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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, daB3 sich die Welt zu einem Staat oder einer Gesellschqft zusammen-
schlieBt. Die Ideale des spirituellen Kommunismus beruhen dem Srimad-Bhdga-
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 (janmddy asya yatah), um das Ideal einer gemeinsamen Grund-
lage festzulegen.

Die Menschheit ist heute nicht mehr in die Finsternis der Unwissenheit gehiilit.
Weltweit hat sie auf den Gebieten der materiellen Annehmlichkeiten, der Bildung
und der wirtschaftlichen Entwicklung rasche Fortschritte gemacht. Doch irgend
etwas stimmt nicht im sozialen Geflige der Welt, und so entstehen selbst um unbe-
deutende Sachverhalte groBangelegte Auseinandersetzungen. Es bedarf eines Schliis-
sels, wie die Menschheit auf einer gemeinsamen Grundlage in Frieden, Freundschaft
und Glick 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 Universitaten gelehrt wer-
den, denn es wurde von dem groBen Gottgeweihten Prahlada Maharaja, der selbst
ein Schiiler war, empfohlen, um das dimonische Gesicht der Gesellschaft zu veran-
dern.

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

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

Die transzendentale Wissenschaft des Srimad-Bhdagavatam 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 groB3er Sorgfalt ins Eng-
lische und andere Sprachen tibertragen. Wenn man das Bhdgavatam einfach auf-
merksam liest, wird man zu einem vollkommenen Gottesverstiandnis gelangen, und
dem Leser werden geniigend Kenntnisse vermittelt, da3 er sich gegen Angriffe von
Atheisten verteidigen kann. Dariiber hinaus wird er imstande sein, andere dazu zu
bringen, Gott als konkretes Prinzip anzuerkennen.

Das Srimad-Bhdgavatam beginnt mit der Definition des letztlichen Ursprungs.
Es ist ein authentischer Kommentar zum Vedanta-siitra vom gleichen Verfasser,
Srila Vyasadeva, und fiihrt den Leser Schritt fiir Schritt, durch neun Cantos, zur
hochsten Stufe der Gotteserkenntnis. Die einzige Vorbedingung zum Studium dieses
bedeutenden Werkes transzendentalen Wissens besteht darin, behutsam Schritt 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 Erliduterung so aufgebaut, daBB man sicher sein kann, am
Ende der ersten neun Cantos eine gottesbewufite 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, daB es bei den Denkern und Fiihrern der Gesellschaft guten
Anklang finden wird, wobei ich auf folgende Aussage des Srimad-Bhdgavatam
(1.5.11) vertraue:

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

namany anantasya yaso 'nkitani yac
chrnvanti gayanti grnanti sadhavah

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

gen und angenommen.
Om tat sat %

A C. Bhaktivedanta Swamj




Einleitung

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

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

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

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

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

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

Die Herausgeber
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1. Kapitel

Der Hochste Herr ist allen gleichgesinnt

In diesem Kapitel erklart Sukadeva Gosvami auf eine Frage Maharaja Pariksits
hin, wie die Hochste Personlichkeit Gottes die Daityas (Damonen) totete. Er tat dies,
um dem Himmelskonig Indra eine Gunst zu erweisen, obwohl Er als die Ubegseele
der Freund und Beschiitzer eines jeden ist. In seinen Ausfiihrungen widerlegt Suka-
deva Gosvami vollig die Argumente derjenigen, die dem Hochsten Herrn Voreinge-
nommenheit vorwerfen. Er beweist, dafl Dualitaten wie Freundschaft und Feind-
schaft oder Anhaftung und Loslosung nur deshalb entstehen, weil der Korper der
bedingten Seele durch die drei Eigenschaften der Natur beeinflult wird. Fir die
Hochste Personlichkeit Gottes hingegen gibt es keine derartigen Dualitaten. Nicht
einmal die ewige Zeit kann die Taten des Herrn kontrollieren, denn sie wird vom
Herrn geschaffen und wirkt unter Seiner Aufsicht. Aus diesem Grund ist die Hoch-
ste Personlichkeit Gottes immer transzendental zum EinfluB der Erscheinungs-
weisen der Natur (mdya), der auBBeren Energie des Herrn, die erschafft und vernich-
tet. So erreichen alle Damonen, die vom Hochsten Herrn getotet werden, augen-
blicklich die Befreiung.

Die zweite Frage, die Maharaja Pariksit stellte, lautete, wie Sisupala Erlosung er-
langte und mit Krsna eins wurde, als dieser ihn totete, obwohl er von Kindesbeinen
an Krsnas Feind gewesen war und Ihn stiandig geschmaht hatte. Sukadeva Gosvami
erklart, dal zwei Diener des Herrn in Vaikuntha namens Jaya und Vijaya aufgrund
ihrer Vergehen gegen die FiiBe von Gottgeweihten im Satya-yuga zu Hiranyakasipu
und Hiranyaksa wurden, im nachsten yuga, dem Treta-yuga, zu Ravana und Kum-
bhakarna und am Ende des Dvapara-yuga zu Sisupala und Dantavakra. Wegen ih-
rer fruchtbringenden Handlungen willigten Jaya und Vijaya ein, die Feinde des
Herrn zu werden, und als Er sie in ihrer feindseligen Haltung totete, wurden sie er-
16st und mit dem Herrn eins. Man erreicht also selbst dann die Erlosung, wenn man
voll Neid an die Hochste Personlichkeit Gottes denkt. Was soll man dann erst von
den Gottgeweihten sagen, die dem Herrn immer mit Liebe und Vertrauen dienen?

VERS 1
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sri-rajovaca
samah priyah suhrd brahman
bhutanam bhagavan svayam
indrasyarthe katham daityan
avadhid visamo yatha

1
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sri-raja uvaca—Maharaja Pariksit sagte; samah—gleich; priyah—geliebt; suhrt
—Freund; brahman—o brahmana (Sukadeva); bhiitanam—gegeniiber allen Lebewe-
sen; bhagavan—der Hochste Herr, Visnu; svayam—Selbst; indrasya—von Indra; ar-
the—zum Nutzen; katham—wie; daityan—die Damonen; avadhit—totete; visamah
—parteiisch; yathda—als ob.

UBERSETZUNG

Konig Pariksit fragte: Mein lieber brahmana, die Hochste Personlichkeit
Gottes, Visnu, ist jedermanns wohlmeinender Freund. Er ist allen gleichge-
sinnt und jedem sehr lieb. Wie ist es also méglich, daR Er wie ein gewohnli-
cher Mensch um Indras willen parteiisch wurde und dessen Feinde totete?
Wie kann jemand, der allen gleichgesinnt ist, fiir die einen Partei ergreifen
und anderen feindlich gesinnt sein?

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita (9.29) sagt der Herr: samo "ham sarva-bhiitesu na me dve-
syo 'sti na priyah. ,,Ich bin allen gleichgesinnt. Weder ist Mir jemand lieb, noch ist
jemand Mein Feind.* Im letzten Canto konnten wir jedoch beobachten, daB3 der Herr
fir Indra Partei ergriff, indem Er die Damonen um seinetwillen totete (hata-putra
ditih sakra-parsni-grahena visnunad). Er war also offensichtlich fir Indra eingenom-
men, obwohl Er die Uberseele im Herzen eines jeden ist. Die Seele ist jedem duBerst
lieb, und ebenso ist es auch die Uberseele. Es kann daher keine tadelnswerte Hand-
lungsweise seitens der Uberseele geben. Der Herr ist stets giitig zu allen Lebewesen,
ungeachtet ihres Aussehens und ihrer Stellung, und dennoch ergriff Er genau wie
ein gewohnlicher Freund fir Indra Partei. Dies war der Anla fir Maharaja
Pariksits Frage. Als Geweihter Sri Krsnas wuflte er sehr genau, daB3 Krsna nicht fiir
irgend jemand eingenommen sein kann, doch als er sah, daB3 Krsna als Feind der Da-
monen handelte, iiberkamen ihn gewisse Zweifel. Deshalb richtete er diese Frage an
Sukadeva Gosvami, um eine klare Antwort zu bekommen.

Ein Gottgeweihter denkt niemals, Sri’ Visnu habe materielle Eigenschaften.
Maharaja Pariksit wuflte sehr wohl, daB Sri Visnu nichts mit materiellen Eigen-
schaften zu tun hat, da Er transzendental ist. Doch um seine Uberzeugung bestatigen
zu lassen, wollte er die Autoritit Sukadeva Gosvami horen. Srila Visvanatha Cakra-
varti Thakura sagt: samasya katham vaisamyam. Wie kann der Herr parteiisch sein,
wenn Er doch jedem gleichgesinnt ist? Privasya katham asuresu prity-abhavah. Der
Herr ist als die Uberseele jedermann auBerst lieb. Aus welchem Grunde sollte Er
alsoden asuras gegeniiber kein Mitgefiihl zeigen? Wie kann man dies als Unvorein-
genommenheit bezeichnen? Suhrdas ca katham tesv asauhardam. Der Herr sagt,
daB Er suhrdam sarva-bhitanam ist, der wohlmeinende Freund aller Lebewesen.
Wie konnte Er also parteiisch handeln und die Damonen toten? Diese Fragen erho-
ben sich im Herzen Pariksit Maharajas, und deshalb wandte er sich an Sukadeva
Gosvami.
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na hy asyarthah sura-ganaih
saksan nihsreyasatmanah

naivasurebhyo vidveso
nodvegas cagunasya hi

na—nicht; hi—gewil; asya—Sein; arthah—Nutzen, Interesse; sura-ganaih—mit
den Halbgottern; saksar—personlich; nihsreyasa—von hochster Gliickseligkeit;
atmanah—dessen Natur; na—nicht; eva—gewil}; asurebhyah—fiir die Damonen;
vidvesah—Neid; na—nicht; udvegah—Furcht; ca—und; agunasya—der keine mate-
riellen Eigenschaften besitzt; hi—gewil3.

UBERSETZUNG

$ri Visnu, die Hochste Personlichkeit Gottes, ist Selbst das Behiltnis aller
Freude. Welchen Nutzen wiirde Er also daraus ziehen, fiir die Halbgotter
Partei zu ergreifen? Welchen Gewinn wiirde Ihm dies bringen? Der Herr ist
transzendental. Warum sollte Er die asuras fiirchten, und wie konnte Er
MiRgunst gegen sie hegen?

ERLAUTERUNG

Wir sollten uns immer den Unterschied zwischen spirituell und materiell vor
Augen halten. Was materiell ist, ist von materiellen Eigenschaften verunreinigt,
doch diese konnen das Spirituelle oder Transzendentale nicht beriihren. Krsna ist ab-
solut — ob Er nun in der materiellen oder in der spirituellen Welt weilt. Wenn wir
bei Krsna Parteilichkeit sehen, so ist diese Sicht auf Seine auBere Energie zuriickzu-
fiihren. Wie hitten Seine Feinde sonst die Erlosung erlangen konnen, nachdem sie
von Ihm getotet worden waren? Jeder, der mit der Hochsten Personlichkeit Gottes
in Verbindung steht, nimmt allméhlich die Eigenschaften des Herrn an. Je mehr
Fortschritt man im spirituellen BewuBtsein macht, desto weniger wird man von der
Dualitat materieller Eigenschaften beriihrt. Deshalb muB3 der Hochste Herr mit Si-
cherheit frei von diesen Eigenschaften sein. Seine Feindschaft und Seine Freund-
schaft sind duBlere Attribute, die von der materiellen Energie prasentiert werden. Er
ist immer transzendental und absolut — ob Er nun totet oder jemandem Seine Gunst
erweist.

Neid und Freundschaft entstehen, wenn jemand unvollkommen ist. Wir fiirch-
ten unsere Feinde, weil wir in der materiellen Welt stindig Hilfe benétigen. Der
Herr braucht jedoch keine Hilfe, denn Er ist atrmarama. Er sagt in der Bhagavad-
gita (9.26):

patram puspam phalam toyam
Yo me bhaktya prayacchati



4 $rimad-Bhagavatam [Canto 7, Kap. 1

tad aham bhakty-upahrtam
asnami prayatatmanah

,,Wenn Mir ein Gottgeweihter mit Hingabe ein kleines Blatt, eine Blume, eine
Frucht oder ein wenig Wasser opfert, so werde Ich es annehmen.*

Warum sagt der Herr dies? Ist Er auf die Opferungen des Gottgeweihten ange-
wiesen? Mit Sicherheit nicht, aber Er liebt es, Sich Seinem Geweihten unterzuord-
nen. Das ist Seine Barmherzigkeit. Ebensowenig fiirchtet Er die asuras. Es ist also
ausgeschlossen, da3 die Hochste Personlichkeit Gottes voreingenommen ist.

VERS 3
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iti nah sumaha-bhaga
narayana-gunan prati
samsayah sumahan jatas
tad bhavams chettum arhati

iti—s0; nah—unser; su-maha-bhaga—o Ruhmreicher; narayana-gunan—die Ei-
genschaften Narayanas; prati—gegeniiber; samsayah—Zweifel; su-mahan—sehr
groB; jatah—geboren; tat—das; bhavan—du, o Herr; chettum arhati—Dbitte vertrei-
be.

UBERSETZUNG

O iiberaus gliicklicher und gelehrter brahmana, in mir ist starker Zweifel
aufgekommen, ob Narayana parteiisch oder unparteiisch ist. Bitte zerstreue
diesen Zweifel mit dem unumstoRlichen Beweis, daR Narayana immer neu-
tral und allen gleichgesinnt ist.

ERLAUTERUNG

Da Sri Narayana absolut ist, werden Seine transzendentalen Eigenschaften als
eins beschrieben. Das heif3t, da3 Seine Bestrafung und Seine Gunstbezeigung beide
den gleichen Stellenwert haben. Seine feindseligen Handlungen entspringen nicht
einer Feindschaft gegeniiber Seinen sogenannten Feinden, doch vom materiellen
Standpunkt aus denkt man, Krsna bevorzuge die Gottgeweihten und benachteilige
die Nichtgottgeweihten. Wenn Krsna am Schlul der Bhagavad-gita die Anweisung
sarva-dharman parityajya mam ekam saranam vraja gibt, so ist dies nicht nur an
Arjuna gerichtet, sondern an jedes Lebewesen im Universum.

VERS 4-5
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sri-rsir uvaca
sadhu prstam maharaja
hares caritam adbhutam
yad bhagavata-mahatmyam
bhagavad-bhakti-vardhanam

givate paramarm punyam
rsibhir naradadibhih

natva krsnaya munaye
kathayisye hareh katham

Sri-rsih uvica—der Weise Sri Sukadeva Gosvami sagte; sidhu—ausgezeichnet;
prstam—Frage;, mahd-rdja—o groBer Konig; hareh—des Hochsten Herrn, Hari; ca-
ritam—Taten; adbhutam—wundervolle; yar—von denen; bhagavata—der Geweihte
des Herrn (Prahlada); mahatmyam—die Herrlichkeiten; bhagavat-bhakti—Hingabe
an den Herrn; vardhanam—steigernd; givate—wird gesungen; paramam—hochste;
punyam—fromme; rsibhih—von den Weisen; narada-adibhih—angefiihrt von Na-
rada Muni; natvdi—nach dem Darbringen von Ehrerbietungen; krsnaya—an Krsna
Dvaipayana Vyasa; munaye—dem gro3en Weisen; kathayisye—ich werde erzihlen;
hareh—von Hari; katham—die Themen.

UBERSETZUNG

Der groRe Weise Sukadeva Gosvami sagte: Mein lieber Konig, du hast
mir eine ausgezeichnete Frage gestellt. Gespriche iiber die Taten des Herrn,
in denen man auch von den Herrlichkeiten Seiner Geweihten erfihrt, berei-
ten den Gottgeweihten die groRte Freude. Solch wunderbare Themen wir-
ken stets den Leiden der materialistischen Lebensweise entgegen. Aus die-
sem Grund sprechen groBe Weise wie Narada nur iiber das $rimad-
Bhagavatam, denn es gibt uns die Moglichkeit, von den wundervollen Taten
des Herrn zu horen und dariiber zu sprechen. LaR mich $rila Vyasadeva
meine achtungsvollen Ehrerbietungen darbringen und dann beginnen, die
Taten Sri Haris zu beschreiben.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers erweist Sukadeva Gosvami seine respektvollen Ehrerbietungen
krsnaya munaye, das heifit Krsna Dvaipayana Vyasa. Man muB} zuerst seinem spiri-
tuellen Meister achtungsvolle Ehrerbietungen darbringen. Sukadeva Gosvamis spi-
ritueller Meister ist sein Vater Vyasadeva, und deshalb erweist er zuerst Krsna
Dvaipayana Vyasa Ehre und beginnt dann mit den Erzahlungen iiber Sri Hari.

Wann immer wir die Gelegenheit haben, iiber die transzendentalen Taten des
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Herrn zu horen, sollten wir sie wahrnehmen. Sri Caitanya Mahaprabhu empfiehlt:
kirtaniyah sada harih. Man sollte sich immer in krsna-katha vertiefen, indem man
Krsna lobpreist, iiber Ihn spricht und tiber Ihn hort. Das ist die einzige Beschafti-
gung eines Krsna-bewulBBten Menschen.

VERS 6
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nirguno 'pi hy ajo 'vyakto
bhagavan prakrteh parah

sva-maya-gunam avisya
badhya-badhakatam gatah

nirgunah—ohne materielle Eigenschaften; api—obwohl; hi—gewil}; ajah—unge-
boren; avyaktah—unmanifestiert; bhagavan—der Hochste Herr; prakrteh—zur ma-
teriellen Natur; parah—transzendental; sva-mdya—von Seiner eigenen Energie;
gunam—materielle Eigenschaften; dvisya—eingehend; bddhya—Verpflichtung;
badhakatam—den Zustand des Verpflichtetseins; garah—nimmt an.

UBERSETZUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes, Visnu, ist immer transzendental zu
materiellen Eigenschaften und wird deshalb nirguna [ohne Eigenschaften]
genannt. Da Er ungeboren ist, hat Er keinen materiellen Korper, der Zunei-
gung und HaB unterworfen ist. Obwohl der Herr stets iiber dem materiellen
Dasein steht, erschien Er mit Hilfe Seiner spirituellen Kraft und handelte wie
ein gewohnlicher Mensch. Er (ibernahm scheinbar wie eine bedingte Seele
Aufgaben und Verpflichtungen.

ERLAUTERUNG

Sogenannte Zuneigung, Loslosung und Verpflichtungen gehoren zur materiellen
Natur, die von der Hochsten Personlichkeit Gottes ausgeht, doch immer wenn der
Herr herabkommt und in der materiellen Welt handelt, tut Er dies in Seiner spiri-
tuellen Stellung. Obwohl sich Seine Taten materiell gesehen scheinbar voneinander
unterscheiden, sind sie spirituell gesehen absolut und nicht verschieden. Es ware da-
her eine Unterstellung, zu sagen, der Hochste Herr sei irgend jemandem freundlich
oder feindlich gesinnt.

In der Bhagavad-gita (9.11) sagt der Herr unmiBverstandlich: avajananti mam
mudha manusim tanum dasritam. ,,Dummkopfe verspotten Mich, wenn Ich in einer
menschlichen Gestalt erscheine. Krsna erscheint auf der Erde oder in diesem Uni-
versum, ohne daB3 Sein spiritueller Korper oder Seine spirituellen Eigenschaften sich
dabei in irgendeiner Hinsicht verandern. Er wird vielmehr niemals von materiellen
Eigenschaften beeinflu8t. Er ist immer frei von solchen Eigenschaften, scheint je-
doch unter materiellem Einflul zu handeln. Dieses Verstandnis ist dropita, eine Un-
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terstellung. Deshalb sagt Krsna: janma karma ca me divvam. Was immer Er tut, hat
nichts mit materiellen Eigenschaften zu tun, da Er immer transzendental ist. Evam
yo vetti tattvatah. Nur Gottgeweihte konnen in Wahrheit verstehen, wie Er handelt.
Tatsache ist, dal Krsna nie fiir jemanden eingenommen ist, sondern immer allen
gleichgesinnt. Doch aufgrund einer unvollkommenen, von materiellen Eigenschaf-
ten beeinfluften Sicht unterstellen wir Krsna materielle Eigenschaften; wer dies tut,
wird zu einem miudha oder Dummkopf. Wer die Wahrheit richtig verstehen kann,
gibt sich hin und wird nirguna, frei von materiellen Eigenschaften. Wenn man ein-
fach die Taten Krsnas versteht, kann man transzendental werden, und sobald man
die Transzendenz erreicht, ist man geeignet, in die transzendentale Welt versetzt zu
werden. Tyaktva deham punar janma naiti mam eti so 'rjuna. Wer die Handlungen
des Herrn wirklich versteht, wird nach Verlassen seines materiellen Korpers in die
spirituelle Welt gebracht.

VERS 7
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sattvam rajas tama iti
prakrter natmano gunah

na tesam yugapad rdjan
hrasa ullasa eva va

sattvam—die Erscheinungsweise der Tugend; rajah—die Erscheinungsweise der
Leidenschaft; tamah—die Erscheinungsweise der Unwissenheit; iti—so; prakrteh
—der materiellen Natur; na—nicht; dtmanah—der spirituellen Seele; gunah—Ei-
genschaften; na—nicht; tesam—von ihnen; yugapat—gleichzeitig; rdjan—o Konig;
hrasah— Abnahme; ullasah—Zunahme; eva—gewil}; va—oder.

UBERSETZUNG

Mein lieber Konig Pariksit, die materiellen Eigenschaften — sattva-guna,
rajo-guna und tamo-guna — gehoren alle zur materiellen Welt und konnen
die Hochste Personlichkeit Gottes nicht einmal beriihren. Diese drei gunas
konnen nicht wirken, indem sie gleichzeitig zu- oder abnehmen.

ERLAUTERUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes bleibt immer gleich. Sie kann nie von sartva-
guna, rajo-guna oder tamo-guna beeinflut werden, denn diese materiellen Eigen-
schaften konnen den Hochsten Herrn nicht beriihren. Man bezeichnet Ihn deshalb
als den hochsten isvarah. Isvarah paramah krsnah: Er ist der hochste Kontrollie-
rende und herrscht tiber die materiellen Eigenschaften (daivi hy esd gunamayi mama
madya). Mayadhyaksena prakrtih siyate: Die materielle Energie (prakrti) handelt un-
ter Seinem Befehl. Wie kann Er also unter dem EinfluB der Eigenschaften der
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prakrti stehen? Materielle Eigenschaften beeinflussen Krsna niemals, und deshalb
gibt es in Ihm, der Hochsten Personlichkeit Gottes, keine Parteilichkeit.

VERS 8
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Jjaya-kale tu sattvasya
devarsin rajaso 'suran

tamaso yaksa-raksamsi
tat-kalanuguno 'bhajat

jaya-kale—zur Zeit des Vorherrschens; tu—in der Tat; sattvasya—der Tugend;
deva—die Halbgotter; rsin—und die Weisen; rajasah—der Leidenschaft; asuran—die
Damonen; ramasah—der Unwissenheit; yaksa-raksamsi—die Yaksas und Raksasas;
tat-kala-anugunah—entsprechend der jeweiligen Zeit; abhajat—beglinstigt.

UBERSETZUNG

Die Weisen und Halbgotter gewinnen an EinfluR, wenn die Eigenschaft
der Tugend vorherrscht, mit der sie der Hochste Herr erfiillt und durch-
drungen hat. In dhnlicher Weise sind die Dimonen an der Macht, wenn die
Erscheinungsweise der Leidenschaft vorherrscht, und wenn Unwissenheit
die Oberhand gewinnt, erleben die Yaksas und Raksasas eine Bliitezeit. Die
Hochste Personlichkeit Gottes ist im Herzen eines jeden gegenwirtig und
steuert die Wirkungen von sattva-guna, rajo-guna und tamo-guna.

ERLAUTERUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes hat fir niemanden eine besondere Vorliebe.
Die bedingte Seele steht unter dem Einflul der verschiedenen Erscheinungsweisen
der materiellen Natur, und hinter der materiellen Natur steht die Hochste Person-
lichkeit Gottes; doch die Tatsache, ob man unter dem EinfluB von sattva-guna,
rajo-guna und tamo-guna siegt oder verliert, stellt eine Reaktion dieser Erschei-
nungsweisen dar und nicht der Parteilichkeit des Hochsten Herrn. Srila Jiva Go-
svami sagt im Bhagavata-sandarbha ganz deutlich:

sattvadayo na santise
yatra ca prakrta gunah

sa suddhah sarva-suddhebhyah
puman adyah prasidatu

hladini sandhini samvit

tvayy eka sarva-samsthitau
hlada-tapa-kari misra

tvayi no guna-varjite
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Diese Verse des Bhagavata-sandarbha besagen, dalB der Hochste Herr zu den
materiellen Eigenschaften immer transzendental ist und von ihrem Einflu3 nie be-
riihrt wird. Diese Eigenschaft besitzt auch das Lebewesen, doch weil es von der ma-
teriellen Natur bedingt wird, zeigt sich in der bedingten Seele sogar die Freudenkraft
des Herrn als etwas Unangenehmes. In der materiellen Welt folgen auf die Freude,
die das bedingte Lebewesen erfahrt, stets viele Leiden. In den beiden groflen Kriegen
zum Beispiel, die von rajo-guna und tamo-guna gefiihrt wurden, haben wir gesehen,
daBl im Grunde beide Parteien ruiniert wurden. Die Deutschen erklarten den Eng-
landern den Krieg, um sie zu vernichten, doch die Folge war, daB beide Seiten zu-
grunde gingen. Obwohl die Alliierten scheinbar — zumindest auf dem Papier — die
Sieger waren, hatte eigentlich keiner von beiden gesiegt. Man sollte deshalb den
Schluf} ziehen, daB3 die Hochste Personlichkeit Gottes fiir niemanden Partei ergreift.
Jeder handelt unter dem EinfluB der verschiedenen Erscheinungsweisen der mate-
riellen Natur, und je nach dem Vorherrschen verschiedener Erscheinungsweisen ge-
hen entweder die Halbgotter oder die Damonen unter dem EinfluB der Erschei-
nungsweisen als Sieger aus dem Kampf hervor.

Jeder genieB3t die Friichte, die der Art seines Handelns entsprechen. Dies wird
auch in der Bhagavad-gita (14.11-13) bestatigt:

sarva-dvaresu dehe 'smin
prakdsa upajayate

JjAdnam yada tada vidyad
vivrddham sattvam ity uta

lobhah pravrttir arambhah
karmanam asamah sprha

rajasy etani jayante
vivrddhe bharatarsabha

aprakdso 'pravrttis ca
pramado moha eva ca

tamasy etani jayante
vivrddhe kuru-nandana

,,Die Manifestationen der Erscheinungsweise der Tugend konnen erfahren wer-
den, wenn alle Tore des Korpers durch Wissen erleuchtet sind.*

,,O Oberhaupt der Bharatas, wenn die Erscheinungsweise der Leidenschaft zu-
nimmt, entwickeln sich die Symptome von starker Anhaftung, unbeherrschtem
Verlangen, Begierde und grofer Anstrengung.

,,O Sohn Kurus, wenn die Erscheinungsweise der Unwissenheit zunimmt,
entwickeln sich Verriicktheit, Illusion, Untatigkeit und Dunkelheit.*

Die Hochste Personlichkeit Gottes, die in jedermanns Herzen weilt, 1aBt jedem
lediglich die Auswirkungen der verschiedenen Eigenschaften (gunas) zukommen, ist
Selbst jedoch unparteiisch. Er iiberwacht Sieg und Niederlage, ist aber nicht daran
beteiligt.
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Die verschiedenen Erscheinungsweisen der materiellen Natur wirken nicht alle
auf einmal. Die Wechselwirkungen dieser Erscheinungsweisen sind genau wie die
Wechsel der Jahreszeiten. Manchmal nimmt rajo-guna zu, manchmal tamo-guna
und manchmal sattva-guna. Im allgemeinen sind die Halbgotter von sartva-guna
durchdrungen und siegen deshalb, wenn sie mit Damonen kampfen. Das ist jedoch
nicht darauf zuriickzufiihren, daB sie vom Hochsten Herrn bevorzugt werden.

VERS 9

Sfaafcfarmts agam fTff=ms |
figreaeameTR Afda FaFSAT: IR

Jyotir-adir ivabhati
sanghatan na vivicyate
vidanty atmanam atma-stham
mathitva kavayo 'ntatah

Jyotih—Feuer; dadih—und andere Elemente; iva—wie; abhati—erscheinen; sarn-
ghatat—von den Korpern von Halbgottern und anderen; na—nicht; vivicyate—
werden unterschieden; vidanti—nehmen wahr; dtmdnam—die Uberseele; drma-
stham—die Sich im Herzen befindet; mathitva—durch Unterscheiden; kavayah—
intelligente Denker; antatah—im Innern.

UBERSETZUNG

Die alldurchdringende Personlichkeit Gottes weilt im Herzen eines je-
den Lebewesens, und ein scharfsinniger Denker ist in der Lage wahrzuneh-
men, wie Er dort in mehr oder weniger groRem AusmaR anwesend ist. Ge-
nauso, wie man von der GroRe eines Feuers auf die Menge des Brennholzes
schlieBen kann, von der Menge des Wassers auf die GroRe des Kruges oder
von der Menge der in einem Topf enthaltenen Luft auf die GroRe des Top-
fes, so kann man erkennen, ob ein Lebewesen ein Dimon oder ein Halbgott
ist, indem man seine hingebungsvollen Leistungen betrachtet. Ein nach-
denklicher Mensch kann verstehen, in welchem MaR eine Person vom
Hochsten Herrn begiinstigt wird, indem er ihre Handlungen studiert.

ERLAUTERUNG
In der Bhagavad-gita (10.41) sagt der Herr:
yad yad vibhutimat sattvam
srimad urjitam eva va

tat tad evavagaccha tvam
mama tejo-"msa-sambhavam

,,Wisse, daB} alle schonen, herrlichen und machtigen Schopfungen nur einem
Funken Meiner Pracht entspringen.*
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Wir haben selbst die Erfahrung gemacht, daBB der eine wunderbare Dinge voll-
bringen kann, wahrend ein anderer dieselben Dinge nicht zustande bringt oder nicht
einmal etwas tun kann, wozu nur ein wenig gesunder Menschenverstand notig ist.
Wie sehr ein Gottgeweihter von der Hochsten Personlichkeit Gottes begiinstigt
wurde, kann man deshalb an den Leistungen dieses Gottgeweihten beurteilen. In der
Bhagavad-gita (10.10) sagt der Herr auch:

tesam satata-yuktanam
bhajatam priti-purvakam

dadami buddhi-yogam tam
yena mam upayanti te

,,Denen, die Mir fortwahrend hingegeben sind und die Mich in Liebe verehren,
gebe Ich die Intelligenz, durch die sie zu Mir gelangen konnen.*

Das ist sehr praktisches Wissen. Wenn sich ein Schiiler als fahig erweist, immer
mehr Anweisungen anzunehmen, unterweist ihn der Lehrer. Wenn der Schiiler
nicht dazu imstande ist, kann er keinen Fortschritt bei seinen Studien machen, ob-
wohl er vom Lehrer unterrichtet wird. Das hat nichts mit Vorliebe zu tun. Wenn
Krsna sagt: resam satata-yuktanam bhajatam priti-piirvakam | dadami buddhi-yo-
gam tam, so zeigt dies an, dal3 Er bereit ist, jedem bhakti-yoga zu geben; allerdings
mufB} man imstande sein, dieses Geschenk entgegenzunehmen. Das ist das Geheim-
nis. Wenn ein nachdenklicher Mensch jemanden erstaunliche hingebungsvolle Ta-
ten vollbringen sieht, ist ihm daher klar, daB Krsna diesen Gottgeweihten mehr be-
gunstigt hat.

Dies ist nicht schwer zu verstehen, doch die neidischen Menschen akzeptieren
nicht, da3 Krsna Seine Gunst einem bestimmten Gottgeweihten entsprechend sei-
nem Fortschritt geschenkt hat. Solch torichte Menschen werden neidisch und versu-
chen, die Leistungen eines fortgeschrittenen Gottgeweihten herabzuwiirdigen. Das
ist nicht die Art eines Vaisnavas. Ein Vaisnava sollte den Dienst, den andere Vaisna-
vas dem Herrn darbringen, zu schitzen wissen. Deshalb wird ein Vaisnava im
Srimad-Bhdgavtam als nirmatsara bezeichnet. Vaisnavas beneiden niemals andere
Vaisnavas oder andere Menschen und werden daher als nirmatsaranam satam be-
zeichnet.

Wie wir aus der Bhagavad-gita erfahren, ist es moglich, zu verstehen, wie man
von sattva-guna, rajo-guna oder tamo-guna durchdrungen ist. Bei den Vergleichen,
die im vorliegenden Vers angefiihrt werden, reprasentiert das Feuer die Erschei-
nungsweise der Tugend. Von der Grofe eines Feuers kann man auf die GroB3e eines
Behiilters fiir Holz, Benzin oder andere brennbare Substanzen schlieBen. In dhnli-
cher Weise steht das Wasser fiir rajo-guna, die Erscheinungsweise der Leidenschaft.
Ein kleiner Wasserschlauch und der riesige Atlantische Ozean enthalten beide Was-
ser, und wenn man die Wassermenge eines Behilters studiert, kann man daraus auf
seine GroBe schlieBen. Der Ather reprasentiert die Erscheinungsweise der Unwis-
senheit. Ather befindet sich sowohl in einem kleinen Tontopf als auch im Welt-
raum. Man kann durch richtige Beurteilung feststellen, wer ein devata, ein Halbgott,
und wer ein asura, Yaksa oder Raksasa ist — je nachdem, welche Menge von sattva-
guna, rajo-guna und tamo-guna vorhanden ist. Anhand des Aussehens eines Men-
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schen kann man nicht feststellen, ob jemand ein devard, ein asura oder ein Raksasa
ist, doch ein verniinftiger Mensch kann sich ein Urteil bilden, wenn er sieht, wie die
Person handelt. Im Padma Purana finden wir hiervon eine allgemeine Beschreibung:
visnu-bhaktah smrto daiva dasuras tad-viparyayah. Ein Geweihter Sri Visnus ist ein
Halbgott, wogegen ein asura oder Yaksa genau das Gegenteil ist. Ein asura ist kein
Geweihter Sri Visnus, sondern vielmehr ein Verehrer der Halbgotter, bhitas, pretas
usw., von denen er sich Sinnenbefriedigung erhofft. Man kann also feststellen, wer
ein devata, wer ein Raksasa und wer ein asura ist, indem man sein Verhalten beur-
teilt.

Das Wort atmdanam in diesem Vers bedeutet paramatmanam. Der Paramatma,
die Uberseele, befindet Sich im Innersten von jedermanns Herzen (antatah). Das
wird in der Bhagavad-gita (18.61) bestatigt: isvarah sarva-bhitanam hrd-dese
'riuna tisthati. Der isvara, die Hochste Personlichkeit Gottes, weilt im Herzen eines
jeden und lenkt ihn entsprechend seiner Fahigkeit, die Anweisungen anzunehmen.
Die Anweisungen der Bhagavad-gita sind jedem zuginglich, doch manche Leute
verstehen sie richtig, wahrend andere sie so miBBverstehen, daB3 sie nicht einmal an
Krsnas Existenz glauben konnen, obwohl sie Sein Bl:lch lesen. Obgleich es in der
Gita heiBt: sri-bhagavan uvaca (der Hochste Herr, Sri Krsna, sagte), konnen sie
Krsna nicht begreifen. Das ist auf ihr MiBgeschick oder ihre Unfahigkeit zuriickzu-
fiihren, die von rajo-guna und tamo-guna, den Erscheinungsweisen der Leiden-
schaft und Unwissenheit, verursacht wird. Weil sie unter dem Einfluf dieser Er-
scheinungsweisen stehen, konnen sie Krsna nicht verstehen, wahrend ein fortge-
schrittener Gottgeweihter wie Arjuna Ihn versteht und lhn mit folgenden Worten
preist: param brahma param dhama pavitram paramam bhavan. ,,.Du bist das Hoch-
ste Brahman, der hochste Aufenthaltsort und der hochste Reinigende.”* Krsna ist al-
len zugénglich, doch muBl man fahig sein, Ihn zu verstehen.

An der auBeren Erscheinung eines Menschen kann man nicht erkennen, ob er
Krsnas Gunst erlangt hat oder nicht. Je nachdem, welche Haltung man einnimmt,
wird Krsna entweder zu unserem direkten Ratgeber oder 1aBt uns Ihn vergessen.
Das bedeutet jedoch nicht, da3 Er parteiisch ist, sondern Er geht vielmehr einfach
auf unsere Fahigkeit ein, Ihn zu verstehen. Jeder — ob devard, asura, Yaksa oder
Raksasa — weist entsprechend seiner Aufnahmefahigkeit Krsnas Eigenschaften auf.
Der Umstand, daB} jeder so viel von Krsnas Macht aufweist, wie ihm gebiihrt, wird
von weniger intelligenten Menschen falschlich auf Krsnas Parteilichkeit zuriickge-
fiilhrt, doch in Wirklichkeit entspricht dies nicht den Tatsachen. Krsna ist jedem
gleichgesinnt, und jeder macht entsprechend seinem Vermogen, Krsnas Gunst anzu-
nehmen, Fortschritt im Krsna-BewuBtsein. Srila Visvanatha Cakravarti Thakura
fiihrt hierzu ein konkretes Beispiel an: Am Himmel gibt es viele Leuchtkorper. In
der Nacht strahlt der Mond sehr hell, auch wenn es dunkel ist, und er kann direkt
wahrgenommen werden. Die Sonne ist ebenfalls auBerst hell; wenn diese Himmels-
korper jedoch von Wolken verdeckt werden, kann man sie nicht mehr deutlich er-
kennen. Ahnlich treten jemandes Fahigkeiten durch hingebungsvollen Dienst umso
mehr zu Tage, je mehr sattva-guna er entwickelt; je starker er jedoch von rajo-guna
und tamo-guna bedeckt wird, desto weniger sind seine Fahigkeiten sichtbar. Wie
sehr die Eigenschaften eines Menschen hervortreten, hangt nicht von der Bevorzu-
gung oder Benachteiligung durch die Hochste Personlichkeit Gottes ab, sondern
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vom unterschiedlichen Grad der verschiedenen Bedeckungen. Wieviel Fortschritt je-
mand gemacht hat, 13t sich also daran erkennen, wieviel sattva-guna er entwickelt
hat und wie sehr er von rajo-guna und tamo-guna bedeckt ist.

VERS 10
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yada sisrksuh pura atmanah paro
rajah srjaty esa prthak sva-mayaya

sattvam vicitrasu riramsur isvarah
sayisyamanas tama irayaty asau

vada—wenn; sisrksuh—den Wunsch zu schopfen habend; purah—materielle
Korper; dtmanah—fir die Lebewesen; parah—die Hochste Personlichkeit Gottes; ra-
jah—die Erscheinungsweise der Leidenschaft; srjati—manifestiert; esah—Er;
prthak—getrennt, vorwiegend; sva-mayayd—durch Seine eigene Schopfungsenergie;
sattvam—die Erscheinungsweise der Tugend; vicitrasu—in verschiedenen Arten von
Korpern; riramsuhh—den Wunsch zu handeln habend; isvarah—die Personlichkeit
Gottes; sayisvamanah—im Begriff stehend zu beenden; ramah—die Erscheinungs-
weise der Unwissenheit; iravati—laf3t ansteigen; asau—dieser Hochste.

UBERSETZUNG

Wenn die Hochste Personlichkeit Gottes verschiedenartige Korper er-
schafft und jedem Lebewesen entsprechend seinem Charakter und seinen
fruchtbringenden Handlungen einen bestimmten Korper gibt, 1it Er alle
Eigenschaften der materiellen Natur — sattva-guna, rajo-guna und tamo-
guna — wieder aufleben. Dann geht Er als Uberseele in jeden Korper ein
und beeinfluBt die Eigenschaften der Schopfung, Erhaltung und Vernich-
tung, wobei Er sattva-guna fiir die Erhaltung, rajo-guna fiir die Schopfung
und tamo-guna fiir die Vernichtung verwendet.

ERLAUTERUNG

Obwohl fir das Funktionieren der materiellen Natur die drei Eigenschaften
sattva-guna, rajo-guna und tamo-guna zustandig sind, ist die Natur nicht unabhan-
gig. Wie der Herr in der Bhagavad-gita (9.10) sagt:

mayddhyaksena prakrtih
suyate sa-caracaram
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hetunanena kaunteya
jagad viparivartate

,;O Sohn Kuntis, die materielle Natur wirkt unter Meiner Fihrung und bringt
alle sich bewegenden und nicht bewegenden Wesen hervor. Durch ihr Gesetz wird
die kosmische Manifestation immer wieder erschaffen und immer wieder aufge-
lost.*

Die verschiedenen Verdanderungen in der materiellen Welt finden in Form von
Aktionen und Reaktionen der drei gunas statt, doch tliber den drei gunas steht ihr
Lenker, die Hochste Personlichkeit Gottes. In den verschiedenartigen Korpern, die
den Lebewesen von der materiellen Natur gegeben werden (yantrdaridhani mayaya),
Uberwiegt entweder sattva-guna, rajo-guna oder tamo-guna. Der Korper wird von
der materiellen Natur gemaB3 der Anweisung der Hochsten Personlichkeit Gottes er-
schaffen. Deshalb heiB3t es hier: yada sisrksuh pura atmanah parah, was darauf hin-
weist, dafl der Korper zweifellos vom Herrn erschaffen wird. Karmana daiva-ne-
trena. Je nach dem karma des Lebewesens wird unter der Aufsicht des Hochsten
Herrn ein Korper hergestellt. Ob der Korper aus sattva-guna, rajo-guna oder tamo-
guna besteht — alles wird auf Anweisung des Hochsten Herrn und mit Hilfe der
auBeren Energie (prthak sva-mayaya) ausgefiihrt. Auf diese Weise erteilt der Herr
(7svara) als Paramatma in verschiedenen Arten von Korpern Anweisungen, und um
den Korper wieder zu zerstoren, bedient Er Sich der tamo-guna. Auf diese Art erhal-
ten die Lebewesen verschiedenartige Korper.

VERS 11
S T gOdm g |
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kadlam carantam srjatisa asrayam
pradhana-pumbhyam nara-deva satya-krt

kalam—Zeit; carantam—sich bewegend; srjati—erschafft; isah—die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes; asrayam—Zuflucht; pradhana—fiir die materielle Energie;
pumbhyam—und fir das Lebewesen; nara-deva—o Beherrscher der Menschen; sa-
tya—wahr; krt—Schopfer.

UBERSETZUNG

O groRer Konig, der Hichste Personliche Gott, der die materiellen und
spirituellen Energien kontrolliert, ist zweifellos der Schopfer des gesamten
Weltalls; Er erschafft den Zeitfaktor, um der materiellen Energie und dem
Lebewesen zu erlauben, innerhalb der Grenzen der Zeit zu handeln. Des-
halb ist die Hochste Personlichkeit niemals dem EinfluR des Zeitfaktors oder
der materiellen Energie unterworfen.
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ERLAUTERUNG

Man sollte nicht glauben, der Hochste Herr sei dem Zeitfaktor untergeordnet. Er
schafft vielmehr die Bedingungen, unter denen die materielle Natur handelt und
durch die die bedingte Seele unter den EinfluB der materiellen Natur gestellt wird.
Der Zeitfaktor wirkt sowohl auf die Handlungen der bedingten Wesen als auch auf
die Vorgange in der materiellen Natur ein, wahrend der Herr den Wirkungen der
Zeit nicht ausgesetzt ist, denn die Zeit wurde von Ihm erschaffen. Srila Vi§vanatha
Cakravarti Thakura driickt dies noch deutlicher aus: Schopfung, Erhaltung und
Vernichtung richten sich alle drei nach dem hochsten Willen des Herrn.

In der Bhagavad-gita (4.7) sagt der Herr:

yada yada hi dharmasya
glanir bhavati bharata

abhyutthanam adharmasya
tadatmanam srjamy aham

.. Jmmer wenn irgendwo das religiose Leben verfallt und Irreligiositat iiberhand-
nimmt, o Nachkomme Bharatas, erscheine Ich.*

Da Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes, die Kontrolle iiber alles hat, unter-
liegt Er bei Seinem Erscheinen nicht den Einschrankungen der materiellen Zeit
(janma karma ca me divyam). In diesem Vers weisen die Worte kalarm carantam
srjatisa asrayam darauf hin, daB niemand — sei er nun vorwiegend in sattva-guna,
rajo-guna oder tamo-guna — denken sollte, der Herr stehe unter der Herrschaft der
Zeit, obwohl Er im Rahmen der Zeit handelt. Er hat die Kontrolle iiber die Zeit,
denn Er erschafft sie, damit sie auf eine bestimmte Weise handelt. Seine Taten wer-
den nicht von der Zeit eingeschrankt. Die Schopfung der materiellen Welt ist eines
der Spiele des Herrn, und alles steht vollig unter Seiner Kontrolle. Da die Schopfung
stattfindet, wenn rajo-guna iberwiegt, erschafft der Herr die notige Zeit, um Mog-
lichkeiten fiir rajo-guna bereitzustellen. Ebenso erschafft Er auch die notige Zeit fiir
die Erhaltung und Vernichtung. Dieser Vers sagt also aus, daf3 der Herr nicht den
Einschrankungen der Zeit unterliegt.

In der Brahma-samhita heil3t es: isvarah paramah krsnah. Krsna ist der hochste
Kontrollierende. Sac-cid-ananda-vigrahah: Er besitzt einen gliickseligen, spirituel-
len Korper. Anddih: Er ist keiner Person oder Sache untergeordnet. Der Herr besta-
tigt dies in der Bhagavad-gita (1.7): mattah parataram nanyat kinicid asti dhanan-
jaya. ,,O Gewinner von Reichtum [Arjunal, es gibt keine Wahrheit iiber Mir.*
Nichts kann tber Krsna stehen, denn Er ist der Lenker und Schopfer aller Dinge.

Die Mayavadi-Philosophen behaupten, die materielle Welt sei mithyd, Schein,
und man solle sich deshalb tiber diese mithyd-Schopfung keine Gedanken machen
(brahma satyam jagan mithya). Das entspricht jedoch nicht den Tatsachen. Hier
heiBt es satya-krt. Was auch immer von der Hochsten Personlichkeit Gottes (sa-
tyam param) erschaffen wurde, kann nicht als mithya bezeichnet werden. Die Ursa-
che der Schopfung ist satya, wirklich — wie kann also die Wirkung der Ursache
mithya sein? Das Wort satya-krt wird mit Absicht gebraucht, um darzustellen, daB3
alles, was vom Herrn erschaffen wurde, eine Tatsache ist und kein Schein. Die
Schopfung mag zeitweilig sein, doch ist sie nicht falsch.



16 $rimad-Bhagavatam [Canto 7, Kap. 1

VERS 12
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ya esa rdjann api kdla isita
sattvam suranikam ivaidhayaty atah
tat-pratyanikan asurdan sura-priyo
rajas-tamaskdan praminoty urusravah

yah—welche; esah—diese; rajan—o Konig; api—sogar; kalah—Zeit; isita—der
Hochste Herr; sattvam—die Erscheinungsweise der Tugend; sura-anikam—Anzahl
der Halbgotter; iva—gewil; edhayati—1aBt anwachsen; arah—deshalb; tat-prat-
yanikan—ihnen feindlich gesinnt; asuran—die Damonen; sura-privah—als Freund
der Halbgotter; rajah-tamaskan—von Leidenschaft und Unwissenheit bedeckt; pra-
minoti—zerstort; uru-sravah—dessen Ruhm verbreitet ist.

UBERSETZUNG

O Konig, dieser Zeitfaktor vergrofiert die sattva-guna. Obwohl der Hoch-
ste Herr der Kontrollierende ist, begiinstigt Er dadurch die Halbgotter, die
meistens in sattva-guna verankert sind. Dann werden die Dimonen, die un-
ter dem EinfluR der tamo-guna stehen, vernichtet. Der Hochste Herr lifit
den Zeitfaktor auf verschiedene Weise wirken, ist jedoch nie parteiisch.
Vielmehr sind Seine Taten glorreich, und deshalb nennt man lhn Uru$rava.

ERLAUTERUNG

Der Herr sagt in der Bhagavad-gita (9.29): samo ham sarva-bhiitesu na me dve-
syo 'sti na priyah. ,,Weder beneide Ich jemanden, noch habe Ich fiir irgend jemanden
eine besondere Vorliebe. Ich bin allen gleichgesinnt. Die Hochste Personlichkeit
Gottes kann nicht parteiisch sein; Er behandelt stets alle gleich. Wenn die Halbgotter
begiinstigt und die Ddmonen getotet werden, ist dies nicht darauf zuriickzufiihren,
daB der Herr parteiisch ist, sondern auf die Wirkung des Zeitfaktors. Ein gutes Bei-
spiel in diesem Zusammenhang ist der Elektriker, der sowohl ein Heizgerat als auch
einen Kihlschrank an dieselbe elektrische Energie anschlie8t. Je nach Wunsch des
Elektrikers verursacht die gleiche elektrische Energie Heiz- oder Kiihlwirkung.
Aber in Wirklichkeit hat der Elektriker weder mit dem Verursachen von Hitze oder
Kalte noch mit dem daraus entstehenden GenuB oder Leid etwas zu tun.

Es ist in der Geschichte oft vorgekommen, da3 der Herr einen Damonen getotet
hat, doch der Damon erreichte dank der Gnade des Herrn eine hohere Stellung. Pu-
tana, die Krsna toten wollte, ist ein gutes Beispiel hierfiir. Aho baki yam stana-kala-
kitam. Sie rieb sich Gift auf ihre Briiste und ging zu Nanda Maharajas Haus, um
Krsna umzubringen. Doch als sie getotet wurde, erreichte sie die hochste Stufe, die
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Stellung der Mutter Krsnas. Krsna ist so giitig und unvoreingenommen, da3 Er Pu-
tana sofort als Mutter akzeptierte, weil Er an ihrer Brust gesaugt hatte. Dal} der
Herr Pitana totete, verminderte Seine Unparteilichkeit nicht. Er ist suhrdam sarva-
bhitanam, der Freund eines jeden. Deshalb trifft Parteilichkeit nicht auf den Cha-
rakter des Hochsten Personlichen Gottes zu, dessen Position als hochster Kontrollie-
render immer unangetastet bleibt. Der Herr totete Patana als Feind, doch weil Er
der hochste Kontrollierende ist, erlangte sie eine erhabene Position als Seine Mutter.
Srila Madhva Muni bemerkt deshalb hier: kdle kdla-visaye 'pisitd. dehadi-kdranat-
vat suranikam iva sthitam sattvam. Gewohnlich wird ein Morder gehangt, und in
der Manu-sambhita heiBt es, dal der Konig dem Morder einen Gefallen tut, wenn er
ihn totet, denn er bewahrt ihn so vor verschiedenen Arten des Leids. Solch ein Mor-
der wird aufgrund seiner siindvollen Taten durch die Gnade des Konigs hingerichtet.
Krsna, der hochste Richter, erledigt die Angelegenheiten auf eine dhnliche Art und
Weise, da Er der hochste Herrscher ist. Die SchluBfolgerung lautet deshalb, daB3 der
Herr immer unparteiisch und zu allen Lebewesen stets sehr giitig ist.

VERS 13
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atraivodahrtah purvam
itihasah surarsina

prityd maha-kratau rajan
precchate 'jata-satrave

atra—in diesem Zusammenhang; eva—gewil}; udahrtah—wurde vorgetragen;
purvam—einst; itihasah—eine alte Geschichte; sura-rsina—von dem groBen Weisen
Narada; pritya—mit Freude; maha-kratau—bei dem groBen Rajasiiya-Opfer; ra-
Jjan—o Konig; prcchate—dem Fragenden; ajata-satrave—Maharaja Y udhisthira, der
keinen Feind hatte.

