dayaya—um ihnen
grundlose Barmherzigkeit zu erweisen; asat—Nichtgottgeweihter; alabhyayd—nicht
erreicht sein; ekah—einer ohne einen zweiten; nand—verschiedene; janesu—in Lebe-
wesen; avahitah—wahrgenommen; suhrt—wohlmeinender Freund; antah—im In-
nern; dtma—die Uberseele.

UBERSETZUNG

O Herr, die Verehrung der Halbgoétter, die Dich mit allerlei Gegenstan-
den prunkvoll verehren, jedoch von materiellen Begierden erfiillt sind, be-
friedigt Dich nicht sehr. Du weilst im Herzen eines jeden als Uberseele, nur
um Deine grundlose Barmherzigkeit zu erweisen, und Du bist der ewige
wohlmeinende Freund, doch der Nichtgottgeweihte hat keinen Zugang zu
Dir.

ERLAUTERUNG

Die Halbgotter auf den himmlischen Planeten, die ernannte Verwalter der mate-
riellen Angelegenheiten sind, sind ebenfalls Geweihte des Herrn, doch begehren sie
zugleich nach materiellem Reichtum und Sinnenbefriedigung. Der Herr ist so giitig,
daB Er ihnen alle Arten materiellen Gliicks gewahrt — mehr als sie sich wiinschen
konnen —, aber trotzdem ist Er mit ihnen nicht zufrieden, da sie keine reinen Gott-
geweihten sind. Der Herr mochte nicht, daB irgendeiner Seiner unzahligen Sohne
(die Lebewesen) in der materiellen Welt der dreifachen Leiden verbleibt, um wieder-
holt die materiellen Qualen der Geburt, des Todes, des Alters und der Krankheit zu
erleiden. Die Halbgotter auf den himmlischen Planeten und auch viele Gottgeweihte
auf unserem Planeten mochten als Gottgeweihte in der materiellen Welt bleiben und
zugleich materielles Gliick genieBen. Sie tun dies mit dem Risiko, auf untere Da-
seinsstufen abzusinken, und deshalb ist der Herr mit ihnen unzufrieden.

Reine Gottgeweihte begehren keinerlei materiellen GenuB3; auch sind sie diesem
nicht abgeneigt. Sie bringen alle ihre Wiinsche mit den Wiinschen des Herrn in Ein-
klang und tun nichts fiir sich selbst. Arjuna ist ein gutes Beispiel hierfiir. Als er sich
nach seinen eigenen Geflihlen richtete, wollte er aus Zuneigung zu seiner Familie
nicht kimpfen, doch schlieBlich — nachdem er die Srimad-Bhagavad-gita gehort
hatte — erklarte er sich bereit, im Interesse des Herrn zu kimpfen. Der Herr ist da-
her mit reinen Gottgeweihten sehr zufrieden; denn sie handeln nicht, um ihre eige-
nen Sinne zu befriedigen, sondern nur in Ubereinstimmung mit dem Wunsch des
Herrn. Als Paramatma oder Uberseele befindet Sich der Herr im Herzen eines jeden
und bietet somit jedem die Moglichkeit einer guten Beratung. Jeder sollte daher die
Gelegenheit wahrnehmen und Ihm mit ganzem Herzen transzendentalen liebevollen
Dienst darbringen.

Die Nichtgottgeweihten dagegen haben weder mit den Halbgottern noch mit den
reinen Gottgeweihten etwas gemein, sondern sind der transzendentalen Beziehung
zum Herrn abgeneigt. Sie haben sich gegen den Herrn aufgelehnt und miissen wie-
derholt die Reaktionen auf ihre eigenen Handlungen hinnehmen.
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In der Bhagavad-gita (4.11) heiBt es: ye yatha mam prapadyante tams tathaiva
bhajamy aham. Obwohl der Herr jedem Lebewesen gleichermaflen giitig gesinnt ist,
sind die Lebewesen ihrerseits imstande, den Herrn in geringerem oder groBerem
MaBe zu erfreuen. Die Halbgotter werden als sakama-Gottgeweihte bezeichnet, das
heiBt Gottgeweihte mit materiellen Wiinschen, wohingegen die reinen Gottgeweih-
ten als niskama-Gottgeweihte bezeichnet werden, weil sie keine Wiinsche in ihrem
eigenen Interesse haben. Die sakdma-Gottgeweihten verfolgen ihr eigenes Interesse,
weil sie nicht an andere denken, und daher konnen sie den Herrn nicht vollkommen
zufriedenstellen, wohingegen die reinen Gottgeweihten, die missionarische Verant-
wortung auf sich nehmen, fahig sind, Nichtgottgeweihte in Gottgeweihte zu ver-
wandeln; daher sind sie imstande, den Herrn mehr zu erfreuen als die Halbgotter.
Der Herr beachtet die Nichtgottgeweihten nicht, wenngleich Er als wohlmeinender
Freund und Uberseele im Herzen eines jeden weilt. Jedoch auch ihnen bietet Er die
Moglichkeit, Seine Barmherzigkeit zu empfangen, und zwar durch Seine reinen Ge-
weihten, die Predigertétigkeiten nachgehen. Bisweilen erscheint der Herr persénlich,
um zu predigen, wie zum Beispiel in der Gestalt Sri Caitanyas; doch meistenteils
schickt Er Seine echten Stellvertreter und erweist den Nichtgottgeweihten so Seine
grundlose Barmherzigkeit. Der Herr ist mit Seinen reinen Geweihten so zufrieden,
daB Er ihnen das Verdienst fiir den missionarischen Erfolg zukommen lassen
mochte, obwohl Er die Arbeit personlich verrichten konnte. Hier zeigt sich Seine
Zufriedenheit mit Seinen reinen niskama-Geweihten im Gegensatz zu den sakama-
Gottgeweihten. Durch solch transzendentale Tatigkeiten wird der Herr zugleich frei
von dem Vorwurf der Voreingenommenheit und zeigt Seine Freude tiber die Gott-
geweihten.

Es stellt sich hier eine Frage: Wenn der Herr in den Herzen der Nichtgottgeweih-
ten weilt, warum werden sie nicht dazu angeregt, Gottgeweihte zu werden? Die
Antwort lautet, daB die starrsinnigen Nichtgottgeweihten unfruchtbarem Land oder
einem alkalischen Feld gleichen, auf dem keine landwirtschaftlichen Bemiihungen
erfolgreich sein konnen. Als winziger Bestandteil des Herrn hat jedes individuelle
Lebewesen ein winziges Maf3 an Unabhangigkeit, und durch den MiBBbrauch dieser
winzigen Unabhangigkeit lassen sich die Nichtgottgeweihten Vergehen auf Verge-
hen zuschulden kommen — sowohl gegen den Herrn als auch gegen Seine reinen Ge-
weihten, die missionarisch tatig sind. Als Folge solcher Handlungen werden sie so
unfruchtbar wie ein alkalisches Feld, das keine Kraft besitzt, etwas zu erzeugen.
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pumsam ato vividha-karmabhir adhvaradyair
danena cogra-tapasa paricaryayd ca
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aradhanam bhagavatas tava sat-kriyartho
dharmo ’rpitah karhicid mriyate na yatra

pumsam—der Menscheny atah—daher; vividha-karmabhih—durch verschiedene
fruchttragende Tatigkeiten; adhvara-adyaih—durch die Vollziehung vedischer Ri-
tuale; ddanena—durch Wohltatigkeit; ca—und; wugra—sehr harte; tapasa—Entsa-
gung; paricaryayd—durch transzendentalen Dienst; ca—auch; aradhanam—Vereh-
rung; bhagavatah—der Personlichkeit Gottes; tava—Deiner; sat-kriya-arthah—ein-
fach um Dich, o Herr, zu erfreuen; dharmah—Religion; arpitah—so dargeboten;
karhicit—zu jeder Zeit; mriyate—besiegt; na—niemals; yatra—dort.

UBERSETZUNG

Die frommen Werke der Menschen aber, wie die Vollziehung vedischer
Rituale, Mildtitigkeit, schwere tapasya und transzendentaler Dienst, die mit
der Absicht durchgefiihrt werden, Dich zu verehren und Dich durch die
Darbietung der fruchttragenden Ergebnisse zu erfreuen, sind ebenfalls se-
gensreich. Solche religiosen Werke sind niemals vergeblich.

ERLAUTERUNG

Absoluter hingebungsvoller Dienst, der aus neun spirituellen Tatigkeiten besteht,
wie Horen, Chanten, Sicherinnern, Verehren und Beten, spricht nicht Menschen an,
die Prunk lieben; diese neigen mehr zu oberflachlichen vedischen Ritualen und ande-
ren kostspieligen sozial-religiosen Zurschaustellungen. Nach den vedischen Anwei-
sungen besteht der Vorgang jedoch darin, die Friichte aller frommen Werke dem
Hochsten Herrn zu opfern. In der Bhagavad-gita (9.27) fordert der Herr dazu auf,
Ihm allein alle Ergebnisse unserer taglichen Handlungen, wie Verehrung, Opfer und
Mildtatigkeit, darzubringen. Das Ergebnis frommer Werke dem Hochsten Herrn
darzubringen ist ein Zeichen hingebungsvollen Dienstes fiir den Herrn und ist von
bleibendem Wert, wohingegen der selbstsiichtige Genu3 der gleichen Ergebnisse
nur fliichtig ist. Alles, was man fiir den Herrn tut, ist von bleibendem Wert und
sammelt sich in Form von ungesehener Frommigkeit an, die allmahlich zur Erhe-
bung auf die Stufe unverfalschten hingebungsvollen Dienstes fiir den Herrn fiihrt.
Diese unentdeckten frommen Werke werden eines Tages, durch die Gnade des
Hochsten Herrn, zu voll entwickeltem hingebungsvollem Dienst fiihren. Jede fiir
den Hochsten Herrn ausgefiihrte fromme Handlung wird hier daher fiir diejenigen,
die keine reinen Gottgeweihten sind, empfohlen.

VERS 14
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sasvat svaripa-mahasaiva nipita-bheda-
mohdya bodha-dhisandya namah parasmai
visvodbhava-sthiti-layesu nimitta-lila-
rdasdya te nama idam cakrmesvardaya

sasvat—ewig; svarupa—transzendentale Gestalt; mahasa—durch die Herrlich-
keit; eva—gewiB; nipita—unterschieden; bheda—Unterscheidung; mohaya—der illu-
sorischen Auffassung; bodha—Wissen vom Selbst; dhisanaya—Intelligenz; namah
—Ehrerbietungen; parasmai—der Transzendenz; visva-udbhava—die Schopfung der
kosmischen Manifestation; sthiti—die Erhaltung; layesu—und auch die Zerstorung;
nimitta—fir den Zweck der; lila—durch solche Spiele; rasdya—zur Freude; te
—Dir; namah—Ehrerbietungen; idam—dieses; cakrma—fiihre ich aus; isvaraya
—dem Hochsten.