UBERSETZUNG

O Konig, als Maharaja Yudhisthira einst das Rajasuya-Opfer vollzog, er-
zihlte ihm der groBe Weise Narada als Antwort auf seine Frage historische
Tatsachen, die zeigten, wie die Hiochste Personlichkeit Gottes stets unpar-
teiisch ist, sogar wenn Er Dimonen totet. Er fiihrte in diesem Zusammen-
hang ein anschauliches Beispiel an.

ERLAUTERUNG

Diese Aussage bezieht sich darauf, wie der Herr selbst dann Seine Unparteilich-
keit offenbarte, als Er Sisupala in der Arena des Rajasiya-yajia totete, das von
Maharaja Yudhisthira dargebracht wurde.
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VERS 14-15
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drstva mahadbhutarn rdja
rajasiiye maha-kratau

vasudeve bhagavati
sayujyam cedibhi-bhujah

tatrasinam sura-rsim
raja pandu-sutah kratau
papraccha vismita-mana
muninam srnvatam idam

drstva—nachdem er gesehen hatte; maha-adbhutam—hochst wundervoll; raja
—der Konig; rdjasiye—genannt Rajasuya; mahd-kratau—bei dem groBen Opfer;
vasudeve—in Vasudeva; bhagavati—die Personlichkeit Gottes; sdyujyam—einge-
hend; cedibhi-bhujah—von Sisupala, dem Konig von Cedi; tatra—dort; dsi-
nam—sitzend; sura-rsim—Narada Muni; rdja—der Konig; pandu-sutah—Yudhi-
sthira, der Sohn Pandus; kratau—bei dem Opfer; papraccha—fragte; vismita-ma-
nah—voller Verwunderung; muninam—in Gegenwart der Weisen; srnvatam—zu-
horend; idam—dies.

UBERSETZUNG

O Konig, Maharaja Yudhisthira, der Sohn Maharaja Pandus, sah bei dem
Rajasilya-Opfer mit eigenen Augen, wie Sisupala in den Korper des Hoch-
sten Herrn, Krsna, einging. Er fragte deshalb voller Verwunderung den dort
sitzenden groRen Weisen Narada nach dem Grund hierfiir. Wihrend er
seine Frage stellte, horten auch alle anwesenden Weisen zu.

VERS 16

sigfafer 9
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sri-yudhisthira uvaca
aho aty-adbhutam hy etad
durlabhaikdntinam api
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vdsudeve pare tattve
praptis caidyasya vidvisah

sri-yudhisthirah uvdca—Maharaja Yudhisthira sagte; aho—o; ati-adbhutam
—hochst wunderlich; hi—gewiB; etar—dies; durlabha—schwer zu erlangen; ekanti-
nam—fiir die Transzendentalisten; api—sogar; vdsudeve—in Vasudeva; pare—die
hochste; tartve—Absolute Wahrheit; praptih—die Erlangung; caidyasya—von Sisu-
pala; vidvisah—neidisch.

UBERSETZUNG

Mabharaja Yudhisthira fragte: Es ist hochst erstaunlich, daB der Dimon $i-
$upala mit dem Korper der Hochsten Personlichkeit Gottes eins wurde, ob-
wohl er duBerst neidisch war. Selbst groRen Transzendentalisten ist es nicht
moglich, diese sayujya-mukti zu erreichen. Wie kam es also, daf der Feind
des Herrn diese Befreiung erlangte?

ERLAUTERUNG

Es gibt zwei Arten von Transzendentalisten — die jiignis und die bhaktas. Wih-
rend den bhaktas nichts daran liegt, ins Dasein des Herrn einzugehen, streben die
jrianis dies an. Einfach weil er auf den Herrn neidisch war, erlangte Sisupala da-
durch, daB er in den Korper des Herrn einging, eine erhabene Stellung, obwohl er
weder ein jridni noch ein bhakta war. Dies war zweifellos erstaunlich, und deshalb
fragte Maharaja Yudhisthira nach dem Grund, warum der Herr Sisupala solch un-
erwartete Gnade gewabhrte.

VERS 17
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etad veditum icchamah
sarva eva vayam mune

bhagavan-nindaya veno
dvijais tamasi patitah

etat—dies; veditum—zu wissen; icchdmah—W unsch; sarve—alles; eva—gewil3;
vayam—wir; mune—o groBer Weiser; bhagavat-nindaya—weil er den Herrn
schmahte; venah—Vena, der Vater Prthu Maharajas; dvijaih—von den brahmanas;
tamasi—in die Holle; patitah—wurde geworfen.

UBERSETZUNG

O groRer Weiser, wir sind alle begierig zu erfahren, aus welchem Grund
der Herr so gnidig war. Ich habe gehort, daR einst ein K6nig namens Vena
die Hochste Personlichkeit Gottes schmihte und daR ihn deshalb alle
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brahmanas zur Hélle verwiinschten. Si§upila hitte ebenfalls in die Holle ge-
schickt werden sollen. Wie kam es also, daB er mit dem Dasein des Herrn
verschmolz?

VERS 18
ZANNEA: TY AT FSANA |
geemft MAY gay gAfe: 1<l

damaghosa-sutah papa
arabhya kala-bhasanat

sampraty amarsi govinde
dantavakras ca durmatih

damaghosa-sutah—Sisupala, der Sohn Damaghosas; pdpah—siindhaft; arabhya
—Beginn; kala-bhasanat—vom undeutlichen Gerede eines Kindes; samprati—bis
jetzt; amarsi—neidisch; govinde—auf Sri Krsna; dantavakrah—Dantavakra; ca—
auch; durmatih—boshaft.

UBERSETZUNG

Sisupila, der iiberaus siindhafte Sohn Damaghosas, begann schon von
frithester Kindheit an, als er noch nicht einmal richtig sprechen konnte, den
Herrn zu schmihen, und war bis zu seinem Tode fortwihrend auf $ri Krsna
neidisch. In dhnlicher Weise behielt auch sein Bruder Dantavakra die glei-
chen Gewohnheiten bei.

VERS 19

JEREEEY T AT |
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sapator asakrd visnum
yad brahma param avyayam
svitro na jato jihvayam
nandham vivisatus tamah

sapatoh—sowohl von Sisupala als auch von Dantavakra, die schmahten; asakrt
—wiederholt; visnum—Sri Krsna; yar—welches; brahma param—das Hochste
Brahman; avyayam—ohne Verminderung; svitrah—weiB3e Lepra; na—nicht; jatah
—erschien; jihvayam—auf der Zunge; na—nicht; andham—dunkel; vivisatuh—sie
gingen ein; tamah—in die Holle.

UBERSETZUNG

Obwohl diese beiden — Sisupala und Dantavakra — die Hochste Person-
lichkeit Gottes, $ri Visnu [Krsnal, das Hochste Brahman, wiederholt geli-
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stert hatten, erfreuten sie sich bester Gesundheit. Ja, weder wurden ihre
Zungen von weiler Lepra befallen, noch gingen sie in den dunkelsten
Bereich hollischen Lebens ein. Hieriiber sind wir natiirlich in hochstem Mal}
erstaunt.

ERLAUTERUNG

Arjuna bezeichnet Krsna in der Bhdgavad-gita (10.12) als param brahma param
dhama pavitram paramam bhavan. ,Du bist das Hochste Brahman, das hochste
Reich und der hochste Reinigende.* Diese Aussage wird hier bestatigt. Visnum yad
brahma param avyayam. Krsna ist der Hochste Visnu; Krsna ist die Ursache Vis-
nus, nicht umgekehrt. In dhnlicher Weise ist das Brahman nicht die Ursache
Krsnas, sondern Krsna ist die Ursache des Brahmans. Deshalb ist Krsna Parabrah-
man (yad brahma param avyayam).

VERS 20

o Jf@q wRfa I |
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katham tasmin bhagavati
duravagrahya-dhamani

pasyatam sarva-lokanam
layam iyatur anjasa

katham—wie; tasmin—dieser; bhagavati—in der Hochsten Personlichkeit Gottes;
duravagrahya—schwer zu erlangen; dhamani—dessen Natur; pasyatam—schauten
Zu; sarva-lokanam—wahrend alle Leute; layam iyatuh—wurden absorbiert; arjasa
—muhelos.

UBERSETZUNG

Wie war es $isupila und Dantavakra méglich, vor den Augen vieler erha-
bener Personlichkeiten so miihelos in den Kérper Krsnas einzugehen, in
dessen Reich man nur schwer gelangt?

ERLAUTERUNG

Sisupala und Dantavakra waren einst Jaya und Vijaya gewesen, die Torhiiter von
Vaikuntha. Durch das Eingehen in Krsnas Korper war ihre Reise noch nicht zu
Ende. Sie blieben eine Zeitlang mit Krsna eins und erhielten spater die sariupya- und
salokya-Befreiung, das heift, es war ihnen vergonnt, das gleiche korperliche Ausse-
hen wie der Herr zu erhalten und auf demselben Planeten wie Er zu leben. Die
sastras beweisen, da3 ein Mensch, der den Hochsten schmaht, zur Strafe viele Mil-
lionen Jahre langer in der Holle leiden muB als jemand, der viele brahmanas ermor-
det hat. Doch statt ein hollisches Leben fiihren zu miissen, erlangte Sisupala sofort
und ohne jede Miihe sdyujya-mukti. DaB Sisupala eine solche Begiinstigung gewahrt
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wurde, war nicht nur ein Marchen. Jeder sah es mit eigenen Augen, und es gab kei-
nen Mangel an Zeugen. Wie kam es dazu? Maharaja Yudhisthira wunderte sich
sehr.

VERS 21
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etad bhramyati me buddhir
diparcir iva vayuna

bruhy etad adbhutatamam
bhagavan hy atra karanam

etat—diesbeziiglich; bhramyati—flackert; me—meine; buddhih—Intelligenz; dipa-
arcih—die Flamme einer Kerze; iva—wie; vayuna—durch den Wind; brizhi—Dbitte er-
zéhle; etat—diese; adbhutatamam—auBerst wundervoll; bhagavan—alles Wissen
besitzend; hi—in der Tat; atra—hier; karanam—die Ursache.

UBERSETZUNG

Diese Angelegenheit ist ohne Zweifel in hochstem MalRe erstaunlich.
Tatsichlich ist meine Intelligenz gestort worden wie eine Kerzenflamme
von einem WindstoR. O Narada Muni, du weifit alles; klire mich bitte iiber
die Ursache dieser wundervollen Begebenheit auf.

ERLAUTERUNG

Die sastras weisen uns an: tad-vijianartham sa gurum evabhigacchet. Wenn
man von den schwierigen Problemen des Lebens verwirrt ist und sie 16sen will, muf3
man sich an einen guru wie Narada oder dessen Vertreter in der Schiilernachfolge
wenden. Narada wurde deshalb von Maharaja Yudhisthira gebeten, ihm zu erkla-
ren, wie es zu diesem erstaunlichen Vorfall gegkommen war.

VERS 22
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sri-badardyanir uvaca
rajias tad vaca akarnya

ndrado bhagavan rsih
tustah praha tam abhasya

srnvatyas tat-sadah kathah
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sri-bddardyanih uvdca—Sri Sukadeva Gosvami sagte; rdjiah—des Konigs (Yu-
dhisthira); rat—diese; vacah—Worte; dkarnya—nachdem er gehort hatte; ndrada—
Narada Muni; bhagavan—machtiger; rsih—Weiser; tustah—zufrieden; prdaha—
sprach; tam—ihn; dbhasya—nachdem er ihn angesprochen hatte; srnvatyah tat-sa-
dah—im Beisein der versammelten Mitglieder; kathah—die Themen.

UBERSETZUNG

$ri Sukadeva Gosvami sagte: Als Narada Muni, der iiberaus michtige spi-
rituelle Meister, der alles wuBlte, die Bitte Maharaja Yudhisthiras vernom-
men hatte, war er sehr erfreut. Er antwortete also vor allen Anwesenden, die
am yajina teilnahmen.

VERS 23
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sri-ndrada uvdca
nindana-stava-satkdra-
nyakkarartham kalevaram
pradhana-parayo rajann
avivekena kalpitam

sri-ndradah uvdaca—Sri Narada Muni sagte; nindana—Schmahung; stava—Lob;
satkara—Ehre; nyakkara—Schmach; artham—zum Zweck von; kalevaram—Kor-
per; pradhana-parayoh—der Natur und der Hochsten Personlichkeit Gottes; ra-
Jjan—o Konig; avivekena—ohne Unterschied; kalpitam—erschaffen.

UBERSETZUNG

Der groBe Weise $ri Naradaji sagte: O Konig, aufgrund von Unwissenheit
erfihrt man Schmach, Lob, Bestrafung und Ehre. Der Herr hat es so einge-
richtet, daR der Korper der bedingten Seele in der materiellen Welt durch
die dufere Energie leiden muR.

ERLAUTERUNG
In der Bhagavad-gita (18.61) heiBt es:

isvarah sarva-bhutanam
hrd-dese 'rjuna tisthati

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

Ein materieller Korper wird von der materiellen Energie gemaf3 der Anweisung
der Hochsten Personlichkeit Gottes hergestellt. Die bedingte Seele, die auf dieser
Maschine sitzt, wandert durch das Universum und muf3 wegen ihrer korperlichen
Lebensauffassung nur leiden. Tatsachlich erfahrt man in der materiellen Lebensauf-
fassung das Leid, beschimpft zu werden, und die Freude, gelobt zu werden, einen
herzlichen Willkommensgruf3 oder einen Tadel mit groben Worten. Weil jedoch der
Korper der Hochsten Personlichkeit Gottes nicht materiell, sondern sac-cid-an-
anda-vigraha ist, bleibt Er unberiihrt, wenn Er beleidigt, willkommen geheil3en, ge-
schmaht oder gepriesen wird. Da Er immer unberiihrt und vollkommen ist, empfin-
det Er keine zusitzliche Freude, wenn Ihm der Gottgeweihte schone Gebete dar-
bringt, obwohl der Gottgeweihte hieraus einen Nutzen zieht. Der Herr ist zu Seinem
sogenannten Feind wahrlich glitig, denn selbst wer als Feind standig an die Person-
lichkeit Gottes denkt, profitiert davon. Wenn eine bedingte Seele entweder als Feind
oder Freund an den Herrn denkt und auf irgendeine Art und Weise Anhaftung an
Ihn entwickelt, erlangt sie einen grof8en Vorteil daraus.

VERS 24
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himsa tad-abhimanena
danda-parusyayor yatha

vaisamyam iha bhutanam
mamaham iti parthiva

himsa—Leiden; tat—von diesem; abhimanena—durch die falsche Auffassung;
danda-parusyayoh—bei Strafe und Zuriickweisung; yathd—genau wie; vaisam-
yam—MiBverstandnis; iha—hier (in diesem Korper); bhitanam—der Lebewesen;
mama-aham—mein und ich; iti—so; parthiva—o Herr der Erde.

UBERSETZUNG

Mein lieber Ko6nig, die bedingte Seele in der korperlichen Lebensauffas-
sung hilt ihren Korper fiir das Selbst und glaubt, alles, was mit dem Korper
verbunden ist, gehore ihr. Weil sie diese falsche Auffassung vom Leben hat,
ist sie Dualititen wie Lob und Bestrafung unterworfen.

ERLAUTERUNG

Bestrafung oder Lob beeinflussen eine bedingte Seele nur dann, wenn sie den
Korper fiir das Selbst hilt. Sie betrachtet den einen als Freund und den anderen als
Feind und mochte den Feind beschimpfen und den Freund willkommen heiB3en. Die-
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ses Schaffen von Freunden und Feinden ist eine Folge der korperlichen Lebensauf-
fassung.

VERS 25
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yan-nibaddho 'bhimano 'yam
tad-vadhat praninam vadhah
tatha na yasya kaivalyad
abhimano 'khilatmanah
parasya dama-kartur hi
himsa kenasya kalpyate

yat—in welchem; nibaddhah—gebunden; abhimanah—falsche Auffassung;
ayam—diese; tat—von diesem (Korper); vadhar—aus der Zerstorung; praninam—der
Lebewesen; vadhah—Zerstorung; tatha—ahnlich; na—nicht; yasya—von dem; kai-
valyat—weil Er absolut, einer ohne einen zweiten, ist; abhimanah—falsche Auffas-
sung; akhila-atmanah—der Uberseele aller Lebewesen; parasya—die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes; dama-kartuh—der hochste Lenker; hi—gewil3; himsa—Leid; ke-
na—wie; asya—Sein; kalpyate—wird durchgefiihrt.

UBERSETZUNG

Weil die bedingte Seele der korperlichen Auffassung des Lebens unter-
liegt, glaubt sie, das Lebewesen werde zerstort, wenn der Korper zerstort
wird. Sri Visnu, die Hochste Personlichkeit Gottes, ist der hochste Kontrol-
lierende, die Uberseele aller Lebewesen. Da Er keinen materiellen Korper
hat, unterliegt Er auch nicht der falschen Auffassung von ,,Ich und mein’. Es
ist daher ein Irrtum, zu denken, daR Er Freude empfindet, wenn Ihm Gebete
dargebracht werden, oder Kummer, wenn Er geschmiht wird. Da dies nicht
moglich ist, hat Er keinen Freund und keinen Feind. Wenn Er die Dimonen
bestraft, so ist dies zu ihrem Besten, und wenn Er die Gebete der Gottge-
weihten entgegennimmt, so ist dies ebenfalls zu deren Bestem. Er wird we-
der von Gebeten noch von Listerungen beeinflufit.

ERLAUTERUNG

Da die bedingten Seelen von materiellen Korpern bedeckt sind, denken sie alle —
auch die groBen Gelehrten und scheinbar gebildeten Professoren —, daf3 alles vorbei
sei, sobald der Korper zugrunde geht. Das ist auf ihre korperliche Lebensauffassung
zuriickzufiihren. Krsna jedoch hat weder eine derartige korperliche Auffassung,
noch ist Sein Korper von Seinem Selbst verschieden. Wenn Krsna keine materielle
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Lebensauffassung hat, wie kann Er dann von materiellen Gebeten und Anschuldi-
gungen beriihrt werden? Krsnas Korper wird hier als kaivalya bezeichnet, als nicht
verschieden von Ihm Selbst. Jedermann hat eine materielle korperliche Auffassung
vom Leben. Wenn Krsna ebenfalls eine solche Auffassung hatte, worin wiirde Er
Sich dann von der bedingten Seele unterscheiden? Krsnas Lehren in der Bhagavad-
gita werden als unumstoBlich anerkannt, weil Er keinen materiellen Korper besitzt.
Sobald man einen materiellen Korper hat, ist man vier Unzuldnglichkeiten unter-
worfen; doch da Krsna keinen materiellen Korper besitzt, hat Er keine Schwachen.
Er ist immer spirituell bewuBt und gliickselig. /svarah paramah krsnah sac-cid-
ananda-vigrahah. Sein Korper ist ewiges, gliickseliges Wissen. Sac-cid-ananda-vi-
grahah, ananda-cinmaya-rasa und kaivalya haben die gleiche Bedeutung.

Krsna kann als Paramatma in das Herz eines jeden eingehen. In der Bhagavad-
gita (13.3) wird dies bestatigt: ksetrajriam cdapi mam viddhi sarva-ksetresu bharata.
Der Herr ist der Paramatma — der dtmad oder das Uberselbst aller individuellen See-
len. Man muB deshalb natiirlicherweise schluBfolgern, daB Er keine unvollkomme-
nen korperlichen Auffassungen hat. Obwohl Er Sich im Korper eines jeden befindet,
besitzt Er keine korperliche Auffassung vom Leben. Er ist immer frei von solchen
Auffassungen und kann deshalb von nichts, was mit dem materiellen Korper des
Jiva verbunden ist, beriihrt werden.

Krsna sagt in der Bhagavad-gita (16.19):

tan aham dvisatah kruran
samsdresu nardadhaman

ksipamy ajasram asubhan
asurisv eva yonisu

,,Die Neidischen und Boshaften, die die Niedrigsten unter den Menschen sind,
werden von Mir in den Ozean der materiellen Existenz in verschiedene dimonische
Arten des Lebens geworfen.*

Wann immer der Herr jedoch damonische Personen bestraft, so geschieht dies
nur zum Wohl der bedingten Seele. Diese beneidet den Hochsten Personlichen Gott
und mag Ihn anklagen und sagen: ,,Krsna ist schlecht, Krsna ist ein Dieb* und so
weiter, doch Krsna, der zu allen Lebewesen giitig ist, ignoriert solche Anschuldigun-
gen. Statt dessen schenkt Er dem Umstand, daB3 die bedingte Seele so oft ,,Krsna,
Krsna“ chantet, Beachtung. Manchmal straft Er solche Damonen fiir die Dauer
eines Lebens und 1aBt sie in einer niedrigeren Lebensform auf die Welt kommen.
Doch wenn sie dann aufgehort haben, [hn zu beschuldigen, werden sie im néchsten
Leben befreit, weil sie staindig Krsnas Namen gechantet haben. Den Hochsten Herrn
oder Seinen Geweihten zu schmahen dient in keiner Weise dem Wohl der bedingten
Seele, doch Krsna bestraft sie in Seiner grofsen Giite wahrend eines Lebens fiir solch
siindvolles Verhalten und holt sie dann nach Hause, zu Gott, zuriick. Ein gutes Bei-
spiel hierfir ist Vrtrasura, der in einem vorherigen Leben Citraketu Maharaja, ein
groBer Gottgeweihter, gewesen war. Weil er Siva, den besten aller Gottgeweihten,
verspottet hatte, muBte er den Korper eines Ddmons namens Vrtra annehmen, doch
er gelangte spater zurtick zu Gott. Wenn Krsna also einen Damon oder eine bedingte
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Seele bestraft, so bringt Er diese Seele dazu, die Gewohnheit, Ihn zu schmahen, ab-
zulegen, und wenn die Seele vollig gereinigt ist, bringt Er sie zuriick zu Gott.

VERS 26
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tasmad vairanubandhena
nirvairena bhayena va

snehat kamena va yunjyat
katharicin neksate prthak

tasmat—deshalb; vaira-anubandhena—durch andauernde Feindschaft; nirvaire-
na—durch Hingabe; bhayena—durch Angst; va—oder; snehat—aus Zuneigung; ka-
mena—durch liisterne Wiinsche; vd—oder; yurjyat—man sollte konzentrieren; ka-
tharicit—auf die eine oder andere Art; na—nicht; iksate—sieht; prthak—irgend etwas
anderes.

UBERSETZUNG

Eine bedingte Seele mag ihren Geist in einer feindseligen oder ergebe-
nen Haltung, aus Angst, Zuneigung oder aus liisterner Begierde auf den
Herrn konzentrieren — sie wird in jedem Fall dasselbe Ergebnis erhalten, da
der Herr voller Gliickseligkeit ist und von Feindschaft oder Freundschaft nie
beriihrt wird.

ERLAUTERUNG

Niemand sollte unter Berufung auf diesen Vers den SchluB} ziehen, man solle den
Hochsten Herrn schmihen, denn Er werde ja weder von liebevollen Gebeten noch
von haBerfillten Lasterungen beriihrt. Diese Haltung entspricht nicht den regulie-
renden Prinzipien. Bhakti-yoga bedeutet anukiilyena krsnanusilanam. Man sollte
Krsna in einer wohlgesinnten Haltung dienen. Das ist die wahre Anweisung. Hier
heiBt es, da3 Krsna unbertihrt bleibt, selbst wenn Ihm ein Feind ohne Hingabe dient
und in einer haBerfiillten Haltung an Ihn denkt, und daB Er deshalb Seine Segnun-
gen selbst Sisupala und anderen hnlich feindseligen bedingten Seelen gewahrt. Das
bedeutet jedoch nicht, daB man dem Herrn feindlich gesinnt sein soll. Die Betonung
liegt auf der wohlmeinenden Ausfiihrung von hingebungsvollem Dienst, nicht auf
der vorsitzlichen Lasterung des Herrn. Es heilt:

nindam bhagavatah srnvams
tat-parasya janasya va
tato napaiti yah so 'pi
yaty adhah sukrtdac cyutah
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Wer eine Schmahung der Hochsten Personlichkeit Gottes oder Seiner Geweihten
mitanhort, sollte entweder sofort etwas gegen den Lasterer unternehmen oder sich
entfernen — andernfalls wird er fiir alle Zeiten ein hollisches Leben fiihren miissen.
Es gibt eine Vielzahl derartiger Anweisungen, und deshalb gilt es als regulierender
Grundsatz, keine MiBgunst gegen den Herrn zu hegen, sondern Ihm stets wohlge-
sinnt zu sein.

Sisupalas Einswerden mit dem Hochsten Herrn war von anderer Art, denn Jaya
und Vijaya war es schon von Anfang ihres Daseins in der materiellen Welt voraus-
bestimmt, daB sie den Hochsten Herrn fiir drei Leben als Feind behandeln und dann
nach Hause, zu Gott, zurilickkehren wiirden. Jaya und Vijaya wuBten im Innersten,
daB Krsna die Hochste Personlichkeit Gottes ist, doch sie wurden absichtlich Seine
Feinde, um aus dem materiellen Leben errettet zu werden. Von friihester Kindheit
an dachten sie an Sri Krsna als ihren Feind, und obwohl sie Sri Krsna schmahten
und feindselige Gedanken hegten, chanteten sie standig Seinen Heiligen Namen. So
wurden sie gereinigt, da sie den Heiligen Namen Krsnas chanteten. Man sollte ver-
stehen, daB selbst ein Lasterer von siindvollen Handlungen befreit werden kann,
wenn er den Heiligen Namen des Herrn chantet. Einem Gottgeweihten, der dem
Herrn immer seinen Dienst erweisen will, ist deshalb zweifellos Freiheit von Siinden
garantiert. Wenn man sich mit gespannter Aufmerksamkeit auf den Herrn konzen-
triert, wird man gereinigt und auf diese Weise vom materiellen Leben erlost.

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura erklart das Wort bhayena (,,aus Angst")
sehr schon. Als die gopis mitten in der Nacht zu Krsna gingen, hatten sie natiirlich
Angst vor einer Bestrafung durch ihre Verwandten — durch die Ehemanner, Brider
und Viter —, aber nichtsdestoweniger kiimmerten sie sich nicht um ihre Angehori-
gen, sondern gingen zu Krsna. Sie hatten zweifellos Angst, doch diese Angst konnte
sie nicht an der Ausfiihrung ihres hingebungsvollen Dienstes fiir Krsna hindern.

Man sollte nicht irrtiimlicherweise glauben, Sri Krsna miisse in einer feindseli-
gen Haltung, wie Sis’upéla sie einnahm, verehrt werden. Die Anweisung lautet: anu-
kulyasya grahanam pratikulyasya varjanam. Man sollte ungiinstige Tatigkeiten ein-
stellen und nur die Bedingungen annehmen, die dem hingebungsvollen Dienst for-
derlich sind. Wenn man die Hochste Personlichkeit Gottes schmaht, wird man im
allgemeinen bestraft. Der Herr sagt in der Bhagavad-gita (16.19):

tan aham dvisatah kriran
samsdresu naradhaman

ksipamy ajasram asubhdn
asurisv eva yonisu

Es gibt viele Anweisungen dieser Art. Man sollte nicht versuchen, Krsna in
MiBgunst zu verehren, denn dann muB man bestraft werden, zumindest fiir die
Dauer eines Lebens, so daB man gereinigt wird. Genauso, wie man es nicht erpro-
ben sollte, sich durch das Umarmen eines Feindes, eines Tigers oder einer Schlange
toten zu lassen, so sollte man auch nicht die Hochste Personlichkeit Gottes schma-
hen und Sein Feind werden, denn dadurch wird man in hoéllische Bedingungen ver-
setzt.
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Dieser Vers soll deutlich machen, daB3 sogar der Feind des Herrn befreit werden
kann, ganz zu schweigen also von Seinem Freund. Auch Srila Madhvacarya warnt
uns wiederholt davor, Sri Visnu mit Gedanken, Worten oder Taten zu schmahen,
denn ein Lasterer geht zusammen mit seinen Vorvatern einem hollischen Leben ent-
gegen.

karmana manasa vaca

yo dvisyad visnum avyayam
majjanti pitaras tasya

narake sasvatih samah

In der Bhagavad-gita (16.19-20) sagt der Herr:

tan aham dvisatah kriran
samsdresu naradhaman

ksipamy ajasram asubhan
asurisv eva yonisu

asurim yonim apanna
mudha janmani janmani
mam aprdpyaiva kaunteya
tato yanty adhamam gatim

,,Die Neidischen und Boshaften, die die Niedrigsten unter den Menschen sind,
werden von Mir im Ozean der materiellen Existenz in verschiedene dimonische Le-
bensformen geworfen. Da solche Menschen wiederholt in dimonischen Lebensfor-
men geboren werden, konnen sie sich Mir niemals nahern. Sie sinken allmahlich in
die abscheulichsten Formen des Daseins hinab.*

Wer den Herrn schmaht, wird in eine Familie von asuras versetzt, in der Qie
Wabhrscheinlichkeit groB ist, den Dienst fiir den Herrn zu vergessen. Weiter sagt Sri
Krsna in der Bhagavad-gita (9.11-12):

avajananti mam mudha
manusim tanum asritam

param bhdavam ajananto
mama bhuta-mahesvaram

Miidhas und Halunken schmihen den Hochsten Herrn, weil Er genau wie ein
Mensch erscheint. Sie wissen nichts von dem unbegrenzten Reichtum der Hochsten
Personlichkeit Gottes.

moghasa mogha-karmano
mogha-jAiana vicetasah

raksasim dasurim caiva
prakrtim mohinim sritah
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Alles, was diejenigen tun, die eine feindselige Haltung eingenommen haben, wird
scheitern (moghasah). Alle Plane dieser Feinde werden zunichte gemacht werden —
ob sie nun Befreiung zu erlangen oder mit dem Brahman eins zu werden versuchen,
ob sie den Wunsch haben, als karmis auf hohere Planetensysteme erhoben zu wer-
den, oder selbst wenn sie den Wunsch besitzen, nach Hause, zu Gott, zurickzuge-
hen.

Was Hiranyakasipu anbelangt, so war er ein erbitterter Feind der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes, aber dennoch dachte er standig an seinen Sohn, der ein groBer
Gottgeweihter war. Deshalb wurde auch Hiranyakasipu dank der Gnade seines Soh-
nes Prahlada Maharaja von der Hochsten Personlichkeit Gottes befreit.

hiranyakasipus capi
bhagavan-nindaya tamah

vivaksur atyagat sunoh
prahladasyanubhavatah

Die SchluBfolgerung lautet, daB man reinen hingebungsvollen Dienst nicht auf-
geben soll. Man sollte Hiranyakasipu oder Sisupala nicht nachahmen — im eigenen
Interesse, denn das ist nicht der Weg zum Erfolg.

VERS 27
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yatha vairanubandhena
martyas tan-mayatam iyat
na tatha bhakti-yogena
iti me niscita matih

yatha—wie; vaira-anubandhena—durch standige Feindschaft; martyah—ein
Mensch; rat-mayatam—Versunkenheit in Ihn; iyat—kann erlangen; na—nicht; ta-
tha—auf eine dhnliche Art und Weise; bhakti-yogena—durch hingebungsvollen
Dienst; iti—so; me—meine; niscita—endgiiltig; matih—Meinung.

UBERSETZUNG

Narada Muni fuhr fort: Durch Dienst in Hingabe kann man nicht so tief in
Gedanken an die Hochste Personlichkeit Gottes versinken, wie dies durch
eine feindselige Haltung Ihm gegeniiber moglich ist. Das ist meine Ansicht.

ERLAUTERUNG

Sriman Narada Muni, der hochste aller reinen Gottgeweihten, preist die Feinde
Krsnas, wie zum Beispiel Sisupala, weil sie immer vollig in Gedanken an Krsna ver-
sunken sind. Er denkt in der Tat, er selbst sei mit zu wenig Begeisterung und zu we-
nig Gefiihl ins Krsna-BewuBtsein vertieft. Dies bedeutet jedoch nicht, daB3 die Feinde
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Krsnas auf einer hoheren Stufe stehen als Krsnas reine Geweihte. Krsnadasa Kavi-
raja Gosvami sieht sich im Caitanya-caritamrta ebenfalls in einer solch demiitigen
Weise:

jagai madhai haite muni se papistha
purisera kita haite muni se laghistha

,Ich bin ein groBerer Siinder als Jagai und Madhai, und ich bin sogar noch
niedriger als die Wiirmer im Kot." (4di 5.205)

Ein reiner Gottgeweihter denkt immer, er habe mehr Schwachen als alle ande-
ren. Wenn sich ein Gottgeweihter an Srimati Radharani wendet, um Krsna irgend-
einen Dienst darzubringen, denkt selbst Srimati Radharani, daB3 dieser Gottgeweihte
groBer sei als Sie. Deshalb sagt Narada Muni, seiner Ansicht nach seien die Feinde
Krsnas besser gestellt, da sie vollig in Gedanken an Krsna versunken seien und
dariiber nachdenken wiirden, wie sie Ihn toten konnten, ahnlich wie ein Mann, der
sehr listern ist, stindig an Frauen und an das Zusammensein mit ihnen denkt.

Der wesentliche Punkt in diesem Zusammenhang ist, dal man vierundzwanzig
Stunden am Tag vollig in Gedanken an Krsna versunken sein sollte. Es gibt viele
Gottgeweihte auf dem Pfad des rdaga-marga, den man in Vrndavana vorfindet. Alle
Geweihten Krsnas, ob sie sich nun im ddsya-rasa, sakhya-rasa, vatsalya-rasa oder
madhurya-rasa befinden, sind standig von Gedanken an Krsna tiberwaltigt. Wenn
Krsna nicht in Vrndavana ist und im Wald die Kiihe hiitet, denken die gopis auf der
Stufe des mddhurya-rasa standig dariiber nach, wie Er durch den Wald wandert.
Seine FuBlsohlen sind so zart, daB die gopis nicht einmal wagen wiirden, Seine Lo-
tosfiiBe an ihre weichen Briiste zu halten. Ja, in ihren Augen sind ihre Briiste ein
liberaus harter Ruheort fir Krsnas Lotosfiile, und doch wandern diese Lotosfiif3e
durch den Wald, wo es viele dornige Pflanzen gibt. Zu Hause sind die gopis in Ge-
danken dieser Art versunken, obwohl Krsna nicht bei ihnen weilt. Wenn Krsna mit
Seinen jungen Freunden spielt, ist Mutter Yasoda in ahnlicher Weise sehr beunru-
higt, denn sie denkt, Krsna miisse schwach werden, weil Er immer spielt und nicht
richtig iBt. Dies sind Beispiele fiir die erhabene Ekstase, die Krsnas Diener in Vrnda-
vana empfinden. Narada Muni preist in diesem Vers indirekt den Dienst dieser Ge-
weihten und empfiehlt besonders der bedingten Seele, auf die eine oder andere Art
an Krsna zu denken, was sie vor allen Gefahren der materiellen Welt beschiitzt.
Volistandige Versunkenheit in Gedanken an Krsna ist die hochste Stufe des bhakti-
yoga.

VERS 28-29
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kitah pesaskrta ruddhah
kudyayam tam anusmaran
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samrambha-bhaya-yogena
vindate tat-svarupatam

evam krsne bhagavati
maya-manuja isvare

vairena puta-papmanas
tam apur anucintaya

kitah—der Graswurm; pesaskrta—von einer Biene; ruddhah—eingesperrt; kud-
ydydm—in einem Loch einer Mauer; tam—diese (Biene); anusmaran—denkend an;
samrambha-bhaya-yogena—durch starke Angst und Feindschaft; vindate—erlangt;
tatr—von dieser Biene; sva-riipatam—dieselbe Form; evam—so; krsne—in Krsna;
bhagavati—die Personlichkeit Gottes; maya-manuje—der mit Hilfe Seiner eigenen
Energie in Seiner ewigen menschenéhnlichen Gestalt erschien; isvare—der Hochste;
vairena—durch Feindschaft; puta-papmanah—diejenigen, die von Siinden gereinigt
sind; tam—Ihn; apuh—erlangten; anucintaya—durch Denken an.

UBERSETZUNG

Ein Wurm, der von einer Biene in einem Mauerloch eingesperrt wurde,
denkt stindig voll Angst und HaR an diese Biene und wird spiter aufgrund
solcher Gedanken eine Biene. Ahnlich werden auch die bedingten Seelen
von ihren Siinden befreit, wenn sie auf die eine oder andere Art an Krsna
denken, der sac-cid-ananda-vigraha ist. Dadurch, daR sie sich stindig an lhn
erinnern, werden sie ihren spirituellen Korper wiedererlangen, unab-
hingig davon, ob sie an lhn als ihren verehrungswiirdigen Herrn oder als ih-
ren Feind denken.

ERLAUTERUNG
In der Bhagavad-gita (4.10) sagt der Herr:

vita-raga-bhaya-krodha
man-maya mam upasritah
bahavo jAdna-tapasa
puta mad-bhavam agatah

,,Befreit von Anhaftung, Angst und Zorn und vollig in Mich vertieft, wurden in
der Vergangenheit viele, viele Menschen, die bei Mir Zuflucht suchten, durch Wis-
sen liber Mich gereinigt und erlangten so transzendentale Liebe zu Mir.*

Es gibt zwei Moglichkeiten, stindig an Krsna zu denken: als Gottgeweihter oder
als Feind. Ein Gottgeweihter wird natiirlich aufgrund seines Wissens und seiner ta-
pasya von Angst und Zorn frei und wird zu einem reinen Gottgeweihten. Ahnlich
denkt auch ein Feind standig an Krsna und wird trotz seiner feindseligen Haltung
ebenfalls gereinigt. Dies wird an einer anderen Stelle in der Bhagavad-gita (9.30) be-
statigt, wo der Herr sagt:

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

,,Wer im hingebungsvollen Dienst beschiftigt ist, muB3, auch wenn er die wider-
wartigsten Handlungen begeht, als Heiliger angesehen werden, da er sich auf dem
rechten Pfad befindet."

Ein Gottgeweihter verehrt den Herrn zweifellos mit gespannter Aufmerksam-
keit. Wenn ein Feind (sudurdcdrah) immer an Krsna denkt, wird er auf dhnliche
Weise ebenfalls ein gereinigter Gottgeweihter. Das Beispiel, das hier angefiihrt wird,
betrifft den Wurm, der wie eine Biene wird, da er ununterbrochen an die Biene
denkt, die ihn zwingt, in ein Loch zu kriechen. Dadurch, daBl der Wurm stéandig in
angsterfiillter Haltung an die Biene denkt, wird er allméhlich zu einer Biene. Das ist
ein praktisches Beispiel. Sri Krsna kommt aus zwei Griinden in die materielle Welt.
Paritranaya sadhinam vinasaya ca duskrtam: um die Gottgeweihten zu beschiitzen
und die Ddmonen zu vernichten. Die sddhus und die Gottgeweihten denken zweifel-
los immer an den Herrn, doch auch die duskrtis, die Damonen wie Kamsa und Sisu-
pala, denken an Krsna, allerdings in der Absicht, Ihn zu toten. Durch die Gedanken
an Krsna werden sowohl die Damonen als auch die Gottgeweihten aus den Klauen
der materiellen maya befreit.

In diesem Vers wird das Wort maya-manuje gebraucht. Wenn Krsna, die Hoch-
ste Personlichkeit Gottes, durch Seine urspriingliche spirituelle Energie erscheint
(sambhavamy datma-mdyayd), muB Er keinen von der materiellen Natur gefertigten
materiellen Korper annehmen. Deshalb wird der Herr als isvara angesprochen, als
der Beherrscher mayds. Er wird nicht von madya kontrolliert. Wenn ein Damon aus
MiBgunst ununterbrochen an Krsna denkt, wird er mit Sicherheit von den Reaktio-
nen auf die Siinden befreit, die er in seinem Leben begangen hat. Es ist fiir jeder-
mann segensreich, in irgendeiner Weise an Krsna zu denken — sei es in Form Seines
Namens, Seiner Gestalt, Seiner Eigenschaften, Seiner Kleider oder Seiner Besitztii-
mer oder in Form von irgend etwas anderem, was mit Ihm verbunden ist. Srnvardm
sva-kathah krsnah punya-sravana-kirtanah. Wenn man an Krsna denkt und Seinen
Heiligen Namen oder Erzahlungen iber Seine Spiele hort, wird man dank dieser
Reinigung schlieBlich zum Gottgeweihten. Unsere Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein
versucht deshalb, jedem auf die eine oder andere Weise die Moglichkeit zu bieten,
den Heiligen Namen Krsnas zu horen und Krsna-prasada zu sich zu nehmen. So
wird er allmdhlich ein Gottgeweihter werden, und sein Leben wird erfolgreich sein.

VERS 30
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kamad dvesad bhayat snehad
yatha bhaktyesvare manah

avesya tad-agham hitva
bahavas tad-gatim gatah
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kamat—aus Lust; dvesdt—aus Hal}; bhaydt—aus Angst; snehat—aus Zuneigung;
yatha—sowie auch; bhaktya—durch Hingabe; isvare—in den Hochsten; manah—den
Geist; davesya—vertiefend; rat—davon; agham—Siinde; hitva—aufgebend; bahavah
—viele; tat—davon; gatim—Pfad der Befreiung; gatah—erreichten.

UBERSETZUNG

Viele, viele Personlichkeiten haben Befreiung erlangt, indem sie einfach
mit groRer Aufmerksamkeit an Krsna dachten und aufhorten, siindhaft zu
handeln. Diese groRe Aufmerksamkeit kann liisternen Wiinschen, feindseli-
gen Gefiihlen, Furcht, Zuneigung oder Hingabe entspringen. ich werde nun
erkliren, wie man Krsnas Barmherzigkeit erlangt, indem man seinen Geist
auf lhn konzentriert.

ERLAUTERUNG
Im Srimad-Bhagavatam (10.33.39) heiBt es:

vikriditam vraja-vadhubhir idam ca visnoh
sraddhanvito 'nusrnuydad atha varnayed yah

bhaktim param bhagavati pratilabhya kamam
hrd-rogam asv apahinoty acirena dhirah

Wenn ein aufrichtiger Mensch Erzahlungen iiber Krsnas Spiele mit den gopis
hort, die wie erotische Liebesabenteuer zu sein scheinen, werden die liisternen Wiin-
sche in seinem Herzen, die die Herzkrankheit der bedingten Seele sind, weichen, und
er wird ein erhabener Geweihter des Herrn werden. Wenn jemand, der Erzahlungen
iiber die Liebesabenteuer der gopis mit Krsna hort, von listernen Wiinschen frei
wird, sind natiirlich die gopis, die sich Krsna naherten, erst recht von allen derarti-
gen Wiinschen befreit worden. Ebenso wurden auch Sisupala und andere, die sehr
neidisch auf Krsna waren und stiandig an Ihn dachten, vom Neid befreit. Nanda
Maharaja und Mutter Yasoda waren aufgrund ihrer Zuneigung mit Leib und Seele
ins Krsna-BewuBtsein vertieft. Wenn die Gedanken aus dem einen oder anderen
Grund vollig von Krsna in Anspruch genommen sind, wird die materielle Seite sehr
bald verschwinden, und die spirituelle Seite, Zuneigung zu Krsna, kommt zur Ent-
faltung. Dadurch wird indirekt bestatigt, dal man von allen siindhaften Reaktionen
frei wird und ein reiner Gottgeweihter wird, wenn man in einer neidischen Haltung
an Krsna denkt — einfach deshalb, weil man an Krsna denkt. Beispiele hierfiir wer-
den im nachsten Vers angefiihrt.

VERS 31
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gopyah kamad bhayat kamso
dvesdc caidyadayo nrpadh
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sambandhad vrsnayah snehad
yiyam bhaktya vayam vibho

gopyah—die gopis; kamadt—aufgrund von lusternen Wiinschen; bhaydr—aus
Angst; kamsah—Konig Kamsa; dvesdr—aus Neid; caidya-adayah—Sisupala und
andere; nrpah—Konige; sambandhat—aufgrund von Verwandtschaft; vrspayah—die
Vrsnis oder die Yadavas; snehdr—aus Zuneigung; yiuyam—ihr (die Pandavas); bhak-
tya—durch hingebungsvollen Dienst; vayam—wir; vibho—o grofer Konig.

UBERSETZUNG

Mein lieber Konig Yudhisthira, die gopis erlangten Krsnas Barmherzig-
keit durch ihre liisternen Wiinsche, Kamsa aufgrund seiner Angst, Sisupala
und andere Konige durch Neid, die Yadus durch ihre enge Verwandtschaft
mit Krsna, ihr Pandavas durch eure tiefe Zuneigung zu Krsna, und uns, den
gewohnlichen Gottgeweihten, wurde Krsnas Barmherzigkeit aufgrund un-
seres hingebungsvollen Dienstes zuteil.

ERLAUTERUNG

Verschiedene Personen erlangten unterschiedliche Arten von mukti — sayujya,
salokya, sarupya, samipya und sarsti —, je nach ihrem starken Wunsch, der als
bhava bezeichnet wird. Deshalb wird hier erklart, daB3 die gopis durch ihre listernen
Wiinsche, die aufgrund ihrer starken Liebe zu Krsna entstanden, die liebsten Ge-
weihten des Herrn wurden. Obwohl die gopis in Vrndavana ihre liissternen Wiinsche
in einer liebenden Beziehung (parakiya-rasa) zum Ausdruck brachten, hatten sie ei-
gentlich keine liisternen Wiinsche. Das ist bezeichnend fiir spirituellen Fortschritt.
Ihre Wiinsche schienen fleischliche Begierde zu sein, doch in Wirklichkeit war es
kein liisternes weltliches Verlangen. Im Caitanya-caritamrta werden die Wiinsche
der spirituellen und der materiellen Welt mit Gold und Eisen verglichen. Sowohl
Gold als auch Eisen sind Metalle, doch besteht in ihrem Wert ein gewaltiger Unter-
schied. Das lustvolle Verlangen der gopis nach Krsna wird mit Gold verglichen und
materielle listerne Wiinsche mit Eisen.

Kamsa und andere Feinde Krsnas gingen in das Brahman ein, aber warum soll-
ten Krsnas Freunde und Geweihte an denselben Ort gelangen? Krsnas Geweihte
kommen entweder nach Vrndavana oder auf die Vaikuntha-Planeten, wo es ihnen
vergonnt ist, als stindige Begleiter mit dem Herrn zusammenzusein. Ahnlich besitzt
Narada Muni erhabene Hingabe an Narayana (aisvaryaman), obwohl er durch die
drei Welten zieht. Die Vrsnis und Yadus und der Vater und die Mutter Krsnas in
Vrndavana haben alle eine verwandtschaftliche Beziehung zu Krsna. Krsnas Pflege-
vater und Seine Pflegemutter in Vrndavana sind allerdings auf einer hoheren Stufe
als Vasudeva und Devaki.

VERS 32
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katamo ‘pi venah syat
paricanam purusam prati

tasmat kendpy updyena
manah krsne nivesayet

katamah api—irgend jemand; na—nicht; venah—der gottlose Konig Vena; syat
—nahm an; paricinam—von den finf (die zuvor erwahnt wurden); purusam—die
Hochste Personlichkeit Gottes; prati—in bezug auf; tasmat—deshalb; kenapi—durch
irgendwelche; upayena—Mittel; manah—den Geist; krsne—auf Krsna; nivesayet
—man sollte fest richten.

UBERSETZUNG

Man muR auf irgendeine Weise mit grofRer Ernsthaftigkeit an die Gestalt
Krsnas denken. Dann kann man dank einer der fiinf verschiedenen Vor-
ginge, die oben erwihnt wurden, nach Hause, zu Gott, zuriickkehren.
Atheisten wie Konig Vena jedoch, die nicht fihig sind, auf eine dieser fiinf
Arten an Krsnas Gestalt zu denken, konnen nicht erlost werden. Man muf
also irgendwie an Krsna denken, sei es in einer freundlichen oder in einer
feindseligen Haltung.

ERLAUTERUNG

Unpersonlichkeitsanhdnger und Atheisten versuchen, die Tatsache, daB Krsna
eine Gestalt hat, stets zu umgehen. GroB3e Philosophen und Politiker der Moderne
wollen Krsna sogar aus der Bhagavad-gita verdammen. Folglich gibt es fiir sie keine
Erlosung. Krsnas Feinde jedoch denken: ,,Hier ist Krsna, mein Feind. Ich muB3 Ihn
toten.” Sie denken an Krsna in Seiner tatsachlichen Gestalt und werden deshalb er-
lost. Daher werden Gottgeweihte, die ununterbrochen iiber Krsnas Gestalt meditie-
ren, mit Sicherheit befreit. Die einzige Beschaftigung der Mayavadi-Atheisten jedoch
besteht darin, Krsna gestaltlos zu machen, und als Folge davon konnen sie wegen
dieses schweren Vergehens gegen die LotosfiiBe Krsnas nicht erwarten, erlost zu
werden. Srila Visvanatha Cakravarti Thakura sagt in diesem Zusammenhang: rena
sisupaladi-bhinnah pratikula-bhavam didhisur yena iva narakam yatiti bhavah.
AuBer Sisupala kann niemand Erlosung erreichen, der gegen die regulierenden Prin-
zipien verstoBt, und einem solchen Menschen ist zweifellos ein hollisches Leben be-
stimmt. Das regulierende Prinzip lautet, daB man stets an Krsna denken muf,
gleichgiiltig ob als Freund oder als Feind.

VERS 33
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madtr-svasreyo vas caidyo
dantavakras ca pandava
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parsada-pravarau visnor
vipra-sapat pada-cyutau

matr-svasreyah—der Sohn der Schwester der Mutter (Sisupala); vah—deiner;
caidyah—Konig Sisupala; dantavakrah—Dantavakra; ca—und; pandava—o Pan-
dava; parsada-pravarau—zwei erhabene Diener; visnoh—von Sri Visnu; vipra—von
brahmanas, sapat—aufgrund eines Fluches; pada—von ihrer Position in Vaikuntha;
cyutau—gesturzt.

UBERSETZUNG

Narada Muni fuhr fort: O bester der Pandavas, deine beiden Vettern Si$u-
pala und Dantavakra, die Sohne deiner Tante miitterlicherseits, waren einst
Gefihrten $ri Visnus. Doch weil sie von brahmanas verflucht wurden, fielen
sie von Vaikuntha in die materielle Welt herab.

ERLAUTERUNG

Sisupala und Dantavakra waren keine gewohnlichen Ddmonen, denn sie waren
vormals enge Gefahrten Sri Visnus gewesen. Sie waren dem Anschein nach in die
materielle Welt gestiirzt, doch eigentlich kamen sie, um der Hochsten Personlichkeit
Gottes einen Dienst zu erweisen, indem sie Ihn bei Seinen Spielen in dieser Welt un-

terstutzten.

VERS 34
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sri-yudhisthira uvdca
kidrsah kasya va sapo

hari-dasabhimarsanah
asraddheya ivabhati

harer ekantinam bhavah

sri-yudhisthirah uvaca—Maharaja Yudhisthira sagte; kidrsah—welche Art von;
kasya—wessen; va—oder; sapah—Fluch; hari-dasa—den Diener Haris; abhimarsa-
nah—besiegend; asraddheyah—unglaublich; iva—als ob; dbhdti—erscheint; hareh
—von Hari; ekdntinam—von denjenigen, die als erhabene Gehilfen mit Leib und
Seele hingegeben sind; bhavah—Geburt.

UBERSETZUNG

Maharaja Yudhisthira fragte: Welcher gewaltige Fluch konnte sogar be-
freiten visnu-bhaktas etwas anhaben, und welcher Mensch war imstande,
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sogar die Gefihrten des Herrn zu verfluchen? Unerschiitterliche Geweihte
des Herrn konnen unmoglich wieder in die materielle Welt stiirzen. Dies
kann ich nicht glauben.

ERLAUTERUNG

Inder Bhagavad-gita (8.16) sagt der Herr: mam upetya tu kaunteya punar janma
na vidyate. Wer von der materiellen Verunreinigung reingewaschen ist und nach
Hause, zu Gott, zuriickkommt, kehrt nie wieder in die materielle Welt zuriick. An
einer anderen Stelle in der Bhagavad-gita (4.9) sagt Krsna:

janma karma ca me divyam
evam yo vetti tattvatah

tyaktva deham punar janma
naiti mam eti so 'rjuna

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

Maharaja Yudhisthira war daher iiberrascht, daB3 ein reiner Gottgeweihter wie-
der in die materielle Welt zuriickkehren konnte. Das ist sicher eine sehr wichtige
Frage.

VERS 35
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dehendriydsu-hinanam
vaikuntha-pura-vasinam

deha-sambandha-sambaddham
etad akhyatum arhasi

deha—eines materiellen Korpers; indriva—materielle Sinne; asu—Lebensarten;
hindnam—von denjenigen, die beraubt sind; vaikuntha-pura—von Vaikuntha; vasi-
nam—der Einwohner; deha-sambandha—in einem materiellen Korper; sambad-
dham—Gefangenschaft; etat—dies; akhyatum arhasi—Dbitte beschreibe.

UBERSETZUNG

Die Korper der Bewohner Vaikunthas sind vollig spirituell, denn sie ha-
ben nichts mit dem materiellen Korper, den materiellen Sinnen und der
materiellen Lebensluft zu tun. Erklire deshalb bitte, wie Gefihrten der Per-
sonlichkeit Gottes dazu verflucht wurden, wie gewohnliche Menschen in
materiellen Kérpern herabzusteigen!
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ERLAUTERUNG

Fiir einen gewohnlichen Menschen ware es schwierig, diese liberaus bedeutsame
Frage zu beantworten, doch weil Narada Muni eine Autoritat ist, war er in der Lage,
eine Antwort zu geben. Deshalb wandte sich Maharaja Yudhisthira mit den Worten
etad akhyatum arhasi an ihn: ,Nur du kannst den Grund erklaren.” Aus maB-
gebenden Quellen kann man erfahren, daB die Gefahrten Sri Visnus, die von Vai-
kuntha herabsteigen, nicht wirklich zu Fall kommen. Sie erscheinen vielmehr, um
den Wunsch des Herrn zu erfiillen, und ihr Herabsteigen in die materielle Welt 1aB3t
sich mit dem des Herrn vergleichen. Der Herr kommt mit Hilfe Seiner inneren
Energie in die materielle Welt, und wenn ein Geweihter oder ein Gefahrte des Herrn
in die materielle Welt herabkommt, so geschieht dies ebenfalls durch die spirituelle
Energie. Alle Spiele der Hochsten Personlichkeit Gottes sind keine Arrangierungen
mahamadyas, sondern yogamayas. Deshalb mu3 man verstehen, da3 Jaya und Vi-
jaya in die materielle Welt herabkamen, weil sie etwas fiir die Hochste Personlich-
keit Gottes erledigen muBlten. Aus einem anderen Grund fallt niemand sonst aus
Vaikuntha herab.

Selbstverstandlich geht ein Lebewesen, das sich sayujya-mukti winscht, in
Krsnas Brahman-Ausstrahlung ein, die von Seinem Korper ausgeht (brahmano hi
pratisthaham). Solch ein Unpersonlichkeitsanhanger, der bei der Brahman-Aus-
strahlung Zuflucht sucht, muB} jedoch mit Sicherheit wieder zu Fall kommen. Das
ist eine Aussage der sdstra (SB. 10.2.32):

ye ‘nye 'ravindaksa vimukta-mdninas
tvayy asta-bhavad avisuddha-buddhayah

aruhya krcchrena param padam tatah
patanty adho 'nadrta-yusmad-anghrayah

,,O Herr, die Intelligenz derjenigen, die sich selbst fiir befreit halten, jedoch keine
Hingabe haben, ist unrein. Obwohl sie sich mit Hilfe harter BuBen und Entsagungen
bis zur hochsten Stufe der Befreiung emporarbeiten, ist es sicher, da} sie wieder in
das materielle Dasein zuriickfallen, da sie nicht bei Deinen LotosfiiBen Zuflucht su-
chen.”

Die Unpersonlichkeitsanhanger konnen die Vaikuntha-Planeten nicht betreten
und keine Gefahrten des Herrn werden, und deshalb gewahrt ihnen Krsna aufgrund
ihres Wunsches sayujya-mukti. Weil sayujya-mukti jedoch nur eine teilweise Be-
freiung darstellt, miissen sie wieder in die materielle Welt herunterfallen. Wenn es
heif3t, daB die individuelle Seele von Brahmaloka herabstiirzt, so bezieht sich dies auf
Unpersonlichkeitsanhanger.

Aus maBgeblichen Quellen erfahren wir, da3 Jaya und Vijaya in die materielle
Welt gesandt wurden, um das Verlangen des Herrn nach einem Kampf zu befriedi-
gen. Auch der Herr mochte manchmal kimpfen, doch wer auler einem sehr ver-
trauten Geweihten des Herrn kann mit Inm kampfen? Jaya und Vijaya stiegen in die
materielle Welt hinab, um den Wunsch des Herrn zu erfiillen, und deshalb wurden
sie in jedem ihrer drei Leben vom Herrn personlich getotet: zuerst als Hirar_lyg'tksa
und Hiranyakasipu, dann als Ravana und Kumbhakarna und schlieBlich als Sisu-
pala und Dantavakra. Mit anderen Worten, diese Gefahrten des Herrn, Jaya und Vi-
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jaya, kamen in die materielle Welt, um dem Herrn zu dienen und um Sein Verlan-
gen nach einem Kampf zu stillen. Ansonsten ist es, wie es Maharaja Yudhisthira
ausdrickt: asraddheya ivabhati. ,,Die Aussage, ein Diener des Herrn konne von
Vaikuntha herunterfallen, klingt unglaublich.” Wie Jaya und Vijaya in die mate-
riglle Welt herabkamen, wird nun von Narada Muni erklart.

VERS 36

MG A9
THT AW 91 RAURNE s |
FAZART TP g 1135

sri-ndrada uvdca
ekada brahmanah putra
visnu-lokam yadrcchaya
sanandanadayo jagmus
caranto bhuvana-trayam

sri-ndradah uvdaca—Sri Narada Muni sagte; ekadd—einst; brahmanah—von
Brahma; putrah—die Sohne; visnu—von Sri Visnu; lokam—der Planet; yadrcchaya
—durch Zufall; sanandana-adayah—Sanandana und die anderen; jagmuh—gingen;
carantah—umbherreisend; bhuvana-trayam—durch die drei Welten.

UBERSETZUNG

Der grofle Weise Narada sagte: Als vor langer Zeit die vier Sohne Brah-
mas namens Sanaka, Sanandana, Sanatana und Sanat-kumara einst durch die
drei Welten reisten, kamen sie durch Zufall nach Visnuloka.

VERS 37
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panca-saddhdayanarbhabhah
purvesam api purvajah

dig-vasasah sisun matva
dvah-sthau tan pratyasedhatam

parica-sat-dha—finf oder sechs Jahre; ayana—sich nahernd; arbha-abhah—wie
Knaben; pirvesam—die Alten des Universums (Marici und die tibrigen); api—auch
wenn; purva-jah—vorher geboren; dik-vasasah—nackt; sisun—Kinder; matva—
denkend; dvah-sthau—die zwei Torwachter, Jaya und Vijaya; tan—ihnen; pratya-
sedhatam—verboten.
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UBERSETZUNG

Obwohl diese vier groRen Weisen dlter waren als Brahmas andere Sohne,
wie zum Beispiel Marici, sahen sie wie kleine nackte Kinder aus, die erst fiinf
oder sechs Jahre alt waren. Als die beiden Pfortner Jaya und Vijaya bemerk-
ten, daf die vier Weisen versuchten, Vaikunthaloka zu betreten, verwehr-
ten sie ihnen den Eintritt, in dem Glauben, sie seien gewohnliche Kinder.

ERLAUTERUNG

Srila Madhvicarya bemerkt hier in seinem Tantra-sara:

dvah-sthav ity anenadhikara-sthatvam uktam

adhikdra-sthitas caiva
vimuktas ca dvidha janah

visnu-loka-sthitas tesam
vara-sapadi-yoginah

adhikara-sthitam muktim
niyatam prapnuvanti ca

vimukty-anantaram tesam
vara-sapadayo nanu

dehendriyasu-yuktas ca
purvam pascan na tair yutah
apy abhimanibhis tesam
devaih svatmottamair yutdah

Die Bedeutung dieser Verse ist, daB die personlichen Gefihrten Sri Visnus auf
Vaikunthaloka immer befreite Seelen sind. Selbst wenn sie manchmal verflucht oder
gesegnet werden, bleiben sie immer befreit und werden niemals von den Erschei-
nungsweisen der materiellen Natur verunreinigt. Bevor sie befreit wurden und nach
Vaikunthaloka gelangten, hatten sie einen materiellen Korper, doch wenn sie sich
erst einmal auf Vaikuntha befinden, haben sie keinen materiellen Kérper mehr. Da-
her sind die Gefahrten Sri Visnus stets befreit, auch wenn sie manchmal scheinbar
verflucht werden und in die materielle Welt kommen.

VERS 38
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asapan kupita evam
yuvam vasam na carhathah
rajas-tamobhyam rahite
pada-mile madhudvisah
papistham asurim yonim
balisau yatam asv atah

asapan—verflucht; kupitah—voller Zorn; evam—so; yuvam—ihr zwei; vasam
—Aufenthalt; na—nicht; ca—und; arhathah—verdient; rajah-tamobhyam—von Lei-
denschaft und Unwissenheit; rahite—frei; pada-mule—bei den LotosfiiBen; madhu-
dvisah—von Visnu, der den Madhu-Damonen erschlug; pdpistham—hochst siind-
voll; asurim—damonisch; yonim—in einen Mutterleib; balisau—o ihr zwei Dumm-
kopfe; yatam—geht; asu—sofort; atah—deshalb.

UBERSETZUNG

Als Sanandana und die anderen groRen Weisen so von den Torhiitern
Jaya und Vijaya aufgehalten wurden, verfluchten sie diese voller Zorn. ,,lhr
zwei dummen Pfortner!’’ sagten sie. , Ihr seid von den materiellen Eigen-
schaften der Leidenschaft und Unwissenheit in Erregung versetzt und nicht
geeignet, im Schutz der LotosfiiRe Madhudvisas zu leben, die von diesen Er-
scheinungsweisen frei sind. Es wire besser fiir euch, auf der Stelle in die ma-
terielle Welt zu gehen und in einer Familie von duerst siindvollen asuras
geboren zu werden.’’

VERS 39
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evam saptau sva-bhavanat
patantau tau krpalubhih

proktau punar janmabhir vam
tribhir lokaya kalpatam

evam—so; saptau—verflucht; sva-bhavanat—aus ihrem Aufenthaltsort, Vaikun-
tha; patantau—hinunterfallend; rau—diese beiden (Jaya und Vijaya); krpalubhih
—von den barmherzigen Weisen (Sanandana usw.); proktau—angesprochen; punah
—wieder; janmabhih—mit Geburten; vam—eure; tribhih—drei; lokaya—fiir die Posi-
tion; kalpatam—es moge moglich sein.

UBERSETZUNG

Wihrend Jaya und Vijaya, die so von den Weisen verflucht worden wa-
ren, in die materielle Welt hinabstiirzten, wandten sich dieselben Weisen,
die sehr giitig zu ihnen waren, mit folgenden Worten an sie: ,,O Torhiiter!
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Nach drei Geburten werdet ihr eure Stellung in Vaikuntha wieder einneh-
men konnen, denn dann wird die Dauer des Fluchs abgelaufen sein.’/

VERS 40
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JjajAate tau diteh putrau
daitya-danava-vanditau

hiranyakasipur jyestho
hiranyakso 'nujas tatah

jajnate—wurden geboren; tau—die zwei; diteh—von Diti; putrau—die Sohne;
daitya-danava—von allen Damonen; vanditau—verehrt; hiranyakasipuh—Hiran-
yakasipu; jyesthah—der altere; hiranyaksah—Hiranyaksa; anujah—der jiingere; ta-
tah—daraufhin.

UBERSETZUNG

Diese beiden Gefihrten des Herrn, Jaya und Vijaya, kamen spiter in die
materielle Welt und wurden als die zwei Sohne Ditis geboren. Der iltere
hieB Hiranyakasipu und der jiingere Hiranyaksa. lhnen wurde von den Dai-
tyas und Danavas [verschiedene Arten von Dimonen] groe Verehrung ent-
gegengebracht.

VERS 41
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hato hiranyakasipur
harina simha-ripina
hiranyakso dharoddhare
bibhrata saukaram vapuh

hatah—getotet; hiranyakasipuh—Hiranyakasipu; haring—von Hari, Visnu;
simha-riupind—in der Gestalt eines Lowen (Sri Nrsirhha); hiranydksah—Hiran-
yaksa; dhara-uddhare—um die Erde aufzuheben; bibhrata—annehmend; saukaram
—die eberahnliche; vapuh—Gestalt.

UBERSETZUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes, S$ri Hari, erschien als Nrsirnhadeva
und totete Hiranyakasipu. Als der Herr den Erdplaneten rettete, der in den
Garbhodaka-Ozean gestiirzt war, versuchte lhn Hiranyaksa daran zu hin-
dern, woraufhin ihn der Herr in der Gestalt Varahas totete.
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VERS 42
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hiranyakasipuh putram
prahladam kesava-priyam

jighamsur akaron nana
ydatana mrtyu-hetave

hiranyakasipuh—Hiranyakasipu; putram—Sohn; prahladam—Prahlada Maha-
raja; kesava-priyam—der geliebte Geweihte Kesavas; jighamsuh—der toten wollte;
akarot—ordnete an; nana—verschiedene; yaranah—Foltern; mrtyu—Tod; heta-
ve—um zu verursachen.

UBERSETZUNG

Da Hiranyakasipu seinen Sohn Prahlada, der ein groBer Geweihter Sri
Visnus war, toten wollte, folterte er ihn auf vielerlei Arten.

VERS 43
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tam sarva-bhutatma-bhitam
prasantam sama-darsanam

bhagavat-tejasa sprstam
nasaknod dhantum udyamaih

tam—Ilhn; sarva-bhiita-atma-bhiitam—die Seele in allen Lebewesen; prasantam
—friedvoll und ohne Hast usw.; sama-darsanam—allen gleichgesinnt; bhagavat-te-
jasa—mit der Kraft der Hochsten Personlichkeit Gottes; sprstam—beschiitzt; na
—nicht; asaknot—war imstande; hantum—zu toten; udyamaih—mit groen An-
strengungen und verschiedenen Waffen.

UBERSETZUNG

Der Herr, die Uberseele aller Lebewesen, ist besonnen, von Frieden er-
fiillt und allen gleichgesinnt. Da der grofRe Gottgeweihte Prahlada von der
Kraft des Herrn beschiitzt wurde, gelang es Hiranyakasipu nicht, ihn zu t6-
ten, obwohl er dies auf verschiedene Weise versuchte.

ERLAUTERUNG

Das Wort sarva-bhiitatma-bhitam ist in diesem Vers sehr bedeutsam. /svarah
sarva-bhiutanam hrd-dese 'rjiuna tisthati. Der Herr befindet Sich in gleicher Weise
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im Herzen eines jeden. Daher kann er niemanden beneiden oder bevorzugen; fiir [hn
ist jeder gleich. Obwohl man manchmal beobachten kann, daB Er jemanden be-
straft, geschieht dies doch auf die gleiche Weise, wie ein Vater sein Kind zu dessen
Wohl bestraft. Diese Bestrafung durch den Hochsten Herrn ist ebenfalls eine
AuBerung Seiner Unvoreingenommenheit. Daher wird der Herr als prasantam
sama-darsanam bezeichnet. Obwohl der Herr Seinen Willen ordnungsgemaf3 aus-
fiihren muB, ist Er unter allen Umstanden gleichmiitig und allen gleichgesinnt.

VERS 44
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tatas tau raksasau jatau
kesinyam visravah-sutau

ravanah kumbhakarnas ca
sarva-lokopatapanau

tatah—danach; tau—die zwei Pfortner (Jaya und Vijaya); raksasau—Damonen;
Jjatau—geboren; kesinyam—im SchoB Kesinis; visravah-sutau—die Sohne Visravas;
ravanah—Ravana; kumbhakarnah—Kumbhakarna; ca—und; sarva-loka—allen
Menschen; upatapanau—Leid zufiigend.

UBERSETZUNG

Hierauf wurden Jaya und Vijaya, die beiden Pfértner $ri Visnus, als Ra-
vana und Kumbhakarna geboren. Vi§rava zeugte sie im Schofe KeSinis. Sie
brachten alle Bewohner des Universums in grofRte Schwierigkeiten.

VERS 45
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tatrapi raghavo bhiitva
nyahanac chapa-muktaye

rama-viryam srosyasi tvam
markandeya-mukhat prabho

tatra api—darauthin; rdghavah—als Sri Ramacandra; bhitvda—erscheinend; nya-
hanat—totete; sdpa-muktaye—zwecks Befreiung vom Fluch; rama-viryam—die
Tapferkeit Sri Ramas; srosyasi—wirst horen; tvam—du; markandeya-mukhat—aus
dem Mund des Weisen Markandeya; prabho—o Herr.
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UBERSETZUNG

Narada Muni fuhr fort: Mein lieber Kénig, nur um Jaya und Vijaya vom
Fluch der brahmanas zu befreien, erschien $Bri Ramacandra, um Ravana und
Kumbhakarna zu téten. Erzihlungen iiber $ri Rimacandras Taten solltest du
allerdings lieber aus dem Munde Markandeyas horen.

VERS 46
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tav atra ksatrivau jatau
matr-svasratmajau tava

adhund sapa-nirmuktau
krsna-cakra-hatamhasau

tau—die zwei; atra—hier, in der dritten Geburt; ksatriyau—ksatriyas oder Ko-
nige; jatau—geboren; matr-svasr-atma-jau—die Sohne der Schwester der Mutter;
taba—deine; adhuna—jetzt; sapa-nirmuktau—vom Fluch befreit; krsna-cakra—von
der Feuerradwaffe Krsnas; hata—zerstort; amhasau—ihre Siinden.

UBERSETZUNG

Bei ihrer dritten Geburt erschienen Jaya und Vijaya in einer ksatriya-Fa-
milie als deine Vettern, die S6hne deiner Tante. Weil $ri Krsna Sein Feuer-
rad auf sie geschleudert hatte, sind all ihre siindhaften Reaktionen zerstort
worden, und der Fluch lastet nun nicht mehr auf ihnen.

ERLAUTERUNG

Bei ihrer letzten Geburt wurden Jaya und Vijaya keine Damonen oder Raksasas,
sondern kamen in einer sehr vornehmen ksatriya-Familie zur Welt, die mit Krsnas
Familie verwandt war. Sie wurden Sri1 Krsnas Vettern und befanden sich praktisch
im gleichen Stand wie Er. Dadurch, daB Sri Krsna sie eigenhandig mit Seinem Feu-
errad totete, wurden alle restlichen siindhaften Reaktionen beseitigt, die noch auf-
grund des Fluches der brahmanas auf ihnen lasteten. Narada Muni erkldrte Maha-
raja Yudhisthira, daB3 Sisupala dadurch, daBl er in Krsnas Korper einging, wieder
Vaikunthaloka als ein Gefahrte des Herrn betrat. Alle waren Zeuge dieses Vorfalles
gewesen.

VERS 47
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vairanubandha-tivrena
dhydnendcyuta-satmatam

nitau punar hareh pdarsvam
Jjagmatur visnu-parsadau

vaira-anubandha—das Band des Hasses; tivrena—von heftigem; dhydnena
—durch Meditation; acyuta-satmatam—zur Ausstrahlung des unfehlbaren Herrn;
nitau—erlangten; punah—wieder; hareh—von Hari; parsvam—die Nahe; jagmatuh
—sie erreichten; visnu-pdrsadau—die Gefahrten Visnus, die Pfortner waren.

UBERSETZUNG

Diese beiden Gefihrten $ri Visnus — Jaya und Vijaya — behielten sehr
lange eine feindselige Haltung bei. Nachdem sie nach Hause, zu Gott, zu-
riickgekehrt waren, fanden sie erneut beim Herrn Zuflucht, weil sie stindig
auf diese Weise an Krsna gedacht hatten.

ERLAUTERUNG

In welcher Lage sich Jaya und Vijaya auch immer befanden, sie dachten standig
an Krsna. Nach der Beendigung des mausala-lila kehrten diese beiden Gefahrten des
Herrn deshalb wieder zu Krsna zuriick. Zwischen dem Korper Krsnas und Naraya-
nas besteht kein Unterschied. Daher betraten sie tatsachlich wieder Vaikunthaloka
als Sri Visnus Torhiiter, obwohl sie offensichtlich in Sri Krsnas Korper eingingen.
Durch Sri Krsnas Korper kehrten sie wieder nach Vaikuntha zuriick, obgleich es
schien, als hatten sie in Krsnas Korper sayujya-mukti erlangt.

VERS 48
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sri-yudhisthira uvdaca
vidveso dayite putre
katham asin mahatmani
brihi me bhagavan yena
prahladasyacyutatmata

sri-yudhisthirah uvdaca—Maharaja Yudhisthira sagte; vidvesah—Hal; dayite—
gegen seinen eigenen geliebten; putre—Sohn; katham—wie; dsit—es gab; mahad-
armani—die groBe Seele, Prahlada; briahi—bitte erzahle; me—mir; bhagavan—o er-
habener Weiser; yena—wodurch; prahladasya—von Prahlada Maharaja; acyuta—an
Acyuta; dtmatd—starke Anhaftung.
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UBERSETZUNG

Maharaja Yudhisthira fragte: O mein Herr, Narada Muni! Warum bestand
zwischen Hiranyakasipu und seinem geliebten Sohn Prahlada Maharaja eine
derartige Feindschaft? Wie wurde Prahlada Maharaja ein solch grofRer Ge-
weihter Sri Krsnas? Bitte erklire mir dies.

ERLAUTERUNG

Alle Geweihten Sri Krsnas werden acyutdtma genannt, da sie den FuBspuren
Prahlada Maharajas folgen. Acyuta bezieht sich auf den unfehlbaren Sri Visnpu, des-
sen Herz immer untadelig ist. Weil die Gottgeweihten am Unfehlbaren haften, be-
zeichnet man sie als acyutarma.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 1. Kapitel im Siebten Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Der Hochste Herr ist allen gleichgesinnt*'.



2. Kapitel

Hiranyakasipu,
der Konig der Dimonen

Wie in diesem Kapitel beschrieben wird, waren Hiranyaksas Sohne und sein
Bruder Hiranyakasipu nach seiner Vernichtung auBerst bekiimmert. Hiranyakasipu
reagierte darauf auf hochst siindvolle Art und Weise, denn er versuchte, die from-
men Taten der Menschen im allgemeinen zu vermindern. Er erzihlte jedoch seinen
Neffen eine lehrreiche Geschichte, nur um ihre Triibsal zu lindern.

Als die Hochste Personlichkeit Gottes als Eber erschien und Hiranyakasipus
Bruder Hiranyaksa totete, gramte sich Hiranyakasipu sehr. Voll Zorn warf er dem
Herrn vor, Er bevorzuge Seine Geweihten, und spottete dariiber, da3 der Herr als
Varaha erschienen war, um seinen Bruder toten. Er begann, alle Damonen und
Raksasas aufzuhetzen und die rituellen Zeremonien der friedfertigen Weisen und
der anderen Erdbewohner zu storen. Weil Keine yajrias (Opfer) mehr ausgefiihrt
wurden, begannen die Halbgotter unsichtbar auf der Erde herumzuwandern.

Nachdem Hiranyakasipu die Begrabnisrituale und -zeremonien fiir seinen Bruder
vollzogen hatte, sprach er zu seinen Neffen, wobei er aus den sdstras liber die Wahr-
heit des Lebens zitierte. Um sie zu beruhigen, sagte er folgendes: ,,Meine lieben Nef-
fen, fiir einen Helden ist es glorreich, vor dem Feind zu sterben. Lebewesen kommen
je nach ihren verschiedenen fruchtbringenden Handlungen in der materiellen Welt
zusammen und werden dann wieder von den Gesetzen der Natur getrennt. Wir soll-
ten jedoch nie vergessen, daB3 die spirituelle Seele, die sich vom Korper unterschei-
det, ewig, unveranderlich, rein und alldurchdringend ist und daB} sie alles weil3.
Wenn eine Seele von der materiellen Energie gebunden wird, nimmt sie entspre-
chend den verschiedenen Graden des Kontaktes mit der materiellen Energie in hohe-
ren oder niedrigeren Lebensformen Geburt und erhilt auf diese Weise verschiedene
Arten von Korpern, in denen sie entweder leidet oder genieBt. Der Umstand, dal3
man von materiellen Lebensbedingungen heimgesucht wird, ist die Ursache von
Gliick und Leid; es gibt keine anderen Ursachen, und man sollte nicht bekiimmert
sein, wenn man die duBBeren Auswirkungen des karma sieht.*

Daraufhin erzihlte Hiranyakasipu die Geschichte eines Konigs namens Suyajna,
der in dem Land Usinara wohnte. Als der Konig getotet wurde, erhielten die vom
Kummer iiberwaltigten Koniginnen Instruktionen, die Hiranyakasipu fiir seine Nef-
fen zitierte. Hiranyakasipu berichtete auch von einem kulinga-Vogel, der vom Pfeil
eines Jagers durchbohrt wurde, wahrend er um seine Frau klagte, die ebenfalls vom
selben Jager erschossen worden war. Mit diesen Geschichten beruhigte Hiranyaka-
sipu seine Neffen und seine anderen Verwandten, woraufhin sie zu klagen aufhor-
ten. Nachdem Hiranyakasipus Mutter Diti und seine Schwagerin Rusabhanu so be-
schwichtigt worden waren, richteten sie ihre Aufmerksamkeit auf spirituelles Wis-
sen.
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VERS 1
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sri-ndrada uvaca
bhratary evam vinihate
harina kroda-murtina
hiranyakasipu rdjan
paryatapyad rusd sucd

sri-ndradah uvdca—Sri Narada Muni sagte; bhrdtari—als der Bruder (Hiranyak-
sa); evam—so; vinihate—wurde getotet; harind—von Hari; kroda-murtind—in der
Gestalt eines Ebers, Varaha; hiranyakasipuh—Hiranyakasipu; rdjan—o Konig; par-
yatapyat—wurde gepeinigt; rusa—von Zorn; suci—von Kummer.

UBERSETZUNG

$ri Narada Muni sagte: Mein lieber Konig Yudhisthira, als $ri Visnu Hi-
ranyaksa in der Gestalt Varahas, des Ebers, totete, war Hiranyaksas Bruder
Hiranyakasipu duBerst zornig und begann zu klagen.

ERLAUTERUNG

Yudhisthira hatte Narada Muni gefragt, warum Hiranyakasipu auf seinen eige-
nen Sohn Prahlada so neidisch war. Narada Muni begann die Geschichte zu erzah-
len, indem er erklarte, wie Hiranyakasipu ein erbitterter Feind Visnus geworden
war.

VERS 2
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aha cedam rusa purnah
sandasta-dasana-cchadah

kopojjvaladbhyam caksurbhyam
nirtksan dhumram ambaram

dha—sagte; ca—und; idam—dies; rusa—von Zorn; purnah—voll; sandasta—ge-
bissen; dasana-chadah—dessen Lippen; kopa-ujjvaladbhyam—vor Zorn lodernd;
caksurbhyam—mit Augen; niriksan—blickte iber; dhimram—rauchig; ambaram
—den Himmel.
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UBERSETZUNG

Hiranyaka$ipu, der sich voller Wut auf die Lippen biR, starrte mit vor
Zorn lodernden Augen auf den Himmel, wodurch er den ganzen Himmel
rauchig machte. So begann er zu sprechen.

ERLAUTERUNG

Wie gewohnlich ist der Damon auf den Hochsten Personlichen Gott neidisch
und Thm feindlich gesinnt. Hier wird Hiranyakasipus Aussehen geschildert, als er
uiberlegte, wie er Sri Visnu toten und Sein Konigreich, Vaikunthaloka, vernichten
konne.

VERS 3
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karala-damstrogra-drstya
duspreksya-bhrukuti-mukhah

sulam udyamya sadasi
danavan idam abravit

karala-damstra—mit schrecklichen Zahnen; ugra-drstya—und wilden Blicken;
duspreksya—schrecklich anzusehen; bhru-kuti—mit einschiichternd angehobenen
Augenbrauen; mukhah—dessen Gesicht; sulam—Dreizack; ud yamya—hebend; sada-
si—in der Versammlung; danavan—zu den Damonen; idam—dies; abravit—sprach.

UBERSETZUNG

Mit seinen schrecklichen Zihnen, mit seinem grimmigen Blick und mit
seinen einschiichternd hochgezogenen Augenbrauen bot er einen furchter-
regenden Anblick dar. Er erhob seine Waffe, einen Dreizack, und sprach
darauf zu seinen Gefihrten, den versammelten Dimonen.

VERS 4-5
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bho bho danava-daiteya
dvimiirdhams tryaksa sambara
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satabaho hayagriva
namuce paka ilvala

vipracitte mama vacah
puloman sakunadayah

Srnutanantaram sarve
kriyatam asu ma ciram

bhoh—o; bhoh—o; danava-daiteyah—Danavas und Daityas; dvi-mirdhan—
Dvimirdha (zweikopfig); tri-aksa—Tryaksa (dreidugig); sambara—Sambara; sata-
baho—Satabahu (hundertarmig); hayagriva—Hayagriva (pferdekopfig); namuce—
Namuci; paka—Paka; ilvala—llvala; vipracitte—Vipracitti, mama—meine; vacah
—Worte; puloman—Puloma; sakuna—Sakuna; ddayah—und andere; srnuta—hort;
anantaram—danach; sarve—alles; krivatam—moge es getan werden; dsu—schnell;
ma ciram—zogert nicht.

UBERSETZUNG

O Dinavas und Daityas! O Dvimiirdha, Tryaksa, Sambara und $atabahu! O
Hayagriva, Namuci, Paka und llvala! O Vipracitti, Puloman, $akuna und ihr
anderen Dimonen! Hort mir bitte alle aufmerksam zu und handelt dann un-
verziiglich gemiR meinen Worten.

VERS 6
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sapatnair ghatitah ksudrair
bhrata me dayitah suhrt

parsni-grahena harina
samendpy upadhdvanaih

sapatnaih—von den Feinden*; ghatitah—getotet; ksudraih—unbedeutende Macht
besitzen; bhrata—Bruder; me—mein; dayitah—vielgeliebt; suhrt—wohlmeinender
Freund; pdrsni-grahena—von hinten angreifend; harina—von der Hochsten Person-
lichkeit Gottes; samena—allen gleichgesinnt (sowohl den Halbgottern als auch den
Déamonen); api—obwohl; upadhdavanaih—von den Verehrern, den Halbgottern.

* Sowohl die Damonen als auch die Halbgotter verstehen, daf3 die Hochste Person-
lichkeit Gottes der uneingeschrankte Meister ist, doch die Halbgotter gehorchen dem
Meister, wahrend die Damonen Ihm trotzen. Aus diesem Grund werden die Halb-
gotter und die Damonen mit den beiden Frauen eines Enemannes verglichen. Jede
Frau ist die sapatni (Nebenfrau) der anderen, und deshalb wird das Wort sapatnaih
hier gebraucht.



Vers 8] Hiranyakasipu, der Konig der Dimonen 53

UBERSETZUNG

Meine unbedeutenden Feinde, die Halbgotter, haben sich verbiindet, um
meinen vielgeliebten und gehorsamen wohimeinenden Freund, meinen
Bruder Hiranyaksa, zu toten. Obwohl der Hochste Herr, Visnu, uns beiden
— den Halbgoéttern und den Dimonen — stets gleichgesinnt ist, hat Er Sich
diesmal auf die Seite der Halbgotter gestellt, weil sie Ihn inbriinstig verehrt
haben, und hat ihnen geholfen, Hiranyaksa zu toten.

ERLAUTERUNG

Wie es in der Bhagavad-gita (9.29) heiBt (samo "ham sarva-bhitesu), ist der Herr
allen Lebewesen gleichgesinnt. Wie ist es dann moglich, dal der Herr fiir die eine
Gruppe von Lebewesen Partei ergriff und die andere benachteiligte, da doch die
Halbgotter wie auch die Damonen Lebewesen sind? Im Grunde genommen kann
der Herr unmoglich parteiisch sein. Nichtsdestoweniger siegen die Halbgotter, die
Gottgeweihten, tiber die Damonen, weil sie aufrichtig sind und die Anweisungen des
Hochsten Herrn immer genau befolgen, wahrend die Damonen zwar wissen, dal3
Visnu der Hochste Herr ist, obwohl sie Seinen Anweisungen nicht nachkommen.
Weil sich die Damonen standig an die Hochste Personlichkeit Gottes, Visnu, erin-
nern, erlangen sie fiir gewohnlich nach dem Tod sdyujya-mukti. Der Damon Hi-
ranyakasipu warf dem Herrn vor, Er bevorzuge die Halbgotter, weil Er von ihnen
verehrt werde, doch in Wirklichkeit ist der Herr, wie eine Regierung, vollig unpar-
teiisch. Die Regierung bevorzugt keinen Biirger, doch wenn sich ein Biirger an das
Gesetz halt, bieten ihm die Staatsgesetze alle Moglichkeiten, friedlich zu leben und
seine wirklichen Interessen wahrzunehmen.

VERS 7-8
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tasya tyakta-svabhavasya
ghrner maya-vanaukasah

bhajantam bhajamanasya
balasyevasthiratmanah

mac-chula-bhinna-grivasya
bhurina rudhirena vai

asrk-priyam tarpayisye
bhrataram me gata-vyathah
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tasya—von Thm (dem Hochsten Personlichen Gott); ryakta-svabhdvasya—der
Seine natiirliche Haltung aufgegeben hat (allen gleichgesinnt zu sein); ghrneh
—hochst abscheulich; mdyd—unter dem Einflu3 der tduschenden Energie; vana-
okasah—sich genau wie ein Tier im Dschungel verhaltend; bhajantam—dem Gottge-
weihten, der sich im hingebungsvollen Dienst betitigt; bhajamanasya—verehrt wer-
dend; balasya—ein Kind; iva—wie; asthira-atmanah—das immer unruhig und wan-
kelmiitig ist; mat—mein; sula—vom Dreizack; bhinna—getrennt; grivasya—dessen
Hals; bhiirina—ausgiebig; rudhirena—durch Blut; vai—in der Tat; asrk-privam—der
Blut liebte; tarpayisye—ich werde erfreuen; bhrataram—Bruder; me—meinen; gata-
vyathah—selbst von Frieden erfiillt werden.

UBERSETZUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes hat lhre natiirliche Haltung, sowohl
den Dimonen als auch den Halbgottern gleichgesinnt zu sein, aufgegeben.
Obwohl Er die Hochste Person ist, hat Er jetzt unter dem EinfluB mayas die
Gestalt eines Ebers angenommen, um Seine Geweihten, die Halbgotter, ge-
nau wie ein wankelmiitiges Kind, das jemanden bevorzugt, zu erfreuen. Iich
werde deshalb $ri Visnu mit meinem Dreizack den Kopf vom Rumpf tren-
nen, und mit dem vielen Blut aus Seinem Korper werde ich meinen Bruder
Hiranyaksa, der so gerne Blut trank, eine Freude machen. Auf diese Weise
werde ich ebenfalls Frieden finden.

ERLAUTERUNG

Der Irrtum, dem Menschen mit einer dimonischen Mentalitit unterliegen,
kommt in diesem Vers sehr deutlich zum Ausdruck. Hiranyakasipu dachte, Visnu
werde genau wie ein Kind, dessen Geist nicht bestiandig und unbeirrbar ist, partei-
isch. Er dachte, der Herr konne Seine Meinung jederzeit dndern und deshalb seien
Seine Worte und Taten wie die Worte und Taten von Kindern. Da die Damonen ge-
wohnliche Menschen sind, dndern in Wirklichkeit jedoch sie ihre Meinung, und in
ihrer materiellen Bedingtheit glauben sie, die Hochste Personlichkeit Gottes sei eben-
falls bedingt. Wie der Herr in der Bhagavad-gita (9.11) sagt (avajananti mam midha
madnusim tanum dsritam): ,,Torichte Menschen verspotten Mich, wenn Ich in einer
menschlichen Gestalt erscheine.*

Diamonen glauben immer, Visnu konne getotet werden. Dadurch, daB sie mit der
Absicht, Ihn zu toten, in Gedanken an Seine Gestalt versunken sind, haben sie we-
nigstens die Moglichkeit, in einer widrigen Haltung an Ihn zu denken. Obwohl sie
keine Gottgeweihten sind, tut ihr Denken an Visnu seine Wirkung, und so erlangen
sie fir gewohnlich sayujya-mukti. Weil die Dimonen den Hochsten Herrn fiir ein
gewohnliches Lebewesen halten, glauben sie, sie konnten Sri Visnu wie einen ge-
woéhnlichen Menschen téten. Hier wird auch eine andere Tatsache enthiillt, nimlich
daB Damonen sehr gerne Blut saugen. Tatsiachlich sind sie alle Fleischesser und
Blutsauger.

Hiranyakasipu beschuldigte den Hochsten Herrn, einen wankelmiitigen Geist zu
haben, wie ein kleines Kind, das man zu allem moglichen verleiten kann, wenn man
ihm einfach nur einige Kekse und /addus anbietet. Durch diese Aussage wird indi-
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rekt der wahre Charakter des Hochsten Personlichen Gottes angedeutet, der in der
Bhagavad-gita (9.26) sagt:

patram puspam phalam toyam
yo me bhaktya prayacchati

tad aham bhakty-upahrtam
asnami prayatatmanah

,Wenn Mir jemand mit Liebe und Hingabe ein Blatt, eine Blume, eine Frucht
oder ein wenig Wasser opfert, werde Ich es annehmen.*

Der Herr nimmt das, was Ihm die Gottgeweihten darbringen, wegen ihrer tran-
szendentalen Liebe an. Weil sie den Hochsten Herrn lieben, essen sie nichts, ohne es
zuerst dem Herrn geopfert zu haben. Den Herrn verlangt es nicht nach einer kleinen
Blume oder einem kleinen Blatt, denn Er hat genug zu essen. Tatsachlich ist Er es,
der allen Lebewesen zu essen gibt. Weil Er jedoch sehr barmherzig und bhakta-vat-
sala (den Gottgeweihten sehr gewogen) ist, iBt Er trotzdem alles, was sie [hm mit
Liebe und Hingabe opfern. Diese Eigenschaft sollte nicht falschlich als kindisch aus-
gelegt werden. Die hochste Eigenschaft des Herrn besteht darin, daBB Er bhakta-vat-
sala ist; Er ist, mit anderen Worten, mit Seinen Geweihten stets aullerst zufrieden.
Was das Wort mdya anbelangt, so bedeutet es ,,Zuneigung*, wenn es in bezug auf
das Verhaltnis zwischen der Hochsten Personlichkeit Gottes und Ihren Geweihten
gebraucht wird. Was der Herr tut, um Seinen Geweihten Seine Gunst zu erweisen,
ist keine Disqualifikation, sondern ein Zeichen Seiner natiirlichen Zuneigung.

Was rudhira, das Blut Sri Visnus, betrifft, so kann von Blut keine Rede sein,
denn es ist nicht moglich, Sri Visnus Kopf vom Rumpf zu trennen. Doch die Gir-
lande, die Visnus Korper schmiickt, ist so rot wie Blut. Wenn die Damonen sdyu-
jya-mukti erlangen und ihre siindvollen Tatigkeiten aufgeben, werden sie von
Visnus Girlande gesegnet, die so rot wie Blut ist. Die Damonen, die sayujya-mukti
erlangt haben, werden danach manchmal in die Vaikuntha-Welt befordert, wo sie
mit dem Girlanden-prasada des Herrn belohnt werden.

VERS 9
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tasmin kute ’hite naste
krtta-mile vanas-patau

vitapd iva susyanti
visnu-prana divaukasah

tasmin—wenn Er; kiate—der hochst heimtiickische; ahite—Feind; naste—wird
vernichtet; krrta-miile—wenn seine Wurzeln abgeschnitten worden sind; vanas-pa-
tau—ein Baum; vi,tapdh—di@ Aste und Blitter; iva—wie; susyanti—vertrocknet;
visnu-pranah—deren Leben Sri Visnu ist; diva-okasah—die Halbgotter.
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UBERSETZUNG

Wenn ein Baum von seiner Wurzel getrennt wird und zu Boden stiirzt,
trocknen seine Aste und Zweige automatisch aus. In dhnlicher Weise wer-
den die Halbgotter, fiir die $ri Visnu das ein und alles ist, die Quelle ihrer
Lebenskraft verlieren und zugrunde gehen, wenn ich diesen hinterlistigen
Visnu getotet haben werde.

ERLAUTERUNG

Hier wird erklart, was die Halbgotter und die Damonen voneinander unterschei-
det. Die Halbgotter befolgen stets die Anweisungen der Hochsten Personlichkeit
Gottes, wahrend die Damonen nichts anderes im Sinn haben, als [hn zu stéren oder
zu toten. Manchmal aber schidtzen die Damonen doch die volle Abhingigkeit der
Halbgotter von der Barmherzigkeit des Herrn. Dies ist indirekte Ehrerbietung der
Damonen an die Halbgotter.

VERS 10
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tavad yata bhuvam yiyam
brahma-ksatra-samedhitam

sudayadhvam tapo-yajna-
svadhyaya-vrata-daninah

tavat—solange (ich mit dem To6ten Visnus beschaftigt bin); yata—geht; bhuvam
—aufden Erdplaneten; yuyam—ihr alle; brahma-ksatra—der brahmanas und ksatri-
yas; samedhitam—durch die Tatigkeiten bliihend gemacht (brahmanische Kultur
und vedische Regierung); sidayadhvam—einfach zerstort; tapah—diejenigen, die
Entsagung auf sich nehmen; yajia—Opfer; svadhyaya—Studium vedischen Wis-
sens; vrata—Gellibde; daninah—und diejenigen, die Spenden geben.

UBERSETZUNG

Begebt euch, solange ich damit beschiftigt bin, Sri Visnu zu téten, auf
den Planeten Erde hinunter, der aufgrund brahmanischer Kultur und einer
ksatriya-Regierung eine Zeit der Bliite erlebt. Die Menschen dort nehmen
Entsagung auf sich, vollziehen Opfer, studieren die Veden, legen regulie-
rende Geliibde ab und geben Spenden. Vernichtet alle sich in dieser Weise
betitigenden Menschen.
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ERLAUTERUNG

Hiranyakasipu beabsichtigte in erster Linie, die Halbgotter zu storen. Sein Plan
war, zuerst Sri Visnu zu toten, damit dadurch die Halbgotter automatisch ge-
schwicht wiirden und zugrunde gingen. Weiterhin plante er, die Bewohner des Erd-
planeten zu belastigen. Frieden und Wohlstand der Bewohner der Erde und aller
anderen Planeten wurden von den brahmanas und ksatriyas aufrechterhalten. Der
Herr sagt in der Bhagavad-gita (4.13): cdtur-varnyam maya srstam guna-karma-
vibhagasah. ,,In Entsprechung zu den drei Erscheinungsweisen der materiellen Na-
tur und der Arbeit, die ihnen zugeordnet ist, wurden die vier Einteilungen der
menschlichen Gesellschaft von Mir geschaffen.* Auf allen Planeten gibt es verschie-
dene Arten von Bewohnern, doch der Herr empfiehlt — wobei Er Sich besonders auf
den von Menschen bewohnten Planeten Erde bezieht —, die Gesellschaft solle in vier
varnas geteilt werden, namlich brahmana, ksatriya, vaisya und siudra. Bevor Sri
Krsna auf der Erde erschien — so wird berichtet —, wurde sie von brahmanas und
ksatriyas verwaltet. Die Pflicht der brdhmanas besteht darin, samah (Friedfertig-
keit), damah (Selbstbeherrschung), fitiksa (Duldsamkeit), saryam (W ahrhaftigkeit),
saucam (Sauberkeit) und grjavam (Einfachheit) zu entwickeln und dann die ksatriya-
Konige bei der Regierung des Landes oder des Planeten zu beraten. Die ksatriyas
sollten dafiir sorgen, daf3 die Bevolkerung in Einklang mit den Anweisungen der
brahmanas Entsagung auf sich nimmt, Opfer vollzieht, die Veden studiert und die
Regeln und Vorschriften, die von den Veden festgesetzt werden, befolgt. Auch soll-
ten sie dafiir sorgen, daf3 den brahmanas, sannyasis und den Tempeln Spenden gege-
ben werden. So sieht die gottesfiirchtige brahmanische Kultur aus.

Die Menschen werden dazu bewegt, yajrias zu vollziehen, denn wenn keine Opfer
dargebracht werden, wird nicht gentigend Regen fallen (yajiidd bhavati parjanyah),
wodurch die Landwirtschaft behindert werden wird (parjanyad anna-sambhavah).
Aus diesem Grund sollte eine ksatriya-Regierung die brahmanische Kultur einfiih-
ren und dadurch dafiir sorgen, daB3 die Leute yajria ausfiihren, die Veden studieren
und Spenden geben. So werden die Menschen miihelos alle lebensnotwendigen
Dinge bekommen, und es wird keine Storungen in der Gesellschaft geben. Sri Krsna
sagt dazu in der Bhagavad-gita (3.12):

istan bhogan hi vo deva
dasyante yajra-bhavitah

tair dattan apradayaibhyo
yo bhunkte stena eva sah

,,.Die Halbgotter, die fiir die verschiedenen lebensnotwendigen Dinge zustandig
sind, versorgen den Menschen mit allem, was er braucht, wenn sie durch yajnas
(Opfer) zufriedengestellt werden. Wer jedoch diese Gaben genieBt, ohne sie zuvor
den Halbgottern als Opfer darzubringen, ist zweifellos ein Dieb.*

Die Halbgotter sind bevollmichtigte Versorgungskoordinatoren, die im Namen
der Hochsten Personlichkeit Gottes, Visnu, handeln. Sie miissen deshalb durch die
Vollziehung vorgeschriebener yajras zufriedengestellt werden. In den Veden werden
unterschiedliche Arten von yajnas fiir verschiedene Arten von Halbgottern vorge-
schrieben; letzten Endes werden sie jedoch alle der Hochsten Personlichkeit Gottes
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dargebracht. Menschen, die nicht verstehen konnen, was die Personlichkeit Gottes
ist, wird empfohlen, den Halbgottern Opfer darzubringen. Je nach den unterschiedli-
chen materiellen Eigenschaften der Menschen werden ihnen von den Veden ver-
schiedenartige yajrias empfohlen. Die Verehrung der verschiedenen Halbgotter be-
-ruht auf demselben Prinzip, das heiBt, sie wird den unterschiedlichen Eigenschaften
entsprechend empfohlen. Den Fleischessern beispielsweise wird geraten, die Gottin
Kali, die graBliche Verkorperung der materiellen Natur, zu verehren, und es wird
empfohlen, der Gottin Tiere zu opfern. Menschen jedoch, die sich in der Erschei-
nungsweise der Tugend befinden, wird die transzendentale Verehrung Visnus
empfohlen. Letzen Endes sollen alle yajrias einen allmahlich auf die transzendentale
Ebene erheben. Ein gewohnlicher Mensch muB3 mindestens finf yajrias, die als
panca-mahdyajiia bezeichnet werden, ausfiihren.

Man sollte aber wissen, daB alle Dinge, die die menschliche Gesellschaft zum Le-
ben braucht, von den Versorgungs-Halbgottern des Herrn zur Verfiigung gestelit
werden. Niemand ist in der Lage, etwas herzustellen. Man denke nur beispielsweise
an alle Nahrungsmittel der menschlichen Gesellschaft. Dazu gehoren Getreide,
Friichte, Gemiise, Milch und Zucker fiir Menschen in der Erscheinungsweise der
Tugend, sowie Nahrungsmittel fiir die Nichtvegetarier wie zum Beispiel Fleisch.
Keines dieser Nahrungsmittel kann vom Menschen hergestellt werden. Oder man
denke nur beispielsweise an Wasser, Luft, Licht und Warme, die offensichtlich le-
benswichtig sind und die ebenfalls nicht von der menschlichen Gesellschaft herge-
stellt werden konnen. Ohne den Hochsten Herrn gibt es nicht geniigend Sonnen-
schein, Mondschein, Regen und Wind, ohne die niemand leben kann. Offensichtlich
sind wir, um liberleben zu konnen, auf die Versorgung durch den Herrn angewie-
sen. Selbst fiir unsere Industrieunternehmen benétigen wir zahlreiche Rohstoffe wie
Metall, Schwefel, Quecksilber, Mangan und eine Menge anderer unentbehrlicher
Dinge. All diese Dinge werden uns von Vertretern des Herrn zur Verfiigung ge-
stellt, damit wir richtigen Gebrauch von ihnen machen und uns fiir Selbstverwirkli-
chung, die zum hochsten Lebensziel — Befreiung vom materiellen Daseinskampf —
fiihrt, gesund und kréftig zu erhalten. Dieses Ziel des Lebens erreicht man, wenn
man yajras ausfithrt. Wenn wir den Sinn des menschlichen Lebens vergessen und
uns von den Vertretern des Herrn nur bedienen lassen, damit wir unsere Sinne be-
friedigen konnen und uns mehr und mehr ins materielle Dasein verstricken, was
nicht der Zweck der Schopfung ist, werden wir zweifellos zu Dieben und werden
deshalb von den Gesetzen der materiellen Natur bestraft. Eine Gesellschaft von Die-
ben kann nie gliicklich sein, denn diese haben in ihrem Leben kein Ziel. Die stumpf-
sinnigen materialistischen Diebe kennen kein hochstes Ziel im Leben. Sie kennen
nur eines — Sinnenbefriedigung —, und sie haben keine Ahnung, wie man yajrias
vollzieht. Doch Sri Caitanya Mahaprabhu hat die einfachste Methode der Durchfiih-
rung von yajria, namlich den sankirtana-yajna, eingefiihrt, und jedermann, der die
Prinzipien des Krsna-BewuBtseins annimmt, hat Zugang dazu.

Hiranyakasipu beabsichtigte, die Bewohner der Erde zu toten, damit keine yajrias
mehr ausgefiihrt werden und damit die dadurch beunruhigten Halbgotter mit dem
Tod Sri Visnus, des yajriesvara, automatisch sterben wiirden. Das waren die dimo-
nischen Plane Hiranyakasipus, der ein Fachmann fir derartige Machenschaften
war.
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VERS 11

RegfiafranE af W gam |
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visnur dvija-kriya-milo
yajio dharmamayah puman
devarsi-pitr-bhutanam
dharmasya ca parayanam

visnuh—Sri Visnu, die Hochste Personlichkeit Gottes; dvija—von den brahmanas
und ksatriyas; kriya-milah—deren Wurzel die Ausfiihrung von yajia und von ri-
tuellen Zeremonien ist, die in den Veden erwahnt werden; yajriah—der verkorperte
yajra (Sri Visnu, den man als den yajria-purusa bezeichnet); dharma-mayah—voller
religioser Prinzipien; pumadn—die Hochste Person; deva-rsi—der Halbgotter und
grof3en rsis wie Vyasadeva und Narada; pitr—der Vorvater; bhitanam—und von al-
len anderen Lebewesen; dharmasya—der religiosen Prinzipien; ca—auch; pardya-
nam—die Zufluchtsstatte.