UBERSETZUNG

Ich erweise der Hochsten Transzendenz, dem Herrn, der Sich ewig durch
Seine innere Kraft auszeichnet, meine Ehrerbietungen. Sein unterschiedslo-
ser unpersonlicher Aspekt wird durch Intelligenz fiir Selbsterkenntnis er-
kannt. Ich erweise meine Ehrerbietungen Ilhm, der — durch Seine Spiele —
die Schopfung, Erhaltung und Vernichtung der kosmischen Manifestation
genieft.

ERLAUTERUNG

Der Hochste Herr unterscheidet Sich ewig von den Lebewesen durch Seine in-
nere Kraft, wenngleich Er auch in Seinem unpersonlichen Aspekt durch selbstver-
wirklichte Intelligenz verstanden wird. Gottgeweihte erweisen daher dem unperson-
lichen Aspekt des Herrn alle achtungsvollen Ehrerbietungen. Das Wort rdsa ist hier
bedeutsam. Der rdsa-Tanz wird von Sri Krsna in der Gemeinschaft der Kuhhirten-
madchen in Vrndavana durchgefiihrt, und auch Garbhodakasayi Visnu, die Person-
lichkeit Gottes, erfreut Sich des rdsa-Genusses, namlich mit Seiner duBeren Kraft,
durch die Er die gesamte materielle Manifestation erschafft, erhalt und auflost. Indi-
rekt erweist Brahma seine achtungsvollen Ehrerbietungen Sri Krsna, der Sich tat-
sachlich immer des rasa-Genusses mit den gopis erfreut, wie in der Gopdla-tapani
Upanisad mit folgenden Worten bestatigt wird: parardhante so 'budhyata gopa-veso
me purusah purastdad avirbabhiiva. Der Unterschied zwischen dem Herrn und dem
Lebewesen wird zweifellos dann erfahren, wenn geniigend. Intelligenz vorhanden ist,
Seine innere Kraft als verschieden von der duBeren Kraft zu verstehen, durch die Er
die materielle Manifestation ermaoglicht.

VERS 15
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yasyavatara-guna-karma-vidambanani
namani ye 'su-vigame vivasa grnanti

te 'naika-janma-samalam sahasaiva hitva
samyanty apdvrtamrtam tam ajam prapadye

yasya—dessen; avarara—Inkarnationen; guna—transzendentale Eigenschaften;
karma—Tatigkeiten; vidambandni—alle geheimnisvoll; ndmdni—transzendentale
Namen; ye—diejenigen; asu-vigame—wahrend sie ihr Leben aufgeben; vivasah—von
selbst; grnanti—rufen aus; te—sie; anaika—viele; janma—Geburten; samalam—an-
gehaufte Siinden; sahasd—sogleich; eva—gewiB; hitva—aufgebend; samyadnti—errei-
chen; apadvrta—offen; amrtam—Unsterblichkeit; ram—lhm; ajam—dem Ungebore-
nen; prapadye—ich suche Zuflucht.

UBERSETZUNG

Ich suche bei den LotosfiiRen des Herrn Zuflucht, dessen Inkarnationen,
Eigenschaften und Titigkeiten geheimnisvolle Nachahmungen weltlicher
Angelegenheiten sind. Wer zu der Zeit, da er sein Leben aufgibt, Seinen
transzendentalen Namen ausruft — selbst unbewulffit —, wird zweifellos so-
gleich von den Siinden vieler, vieler Geburten reingewaschen und erreicht
lhn ohne Fehl.

ERLAUTERUNG

Die Tatigkeiten der Inkarnationen der Hochsten Personlichkeit Gottes sind eine
Art von Nachahmung der Tatigkeiten in der materiellen Welt. Der Herr gleicht
einem Schauspieler auf der Biihne. Ein Schauspieler ahmt auf der Biihne die Tatig-
keiten eines Konigs nach, obwohl er in Wirklichkeit kein Konig ist. In ahnlicher
Weise spielt der Herr, wenn Er erscheint, Rollen, mit denen Er nichts zu tun hat. In
der Bhagavad-gita (4.14) heiBt es, daB der Herr mit den Tatigkeiten, die Er augen-
scheinlich durchfiihrt, nichts zu tun hat: na mam karmani limpanti na me karma-
phale sprha. Der Herr ist allmachtig; einfach durch Seinen Willen kann Er nach Be-
lieben alles Erdenkliche tun. Als der Herr als Sri Krsna erschien, spielte Er die Rolle
des Sohnes von Yasoda und Nanda, und Er hob den Govardhana-Hiigel hoch, ob-
wohl das Hochheben eines Hiigels kein Problem fiir ihn ist. Er kann Millionen von
Govardhana-Hiigeln einfach durch Seinen Wunsch hochheben; Er braucht ihn nicht
mit der Hand hochzuheben. Doch Er ahmt das gewohnliche Lebewesen durch dieses
Emporheben nach, und zugleich zeigt Er Seine libernatiirliche Macht. Er wird daher
auch Sri Govardhana-dhari (derjenige, der den Govardhana-Hiigel emporgehoben
hat) genannt. Die Taten, die Er in Seinen Inkarnationen vollbringt, und Seine Vor-
eingenommenheit gegeniiber den Gottgeweihten sind daher alles nur Nachahmun-
gen wie die Kostiimierung eines guten Schauspielers. Seine Taten in diesem Zusam-
menhang zeugen jedoch alle von Seiner Allmacht, und die Erinnerung an diese Ta-
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ten der Inkarnationen der Hochsten Personlichkeit Gottes sind so machtig wie der
Herr Selbst. A jamila erinnerte sich an den Heiligen Namen des Herrn, Narayana, in-
dem er blo3 den Namen seines Sohnes Narayana rief, und dies reichte vollig aus, um
ihm das Erreichen der hochsten Vollkommenheit des Lebens zu ermoglichen.