UBERSETZUNG

Die brahmanische Kultur ist auf das Prinzip gegriindet, $riVisnu, die Ver-
korperung der Opferzeremonien und Rituale, zufriedenzustellen. $ri Visnu
ist die Verkorperung und das Reservoir aller religiosen Grundsitze, und Er
ist die Zufluchtsstitte aller Halbgotter, der grofRen pitas und der gewohnli-
chen Menschen. Wenn die brahmanas getotet werden, wird es niemanden
mehr geben, der die ksatriyas zur Vollziehung von yajias ermutigt, und so
werden die Halbgotter automatisch sterben, weil sie nicht mehr mit yajnas
besinftigt werden.

ERLAUTERUNG

Da Visnu das Zentrum der brahmanischen Kultur ist, plante Hiranyakasipu,
Visnu zu toten, denn wenn erst einmal Visnu tot ware, wiirde die brahmanische
Kultur ebenfalls zugrunde gehen. Aufgrund des Verfalls der orahmanischen Kultur
wiirde kein yajiia mehr vollzogen werden, was dazu fiihren wiirde, daB der Regen
nicht mehr regelmaBig fallen wiirde (yajidd-bhavati parjanyah). Auf diese Weise
wiirden auf der ganzen Welt Storungen verursacht werden, und die Halbgotter wa-
ren automatisch geschlagen. Dieser Vers zeigt deutlich, wie die menschliche Gesell-
schaft durcheinandergerat, wenn die vedische Zivilisation der Aryas zerstort wird
und wenn die vedischen Ritualzeremonien, die von den brdhmanas vollzogen wer-
den, eingestellt werden. Kalau siudra-sambhavah: Weil die Bevolkerung der moder-
nen Welt groBtenteils aus sudras besteht, ist die brahmanische Kultur jetzt ver-
schwunden, und es ist duBerst sghwierig, sie auf zweckmaBige Weise wieder einzu-
fiihren. Aus diesem Grund hat Sri Caitanya Mahaprabhu das Chanten des Heiligen
Namens des Herrn empfohlen, das die brahmanische Kultur wieder sehr leicht zum
Leben erwecken wird.
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harer nama harer nama
harer namaiva kevalam

kalau nasty eva ndsty eva
nasty eva gatir anyatha

Weil immer mehr dimonische Lebewesen geboren werden, haben die Menschen
die brahmanische Kultur vergessen. Dazu kommt noch, daB3 es auch keine ksatriya-
Regierung mehr gibt. Statt dessen gibt es jetzt demokratische Regierungen, in die je-
der sudra gewahlt werden kann, um die Entscheidungsgewalt auszuiiben. In der
sastra (SB. 12.2.13) heiBt es: dasyu-prdyesu rajasu. Aufgrund der verseuchenden
Auswirkungen des Kali-yuga wird die Regierung mit den Methoden von dasyus,
von Pliinderern, arbeiten. Von brahmanas werden keine Instruktionen mehr kom-
men, und selbst wenn sie Ratschlage erteilen, wird es keine ksatriya-Herrscher ge-
ben, die sie befolgen konnten. Auch schon friither, im Satya-yuga — in den Tagen, als
die Damonen auf dem Hohepunkt ihrer Macht standen —, plante Hiranyakasipu, die
brahmanische Kultur und die ksatriya-Regierung zu vernichten und so auf der gan-
zen Welt ein Chaos auszulosen. Im Satya-yuga war es sehr schwierig, diesen Plan zu
verwirklichen, doch im Kali-yuga, in dem es riesige Massen von stdras und Damo-
nen gibt, geht die brahmanische Kultur dem Untergang entgegen und kann nur mit
Hilfe des Chantens des mahd-mantra wiederhergestellt werden. Deshalb ist die Be-
wegung fir Krsna-BewuBtsein, auch Hare-Krsna-Bewegung genannt, ins Leben ge-
rufen worden, um die brahmanische Kultur wiederaufleben zu lassen, damit die
Menschen in ihrem jetzigen Leben gliicklich und zufrieden werden und sich fiir wei-
teren Fortschritt im ndchsten Leben vorbereiten konnen. Srila Madhvacarya zitiert
in diesem Zusammenhang einen Vers aus dem Brahmanda Purana:

vipra-yajiadi-milam tu
harir ity asuram matam

harir eva hi sarvasya
mulam samyan mato nrpa

,,O Konig, die Dimonen glauben, Hari, Sri Visnu, verdanke Seine Existenz den
brahmanas und dem yajna, aber in Wahrheit ist Hari die Ursache von allem, ein-
schlieBlich der brahmanas und des yajia.*

Deshalb wird durch die Verbreitung von hari-kirtana, der sarkirtana-Bewegung,
die brahmanische Kultur und die ksatriya-Regierung automatisch wieder eingefiihrt
werden, und die Menschen werden hochstes Gliick empfinden.

VERS 12

T T f T W qumte: |
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yatra yatra dvija gavo
vedad varnasrama-kriyah
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tam tam janapadam yadta
sandipayata vrscata

yatra yatra—wo auch immer; dvijagh—die brahmanas; gavah—die beschiitzten
Kiihe; veddh—die vedische Kultur; varna-asrama—die arische Zivilisation der vier
varnas und vier dsramas; kriyah—die Tatigkeiten; tam tam—das; jana-padam—in
die Stadt oder ins Dorf; yata—geht; sandipayata—steckt in Brand; vrscata—fallt (alle
Baume).

UBERSETZUNG

Begebt euch sofort iiberall dorthin, wo Kiihe und brahmanas gut be-
schiitzt werden und wo die Veden in Form der varnasrama-Grundsitze stu-
diert werden. Steckt diese Orte in Brand und fillt die Biume, die die Quelle
des Lebens sind.

ERLAUTERUNG

Hier wird indirekt beschrieben, wie eine vorbildliche menschliche Gesellschaft
aussehen soll. In einer vollkommenen menschlichen Gesellschaft mul es eine Klasse
von Minnern geben, die zu in jeder Hinsicht vollendeten brahmanas ausgebildet
sind. Ebenso muB} es ksatriyas geben, die im Einklang mit den Anweisungen der
sastras das Land sehr geschickt regieren, und es muf3 vaisyas geben, die die Kiihe be-
schiitzen konnen. Das Wort gavah bedeutet, daB den Kiihen Schutz gewahrt werden
muB. Weil die vedische Kultur zugrunde ging, werden die Kiihe nicht mehr be-
schiitzt, sondern statt dessen in Schlachthausern wahllos getotet. Das ist eine damo-
nische Handlungsweise, und deshalb ist unsere Zivilisation eine dimonische Zivili-
sation. Das varnasrama-dharma-System, das hier erwahnt wird, ist fiir die mensch-
liche Gesellschaft unerlaBlich. Wenn kein brdhmana fiihrt, wenn kein ksatriya auf
vollkommene Weise herrscht und wenn kein perfekter vaisya Nahrungsmittel er-
zeugt und die Kiihe beschiitzt, dann sollen die Menschen friedlich leben? Es ist aus-
geschlossen.

Ein anderer Punkt ist, daB auch Biume zu beschiitzen sind. Solange ein Baum
lebt, sollte man ihn nicht fiir industrielle Zwecke fallen. Im Kali-yuga werden
Biaume aufs Geratewohl unnotigerweise fiir Industrie gefillt, insbesondere fiir die
Papierfabriken, die Unmengen von Papier fiir die Veroffentlichung von damoni-
scher Propaganda, unsinniger Literatur, Zeitungen und von vielen anderen Papier-
produkten herstellen. Das ist ein weiteres Merkmal einer ddimonischen Zivilisation.
Das Fallen von Baumen ist verboten, wenn es nicht notig ist, um Sri Visnu dadurch
zu dienen. Yajrarthat karmano ’'nyatra loko 'yam karma-bandhanah: ,,Man muf3
seine Arbeit als Opfer fiir Sri Visnu verrichten, ansonsten wird man von ihr an die
materielle Welt gebunden.” Doch wenn die Papierfabriken aufhoren, Papier herzu-
stellen, mag jemand einwenden, wie kann dann unsere ISKCON-Literatur verof-
fentlicht werden? Die Antwort lautet, daB3 die Papierfabriken ausschlieBlich fiir die
Veroffentlichung von ISKCON-Literatur Papier herstellen sollten, denn ISKCON-
Literatur wird fiir den Dienst an Sri Visnu veroffentlicht. Diese Literatur erklart un-
sere Beziehung zu Sri Visnu, und deshalb ist die Veroffentlichung von ISKCON-
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Literatur Ausfihrung von yajiAa. YajAarthat karmano 'nyatra loko 'vam karma-
bandhanah. Hohere Autoritaten weisen uns darauf hin, daB yajras ausgefiihrt wer-
den miissen. Das Fallen von Baumen, nur um Papier fiir die Veroffentlichung uner-
wiinschter Literatur herzustellen, ist die grofite Siinde.

VERS 13

M ¥ wWdTwee Rraran: |
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iti te bhartr-nirdesam
adaya sirasadrtah

tatha prajanam kadanam
vidadhuh kadana-priyah

iti—so; te—sie; bhartr—des Meisters; nirdesam—die Anweisung; dddya—erhal-
tend; Sirasi—mit ihren Kopfen; ddrtah—achtend; tatha—so auch; prajanam—von
allen Biirgern; kadanam—Belastigung; vidadhuh—fiihrten aus; kadana-priyah—die
Freude daran finden, andere zu quilen.

UBERSETZUNG

So nahmen die Dimonen, die unheilvolle Taitigkeiten lieben, Hiranyaka-
§ipus Anweisung mit groBem Respekt entgegen und brachten ihm Ehrerbie-
tungen dar. Dann widmeten sie sich — so, wie er es ihnen befohlen hatte —
miflgiinstigen Tatigkeiten, die gegen alle Lebewesen gerichtet waren.

ERLAUTERUNG

Diejenigen, die sich von dimonischen Grundsitzen leiten lassen, sind, wie hier
beschrieben wird, durch und durch von Neid auf das gemeine Volk erfiillt. Der
Fortschritt, den die moderne W issenschaft gemacht hat, ist ein Beispiel fiir solchen
Neid. Die Entdeckung der Atomenergie hat der Masse der Menschen Ungliick ge-
bracht, denn auf der ganzen Welt erzeugen Damonen Nuklearwaffen. Das Wort ka-
dana-priyah ist in diesem Zusammenhang sehr bedeutsam. Die dimonischen Leute,
die die vedische Kultur zerstoren wollen, sind den schwachen Biirgern auflerst
miBgiinstig gesinnt und handeln in einer solchen Weise, daf3 ihre Entdeckungen
letzten Endes fiir jedermann unheilvoll sein werden (jagato 'hitah). Im Sechzehnten
Kapitel der Bhagavad-gita wird eingehend geschildert, wie die Damonen siindvollen
Tatigkeiten nachgehen, die zur Zerstorung der Bevolkerung fiihren.

VERS 14
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pura-grama-vrajodydna-
ksetraramasramakaran

kheta-kharvata-ghosams ca
dadahuh pattandni ca

pura—Stadte; grama—Dorfer; vraja—Weideland; udyana—Garten; ksetra—
Acker; drama—natiirliche Wilder; dsrama—Einsiedeleien heiliger Personlichkei-
ten; dkaran—und Minen (die wertvolle Metalle liefern, die zur Erhaltung der
brahmanischen Kultur notig sind); kheta—Dorfer der Bauern; kharvata—Bergdor-
fer; ghosan—die kleinen Dorfer der Kuhhirten; ca—und; dadahuh—die brannten
nieder; pattandani—die Hauptstadte; ca—auch.

UBERSETZUNG

Die Dimonen setzten die Stidte, die Dorfer, das Weideland, die Kuh-
stille, die Girten, die Acker und die natiirlichen Wilder in Brand. Sie legten
Feuer in den Einsiedeleien der heiligen Minner, in den wichtigen Minen,
die wertvolle Metalle lieferten, in den Hiusern der Ackerbauern, in den Ge-
birgsdorfern und in den Dorfern der Beschiitzer der Kiihe, der Kuhhirten.
Sie brannten auch die Hauptstidte mit den Regierungssitzen nieder.

ERLAUTERUNG

Das Wort udydna bezeichnet Orte, an denen Baume besonders um ihrer Friichte
und Bliiten willen gepflanzt werden, die fiir die menschliche Gesellschaft duBlerst
wichtig sind. Krsna sagt in der Bhagavad-gita (9.26):

patram puspam phalam toyam
Yo me bhaktya prayacchati

tad aham bhakty-upahrtam
asnami prayatatmanah

,»Wenn jemand Mir mit Liebe und Hingabe ein Blatt, eine Blume, eine Frucht
oder ein wenig Wasser opfert, werde Ich es annehmen.*

Der Herr liebt Friichte und Blumen sehr. Wenn man der Hochsten Personlich-
keit Gottes eine Freude machen will, braucht man nur Obst und Blumen zu opfern,
und der Herr wird sie gerne annehmen. Unsere einzige Pflicht besteht darin, die
Hochste Personlichkeit Gottes zu erfreuen (sarmisiddhir hari-tosanam). Was immer
wir tun und was auch immer unser Beruf sein mag — unser Ziel sollte in erster Li-
nie sein, den Hochsten Herrn zu erfreuen. Alle oben genannten Dinge sind beson-
ders fiir die Befriedigung des Herrn, und nicht fiir die Befriedigung unserer Sinne
bestimmt. Die Regierung — ja die ganze Gesellschaft — sollte so organisiert werden,
dal} jedermann es lernen kann, die Hochste Personlichkeit Gottes zufriedenzustellen.
Leider gilt aber besonders in unserem Zeitalter: na te viduh svartha-gatim hi visnum.
Die Menschen wissen nicht, dall das hochste Ziel des menschlichen Lebens darin be-
steht, Sri Visnu zu erfreuen. Ganz im Gegenteil, wie die Damonen planen sie nur,
Visnu zu toten, und versuchen, durch Sinnenbefriedigung gliicklich zu werden.
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VERS 15
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kecit khanitrair bibhiduh
setu-prakara-gopuran

ajivyams cicchidur vrksan
kecit parasu-panayah

pradahan saranany eke
prajanam jvalitolmukaih

kecit—einige der Damonen; khanitraih—mit Gerdten zum Graben; bibhiduh
—schlugen in Stiicke; seru—Briicken; prakara—Schutzmauern; gopuran—Stadttore;
dgjivyan—die Quelle des Lebensunterhalts; cicchiduh—fallten; vrksdn—Baume; ke-
cit—einige; parasu-pinayah—Axte zur Hand nehmen; prddahan—steckten in
Brand; saranani—die Behausungen; eke—andere Damonen; prajanam—der Biirger;
jvalita—flammend; ulmukaih—mit brennenden Holzscheiten.

UBERSETZUNG

Einige der Dimonen nahmen Werkzeuge, die zum Graben verwendet
werden, und rissen die Briicken, die Schutzwille und die Tore [gopuras] der
Stidte nieder. Einige ergriffen Axte und begannen die wichtigen Biume zu
fillen, die Mangos, Jackfriichte und andere Lebensmittel erzeugten. Einige
der Dimonen nahmen brennende Holzscheite und steckten die Wohnun-
gen der Biirger in Brand.

ERLAUTERUNG

Das Fillen von Baumen ist grundsatzlich untersagt. Besonders Baume, die gute
Friichte fiir die Ernahrung der menschlichen Gesellschaft liefern, sollten nicht ge-
fallt werden. In unterschiedlichen Landern wachsen unterschiedliche Arten von
Obstbaumen. In Indien sind die Mango- und Jackbaume die wichtigsten, und an
anderen Orten gibt es Mangobaume, Jackbaume, KokosnuBBbaume und Baume mit
Beeren. Ein Baum, der die Menschen mit gutem Obst versorgt, sollte auf keinen Fall
gefallt werden. Das ist eine Anweisung der sdstras.

VERS 16
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evam viprakrte loke
daityendranucarair muhuh
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divam devah parityajya
bhuvi cerur alaksitah

evam—so; viprakrte—behindert; loke—als alle Leute; daitya-indra-anucaraih
—von den Anhangern Hiranyakasipus, des Konigs der Daityas; muhuh—wieder und
wieder; divam—die himmlischen Planeten; devah—die Halbgotter; parityajya—auf-
gebend; bhuvi—auf dem Erdplaneten; ceruh—wanderten umher (um sich das
AusmaB der Katastrophen anzusehen); alaksitah—von den Damonen nicht gesehen.

UBERSETZUNG

Da die Menschen von den naturwidrigen Vorkommnissen, die von den
Gefolgsleuten HiranyakaSipus ausgelost worden waren, immer wieder be-
hindert wurden, mufiten sie die Titigkeiten der vedischen Kultur einstellen.
Weil die Halbgotter keine Opferanteile mehr erhielten, wurden sie eben-
falls von Unruhe ergriffen. Sie verlieRen ihre Wohnorte auf den himmli-
schen Planeten und wanderten, unbemerkt von den Dimonen, auf der Erde
umher, um die Katastrophen in Augenschein zu nehmen.

ERLAUTERUNG

Wiees in der Bhagavad-gita heiBt, bringt die Ausfiihrung von yajria sowohl den
Menschen als auch den Halbgottern Gliick. Infolge der Machenschaften der Damo-
nen wurden keine yajrias mehr vollzogen; deshalb wurden die Halbgotter natiirlich
ihrer Opferanteile beraubt und daran gehindert, ihre jeweiligen Pflichten zu erfiillen.
Aus diesem Grund kamen sie auf die Erde herab, um die Ursache der Stérung her-
auszufinden und um zu iberlegen, was zu tun sei.

VERS 17
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hiranyakasipur bhratuh
samparetasya duhkhitah

krtva katodakadini
bhratr-putran asantvayat

hiranyakasipuh—Hiranyakasipu; bhratuh—des Bruders; samparetasya—ver-
storben; duhkhitah—sehr bekiimmert; krtva—ausfiihrend; katodaka-adini—Zere-
monien, die nach einem Todesfall vollzogen werden; bhratr-putran—die Sohne sei-
nes Bruders; asdntvayat—beruhigte.

UBERSETZUNG

Nachdem der von tiefem Gram erfiillte Hiranyakasipu die feierlichen Be-
grabnisrituale fiir seinen verstorbenen Bruder vollzogen hatte, versuchte er,
seine Neffen zu beruhigen.
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VERS 18-19
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sakunim sambaram dhrstim
bhitasantapanam vrkam

kalanabham mahanabham
harismasrum athotkacam

tan-mataram rusabhanum
ditim ca jananim gird

slaksnaya desa-kala-jria
idam aha janesvara

sakunim—Sakuni; sambaram—Sambara; dhrstim—Dhrsti; bhiita-santdpanam—
Bhutasantapana; vrkam—Vrka; kalanabham—Kalanabha; mahanabham—Mahana-
bhy, harismasrum—Harismasru; atha—sowie auch; utkacam—Utkaca; tat-mata-
ram—ihre Mutter; rusabhanum—Rusabhanu; ditim—Diti; ca—und; jananim—seine
eigene Mutter; gira—durch Worte; slaksnaya—sehr sifB3; desa-kala-jiah—der es
meisterhaft verstand, Zeit und Umstdnde zu beurteilen; idam—das; dha—sagte;
Jjana-isvara—o Konig.

UBERSETZUNG

O Konig, Hiranyakasipu war von ohnmichtigem Zorn erfiillt, doch da er
ein grofer Politiker war, verstand er es, gemaR der Zeit und den Umstinden
zu handeln. Er begann mit siiBen Worten seine Neffen zu beruhigen, nim-
lich Sakuni, Sambara, Dhrsti, Bhiitasantipana, Vrka, Kilanabha, Mahanabha,
Hari$maéru und Utkaca. Er trostete auch deren Mutter, seine Schwagerin,
Rusabhanu, wie auch seine eigene Mutter, Diti. Er sagte folgendes zu ihnen.

VERS 20
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sri-hiranyakasipur uvaca
ambamba he vadhuh putra
viram marhatha socitum
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ripor abhimukhe slaghyah
suranam vadha ipsitah
sri-hiranyakasipuh uvaca—Hiranyakasipu sagte; amba amba—meine Mutter,
meine Mutter; he—o; vadhih—meine Schwagerin; putrah—o Sohne meines Bru-
ders; viram—der Held; ma—nicht; arhatha—ihr verdient; socitum—zu klagen um;
ripph—dem Feind; abhimukhe—vor; slaghyah—glorreich; suranam—derer, die
wahrlich groB sind; vadhah—toten; ipsitah—erwiinscht.

UBERSETZUNG

Hiranyakasipu sagte: Meine liebe Mutter, meine liebe Schwigerin und
meine lieben Neffen, ihr solltet nicht um den grofRen Helden klagen, denn
der Tod eines Helden im Angesicht seines Feindes ist glorreich und erstre-
benswert.

VERS 21
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bhutanam iha samvasah
prapayam iva suvrate

daivenaikatra nitanam
unnitanam sva-karmabhih

bhitanam—von allen Lebewesen; iha—in der materiellen Welt; samvdsah—das
Zusammenleben; prapiydm—an einem Ort, an dem man Kkaltes Wasser trinken
kann; iva—wie; su-vrate—o giitige Mutter; daivena—durch hohere Arrangierung;
ekatra—an einen Ort; nitagnam—von denen, die gebracht wurden; unnitanam—von
denen, die auseinandergefiihrt wurden; sva-karmabhih—durch ihre eigenen Hand-
lungen.

UBERSETZUNG

Meine liebe Mutter, in einer Raststitte oder an einem Ort, an dem man
kaltes Wasser trinken kann, werden viele Reisende zusammengebracht, und
wenn sie Wasser getrunken haben, ziehen sie wieder weiter, auf ihr jeweili-
ges Reiseziel zu. In dhnlicher Weise kommen Lebewesen in einer Familie
zusammen und werden spiter aufgrund ihrer eigenen Handlungen getrennt
und an das Ziel ihrer Reise gefiihrt.

ERLAUTERUNG

prakrteh kriyamanani
gunaih karmani sarvasah

ahankdra-vimiudhatma
kartaham iti manyate
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,,Die verwirrte Seele hilt sich unter dem EinfluB der drei Erscheinungsweisen
der materiellen Natur fiir den Ausfiihrenden von Handlungen, die in Wirklichkeit
von der Natur verrichtet werden.” (Bg. 3.27)

Alle Lebewesen handeln genauso, wie es ihnen die prakrti, die materielle Natur,
vorschreibt, denn in der materiellen Natur werden wir in jeder Hinsicht von einer
hoheren Gewalt beherrscht. Alle Lebewesen in der materiellen Welt sind nur hier-
hergekommen, weil sie den Wunsch hatten, auf gleiche Weise wie Krsna zu ge-
nieBen, und deshalb sind wir hierhergeschickt worden, um in verschiedenen Graden
von der materiellen Natur bedingt zu werden. Was in der materiellen Welt als Fami-
lie bezeichnet wird, istein Zusammenschlu3 mehrerer Personen in einem Heim, die
ihre Gefangnisstrafe absitzen. Genauso, wie sich kriminelle Straflinge zerstreuen,
sobald sie ihre Haft verbiiBt haben und freigelassen werden, werden wir alle, die wir
uns eine Zeitlang als Familienmitglieder versammelt haben, unsere Reise fortsetzen
und auf unser jeweiliges Ziel hinsteuern. Man kann die Mitglieder einer Familie mit
Strohhalmen vergleichen, die von den Wellen eines Flusses zusam mengespiilt wer-
den. Manchmal bilden solche Strohhalme in einem Wirbel einen Knauel, und spater,
wenn der Kniuel von denselben Wellen wieder aufgeldst wird, schwimmen sie ver-
einzelt im Wasser.

Obwohl Hiranyakasipu ein Damon war, sah er die Dinge aus der Sicht und mit
dem Wissen der Veden. Aus diesem Grund war der Rat, den er den Mitgliedern sei-
ner Familie — seiner Schwagerin, seiner Mutter und seinen Neffen — gab, durchaus
verniinftig. Es heif3t, daB die Damonen grofes Wissen haben, doch weil sie ihre In-
telligenz nicht in den Dienst des Herrn stellen, nennt man sie Damonen. Die Halb-
gotter dagegen handeln auf sehr intelligente Weise, um die Hochste Personlichkeit
Gottes zufriedenzustellen. Das wird im Srimad-Bhdgavatam (1.2.13) folgen-
dermalen bestatigt:

atah pumbhir dvija-srestha
varnasrama-vibhagasah

svanusthitasya dharmasya
samsiddhir hari-tosanam

,,O bester unter den Zweimalgeborenen, man ist deshalb zum Schlul3 gelangt,
dalB die hochste Vollkommenheit, die man durch die Erfiillung der vorgeschriebe-
nen Pflichten [dharma) seiner Kaste und seines Lebensstandes erreichen kann, darin
besteht, den Herrn, Hari, zu erfreuen.*

Wenn man ein Halbgott oder ein gottesfiirchtiger Mensch werden will, muB3
man die Hochste Personlichkeit Gottes zufriedenstellen, unabhingig davon, welchen
Beruf man ausiibt.

VERS 22
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nitya atmavyayah suddhah
sarvagah sarva-vit parah

dhatte 'sav atmano lingam
mayaya visrjan gunan

nityah—ewig; atma—spirituelle Seele; avyayah—unerschopflich; suddhah—frei
von materieller Verunreinigung; sarva-gah—fahig, sich an jeden beliebigen Ort in
den materiellen und spirituellen Welten zu begeben; sarva-vit—voller Wissen; pa-
rah—transzendental zu materiellen Bedingungen; dhatte—nimmt an; asau—dieser
atma oder dieses Lebewesen; armanah—das Selbst; lingam—einen Korper; mayaya
—durch die materielle Energie; visrjan—erschaffend; gunan—verschiedene mate-
rielle Eigenschaften.

UBERSETZUNG

Die spirituelle Seele, das Lebewesen, kennt keinen Tod, sie ist ewig und
unausloschlich. Da sie von materieller Verunreinigung frei ist, kann sie sich
an jeden beliebigen Ort in den materiellen und spirituellen Welten bege-
ben. Sie ist voller Wissen und unterscheidet sich ginzlich vom materiellen
Korper, doch weil sie ihre winzige Unabhingigkeit mibraucht und sich da-
durch in die Irre fiihren lift, muB sie feinstoffliche und grobstoffliche Kor-
per, die von der materiellen Energie geschaffen werden, annehmen und in
der Folge sogenanntes materielles Gliick und Leid tragen. Niemand sollte
deshalb klagen, wenn die spirituelle Seele den Korper verlait.

ERLAUTERUNG

Hiranyakasipu erklart hier auf sehr intelligente Art und Weise das Wesen der
Seele. Die Seele ist niemals der Korper, sondern sie ist von ganz anderer Natur. Da
sie ewig und unausloschlich ist, gibt es fiir sie keinen Tod, doch wenn dieselbe reine
Seele den Wunsch hat, die materielle Welt unabhangig zu genieBen, werden ihr die
Bedingungen der materiellen Natur auferlegt, und sie muf3 deshalb eine bestimmte
Art von Korper annehmen und die Freuden und Leiden dieses Korpers ertragen.
Krsna beschreibt dies auch in der Bhagavad-gita (13.22). Karanam guna-sarigo 'sya
sad-asad-yoni-janmasu: Das Lebewesen wird in verschiedenen Familien oder Arten
des Lebens geboren, weil es von den Erscheinungsweisen der materiellen Natur ver-
seucht worden ist. Wenn das Lebewesen in der materiellen Natur bedingt wird,
muf} es einen bestimmten Korper annehmen, den die Natur auf Anweisung des
Hochsten Herrn zur Verfiigung stellt.

isvarah sarva-bhiitanam
hrd-dese 'riuna tisthati

bhramayan sarva-bhitani
yantrarudhani mayaya

,,Der Hochste Herr weilt im Herzen eines jeden, o Arjuna, und lenkt die Wege
aller Lebewesen, die im Korper wie auf einer Maschine aus materieller Energie
sitzen.”" (Bg. 18.61)
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Der Korper ist genau wie eine Maschine, und das Lebewesen erhilt je nach sei-
nem karma eine bestimmte Art von Maschine, in der es unter der Kontrolle der ma-
teriellen Natur hin- und herwandert. Das geht so lange weiter, bis es sich der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes ergibt (mdm eva ye prapadyante mayam etam taranti te).
Die materielle Energie arrangiert, da3 die bedingte Seele so lange von einer Lebens-
form zur anderen getragen wird, bis sie sich ergibt.

VERS 23
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yathambhasa pracalata
taravo 'pi cala iva

caksusa bhramyamadnena
drsyate calativa bhuh

yatha—genau wie; ambhasa—durch Wasser; pracalata—sich bewegend; taravah
—die aume (am Ufer des Flusses); api—auch; calah—sich bewegend; iva—als ob;
caksusd—durch das Auge; bhramyamanena—sich bewegend; drsyate—wird gese-
hen; calati—sich bewegend; iva—als ob; bhiih—der Boden.

UBERSETZUNG

Die Biume am Ufer eines Flusses, die sich im Wasser spiegeln, scheinen
sich zu bewegen, weil sich das Wasser bewegt. In dhnlicher Weise scheint
sich auch das Land zu bewegen, wenn sich die Augen aufgrund irgendeiner
geistigen Storung bewegen.

ERLAUTERUNG

Manchmal glaubt ein geistig gestorter Mensch, das Land bewege sich. Ein Be-
trunkener oder ein Mensch mit einer Herzkrankheit zum Beispiel hat manchmal das
Gefiihl, der Boden schwanke. In dhnlicher Weise scheint sich auch die Widerspiege-
lung von Baumen in einem FluB zu bewegen. So wirkt mdyd. In Wahrheit bewegt
sich das Lebewesen (sthanur acalo 'yam). Weder nimmt das Lebewesen Geburt an,
noch empfangt es den Tod; weil es seine feinstofflichen und grobstofflichen Korper
wechselt, bewegt sich das Lebewesen scheinbar von einem Ort zum anderen oder ist
scheinbar tot und fiir immer verschwunden. Der groBe bengalische Vaisnava-Dich-
ter Jagadananda Pandita sagte:

pisaci pdile yena mati-cchanna haya
maya-grasta jivera haya se bhava udaya

In diesem Vers aus dem Prema-vivarta heiB3t es, das Lebewesen gleiche, wenn es
von der materiellen Natur bedingt werde, einem Menschen, der von einem Geist ge-
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plagt wird. Man sollte deshalb die unveranderliche Natur der spirituellen Seele ver-
stehen, und man sollte verstehen, wie sie von den Wellen der materiellen Natur auf-
grund von Wehklagen und Verlangen in unterschiedliche Korper und Umstinde ge-
tragen wird. Das Leben wird von Erfolg gekront sein, wenn man die wesenseigene
Stellung des eigenen Selbst versteht und sich von den Bedingungen, die von der ma-
teriellen Natur geschaffen werden, nicht auler Fassung bringen 1Bt (prakrteh kri-
yamanani gunaih karmani sarvasah).

VERS 24
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evam gunair bhramyamane
manasy avikalah puman

ydti tat-samyatam bhadre
hy alingo lingavan iva

evam—auf diese Weise; gunaih—von den Erscheinungsweisen der materiellen
Natur; bhramyamane—wenn er erschiittert wird; manasi—der Geist; avikalah—un-
wandelbar; pumdn—das Lebewesen; ydti—nahert sich; rar-samyaram—derselbe Zu-
stand der Erregung wie der Geist; bhadre—o giitige Mutter; hi—in der Tat; alin-
gah—ohne einen feinstofflichen oder grobstofflichen Korper; l/iriga-van—einen mate-
riellen Korper besitzend; iva—als ob.

UBERSETZUNG

In genau derselben Weise, o giitige Mutter, denkt das Lebewesen
— wenn sein Geist von den Bewegungen der Erscheinungsweisen der mate-
riellen Natur aufgewiihlt wird —, sein Zustand habe sich verdndert und sei
ein anderer geworden, obwohl es mit den unterschiedlichen Wandlungen
der feinstofflichen und grobstofflichen Korper nichts zu tun hat.

ERLAUTERUNG
Im Srimad-Bhdgavatam (10.84.13) heilt es:

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

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

,,Ein Mensch, der den aus drei Elementen bestehenden Korper mit dem Selbst
gleichsetzt, der die Nebenprodukte des Korpers als seine Verwandten betrachtet, der
sein Geburtsland fiir verehrungswiirdig halt und der sich an einen Pilgerort begibt,
nur um dort zu baden, statt Manner mit transzendentalem Wissen aufzusuchen,
muf3 mit einer Kuh oder einem Esel auf die gleiche Stufe gestellt werden.*
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Obwohl Hiranyakasipu ein groBer Damon war, war er nicht so dumm wie die
Bevolkerung der modernen Welt. Hiranyakasipu wufte iiber die spirituelle Seele so-
wie die feinstofflichen und grobstofflichen Korper genau Bescheid, doch heutzutage
sind wir so tief gesunken, daB3 jedermann, einschlieBlich der groBen Wissenschaft-
ter, Philosophen und anderen Fiihrer, der korperlichen Lebensauffassung unterliegt,
die in den sastras verworfen wird. Sa eva go-kharah: Solche Menschen sind nicht
besser als Kiihe und Esel.

Hiranyakasipu gab seinen Familienangehorigen den Rat, sie sollten um die groB3e
Seele Hiranyaksa nicht klagen, auch wenn sein grobstofflicher Korper tot sei und
wenn sie sich deswegen gramten, denn er habe bereits das nachste Ziel seiner Reise
erreicht. Atma, die spirituelle Seele, ist unter allen Umstinden unwandelbar (avi-ka-
lah puman). Wir sind spirituelle Seelen, doch wenn wir von mentalen Tatigkeiten
fortgerissen werden (manodharma), leiden wir unter sogenannten materiellen Le-
bensbedingungen. So ergeht es im allgemeinen Nichtgottgeweihten. Harav abhakta-
sya kuto mahad-gunah: Nichtgottgeweihte mogen hervorragende materielle Eigen-
schaften haben, doch weil sie toricht sind, haben sie keine guten Fahigkeiten. Die Be-
zeichnungen der bedingten Seele in der materiellen Welt sind Verzierungen an
einem toten Korper. Die bedingte Seele weil3 nichts von der spirituellen Natur und
von ihrer erhabenen Existenz jenseits der Auswirkungen des materiellen Daseins.

VERS 25-26
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esa atma-viparyaso
hy alinge linga-bhavana
esa priyapriyair yogo
viyogah karma-samsrtih

sambhavas ca vinasas ca
sokas ca vividhah smrtah

avivekas ca cintd ca
vivekdasmrtir eva ca

esah—diese; datma-viparyasah—Verwirrung der Lebewesen; hi—gewil3; alinge
—in dem, was keinen materiellen Korper besitzt; linga-bhavand—den materiellen
Korper fiir das Selbst haltend; esah—dies; priya—mit denen, die einem sehr lieb sind;
apriyaih—und mit denen, die einem nicht lieb sind (Feinde, Personen, die nicht zur
Familie gehoren, usw.); yogah—Verbindung; viyogah—Trennung; karma—die
Friichte der Handlungen; samsrtih—das materielle Dasein; sambhavah—Geburt an-
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nehmend; ca—und; vinasah—den Tod annehmen; ca—und; sokah—Wehklagen;
ca—und; vividhah—vielerlei; smrtah—in den Schriften erwahnt; avivekah—Mangel
an Unterscheidungsvermogen; ca—und; cinta—Besorgnis; ca—auch; viveka—vom
richtigen Unterscheidungsvermogen; asmrtih—VergeBlichkeit; eva—in der Tat;
ca—auch.

UBERSETZUNG

Das Lebewesen, das in seiner Verwirrung den Korper und den Geist fiir
das Selbst hilt, betrachtet einige Menschen als seine Verwandten und
andere als Fremde. Da es dieser falschen Vorstellung unterliegt, leidet es.
Tatsichlich ist die Anhdufung solcher erfundener materieller Vorstellungen
die Ursache des Leidens und des sogenannten Gliicks in der materiellen
Welt. Die bedingte Seele, die sich in dieser Lage befindet, muf in verschie-
dene Lebensformen geboren werden und jeweils mit einem unterschiedli-
chen Bewuftsein handeln, wodurch sie neue Korper schafft. Das materielle
Leben, das kein Ende nimmt, wird sarhsara genannt. Geburt, Tod, Klagen,
Dummbheit und Angst sind auf solche materiellen Uberlegungen zuriickzu-
fiihren. Auf diese Weise kommen wir manchmal zu einem richtigen Ver-
stindnis und fallen manchmal erneut einer falschen Lebensauffassung zum
Opfer.

VERS 27
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atrapy udaharantimam
itihdsam purdatanam

yamasya preta-bandhiinam
samvdadarn tam nibodhata

atra—in diesem Zusammenhang; api—in der Tat; udaharanti—sie fiihren an;
imam—diese; itihasam—Geschichte; puratanam—sehr alt; yamasya—von Yamaraja,
dem Herrn des Todes, der nach dem Tod unsere Handlungen beurteilt; preta-ban-
dhinam—der Freunde eines verstorbenen Mannes; sarinvadam—Gesprach; ram—
dieses; nibodhata—versucht zu verstehen.

UBERSETZUNG

In diesem Zusammenhang erzihlt man sich ein Beispiel aus einer alten
Geschichte. Es geht darin um ein Gesprich zwischen Yamaraja und den
Freunden eines verstorbenen Mannes. Bitte hort aufmerksam zu.

ERLAUTERUNG

Die Worte itihasam puratanam bedeuten ,.eine alte geschichtliche Darstellung®.
Die Ereignisse, die in den Purdnas aufgezeichnet wurden, sind nicht chronologisch
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geordnet, es sind jedoch alles Geschichten, die sich in vergangenen Zeitaltern tat-
sdchlich ereignet haben. Das Srimad-Bhdagavatam ist das Maha-purana, die Essenz
aller Puranas. In den Augen der Mayavadi-Gelehrten sind die Purdnas nicht
maBgeblich, doch Srila Madhvacarya und alle anderen Autoritaten erkennen sie als
die maBgebenden Geschichtsbiicher der Welt an.

VERS 28
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usinaresv abhud raja
suyajia iti visrutah

sapatnair nihato yuddhe
JjAatayas tam upasata

usinaresu—im Staat Usinara; abhiit—es gab; raja—einen Konig; suyajriah—Su-
yajna; iti—so; visrutah—gefeiert; sapatnaih—von Feinden; nihatah—getotet; yud-
dhe—.m Krieg; jAatayah—die Verwandten; tam—ihm; updsata—setzten sich rund-
herum.

UBERSETZUNG

Es gab einmal einen beriihmten Konig namens Suyajia, der iiber den
Staat USinara regierte. Als der Konig in einer Schlacht von seinen Feinden
getotet wurde, setzten sich seine Verwandten um den toten Korper herum
und begannen den Tod ihres Freundes zu beklagen.

VERS 29-31
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visirna-ratna-kavacam
vibhrastabharana-srajam

sara-nirbhinna-hrdayam
sayanam asrg-avilam

prakirna-kesam dhvastaksam
rabhasa dasta-dacchadam

rajah-kuntha-mukhambhojam
chinndyudha-bhujam mrdhe

usinarendram vidhina tatha krtam
patim mahisyah prasamiksya duhkhitah
hatah sma natheti karair uro bhrsam
ghnantyo muhus tat-padayor upapatan

visirna—uberall verstreut; ratna—aus Juwelen gemacht; kavacam—Schutzrii-
stung; vibhrasta—heruntergefallen; abharana—Verzierungen; srajam—Girlanden;
sara-nirbhinna—von Pfeilen durchbohrt; hrdayam—das Herz; sayanam—daliegend;
asrk-avilam—blutverschmiert; prakirna-kesam—mit gelostem und zerzaustem
Haar; dhvasta-aksam—mit dunkel gewordenen Augen; rabhasa—voll Zorn; dasta
—gebissen; dacchadam—seine Lippen; rajah-kuntha—von Staub bedeckt; mukha-
ambhojam—sein Gesicht, das einst einer Lotosblume glich; chinna—abgetrennt;
ayudha-bhujam—seine Ristung und Waffen; mrdhe—auf dem Schlachtfeld;
usinara-indram—der Herrscher des Staates Usinara; vidhina—durch die Vorsehung;
tatha—so; krtam—in diese Lage gezwungen; patim—den Ehemann; mahisyah—die
Koniginnen; prasamiksya—sehend; duhkhitah—sehr bekiimmert; hatah—getotet;
sma—gewiB; natha—o Ehemann; iti—so; karaih—mit den Handen; vrah—die Brust;
bhrsam—standig; ghnantyvah—schlagen auf; muhuh—immer wieder; tat-padayoh
—bei den Fiilen des Konigs; upapatan—fielen nieder.

UBERSETZUNG

Der Konig lag mit zerzaustem Haar und glanzlosen Augen erschlagen auf
dem Schlachtfeld. Seine goldene, juwelenbesetzte Riistung war zertriim-
mert, seine Schmuckstiicke und Girlanden waren ihm heruntergefallen.
Sein ganzer Korper war blutverschmiert, und sein Herz war von den Pfeilen
des Feindes durchbohrt. Im Augenblick des Todes hatte er seine Tapferkeit
zeigen wollen, und so hatte er sich auf die Lippen gebissen, und seine Zihne
waren in dieser Stellung geblieben. Sein schones, lotosgleiches Gesicht war
nun schwarz und staubig vom Schmutz des Schlachtfeldes. Seine Bewaff-
nung, wie sein Schwert und seine anderen Waffen, war zerschlagen und ge-
brochen. Als die Koniginnen ihren Gemahl, den Kénig von USinara, so da-
liegen sahen, begannen sie zu weinen: ,,0O Herr, in dem Augenblick, als du
getotet wurdest, sind auch wir getotet worden.” Sie wiederholten diese
Worte immer wieder, wobei sie sich auf die Brust schlugen, und fielen bei
den FiiBen des toten Konigs nieder.
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ERLAUTERUNG

Hier heil3t es rabhasa dasta-dacchadam: Der tote Konig hatte sich wahrend des
erbitterten Kampfes auf die Lippen gebissen, um seine Tapferkeit zu zeigen, aber
trotzdem wurde er von der Vorsehung (vidhina) getotet. Das beweist, daB wir von
hoheren Autoritaten beherrscht werden; unsere eigene Kraft oder Bemithung ist
nicht immer entscheidend. Wir miissen uns deshalb mit der Lage abfinden, in die
wir auf Befehl des Hochsten gebracht werden.

VERS 32
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rudatya uccair dayitanghri-pankajam
sificantya asraih kuca-kunkumarunaih

visrasta-kesabharandh sucam nrnam
srjantya akrandanaya vilepire

rudatyah—weinend; uccaih—sehr laut; dayita—ihres geliebten Ehemannes; an-
ghri-pankajam—die LotosfiBle; siricantyah—befeuchtend; asraih—mit Tranen;
kuca-kurkuma-arunaih—die von der kurikuma-Schicht auf ihren Briisten rot ge-
farbt wurden; visrasta—verwirrt; kesa—Haar; abharanah—und Schmuckstiicke; su-
cam—Kummer; nrnam—der Leute im allgemeinen; srjantyah—hervorrufen; dakran-
danaya—indem sie bitterlich weinten; vilepire—begannen zu wehklagen.

UBERSETZUNG

Waihrend die Koniginnen laut weinten, glitten ihre Trinen an ihren Brii-
sten herunter. Dabei wurden sie vom kunkuma-Puder rot gefirbt und fielen
auf die LotosfiiRe ihres Ehemannes. lhr Haar verwirrte sich, ihr Schmuck fiel
zu Boden, und sie begannen den Tod ihres Gemahls derart verzweifelt zu
beklagen, daB sie in den Herzen anderer Mitleid erregten.

VERS 33
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aho vidhatrakarunena nah prabho
bhavan pranito drg-agocaram dasam
usinaranam asi vrttidah pura
krto 'dhuna yena sucam vivardhanah

aho—ach; vidhatra—durch die Vorsehung; akarunena—die unbarmherzig ist;
nah—unser; prabho—o Herr; bhavan—Du, o Herr; pranitah—weggenommen;
drk—des Sehvermogens; agocaram—jenseits der Reichweite; dasam—in einem Zu-
stand; usinaranam—den Einwohnern des Staates Usinara; asi—du warst; vrtti-dah
—fiir den Lebensunterhalt sorgend; pura—friiher; krtah—beendet; adhuna—jetzt;
yena—von dem; sucam—des Wehklagens; vivardhanah—zunehmend.

UBERSETZUNG

O Herr, die grausame Vorsehung hat dich jetzt in einen Zustand versetzt,
der jenseits unseres Sehvermogens liegt. Friiher hast du fiir den Lebensun-
terhalt der Einwohner von U$inara gesorgt, und deshalb lebten sie gliick-
lich, doch dein jetziger Zustand ist die Ursache ihres Ungliicks.

VERS 34
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tvaya krtajriena vayam mahi-pate
katham vinda syama suhrttamena te

tatranuydnar tava vira padayoh
susrusatinam disa yatra yasyasi

tvayd—du; krtajriena—eine aullerst dankbare Personlichkeit; vayam—wir; mahi-
pate—o Konig; katham—wie; vina—ohne; sydma—werden existieren; suhrt-tame-
na—unser bester Freund; te—dir; ratra—dort; anuyanam—das Nachfolgen; rava
—von dir; vira—o Held; padayoh—der LotosfiiBe; susrisatinam—von denen, die in
deinem Dienst stehen; disa—bitte befiehl; yatrra—wohin; ydsyasi—du wirst gehen.

UBERSETZUNG

O Konig, o Held, du warst ein iiberaus angenehmer Ehemann und der
aufrichtigste Freund von uns allen. Wie sollten wir ohne dich leben? O
Held, wohin auch immer du gehst, bitte fiihre uns dorthin, damit wir deinen
FuBspuren folgen und dir wieder dienen konnen. LaB uns mit dir gehen!
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ERLAUTERUNG

Friher hatten ksatriva-Konige meistens viele Frauen, und wenn der Konig starb
— besonders wenn er auf dem Schlachtfeld starb —, erklarten sich alle Koniginnen
zum saha-marana bereit, das heift, sie starben freiwillig mit dem Ehemann, der ihr
ein und alles war. Als Pandu Maharaja, der Vater der Pandavas, starb, waren seine
zwei Frauen — die Mutter Yudhisthiras, Bhimas und Arjunas und die Mutter Naku-
las und Sahadevas — beide bereit, in dem Feuer, in dem ihr Ehemann verbrannt
wurde, ihr Leben zu lassen. Spater einigten sie sich auf einen Kompromif3, und
Kunti blieb am Leben, um fiir die kleinen Kinder zu sorgen, wahrend die andere
Frau, Madri, zusammen mit ihrem Ehemann sterben durfte. Dieses System des
saha-marana wurde in Indien sogar noch bis zu der Zeit der britischen Herrschaft
beibehalten, doch spater kam man davon ab, da sich die Haltung der Ehefrauen mit
dem Fortschreiten des Kali-yuga allmahlich verandert hatte. Das System des saha-
marana wurde in der Folge praktisch abgeschafft. Trotzdem habe ich es in den letz-
ten funfzig Jahren noch erlebt, daB3 die Frau eines Arztes sofort nach dem Verschei-
den ihres Ehemannes den Freitod wahlte. Gatte und Gattin wurden gemeinsam im
Trauerwagen aufgebahrt und in einer Prozession herumgefiihrt. Solch starke Liebe
einer keuschen Frau zu ihrem Ehemann ist eine Besonderheit.

VERS 35
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evam vilapatinam vai
parigrhya mrtam patim

anicchatinam nirhdaram
arko ’'stam sannyavartata

evam—so; vilapatinam—der wehklagenden Koniginnen; vai—in der Tat; pari-
grhya—auf den SchoB nehmend; mrtam—den toten; patim—Ehemann; anic-
chatinam—sich nicht wiinschend; nirharam—das Wegschaffen des Korpers zur Be-
grabniszéfemonie; arkah—die Sonne; astam—die Position des Untergehens; san-
nyavartata—verschwand.

UBERSETZUNG

Es war an der Zeit, den Korper zu verbrennen, doch die Koniginnen
lieBen sich ihn nicht wegnehmen und klagten weiter um den toten Korper,
den sie auf ihrem SchoB hielten. In der Zwischenzeit vollendete die Sonne
ihren Lauf und stand im Begriff, im Westen unterzugehen.

ERLAUTERUNG

Nach dem vedischen System ist es tiblich, die Begriabniszeremonie fiir einen Men-
schen, der am Tage gestorben ist, noch vor Sonnenuntergang zu vollziehen, wobei es
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keine Rolle spielt, ob der Korper verbrannt oder begraben wird. Wenn jemand in
der Nacht stirbt, muf3 er vor dem nichsten Sonnenaufgang bestattet werden. Offen-
sichtlich horten die Koniginnen nicht auf, um den toten Korper, den Klumpen Mate-
rie, zu jammern, und lieBen es nicht zu, daB er zur Verbrennung fortgeschafft
wurde. Hier wird deutlich, wie die Illusion torichte Menschen, die den Korper fiir
das Selbst halten, mit eisernem Griff festhalt. Frauen werden im allgemeinen fiir
weniger intelligent gehalten. Nur aus Unwissenheit dachten die Konginnen, der tote
Korper sei ihr Ehemann, und nur aus Unwissenheit kamen sie irgendwie auf den
Gedanken, ihr Ehemann werde bei ihnen bleiben, wenn sie seinen Korper behalten
wiirden. Eine solche Vorstellung vom Selbst entspricht der von Kiihen und Eseln
(go-khara). Wir haben selbst schon erlebt, wie der Bauer eine Kuh, deren Kalb starb,
hinters Licht fiihrte, indem er ihr den toten Korper ihres Kalbes zeigte. Die Kuh, die
sich sonst nicht hatte melken lassen, leckte den toten Korper ihres Kalbes ab und lie3
sich melken. Das bestitigt die Aussage der sdstra, daB ein torichter Mensch mit der
korperlichen Lebensauffassung einer Kuh gleicht. Nicht nur dumme Manner und
Frauen halten den Korper fiir das Selbst, sondern wir haben sogar erlebt, daB die
Schiiler eines sogenannten yogi die Leiche ihres guru tagelang aufbewahrten, weil sie
dachten, ihr guru sei in samadhi. Als der Korper zu verwesen begann und als be-
dauerlicherweise ein tibler Geruch die Oberhand iiber die mystische Kraft des yogi
gewann, lieBen es die Schiiler zu, daB3 die Leiche des sogenannten yogi verbrannt
wurde. Auf diese Weise sind torichte Menschen, die mit Kiihen und Eseln vergli-
chen werden, sehr stark in der korperlichen Auffassung des Lebens verwurzelt. Der-
zeit versuchen grole Wissenschaftler, Leichen einzufrieren, damit diese spater ein-
mal wieder zum Leben erweckt werden konnen. Die Begebenheit, die Hiranyakasipu
als eine Geschichte aus vergangenen Zeiten erzahlte, muf3 sich vor Millionen von
Jahren ereignet haben, denn schon Hiranyakasipu lebte vor Millionen von Jahren,
und er erzahlte eine Geschichte, die aus noch fritheren Zeiten stammte. Die Begeben-
heit trug sich also vor Hiranyakasipus Lebzeiten zu, doch wir begegnen immer noch
iberall der gleichen Unwissenheit, die auf die korperliche Lebensauffassung zuriick-
zufiihren ist, nicht nur unter Laien, sondern auch unter Wissenschaftlern, die glau-
ben, es werde ihnen gelingen, eingefrorene Leichen wieder zum Leben zu erwecken.

Offenbar wollten die Koniginnen den toten Korper nicht zur Verbrennung her-
ausgeben, weil sie Angst davor hatten, zusammen mit dem toten Korper ihres Ehe-
mannes verbrannt zu werden.

VERS 36
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tatra ha preta-bandhundam
asrutya paridevitam

aha tan balako bhitva
yamah svayam upagatah
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tatra—dort; ha—gewiB; preta-bandhiunam—der Freunde und Verwandten des to-
ten Konigs; asrutya—horend; paridevitam—das laute Jammern (das so laut war, da3
man es sogar auf dem Planeten Yamarajas horen konnte); dha—sagte; tan—zu ihnen
(den klagenden Koniginnen); bdlakah—ein Knabe; bhiitva—werdend; yamah—Ya-
maraja, der Herr des Todes; svayam—personlich; upagatah—nachdem er gekom-
men war.