VERS 16
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Yo va aham ca girisas ca vibhuh svayam ca
sthity-udbhava-pralaya-hetava atma-miilam

bhittva tri-pad vavrdha eka uru-prarohas
tasmai namo bhagavate bhuvana-drumaya

yah—jemand, der; vai—gewiB3; aham ca—auch ich; girisah ca— auch Siva; vi-
bhuh—der Allmachtige; svayam—Personlichkeit (als Visnu); ca—und; sthiti—Erhal-
tung; udbhava—Schopfung; pralaya—Auflosung; hetavah—die Ursachen; arma-
milam—im Selbst verwurzelt; bhittvai—durchdrungen habend; tri-pat—drei
Stamme; vavrdhe—wuchsen; ekah—einer ohne einen zweiten; uru—viele; praro-
hah—Zweige; tasmai—lhm; namah—Ehrerbietungen; bhagavate—der Personlich-
keit Gottes; bhuvana-drumaya—dem Baum des Planetensystems.

UBERSETZUNG

Du, o Herr, bist die Hauptwurzel des Baumes der Planetensysteme. Die-
ser Baum ist gewachsen, indem er zunichst die materielle Natur mit drei
Stimmen durchdrang — niamlich in der Form von mir selbst, Siva und Dir,
dem Allmichtigen —, um fiir Schépfung, Erhaltung und Auflésung zu sor-
gen, und wir drei sind mit vielen Zweigen gewachsen. Ich erweise daher
Dir, dem Baum der kosmischen Manifestation, meine Ehrerbietungen.

ERLAUTERUNG

Die kosmische Manifestation besteht, grob unterteilt, aus drei Welten, namlich
den oberen, unteren und mittleren Planetensystemen, und breitet sich dann in den
Kosmos der vierzehn Planetensysteme aus, mit der Manifestation der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes als die Hauptwurzel. Die materielle Natur, die die Ursache der
kosmischen Manifestation zu sein scheint, ist nur die Mittlerin oder Energie des
Herrn. Dies wird in der Bhagavad-gita (9.10) bestatigt: mayadhyaksena prakrtih sii-
yate sa-cardacaram. ,,Nur unter der Oberaufsicht des Hochsten Herrn scheint die
materielle Natur die Ursache aller Schopfung, Erhaltung und Auflésung zu sein.*
Der Herr erweitert Sich in drei, und zwar in Visnu, Brahma und Siva, die jeweils
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fiir Erhaltung, Schopfung und Zerstorung sorgen. Von den drei Hauptbevollmach-
tigten, die die drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur beherrschen, ist Visnu
der Allméachtige; obwohl Er Sich zum Zweck der Erhaltung innerhalb der materiel-
len Natur befindet, wird Er von den Gesetzen der materiellen Natur nicht be-
herrscht. Die anderen beiden, Brahma und Siva, unterstehen der Aufsicht der mate-
riellen Energie des Hochsten Herrn, obwohl sie fast so machtig sind wie Visnu. Die
Vorstellung, es gebe viele Gotter, die die vielen Bereiche der materiellen Natur be-
herrschen, ist eine falsche Vorstellung der torichten Pantheisten. Gott ist einer ohne
einen zweiten, und Er ist die urerste Ursache aller Ursachen. So, wie es viele Abtei-
lungsleiter in Regierungsangelegenheiten gibt, so gibt es viele Leiter der universalen
Angelegenheiten.

Aufgrund dirftigen Wissens glaubt der Unpersonlichkeitsphilosoph nicht an
eine personliche Lenkung der Dinge. In diesem Vers wird jedoch eindeutig erklart,
daB alles personlich und nichts unpersonlich ist. Wir haben dies bereits in der Ein-
leitung besprochen, und hier in diesem Vers wird es bestatigt. Der Baum der mate-
riellen Manifestation wird im Fiinfzehnten Kapitel der Bhagavad-gita als ein asvat-
tha-Baum beschrieben, dessen Wurzeln nach oben zeigen. Wir haben tatsachliche
Erfahrung von einem solchen Baum, wenn wir die Spiegelung eines Baumes am
Ufer eines Gewassers sehen. Die Spiegelung des Baumes im Wasser scheint von den
nach oben gerichteten Wurzeln nach unten zu hangen. Der hier beschriebene Baum
der Schopfung ist nur eine Spiegelung der Wirklichkeit, des Parabrahmans, das
heiBt Visnus. In der inneren potentiellen Manifestation der Vaikunthalokas existiert
der wirkliche Baum; der in der materiellen Natur gespiegelte Baum ist nur der
Schatten des wirklichen Baumes. Die Theorie der Unpersonlichkeitsphilosophen,
das Brahman enthalte keinerlei Vielfalt, ist falsch, weil der Schatten des in der
Bhagavad-gita beschriebenen Baumes nicht existieren kann, ohne die Spiegelung
eines wirklichen Baumes zu sein. Der wirkliche Baum befindet sich in der ewigen
Existenz der spirituellen Natur, die von transzendentaler Mannigfaltigkeit erfiillt ist,
und Sri Visnu ist auch die Wurzel dieses Baumes. Die Wurzel ist die gleiche — der
Herr —, sowohl fiir den wirklichen Baum als auch fiir den falschen; doch der falsche
Baum ist nur eine verzerrte Spiegelung des wirklichen Baumes. Da der Herr der
wirkliche Baum ist, erweist Brahma Ihm hier seine und auch Sivas Ehrerbietungen.
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loko vikarma-niratah kusale pramattah
karmany ayam tvad-udite bhavad-arcane sve
yas tavad asya balavan iha jivitasam
sadyas chinatty animisdya namo ’stu tasmai
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lokah—die Masse der Menschen; vikarma—Arbeit ohne Sinn; niratah—tatig in;
kusale—nitzliche Tatigkeit; pramattah—vernachlassigend; karmani—in Tatigkeit;
ayam—dieses; tvat—von Dir; udite—verkiindet; bhavat—von Dir; arcane—in Vereh-
rung; sve—ihre eigene; yah—die; tavat—solange wie; asya—der Masse der Men-
schen; balavan—sehr stark; iha—dieses; jivita-asam—Daseinskampf; sadyah—un-
mittelbar; chinatti—wird in Stiicke geschnitten; animisdya—von der ewigen Zeit; na-
mah—meine Ehrerbietungen; astu—mogen sein; tasmai—Ihm.