UBERSETZUNG

Wihrend die Koniginnen um den toten Korper des Konigs jammerten,
horte man ihre lauten Rufe sogar im Reich Yamarajas. Yamaraja, der den
Korper eines Knaben angenommen hatte, trat personlich an die Verwand-
ten des toten Korpers heran und gab ihnen folgenden Rat.

ERLAUTERUNG

Oft wird das Lebewesen gezwungen, seinen Korper aufzugeben, und muf3, nach-
dem Yamaraja sein Urteil gesprochen hat, in einen anderen Korper eingehen. Fiir
die bedingte Seele ist es jedoch schwierig, in einen neuen Korper einzugehen, solange
der tote Korper nicht durch Verbrennung oder durch irgendein anderes Verfahren
vernichtet worden ist. Da das Lebewesen an seinem gegenwartigen Korper hangt,
mochte es nicht in einen anderen eingehen und bleibt deshalb vorlaufig ein Geist.
Wenn ein Lebewesen, das seinen Korper bereits verlassen hat, fromm gewesen ist,
wird ihm Yamaraja, nur um ihm Erleichterung zu verschaffen, einen neuen Korper
geben. Da das Lebewesen im Korper des Konigs an seinem Korper hing, schwebte es
als Geist umher, und deshalb begab sich Yamaraja, der in diesem Fall besonders
riicksichtsvoll war, zu/den trauernden Verwandten, um sie personlich zu unterwei-
sen. Yamaraja naherte sich ihnen in der Gestalt eines Kindes, weil einem Kind iiber-
all ungehinderter Zutritt gewahrt wird, sogar im Palast eines Konigs. Dariiber hin-
aus sprach dieses Kind iiber Philosophie. Wenn ein Kind tiber Philosophie spricht,
horen die Leute mit groBem Interesse zu.

VERS 37
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sri-yama uvaca
aho amisam vayasadhikanam
vipasyatam loka-vidhim vimohah
yatragatas tatra gatam manusyam
svayam sadharma api socanty apartham
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Sri-yamah uvdca—Sri Yamaraja sagte; aho—ach; amisam—von diesen; vaya-
sa—im Alter; adhikanam—von denen, die fortgeschritten sind; vipasyatam—taglich
sehend; loka-vidhim—das Gesetz der Natur (daB jedermann stirbt); vimohah—die
Verwirrung; yatra—von wo; dgatah—kam; tatra—dorthin; gatam—zuriickgekehrt;
manusyam—der Mensch; svayam—sie selbst; sa-dharmah—von ahnlicher Natur
(sterblich); api—obwohl; socanti—sie klagen; apartham—sinnlos.

UBERSETZUNG

$ri Yamaraja sagte: Ach, wie erstaunlich es doch ist! Diese Leute, die ilter
sind als ich, haben zur Geniige die Erfahrung gemacht, daR Hunderte und
Tausende von Lebewesen Geburt nahmen und wieder starben. Sie soliten
also begreifen, daR sie ebenfalls sterblich sind, doch trotzdem sind sie ver-
wirrt. Die bedingte Seele kommt von einem unbekannten Ort und kehrt
nach dem Tod an denselben unbekannten Ort zuriick. Von dieser Regel, fiir
deren Einhaltung die materielle Natur sorgt, ist niemand ausgenommen.
Wenn sie sich dessen bewul3t sind, warum also jammern sie dann sinnlos?

ERLAUTERUNG
Der Herr sagt in der Bhagavad-gita (2.28):

avyaktadini bhitani
vyakta-madhyani bharata

avyakta-nidhanany eva
tatra ka paridevana

,»Alle Geschopfe sind am Anfang unmanifestiert, in ihrem Zwischenzustand ma-
nifestiert und wieder unmanifestiert, wenn sie vernichtet werden. Warum soll man
also klagen?*

Es gibt zwei Gruppen von Philosophen: diejenigen, die an die Existenz der Seele
glauben, und diejenigen, die nicht an die Existenz der Seele glauben. Fiir beide gibt es
keinen Grund zum Klagen. Diejenigen, die nicht an die Existenz der Seele glauben,
werden von denen, die die vedische Weisheit anerkennen, als Atheisten bezeichnet.
Selbst wenn wir um der Debatte willen nun einmal annehmen, die atheistische
Theorie sei wahr, gibt es keinen Grund zu klagen. Die materiellen Elemente befin-
den sich — getrennt von der Seele — vor der Schopfung in einem unmanifestierten
Zustand. Aus diesem feinstofflichen Zustand des Nichtmanifestiertseins entwickelt
sich Manifestation, genau wie aus Ather Luft entsteht. Aus Luft entsteht Feuer, aus
Feuer entsteht Wasser, und aus Wasser geht Erde hervor. Aus der Erde entsteht
eine Vielzahl von Manifestationen, wie beispielsweise ein groBer Wolkenkratzer.
Wenn die Manifestation zerfallt, geht sie erneut in einen unmanifestierten Zustand
ein und verbleibt in Form von Atomen im Grundzustand. Das Gesetz der Erhaltung
der Energie gilt immer, doch im Laufe der Zeit sind die Dinge einmal manifestiert
und einmal nicht manifestiert — das ist der Unterschied. Warum sollte man also
entweder liber den manifestierten oder iiber den unmanifestierten Zustand klagen?
Auf die eine oder andere Art gehen die Dinge nicht einmal im unmanifestierten Zu-
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stand verloren. Sowohl am Anfang als auch am Ende bleiben alle Elemente unmani-
festiert, und es dndert sich also materiell gesehen praktisch nichts.

Wenn wir die vedische SchluBfolgerung, wie sie in der Bhagavad-gita formuliert
wird (antavanta ime dehah), akzeptieren, daB namlich materielle Korper im Laufe
der Zeit vergehen (nityasyoktah saririnah), wihrend die Seele ewig ist, miissen wir
uns immer daran erinnern, daB3 der Korper wie ein Kleidungsstiick ist; und warum
sollte man schon den Wechsel eines Kleidungsstiickes beklagen? Im Vergleich zur
ewigen Seele hat der materielle Korper keine wirkliche Existenz. Er ist so etwas wie
ein Traum. Im Traum mogen wir uns am Himmel fliegen sehen, oder wir mogen
als Konig auf einem Wagen sitzen, doch wenn wir aufwachen, erkennen wir, daB3
wir weder am Himmel fliegen noch auf einem Wagen sitzen. Die vedische Weisheit
ermutigt zur Selbsterkenntnis auf der Grundlage der Nichtexistenz des materiellen
Korpers. In beiden Féllen — ob man nun an die Existenz der Seele glaubt oder nicht
— gibt es keinen Grund, um den Verlust des Korpers zu klagen.

Im Mahabhdrata heiB3t es: adarsanad ihdyatah punas cadarsanam gatah. Diese
Aussage konnte die Theorie der atheistischen Wissenschaftler erharten, daB das
Kind im Mutterleib kein Leben hat, sondern nichts weiter als ein Klumpen Materie
ist. Nach dieser Theorie totet man kein Leben, wenn man den Klumpen Materie
durch einen chirurgischen Eingriff abtreibt. Der Korper eines Kindes ware dann wie
ein Tumor, und wenn man einen Tumor durch eine Operation entfernt und weg-
wirft, so ist dies keine Siinde. Dasselbe Argument konnte man nun in bezug auf den
Konig und seine Koniginnen vorbringen. Der Korper des Konigs war aus einem un-
manifestierten Zustand in einen Zustand der Manifestation tibergefiihrt worden und
16ste sich dann wieder irf den unmanifestierten Zustand auf. Die Phase der Mani-
festation besteht nur in der Mitte, zwischen den zwei Phasen der Nichtmanifesta-
tion; warum sollte man also um den Korper weinen, der in dem dazwischenliegen-
den Zeitraum manifestiert ist?

VERS 38
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aho vayam dhanyatama yad atra
tyaktah pitrbhyam na vicintayamah
abhaksyamana abala vrkadibhih
sa raksita raksati yo hi garbhe

aho—ach; vayam—wir; dhanya-tamah—in hochstem MaBe vom Gliick begiin-
stigt; yar—weil; atra—zur Zeit; tyaktah—allein gelassen, ohne Schutz; pitrbhyam
—von Vater und Mutter; na—nicht; vicintayamah—Sorge; abhaksyamanah—nicht
gefressen worden sein; abalah—sehr schwach; vrka-adibhih—von Tigern und ande-
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ren Wildtieren; sah—Er (die Hochste Personlichkeit Gottes); raksitd—wird beschiit-
zen; raksati—hat beschiitzt; yah—der; hi—gewiB3; garbhe—im Mutterleib.

UBERSETZUNG

Es ist erstaunlich, daf diese ilteren Frauen kein héheres Verstindnis vom
Leben haben als wir. Tatsichlich sind wir sehr vom Gliick begiinstigt, denn
obwohl wir Kinder sind und von Vater und Mutter unserem Schicksal iiber-
lassen wurden und schutzlos im materiellen Leben kimpfen miissen und ob-
wohl wir sehr schwach sind, haben uns wilde Tiere nicht iiberwiltigt oder
gefressen. Deshalb vertrauen wir fest darauf, daR uns die Hochste Person-
lichkeit Gottes, die uns sogar im Mutterleib beschiitzt hat, iiberall beschiit-
zen wird.

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita (18.61) wird gesagt: isvarah sarva-bhitandm hrd-dese
‘riuna tisthati. Der Herr ist im Innersten des Herzens eines jeden gegenwartig. Auf
diese Weise gewahrt der Herr jedermann Schutz und gibt dem Lebewesen die ver-
schiedenartigen Korper, die es genieBen will. Alles geschieht im Auftrag der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes. Deshalb sollte man Geburt und Tod eines Lebewesens,
die der Hochste Herr arrangiert hat, nicht beklagen. Sri Krsna sagt in der Bhagavad-
gita (15.15): sarvasya caham hrdi sannivisto mattah smrtir jianam apohanam ca.
,,JJch weile im Herzen eines jeden, und von Mir kommen Erinnerung, Wissen und
Vergessen.” Man muB3 im Einklang mit der Anweisung des Herrn im Herzen han-
deln, doch weil die bedingte Seele unabhidngig handeln will, gibt ihr der Herr die
Moglichkeit dazu und 148t ihr die Reaktionen zukommen. Der Herr sagt: sarva-
dharman parityajya mam ekam saranam vraja. ,,Gib alle anderen Pflichten auf und
ergib dich einfach Mir.” Demjenigen, der den Anweisungen der Hochsten Person-
lichkeit Gottes nicht gehorcht, wird die Moglichkeit gegeben, sich in der materiellen
Welt zu vergniigen. Der Herr hindert die bedingte Seele nicht daran, sondern bietet
ihr vielmehr die Moglichkeit zu genieBen, damit sie nach vielen, vielen Geburten
(bahunam janmanam ante), durch Erfahrung gereift, versteht, daB Hingabe an die
LotosfiiBe Vasudevas die einzige Pflicht aller Lebewesen ist.

VERS 39
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ya icchayesah srjatidam avyayo
ya eva raksaty avalumpate ca yah
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tasyabalah kridanam dahur isitus
cardcaram nigraha-sangrahe prabhuh

yah—der; icchaya—durch Seinen Willen (ohne von irgend jemandem gezwungen
zu werden); isah—der hochste Herrscher; srjati—erschafft; idam—die (materielle
Welt); avyayah—so bleibend, wie Er ist (Seine eigene Existenz geht nicht verloren,
obwohl Er eine Vielzahl materieller Manifestationen erschaffen hat); yah—der;
eva—in der Tat; raksati—erhilt; avalumpate—vernichtet; ca—auch; yah—der; tasya
—von Ihm; abalah—o ihr armen Frauen; kridanam—das Spielen; ahuh—sie sagen;
isituh—der Hochsten Personlichkeit Gottes; cara-acaram—beweglich und unbeweg-
lich; nigraha—in Zerstorung; sarigrahe—oder im Schutz; prabhuh—vollig fahig.

UBERSETZUNG

Der Knabe wandte sich an die Frauen: O ihr schwachen Frauen! Nur
durch den Willen des Hochsten Personlichen Gottes, der nie verringert
wird, wird die gesamte Welt erschaffen, erhalten und wieder vernichtet.
Das ist das Urteil des vedischen Wissens. Die materielle Schopfung, die aus
dem Sichbewegenden und aus dem Sich-nicht-Bewegenden besteht, ist fiir
thn genau wie ein Spielzeug. Da Er der Hochste Herr ist, ist Er in jeder Hin-
sicht in der Lage, zu zerstoren und zu beschiitzen.

ERLAUTERUNG

Die Koniginnen konnten nun einwenden: ,,Wenn der Hochste Personliche Gott
unseren Ehemann schon im Mutterleib beschiitzte, warum hat Er ihn dann nicht
auch jetzt beschiitzt?* Die Antwort auf diese Frage lautet: ya icchayesah srjatidam
avyayo ya eva raksaty avalumpate ca yah. Man kann die Handlungsweise der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes nicht in Zweifel stellen. Der Herr ist immer frei, und des-
halb kann Er beschiitzen und kann auch vernichten. Er ist nicht unser Laufbursche;
Er tut, was immer Er tun will. Deshalb ist Er der Hochste Herr. Der Herr erschafft
die materielle Welt nicht auf irgend jemandes Bitte hin, und deshalb kann Er alles
einfach durch Seinen Willen vernichten. Das ist Seine Uberlegenheit. Jemand mag
nun fragen: ,,Warum handelt Er so?‘ Die Antwort lautet, daB Er so handeln kann,
weil Er der Hochste ist. Niemand kann Seine Handlungsweise anzweifeln. Wenn je-
mand fragt, welchen Zweck diese siindvolle Schopfung und Vernichtung habe, ist zu
antworten, daB Er alles Erdenkliche tun kann, um Seine Allmacht unter Beweis zu
stellen, und niemandem dafiir Rechenschaft schuldig ist. Wenn Er Sich vor uns ver-
antworten miil3te, warum Er etwas tut oder nicht tut, ware Seine Souveranitat nicht
unumschrankt.

VERS 40
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pathi cyutam tisthati dista-raksitam
grhe sthitam tad-vihatam vinasyati

jivaty andtho 'pi tad-iksito vane
grhe ’bhigupto 'sya hato na jivati

pathi—auf der offentlichen Stralle; cyutam—irgendein Gegenstand, den man fal-
lengelassen hat; tisthati—er bleibt; dista-raksitam—vom Schicksal beschiitzt; grhe
—zu Hause; sthitam—obwohl befindlich; tat-vihatam—vom Willen des Hochsten
getroffen; vinasyati—es geht verloren; jivati—bleibt am Leben; andthah api—ob-
wohl ohne einen Beschiitzer; tat-iksitah—vom Herrn beschiitzt; vane—im Wald;
grhe—zu Hause; abhiguptah—gut versteckt und beschiitzt; asya—von diesem; hatah
—getroffen; na—nicht; jivati—lebt.

UBERSETZUNG

Manchmal verliert jemand auf einer 6ffentlichen StraBe Geld, wo es je-
dermann sehen kann, und trotzdem wird es vom Schicksal beschiitzt und
niemand findet es. So kommt der Mann, der es verloren hat, wieder zu sei-
nem Geld. Andererseits geht sogar Geld, das man sehr sorgsam zu Hause
aufbewahrt, verloren, wenn der Herr Seinen Schutz nicht gewihrt. Wenn
der Hochste Herr einen Menschen beschiitzt, bleibt dieser am Leben, selbst
wenn er sich ohne Beschiitzer im Dschungel befindet, wihrend manchmal
ein Mensch, der, wohlbehiitet von seinen Verwandten und anderen, zu
Hause weilt, stirbt, ohne daR irgend jemand ihn davor bewahren konnte.

ERLAUTERUNG

Dies sind Beispiele fiir die unbeschrankte Macht des Herrn. Wahrend unsere
Plane nicht aufgehen, wenn wir etwas beschiitzen oder vernichten wollen, wird
alles, was der Herr zu tun gedenkt, verwirklicht. Die Beispiele, die hier angefiihrt
werden, sind lebensnah. Jedermann hat schon solche Erfahrungen gemacht, und es
gibt auch noch viele andere anschauliche Beispiele. Prahlada Maharaja sagte zum
Beispiel, daB3 ein Kind zweifelsohne von Vater und Mutter abhingig ist, aber den-
noch in ihrer Anwesenheit auf vielerlei Art geplagt werden kann. Manchmal iiber-
lebt ein Patient nicht, obwohl er hervorragende Medikamente bekommt und von
einem erfahrenen Arzt behandelt wird. Da alles vom freien Willen der Hochsten
Personlichkeit Gottes abhangt, besteht unsere einzige Pflicht deshalb darin, uns Ihm
zu ergeben und bei Ihm Schutz zu suchen.

VERS 41
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bhutani tais tair nija-yoni-karmabhir
bhavanti kale na bhavanti sarvasah

na tatra hatma prakrtav api sthitas
tasyd gunair anyatamo hi badhyate

bhutani—alle Korper der Lebewesen; taih taih—ihre jeweiligen; nija-yoni—ihre
eigenen Korper verursachend; karmabhih—durch vergangene Handlungen; bha-
vanti—erscheinen; kdle—zur gegebenen Zeit; na bhavanti—verschwinden; sarva-
sah—in jeder Hinsicht; na—nicht; tatra—dort; ha—in der Tat; arma—die Seele;
prakrtau—innerhalb der materiellen Welt; api—obwohl; sthitah—befindlich; tasyah
—von ihr (der materiellen Energie); gunaih-von verschiedenen Erscheinungs-
weisen; anya-tamah—vollig verschieden; hi—gewiB3; badhyate—wird gebunden.

UBERSETZUNG

Jede bedingte Seele erhilt je nach ihren Werken eine andere Art von
Korper, und wenn die Zeit abgelaufen ist, wird der Kérper zerstort. Obwohl
sich die spirituelle Seele in verschiedenen Formen des Lebens in feinstoffli-
chen und grobstofflichen materiellen Korpern befindet, wird sie von ihnen
nicht gebunden, denn sie ist immer von vollig anderer Natur als der manife-
stierte Korper.

ERLAUTERUNG

Hier wird sehr deutlich erklart, daB Gott nicht dafiir verantwortlich zu machen
ist, wenn das Lebewesen verschiedene Arten von Korpern annimmt. Man muf3 den
Korper annehmen, der einem aufgrund der Naturgesetze und des eigenen karma ge-
geben wird. Die Veden schreiben deshalb vor, man solle einem Menschen, der ma-
teriellen Tatigkeiten nachgeht, Anleitungen geben, wie er seine Handlungen auf in-
telligente Art und Weise in den Dienst des Herrn stellen kann, um aus der materiel-
len Gefangenschaft der Wiederholung von Geburt und Tod befreit zu werden (sva-
karmand tam abhyarcya siddhim vindati manavah). Der Herr ist immer bereit, An-
weisungen zu geben. Seine Anweisungen sind in der Bhagavad-gita ausfiihrlich wie-
dergegeben. Wenn wir diese Anweisungen niitzen, werden wir — trotz des Umstan-
des, daB wir von den Gesetzen der materiellen Natur bedingt sind — frei werden und
unsere wesenseigene Position wiedererlangen (mam eva ye prapadyante mayam etam
taranti te). Wir sollten fest darauf vertrauen, daB der Herr der Hochste ist und daB
Er die Verantwortung fiir uns iibernimmt, wenn wir uns Ihm ergeben, und daB3 Er
uns zeigen wird, wie wir aus dem materiellen Leben freikommen und nach Hause,
zu Gott, zuriickkehren konnen. Wenn man sich nicht ergibt, wird man gezwungen,
entsprechend seinem karma eine bestimmte Art von Korper anzunehmen, manch-
mal als Tier, manchmal als Halbgott usw. Obwohl man den Korper erhilt und ihn
zu gegebener Zeit wieder verliert, vermischt sich die spirituelle Seele nicht wirklich
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mit ihm, wird aber von den jeweiligen Erscheinungsweisen der Natur unterjocht,
mit denen sie aufgrund ihres siindhaften Lebenswandels in Kontakt kommt. Spiri-
tuelle Erziehung verandert das BewuBtsein dahingehend, daB man einfach die An-
weisung des Hochsten Herrn ausfiihrt und so vom EinfluB3 der Erscheinungsweisen
der materiellen Natur frei wird.

VERS 42
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idam sariram purusasya mohajam
yatha prthag bhautikam iyate grham

yathaudakaih pdrthiva-taijasair janah
kalena jato vikrto vinasyati

idam—dieser; sariram—Korper; purusasya—der bedingten Seele; moha-jam—aus
Unwissenheit geboren; yathdi—genau wie; prthak—getrennt; bhautikam—materiell;
iyate—wird gesehen; grham—ein Haus; yathd—genau wie; udakaih—mit W asser;
parthiva—mit Erde; taijasaih—und mit Feuer; janah—die bedingte Seele; kale-
na—im Lauf der Zeit; jarah—geboren; vikrtah—umgewandelt; vinasyati—wird zer-
stort.

UBERSETZUNG

Genau wie ein Haushilter denkt, er sei mit seinem Haus identisch, ob-
wohl er und das Haus verschiedene Wesenheiten sind, hilt sich die be-
dingte Seele aus Unwissenheit fiir den Korper, obwohl sich der Korper in
Wirklichkeit von der Seele unterscheidet. Der Korper kommt durch eine
Verbindung verschiedener Anteile von Erde, Wasser und Feuer zustande,
und wenn die Erde, das Wasser und das Feuer im Lauf der Zeit umgewandelt
werden, wird der Korper zerstort. Die Seele hat mit dieser Erschaffung und
Auflosung des Korpers nichts zu tun.

ERLAUTERUNG

Wir wandern von einem Korper zum anderen, in Korpern, die alle Produkte un-
serer Einbildung sind, doch unser Dasein als spirituelle Seele ist vom materiellen,
bedingten Leben stets getrennt. Hier wird als Beispiel angefiihrt, daB3 ein Haus oder
ein Auto von seinem Besitzer immer verschieden ist, doch weil die bedingte Seele an
diesen Dingen hiangt, setzt sie sich mit ihnen gleich. Sowohl das Auto als auch das
Haus bestehen aus materiellen Elementen; solange die materiellen Elemente in rich-
tiger Weise zusammengefiigt sind, bleiben beide bestehen, und wenn diese Kombi-
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nation materieller Elemente sich in Auflosung befindet, werden sowohl das Haus als
auch das Auto aufgelost. Die spirituelle Seele dagegen bleibt immer, wie sie ist.

VERS 43
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yathanalo darusu bhinna iyate
yathanilo deha-gatah prthak sthitah

yatha nabhah sarva-gatam na sajjate
tatha puman sarva-gundsrayah parah

yatha—genau wie; analah—das Feuer; darusu—im Holz; bhinnah—getrennt; iya-
te—wird wahrgenommen; yathd—genau wie; anilah—die Luft; deha-gatah—im
Korper; prthak—gesondert; sthitah—befindlich; yathd—genau wie; nabhah—der
Himmel; sarva-gatam—alldurchdringend; na—nicht; sajjate—vermischt sich; ratha
—ahnlich; puman—das Lebewesen; sarva-guna-asrayah—obwohl jetzt die Zuflucht
der Erscheinungsweisen der materiellen Natur; parah—transzendental zu materiel-
ler Verunreinigung.

UBERSETZUNG

Wie Feuer, das sich zwar im Holz befindet, aber als vom Holz verschie-
den wahrgenommen wird, wie Luft sich zwar im Mund und in den Nasenflii-
geln befindet, aber als von diesen gesondert wahrgenommen wird, und wie
der Ather, der zwar alles durchdringt, aber sich nie mit irgend etwas ver-
mischt, so ist auch das Lebewesen vom materiellen Korper, dessen Ursprung
es ist, getrennt, obwohl es gegenwirtig darin eingesperrt ist.

ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita erklart Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes, daf3 so-
wohl die materielle als auch die spirituelle Energie von [hm ausgeht. Die materielle
Energie wird als me bhinna prakrtir astadha bezeichnet, als die acht abgesonderten
Energien des Herrn. Doch obwohl die acht grobstofflichen und feinstofflichen mate-
riellen Energien — Erde, Wasser, Feuer, Luft, Ather, Geist, Intelligenz und falsches
Ego — als bhinna (vom Herrn getrennt) bezeichnet werden, sind sie es eigentlich
nicht. Genau wie Feuer von Holz getrennt zu sein scheint und wie die Luft, die
durch die Nase und den Mund des Korpers stromt, vom Korper getrennt zu sein
scheint, so scheint der Paramatma, die Hochste Personlichkeit Gottes, vom Lebewe-
sen getrennt zu sein, ist jedoch in Wirklichkeit gleichzeitig von ihm getrennt und
nicht getrennt. Das ist die Philosophie des acintya-bhedabheda-tattva, die von Sri
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Caitanya Mahaprabhu vertreten wurde. Je nach den Reaktionen seines karma
scheint das Lebewesen von der Hochsten Personlichkeit Gottes getrennt zu sein,
doch in Wirklichkeit ist es mit dem Herrn sehr eng verbunden. Deshalb wacht der
Herr immer tiber unsere Handlungen, obwohl es so aussieht, als wiirden wir von
Thm vernachléssigt. Wir sollten uns deshalb unter allen Umsténden einfach von der
Uberlegenheit der Hochsten Personlichkeit Gottes abhangig machen und so unsere
enge Beziehung zu Ihm wiederherstellen. Wir miissen uns auf die Autoritit und
Fiihrung der Hochsten Personlichkeit Gottes verlassen.

VERS 44
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suyajrio nanv ayam sete
miudha yam anusocatha

yah srota yo 'nuvakteha
sa na drsyeta karhicit

suyajiah—der Konig Suyajna; nanu—in der Tat; ayam—dieser; sete—liegt; mii-
dhah—o ihr torichten Leute; yam—dem; anusocatha—ihr weint um; yah—wer; sro-
ta—der Horer; yah—wer; anuvakta—der Sprecher; iha—in dieser Welt; sah—er; na
—nicht; drsyeta—ist sichtbar; karhicit—zu irgendeiner Zeit.

UBERSETZUNG

Yamaraja fuhr fort: O ihr Klagenden, ihr seid alles Dummkdpfe! Die Per-
son namens Suyajiia, um die ihr trauert, liegt immer noch vor euch und ist
nirgendwo hingegangen. Warum klagt ihr also? Friiher horte er euch zu und
antwortete euch, doch jetzt findet ihr ihn nicht mehr und jammert deshalb.
Dieses Verhalten ist widerspriichlich, denn ihr habt die Person innerhalb
des Korpers, die euch zuhorte und Antworten gab, niemals wirklich gese-
hen. lhr habt keinen Grund zum Klagen, denn der Korper, den ihr immer
gesehen habt, liegt vor euch.

ERLAUTERUNG

Was Yamaraja hier in der Gestalt eines Knaben lehrt, kann selbst der Durch-
schnittsbiirger verstehen. Ein gewohnlicher Mensch, der den Korper fiir das Selbst
halt, 1aBt sich zweifellos mit einem Tier vergleichen (vasydtma-buddhih kunape tri-
dhatuke. . . sa eva go-kharah). Doch selbst ein solcher Mensch begreift, daB nach
dem Tod diese Person gegangen ist. Weil gewohnliche Menschen den Korper, nicht
aber die Seele sehen, klagen die Verwandten eines Verstorbenen, dieser sei von ih-
nen gegangen, obwohl der Korper noch immer vor ihnen liegt. In der Bhagavad-gita
heiBt es: dehino 'smin yatha dehe. Die Seele, der Besitzer des Korpers, befindet sich
im Innern des Korpers. Nach dem Eintritt des Todes, wenn der Atem in der Nase
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zum Stillstand gekommen ist, wird einem klar, daB3 die Person im Korper, die zu-
horte und Antworten gab, jetzt weggegangen ist. Deshalb kommt der gewohnliche
Mensch tatsachlich zum SchluB, daB} die spirituelle Seele in Wirklichkeit vom Kor-
per verschieden ist und jetzt bloB an einen anderen Ort gegangen ist. So leuchtet es
selbst einem gewohnlichen Menschen, der seinen gesunden Menschenverstand ge-
braucht, ein, daB3 er die wirkliche Person, die sich im Korper befand und die zuhorte
und Antworten gab, nie sah. Warum sollte man um etwas klagen, was man nie ge-
sehen hat?

VERS 45
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na srota nanuvaktayam
mukhyo 'py atra mahdn asuh
yas tv ihendriyavan atma
sa canyah prana-dehayoh

na—nicht; srotd—der Zuhorer; na—nicht; anuvakta—der Sprecher; ayam—die-
ser; mukhyah—wichtigster; api—obwohl; atra—in diesem Korper; mahdn—der
groBe; asuh—Lebensluft; yah—er, der; tu—aber; iha—in diesem Korper; indriya-
van—alle Sinnesorgane besitzend; arma—die Seele; sah—er; ca—und; anyah—ver-
schieden; prana-dehayoh—von der Lebensluft und vom materiellen Korper.

UBERSETZUNG

Die wichtigste Substanz im Korper ist die Lebensluft, doch sie ist eben-
falls weder der Zuhorer noch der Sprecher. Die Seele, die sogar iiber der Le-
bensluft steht, kann ebenfalls nichts tun, denn der eigentliche Lenker ist die
Uberseele, und zwar in Zusammenarbeit mit der individuellen Seele. Die
Uberseele, die die Handlungen des Korpers lenkt, unterscheidet Sich vom
Korper und von der Lebenskraft.

ERLAUTERUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes sagt in der Bhagavad-gita (15.15) unmiB-
verstandlich: sarvasya caham hrdi sannivisto mattah smrtir jidnam apohanam ca.
,.Jch weile im Herzen eines jeden, und von Mir kommen Erinnerung, Wissen und
Vergessen.* Obwohl der arma, die Seele, in jedem materiellen Korper vorhanden ist
(dehino 'smin yatha dehe), ist er in Wirklichkeit nicht die wichtigste Person, die
durch die Sinne, den Geist usw. handelt. Die Seele kann nur in Zusammenarbeit mit
der Uberseele handeln, denn es ist die Uberseele, die ihr die Anweisung gibt, zu han-
deln oder nicht zu handeln (mattah smrtir jidnam apohanam ca). Ohne die Sanktion
der Uberseele kann man nicht handeln, denn Sie ist upadrastd und anumanta, der
Zeuge und der Erlaubnisgeber. Wer unter der Fiihrung eines echten spirituellen
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Meisters sorgfaltig studiert, weill, wie die Dinge wirklich liegen, dal namlich die
Hochste Personlichkeit Gottes eigentlich der Ausfiihrende aller Handlungen der in-
dividuellen Seele ist und daB Er auch iiber die Ergebnisse dieser Handlungen be-
stimmt. Obwohl die individuelle Seele die indriyas (Sinne) besitzt, ist sie nicht wirk-
lich der Eigentiimer, denn der Eigentiimer ist die Uberseele. Aus diesem Grund
wird die Uberseele als Hrsikesa bezeichnet, und die Uberseele gibt der individuellen
Seele durch Ihre Anweisungen den Rat, sich Ihr zu ergeben und so gliicklich zu wer-
den (sarva-dharman parityajya mam ekam saranam vraja). Auf diese Weise kann
die individuelle Seele unsterblich werden und in das spirituelle Konigreich gelangen,
wo sie die hochste Vollkommenheit, ein ewiges gliickseliges Leben des Wissens, er-
reichen wird. Zusammenfassend kann man sagen, daf3 die individuelle Seele vom
Korper, von den Sinnen, von der Lebenskraft und von den Liiften im Korper ver-
schieden ist und daB iiber ihr die Uberseele steht, die der individuellen Seele alle
Moglichkeiten gibt. Die individuelle Seele, die der Uberseele alles hingibt, lebt gliick-
lich im Korper.

VERS 46
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bhutendriya-mano-lingan
dehdn uccavacan vibhuh

bhajaty utrsjati hy anyas
tac capi svena tejasa

bhita—durch die fiinf materiellen Elemente; indriya—die zehn Sinne; ma-
nah—und den Geist; lingan—gekennzeichnet; dehan—grobstoffliche materielle Kor-
per; ucca-avacan—hervorragende und minderwertige; vibhuh—die individuelle
Seele, die der Herr des Korpers und der Sinne ist; bhajati—erlangt; utrsjati—gibt auf;
hi—in der Tat; anyah—verschieden seiend; tat—das; ca—auch; api—in der Tat; sve-
na—durch seine eigene; rejasdi—die Kraft fortgeschrittenen Wissens.

UBERSETZUNG

Die fiinf materiellen Elemente, die zehn Sinne und der Geist bilden alle
zusammengenommen die verschiedenen Teile des grobstofflichen und
feinstofflichen Koérpers. Das Lebewesen kommt mit seinen materiellen Kér-
pern, die hochentwickelt oder minderwertig sein mégen, und gibt sie spi-
ter aus eigener Kraft auf. Diese Kraft kann man in der einem Lebewesen ei-
genen Fihigkeit, verschiedene Arten von Koérpern zu besitzen, wahrneh-
men.

ERLAUTERUNG

Die bedingte Seele hat Wissen, und wenn sie den vollen Nutzen aus dem grob-
stofflichen und feinstofflichen Korper ziehen und wirklichen Fortschritt im Leben
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machen will, so kann sie dies tun. Es heiBt deshalb hier, daB3 die bedingte Seele mit
Hilfe ihrer hochentwickelten Intelligenz (svena tejasd) durch die tliberlegene Kraft
hoheren Wissens, das sie aus der richtigen Quelle — vom spirituellen Meister oder
acarya — empfangen hat, das bedingte Leben in einem materiellen Korper aufgeben
und nach Hause, zu Gott, zuriickkehren kann. Will sie jedoch in der Dunkelheit der
materiellen Welt bleiben, so steht ihr dies frei. Der Herr bestatigt dies mit folgenden
Worten in der Bhagavad-gita (9.25):

yanti deva-vrata devan
pitFn yanti pitr-vratah

bhutani yanti bhitejya
yanti mad-ydjino 'pi mam

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

Der menschliche Korper ist wertvoll. Man kann diesen Korper entweder dazu
verwenden, auf die hoheren Planetensysteme, nach Pitrloka, zu gelangen, oder man
kann hier im niederen Planetensystem bleiben, doch wenn man will, kann man auch
nach Hause, zu Gott, zuriickkehren. Diese Fahigkeit wird uns von der Hochsten
Personlichkeit Gottes als Uberseele verliehen. Deshalb sagt der Herr: mattah smrtir
jAanam apohanam ca. ,,Von Mir kommen Erinnerung, Wissen und Vergessen.*
Wenn man wirkliches Wissen von der Hochsten Personlichkeit Gottes erlangen
will, kann man der Verpflichtung, wiederholt materielle Kérper annehmen zu miis-
sen, enthoben werden. Wenn man sich dem hingebungsvollen Dienst des Herrn zu-
wendet und sich dem Herrn ergibt, ist Er bereit, einem Anweisungen zu geben, die
einen nach Hause, zu Gott, zurtickfilhren werden, doch wenn man aus Dummbheit
in Dunkelheit bleiben will, darf man weiterhin ein materielles Dasein fiihren.

VERS 47
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yaval linganvito hy atma
tavat karma-nibandhanam

tato viparyayah kleso
maya-yogo ‘nuvartate

yavat—solange; linga-anvitah—vom feinstofflichen Korper bedeckt; hi—gewil3;
arma—die Seele; tavat—solange; karma—von fruchtbringenden Handlungen; ni-
bandhanam—Bindung; tatah—davon; viparyayah—Umkehrung (falschlicherweise
den Korper fir das Selbst haltend); klesah—Leid; maya-yogah—eine starke Bindung
an die duBere, tiuschende Energie; anuvartate—folgt.
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UBERSETZUNG

Solange die spirituelle Seele von dem aus Geist, Intelligenz und falschem
Ego bestehenden feinstofflichen Korper bedeckt wird, ist sie an die Ergeb-
nisse ihrer fruchtbringenden Handlungen gebunden. Aufgrund dieser Be-
deckung ist die spirituelle Seele mit materieller Energie verbunden und
muB als Folge davon fortwihrend, Leben fiir Leben, unter materiellen Be-
dingungen und falschen Vorstellungen leiden.

ERLAUTERUNG

Das Lebewesen wird vom feinstofflichen Korper, der aus dem Geist, der Intelli-
genz und dem falschen Ego besteht, gebunden. Deshalb bildet der Zustand des Gei-
stes im Augenblick des Todes die Grundlage fiir den nachsten Korper. Dies wird in
der Bhagavad-gita (8 .6) bestatigt: yam yam vapi smaran bhdvam tyajaty ante kaleva-
ram. Der Geisteszustand zur Zeit des Todes setzt das Kriterium dafiir, in welche
andere Art von Korper die Seele gebracht wird. Wenn ein Lebewesen dem Diktat
des Geistes widersteht und ihn im liebevollen Dienst beschaftigt, hat der Geist keine
Maoglichkeit, es zu erniedrigen. Es ist daher die Pflicht aller Menschen, darauf zu
achten, daB ihr Geist immer auf die LotosfiiBe des Herrn gerichtet ist (sa vai manah
krsna-padaravindayoh). Wenn der Verstand auf Krsnas LotosfiiBe gerichtet ist,
wird die Intelligenz gereinigt und bekommt daraufhin Eingebungen von der Uber-
seele (dadami buddhi-yogam tam). Auf diese Weise macht das Lebewesen Fort-
schritt in Richtung Befreiung aus der materiellen Gefangenschaft. Die individuelle
spirituelle Seele ist den Gesetzen fruchtbringender Handlungen unterworfen, wéh-
rend die Uberseele, der Paramatma, von den fruchtbringenden Handlungen der indi-
viduellen Seele nicht beriihrt wird. Wie in den vedischen Upanisaden bestatigt wird,
sitzen der Paramatma und der jivatma, die mit zwei Vogeln verglichen werden, im
Korper. Der jivatma genie3t oder leidet, indem er die Friichte der korperlichen
Handlungen iBt, doch der Paramatma, der von dieser Fessel frei ist, ist der Zeuge
der Handlungen der individuellen Seele und sanktioniert diese so, wie sie es sich
wiinscht.

VERS 48
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yatha manorathah svapnah
sarvam aindriyakam mrsa

vitatha—fruchtlos; abhinivesah—die Auffassung; ayam—diese; yat—welche; gu-
nesu—in den Erscheinungsweisen der materiellen Natur; artha—als Tatsache; drk-
vacah—das Sehen und das Sprechen iiber; yathd—genau wie; manorathah—ein
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Hirngespinst (ein Tagtraum); svapnah—ein Traum; sarvam—alles; dindrivakam
—von den Sinnen erzeugt; mrsd—triigerisch.

UBERSETZUNG

Es hat keinen Zweck, die materiellen Erscheinungsweisen der Natur und
das aus ihnen entstehende sogenannte Gliick und Leid zu sehen und dariiber
zu sprechen, als seien sie wirklich. Wenn der Geist am Tage herumschweift
und ein Mann sich fiir sehr bedeutend zu halten beginnt oder wenn er in der
Nacht triumt und sieht, wie er sich mit einer schonen Frau vergniigt, dann
sind dies nichts weiter als falsche Triume. In dhnlicher Weise sollte auch das
von den materiellen Sinnen verursachte Gliick und Leid als bedeutungslos
betrachtet werden.

ERLAUTERUNG

Gliick und Leid, die ihren Ursprung in der Betitigung der materiellen Sinne ha-
ben, sind nicht wirkliches Gliick und wirkliches Leid. Deshalb spricht die
Bhagavad-gita von Gliick, das zur materiellen Lebensauffassung transzendental ist
(sukham atyantikam yat tad buddhi-grahyam atindrivam). Wenn unsere Sinne nicht
mehr materiell verunreinigt, sondern rein sind, werden sie zu atindriya, zu transzen-
dentalen Sinnen, und wenn man die transzendentalen Sinne im Dienst des Herrn der
Sinne, Hrsikesa, betatigt, kann man wahre transzendentale Freude empfinden. Alles
Gliick und Leid, das wir uns durch den feinstofflichen Geist einbilden, existiert nicht
wirklich, sondern ist lediglich ein Hirngespinst. Wir sollten uns deshalb nicht durch
solche Hirngespinste sogenanntes Gliick einbilden. Es ist das beste, wenn man den
Geist in den Dienst des Herrn, Hrsikesa, stellt. So wird man ein wahrhaft gliickseli-
ges Leben fiihren.

Manche Menschen, die sich auf die vedische Aussage apama-somam amrta
abhiima apsarobhir viharama beziehen, wollen auf die himmlischen Planeten gelan-
gen, um sich dort mit den jungen Madchen zu vergniigen und soma-rasa zu trinken.
Solche Scheinfreuden sind jedoch wertlos. In der Bhagavad-gita (7.23) heiBt es: an-
tavat tu phalam tesam tad bhavaty alpa-medhasam. ,,Menschen mit geringer Intelli-
genz verehren die Halbgotter, und ihre Friichte sind begrenzt und zeitweilig.* Selbst
wenn man durch fruchtbringendes Handeln oder Verehrung der Halbgotter auf die
hoheren Planetensysteme erhoben wird und dort genieBen kann, wird dies in der
Bhagavad-gita als antavat, verganglich, verworfen. Das Gliick, das man auf diese
Weise erfahrt, 1aBt sich mit der Freude vergleichen, die man empfindet, wenn man
im Traum eine junge Frau umarmt; das mag eine Zeitlang angenehm sein, aber in
Wirklichkeit ist das zugrunde liegende Prinzip falsch. Das Gliick und das Leid, das
man sich in der materiellen Welt einbildet, wird aufgrund seiner triigerischen Natur
mit Traumen verglichen. Alle Uberlegungen, die auf das Erlangen von Gliick durch
den Gebrauch der materiellen Sinne abzielen, stiitzen sich auf eine imaginare Grund-
lage und sind deshalb bedeutungslos.
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VERS 49
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atha nityam anityam va
neha socanti tad-vidah

ndnyatha sakyate kartum
sva-bhavah socatam iti

atha—deshalb; nityam—die ewige spirituelle Seele; anityam—der zeitweilige ma-
terielle Korper; va—oder; na—nicht; iha—in dieser Welt; socanti—sie klagen um;
tat-vidah—diejenigen, die im Wissen vom Korper und von der Seele fortgeschritten
sind; na—nicht; anyatha—anders; sakyate—ist fahig; kartum—zu tun; sva-bhavah
—die Natur; socaram—derjenigen, die einen Hang zum Klagen haben; iti—so.

UBERSETZUNG

Diejenigen, die vollstindiges Wissen iiber Selbstverwirklichung haben,
die sich vollig dariiber bewuBt sind, daR die spirituelle Seele im Gegensatz
zum verginglichen Korper ewig ist, werden nicht von Wehklagen iiber-
mannt. Menschen hingegen, die kein Wissen iiber Selbstverwirklichung ha-
ben, klagen zweifellos. Aus diesem Grund ist es schwierig, einem in lllusion
befindlichen Menschen Wissen zukommen zu lassen.

ERLAUTERUNG

Den mimamsad-Philosophen zufolge ist alles ewig, nitya, wahrend nach der An-
sicht der sarnkhya-Philosophen alles mithya oder anitya, nicht von Dauer, ist. Ohne
wirkliches Wissen liber drmd, die Seele, ist es jedoch sicher, daB3 solche Philosophen
in Verwirrung geraten und weiterhin wie sidras jammern mussen. Srila Sukadeva
Gosvami sagt deshalb zu Pariksit Maharaja:

Srotavyddini rdjendra
nrndam santi sahasrasah

apasyatam datma-tattvam
grhesu grha-medhinam

,.Fur diejenigen, die ganz von materiellen Handlungen in Anspruch genommen
werden und die fir das Wissen der Hochsten Wabrheit blind sind, gibt es tiber viele
Themen in der menschlichen Gesellschaft etwas zu héren, o Herrscher.” (SB. 2.1.2)

Fir gewohnliche Menschen, die materiellen Tatigkeiten nachgehen, gibt es un-
zahlige Dinge zu verstehen, denn solche Menschen verstehen Selbstverwirklichung
nicht. Man mul} deshalb in Selbstverwirklichung ausgebildet sein, um in jeder Le-
benslage in seinen Geliibden standhaft zu bleiben.
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VERS 50

goun TR wfiraftot fafildiseae: |
fa T& Y a7 T TR kel

lubdhako vipine kascit
paksinam nirmito 'ntakah
vitatya jalam vidadhe
tatra tatra pralobhayan

lubdhakah—)ager; vipine—im Wald; kascit—einige; paksinam—von Vogeln; nir-
mitah—ernannt; antakah—Morder; vitatya—ausbreitend; jalam—ein Nest; vidadhe
—fing; tatra tatra—hier und dort; pralobhayan—mit Essen anlockend.

UBERSETZUNG

Es gab einmal einen Jiger, der Vogel mit Kodern anlockte und sie dann
fing, nachdem er ein Netz aufgespannt hatte. Er lebte, als hitte ihn der Tod
in Person zum Mdorder der Vogel ernannt.

ERLAUTERUNG
Das ist eine weitere Begebenheit aus vergangenen Zeiten.

VERS 51
glowfgd @  fAecawes |
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kulinga-mithunam tatra
vicarat samadrsyata

tayoh kulingi sahasd
lubdhakena pralobhita

kulinga-mithunam—zwei kulinga-Vogel (ein weiblicher und ein mannlicher); ta-
tra—dort (wo der Jager jagte); vicarat—umbherstreifend; samadrsyata—er sah; ta-
yoh—des Paares; kulingi—den weiblichen Vogel; sahasd—plotzlich; lubdhakena—
vom Jager; pralobhitd—verlockt.

UBERSETZUNG

Wihrend der Jiger durch den Wald streifte, erblickte er zwei kulinga-
Vogel. Der weibliche von diesen beiden Vogeln lieB sich vom Koder des Ji-
gers verlocken.
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VERS 52

amwd fRaaet ot weafem)
giowar agmai  fadsy gagifaa: |
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sdasajjata sicas tantryam
mahisyah kala-yantrita

kulingas tam tathapannam
niriksya bhrsa-duhkhitah

snehad akalpah krpanah
krpanam paryadevayat

sd—der weibliche Vogel; asajjata—gefangen; sicah—des Netzes; rantryam—in
der Schlinge; mahisyah—o Koniginnen; kala-yantrita—von der Zeit gezwungen; kK u-
lingah—der mannliche kulinga-Vogel; tam—sie; tathd—in dieser Lage; apannam
—gefangen; niriksya—sehend; bhrsa-duhkhitah—sehr betriibt; snehdt—aus Zunei-
gung; akalpah—unfahig, irgend etwas zu tun; krpanah—der arme Vogel; krpanam
—die arme Frau; paryadevayat—begann zu beklagen.

UBERSETZUNG

O Koniginnen Suyajiias, als der mannliche kulinga-Vogel sah, daR seine
Frau durch die Macht der Vorsehung in hochste Gefahr geraten war, wurde
er sehr ungliicklich. Unfihig, sie zu befreien, begann der arme Vogel aus
Zuneigung um seine Frau zu klagen.

VERS 53

A AFEM T Mmoo g |
FYU qragaEee A i wfsafa 143

aho akaruno devah
striyakarunaya vibhuh

krpanam mam anusocantya
dinaya kim karisyati

aho—ach; akarunah—hochst unbarmherzig; devah—Vorsehung; striyda—mit
meiner Frau; dkarunaya—der voller Mitleid ist; vibhuh—der Hochste Herr; krpa-
nam—arm; mam—mich; anusocantya—beklagend; dinayd—arm; kim—was; karis-
yati—soll ich tun.
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UBERSETZUNG

Ach, wie gnadenlos ist doch die Vorsehung! Meine Frau, der niemand
helfen kann, befindet sich in einer solch unangenehmen Lage und klagt um
mich. Was wird die Vorsehung gewinnen, wenn sie diesen armen Vogel
wegnimmt? Was wird ihr das niitzen?

VERS 54

FW A9g A7 T: FERdareas @ & |
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kamam nayatu mam devah
kim ardhendtmano hi me

dinena jivata duhkham
anena vidhurdyusa

kamam—wie es Ihm beliebt; nayatu—moge Er wegnehmen; mam—mich; devah
—der Hochste Herr; kim—welchen Zweck; ardhena—mit der Halfte; atmanah—des
Korpers; hi—in der Tat; me—mein; dinena—arm; jivata—lebend; duhkham—in
Elend; anena—dies; vidhura-ayusd—ein Leben voller Qual.

UBERSETZUNG

Wenn mir die herzlose Vorsehung die Frau wegnimmt, die mein halber
Korper ist, warum dann nicht gleich auch mich? Welchen Zweck hat mein
Leben mit einem halben Korper, da ich am Verlust meiner Frau leide? Was
werde ich so gewinnen?

VERS 55
o ARG AT ey |
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katham tv ajata-paksams tan
matr-hinan bibharmy aham

manda-bhagyah pratiksante
nide me mataram prajah

katham—wie; tu—aber; ajata-paksan—denen noch keine Fliigel gewachsen sind;
tan—sie; matr-hinan—ihrer Mutter beraubt; bibharmi—werde erhalten; aham—ich;
manda-bhdagyah—sehr ungliickselig; pratiksante—sie erwarten; nide—im Nest; me
—meinem; mdtaram—ihre Mutter; prajah—die Vogeljungen.
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UBERSETZUNG

Die ungliickseligen Vogeljungen, die ihrer Mutter beraubt sind, warten
im Nest darauf, von ihr gefiittert zu werden. Sie sind noch sehr klein, und es
sind ihnen noch keine Fliigel gewachsen. Wie werde ich sie erndhren kon-
nen?

ERLAUTERUNG

Der Vogel klagt um die Mutter seiner Kinder, denn die Mutter erndhrt und be-
treut von Natur aus die Kinder. Der als Knabe verkleidete Yamaraja hat jedoch be-
reits erklart, er sei nicht von den Tigern und den anderen wilden Tieren gefressen
worden, obwohl ihn seine Mutter seinem Schicksal iiberlassen habe und er schutzlos
durch den Wald gewandert sei. Der wahre Sachverhalt ist der, dal man durch den
Willen des Herrn am Leben bleiben kann, selbst wenn man keine M utter und keinen
Vater mehr hat, wenn einem die Hochste Personlichkeit Gottes wohlgesinnt ist und
einen beschiitzt. Andernfalls — wenn uns der Hochste Herr nicht beschiitzt — miis-
sen wir leiden, auch wenn der Vater und die Mutter bei uns sind. Ein anderes Bei-
spiel ist, dal manchmal ein Patient stirbt, obwohl er von einem guten Arzt und mit
guter Medizin behandelt wird. Ohne vom Herrn beschiitzt zu werden, kann man
also nicht leben, ob mit oder ohne Eltern.

Ein anderer Punkt in diesem Vers ist, daB selbst in der Gesellschaft der Vogel
und wilden Tiere — erst recht natiirlich in der menschlichen Gesellschaft — Vater
und Miitter bestrebt sind, ihre Kinder zu beschiitzen. Im Kali-yuga jedoch ist alles so
entartet, da3 Viater und Miitter sogar ihre Kinder im Mutterleib toten, unter dem
Vorwand, es sei wissenschaftlich erwiesen, das Kind im Mutterleib habe kein Le-
ben. Angesehene Arzte vertreten diese Ansicht, und deshalb toten der Vater und die
Mutter von heute ihre Kinder im Mutterleib. Wie tief die menschliche Gesellschaft
doch gesunken ist! Ihr wissenschaftliches Wissen ist so hoch entwickelt, dal3 sie
glauben, im Ei und im Embryo gebe es kein Leben. Nun werden diesen angeblichen
Wissenschaftlern Nobelpreise verliehen, weil sie die Theorie der chemischen Evolu-
tion aufgestellt haben. Doch wenn chemische Verbindungen der Ursprung des Le-
bens sind, warum stellen dann die Wissenschaftler mit ihrer Chemie nicht ein Ei
her, legen es in einen Brutapparat und lassen ein Huhn herauskommen? Was ist
ihre Antwort? Mit ihrem wissenschaftlichen Wissen konnen sie nicht einmal ein Ei
erschaffen. Solche Wissenschaftler werden in der Bhagavad-gita als mayayapahrta-
JjAandh bezeichnet, als Dummkopfe, denen das wahre Wissen geraubt worden ist.
Sie sind keine Manner des Wissens, doch sie geben sich als Wissenschaftler und Phi-
losophen aus, obwohl ihr sogenanntes theoretisches Wissen keine praktischen Er-
gebnisse zeitigen kann.