UBERSETZUNG

Die Menschen im allgemeinen fiihren torichte Handlungen aus, und
nicht die wirklich segensreichen Titigkeiten, die direkt von Dir festgelegt
wurden, um ihnen den Weg zu weisen. Solange ihre Neigung zu torichter
Arbeit stark bleibt, werden alle ihre Pline im Kampf ums Dasein in Stiicke
geschnitten werden. Ich erweise daher Ihm, der als ewige Zeit wirkt, meine
Ehrerbietungen.

ERLAUTERUNG

Die Menschen im allgemeinen gehen alle sinnloser Arbeit nach. Sie schenken der
segensreichen Tatigkeit bewuBt keine Beachtung, namlich dem hingebungsvollen
Dienst des Herrn, den man technisch als die arcana-Regulierungen bezeichnet. Die
arcand-Regulierungen sind direkte Unterweisungen des Herrn im Ndrada-pancara-
tra und werden von den intelligenten Menschen streng befolgt, die wohl wissen, da3
das hochste, vollkommene Ziel des Lebens darin besteht, Sri Visnu zu erreichen, der
die Wurzel des Baumes ist, den man als die kosmische Manifestation bezeichnet.
Auch im Bhdgavatam und in der Bhagavad-gita werden solche geregelten Tatigkei-
ten klar erwahnt. Torichte Menschen wissen nicht, daB ihr Selbstinteresse in der Er-
kenntnis Visnus liegt. Im Bhdgavatam (7.5.30-32) heiBt es:

matir na krsne paratah svato va
mitho 'bhipadyeta grha-vratanam

adanta-gobhir visatam tamisram
punah punas carvita-carvananam

na te viduh svartha-gatim hi visnum
durasaya ye bahir-artha-maninah
andha yathandhair upaniyamanas -
te 'pisa-tantryam uru-damni baddhah

naisam matis tavad urukramanghrim
sprsaty anarthdpagamo yad-arthah

mahiyasam pdda-rajo-'bhisekam
niskiicandnam na vrnita yavat

,,Menschen, die entschlossen sind, in falschem, materiellem Gliick vollig zu ver-
rotten, konnen nicht Krsna-bewuf8t werden — weder durch Unterweisungen von
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Lehrern noch durch Selbsterkenntnis, noch durch Parlamentsdebatten. Sie werden
von den ungeziigelten Sinnen in den finstersten Bereich der Unwissenheit gezogen
und befassen sich so wie von Sinnen mit dem, was man als ,das Kauen des bereits
Gekauten' bezeichnet.

Aufgrund ihrer torichten Tatigkeiten sind sie sich nicht bewuBt, daB das hochste
Ziel des menschlichen Lebens darin besteht, Visnu, den Herrn der kosmischen
Manifestation, zu erreichen, und so geht ihr Kampf ums Dasein in die falsche Rich-
tung materieller Zivilisation, die der duBeren Energie untersteht. Sie werden von
ahnlich torichten Menschen gefiihrt, genau wie ein Blinder von einem anderen Blin-
den gefiihrt wird und beide in den Graben fallen.

Solch torichte Menschen konnen nicht zu den Taten des Hochsten Machtigen
hingezogen werden, der tatsachlich das neutralisierende Mittel fiir ihre torichten Ta-
tigkeiten ist, und zwar so lange nicht, bis sie so verniinftig sind, sich von jenen
groBen Seelen leiten zu lassen, die von materieller Anhaftung vollig befreit sind.*

In der Bhagavad-gita bittet der Herr jeden, alle anderen tatigkeitsgemaBen Pflich-
ten aufzugeben und sich ausschlieBlich mit arcana-Tatigkeiten zu befassen, um auf
diese Weise den Herrn zu erfreuen. Doch fast niemand fiihlt sich zu solcher arcana-
Tatigkeit hingezogen. Jeder wird mehr oder minder von Tatigkeiten verlockt, die
Auflehnung gegen den Hochsten Herrn bedeuten; jiiana und yoga bedeuten ebenfalls
indirekt rebellische Handlungen gegen den Herrn. Es gibt keine gliickspendende Ta-
tigkeit auBer der arcana des Herrn. Jiiadna und yoga werden manchmal innerhalb der
arcand anerkannt, wenn das endgiiltige Ziel Visnu ist; sonst jedoch nicht. Die
SchluBfolgerung lautet, daB nur die Geweihten des Herrn echte, fiir Befreiung ge-
eignete Menschen sind. Andere miihen sich vergebens im Kampf ums Dasein, ohne
einen wirklichen Nutzen zu gewinnen.

VERS 18
Tt Ay fEm -
AT ARIoEAnNehd a4 |
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yasmad bibhemy aham api dvipardrdha-dhisnyam
adhyasitah sakala-loka-namaskrtam yat

tepe tapo bahu-savo 'varurutsamanas
tasmai namo bhagavate 'dhimakhdya tubhyam

yasmadt—von dem; bibhemi—Furcht; aham—ich; api—auch; dvi-para-ardha—bis
zur Grenze von 4 300 000 000 x 2 x 30 x 12 x 100 Sonnenjahren; dhisnyam—Ort;
adhyasitah—sich befindend in; sakala-loka—alle anderen Planeten; namaskrtam
—geehrt von; yat—dieses; tepe—unterzog sich; tapah—tapasya; bahu-savah—viele,
viele Jahre; avarurutsamanah—mit dem Wunsch, Dich zu erreichen; tasmai—Ihm;
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namah—ich erweise meine Ehrerbietungen; bhagavate—der Hochsten Personlich-
keit Gottes; adhimakhdya—Ihm, der der GenieBer aller Opfer ist; tubhyam—Dir, o
Herr.

UBERSETZUNG

O Herr, ich erweise Dir, der Du die unbesiegbare Zeit und der GenieRer
aller Opfer bist, meine achtungsvollen Ehrerbietungen. Obwohl ich mich in
einem Reich befinde, das fiir einen Zeitraum von zwei parardhas fortbeste-
hen wird, und obgleich ich das Oberhaupt aller Planeten im Universum bin
und obgleich ich mir viele, viele Jahre lang um der Selbsterkenntnis willen
tapasya auferlegt habe, erweise ich Dir dennoch meine Achtung.

ERLAUTERUNG

Brahma ist die groBte Personlichkeit im Universum, weil er die langste Lebens-
dauer hat. Er ist dank seiner tapasya, seines Einflusses, seines Ansehens und vieler
anderer Qualifikationen die ehrbarste Personlichkeit, und dennoch muBl er dem
Herrn seine achtungsvollen Ehrerbietungen erweisen. Es ist daher bindend fiir alle
anderen, die weit unter Brahma stehen, es ihm gleichzutun und dem Herrn als eine
Sache der Pflicht Achtung zu erweisen.

VERS 19

fetergsafrgaiy sfaafa-
ARASAHFINGIORN T: |
W (s wTegdE-
T AW A TR 11221
tiryan-manusya-vibudhdadisu jiva-yonisv
atmecchayatma-krta-setu-paripsaya yah

reme nirasta-visayo 'py avaruddha-dehas
tasmai namo bhagavate purusottamdya

tirvak—Tiere auf einer niedrigeren Stufe als die Menschen; manusya—Menschen
und so fort; vibudha-dadisu—unter den Halbgodttern; jiva-yonisu—in verschiedenen
Lebensarten; dtma—das Selbst; icchaya—durch den Willen; arma-krta—selbst-
erschaffen; setu—Verpflichtungen; pari psaya—wiinschend zu bewahren; yah—wer;
reme—transzendentale Spiele ausfiihrend; nirasta—nicht berihrt sein; visayah—
materielle Verunreinigung; api—gewiB; avaruddha—manifestierte; dehah—tran-
szendentalen Korper; tasmai—Ihm; namah—meine Ehrerbietungen; bhagavate—der
Personlichkeit Gottes; purusottamaya—dem urersten Herrn.

UBERSETZUNG

O Herr, je nach Deinem Willen erscheinst Du in den verschiedenen Ar-
ten von Lebewesen, wie unter Tieren, die auf einer niedrigeren Stufe stehen
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als die Menschen, und unter den Halbgéttern, um Deine transzendentalen
Spiele auszufiihren. Du wirst von materieller Verunreinigung nicht beriihrt.
Du kommst nur, um die Verpflichtungen gegeniiber Deinen eigenen
Grundsitzen der Religion zu erfiillen, und daher, o Hochste Personlichkeit,
erweise ich Dir meine Ehrerbietungen, weil Du solch verschiedene Formen
manifestierst.

ERLAUTERUNG

Die Inkarnationen des Herrn in verschiedenen Lebensarten sind alle transzenden-
tal. Er sieht in Seinen Inkarnationen als Krsna, Rama usw. wie ein Mensch aus,
doch Er ist kein Mensch. Jeder, der Ihn irrtiimlich fir einen gewohnlichen Men-
schen halt, ist zweifellos nicht sehr intelligent, wie in der Bhagavad-gita (9.11) be-
statigt wird: avajananti mam miidha manusim tanum asritam. Das gleiche Prinzip
gilt, wenn Er als Eber- oder Fisch-Inkarnation erscheint. Es sind transzendentale
Formen des Herrn, die manifestiert werden, wenn dies aufgrund Seiner eigenen
Freude und Seiner Spiele notwendig ist. Solche Manifestationen der transzenden-
talen Formen des Herrn werden von Ihm hauptsachlich angenommen, um Seine
Geweihten zu ermuntern. All Seine Inkarnationen werden manifestiert, wann im-
mer es notwendig ist, Seine Geweihten zu befreien und Seine eigenen Grundsatze zu
bewahren.