VERS 56
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707 & mIfAw: ma
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evam kulingarm vilapantam arat
priya-viyogdaturam asru-kantham

sa eva tam sakunikah sarena
vivyadha kala-prahito vilinah

evam—so; kulingam—der Vogel; vilapantam—wahrend er klagte; arat—aus eini-
ger Entfernung; priya-vivoga—wegen des Verlustes seiner Frau; dturam—sehr be-
kiimmert; asru-kantham—mit Tranen in den Augen; sah—er (jener Jager); eva—in
der Tat; tam—ihn (den ménnlichen Vogel); sakunikah—der sogar einen Geier toten
konnte; sarena—mit einem Pfeil; vivyddha—durchbohrte; kala-prahitah—von der
Zeit veranlaBt; vilinah—versteckt.

UBERSETZUNG

Wegen des Verlustes seiner Frau erging sich der kulinga-Vogel mit Tra-
nen in den Augen in Wehklagen. Mittlerweile folgte der Jiger, der sich in
einiger Entfernung sehr gut versteckt hatte, dem Gebot der gereiften Zeit
und schoB seinen Pfeil ab, der den Korper des kulinga-Vogels durchbohrte
und ihn totete.

VERS 57
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evam yuyam apasyantya
atmapayam abuddhayah

nainam prapsyatha socantyah
patim varsa-satair api

evam—so; yuyam—ihr; apasyantyah—nicht sehend; arma-apayam—den eigenen
Tod; abuddhayah—o ihr Unwissenden; na—nicht; enam—ihn; prapsyatha—ihr wer-
det bekommen; socantyah—klagend um; patim—euren Ehemann; varsa-sataih
—hundert Jahre lang; api—sogar.

UBERSETZUNG

Auf diese Weise gab Yamaraja in der Gestalt eines kleinen Jungen den
Koniginnen folgendes zu verstehen: lhr seid alle so toricht, daR ihr jam-
mert, aber euren eigenen Tod nicht seht. Da ihr nur wenig Wissen habt, be-
greift ihr nicht, daB ihr euren toten Ehemann niemals lebend zuriickbekom-
men werdet, selbst wenn ihr Hunderte von Jahren um ihn klagt; in der Zwi-
schenzeit wird aber das Ende eures Lebens gekommen sein.
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ERLAUTERUNG

Yamaraja fragte einmal Maharaja Yudhisthira: ,,Was ist die erstaunlichste Sache
auf dieser Welt?* Maharaja Yudhisthira antwortete (Mahabharata, Vana-parva
313.116):

ahany ahani bhutani
gacchantiha yamadlayam

sesah sthavaram icchanti
kim ascaryam atah param

In jedem Augenblick sterben Hunderte und Tausende von Lebewesen, aber ein
torichtes Lebewesen denkt trotzdem, es werde nie sterben, und bereitet sich nicht auf
den Tod vor. Das ist die erstaunlichste Sache, die es auf dieser Welt gibt. Jeder ein-
zelne muB sterben, denn jeder einzelne steht vollig unter der Gewalt der materiellen
Natur, doch trotzdem denkt jeder, er sei unabhangig, er konne tun, was er wolle, er
werde nie sterben, sondern fiir immer leben, usw. Sogenannte Wissenschaftler ent-
werfen verschiedene Plane, nach denen die Lebewesen in der Zukunft fiir immer le-
ben konnen, doch wahrend sie solch wissenschaftliche Studien betreiben, wird Ya-
maraja sie zu gegebener Zeit aus ihrer sogenannten Forschungstitigkeit heraus-
reiBen.

VERS 58
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sri hiranyakasipur uvaca

bala evam pravadati
sarve vismita-cetasah

jAatayo menire sarvam
anityam ayathotthitam

Sri-hiranyakasipuh uvdaca—Sri Hiranyakasipu sagte; bdle—wahrend Yamaraja
in der Gestalt eines Knaben; evam—so; pravadati—sehr philosophisch sprach;
sarve—alle; vismita—von Erstaunen ergriffen; cetasah—ihre Herzen; jAatayah—
die Verwandten; menire—sie dachten; sarvam—alles materiell; anityam—zeitweilig;
ayathd-utthitam—aus zeitweiligen Phanomenen entstanden.

UBERSETZUNG

Hiranyakasipu sagte: Wihrend Yamaraja die Verwandten, die um den to-
ten Korper Suyajnas herumstanden, in der Gestalt eines kleinen Jungen un-
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terwies, wurden sie alle von seinen philosophischen Worten in.Erstaunen
versetzt. Sie begriffen, daR alles Materielle zeitweilig ist und nicht ewig
weiterbesteht.

. ERLAUTERUNG

Die Aussage dieses Verses wird in der Bhagavad-gita (2.18) bestatigt. Antavanta
ime deha nityasyoktah saririnah: Der Korper ist verganglich, doch die Seele im Kor-
per ist unvergénglich. Deshalb ist es die Pflicht derjenigen Menschen, deren Wissen
entwickelt ist, die wesenseigene Position der unverganglichen Seele zu studieren,
und sie diirfen die wertvolle Zeit in der menschlichen Lebensform nicht dafiir ver-
geuden, sich nur um die Erhaltung des Korpers zu kiimmern, ohne iiber die wahre
Verantwortung des Lebens nachzudenken. Jeder Mensch sollte zu verstehen versu-
chen, wie die spirituelle Seele gliicklich werden und ein ewiges, gliickseliges Leben
voller Wissen erlangen kann. Der Mensch soll sich mit diesen Dingen befassen und
nicht vollig vom zeitweiligen Korper in Anspruch genommen werden, der sich mit
Sicherheit verandern wird. Niemand weif3, ob er wieder einen menschlichen Korper
bekommen wird; es gibt keine Garantie dafiir, denn man kann, seinen Handlungen
entsprechend, irgendeinen Korper bekommen, angefangen von dem eines Halbgottes
bis zu dem eines Hundes. Srila Madhvacarya erklart in diesem Zusammenhang:

aham mamabhimanadi-
tva-yathottham anityakam

mahadadi yathottham ca
nitya capi yathotthita

asvatantraiva prakrtih
sva-tantro nitya eva ca

yathartha-bhutas ca para
eka eva janardanah

Nur Janardana, die Hochste Personlichkeit Gottes, existiert ewig, doch Seine
Schopfung, die materielle Welt, ist zeitweilig. Jeder, den die materielle Energie in ih-
ren Bann geschlagen hat und der denkt, er sei dieser Korper und alles, was zu diesem
Korper gehore, sei sein Eigentum, befindet sich in Illusion. Man sollte nur
denken, daB man ewig ein Teil Janardanas ist, und man sollte in der materiellen
Welt, insbesondere in der menschlichen Lebensform, danach streben, in die Ge-
meinschaft Janardanas aufgenommen zu werden, indem man zuriick nach Hause,
zuriick zu Gott, gelangt.

VERS 59
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yama etad upakhyaya
tatraivantaradhiyata

JjAatayo hi suyajrasya
cakrur yat samparayikam

yamah—Yamaraja in der Gestalt eines Knaben; erar—dies; upakhyaya—lehrend;
tatra—dort; eva—gewil3; antaradhiyata—verschwand; jAadtayah—die Verwandten;
hi—in der Tat; suyajiasya—von Konig Suyajna; cakruh—fihrten durch; yatr—was
ist; sampardyikam—die Begrabniszeremonie.

UBERSETZUNG

Nachdem Yamaraja die torichten Verwandten Suyajias in der Gestalt
eines Knaben unterwiesen hatte, entschwand er ihren Blicken. Dann vollzo-
gen die Verwandten Konig Suyajiias die feierlichen Begribnisrituale.

VERS 60
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atah socata ma yuyam
param catmanam eva va

ka atma kah paro vatra
sviyah parakya eva va

sva-paradbhinivesena
vindjidnena dehinam

atah—deshalb; socata—klagt um; md—nicht; yiuyam—ihr alle; param—ein ande-
rer; ca—und; adtmanam—ihr selbst; eva—gewiB; va—oder; kah—wer; atma—selbst;
kah—wer; parah—anderer; va—oder; atra—in dieser materiellen Welt; svivah—der
eigene; parakyah—fir andere, eva—gewiB3; va—oder; sva-para-abhinivesena—be-
stehend aus dem Versunkensein in die korperliche Auffassung in bezug auf sich
selbst und auf andere; vinda—auBerdem; ajridnena—der Mangel an Wissen; dehinam
—von allen verkorperten Lebewesen.

UBERSETZUNG

Deshalb sollte keiner von euch um den Verlust des Korpers trauern — sei
es nun euer eigener oder der von anderen. Nur in Unwissenheit macht man
Unterschiede in bezug auf den Korper und denkt: ,,Wer bin ich? Wer sind
die anderen? Was gehort mir? Was gehort anderen?’’
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ERLAUTERUNG

In der materiellen Welt ist der Selbsterhaltungstrieb das erste Gesetz der Natur.
Dieser Auffassung zufolge sollte man an seiner eigenen Sicherheit interessiert sein
_und sich erst dann um die Gesellschaft, Freundschaft, Liebe, Nation, Gemeinschaft
“usw. kilmmern, die sich allesamt aufgrund der korperlichen Lebensauffassung und
aufgrund eines Mangels an Wissen iiber die spirituelle Seele entwickelt haben. Man
nennt dies ajridna. Solange sich die menschliche Gesellschaft in Dunkelheit und Un-
wissenheit befindet, wird der Mensch weiterhin gewaltige Unternehmungen in der
korperlichen Lebensauffassung planen. Das wird von Prahlada Maharaja als bha-
ram bezeichnet. Unter dem Einflul} der materialistischen Lebensauffassung entwirft
die moderne Gesellschaft gigantische Projekte fiir riesige StraBen, Hauser, Miihlen
und Industrieanlagen, und das — so denkt der Mensch — ist der Fortschritt der Zivi-
lisation. Was die Leute jedoch nicht wissen, ist, dal3 sie jederzeit selbst von der Bild-
flache verschwinden konnen, weil sie gezwungen sind, einen Korper anzunehmen,
der mit diesen gigantischen Hausern, Palasten, Stralen und Automobilen nichts zu
tun hat. Deshalb tadelte Krsna Arjuna sofort, als dieser vom Standpunkt seiner Be-
ziehung zu seinen Verwandten aus argumentierte, indem er sagte: kutas tva kasma-
lam idam visame samupasthitam andrya-justam. ,,Diese Korperliche Lebensauffas-
sung paBt zu den andryas, den Nicht-Aryas, die kein entwickeltes Wissen besitzen.
Eine Zivilisation von Aryas ist eine Zivilisation, die auf einer hohen Stufe spirituel-
len Wissens steht. Sich als einen Arya zu bezeichnen heilit noch nicht, dal man ein
Arya ist. Hinsichtlich spirituellen Wissens in tiefster Dunkelheit zu bleiben und
gleichzeitig zu behaupten, man sei ein Arya, ist die Haltung eines Nicht-Aryas. Srila
Madhvacarya zitiert in diesem Zusammenhang folgende Verse aus dem Brahma-
vaivarta Purana:

ka atma kah para iti dehady-apeksaya

na hi dehadir atma syan
na ca satrur udiritah

ato daihika-vrddhau va
ksaye va kim prayojanam

yas tu deha-gato jivah
sa hi nasam na gacchati
tatah satru-vivrddhau ca
sva-nase socanam kutah

dehadi-vyatiriktau tu
jivesau pratijanata

ata atma-vivrddhis tu
vasudeve ratih sthira

satru-ndsas tathdjidana-
naso nanyah katharicana
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Die Aussage dieser Verse ist, daB wir verpflichtet sind, die Seele im Korper zu
verstehen, solange wir einen menschlichen Korper haben. Der Korper ist nicht das
Selbst; wir unterscheiden uns vom Korper, und deshalb kann von Freunden, Fein-
den oder Verpflichtungen im Sinne der korperlichen Lebensauffassung keine Rede
sein. Man sollte um die Veranderung des Korpers von Kindheit zur Knabenzeit, von
Knabenzeit zum Alter und dann zur scheinbaren Vernichtung nicht sehr besorgt
sein. Vielmehr sollte man um die Seele im Korper besorgt sein und darum, wie man
die Seele aus den Klauen der Materie befreien kann. Da das Lebewesen im Korper
nie zerstort wird, sollte man sich vollig dariiber im klaren sein, daB3 einem Freunde
nicht helfen konnen und daB einem Feinde nichts anhaben konnen — gleichgiiltig,
ob man nun viele Freunde oder viele Feinde hat. Man sollte wissen, da3 man eine
spirituelle Seele ist (ahan brahmasmi) und daB die Seele von ihrer Konstitution her
nie von den Veranderungen des Korpers beriihrt wird. Jedermann muf} als spiri-
tuelle Seele unter allen Umstinden ein Geweihter Sri Visnus sein und darf sich nicht
mit korperlichen Beziehungen, sei es nun zu Freunden oder zu Feinden, beschafti-
gen. Wir sollten uns bewuBt sein, dal weder wir selbst noch unsere Feinde in der
korperlichen Lebensauffassung jemals getotet werden.

VERS 61
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sri-narada uvdca
iti daitya-pater vakyam
ditir akarnya sasnusa
putra-sokam ksanat tyaktva
tattve cittam adhdarayat

sri-ndradah uvaca—Sri Narada Muni sagte; iti—so; daitya-pateh—des Konigs
der Damonen; vakyam—die Rede; ditih—Diti, die Mutter Hiranyakasipus und Hi-
ranyaksas; dkarnya—horend; sa-snusa—mit der Frau Hiranyaksas; putra-sokam—
die groBe Trauer um ihren Sohn Hiranyaksa; ksandt—augenblicklich; tyaktva—
aufgebend; rartve—auf die wahre Philosophie des Lebens; cittam—Herz: adhara-
yat—richtete.

UBERSETZUNG

$ri Narada Muni fuhr fort: Diti, die Mutter Hiranyakasipus und Hiranyak-
sas, lauschte zusammen mit ihrer Schwiegertochter, Rusabhanu, der Frau
Hiranyaksas, den Worten Hiranyaka$ipus. Sie vergaR dariiber den Gram
iiber den Tod ihres Sohnes und richtete in der Folge ihre Gedanken und ihre
Aufmerksamkeit darauf, die wahre Philosophie des Lebens zu verstehen.
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ERLAUTERUNG

Wenn ein Verwandter stirbt, ist man natiirlich sehr an Philosophie interessiert,
doch wenn das Begrabnis vorbei ist, wendet man sich wieder dem Materialismus zu.
Selbst Daityas, die materialistische Menschen sind, denken manchmal iiber Philoso-
phie nach, wenn einer ihrer Verwandten den Tod findet. Der Fachausdruck fiir diese
Haltung des Materialisten ist sSmasana-vairagya, oder Loslosung auf einem Friedhof
oder an einer Verbrennungsstatte. Wie in der Bhagavad-gita bestatigt wird, entwik-
keln vier Arten von Menschen Wissen tiber spirituelles Leben und Gott: drta (der
Leidende), jijridsu (der Neugierige), arthdrthi (derjenige, der materiellen Gewinn be-
gehrt) und jridni (derjenige, der nach Wissen forscht). Besonders wenn man durch
materielle Umstande in groBe Not gebracht wird, interessiert man sich fiir Gott.
Deshalb sagt Kuntidevi in ihren Gebeten an Krsna, sie ziehe Kummer einer gliickli-
chen Lebensstimmung vor. Wer in der materiellen Welt gliicklich ist, vergiB3t
Krsna, Gott, und manchmal, wenn er im Grunde genommen fromm ist, aber Not
leidet, erinnert er sich an Krsna. Die Konigin Kuntidevi zog deshalb das Leid vor,
denn es gibt einem die Moglichkeit, sich an Krsna zu erinnern. Als Krsna Kuntidevi
verlieB, um in Sein eigenes Land zuriickzukehren, bemerkte Kuntidevi voller Be-
dauern, in der Zeit der Not sei es ihr besser ergangen, denn Krsna sei damals immer
anwesend gewesen, wahrend Er jetzt, wo die Pandavas ihr Konigreich hitten, fort-
gehe. Fiir einen Gottgeweihten ist Leid eine Gelegenheit, sich ununterbrochen an die
Hochste Personlichkeit Gottes zu erinnern.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 2. Kapitel im Siebten Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: , Hiranyakasipu, der Konig der Ddamonen*'.



3. Kapitel

Hiranyakasipu versucht,
unsterblich zu werden

In diesem Kapitel wird beschrieben, wie Hiranyakasipu um materiellen Gewin-
nes willen schwere Askese iibte und so das ganze Universum in Bedrangnis brachte.
Selbst Brahma, die wichtigste Personlichkeit im Universum, wurde unruhig und
kam personlich, um herauszufinden, warum sich Hiranyakasipu solch harte Buflen
auferlegte.

Hiranyakasipu wollte unsterblich werden. Er wollte unbesiegbar sein, er wollte
gegen Alter und Krankheit gefeit sein, und er wollte, daB ihn kein Gegner belastigen
konne. Er wollte, mit anderen Worten, die uneingeschrankte Herrschaft iiber das
ganze Universum an sich reiBen. Mit diesem Wunsch im Herzen begab er sich in
das Tal des Mandara-Berges und begann eine harte Art der Entsagung und Medita-
tion zu iiben. Als die Halbgotter sahen, daB Hiranyakasipu diese asketische Ubung
praktizierte, kehrten sie nach Hause zuriick, doch in der Zwischenzeit begann ein
Feuer aus seinem Kopf hervorzulodern, das eine Storung fiir das gesamte Univer-
sum und fiir dessen Bewohner darstellte, einschlieBlich der Vogel, Landtiere und
Halbgotter. Als es auf allen hoheren und niederen Planeten unertraglich hei3 wurde,
verlieBen die Halbgotter aufgeregt ihre Wohnorte auf den hoheren Planeten und be-
gaben sich zu Brahma, um ihn zu bitten, die unnotige Hitze zu beseitigen. Die Halb-
gotter setzten Brahma dariiber in Kenntnis, da Hiranyakasipu danach strebe, un-
sterblich zu werden, seine kurze Lebensdauer zu iliberwinden und Herrscher tiber
alle Planetensysteme — selbst liber Dhruvaloka — zu werden.

Als Brahma erfuhr, welchen Zweck Hiranyakasipu mit seiner asketischen Medi-
tation verfolgte, begab er sich in Begleitung des groBen Weisen Bhrgu und groBer
Personlichkeiten wie Daksa zu Hiranyakasipu. Daraufhin sprengte er Wasser aus
seinem kamandalu, einer Art von Wassertopf, auf Hiranyakasipus Kopf.

Hiranyakasipu, der Konig der Daityas, verbeugte sich vor Brahma, dem Schopfer
unseres Universums, und brachte ihm immer wieder achtungsvolle Ehrerbietungen
und Gebete dar. Als sich Brahma bereiterklarte, ihm Segnungen zu erteilen, bat er
darum, von keinem Lebewesen getétet zu werden, an keinem iiberdachten oder
nichtiiberdachten Ort getotet zu werden, weder am Tage noch in der Nacht zu ster-
ben, von keiner Waffe getotet zu werden, nicht auf dem Land und nicht in der Luft
getotet zu ‘werden und von keinem Menschen, Tier, Halbgott oder von irgendeinem
anderen lebenden oder nicht lebenden Wesen getotet zu werden. Zudem bat er um
die Herrschergewalt liber das gesamte Universum und um die acht mystischen
Krafte der yogis, wie anima und laghima.

VERS 1
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sri-ndrada uvdca
hiranyakasipu rdajann

ajeyam ajaramaram
armdanam apratidvandvam

eka-rajam vyadhitsata

sri-ndradah uvaca—Narada Muni sagte; hiranyakasipuh—der dimonische Konig
Hiranyakasipu; rdjan—o Konig Yudhisthira; ajevam—der von keinem Feind besiegt
werden kann; ajara—ohne zu altern oder krank zu werden; amaram—unsterblich;
atmanam—sich selbst; apratidvandvam—ohne irgendeinen Rivalen oder Gegner;
eka-rajam—der Alleinherrscher im Universum; vyadhitsata—wollte werden.

UBERSETZUNG

Narada Muni sagte zu Maharaja Yudhisthira: Der dimonische Konig Hi-
ranyakasipu wollte unbesiegbar und frei von Alter und Verfall des Korpers
werden. Er wollte alle mystischen Krifte der yogis erwerben, wie zum Bei-
spiel anima und laghima, er wollte unsterblich sein, und er wollte im gan-
zen Universum, einschlieRlich Brahmalokas, der einzige Konig sein.

ERLAUTERUNG

Das sind die Ziele, die Damonen anstreben, wenn sie Entsagung iiben. Hiranya-
kasipu wollte, dal Brahma ihm eine Segnung erteile, damit er spater imstande sein
wiirde, Brahmas Reich zu erobern. Ein anderer Damon, der eine Segnung von Siva
erhalten hatte, wollte spater mit Hilfe eben dieser Segnung Siva toten. Selbstsiichtige
wollen also mit Hilfe dimonischer Entsagung sogar diejenigen toten, von denen sie
gesegnet wurden, wahrend der Vaisnava fiir immer der Diener des Herrn bleiben
will und nie danach strebt, die Stellung des Herrn einzunehmen. Wer sayujya-mukti
erlangt, die sich asuras fir gewohnlich wiinschen, verschmilzt mit dem Dasein des
Herrn, doch obwohl man auf diese Weise manchmal das Ziel der monistischen
Theorie erreicht, fallt man wieder herab und muB sich im materiellen Dasein weiter
abmiihen.

VERS 2
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sa tepe mandara-dronyam
tapah parama-darunam

urdhva-bahur nabho-drstih
padangusthasritavanih

sah—er (Hiranyakasipu); tepe—ausgefuhrt; 2andara-dronyam—in einem Tal des
Mandara-Hiigels; tapah—Entsagung; parama—auBerst; darunam—schwierig; ur-
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dhva—hebend; bahuh—Arme; nabhah—zum Himmel; drstih—sein Blick; pada-an-
gustha—mit den groBen Zehen seiner Fiile; asrita—ruhen auf; avanih—dem Boden.

UBERSETZUNG

Hiranyakasipu begann in einem Tal des Mandara-Hiigels seine BuRRen
auszufithren, indem er sich auf die Zehen stellte, seine Arme in die Héhe
hielt und zum Himmel blickte. Diese Haltung war duerst schwierig, aber er
nahm dies in Kauf, um die Vollkommenheit zu erlangen.

VERS 3
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jata-didhitibhi reje
samvartarka ivamsubhih

tasmims tapas tapyamane
devah sthanani bhejire

jata-didhitibhih—durch die Ausstrahlung der Haare auf seinem Kopf; reje—
leuchtete; samvarta-arkah—die Zeit der Zerstorung; iva—wie; amsubhih—die
Strahlen; tasmin—als er (Hiranyakasipu);, tapah—BuBen; tapyamane—fiihrte aus;
devah—alle Halbgotter, die durch das Universum wanderten, um Hiranyakasipus
damonische Taten zu beobachten; sthanani—nach Hause; bhejire—kehrten zuriick.

UBERSETZUNG

Von den Haaren auf HiranyakaSipus Kopf ging ein gleiBendes Licht aus,
das so unertriglich hell war wie die Strahlen der Sonne zur Zeit der Vernich-
tung. Als die Halbgétter, die durch das Universum gereist waren, sahen, was
fiir asketische BuRen Hiranyakasipu auf sich nahm, kehrten sie nach Hause
zuriick.

2] 11’:5 TR ISR |
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tasya murdhnah samudbhiitah
sadhumo 'gnis tapomayah

tiryag urdhvam adho lokan
pratapad visvag iritah

tasya—sein; mirdhnah—aus dem Kopf; samudbhiitah—erzeugt; sa-dhimah—mit
Rauch; agnih—Feuer; tapah-mayah—aufgrund harter BuBlen; tiryak—seitlich; ur-
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dhvam—nach oben; adhah—hinunter; lokan—alle Planeten; pratapat—erhitzt; vis-
vak—rundherum; iritah—sich ausbreitend.

UBERSETZUNG

Infolge der harten BuBen HiranyakaSipus scho Feuer aus seinem Kopf
hervor, das sich zusammen mit seinem Rauch iiber den ganzen Himmel aus-
breitete und die oberen und niederen Planeten einhiillte, wodurch sie alle
sehr stark erhitzt wurden.

VERS 5
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cuksubhur nady-udanvantah
sadvipadris cacala bhih

nipetuh sagrahds tarda
Jajvalus ca diso dasa

cuksubhuh—wurden aufgewihlt; nadi-udanvantah—die Flisse und Ozeane; sa-
dvipa—mit den Inseln; adrih—und Bergen; cacdla—erzitterten; bhiih—die Erdober-
flache; nipetuh—stiirzten; sa-grahah—mit den Planeten; rarah—die Sterne; jajva-
luh—gliihten; ca—auch; disah dasa—die zehn Himmelsrichtungen.

UBERSETZUNG

Weil seine strenge Entsagung so michtig war, wurden alle Fliisse und
Ozeane aufgewiihlt, die Erdoberfliche mit ihren Bergen und Inseln begann
zu beben, und die Sterne und Planeten stiirzten. Alle Himmelsrichtungen
standen in Flammen.

VERS 6
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tena tapta divam tyaktva
brahmalokam yayuh surah
dhatre vijiapayam dsur
deva-deva jagat-pate
daityendra-tapasa tapta
divi sthatum na saknumah
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tena—durch dieses (Feuer der Entsagung); taptah—verbrannt; divam—ihre Woh-
nungen auf den oberen Planeten; tyaktva—aufgebend; brahma-lokam—auf dem Pla-
neten, auf dem Brahma lebt; yayuh—gingen; surah—die Halbgotter; dhdtre—dem
Herrn dieses Universums, Brahma; vijiapayam asuh—unterbreiteten; deva-deva—o
Oberhaupt der Halbgotter; jagat-pate—o Herr des Universums; daitya-indra-tapa-
sd—durch die harte Entsagung, die der Konig der Daityas, Hiranyakasipu, auf sich
nahm; raptah—verschmort; divi—auf den himmlischen Planeten; sthatum—um zu
bleiben; na—nicht; saknumah—wir sind fahig.

UBERSETZUNG

Versengt und aufgrund der harten BuRen Hiranyakasipus duferst beun-
ruhigt, verlieBen alle Halbgétter die Planeten, auf denen sie wohnten, und
begaben sich zum Planeten Brahmas, wo sie sich mit folgenden Worten an
den Schopfer wandten: O Oberhaupt der Halbgotter, o Herr des Univer-
sums, das Feuer, das als Folge der strengen Entsagung Hiranyakasipus aus
dessen Kopf hervorschieBt, hat uns dermaBen behindert, daR wir nicht
mehr auf unseren Planeten bleiben konnten, sondern zu dir gekommen
sind.

VERS 7
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tasya copasamam bhuman
vidhehi yadi manyase

lokd na yavan nanksyanti
bali-haras tavabhibhuh

tasya—davon; ca—in der Tat; upasamam—den Stillstand; bhiiman—o groB3e Per-
sonlichkeit; vidhehi—Dbitte fiithre durch; yadi—wenn; manyase—du haltst es fiir rich-
tig; lokah—alle Einwohner der verschiedenen Planeten; na—nicht; ydvat—solange
wie; nanksyanti—werden verloren sein; bali-harah—die der Verehrung ergeben
sind; tava—von dir; abhibhiih—o Fiihrer des gesamten Universums.

UBERSETZUNG

O grofe Personlichkeit, Fiihrer des Universums, wenn du es fiir richtig
hiltst, unterbinde bitte diese Stérungen, die dazu gedacht sind, alles zu zer-
storen, bevor all deine gehorsamen Untertanen vernichtet werden.

VERS 8
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tasyayam kila sankalpas
carato duscaram tapah

sruyatam kim na viditas
tavathapi niveditam

tasya—seine; ayam—diese; kila—in der Tat; sankalpah—Entschlossenheit; cara-
tah—der ausfiihrt; duscaram—sehr schwierig; tapah—Entsagung; sriyatam—moge
es gehort werden; kim—was; na—nicht; viditah—gewuBt; tava—von dir; athapi
—trotzdem; niveditam—unterbreitet.

UBERSETZUNG

Hiranyakasipu hat sich eine duferst harte Art der Entsagung auferlegt.
Sein Plan ist dir nicht unbekannt, hére uns aber dennoch zu, wihrend wir
dich iiber seine Absichten unterrichten.

VERS 9-10
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srstvd cardacaram idam
tapo-yoga-samdadhina

adhyaste sarva-dhisnyebhyah
paramesthi nijasanam

tad aham vardhamanena
tapo-yoga-samdadhina

kalatmanos ca nityatvat
sddhayisye tathatmanah

srstva—schopfend; cara—sich bewegend; acaram—und sich nicht bewegend;
idam—diese; tapah—der Entsagung; yoga—und mystische Kraft; samadhina—durch
das Praktizieren der Trance; adhyaste—ist verankert in; sarva-dhisnyebhyah—als
alle Planeten, einschlieBlich der himmlischen Planeten; paramesthi—Brahma; nija-
asanam—seinen eigenen Thron; rar—deshalb; aham—ich; vardhamanena—durch
Steigern; tapah—Entsagung; yogah—mystische Krafte; samadhind—und Trance; kd-
la—der Zeit; atmanoh—und der Seele; ca—und; nityatvat—aus der Ewigkeit; sd-
dhayisye—soll erlangen; tatha—soviel; atmanah—fiir mein personliches Selbst.

UBERSETZUNG

,,Brahma, die hochste Personlichkeit in diesem Universum, hat seinen
hohen Posten mit Hilfe strenger BuRen, mystischer Kraft und Trance er-
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langt. In der Folge, nachdem er das Universum erschaffen hatte, ist er der
am meisten verehrte Halbgott des Universums geworden. Da ich ewig bin
und da die Zeit ewig ist, werde ich mich viele, viele Geburten lang um sol-
che Entsagung, mystische Kraft und Trance bemiihen, und werde so den Po-
sten einnehmen, den Brahma bekleidet.’/

ERLAUTERUNG

Hiranyakasipu war entschlossen, den Posten Brahmas einzunehmen, doch dies
war unmoglich, denn Brahma hat eine lange Lebensdauer. In der Bhagavad-gita
(8.17) heiBt es: sahasra-yuga-paryantam ahar yad brahmano viduh. Eintausend
yugas entsprechen einem Tag Brahmas. Da Brahma auBerst lange lebt, war es fiir
Hiranyakasipu unmoglich, seinen Posten einzunehmen. Nichtsdestoweniger iiber-
legte er sich, daBB sowohl das Selbst (armd) als auch die Zeit ewig sind, und beschloB
— fiir den Fall, daBB er Brahmas Posten nicht in einem Leben erlangen wiirde —, sich
iber mehrere Leben hinaus Bullen aufzuerlegen, damit er den Posten irgendwann
einmal erhielte.

VERS 11
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anyathedam vidhasye 'ham
ayathda piarvam ojasa

kim anyaih kala-nirdhutaih
kalpante vaisnavadibhih

anyatha—genau das Gegenteil; idam—dieses Universum; vidhasye—werde ma-
chen; aham—ich; ayatha—ungeeignet; piirvam—wie es vorher war; gjasdi—durch die
Kraft meiner Entsagung; kim—von welchem Nutzen; anyaih—mit anderen; kala-
nirdhitaih—die zu gegebener Zeit vernichtet werden; kalpa-ante—am Ende des
Zeitalters; vaisnava-dadibhih—mit Planeten wie Dhruvaloka oder Vaikunthaloka.

UBERSETZUNG

,,Durch meine harten BulRen werde ich die Ergebnisse der frommen und
unfrommen Handlungen in das Gegenteil verwandeln. Ich werde alle Briu-
che, die in dieser Welt gelten, umstoRen. Selbst Dhruvaloka wird am Ende
des Zeitalters vernichtet werden; von welchem Nutzen ist es also? Ich ziehe
es vor, den Posten Brahmas zu bekleiden.

ERLAUTERUNG

Die Halbgotter teilten Brahma mit, Hiranyakasipu wolle alle bestehenden
Grundsatze uber den Haufen werfen, und sie erklarten, welch damonischen Ent-
schluB er gefa3t habe. Wenn Menschen in der materiellen Welt strenge Entsagung
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iiben, werden sie danach auf die himmlischen Planeten erhoben. Doch .weil das di-
plomatische Verhalten der Halbgotter in den Augen Hiranyakasipus unfair war,
wollte er, daB diese Leute ungliicklich wiirden und selbst auf den himmlischen Pla-
neten leiden miiBten. Er wollte, daB diejenigen, die schon in dieser Welt aufgrund
materieller Tatigkeiten leiden, auf den himmlischen Planeten aus dem gleichen
Grund ungliicklich sein wiirden. Tatsachlich wollte er iiberall solche Peinigung ein-
filhren. Man konnte fragen, wie dies moglich sei, da die universale Ordnung doch
schon seit unvordenklichen Zeiten bestehe; Hiranyakasipu hingegen erklarte voll
Stolz, mit Hilfe seiner tapasya werde er all dies vollbringen konnen. Er wollte sogar
die Stellung der Vaisnavas gefahrden. Dies sind einige der Kennzeichen der Ent-
schlossenheit eines asura.

VERS 12
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iti susruma nirbandham
tapah paramam dsthitah

vidhatsvanantaram yuktam
svayam tri-bhuvanesvara

iti—auf diese Weise; susruma—wir haben gehort; nirbandham—feste Entschlos-
senheit; rapah—Entsagung; paramam—sehr hart; dsthitah—ist verankert in; vi-
dhatsva—bitte unternimm Schritte; anantaram—so bald wie moglich; yuktam—
passen; svayam—du selbst; tri-bhuvana-isvara—o Herr der drei Welten.

UBERSETZUNG

O Herr, wir haben aus zuverlissigen Quellen erfahren, daR Hiranyaka-
$ipu jetzt strenge Entsagung praktiziert, um deine Stellung zu erlangen. Du
bist der Herr der drei Welten. Bitte unternimm unverziiglich die Schritte,
die du fiir geeignet erachtest.

ERLAUTERUNG

In der materiellen Welt sorgt der Meister fiir seinen Diener, doch dieser denkt
standig dariiber nach, wie er den Posten seines Herrn an sich reien konnte. Die Ge-
schichtsschreibung gibt uns viele Beispiele dafiir. Besonders in Indien iibernahmen
viele Diener wahrend der mohammedanischen Herrschaft durch Rinke und Schli-
che den Posten ihres Herrn. Aus Schriften iiber das Leben Sri Caitanyas erfahren
wir, daB sich ein groBer Zamindar namens Subuddhi Raya einen mohammedani-
schen Knaben als Diener hielt. Er behandelte den Jungen naturgemaf3 wie seinen ei-
genen Sohn, und wenn der Junge manchmal etwas stahl, pflegte er ihn zur Strafe
mit einem Stock zu schlagen. Diese Ziichtigung hinterlieB auf dem Riicken des Jun-
gen eine Narbe. Als dieser Knabe spater auf krummen Wegen als Hussain Shah
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zum Nawab von Bengalen wurde, sah seine Ehefrau eines Tages die Narbe auf sei-
nem Riicken und sprach ihn darauf an. Der Nawab erklarte ihr, er sei in seiner
Kindheit einer der Diener Subuddhi Rayas gewesen, und weil er einigen Schaden an-
gerichtet habe, sei er von Subuddhi Raya bestraft worden. Als die Frau des Nawab
dies horte, regte sie sich sofort sehr auf und bat ihren Ehemann, Subuddhi Raya zu
toten. Nawab Hussain Shah war Subuddhi Raya natiirlich sehr dankbar und wei-
gerte sich daher, Subuddhi Raya umzubringen, doch als ihn seine Frau bat, Su-
buddhi Raya zu einem Mohammedaner zu machen, willigte der Nawab ein. Er
nahm ein wenig Wasser aus einem Wassertopf, sprengte es auf Subuddhi Raya und
erklarte, Subuddhi Raya sei nun ein Mohammedaner geworden. Diese Geschichte
macht das Wesen des Lebens in der materiellen Welt deutlich: Der Nawab war ein
gewohnlicher Knecht im Dienste Subuddhi Rayas gewesen, doch irgendwie gelang
es ihm, die hochste Stellung in Bengalen, den Posten des Nawab, an sich zu reiflen.
In der materiellen Welt versucht jeder durch verschiedene Betriigereien Herr zu
werden, obwohl jeder Diener seiner Sinne ist. Wenn ein Lebewesen zu dieser Kate-
gorie gehort, versucht es, Herr iiber das ganze Universum zu werden, obwohl es der
Diener seiner Sinne ist. Hiranyakasipu war ein Paradebeispiel fiir diese Einstellung,
und Brahma wurde von den Halbgottern in Kenntnis gesetzt, was er im Schilde
filhrte.

VERS 13
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tavasanam dvija-gavam
paramesthyam jagat-pate

bhavdya sreyase bhutyai
ksemadya vijaydya ca

tava—deinen; dsanam—Thron; dvija—der brahmanischen Kultur oder der
brahmanas, gavam—der Kiihe; paramesthyam—hochster; jagat-pate—o Herr des
gesamten Universums; bhavaya—zur Erhohung; sreyase—fiir das endgiiltige Wohl-
ergehen; bhityai—fiir das Zunehmen des Reichtums; ksemaya—fiir die Erhaltung
und fir Gliick; vijayaya—fiir den Sieg und wachsendes Ansehen; ca—und.

UBERSETZUNG

O Brahma, das Amt, das du in diesem Universum bekleidest, ist zweifel-
los fiir jedermann hochst gliickverheifend, besonders fiir die Kiihe und
brahmanas. Wenn die brahmanische Kultur und der Schutz der Kiihe in zu-
nehmendem MaRe gefordert werden, wird dies automatisch dazu fiihren,
daR materielles Wohlergehen, Wohlstand und Gliick in jeder Hinsicht an-
wachsen. Doch leider wird alles verlorengehen, wenn Hiranyakasipu deinen
Thron besteigt.
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ERLAUTERUNG

Die Worte dvija-gavam paramesthyam, die in diesem Vers gebraucht werden,
weisen auf die erhabene Stellung der brahmanas, der brahmanischen Kultur und der
-Kiihe hin. DaB fiir das Wohl der Kiihe und der brahmanas gesorgt wird, ist ein we-
sentlicher Grundsatz der vedischen Kultur. Wenn nicht in rechter Weise dafiir ge-
sorgt wird, daB sich die brahmanische Kultur entwickeln kann und daB die Kiihe be-
schiitzt werden, wird alles, was der Staat unternimmt, fehlschlagen. Weil die Halb-
gotter befiirchteten, Hiranyakasipu wiirde das Amt Brahmas bekleiden, waren sie
alle sehr beunruhigt. Hiranyakasipu war als Damon weithin bekannt, und die Halb-
gotter wuBBten, daB3 es das Ende der brahmanischen Kultur und des Kuhschutzes be-
deuten wiirde, wenn Damonen und Raksasas die hochste Stellung im Universum
innehatten. Wie in der Bhagavad-gita (5.29) erklart wird, ist Sri Krsna der eigentli-
che Besitzer aller Dinge (bhoktdram yajra-tapasam sarva-loka-mahesvaram). Der
Herr weil3 deshalb besonders gut, wie den Lebewesen in der materiellen Welt in ma-
terieller Hinsicht geniitzt werden kann. In jedem Universum amtiert ein Brahma im
Namen Sri Krsnas, wie im Srimad-Bhdgavatam bestitigt wird (tene brahma hrda ya
adi-kavaye). In jedem brahmanda gibt es einen Brahma, der die Schopfung leitet und
der seinen Schiilern und Sohnen das vedische Wissen enthiillt. Die Konige oder
Herrscher aller Planeten miissen Vertreter Brahmas sein. Wenn ein Raksasa, ein
Diamon, Brahmas Posten innehatte, wiirde die ganze Ordnung des Universums, be-
sonders der Schutz der brahmanischen Kultur und der Kiihe, auf den Kopf gestelit
werden. Die Halbgotter sahen dies voraus, und sie wandten sich deshalb alle an
Brahma mit der Bitte, sofort MaBnahmen zu ergreifen, damit Hiranyakasipus Plan
durchkreuzt werde.

Zu Beginn der Schopfung wurde Brahma von zwei Damonen — Madhu und Kai-
tabha — angegriffen, doch Krsna rettete ihn. Krsna wird deshalb auch madhu-kai-
tabha-hantr genannt. Nun versuchte jemand anderes — Hiranyakasipu — Brahma
von seinem Platz zu verdrangen. Die materielle Welt ist so eingerichtet, da3 sogar
Brahmas Stellung — ganz zu schweigen von der Stellung gewohnlicher Lebewesen
— manchmal gefahrdet ist. Nichtsdestoweniger hatte bis zur Zeit Hiranyakasipus
noch niemand versucht, Brahmas Stelle einzunehmen. Hiranyakasipu war jedoch
ein derart groBer Damon, daB er von diesem Ehrgeiz besessen war.

Das Wort bhiityai bedeutet ,,fiir zunehmenden Wohlstand*, und das Wort sre-
yase bezieht sich auf die endgiiltige Riickkehr nach Hause, zuriick zu Gott. Wenn je-
mand spirituellen Fortschritt macht, wird der Pfad der Befreiung klar, er wird
von der materiellen Bindung befreit, und gleichzeitig bessert sich auch seine mate-
rielle Situation. Wenn jemand, der spirituellen Fortschritt macht, materiell wohlha-
bend ist, wird sein Wohlstand nie abnehmen. Deshalb bezeichnet man eine solche
spirituelle Segnung als bhuti oder vibhiti. Krsna bestatigt dies in der Bhagavad-gita
(10.41): Yad yad vibhitimat sattvam. . . mama tejo-'msa-sambhavam. Wenn ein
Gottgeweihter im spirituellen BewuBtsein Fortschritt macht und in der Folge auch
materiellen Wohlstand erlangt, ist dies ein besonderes Geschenk vom Herrn. Diese
Art von Wohlstand darf nie als materiell angesehen werden. Zur Zeit hat der Ein-
fluB Brahmas besonders auf unserer Erde betrachtlich nachgelassen, und die Vertre-
ter Hiranyakasipus — die Raksasas und Damonen — haben die Macht iibernommen.
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Das ist der Grund, warum die brahmanische Kultur und die Kiihe, die beiden
Grundvoraussetzungen fiir alle gliickverheiBenden Umstande, nicht mehr beschiitzt
werden. Wir leben in einem sehr gefahrlichen Zeitalter, denn die Gesellschaft wird
von Damonen und Raksasas angefiihrt.

VERS 14
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iti vijaapito devair
bhavagan atmabhir nrpa

parito bhrgu-daksadyair
yayau daityesvarasramam

iti—so; vijadpitah—informiert; devaih—von allen Halbgottern; bhagavan—der
machtigste; drma-bhiuh—der aus der Lotosblume geboren wurde; nrpa—o Konig;
paritah—umgeben; bhrgu—von Bhrgu; daksa—Daksa; adyaih—und von anderen;
yayau—ging; daitya-isvara—von Hiranyakasipuy, dem Konig der Daityas;
asramam—an den Ort, an dem er Entsagung libte.

UBERSETZUNG

O Konig, nachdem der iiberaus michtige Brahma von den Halbgottern
unterrichtet worden war, machte er sich in Begleitung von Bhrgu, Daksa
und anderen grofRen Weisen sofort auf den Weg zu dem Ort, an dem sich
Hiranyakasipu seinen Ubungen der BuBe und Entsagung unterzog.

ERLAUTERUNG

Brahma wartete darauf, daB Hiranyakasipus BuBen ihren Hohepunkt erreichen
wiirden, damit er sich zu ihm begeben und ihm die Segnung erteilen konne, die er
sich wiinschte. Fiir Brahma war es eine willkommene Gelegenheit, dal ihn alle
Halbgotter und groBen Heiligen begleiteten, und er begab sich also zu Hiranyaka-
sipu, um ihm die gewiinschte Segnung zu erteilen.

VERS 15-16
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na dadarsa praticchannam
valmika-trna-kicakaih

pipilikabhir acirnam
medas-tvan-mamsa-sonitam

tapantam tapasa lokan
yathdabhrapihitam ravim

vilaksya vismitah praha
hasams tam hamsa-vahanah

na—nicht; dadarsa—sah; praticchannam—bedeckt; valmika—von einem Amei-
senhiigel; trna—Gras; kicakaih—und Bambusstabe; pipilikabhih—von den Ameisen;
acirnam—rundherum aufgefressen; medah—dessen Fett; tvak—Haut; mamsa—das
Fleisch; sonitam—und Blut; tapantam—erhitzen; tapasd—durch strenge BuBen; /o-
kan—die drei Welten; yatha—genau wie; abhra—von Wolken; apihitam—verdeckt;
ravim—die Sonne; vilaksya—sehen; vismitah—erstaunt; praha—sagte; hasan—Ila-
cheln; tam—zu ihm; hamsa-vahanah—Brahma, der auf einem Schwanenflugzeug
sitzt.

UBERSETZUNG

Brahma, der mit einem Schwanenflugzeug fliegt, konnte anfangs nicht
erkennen, wo sich Hiranyakasipu befand, denn Hiranyakasipus Korper
wurde von einem Ameisenhiigel, von Gras und von Bambusstiben bedeckt.
Weil Hiranyakasipu lange Zeit an jenem Ort gestanden hatte, hatten die
Ameisen seine Haut, sein Fett, sein Fleisch und sein Blut verschlungen.
Dann entdeckten Brahma und die Halbgétter ihn, der einer mit Wolken be-
deckten Sonne glich, weil er durch seine Entsagung die ganze Welt erhitzte.
Voll Verwunderung begann Brahma zu licheln und wandte sich darauf mit
folgenden Worten an ihn.

ERLAUTERUNG

Das Lebewesen benotigt zum Leben nur seine eigene Kraft; es kann ohne Haut,
Knochenmark, Knochen, Blut usw. leben, denn das Lebewesen hat mit der materiel-
len Hiille nichts zu tun (asarigo 'vam purusah). Hiranyakasipu nahm viele Jahre lang
strenge tapasya, Entsagung, auf sich. Ja, es heil3t sogar, er habe einhundert himmli-
sche Jahre lang tapasya geiibt. Da ein Tag der Halbgotter sechs Monaten unserer
Zeitrechnung entspricht, war dies natiirlich eine sehr lange Zeit. Wie es der Lauf der
Natur ist, war sein Korper von Wiirmern, Ameisen und anderen Parasiten beinahe
vollig zerfressen worden, und deshalb hatte ihn selbst Brahma im ersten Augenblick
nicht ausmachen konnen. Spater jedoch entdeckte er ihn und staunte, als er sah, zu
welcher ungewohnlichen rapasya Hiranyakasipu fahig war. Jedermann ware iiber-
zeugt gewesen, Hiranyakasipu sei tot, denn sein Korper war auf vielerlei Weise be-
deckt, doch Brahma, das hochste Lebewesen in unserem Universum, erkannte, daf3
Hiranyakasipu am Leben war, allerdings unter einer Bedeckung von materiellen
Elementen.
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Man sollte auch zur Kenntnis nehmen, daBl Hiranyakasipu als Daitya und Rak-
sasa bekannt war, obwohl er diese Bufle fiir lange, lange Zeit praktizierte. Aus den
nachsten Versen wird hervorgehen, da3 nicht einmal gro3e Heilige derart strenge
BuBlen durchstehen konnten. Warum wurde er dann als Raksasa und Daitya be-
zeichnet? Weil er alles, was er tat, nur fiir seine eigene Sinnenbefriedigung unter-
nahm. Sein Sohn Prahlada Maharaja war erst fiinf Jahre alt — was konnte er also
schon ausrichten? Doch nur weil Prahlada die Anweisungen Narada Munis befolgte
und ein wenig hingebungsvollen Dienst ausfiihrte, wurde er dem Herrn so lieb, daB3
der Herr kam, um ihn zu retten, wahrend Hiranyakasipu trotz all seiner Askese ge-
totet wurde. Das ist der Unterschied zwischen hingebungsvollem Dienst und allen
anderen Methoden der Vervollkkommnung. Jemand, der sich harte BuBBen auferlegt,
um dadurch Sinnenbefriedigung zu erlangen, versetzt die ganze Welt in Angst und
Schrecken, wahrend ein Gottgeweihter, der auch nur ein wenig hingebungsvollen
Dienst ausfiihrt, allen ein Freund ist (suhrdar sarva-bhiitanam). Da der Herr der
wohlmeinende Freund aller Lebewesen ist und da ein Gottgeweihter die Eigenschaf-
ten des Herrn annimmt, handelt ein Gottgeweihter ebenfalls zum Besten eines jeden,
der hingebungsvollen Dienst ausfiihrt. Hiranyakasipu blieb also ein Daitya und
Raksasa, obwohl er solch strenge Entsagung libte, wahrend Prahlada Maharaja zum
groBten Gottgeweihten wurde und unter dem personlichen Schutz des Herrn stand,
obwohl er der Sohn eben jenes Daitya-Vaters war. Bhakti wird deshalb als sarvo-
ein Gottgeweihter von allen materiellen Bezeichnungen befTreit ist, und letzteres, daf3
er keinerlei Wiinsche mehr hat und auf der transzendentalen Ebene verankert ist.

VERS 17
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sri-brahmovdca
uttisthottistha bhadram te
tapah-siddho ’si kasyapa
varado "ham anuprapto
vriyatam ipsito varah

sri-brahma uvaca—Brahma sagte; uttistha—bitte steh auf; wuttistha—steh auf;
bhadram—Glick; te—dir; tapah-siddhah—bei der Ausfiilhrung von BuBen vollkom-
men; asi—du bist; kdsyapa—o Sohn Kasyapas; vara-dah—derjenige, der eine Seg-
nung gibt; aham—ich; anupraptah—angekommen; vrivatdm—sie moge erteilt wer-
den; ipsitah—gewiinscht; varah—Segnung.
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UBERSETZUNG

Brahma sagte: O Sohn Kasyapa Munis, bitte steh auf, bitte steh auf. Alles
Gliick sei mit dir. Du hast nun bei der Ausfithrung deiner BuRen die Vollen-
dung erlangt, und deshalb kann ich dir eine Segnung geben. Was immer du
dir auch wiinschst, du darfst mich jetzt darum bitten, und ich werde versu-
chen, deinen Wunsch zu erfiillen.

ERLAUTERUNG

Srila Madhvacarya zitiert aus dem Skanda Purdna, in dem es heiBt, Hiranyaka-
sipu sei auch unter dem Namen Hiranyaka bekannt, weil er ein Geweihter Brahmas
geworden sei, den man Hiranyagarbha nennt, und weil er sich strenger Entsagung
unterzogen hatte, um Brahma zu erf reuen. Raksasas und Damonen verehren ver-
schiedene Halbgotter, wie Brahma und Siva, nur um diese Halbgotter von ihren Po-
sten zu verdrangen. Dies ist bereits in den voranstehenden Versen erklart worden.

VERS 18
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adraksam aham etam te
hrt-saram mahad-adbhutam

damsa-bhaksita-dehasya
prand hy asthisu serate

adraksam—habe personlich gesehen; aham—ich; etam—dies; te—deine; hrt-sa-
ram—Fahigkeit zu erdulden; mahat—sehr groB; adbhutam—wunderbar; damsa-
bhaksita—von Wiirmern und Ameisen zerfressen; dehasya—dessen Korper; prandh
—die Lebensluft; hi—in der Tat; asthisu—in den Knochen; serate—sucht Zuflucht.