VERS 20

S INEBRIGRECIN G| m

A SEHRIGETNIE
Attt e gd fgeag)iel

yo vidyayanupahato 'pi dasardha-vrttya
nidram uvdha jathari-krta-loka-yatrah

antar-jale "hi-kasipu-sparsanukilam
bhimormi-malini janasya sukham vivrnvan

yah—jemand; avidyayd—beeinfluBt von Unwissenheit; anupahatah—ohne beein-
fluBt zu sein; api—trotz; dasa-ardha—finf; vrttya—Wechselwirkung; nidram
—Schlaf; uvaha—nahm an; jathari—im Leib; krta—so tuend; loka-yatrah—Erhal-
tung der verschiedenen Wesen; antah-jale—im Wasser der Vernichtung; ahi-kasi-
pu—auf dem Schlangenbett; sparsa-anukilam—glicklich durch die Beriihrung;
bhima-urmi—stirmische Wogen; malini—Kette von; janasya—des intelligenten
Menschen; sukham—Gliick; vivrnvan—zeigend.

UBERSETZUNG

O Herr, Du nimmst die Freude des Schlafens auf dem Wasser der Ver-
nichtung an, in dem stiirmische Wogen toben, und Du genieft die Freude
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auf dem Bett der Schlangen, wihrend Du intelligenten Menschen das Gliick
Deines Schlafs zeigst. Zu dieser Zeit befinden sich alle Planeten des Univer-
sums in Deinem Leib.

ERLAUTERUNG

Menschen, die an nichts jenseits der Grenze ihres eigenen Vermogens denken
konnen, gleichen Froschen in einem Brunnen, die sich die Lange und Breite des
groBen Stillen Ozeans nicht vorstellen konnen. Solche Menschen halten es fiir eine
Legende, wenn sie horen, daB der Hochste Herr auf Seinem Bett im groBen Meer
des Universums liegt. Sie sind tiberrascht, daB man sich ins Wasser legen und sehr
gliicklich schlafen kann. Ein wenig Intelligenz aber kann dieses torichte Erstaunen
mindern. Es gibt viele Lebewesen im Bett des Ozeans, die ebenfalls die materiellen
korperlichen Tatigkeiten des Essens, Schlafens, Sichverteidigens und Sichpaarens
genieBen. Wenn solch unbedeutende Lebewesen das Leben im Wasser genieBen
konnen, warum kann dann nicht auch der Hochste Herr, der allmachtig ist, auf dem
kiihlen Leib einer Schlange schlafen und im Aufruhr machtiger Meereswellen ge-
nieBen? Der Herr ist insofern anders, als alle Seine Tatigkeiten transzendental sind
und Er imstande ist, alles nur Erdenkliche zu tun, ohne durch die Begrenzung von
Zeit und Raum behindert zu werden. Er kann Sein transzendentales Gliick ungeach-
tet materieller Betrachtungen genieBen.

VERS 21

TR FHE Tm-
1R

yan-nabhi-padma-bhavanad aham asam idya
loka-trayopakarano yad-anugrahena

tasmai namas ta udara-stha-bhavdya yoga-
nidravasana-vikasan-nalineksandya

yat—dessen; nabhi—Nabel; padma—Lotos; bhavanat—vom Haus des; aham
—ich; dsam—wurde manifestiert; idva—o Verehrenswerter; loka-traya—drei Wel-
ten; upakaranah—helfend bei der Schopfung von der; yat—dessen; anugrahena
—durch die Barmherzigkeit; tasmai—Ihm; namah—meine Ehrerbietungen; te—Dir;
udara-stha—sich im Leib befindend; bhavaya—das Universum habend; yoga-nidra-
avasina—nach dem Ende dieses transzendentalen Schlafes; vikasat—blihend; na-
lina-tksanaya—Ihm, dessen sich offnende Augen Lotosbliiten gleichen.

UBERSETZUNG

O Gegenstand meiner Verehrung, ich bin aus dem Haus Deines Lotosna-
bels geboren worden, um durch Deine Barmherzigkeit das Universum zu
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In der offentlichen Versammlung anlaBlich des rdjasiya-Opfers beleidigte Sisupala Sri
Krsna, und schlieBlich wurde er vom Herrn getotet. Obwohl er Sri Krsna haBte, erlangte er
die Vollkommenheit des yoga. (S. 66)



wunderschone, dreifach geschwungene Gestalt Syamasundaras mit Flote, Pfauenfeder
und Blumengirlande wirkt auf alle Lebewesen anziehend. (S. 77-78)



2 Bewohner von Vrndavana waren ratlos, denn ein Teil der Yamuna war vom Oberhaupt
- Reptilien (Kaliya) vergiftet worden. Der Herr strafte den Schlangenkonig, indem Er auf
isen hundert Hauptern tanzte. (S. 79-80)



dritten Zeitabschnitt des Jahres genof3 der Herr die liebliche Schonheit der versammelten
die Er mit Seinen wohlklingenden Liedern in einer vom Mondschein erleuchteten
Herbstnacht zu Sich hinzog. (S. 82)



Sri Krsna begab Sich zusammen mit Baladeva nach Mathura, und um Ihre Eltern zu er
freuen, zogen Sie Kamsa, den Fihrer der Damonen, von seinem Thron, toteten ihn unc
schleiften ihn mit groBer Kraft tiber den Boden. (S. 83)



er Herr sa} am Ufer der Sarasvati, gegen einen jungen Banyanbaum gelehnt, mit Seinem
echten Lotosfu8 auf dem linken Schenkel, und obwohl Er alle Annehmlichkeiten des

aushalterlebens hinter Sich gelassen hatte, sah Er in dieser Haltung recht frohlich aus.
(S. 114)



Vidura gelangte auf seiner Wanderschaft bis zur Quelle der himmlischen Ganga [Haridvara)
und befragte dort den groBen Weisen Maitreya zum Nutzen der gesamten Menschheit iiber
den wahren Pfad des Gliicks, den hingebungsvollen Dienst zum Herrn. (S. 145-148)



Von seiner Lotosbliite aus konnte Brahma erkennen, dal3 auf dem Wasser eine gigantische,
lotosgleiche weille Bettstatt, der Leib Sesanagas, lag, auf dem die Personlichkeit Gottes allein
ruhte. (S. 297)



Der Herr ist allmachtig. Einfach durch Seinen Willen kann Er alles Erdenkliche tun. In Sei-
ner Erscheinung als Sri Krsna hob Er den Govardhana-Hiigel empor und ist daher auch als
S$ri Govardhana-dhari bekannt. (S. 327)



Man kann Zeit messen, indem man die Bewegung der atomaren Zusammensetzung von Kor-
pern mifit. Zeit ist die Kraft Haris, der alle materiellen Bewegungen beherrscht, obwohl Er in
der materiellen Welt nicht sichtbar ist. (S. 380)



Wenn Brahmas Nacht hereinbricht, schieBt aus dem Mund Sankarsanas ein Feuer hervor,
und alle groBen Weisen begeben sich nach Janaloka, da sie unter der Hitze des Feuers leiden,
das in den drei Welten unter ihnen wiitet. (S. 397)



In der materiellen Welt ist Brahma die vollstindige Représentation der Hochsten Personlich-
keit Gottes. Er ist daher mit mannigfaltigen Energien ausgestattet, aus denen sich alle Halb-
gotter manifestieren. (S. 409-443)



Als die vier Kumaras dem Befehl Brahmas, Nachkommen zu zeugen, nicht gehorchen woll-
ten, vermochte dieser seinen Zorn nicht zu beherrschen, der in Form eines Kindes von ge-
mischtem Blau und Rot zwischen seinen Augenbrauen hervorkam. (S. 412-414)



der Weise Kasyapa in Trance meditierte, bat ihn seine Frau Diti, die von sexueller
geplagt wurde, um Geschlechtsverkehr. (S. 496)



Die Weisen unter der Fiihrung Sanaka Rsis sahen, daf3 Sri Visnu, d

scher Trance in ihrem Herzen sichtbar war, jetzt tatsachlich vor ihren
(S. 571-577)
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erschaffen. All diese Planeten des Universums wurden in Deinem transzen-
dentalen Leib aufbewahrt, wihrend Du Dich des Schlafes erfreutest. Jetzt,
da Dein Schlaf voriiber ist, sind Deine Augen gedffnet wie ein blithende
Lotos am Morgen.

ERLAUTERUNG

Brahma lehrt uns hier den Beginn der arcand-Regulierungen vom Morgen (4
Uhr) bis zum Abend (22 Uhr). Frithmorgens muB der Gottgeweihte sich aus seinem
Bett erheben und zum Herrn beten, und es gibt noch viele andere regulierende Prin-
zipien, wie zum Beispiel friihmorgens margala-drati darzubringen. Torichte Nicht-
gottgeweihte, die die Bedeutsamkeit der arcand nicht verstehen, Kritisieren die regu-
lierenden Prinzipien; doch sie haben nicht die Augen zu sehen, daB der Herr eben-
falls schlaft — nach Seinem eigenen Willen. Die unpersonliche Auffassung vom
Hochsten ist dem Pfad des hingebungsvollen Dienstes so entgegengesetzt, dal es
sehr schwierig ist, mit den starrsinnigen Nichtgottgeweihten auszukommen, die im-
mer im Sinne materieller Vorstellungen denken.

Unpersonlichkeitsphilosophen denken stets umgekehrt. Sie denken, weil es in der
Materie Form gebe, miisse die spirituelle Natur formlos sein; weil es in der Materie
Schlaf gebe, konne es in der spirituellen Natur keinen Schlaf geben, und weil das
Schlafen der Bildgestalt Gottes bei der arcand-Verehrung anerkannt wird, sei die ar-
cand maya. All diese Gedanken sind im Grunde von materieller Natur. Entweder
positiv oder negativ zu denken bedeutet immer noch, materiell zu denken. Aus der
hoheren Quelle der Veden ibernommenes Wissen ist maBgeblich. Hier in
Versen des Srimad-Bhagavatam finden wir, daB arcand empfohlen ist. Bevor
Brahma die Aufgabe der Schopfung libernahm, fand er den Herrn schlafend auf dem
Schlangenbett in den Wellen des Wassers der Vernichtung. Schlafen existiert daher
in der inneren Kraft des Herrn, und dies wird von reinen Gottgeweihten, wie
Brahma und seiner Schiilernachfolge, nicht verneint. Es heiBt hier eindeutig, da
der Herr in den stiirmischen Wasserwogen sehr gliicklich schlief und so zeigte, da8
Er imstande ist, durch Seinen transzendentalen Willen alles nur Erdenkliche zu tun,
ohne durch irgendwelche Umstande behindert zu werden. Der Mayavadi kann mit
seinem Denken nicht iiber die materielle Erfahrung hinausgehen, und daher ver-
n