UBERSETZUNG

Beim Anblick deiner Ausdauer war ich sehr erstaunt. Obwohl dein Koér-
per von allen moglichen Wiirmern und Ameisen zerfressen und zernagt
wurde, iRt du deine Lebensluft immer noch in deinen Knochen zirkulieren.
Das ist zweifellos erstaunlich.

ERLAUTERUNG

Offensichtlich kann die Seele sogar mit Hilfe der Knochen existieren, wie das Bei-
spiel Hiranyakasipus zeigt. Selbst wenn der Korper eines groBBen yogi begraben wird
und seine Haut, sein Knochenmark, sein Blut usw. zerfressen werden, kann er —
unter der einen Voraussetzung, daf3 seine Knochen erhalten bleiben — in einem tran-
szendentalen Zustand weiterleben. Vor kurzem gab ein Archaologe in der Offent-
lichkeit bekannt, er habe Funde gemacht, die darauf hinweisen, da Christus nach
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seiner Bestattung ausgegraben worden und daB3 er dann nach Kaschmir gegangen
sei. Es ist tatsachlich schon oft vorgekommen, daBB man yogis in Trance eingrub und
sie einige Stunden spater gesund und munter wieder herausnahm. Ein yogi kann in
einem transzendentalen Zustand am Leben bleiben, selbst wenn er begraben wird —
und zwar nicht nur viele Tage, sondern sogar viele Jahre lang.

VERS 19
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naitat purvarsayas cakrur
na karisyanti capare

nirambur dharayet pranan
ko vai divya-samah satam

na—nicht; etat—dies; purva-rsayah—die Weisen vor dir, wie zum Beispiel
Bhrgu; cakruh—fiihrten aus; na—nicht; karisyanti—werden ausfiihren; ca—auch;
apare—andere; nirambuh—ohne Wasser zu trinken; dhdrayet—Kkann erhalten; prad-
nan—die Lebensluft; kah—wer; vai—gewiB; divya-samah—himmlische Jahre; sa-
tam—einhundert.

UBERSETZUNG

Nicht einmal Heilige wie Bhrgu, die vor dir geboren wurden, waren im-
stande, solch harte BuRen auszufithren, und es wird auch in Zukunft nie-
mand dazu imstande sein. Wer in den drei Welten kann einhundert himmli-
sche Jahre lang am Leben bleiben, ohne Wasser zu trinken?

ERLAUTERUNG

Es scheint, daB ein yogi mit Hilfe des yoga-Vorganges viele, viele Jahre lang leben
kann, ohne auch nur einen einzigen Tropfen Wasser zu trinken, selbst wenn sein
Korper von Ameisen und Wiirmern zerfressen wird.

VERS 20
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vyavasdyena te 'nena
duskarena manasvinam

tapo-nisthena bhavata
Jjito "ham diti-nandana
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vyavasdyena—durch Entschlossenheit; re—deine; anena—diese; _duskarena
—schwierig auszufiihren; manasvinam—selbst fiir groBe Weise und Heilige; tapah-
nisthena—bestrebt, BuBlen zu iiben; bhavata—von dir; jitah—besiegt; aham—ich;
diti-nandana—o Sohn Ditis.

UBERSETZUNG

Mein lieber Sohn Ditis, dank deiner grofen Entschlossenheit und Entsa-
gung hast du vollbracht, was selbst fiir grole Heilige unméglich war, und
deshalb bin ich von dir besiegt worden.

ERLAUTERUNG

Hinsichtlich des Wortes jitah fiihrt Srila Madhva Muni folgendes Zitat aus dem
Sabda-nirnaya an: pardabhiitam vasa-stham ca jitabhid ucyate budhaih. ,,Wenn man
in jemandes Gewalt gerat oder von einem anderen besiegt wird, wird man jitah ge-
nannt.” Hiranyakasipus Entsagung war so asketisch und so erstaunlich, daB sogar
Brahma zugab, von ihm besiegt worden zu sein.

VERS 21
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tatas ta asisah sarva
dadamy asura-pungava
martasya te hy amartasya
darsanam ndaphalam mama

tatah—deswegen; te—dir; asisah—Segnungen; sarvah—alle; dadami—ich werde
geben; asura-purigava—o bester der asuras; martasya—von einem, dem es be-
stimmt ist, zu sterben; te—wie du; hi—gewiB; amartasya—von einem, der nicht
stirbt; darsanam—die Audienz; na—nicht; aphalam—ohne Ergebnisse; mama
—meine.

UBERSETZUNG

O bester der asuras, aus diesem Grund bin ich jetzt bereit, dir alle Seg-
nungen zu erteilen, die du dir wiinschst. Ich gehore zur himmlischen Welt
der Halbgoétter, die nicht wie Menschen sterben. Deshalb wird deine Au-
dienz bei mir nicht vergebens bleiben, obwohl du sterblich bist.

ERLAUTERUNG

Aus diesem Vers geht hervor, daB Menschen und asuras sterben miissen, die
Halbgotter dagegen nicht. Wenn das Universum vernichtet wird, gehen die Halbgot-
ter, die mit Brahma auf Satyaloka wohnen, in dem Korper, den sie zu diesem Zeit-
punkt haben, nach Vaikunthaloka. Deshalb sagte Brahma voraus, Hiranyakasipu
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werde sterben miissen, obwohl er sich harte BuBlen auferlegt habe; er konne nicht
unsterblich werden bzw. er konne nicht einmal den gleichen Status wie die Halbgot-
ter erlangen. Die schweren Ubungen der BuBe und Entsagung, denen er sich fiir so
viele Jahre unterzogen habe, wiirden ihn nicht vor dem Tod bewahren konnen. Das
war Brahmas Prophezeiung.

VERS 22
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Sri-ndrada uvdca
ity uktvadi-bhavo deva
bhaksitarngam pipilikaih
kamandalu-jalenauksad
divyenamogha-radhasa

sri-naradah uvdca—Sri Narada Muni sagte; iti—so; uktva—sagend; dadi-bhavah
—Brahma, das erste Lebewesen in unserem Universum; devah—das Oberhaupt der
Halbgotter; bhaksita-arigam—Hiranyakasipus Korper, der beinahe vollstandig zer-
fressen worden war; pipilikaih—von den Ameisen; kamandalu—aus dem unge-
wohnlichen Wassertopf, den Brahma in der Hand tragt; jalena—mit Wasser; auk-
sat—besprengte; divyena—das spirituell, nicht gewohnlich war; amogha—unfehlbar;
radhasa—dessen Macht.

UBERSETZUNG

$ri Narada Muni fuhr fort: Nachdem Brahma so zu Hiranyakasipu gespro-
chen hatte, sprengte er, der als erstes Lebewesen im Universum duferst
michtig ist, transzendentales, unfehlbares, spirituelles Wasser aus seinem
kamandalu auf Hiranyakasipus Korper, der von Ameisen und Motten zer-
fressen worden war. Auf diese Weise schenkte er Hiranyaka$ipu neues Le-
ben.

ERLAUTERUNG

Brahma ist das erste Lebewesen, das in diesem Universum erschaffen wurde,
und ist vom Hochsten Herrn dazu ermachtigt zu erschaffen. Tene brahma hrda ya
adi-kavaye: Der ddi-deva oder adi-kavi — das erste lebende Geschopf — wurde von
der Hochsten Personlichkeit Gottes personlich durch das Herz unterwiesen. Es gab
niemanden, der Brahma hatte lehren konnen, doch weil der Herr im Herzen Brah-
mas weilt, wurde Brahma vom Herrn Selbst unterwiesen. Da Brahma besonders be-
vollmachtigt ist, ist er bei allem, was er tun will, unfehlbar. Das wird mit dem Wort
amogha-radhasa zum Ausdruck gebracht. Er hatte den Wunsch, Hiranyakasipus
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urspriinglichen Korper wiederherzustellen, und deshalb tat er dies auch sofort, in-
dem er ihn mit transzendentalem Wasser aus seinem Wassertopf besprengte.

VERS 23
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sa tat kicaka-valmikat
saha-ojo-balanvitah

sarvdvayava-sampanno
vajra-samhanano yuva

utthitas tapta-hemabho
vibhavasur ivaidhasah

sah—Hiranyakasipu; tar—dieser; kicaka-valmikat—aus dem Ameisenhiigel und
aus dem Bambusgeholz; sahah—Geistesstarke; ojah—Starke der Sinne; bala—und
geniigend Korperkraft; anvitah—ausgestattet mit; sarva—alle; avayava—die
GliedmaBen; sampannah—vollstindig wiederhergestellt; vajra-samhananah—einen
Korper haben, der so stark wie ein Blitzschlag ist; yuvd—jung; utthitah—aufgestan-
den; tapta-hema-abhah—dessen korperliche Ausstrahlung wie geschmolzenes Gold
wurde; vibhavasuh—Feuer; iva—wie; edhasah—aus Brennholz.

UBERSETZUNG

Sowie Hiranyakasipu mit dem Wasser aus Brahmas Wassertopf besprengt
worden war, erhob er sich, ausgestattet mit einem vollstindigen Korper,
dessen GliedmaRen so kriftig waren, daB ihnen ein Blitzschlag nichts anha-
ben konnte. Genau wie Feuer aus Brennholz hervorlodert, so kam Hiranya-
kasipu vollkommen verjiingt, voll Kraft und strahlend wie geschmolzenes
Gold, aus dem Ameisenhiigel hervor.

ERLAUTERUNG

Hiranyakasipu wurde mit neuem Leben durchdrungen, und zwar so sehr, dal3
nicht einmal Blitze seinem Korper etwas anhaben konnten. Er war nun ein Jiingling
mit einem kraftstrotzenden Korper, der so schon strahlte wie geschmolzenes Gold.
Er wurde auf diese Weise verjiingt, weil er sich harter Entsagung und BufB3e unter-
zogen hatte.

VERS 24
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sa nirtksyambare devam
hamsa-vaham upasthitam

nandama sirasa bhimau
tad-darsana-mahotsavah

sah—er (Hiranyakasipu); niriksya—sehend; ambare—am Himmel; devam—den
hochsten Halbgott; hamsa-vaham—der mit einem Schwanenflugzeug fliegt; upasthi-
tam—vor sich befindlich; nandma—brachte Ehrerbietungen dar; sirasa—mit seinem
Kopf; bhimau—auf dem Boden; tat-darsana—durch Brahmas Anblick; mahd-utsa-
vah—sehr erfreut.

UBERSETZUNG

Als Hiranyakasipu Brahma vor sich in einem Schwanenflugzeug am Him-
mel fliegen sah, war er in hochstem Mafe entziickt. Er fiel auf der Stelle
flach hin, so daR sein Kopf den Boden beriihrte, und begann dem Herrn
Dank zu sagen.

ERLAUTERUNG
Sri Krsna sagt in der Bhagavad-gita (9.23-24):

ye 'py anya-devata-bhakta
yajante sraddhayanvitah

te 'pi mam eva kaunteya
yajanty avidhi-purvakam

aham hi sarva-yajianam
bhokta ca prabhur eva ca

na tu mam abhijananti
tattvendtas cyavanti te

,,Was auch immer ein Mensch anderen Gottern opfern mag, o Sohn Kuntis, ist
in Wirklichkeit fiir Mich allein bestimmt, doch wird es ohne rechtes Verstandnis ge-
opfert. Ich bin der einzige GenieBer und das einzige Ziel von Opfern. Wer Mein
wabhres, transzendentales Wesen nicht erkennt, kommt zu Fall.*

Krsna sagt damit praktisch, da3 Personen, die Halbgotter verehren, nicht sehr in-
telligent sind, obwohl diese Verehrung indirekt Ihm entgegengebracht wird. Wenn
ein Mann beispielsweise Wasser auf die Blatter und Zweige eines Baumes schiittet,
ohne die Wurzel zu begieBen, so tut er dies, weil er nur unzureichendes Wissen hat
oder weil er sich nicht an die vorgeschriebenen Prinzipien hilt. Einen Baum bewas-
sert man, indem man die Wurzel bewissert. In dhnlicher Weise dient man den ver-
schiedenen Korperteilen, indem man dem Magen Nahrung zufiihrt. Die Halbgotter
sind sozusagen Beamte und Minister in der Regierung des Hochsten Herrn. Man
muB sich an die Gesetze halten, die von der Regierung erlassen werden, nicht an die
Gesetze der Beamten oder Minister. In ahnlicher Weise soll man ausschlieBlich den
Hochsten Herrn verehren. Dadurch werden die verschiedenen Beamten und Mini-
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ster des Herrn automatisch zufriedengestellt werden. Die Beamten und Minister
sind Reprasentanten der Regierung, und es ist ungesetzlich, ihnen Bestechungsgelder
anzubieten. Das wird in der Bhagavad-gita als avidhi-pirvakam bezeichnet. Mit
anderen Worten: Krsna miBbilligt das unndtige Verehren der Halbgotter.

In der Bhagavad-gita heiB3t es klar, daB es viele Arten von yajna gibt, die in den
vedischen Schriften empfohlen werden, daB ihr eigentlicher Sinn und Zweck jedoch
darin besteht, den Hochsten Herrn zufriedenzustellen. Yajria bedeutet Visnu. Im
Dritten Kapitel der Bhagavad-gita wird unmiBverstandlich erklart, man solle nur
handeln, um Yajna, Visnu, zufriedenzustellen. Die vollendete menschliche Gesell-
schaftsordnung, varnasrama-dharma, ist besonders dazu bestimmt, Visnu zufrie-
denzustellen. Krsna sagt deshalb: ,,Ich bin der GenieBer aller Opfer, denn Ich bin der
Hochste Herr.* Nichtsdestoweniger verehren weniger intelligente Menschen, die
sich dieser Tatsache nicht bewuf3t sind, Halbgotter um eines zeitweiligen Nutzens
willen. Aus diesem Grund sinken sie ins materielle Dasein und erreichen das er-
wiinschte Lebensziel nicht. Wenn jemand jedoch irgendeinen materiellen Wunsch
hat, den er erfiillt haben mochte, sollte er lieber den Hochsten Herrn darum bitten
(obwohl das keine reine Hingabe ist), und er wird so das gewiinschte Ergebnis erhal-
ten. Obwohl Hiranyakasipu Brahma Ehrerbietungen erwies, war er ein erbitterter
Gegner Sri Visnus. Das ist das Kennzeichen eines asura. Asuras verehren die Halb-
gotter als vom Herrn getrennte Wesenheiten, und sie wissen nicht, da@3 all die Halb-
gotter machtig sind, weil sie Diener des Hochsten Herrn sind. Wenn der Hochste
Herr den Halbgottern ihre Krifte entziehen wiirde, konnten sie ihren Verehrern
keine Segnung mehr erteilen. Der Unterschied zwischen einem Gottgeweihten und
einem Nichtgottgeweihten (einem asura) besteht darin, daB ein Gottgeweihter weil3,
daB Sri Visnu die Hochste Personlichkeit Gottes ist und daB jedermann seine Macht
von Thm erhalt. Ein Gottgeweihter verehrt nicht die Halbgotter, um mit besonderen
Kraften ausgestattet zu werden, sondern verehrt Sri Visnu, denn er weil}, dal} er
eine besondere Fahigkeit auch erhalten kann — wenn dies sein Wunsch ist —, wah-
rend er als Geweihter Sri Visnus handelt. Deshalb finden wir in der sastra (SB.
2.3.10) die Empfehlung:

akamah sarva-kamo va
moksa-kama udara-dhih

tivrena bhakti-yogena
yajeta purusam param

,.Es spielt keine Rolle, ob ein Mensch voller materieller Wiinsche ist, ob er keine
materiellen Wiinsche hat oder ob er sich Befreiung wiinscht; wenn er intelligent ist,
muB er in jedem Fall das hochste Ganze, die Personlichkeit Gottes, verehren.*

Selbst wenn ein Mensch materielle Wiinsche hat, sollte er — statt die Halbgotter
zu verehren — zum Hochsten Herrn beten, damit er seine Beziehung zum Hochsten
Herrn herstellen kann und so davor bewahrt wird, ein Damon oder Nichtgottge-
weihter zu werden. Srila Madhvacarya zitiert dazu aus dem Brahma-tarka:

eka-sthanaika-karyatvad
visnoh pradhanyatas tatha
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jivasya tad-adhinatvan
na bhinnadhikrtam vacah

Da Visnu der Hochste ist, kann man sich dadurch, daB man Visnu verehrt, alle
Wiinsche erfiillen. Es ist gar nicht notig, seine Aufmerksamkeit irgendeinem Halb-
gott zuzuwenden.

VERS 25
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utthaya pranjalih prahva
tksamano drsa vibhum

harsasru-pulakodbhedo
gird gadgadayagrnat

utthaya—aufstehend; pranjalih—mit gefalteten Hianden; prahvah—auf demiitige
Art und Weise; tksamanah—sehend; drsa—mit seinen Augen; vibhum—die hochste
Person im Universum; harsa—des Jubels; asru—mit Tranen; pulaka—mit sich
straubenden Korperhaaren;, udbhedah—belebt; girdi—von Worten; gadgadayd—
stammelnd; agrnat—betete.

UBERSETZUNG

Als sich der Anfiihrer der Daityas hierauf vom Boden erhob und Brahma
vor sich sah, wurde er von Jubel iibermannt. Es traten ihm Trinen in die Au-
gen, sein ganzer Korper zitterte, und er begann mit gefalteten Hinden und
stockender Stimme demiitig zu beten, um Brahma zu erfreuen.

VERS 26-27
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sri-hiranyakasipur uvdca
kalpante kala-srstena
yo 'ndhena tamasavrtam
abhivyanag jagad idam
svayanjyotih sva-rocisa
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armand tri-vrtd cedam
srjaty avati lumpati

rajah-sattva-tamo-dhamne
paraya mahate namah

sri-hiranyakasipuh uvaca—Hiranyakasipu sagte; kalpa-ante—am Ende jedes
Tages Brahmas; kala-srstena—vom Zeitfaktor geschaffen; yah—er, der; andhena
—von undurchdringlicher Dunkelheit; tamasd—von Unwissenheit; avrtam—be-
deckt; abhivyanak—manifestiert; jagat—kosmische Manifestation; idam—dieses;
svayam-jyotih—aus sich selbst leuchtend; sva-rocisdi—durch die Strahlen, die von
seinem Korper ausgehen; dtmand—von ihm selbst; tri-vrtd—gelenkt von den drei
Erscheinungsweisen der materiellen Natur; ca—auch; /dam—diese materielle Welt;
srjati—erschafft; avati—erhélt; lumpati—vernichtet; rajah—der Erscheinungsweise
der Leidenschaft; satrva—der Erscheinungsweise der Tugend; tamah—und der Er-
scheinungsweise der Unwissenheit; dhdmne—dem hochsten Herrn; pardya—dem
hochsten; mahate—dem groBen; namah—meine achtungsvollen Ehrerbietungen.

UBERSETZUNG

Ich bringe dem hochsten Herrn in diesem Universum meine achtungs-
vollen Ehrerbietungen dar. Am Ende jeden Tages seines Lebens wird das
Universum durch den EinfluR der Zeit ginzlich in undurchdringliche Dun-
kelheit gehiillt, und dann — an seinem nichsten Tag — manifestiert dieser
aus sich selbst leuchtende Herr mit Hilfe seiner eigenen Ausstrahlung die
kosmische Manifestation und erhilt und zerstort sie durch die materielle
Energie, die in die drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur einge-
kleidet ist. Er, Brahma, ist die Zufluchtsstitte dieser Erscheinungsweisen der
Natur — sattva-guna, rajo-guna und tamo-guna.

ERLAUTERUNG

Die Worte abhivyanag jagad idam beziehen sich auf den, der die kosmische
Manifestation erschafft. Der urspriingliche Schopfer ist die Hochste Personlichkeit
Gottes, Krsna (janmddy asya yatah), Brahma ist der untergeordnete Schopfer. Wenn
Brahma von Sri Krsna dazu ermichtigt wird, die Welt der Erscheinungen als Bau-
meister zu erschaffen, wird er zum maéchtigsten und wichtigsten Element im Uni-
versum. Die materielle Energie wird in ihrer Gesamtheit von Krsna erschaffen, und
spater verwendet Brahma alles, was als notwendiges Bestandteil erschaffen wurde,
um das gesamte phianomenale Universum zu erbauen. Nach jedem Tag Brahmas
wird alles bis hinauf nach Svargaloka von Wasser tuiberflutet, und am nachsten Mor-
gen, wenn im Universum Dunkelheit herrscht, 1aBt Brahma die phanomenale Mani-
festation wieder erscheinen. Aus diesem Grund wird er hier als derjenige bezeichnet,
der das Universum manifestiert.

Trin gunan vrnoti: Brahma macht von den drei Erscheinungsweisen der materiel-
len Natur Gebrauch. Prakrti, die materielle Natur, wird hier als tri-vrtd bezeichnet,
als die Quelle der drei materiellen Erscheinungsweisen. Srila Madhvacarya kom-
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mentiert dazu, tri-vrta bedeute prakrtyd. Sri Krsna ist der urspriingliche Schopfer,
und Brahma ist der urspriingliche Baumeister.

W AW e A |
Lponcieiteacel s i SR

nama dadyaya bijaya
jnana-vijnana-murtaye

pranendriya-mano-buddhi-
vikdrair vyaktim iyuse

namah—ich bringe meine achtungsvollen Ehrerbietungen dar; ddydya—dem er-
sten Lebewesen; bijaya—dem Samen der kosmischen Manifestation; jidna—des
Wissens; vijidna—und der Anwendung in der Praxis; mirtaye—der Gottheit oder
der Form; prana—der Lebensluft; indriva—der Sinne; manah—des Geistes; buddhi
—der Intelligenz; vikdaraih—durch Umwandlungen; vyaktim—Manifestation; yuse
—derjenige, der erlangt hat.

UBERSETZUNG

Ich erweise meine Ehrerbietungen der ersten Personlichkeit im Univer-
sum, Brahma, der voller Wissen ist und der seinen Verstand und seine ange-
wandte Intelligenz dazu verwenden kann, die kosmische Manifestation zu
erschaffen. Seinem Wirken ist es zu verdanken, daR alles im Universum
sichtbar ist. Deshalb ist er die Ursache aller Manifestationen.

ERLAUTERUNG

Das Vedanta-sitra beginnt mit der Aussage, daBl die Absolute Person der Ur-
sprung alles Geschaffenen ist (janmddy asya yatah). Man mag sich nun fragen, ob
Brahma die Hochste Absolute Person ist. Nein, die Hochste Absolute Person ist
Krsna. Brahma bekommt von Krsna Verstand, Intelligenz, Materialien und alles
andere, und dann wird er der untergeordnete Schopfer, der Ingenieur des Univer-
sums. In diesem Zusammenhang konnen wir erwahnen, daB3 die Schopfung nicht
ein zufilliger, durch die Explosion eines Klumpens ausgeloster Prozel ist. Absurde
Theorien dieser Art werden von denen, die die Veden studieren, nicht akzeptiert. Das
erste Geschopf ist Brahma, der vom Herrn mit vollkommenem Wissen und voll-
kommener Intelligenz ausgestattet wird. Im Srimad-Bhdgavatam heiBt es: tene
brahma hrda ya dadi-kavaye. Obwohl Brahma das erste erschaffene Lebewesen ist,
ist er nicht unabhangig, denn die Hochste Personlichkeit Gottes hilft ihm durch das
Herz. Zur Zeit der Schopfung gibt es niemanden auBer Brahma, und deshalb
empfangt er seine Intelligenz direkt vom Herrn durch das Herz. Das wurde bereits
zu Beginn des Srimad-Bhdgavatam erklart.

Brahma wird in diesem Vers als die erste Ursache der kosmischen Manifestation
bezeichnet, und diese Aussage trifft auf seine Position in der materiellen Welt zu. Es
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gibt viele, viele Lebewesen, die wie er die Aufsicht iiber ein Universum fiihren und
die alle vom Hochsten Herrn, Visnu, erschaffen werden. Diese Tatsache wird durch
eine im Caitanya-caritamrta beschriebene Begebenheit sehr anschaulich. Als der
Brahma unseres Universums von Krsna nach Dvaraka eingeladen wurde, dachte er,
er sei der einzige Brahma. Deshalb war er erstaunt, als Krsna durch Seinen Diener
fragen lieB, welcher Brahma vor der Tiire stehe und vorgelassen werden wolle. Er
antwortete, der Brahma, der vor der Tiire warte, sei natiirlich Brahma, der Vater
der vier Kumaras. Spater wollte Brahma von Krsna wissen, warum er gefragt habe,
welcher Brahma gekommen sei. Daraufhin wurde ihm mitgeteilt, es gebe Millionen
von anderen Brahmas, weil es Millionen von Universen gebe. Hierauf rief Krsna
samtliche Brahmas herbei, die sofort zur Stelle waren. Angesichts so vieler Brahmas
mit so vielen Kopfen hielt sich der catur-mukha-Brahma, der vierkopfige Brahma
unseres Universums, fiir ein hochst unbedeutendes Geschopf. Es gibt also zwar in
jedem Universum einen Brahma, der dieses jeweils konstruiert, doch Krsna ist der
Ursprung von ihnen allen.

VERS 29
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tvam isise jagatas tasthusas ca
pranena mukhyena patih prajanam

cittasya cittair mana-indriyanam
patir mahan bhuta-gunasayesah

tvam—du; isise—beherrschst tatsdchlich; jagatah—des sich bewegenden Wesens;
tasthusah—des Wesens, das leblos ist oder an einer Stelle steht; ca—und; pranena
—durch die Lebenskraft; mukhyena—der Ursprung aller Tatigkeiten; patih—Herr;
prajanam—aller Lebewesen; cittasya—des Geistes; cittaih—durch das BewuBtsein;
manah—des Geistes; indriyanam—und der zwei Arten von Sinnen (handelnde und
wissenerwerbende); patih—der Herr; mahdn—groB; bhita—der materiellen Ele-
mente; guna—und der Eigenschaften der materiellen Elemente; dsaya—von Wiin-
schen; isah—der hochste Meister.

UBERSETZUNG

O Herr, da du der Ursprung des Lebens in der materiellen Welt bist, bist
du der Herr und Meister der Lebewesen, sowohl derer, die sich bewegen,
als auch derer, die an einer Stelle stehen, und du inspirierst ihr BewuBtsein.
Du hiltst den Verstand und die handelnden und die wissenerwerbenden
Sinne instand, und deshalb bist du der uneingeschrinkte Herrscher iiber
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alle materiellen Elemente und iiber ihre Eigenschaften, und du gebietest
iiber alle Wiinsche.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers wird ausdriicklich darauf hingewiesen, da3 Leben der Ursprung
aller Dinge ist. Brahma wurde vom hochsten Leben, von Krsna, unterwiesen. Krsna
ist das hochste Lebewesen (nityo nitydndm cetanas cetandnam), und Brahma ist
ebenfalls ein Lebewesen, doch Krsna ist der Ursprung von Brahma. Aus diesem
Grund sagt Krsna in der Bhagavad-gita (1.7): mattah parataram nanyat kiricid asti
dhananjaya. ,,0 Arjuna, es gibt keine Wahrheit iiber Mir.* Krsna ist der Ursprung
Brahmas, der seinerseits der Ursprung des Universums ist. Brahma ist ein Repra-
sentant Krsnas, und deshalb sind alle Eigenschaften und Tatigkeiten Krsnas auch in
Brahma zu finden.

VERS 30
& gyaq ey @
T SgEEAREa T |
TAF  ATHATHIIMATIE-
AR wfsaan 11200

tvam sapta-tantun vitanosi tanva
trayya catur-hotraka-vidyaya ca

tvam eka atmdatmavatam anadir
ananta-parah kavir antaratma

tvam—du; sapta-tantin—die sieben Arten vedischer Ritualzeremonien, begin-
nend mit dem agnistoma-yajna; vitanosi—verbreitest; tanva—durch deinen Kor-
per; trayya—der drei Veden; catuh-hotraka—der vier Arten vedischer Priester, die
als hota, adhvaryu, brahma und udgata bezeichnet werden; vidyaya—durch das n6-
tige Wissen; ca—auch; tvam—du; ekah—eine; atma—die Uberseele; arma-vatam—
aller Lebewesen; anddih—ohne Anfang; ananta-parah—ohne Ende; kavih—der
hochste Inspirierende; antah-dtma—die Uberseele im Innern des Herzens.

UBERSETZUNG

Mein lieber Herr, durch deine Form als die personifizierten Veden und
durch Wissen iiber die Titigkeiten aller brahmanas, die yajia durchfiihren,
verbreitest du die sieben Arten von Opfern. Die wichtigste dieser vedischen
Ritualzeremonien ist der agnistoma-yajiia. In der Tat, du regst die
brahmanas, die yajia ausfithren, dazu an, die in den drei Veden erwihnten
Rituale zu vollziehen. Da du die hochste Seele bist, die Uberseele aller Le-
bewesen, bist du ohne Anfang, ohne Ende, allwissend und wirst von Zeit
und Raum nicht eingeschrinkt.
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ERLAUTERUNG

Die Anregung zur Durchfiihrung vedischer Ritualzeremonien und das Wissen
dariiber werden der Person, die sich bereiterklart, diese Rituale auszufiihren, von
der Hochsten Seele gegeben. Wie in der Bhagavad-gitd bestitigt wird (mattah smrtir
JAianam apohanam ca), kommen Erinnerung, Wissen und Vergessen vom Herrn.
Die Uberseele befindet Sich im Herzen eines jeden (sarvasya caham hrdi sannivistah;
isvarah sarva-bhutanam hrd-dese 'rjiuna .li,s,thali), und wenn man im vedischen Wis-
sen fortgeschritten ist, gibt einem die Uberseele Anweisungen. Der Herr regt als
Uberseele eine geeignete Person dazu an, die vedischen Ritualzeremonien zu vollzie-
hen. Zur Durchfiihrung dieser Zeremonien sind vier Arten von Priestern, die soge-
nannten rtvik, erforderlich. Diese vier Arten von Priestern werden als hotd, adhva-
ryu, brahma und udgata bezeichnet.

VERS 31
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tvam eva kalo 'nimiso jananam
ayur lavady-avayavaih ksinosi
kita-stha atma paramesthy ajo mahams
tvam jiva-lokasya ca jiva atma

tvam—du; eva—gewiB; kdlah—die unendliche Zeit; animisah—furchtlos; jana-
nam—von allen Lebewesen; dyuh—die Lebensdauer; lava-ddi—aus Sekunden, Mo-
menten, Minuten und Stunden bestehend; avayavaih—durch verschiedene Teile; ksi-
nosi—verringerst; kuta-sthah—ohne von irgend etwas beeintrachtigt zu werden;
atma—die Uberseele; paramesthi—der Hochste Herr; ajah—der Ungeborene; ma-
hdan—der groBe; tvam—du; jiva-lokasya—dieser materiellen Welt; ca—auch;
jivah—die Ursache des Lebens; drmd—die Uberseele.

UBERSETZUNG

O mein Herr, du bist ewig wach und siehst alles, was geschieht. Als ewige
Zeit verringerst du durch deine unterschiedlichen Teile, wie die Momente,
die Sekunden, die Minuten und die Stunden, die Lebensdauer aller Lebewe-
sen. Nichtsdestoweniger verinderst du dich nie, denn Du verweilst an
einem Ort als Uberseele, Zeuge und Héochster Herr. Du bist der geburtlose,
alldurchdringende Gebieter, der die Ursache des Lebens aller Lebewesen
ist.
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ERLAUTERUNG

In diesem Vers ist das Wort kita-stha sehr bedeutend. Obwohl Sich die Hochste
Personlichkeit Gottes tiberall befindet, ist Er der Mittelpunkt, der Sich nie veran-
dert. fsvarah sarva-bhitanam hrd-dese 'rjiuna tisthati: Der Herr weilt mit all Seinen
Kraften im Innern des Herzens eines jeden. Obwohl es Millionen und Abermillionen
von Lebewesen gibt, befindet Sich der Herr als Uberseele in jedem einzelnen von ih-
nen. Auf diese Tatsache wird in den Upanisaden mit dem Wort ekatvam Bezug ge-
nommen. Nichtsdestoweniger ist der Herr einer in vielen. In der Brahma-samhita
heiBt es: advaitam acyutam anddim ananta-riipam. Er hat viele Formen, die jedoch
alle advaita — eins und unwandelbar — sind. Da der Herr alldurchdringend ist, be-
findet Er Sich auch in der alldurchdringenden Zeit. Die Lebewesen werden als Teil-
chen des Herrn bezeichnet, weil Er als der antarydmi im Herzen aller Lebewesen
weilt und deshalb ihr Leben und ihre Seele ist. Das ist die Philosophie des in unvor-
stellbarer Weise gleichzeitigen Eins- und Verschiedenseins (acintya-bheddbheda).
Da die Lebewesen Teile Gottes sind, sind sie ihrer 'Qualitét nach mit dem Herrn eins,
unterscheiden sich aber dennoch von Ihm. Die Uberseele, die alle Lebewesen zum
Handeln veranlaft, ist eins und unwandelbar. Es gibt eine Vielzahl von Subjekten,
Objekten und Interaktionen, doch der Herr ist eins.

VERS 32
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tvattah param ndaparam apy anejad
ejac ca kinicid vyatiriktam asti

vidyah kalas te tanavas ca sarva
hiranyagarbho ’si brhat tri-prsthah

tvattah—von dir; param—hoher; na—nicht; aparam—niedriger; api—sogar;
anejat—sich nicht bewegend; ejar—sich bewegend; ca—und; kincit—irgend etwas;
vyatiriktam—getrennt; asti—es gibt; vidyah—Wissen; kaldh—seine Teile; te—von
dir; tanavah—Merkmale des Korpers; ca—und; sarvah—alle; hiranya-garbhah—
derjenige, der das Universum in seinem Leib tragt; asi—du bist; brhar—groBer als
der groBte; tri-prsthah—transzendental zu den drei Erscheinungsweisen der mate-
riellen Natur.

UBERSETZUNG

Nichts ist von dir getrennt, gleichgiiltig ob es besser oder niedriger ist,
ob es sich bewegt oder nicht. Das Wissen, das aus vedischen Schriften wie
den Upanisaden und aus allen untergeordneten Teilen des urspriinglichen
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vedischen Wissens geschopft wird, bildet deinen duferen Korper. Du bist
Hiranyagarbha, der Ruheort des Universums, aber weil du der hochste
Lenker bist, bist du nichtsdestoweniger transzendental zur materiellen
Welt, die aus den drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur besteht.

ERLAUTERUNG

Das Wort param bedeutet ,,die hochste Ursache*, und das Wort aparam bedeu-
tet ,,die Wirkung“. Die hochste Ursache ist die Hochste Personlichkeit Gottes, und
die Wirkung ist die materielle Natur. Die Lebewesen, die sich bewegenden wie die
sich nicht bewegenden, werden von den vedischen Vorschriften beziiglich Kunst und
Wissenschaft gelenkt, und deshalb sind sie alle Erweiterungen der duleren Energie
der Hochsten Personlichkeit Gottes, die als die Uberseele der Mittelpunkt ist. Die
brahmandas, die Universen, bestehen fiir die Dauer eines Atemzuges des Hochsten
Herrn (vasyaika-nisvasita-kalam athavalambya jivanti loma-vilaja jagad-anda-na-
thah). Weil sie sich auch im SchoB der Hochsten Personlichkeit Gottes, Maha-
Visnu, befinden, ist nichts vom Hochsten Herrn getrennt. Das ist die Philosophie
des acintya-bhedabheda-tattva.

VERS 33
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vyaktam vibho sthiulam idam sariram
yenendriya-prana-mano-gunams tvam

bhunkse sthito dhamani paramesthye
avyakta atma purusah puranah

vyaktam—manifestiert; vibho—o mein Herr; sthiulam—kosmische Manifestation;
idam—dieser; sariram—auBerer Korper; yena—durch den; indriya—die Sinne; pra-
na—die Lebensluft; manah—der Geist; gundn—transzendentale Eigenschaften;
tvam—du; bhunkse—genieBen; sthitah—befindlich; dhamani—in deinem eigenen
Reich; pdramesthye—der Hochste; avyaktah—nicht durch gewohnliches Wissen
manifestiert; dtmd—die Seele; purusah—die hochste Person; purdnah—der Alteste.

UBERSETZUNG

O mein Herr, unwandelbar in deinem eigenen Reich weilend, dehnst du
deine universale Form in die kosmische Manifestation aus und erscheinst so,
um die materielle Welt zu genieBen. Du bist Brahman, die Uberseele, der
Alteste, die Personlichkeit Gottes.
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ERLAUTERUNG

Es heil3t, da} die Absolute Wahrheit in drei Aspekten erkannt wird, namlich als
unpersonliches Brahman, als lokalisierte Uberseele und schlieBlich als Hochste Per-
sonlichkeit Gottes, Krsna. Die kosmische Manifestation ist der grobstoffliche mate-
rielle Korper des Hochsten Personlichen Gottes, der Sich materieller Geniisse er-
freut, indem Er Sich in Seine Teilchen erweitert, in die Lebewesen, die qualitativ mit
Ihm eins sind. Die Hochste Personlichkeit Gottes befindet Sich jedoch auf den Vai-
kuntha-Planeten, wo Er Sich der spirituellen rasas erfreut. Deshalb durchdringt die
eine Absolute Wahrheit, Bhagavan, alles durch Ihre materielle kosmische Mani-
festation, durch die spirituelle Brahman-Ausstrahlung und durch Ihr personliches
Dasein als der Hochste Herr.

VERS 34
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anantdavyakta-ripena
yenedam akhilam tatam

cid-acic-chakti-yuktaya
tasmai bhagavate namah

ananta-avyakta-rupena—durch die unbegrenzte, unmanifestierte Form; yena
—durch die; idam—diese; akhilam—Gesamtmasse; tatam—erweitert; cit—mit spiri-
tueller; acit—und materieller; sakti—Kraft; yuktaya—ihm, der ausgestattet ist; ras-
mai—ihm; bhagavate—der Hochsten Personlichkeit Gottes; namah—ich bringe
meine achtungsvollen Ehrerbietungen dar.

UBERSETZUNG

Ich bringe meine achtungsvollen Ehrerbietungen dem Héchsten dar, der
in seiner unbegrenzten, unmanifestierten Form die kosmische Schopfung,
die Form der Gesamtheit des Universums, hervorgebracht hat. Er besitzt
dufere und innere Energien sowie auch die vermischte Energie, die soge-
nannte marginale Energie, die aus allen Lebewesen besteht.

ERLAUTERUNG

Der Herr verfiigt iiber unbegrenzte Energien (pardsya saktir vividhaiva sriyate),
die in drei zusammengefaBt werden, namlich die duBlere, die innere und die margi-
nale. Die dulere Energie manifestiert die materielle Welt, die innere Energie mani-
festiert die spirituelle Welt, und die marginale Energie manifestiert die Lebewesen,
die eine Mischung der inneren und der auBeren Energie sind. Da das Lebewesen ein
Teilchen des Parabrahmans ist, gehort es eigentlich zur inneren Energie, doch weil
es mit der materiellen Energie in Kontakt ist, ist es eine Verbindung von materieller
und spiritueller Energie. Die Hochste Personlichkeit Gottes steht iiber der materiel-
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len Energie und ist in spirituelle Spiele vertieft. Die materielle Energie ist nur ein
duBerer Aspekt Seiner Spiele.

VERS 35
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yadi dasyasy abhimatan
vardn me varadottama
bhutebhyas tvad-visrstebhyo
mytyur mda bhin mama prabho

yadi—wenn; ddsyasi—du wirst geben; abhimatam—die gewiinschten; vardn—
Segnungen; me—mir; varada-uttama—o bester all derer, die Segnungen geben;
bhiitebhyah—von Lebewesen; tvat—von dir; visystebhyah—die erschaffen werden;
mrtyuh—Tod; ma—nicht; bhiit—es moge sein; mama—mein; prabho—o mein Herr.

UBERSETZUNG

O mein Herr, o Bester all derer, die Segnungen geben, wenn du mir in
deiner Giite die Segnung geben willst, die ich mir wiinsche, so verfiige
bitte, daR keines der von dir erschaffenen Lebewesen meinen Tod verursa-
chen wird.

ERLAUTERUNG

Nachdem Brahma, das erste Lebewesen im Universum, aus dem Nabel Garbho-
dakasayi Visnus geboren worden war, erschuf er viele andere Arten von Lebewesen,
die das Universum bevolkern sollten. Die Lebewesen wurden also vom Anbeginn
der Schopfung an von einem iibergeordneten Lebewesen gezeugt. Letzten Endes ist
Krsna das hochste Lebewesen, der Vater aller anderen. Aham bija-pradah pita: Er
ist der samengebende Vater aller Lebewesen.

Bis jetzt hat Hiranyakasipu Brahma als die Hochste Personlichkeit Gottes verehrt
und hat sicH erhofft, durch die Segnung Brahmas Unsterblichkeit zu erlangen. Doch
nachdem er schlieBlich begriffen hat, daB3 nicht einmal Brahma unsterblich ist, weil
auch er am Ende des Zeitalters sterben wird, bittet er nun mit groBer Vorsicht um
Segnungen, die beinahe so gut wie Unsterblichkeit sind. Als erstes wiinscht er sich,
daB er keinem von den verschiedenen Arten von Lebewesen, die von Brahma in der
materiellen Welt erschaffen wurden, getotet werden konne.

VERS 36
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nantar bahir diva naktam
anyasmad api cayudhaih

na bhimau nambare mrtyur
na narair na mrgair api

na—nicht; antah—im Innern (des Palastes oder Hauses); bahih—auBerhalb des
Hauses; diva—wiahrend des Tages; naktam—wahrend der Nacht; anyasmat—von ir-
gendwelchen anderen Personen aufler Brahma; api—sogar; ca—auch; ayudhaih
—von irgendwelchen Waffen, die in der materiellen Welt verwendet werden; na
—nicht; bhiimau—auf dem Boden; na—nicht; ambare—am Himmel; mrtyuh—Tod;
na—nicht; naraih—von irgendwelchen Menschen; na—nicht; mrgaih—von irgendei-
nem Tier; api—auch.

UBERSETZUNG

Gewihre mir, daB ich weder in irgendeinem Haus noch auferhalb ir-
gendeines Hauses sterben werde, weder am Tage noch in der Nacht und we-
der auf dem Boden noch in der Luft. Gewidhre mir, daB mein Tod von kei-
nem Wesen, aufler den von dir geschaffenen, herbeigefiihrt werde und daf
ich weder durch irgendeine Waffe noch durch irgendeinen Menschen, noch
durch irgendein Tier den Tod finden werde.

ERLAUTERUNG

Hiranyakasipu flirchtete sich sehr davor, da3 Visnu ein Tier werden wiirde, um
ihn zu toten, denn seinen Bruder hat Er bereits umgebracht, indem Er in der Gestalt
eines Ebers erschienen war. Aus diesem Grund war Hiranyakasipu sehr sorgsam
darauf bedacht, sich gegen alle Arten von Tieren abzusichern. Doch Visnu wiirde
ihn auch toten konnen, ohne die Gestalt eines Tieres annehmen zu miissen; Er
konnte Seinen Sudarsana-cakra schleudern, und diese Waffe wiirde iiberall hinge-
langen konnen, ohne daB3 die korperliche Gegenwart des Herrn dazu vonnoten wire.
Aus diesem Grund wollte sich Hiranyakasipu gegen alle Arten von Waffen schiit-
zen. Er sicherte sich in bezug auf die Zeit, den Raum und in bezug auf die Lander
vollig ab, denn er befiirchtete, irgend jemand anders konnte ihn in einem fremden
Land toten. Es gibt so viele andere Planeten, hoher und niedriger gelegene, und des-
halb bat er um die Segnung, nicht von einem Einwohner irgendeines dieser Planeten
getotet zu werden. Es gibt drei urspriingliche Gottheiten — Brahma, Visnu und Ma-
hesvara. Hiranyakasipu wuBte, da Brahma ihn nicht toten wiirde. Doch da er sich
auch sicher sein wollte, daB ihn weder Visnu noch Siva toten wiirden, bat er um
diese Segnung. So glaubte sich Hiranyakasipu geniigend gesichert vor jeder Todes-
art, die irgendein Lebewesen im Universum herbeiftihren konnte. Er sicherte sich
auch sorgfdltig gegen einen natiirlichen Tod ab, der inner- oder auBlerhalb seines
Hauses stattfinden konnte.

VERS 37-38
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vyasubhir vasumadbhir va
surasura-mahoragaih

apratidvandvatam yuddhe
aika-patyam ca dehinam

sarvesam loka-palanam
mahimdanam yathdatmanah

tapo-yoga-prabhavanam
yan na risyati karhicit

vyasubhih—durch Dinge, die kein Leben haben; va—oder; asumadbhih—durch
Wesen, die Leben haben; vd—oder; sura—durch die Halbgotter; asura—die Damo-
nen; mahad-uragaih—durch die groBen Schlangen, die auf den niederen Planeten le-
ben; apratidvandvatdim—ohne einen Rivalen; yuddhe—Schlacht; aika-patyam—
Vorherrschaft; ca—und; dehinam—iiber diejenigen, die materielle Korper haben;
sarvesam—von allen; loka-palanam—die herrschenden Gottheiten aller Planeten;
mahimanam—den Ruhm; yathd—genau wie; dtmanah—von dir selbst; tapah-yoga-
prabhdvanam—von denjenigen, die ihre Macht durch Entsagung und das Praktizie-
ren mystischen yogas erlangt haben; yar—die; na—niemals; risyati—wird zerstort;
karhicit—jederzeit.

UBERSETZUNG

Gewihre mir, daR ich weder durch die Hand irgendeines lebenden noch
durch die Hand irgendeines leblosen Wesens den Tod finden werde. Gib
mir auch bitte die Segnung, daR mich weder irgendein Halbgott noch ein
Damon, noch irgendeine der grofRen Schlangen von niedrigen Planeten to-
ten wird. Weil niemand in der Lage ist, dich auf dem Schlachtfeld zu téten,
hast du keinen Gegner. Segne mich deshalb, daB ich ebenfalls keinen Riva-
len haben werde. Gib mir die Alleinherrschaft iiber alle Lebewesen, iiber
alle herrschenden Gottheiten, gib mir allen Ruhm, der mit dieser Position
verbunden ist. Dariiber hinaus bitte ich um alle mystischen Krifte, die man
durch langdauernde BuBen und durch das Praktizieren von yoga erlangt,
denn diese mystischen Krifte kann man niemals verlieren.

ERLAUTERUNG

Brahma erlangte seine hohe Stellung, weil er sich lange Zeit BuBen und Harten
auferlegt und mystischen yoga, Meditation und so fort praktiziert hatte. Hiranyaka-
sipu wollte eine dhnlich hohe Stellung bekleiden. Die gewohnlichen Krafte, die man
durch das Praktizieren von mystischem yoga, durch BuBlen und durch andere Vor-
gédnge erwirbt, erlahmen manchmal, doch die Krifte, die man durch die Gnade des
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Herrn erlangt, schwinden nie. Hiranyakasipu wollte deshalb eine Segnung, deren
Wirkung nie nachlassen wiirde.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 3. Kapitel im Siebten Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: , Hiranyakasipu versucht, unsterblich zu
werden"’.






4. Kapitel

Hiranyakasipu terrorisiert das Universum

In diesem Kapitel wird ausfiihrlich geschildert, wie Hiranyakasipu dank der Seg-
nung Brahmas Macht erlangte und sie miBbrauchte, indem er alle Lebewesen im
Universum in Angst und Schrecken versetzte.

Weil sich Hiranyakasipu harte BuBen auferlegt hatte, erlangte er Brahmas
Gunst, und Brahma gewéhrte ihm alle Segnungen, die er sich wiinschte. Daraufhin
wurde sein Korper, der beinahe vollig zerfressen worden war, wieder zum Leben er-
weckt und mit bliihender Schonheit und einer goldahnlichen Ausstrahlung ausge-
stattet. Nichtsdestoweniger war er weiterhin von MiBgunst gegen Sri Visnu erfiillt,
denn er konnte nicht vergessen, daB Sri Visnu seinen Bruder getdtet hatte. Hiranya-
kasipu besiegte alle Lebewesen in den zehn Himmelsrichtungen und in den drei
Welten und unterjochte sowohl die Halbgotter als auch die asuras. Er riB3 die Herr-
schaft iiber alle Planeten an sich, auch tiber das Reich Indras, den er vertrieben hatte,
und begann darauf wie ein Verriickter in Saus und Braus zu leben. Alle Halbgotter
aufBer Visnu, Brahma und Siva wurden von ihm unterjocht und dienten ihm, doch
trotz all seiner materiellen Macht war er verdrieBlich, denn er war immer hochmii-
tig und stolz darauf, die Gebote der Veden zu iibertreten. Da er den Unwillen samtli-
cher brahmanas erregte, verfluchten sie ihn mit Entschlossenheit. SchlieBlich baten
alle Lebewesen im Universum durch ihre Vertreter, die Halbgotter und die Weisen,
den Hochsten Herrn, Er moge sie von der Schreckensherrschaft Hiranyakasipus be-
freien.

Sri Visnu versprach den Halbgottern, sie und alle anderen Lebewesen aus der
schrecklichen Lage zu retten, in die sie von Hiranyakasipu gebracht worden waren.
Da Hiranyakasipu alle Halbgotter, die Anhédnger der Veden, die Kiihe, die
brahmanas und die religiosen und heiligen Menschen tyrannisiere und daher den
Hochsten Herrn beneide, verstehe es sich von selbst, daB3 er sehr bald getotet werde.
Hiranyakasipu werde noch eine letzte Untat begehen, namlich seinen eigenen Sohn,
Prahlada, einen erhabenen Vaisnava und maha-bhdagavata, zu peinigen, und dann
werde seine letzte Stunde geschlagen haben. Als die Halbgotter so von der Hochsten
Personlichkeit Gottes beruhigt wurden, waren sie alle zufrieden, denn sie wuBten,
daB die von Hiranyakasipu verursachte Not bald ein Ende haben wiirde.

Am SchluB des Kapitels beschreibt Narada Muni die Eigenschaften Prahlada
Maharajas, des Sohnes Hiranyakasipus, und schildert, wie Hiranyakasipu seinen ei-
genen befahigten Sohn beneidete. So endet das Kapitel.

VERS 1
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Sri-ndrada uvaca
evam vrtah sata-dhrtir
hiranyakasipor atha
pradat tat-tapasa prito
varams tasya sudurlabhan

sri-ndradah uvdca—Sri Narada Muni sagte, evam—so; vrtah—gebeten; sata-
dhrtih—Brahma; hiranyakasipoh—von Hiranyakasipu; atha—dann; pradat—gab;
tat—seine; tapasa—durch die schwierigen BuBlen; pritah—erfreut; varan—Seg-
nungen; tasya—Hiranyakasipu; su-durlabhan—sehr selten erlangt.

UBERSETZUNG

Narada Muni fuhr fort: Brahma war mit Hiranyakasipu, der sich schwie-
rige BuBen auferlegt hatte, sehr zufrieden. Deshalb gewihrte er ihm die
Segnungen, um die er gebeten wurde, obwohl man diese Segnungen selten
erreicht.

VERS 2
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sri-brahmovdca
tateme durlabhah pumsam
yan vrnise varan mama
tathdpi vitaramy anga
varan yadyapi durlabhan

Sri-brahmad uvaca—Brahma sagte; tata—o lieber Sohn; ime—all diese; durla-
bhah—sehr selten erlangt; pumsam—von Menschen; yan—diejenigen, die; vrnise—
du bittest; varan—Segnungen; mama—von mir; tathapi—trotzdem; vitarami—ich
werde geben; ariga—o Hiranyakasipu; vardn—die Segnungen; yadyapi—obwohl;
durlabhan—nicht allgemein erhaltlich.

UBERSETZUNG

Brahma sagte: O HiranyakaS$ipu, filr die meisten Menschen ist es sehr
schwierig, die Segnungen zu bekommen, um die du gebeten hast. Obwohl
mansie im allgemeinen nicht bekommen kann, werde ich sie dir gewihren,
o mein Sohn.

ERLAUTERUNG

Materielle Segnungen sind es nicht immer wirklich wert, als Segnungen bezeich-
net zu werden. Wenn man immer mehr Besitztiimer erhalt, kann sich eine Segnung
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als Fluch entpuppen, denn genau wie groBe Anstrengungen und Bemiihungen von-
noten sind, um in der materiellen Welt zu Reichtum zu kommen, so ist auch viel
Miihe vonnéten, um den Reichtum zu erhalten. Brahma teilte Hiranyakasipu mit, er
sei zwar bereit, ihm alles zu gewahren, worum er gebeten habe, doch es werde sehr
schwierig sein, das Resultat der Segnungen zu bewahren. Da Brahma hingegen sein
Versprechen gegeben hatte, wollte er dennoch alle gewiinschten Segnungen erteilen.
Das Wort durlabhan driickt aus, daB man sich keine Segnungen geben lassen soll,
die man nicht in Frieden genieBen kann.

VERS 3
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tato jagama bhagavan
amoghdnugraho vibhuh

pujito 'sura-varyena
stuyamanah prajesvaraih

tatah—daraufhin; jagdma—ging davon; bhagavan—der iiberaus Maichtige,
Brahma; amogha—ohne Fehlschlag;, anugrahah—dessen Segnung; vibhuh—der
Hochste in diesem Universum; pijitah—verehrt werdend; asura-varyena—von dem
liberaus erhabenen Diamon (Hiranyakasipu); stiyamdnah—gepriesen werdend;
praja-isvaraih—von vielen Halbgottern, die iiber verschiedene Gebiete herrschen.

UBERSETZUNG

Wihrend sich Brahma, der unfehlbare Segnungen erteilt, daraufhin ent-
fernte, wurde er vom besten der Dimonen, Hiranyakasipu, verehrt und von
groBen Heiligen und Weisen gepriesen.

VERS 4
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evam labdha-varo daityo
bibhrad dhemamayam vapuh

bhagavaty akarod dvesam
bhratur vadham anusmaran

evam—so; labdha-varah—nachdem er die gewiinschte Segnung erhalten hatte;
daitvah—Hiranyakasipu; bibhrat—erwerbend; hema-mayam—den Glanz von Gold
besitzend; vapuh—einen Korper; bhagavati—gegen Sri Visnu, die Hochste Person-
lichkeit Gottes; akarot—behielt bei; dvesam—MiBgunst; bhratuh vadham—die Er-
mordung seines Bruders; anusmaran—immer denkend an.
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UBERSETZUNG

Nachdem der Ddmon Hiranyakasipu so von Brahma gesegnet worden war
und er einen golden glinzenden Korper erhalten hatte, dachte er immer
noch an den Tod seines Bruders und war deshalb weiterhin auf $ri Visnu nei-
disch.

ERLAUTERUNG

Ein diamonischer Mensch ist selbst dann noch auf die Hochste Personlichkeit
Gottes neidisch, wenn er alle Reichtiimer erhalt, die man in diesem Universum er-
werben kann.

VERS 5-7
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sa vijitya disah sarva
lokams ca trin mahasurah

devasura-manusyendra-
gandharva-garudoragan

siddha-carana-vidyadhran
rsin pitr-patin manun

yaksa-raksah-pisacesan
preta-bhiita-patin api

sarva-sattva-patin jitvva
vasam dniya visva-jit

jahara loka-palanam
sthanani saha tejasa

sah—er (Hiranyakasipu); vijitya—erobernd; disah—die Himmelsrichtungen;
sarvah—alle; lokan—Planetensysteme; ca—und; trin—drei (obere, untere und mitt-
lere); maha-asurah—der groBe Damon; deva—die Halbgotter; asura—die Damonen;
manusya—der Menschen; indra—die Konige; gandharva—die Gandharvas; garuda
—die Garudas; uragan—die groBen Schlangen; siddha—die Siddhas; carana—die
Caranas; vidyadhran—die Vidyadharas; rsin—die groBen Weisen und Heiligen; pitr-
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patin—Yamaraja und die anderen Fiihrer der Pitas; manin—all die verschiedenen
Manus; yaksa—die Yaksas; raksah—die Raksasas; pisaca-isan—die Fihrer von Pi-
sacaloka; preta—der Pretas; bhita—und der Bhutas; patin—die Herren; api—auch;
sarva-sattva-patin—die Herrscher aller unterschiedlichen Planeten; jitva—besie-
gend; vasam aniya—unter seine Herrschaft bringend; visva-jit—der Eroberer des ge-
samten Universums; jahdra—ril3 an sich; loka-palanam—der Halbgotter, die das
Universum verwalten; sthanani—die W ohnorte; saha—mit; tejasd—all ihrer Macht.

UBERSETZUNG

Hiranyakasipu machte sich das ganze Universum untertan. In der Tat er-
oberte dieser groRe Dimon alle Planeten in den drei Welten — die oberen,
die mittleren und die unteren —, einschlieBlich der Planeten der Menschen,
der Gandharvas, der Garudas, der groBen Schlangen, der Siddhas, der Cara-
nas und Vidyadharas, der groRen Heiligen, Yamarajas, der Manus, der Yak-
sas, der Raksasas, der PiSacas und ihrer Herren, wie auch die Planeten der
Gebieter der Geister und Bhutas. Er besiegte die Herrscher aller anderen
Planeten, auf denen es Lebewesen gibt, und unterjochte sie. Er eroberte die
Wohnorte aller Lebewesen und riR ihre Macht und ihren EinfluB an sich.

ERLAUTERUNG

Das in diesem Vers gebrauchte Wort garuda weist darauf hin, daB es Planeten
gibt, auf denen grofle Vogel leben, die Garuda gleichen. In dhnlicher Weise zeigt das
Wort uraga an, daB3 es Planeten gibt, auf denen gewaltige Schlangen leben. Eine sol-
che Beschreibung der verschiedenen Planeten des Universums diirfte fiir die moder-
nen Wissenschaftler eine Herausforderung sein, die die Ansicht vertreten, alle Pla-
neten auBer unserer Erde seien unbewohnt. Diese Wissenschaftler behaupten, sie
hitten Forschungsmannschaften zum Mond geschossen, wo sie keine Lebewesen,
sondern nur groBe Krater voller Staub und Steine vorgefunden hatten, obwohl der
Mond tatsachlich so hell ist, daB3 er wie die Sonne das ganze Universum erleuchtet.
Natiirlich ist es nicht moglich, die modernen Wissenschaftler von den vedischen In-
formationen zu iiberzeugen. Nichtsdestoweniger beeindrucken uns die Wissen-
schaftler nicht sehr, wenn sie behaupten, alle anderen Planeten seien unbewohnt und
nur die Erde sei voller Lebewesen.
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devodyana-sriya justam
adhyaste sma tri-pistapam
mahendra-bhavanam saksan
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nirmitam visvakarmanad
trailokya-laksmy-ayatanam
adhyuvasakhilarddhimat

deva-udyana—des beriihmten Gartens der Halbgotter; sriya—durch die Reichtu-
mer; justam—bereichert; adhyadste sma—blieb in; tri-pistapam—das hohere Plane-
tensystem, wo verschiedene Halbgotter leben; mahendra-bhavanam—der Palast In-
dras, des Himmelskonigs; saksat—direkt; nirmitam—erbaut; visvakarmana—von
dem beriihmten Architekten der Halbgotter, Visvakarma; trailokya—von den drei
Welten; laksmi-ayatanam—die Residenz der Gliicksgottin; adhyuvdsa—lebte in;
akhila-rddhi-mat—den Reichtum des ganzen Universums besitzend.

UBERSETZUNG

Hiranyaka$ipu, der allen erdenklichen Reichtum besaR, begann im Him-
mel zu residieren, wo der beriihmte Nandana-Garten liegt, in dem sich die
Halbgotter vergniigen. Er lieR sich sogar im prachtvollen Palast Indras, des
Himmelskonigs, nieder. Der Palast war direkt vom Architekten der Halbgot-
ter, Viévakarma, erbaut worden und war so schon, als sei er die Residenz der
Gliicksgottin des gesamten Universums.

ERLAUTERUNG

Aus dieser Beschreibung kann man ersehen, daB3 die Bewohner aller himmli-
schen Planeten des oberen Planetensystems in tausend- und abertausendmal
groBerem UberfluB leben als wir auf den niedrigen Planetensystemen. Visvakarma,
der beriihmte Architekt der Halbgotter, ist bekannt als der Erbauer zahlreicher
prachtiger Gebaude auf den oberen Planeten. Es gibt dort nicht nur herrliche Bau-
ten, sondern auch viele wunderschone Garten und Parks, die als nandana-devodya-
na bezeichnet werden, als Garten, die fiir das Vergniigen der Halbgotter genau das
richtige sind. Wie die oberen Planeten aussehen und welche Reichtiimer es dort gibt,
muB man maBgebenden Schriften wie den Veden entnehmen. Wenn man erfahren
will, wie es auf den oberen Planetensystemen aussieht, sind Teleskope und die ande-
ren unvollkommenen Instrumente der Wissenschaftler unzulanglich. Instrumente
dieser Art werden zwar benotigt, weil das Sehvermogen der sogenannten Wissen-
schaftler unvollkommen ist, doch die Instrumente selbst sind ebenfalls unvollkom-
men. Deshalb konnen unvollkommene Menschen, die unvollkommene, von Men-
schen gemachte Instrumente verwenden, die oberen Planeten nicht erforschen.
Wenn man jedoch die Informationen direkt den vedischen Schriften entnimmt, so
ist dies vollkommen. Wir konnen deshalb der Behauptung, es gebe auf keinem Pla-
neten auBer auf der Erde prachtige Bauten, nicht beipflichten.

VERS 9-12
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yatra vidruma-sopana
maha-mdrakata bhuvah

yatra sphatika-kudyani
vaidurya-stambha-parktayah

yatra citra-vitanani
padmardgdsandni ca

payah-phena-nibhah sayya
muktadama-paricchaddh

kijadbhir nupurair devyah
sabda-yantya itas tatah

ratna-sthalisu pasyanti
sudatih sundaram mukham

tasmin mahendra-bhavane maha-balo
maha-mana nirjita-loka eka-rat

reme 'bhivandyanghri-yugah suradibhih
pratdpitair urjita-canda-sasanah

yatra—wo (die Residenz Koénig Indras); vidruma-sopanah—Stufen aus Korallen;
mahd-madrakatah—Smaragd; bhuvah—FuBboden; yatra—wo; sphadtika—Kristall;
kudyani—Wande; vaidirya—aus vaidurya-Stein; stambha—von Saulen; panktayah
—Reihen; yatra—wo; citra—wunderbare; vitanani—Baldachine; padmaraga—mit
Rubinen besetzt; asandni—Sitze; ca—auch; payah—von Milch; phena—der Schaum;
nibhah—genau wie; sayyah—Betten; muktadama—von Perlen; paricchadah—Saum
habend; kujadbhih—Kklingelnd; nipuraih—mit FuBglockchen; devyah—himmlische
Damen; sabda-yantyah—liebliche Klange erzeugend; itah tatah—hin und her; ratna-
sthalisu—in Zimmern, die mit Juwelen und Edelsteinen verziert sind; pasyanti—
sehen; su-datih—schone Zihne habend; sundaram—wunderschone; mukham—
Gesichter; tasmin—darin; mahendra-bhavane—die Residenz des Himmelskonigs;
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mahd-balah—der tiberaus machtige; mahd-manah—sehr nachdenklich; nirjita-lo-
kah—alle in seiner Gewalt habend; eka-rat—der machtige Diktator; reme—genoB;
abhivandya—verehrt; anghri-yugah—dessen zwei FuBe; sura-adibhih—von den
Halbgottern; pratdapitaih—verwirrt; arjita—mehr als erwartet; canda—streng; sdsa-
nah—dessen Herrschaft.

UBERSETZUNG

Die Stufen in Konig Indras Palast waren aus Korallen gefertigt, der
FuBboden war mit Smaragden von unschitzbarem Wert verziert, die Wiande
waren aus Kristall und die Saulen aus vaidiirya-Stein. Die prachtvollen Bal-
dachine waren schon geschmiickt, die Sitze waren mit Rubinen besetzt, und
das seidene Bettzeug, das so weif war wie Schaum, war mit Perlen verziert.
Die Damen des Palastes, deren Zihne strahlend und deren Gesichter wun-
derschon waren, spazierten, begleitet vom melodischen Klingeln der
FuRglockchen, im Plast hin und her und betrachteten ihr eigenes liebliches
Spiegelbild in den Edelsteinen. Die Halbgotter jedoch, die von Hiranyaka-
§ipu tyrannisiert wurden, muflten sich vor ihm verbeugen und zu seinen
FiiBen Ehrerbietungen darbringen. So lebte Hiranyakasipu, der die Halbgot-
ter ohne Grund grausam strafte, im Palast und beherrschte jedermann durch
Terror.

ERLAUTERUNG

Hiranyakasipu war so machtig, daB alle Halbgotter auf den himmlischen Plane-
ten, auBer Brahma, Siva und Visnu, gezwungen waren, ihm zu dienen. In der Tat
hatten sie Angst davor, hart von ihm bestraft zu werden, falls sie ihm nicht gehorch-
ten. Srila Visvanatha Cakravarti Thakura hat Hiranyakasipu mit Maharaja Vena
verglichen, der ebenfalls ein Atheist war und tber die in den Veden beschriebenen
Ritualzeremonien spottete. Allerdings flirchtete Maharaja Vena einige der groBen
Weisen wie zum Beispiel Bhrgu, wahrend Hiranyakasipu auf solche Art und Weise
regierte, daB alle, auBer Visnu, Brahma und Siva, ihn fiirchteten. Hiranyakasipu
war so sehr besorgt, er konnte vom Zorn groBBer Weiser wie Bhrgu zu Asche ver-
brannt werden, daB3 er durch Askese mehr Macht erwarb als diese und selbst sie un-
terjochte. Wenn man fromme Handlungen ausfiihrt, gelangt man auf die himmli-
schen Planetensysteme, und anscheinend rufen auch dort asuras wie Hiranyakasipu
Storungen hervor. Niemand in den drei Welten kann gliicklich und zufrieden leben,
ohne daB3 Storungen auftreten.

VERS 13
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tam anga mattam madhunoru-gandhina
vivrtta-tamraksam asesa-dhisnya-pah
updsatopdyana-panibhir vina
tribhis tapo-yoga-balaujasam padam

tam—ihn (Hiranyakasipu); ariga—o lieber Konig; mattam—berauscht; madhuna
—von Wein; uru-gandhina—stark riechend; vivrtta—rollend; tamra-aksam—Au-
gen haben, die Kupfer gleichen; asesa-dhisnya-pah—die filhrenden Manner aller
Planeten; upasata—verehrten; updyana—voller Zubehor; panibhih—durch ihre eige-
nen Hinde; vind—ohne; tribhih—die drei Hauptgottheiten (Visnu, Brahma und Si-
va); tapah—von Entsagung; yoga—mystische Kraft; bala—Korperkraft;, ojasam
—und Kraft der Sinne; padam—der Wohnort.

UBERSETZUNG

O mein lieber Konig, da Hiranyaka$ipu immer von starkriechenden Wei-
nen und alkoholischen Getrinken betrunken war, verdrehten sich seine
kupferfarbenen Augen stindig. Er war zwar ein abscheuliches Wesen, doch
weil er voller Kraft im mystischen yoga Askese geiibt hatte, verehrten ihn
alle auBer den drei Haupthalbgottern — Brahma, Siva und Visnu —, und je-
dermann brachte ihm eigenhindig verschiedene Geschenke, um ihn zu er-
freuen.

ERLAUTERUNG

Im Skanda Purana heiB3t es, da3 Hiranyakasipu so machtig war, daf3 ihm jeder-
mann auBler den drei Haupthalbgottern — Brahma, Siva und Vispu — diente (upa-
yanam daduh sarve vind devan hiranyakah). Madhvacarya sagt: adityd vasavo ru-
dras tri-vidha hi surd yatah. Es gibt drei Arten von Halbgottern: die Adityas, die
Vasus und die Rudras. Diesen untergeordnet sind die anderen Halbgotter wie die
Maruts und Sadhyas (marutas caiva visve ca sadhyds caiva ca tad-gatah). Deshalb
werden alle Halbgotter tri-pistapa genannt, und dasselbe Wort ¢ri 1aBt sich auch auf
Brahma, Siva und Visnu beziehen.

VERS 14
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jagur mahendrasanam ojasa sthitam
visvavasus tumburur asmad-adayah

gandharva-siddha rsayo ‘stuvan muhur
vidyadhards cdpsarasas ca pandava
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Jjaguh—besangen den Ruhm; mahendra-asanam—der Thron Konig Indras; ojasa
—durch personliche Kraft; sthitam—befindlich auf; visvavasuh—der beste Sanger
der Gandharvas; tumburuh—ein anderer Gandharva-Sianger; asmat-adayah—ein-
schlieBlich unserer selbst (Narada und andere priesen ebenfalls Hiranyakasipu);
gandharva—die Bewohner von Gandharvaloka; siddhah—die Bewohner von Sid-
dhaloka; rsayah—die groBen Weisen und Heiligen; astuvan—brachten Gebete dar;
muhuh—immer wieder; vidyadharah—die Bewohner von Vidyadhara-loka;
ca—und; apsarasah—die Bewohner von Apsaroloka; ca—und; pandava—o Nach-
komme Pandus.

UBERSETZUNG

O Maharaja Yudhisthira, o Nachkomme Pandus, auf dem Thron Konig In-
dras sitzend, herrschte Hiranyakasipu mit seiner personlichen Kraft iiber die
Bewohner aller anderen Planeten. Die zwei Gandharvas Vi§vavasu und Tum-
buru, ich selbst, die Vidyadharas, Apsaras sowie die Weisen brachten ihm
immer wieder Gebete dar, um ihn zu verherrlichen.

ERLAUTERUNG

Die asuras werden manchmal so machtig, daB3 sie sogar Narada Muni und ahnli-
che Gottgeweihte fiir sich dienstbar machen konnen. Das bedeutet nicht, daB Na-
rada Hiranyakasipus Untergebener war. Manchmal jedoch kommt es in der mate-
riellen Welt vor, daB3 asuras groB3e Personlichkeiten, mitunter sogar gro3e Gottge-
weihte, unter ihrer Herrschaft haben.

VERS 15
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sa eva varnasramibhih
kratubhir bhiri-daksinaih

ijyamdno havir-bhagan
agrahit svena tejasda

sah—er (Hiranyakasipu); eva—gewiB3; varna-dasramibhih—von Personen, die sich
strikt an die regulierenden Prinzipien der vier varnas und der vier dsramas halten;
kratubhih—durch Ritualzeremonien; bhiiri—im UberfluB; daksinaih—mit Geschen-
ken dargebracht; ijyamanah—verehrt werdend; havih-bhagan—die Anteile an den
Opfergaben; agrahit—eignete sich widerrechtlich an; svena—durch seine eigene; teja-
sa—Tapferkeit.

UBERSETZUNG

Diejenigen, die sich strikt an die Prinzipien von varna und asrama hiel-
ten, brachten Hiranyakasipu mit groRen Geschenken Opfer dar, doch statt
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den Halbgottern ihren Anteil an den Opfergaben zukommen zu lassen,
nahm er sie selbst an sich.

VERS 16
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akrsta-pacya tasyasit
sapta-dvipavati mahi

tatha kama-dugha gavo
nanascarya-padam nabhah

akrsta-pacya—Getreide hervorbringend, ohne daBl angebaut oder gepfliigt
wurde; tasya—Hiranyakasipu; dsit—war; sapta-dvipa-vati—aus sieben Inseln beste-
hend; mahi—die Erde; tatha—so sehr, daB; kama-dughah—die so viel Milch geben
konnen, wie man sich wiinscht; gavah—Kiihe; ndna—verschiedene; dscarya-padam
—wunderbare Dinge; nabhah—der Himmel.

UBERSETZUNG

Es war, als fiirchte sich die Erde, die aus sieben Inseln besteht, vor Hiran-
yakasipu, denn sie brachte Getreide hervor, ohne daR gepfliigt wurde. So
glich sie den surabhi-Kiihen der spirituellen Welt oder den kama-dugha der
himmlischen Planeten. Die Erde erzeugte geniigend Getreide, die Kiihe ga-
ben im UberfluR Milch, und der Weltraum war mit wunderbaren Phinome-
nen geschmiickt.

VERS 17
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ratnakards ca ratnaughams
tat-patnyas cohur urmibhih

ksara-sidhu-ghrta-ksaudra-
dadhi-ksiramrtodakah

ratnakarah—die Meere und Ozeane; ca—und; ratna-oghan—verschiedene Arten
von Juwelen und wertvollen Steinen; tat-patnyah—die Frauen der Meere und
Ozeane, namlich die Fliisse; ca—auch; ahuh—getragen; urmibhih—von ihren Wel-
len; ksdara—der Salzozean; sidhu—der Ozean aus Wein; ghrta—der Ozean aus ge-
klarter Butter; ksaudra—der Ozean aus Zuckerrohrsaft; dadhi—der Ozean aus
Yoghurt; ksira—der Milchozean; amrta—und der sehr siBe Ozean; udakah—W as-
ser.
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UBERSETZUNG

Durch die Stromung ihrer Wellen lieferten die verschiedenen Ozeane
des Universums zusammen mit ihren Zutrigern, den in sie einmiindenden
Fliissen, die mit ihren Frauen zu vergleichen sind, verschiedene Arten von
Edelsteinen und Juwelen fiir den Gebrauch Hiranyaka$ipus. Diese Ozeane
waren der Salzwasserozean, der Ozean aus Zuckerrohrsaft, aus Wein, aus
geklirter Butter, aus Milch, aus Yoghurt und aus SiiBwasser.

ERLAUTERUNG

Das Wasser der uns bekannten Meere und Ozeane unseres Planeten ist salzig,
doch auf anderen Planeten des Universums gibt es Ozeane aus Zuckerrohrsaft, Al-
kohol, geklarter Butter, Milch und aus siiBem Wasser. Die Fliisse werden bildlich
als die Gattinnen der Ozeane und Meere bezeichnet, weil sie als Zufliisse auf die
Meere und Ozeane zustreben, wie die Gattinnen, die ihren Ehemann lieben. Die mo-
dernen Wissenschaftler versuchen, zu anderen Planeten zu fliegen, doch sie haben
keine Ahnung, wie viele verschiedene Arten von Ozeanen und Meeren es im Univer-
sum gibt. Ihrer Erfahrung nach ist der Mond voller Staub, doch dadurch wird nicht
erklart, wie es kommt, daB er uns aus einer Entfernung von Millionen von Kilome-
tern mildes Licht spendet. Was uns betrifft, so folgen wir Autorititen wie Vyasa-
deva und Sukadeva Gosvami, die das Universum unter Berufung auf die vedische
Literatur beschreiben. Diese Autoritaten vertreten eine andere Ansicht als die mo-
dernen Wissenschaftler, die, gestiitzt auf ihre unvollkommene Sinneserfahrung, zu
dem SchluBB kommen, da3 nur unser Planet von Lebewesen bewohnt ist, wahrend
alle anderen Planeten unbewohnt oder voller Staub sind.

VERS 18
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saila dronibhir akridam
sarvartusu gunan drumah
dadhdra loka-palanam
eka eva prthag gunan

sailah—die Huigel und Berge; dronibhih—mit den dazwischenliegenden Talern;
akridam—Garten fir Hiranyakasipus Vergniigen; sarva—alle; rtusu—in den Jah-
reszeiten; gunan—verschiedene Eigenschaften (Friichte und Blumen); drumdh—die
Pflanzen und Biaume; dadhara—fiihrte aus; loka-palanam—der Halbgotter, die fir
die verschiedenen Arten von Abldufen der Natur zustindig sind; ekah—allein; eva
—gewil3; prthak—verschiedene; gunan—Eigenschaften.
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UBERSETZUNG

Die Téler zwischen den Bergen wurden zu Girten fiir Hiranyakasipus Ver-
gniigen, durch dessen EinfluR alle Biume und Pflanzen zu allen Jahreszeiten
reichlich Obst und Blumen hervorbrachten. Das Niedergehenlassen von Re-
gen, das Trocknen und das Verbrennen sind Funktionen, die die drei ent-
sprechenden Lenker des Universums — Indra, Vayu und Agni — ausiiben.
Hiranyakasipu leitete diese drei Funktionsabliufe allein, ohne die Hilfe der
Halbgoétter in Anspruch zu nehmen.

ERLAUTERUNG

Im Srimad-Bhdgavatam heiBt es: tejo-vdri-mrdam yatha vinimayah. Die mate-
rielle Welt besteht aus Wasser, Feuer und Erde, die sich verbinden und Formen an-
nehmen. Hier wird erwihnt, daB die drei Erscheinungsweisen der Natur (prthag gu-
ndn) von verschiedenen Halbgottern gelenkt werden. Konig Indra zum Beispiel ist
fiir den Regenfall zustandig, der Halbgott Vayu fiihrt die Aufsicht tiber die Luft und
1aBt das Wasser verdunsten, wahrend der Halbgott, der fiir das Feuer zustandig ist,
alles verbrennt. Hiranyakasipu wurde durch asketische Ausiibung mystischen yogas
so machtig, daB er allein, ohne den Beistand der Halbgoétter, die Verwaltung des ge-
samten Universums in die Hand nehmen konnte.

VERS 19
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sa ittham nirjita-kakub
eka-rad visayan priyan

yathopajosam bhurijano
natrpyad ajitendriyah

sah—er (Hiranyakasipu); ittham—so; nirjita—erobert; kakub—alle Himmelsrich-
tungen im Universum; eka-rat—der Alleinherrscher iiber das gesamte Universum;
visayan—materielle Sinnesobjekte; privan—sehr angenehm; yatha-upajosam—soviel
wie moglich; bhurijanah—genieBend; na—nicht; atrpyat—war zufrieden; ajita-indri-
yah—auBerstande, die Sinne zu beherrschen.

UBERSETZUNG

Obwohl Hiranyakasipu so michtig geworden war, daR er iiber alle Him-
melsrichtungen herrschte, und obwohl er sich soviel wie méglich allen Ar-
ten von angenehmer Sinnenbefriedigung hingab, war er unzufrieden, denn
anstatt seine Sinne zu beherrschen, blieb er ihr Diener.
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ERLAUTERUNG

Hier wird deutlich, wie ein asura lebt. Die Atheisten konnen in materieller Hin-
sicht Fortschritt machen und sich eine Situation schaffen, in der sie ihren Sinnen die
groBten Annehmlichkeiten bieten konnen, doch weil sie von den Sinnen beherrscht
Wwerden, konnen sie unmoglich zufrieden sein. Das ist das Ergebnis der modernen
Zivilisation. In bezug auf den GenuBl von Geld und Frauen haben die Materialisten
viel Fortschritt gemacht; trotzdem ist der GroBteil der Menschen unzufrieden, denn
ohne Krsna-BewuBtsein kann die menschliche Gesellschaft nicht gliicklich und zu-
frieden sein.

Die Materialisten mogen ihren materiellen Sinnengenuf bis zum letzten steigern,
doch weil die Menschen, die ein solch materialistisches Leben fiihren, Sklaven ihrer
Sinne sind, konnen sie nicht zufrieden sein. Hiranyakasipu war ein gutes Beispiel fiir
die Unzufriedenheit dieser Menschen.

VERS 20
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evam aisvarya-mattasya
drptasyocchastra-vartinah

kalo mahan vyatiyaya
brahma-sapam upeyusah

evam—so; aisvarya-mattasya—von jemandem, der sich von Reichtiimern be-
rauschen lieB; drprasya—sehr stolz; ut-sastra-vartinah—die in den sdstras genann-
ten regulierenden Prinzipien lbertretend; kalah—Zeitdauer; mahdn—eine grofe;
vyatiyaya—verbrachte; brahma-sapam—ein Fluch, der von hochstehenden brah-
manas ausgesprochen wurde; upeyusah—erhalten habend.

UBERSETZUNG

So verbrachte HiranyakaSipu, der auf seine Reichtiimer iibermiRig stolz
war, lange Zeit damit, die Gesetze und Vorschriften, die in den mafige-
benden §astras erwihnt werden, zu iibertreten. Er wurde deshalb von den
vier Kumaras, die groRe brahmanas waren, verflucht.

ERLAUTERUNG

Es ist schon oft vorgekommen, daBB Damonen zu materiellem Reichtum gekom-
men sind und daraufhin so iiberheblich geworden sind, daB sie die von den
malgebenden sdstras festgelegten Gesetze und Gebote verletzt haben. Hiranyaka-
$ipu ist einer dieser Ddmonen. In der Bhagavad-gita (16.23) heiBt es:

yah sastra-vidhim utsrjya
vartate kama-karatah
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na sa siddhim avapnoti
na sukham na param gatim

,,Wer die Anweisung der Schriften miBachtet und nach seinen Launen handelt,
erreicht weder die Vollkommenheit noch Gliick, noch das hochste Ziel.*

Mit dem Wort sdstra bezeichnet man das, was unsere Handlungen lenkt. Wir
diirfen die Gesetze und regulierenden Prinzipien, die in den sadstras erwahnt werden,
nicht verletzen oder tbertreten. Das wird in der Bhagavad-gita wiederholt bestatigt.

tasmdc chastram pramanam te
karyakdarya-vyavasthitau

JjAatva sastra-vidhanoktam
karma kartum iharhasi

,,Man sollte aus den Unterweisungen der Schriften verstehen, was Pflicht und
was nicht Pflicht ist. Wenn man diese Regeln und Regulierungen kennt, sollte man
so handeln, daB man allmahlich erhoben wird.” (Bg. 16.24)

Man sollie so handeln, wie es die sdstra vorschreibt, doch weil der Einflu3 der
materiellen Energie so stark ist, beginnt man die Gesetze der sdstra zu ubertreten,
sobald man materiellen Wohlstand erlangt. Sobald man die Gesetze der sastra iiber-
tritt, befindet man sich auf dem Pfad, der ins Verderben fiihrt.

VERS 21
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tasyogra-danda-samvigndah
sarve lokah sapalakah
anyatralabdha-saranah
saranam yayur acyutam

tasya—von ihm (Hiranyakasipu); ugra-danda—durch die grausame Bestrafung;
samvignah—verwirrt; sarve—alle; lokah—die Planeten; sa-pdlakah—mit ihren fiih-
renden Herrschern; anyatra—irgendwo anders; alabdha—nicht erlangend; sarandh
—Zuflucht; saranam—um Schutz; yayuh—wandten sich an; acyutam—die Hochste
Personlichkeit Gottes.

UBERSETZUNG

Weil Hiranyaka$ipu grausame Strafen verhingte, litten alle, einschlieR-
lich der Herrscher der verschiedenen Planeten, grofRte Not. AuBerstande,
irgendwo anders Schutz zu finden, fliichteten sie sich schlieBlich angster-
fiillt und verwirrt zur Hochsten Personlichkeit Gottes, Visnu.
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ERLAUTERUNG
Sri Krsna sagt in der Bhagavad-gitd (5.29):

bhoktaram yajra-tapasam
sarva-loka-mahesvaram

suhrdam sarva-bhiitanam
JjAatva mam santim rcchati

,,Da die Weisen Mich als das endgiiltige Ziel aller Opfer und BuBen kennen, den
Hochsten Herrn aller Planeten und Halbgotter und als den Wohltiater und wohlmei-
nenden Freund aller Lebewesen, erlangen sie Frieden von den Qualen des materiel-
len Daseins.*

Die Hochste Personlichkeit Gottes, Krsna, ist der wahre beste Freund eines je-
den. Wenn man sich in einer Notlage befindet oder wenn man leidet, wird man bei
einem wohlmeinenden Freund Schutz suchen. Der vollkommene wohlmeinende
Freund ist Sri Krsna. Deshalb waren alle Bewohner der verschiedenen Planeten ge-
zwungen, bei den LotosfiiBen des hochsten Freundes Zuflucht zu suchen, denn nir-
gendwo anders konnten sie Schutz finden. Wenn wir von Anfang an beim hochsten
Freund Zuflucht suchen, werden wir nie etwas zu befiirchten haben. Es hei3t, daB3
man zweifellos ein Dummkopf ist, wenn man den Ozean iiberqueren will, indem
man sich am Schwanz eines ebenfalls im Wasser schwimmenden Hundes festhalt.
Genauso ist man ein Dummkopf, wenn man sich in einer Notsituation befindet und
bei einem Halbgott Schutz sucht, denn man wird sich zweifellos vergeblich bemii-
hen. Man sollte unter allen Umstanden bei der Hochsten Personlichkeit Gottes Zu-
flucht suchen, dann wird man nie in Gefahr sein.

VERS 22-23
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tasyai namo ’stu kasthayai
yatrdatma harir isvarah

yad gatva na nivartante
santah sannyasino 'malah

iti te samyatatmanah
samahita-dhiyo 'malah

upatasthur hrsikesam
vinidra vayu-bhojanah
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tasyai—dieser; namah—unsere achtungsvollen Ehrerbietungen; astu—es mogen
sein; kdsthayai—Richtung; yatra—wo; datmd—die Uberseele; harih—die Hochste
Personlichkeit Gottes; isvarah—der hochste Herrscher; yat—dem; garva—sich na-
hernd; na—niemals; nivartante—kehren zuriick; santah—friedlich; sannyasinah
—heilige Menschen im Lebensstand der Entsagung; amalah—rein; iti—so; te—sie;
samyata-atmanah—einen beherrschten Geist habend; samdhita—ausgeglichen; dhi-
yah—Intelligenz; amalah—gereinigt; upatasthuh—verehrten; hrsikesam—den Herrn
der Sinne; vinidrah—ohne Schlafen; vayu-bhojanah—nur Luft essend.

UBERSETZUNG

,,LaBt uns unsere achtungsvollen Ehrerbietungen der Richtung darbrin-
gen, in der Sich die Hochste Personlichkeit Gottes befindet, wohin jene ge-
reinigten Seelen im Lebensstand der Entsagung, die groBen Heiligen, ge-
hen, und von wo sie, wenn sei einmal dort sind, nie mehr zuriickkehren.’
Die iiber die verschiedenen Planeten herrschenden Gottheiten schliefen
nicht mehr, hatten ihren Geist vollig unter Kontrolle, lebten nur noch von
ihrem Atem und begannen mit dieser Meditation Hrsikesa zu verehren.

ERLAUTERUNG

Die zwei Worte tasyai kdasthdyai sind von grofler Bedeutung. Die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes befindet Sich in Ihrem Aspekt als Paramatma iiberall, in jeder
Richtung, in jedem Herzen und in jedem Atom. Welchen Sinn hat es also zu sagen,
tasyai kasthayai — ,,in die Richtung, in der Sich Hari befindet*? Als Hiranyakasipu
auf Erden weilte, trieb er sein Unwesen iiberall, doch in die Orte, wo die Hochste
Personlichkeit Gottes Ihre Spiele vollfiihrte, konnte er nicht eindringen. Auf unserer
Erde sind solche Orte zum Beispiel Vrndavana und Ayodhya, die als dhdmas be-
zeichnet werden. Im dhama kann das Kali-yuga oder irgendein Damon nichts aus-
richten. Wenn man in einem solchen dhama Zuflucht sucht, wird es sehr leicht, den
Herrn zu verehren, und in der Folge macht man sehr schnell spirituellen Fortschritt.
In der Tat braucht man in Indien nur nach Vrndavana und ahnlichen Orten zu ge-
hen, um dort die Friichte spiritueller Tatigkeiten sehr schnell zu ernten.

VERS 24
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tesam avirabhud vani
arupa megha-nihsvana

sannddayanti kakubhah
sadhinam abhayankari

tesam—von ihnen allen; dvirabhut—erschien; vani—eine Stimme; aripd—ohne
Gestalt; megha-nihsvana—wie der Klang einer Wolke tonend; sannddayanti—
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vibrieren lassend; kakubhah—alle Himmelsrichtungen; sddhinam—der heili-
gen Menschen; abhayarkari—die besorgniserregende Situation beseitigend.

UBERSETZUNG

Daraufhin ertonte vor ihnen eine transzendentale Klangvibration, die
von einer den materiellen Augen nicht sichtbaren Personlichkeit ausging.
Die Stimme war so tief wie das Grollen einer Wolke, und sie war sehr ermu-
tigend und vertrieb alle Furcht.

VERS 25-26
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ma bhaista vibudha-sresthah
sarvesam bhadram astu vah

mad-darsanam hi bhitanam
sarva-sreyopapattaye

jAdtam etasya daurdatmyam
daiteyapasadasya yat

tasya santim karisyami
kalam tavat pratiksata

ma—tut nicht; bhaista—firchten; vibudha-sresthah—o ihr besten der gelehrten
Personlichkeiten; sarvesam—von allen; bhadram—das Gliick; astu—es moge sein;
vah—euch; mat-darsanam—Mein Anblick (oder das Darbringen von Gebeten oder
das Horen iiber Mich, was beides absolut ist); hi—in der Tat; bhiitanam—von allen
Lebewesen; sarva-sreya—allen Gliicks; upapattaye—fir die Erlangung; jiatam—
bekannt; etasya—von diesem; daurdatmyam—die schandlichen Taten; daiteya-apa-
sadasya—des groBen Damons, Hiranyakasipu; yar—der; tasya—von diesem; sdn-
tim—Ende; karisyami—Ich werde herbeifiihren; kdlam—Zeit; tavat—bis dahin;
pratiksata—wartet.

UBERSETZUNG

Die Stimme des Herrn sagte folgendes: O ihr besten der gelehrten Per-
sonlichkeiten, habt keine Angst! Ich wiinsche euch alles Gliick. Werdet
Meine Geweihten, indem ihr iiber Mich hort, Mich lobpreist und Mir Ge-
bete darbringt, denn diese Titigkeiten sind zweifellos dazu bestimmt, allen
Lebewesen Gliick zu bringen. Ich weif alles iiber die Untaten Hiranyaka$i-
pus und werde ihm bestimmt sehr bald Einhalt gebieten. Wartet nur gedul-
dig bis zu dieser Zeit.
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ERLAUTERUNG

Manchmal sind die Leute sehr begierig, Gott zu sehen. Wenn man das in diesem
Vers gebrauchte Wort mad-darsanam, ,Mich sehen*, naher untersucht, sollte man
zur Kenntnis nehmen, was der Herr in der Bhagavad-gita sagt, namlich bhaktya
mam abhijanati. Anders ausgedriickt, die Fahigkeit, den Herrn, die Hochste Person-
lichkeit Gottes, zu verstehen oder Ihn zu sehen oder mit Ihm zu sprechen, hangt da-
von ab, wieviel Fortschritt man im hingebungsvollen Dienst, der sogenannten
bhakti, gemacht hat. Bhakti setzt sich aus neun verschiedenen Tatigkeiten zusam-
men: sravanam kirtanam visnoh smaranam pada-sevanam/ arcanam vandanam da-
syam sakhyam atmad-nivedanam. Weil diese hingebungsvollen Tatigkeiten absolut
sind, macht es keinen grundlegenden Unterschied, ob man die Bildgestalt im Tempel
verehrt, Sie sieht oder Ihren Ruhm besingt. Jede einzelne dieser Tatigkeiten ist viel-
mehr eine Moglichkeit, Ihn zu sehen, denn durch alles, was man im hingebungsvol-
len Dienst tut, kann man mit dem Herrn direkt Kontakt aufnehmen. Die Stimme
des Herrn erklang vor allen Gottgeweihten, und obwohl die Person, die den Klang
erzeugte, ihnen nicht sichtbar war, waren sie mit dem Herrn zusammen bzw. sahen
sie Ihn, weil sie Gebete darbrachten und weil der Klang des Herrn gegenwartig war.
Entgegen den Gesetzen der materiellen Welt gibt es keinen Unterschied zwischen
dem Sehen des Herrn, dem Darbringen von Gebeten und dem Horen des transzen-
dentalen Klanges. Aus diesem Grund sind reine Gottgeweihte vollkommen zufrie-
den, wenn sie den Herrn lobpreisen. Diese Lobpreisung wird kirtana genannt.
Kirtana abzuhalten und den Klang Hare Krsna zu horen bedeutet tatsachlich, die
Hochste Personlichkeit Gottes direkt zu sehen. Diese Tatsache muf3 man verwirkli-
chen, und dann wird man imstande sein, das absolute Wesen der Taten des Herrn zu
verstehen.

VERS 27
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yada devesu vedesu
gosu vipresu sadhusu
dharme mayi ca vidvesah
sa va asu vinasyati

yada—wenn; devesu—gegeniiber den Halbgottern; vedesu—gegeniiber den vedi-
schen Schriften; gosu—gegeniiber den Kiihen; vipresu—gegeniiber den brahmanas;
sadhusu—gegeniber den heiligen Menschen; dharme—gegeniiber den religiosen
Grundsatzen; mayi—gegeniiber Mir, der Hochsten Personlichkeit Gottes; ca—und;
vidvesah—neidisch; sah—ein solcher Mensch; vai—gewil}; asu—sehr bald; vinasyati
—wird besiegt.

UBERSETZUNG

Wenn einer gegen die Halbgotter, die die Hochste Personlichkeit Gottes
vertreten, oder gegen die Veden, aus denen man alles Wissen schopfen
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kann, oder gegen die Kiihe, gegen die brahmanas, gegen die Vaisnavas, ge-
gen die religiosen Prinzipien und schlieBlich gegen Mich, die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes, MiBgunst hegt, so wird er samt seinem Volk ohne Ver-
zug zugrunde gerichtet werden.

P e @gTE wEE |
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nirvairdya prasantaya
sva-sutaya mahatmane

prahradaya yada druhyed
dhanisye 'pi varojitam

nirvairdya—der keine Feinde hat; prasantdya—sehr besonnen und friedlich; sva-
sutdya—an seinem eigenen Sohn; maha-atmane—der ein groBer Gottgeweihter ist;
prahradaya—Prahlada Maharaja; yada—wenn; druhyet—wird Gewalt veriiben; ha-
nisye—Ich werde toten; api—obwohl; vara-urjitam—von Brahma gesegnet.

UBERSETZUNG

Sowie Hiranyakasipu den groRen Gottgeweihten Prahlada belistigt, sei-
nen eigenen Sohn, der friedlich und besonnen ist und der keinen Feind hat,
werde Ich ihn, Hiranyaka$ipu, ungeachtet der Segnungen Brahmas augen-
blicklich toten.

ERLAUTERUNG

Wer Vergehen gegen einen reinen Gottgeweihten, einen Vaisnava, begeht, macht
sich der schwersten aller Siinden schuldig. Ein Vergehen gegen die LotosfiiBe eines
Vaisnavas wirkt sich so verheerend aus, daB Sri Caitanya Mahaprabhu es mit ei-
nem tollwiitigen Elefanten verglich, der in einen Garten eindringt und groBen Scha-
den anrichtet, indem er viele Pflanzen und Baume entwurzelt. Die Vergehen desjeni-
gen, der einem brahmana oder Vaisnava ein Unrecht antut, entwurzeln alle gliick-
verheiBenden Handlungen dieser Person. Man sollte sich deshalb sehr hiiten, vais-
nava-aparddha, Vergehen gegen die Lotosfiile eines Vaispavas, zu begehen. Der
Herr sagt in diesem Vers unmiBverstiandlich, daB Hiranyakasipu zwar von Brahma
Segnungen erhalten habe, daB3 diese Segnungen jedoch null und nichtig sein wiirden,
sobald er gegen die LotosfiiBe Prahlada Maharajas, seines eigenen Sohnes, Vergehen
machen werde. Ein Vaisnava wie Prahlada Maharaja wird hier als nirvaira, ohne
Feinde, bezeichnet. An anderer Stelle im Srimad-Bhdgavatam (3.25.21) heiBt es:
ajata-satravah samtah sadhavah sadhu-bhusanah. Ein Gottgeweihter hat keine
Feinde, er ist friedfertig, er gehorcht den Schriften, und all seine Eigenschaften sind
erhaben. Ein Gottgeweihter ist niemandem feindlich gesinnt, doch wenn jemand der
Feind des Gottgeweihten wird, wird diese Person von der Hochsten Personlichkeit
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Gottes zugrunde gerichtet werden, auch wenn sie von anderer Seite alle moglichen
Segnungen bekommen haben mag. Hiranyakasipu genoB die fruchttragenden Er-
gebnisse seiner BuBiibungen zweifellos, doch sobald er ein Vergehen gegen die Lo-
tosfiiBe Prahlada Maharajas begehen wiirde, wie der Herr hier sagt, wiirde er rui-
niert sein. Ein langes Leben, Reichtum, Schonheit, Bildung und was immer man in-
folge von frommen Handlungen noch besitzen mag, kann einen nicht beschiitzen,
wenn man den Lotosfiien eines Vaisnavas Unrecht zufiigt. Man mag noch so vieles
sein eigen nennen, doch wenn man ein Vergehen gegen die Lotosfiie eines Vaisna-
vas begeht, rennt man in sein Verderben.

VERS 29
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sri-ndrada uvdca
ity ukta loka-guruna
tam pranamya divaukasah
nyavartanta gatodvegd
menire casuram hatam

Sri-ndrada uvdaca—der groBe Weise Narada sagte; iti—so0; uktah—angesprochen;
loka-gurund—vom hochsten spirituellen Meister eines jeden; tam—Ihm; pranam-
ya—Ehrerbietungen darbringend; divaukasah—alle Halbgotter; nyavartanta—
kehrten zuriick; gata-udvegah—aller Sorgen enthoben; menire—sie betrachteten;
ca—auch; asuram—den Damon (Hiranyakasipu); hatam—getétet.

UBERSETZUNG

Der grofRe Weise Narada Muni fuhr fort: Als die Hochste Personlichkeit
Gottes, der spirituelle Meister eines jeden, alle auf den himmlischen Plane-
ten lebenden Halbgétter auf diese Weise beruhigt hatte, brachten sie Ihm
ihre achtungsvollen Ehrerbietungen dar und machten sich voller Zuversicht,
daR der Dimon Hiranyakasipu praktisch schon tot war, auf den Riickweg.

ERLAUTERUNG

Die weniger intelligenten Menschen, die immer damit beschaftigt sind, die Halb-
gotter zu verehren, sollten zur Kenntnis nehmen, daB die Halbgotter bei der Hoch-
sten Personlichkeit Gottes Hilfe suchen, wenn sie von den Damonen geplagt wer-
den. Wenn sich schon die Halbgotter zur Hochsten Personlichkeit Gottes fliichten,
warum dann sollten sich nicht auch die Verehrer der Halbgotter mit ihren Wiin-
schen nach verschiedenen Segnungen an den Hochsten Herrn wenden? Im Srimad-
Bhagavatam (2.3.10) heiBt es:
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akamah sarva-kamo va
moksa-kama uddra-dhih

tivrena bhakti-yogena
yajeta purusam param

,.Es spielt keine Rolle, ob man alles begehrt, ob man nichts begehrt oder ob man
mit dem Dasein des Herrn verschmelzen will — man ist nur dann intelligent, wenn
man Sri Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes, durch transzendentalen liebevol-
len Dienst verehrt.*

Wer einen bestimmten Wunsch erfiillt haben mochte, sollte sich mit seiner Bitte,
selbst wenn sie materiell ist, an den Hochsten Herrn wenden, denn dann wird man
das Gewiinschte erhalten, sei man nun ein karmi, jiani oder yogi. Wenn man ir-
gendeinen Wunsch erfiillt haben mochte, braucht man sich nicht eigens an einen

Halbgott zu wenden.

VERS 30
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tasya daitya-pateh putras
catvarah paramadbhutah

prahrddo 'bhun mahdams tesam
gunair mahad-upasakah

tasya—von ihm (Hiranyakasipu); daitya-pateh—der Konig der Daityas; putrah
—Sohne; catvarah—vier; parama-adbhutah—sehr qualifiziert und wunderbar; pra-
hradah—der Sohn namens Prahlada; abhiit—war; mahan—der groBte; tesam—
von ihnen allen; gunaih—mit transzendentalen Eigenschaften; mahat-upasakah—ein
lauterer Geweihter der Hochsten Personlichkeit Gottes.

UBERSETZUNG

Hiranyakasipu hatte vier wunderbare, hochbegabte Sohne, von denen
der mit dem Namen Prahlada der beste war. Prahlada war wahrhaftig ein
Speicher aller transzendentalen Eigenschaften, denn er war ein reiner Ge-
weihter der Personlichkeit Gottes.

ERLAUTERUNG

yasyasti bhaktir bhagavaty akiricana
sarvair gunais tatra samdsate surah

,,In jemandem, der sich Krsna mit unerschiitterlichem Vertrauen hingibt, zeigen
sich durchweg alle guten Eigenschaften Krsnas und der Halbgotter. (SB. 5.18.12)
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Prahlada Maharaja wird hier gepriesen, weil er dadurch, daB er die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes verehrte, alle guten Eigenschaften hatte. Das ist der Grund,
warum ein reiner Gottgeweihter mit motivloser Hingabe sowohl in materieller als
auch in spiritueller Hinsicht alle guten Eigenschaften hat. Wenn jemand spirituell
fortgeschritten ist und dem Herrn treu und zuverlassig dient, entwickeln sich in sei-
nem Korper alle guten Eigenschaften. Andererseits (harav abhaktasya kuto mahad-
gunah), wenn jemand ein Nichtgottgeweihter ist, sind, selbst wenn er in materieller
Hinsicht gute Eigenschaften hat, diese vollig wertlos. So lautet das Urteil der Veden.

VERS 31-32
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brahmanyah sila-sampannah
satya-sandho jitendriyah

armavat sarva-bhutanam
eka-priya-suhrttamah

ddsavat sannatdaryanghrih
pitrvad dina-vatsalah

bhratrvat sadrse snigdho
gurusv isvara-bhavanah

vidyartha-riupa-janmadhyo
mana-stambha-vivarjitah

brahmanyah—zum befahigten brahmana ausgebildet; sila-sampannah—alle gu-
ten Eigenschaften besitzend; satya-sandhah—entschlossen, die Absolute Wahrheit
zu verstehen; jita-indriyah—die Sinne und den Geist vollig unter Kontrolle habend;
atma-vat—wie die Uberseele; sarva-bhitandm—von allen Lebewesen; eka-priya
—der eine Geliebte; suhrt-tamah—der beste Freund; ddsa-var—wie ein unterwiirfi-
ger Diener; sannata—immer gehorsam; arya-arighrih—bei den Lotosfii8en groBer
Personlichkeiten; pitr-var—genau wie ein Vater; dina-vatsalah—giitig zu den Ar-
men; bhrdtr-vat—genau wie ein Bruder; sadrse—zu denen, die ihm gleichgestellt
waren; snigdhah—sehr liebevoll; gurusu—zu den spirituellen Meistern; isvara-bha-
vanah—der genau wie die Hochste Personlichkeit Gottes dachte; vidya—Bildung; ar-
tha—Reichtum; ripa—Schonheit; janma—Adel oder Wiirde; adyah—ausgestattet
mit; mana—Stolz; stambha—Unverschamtheit; vivarjitah—vollig frei von.
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UBERSETZUNG

[Es werden nun die Eigenschaften Maharaja Prahladas, des Sohnes Hiran-
yakas$ipus, beschrieben.] Er war in jeder Hinsicht zu einem qualifizierten
brahmana ausgebildet, denn er besaR einen hervorragenden Charakter und
war entschlossen, die Absolute Wahrheit zu verstehen. Er hatte seine Sinne
und seinen Geist vollig unter Kontrolle. Wie die Uberseele war er zu jedem
Lebewesen giitig, und er war der beste Freund von allen. Gegeniiber Re-
spektpersonen verhielt er sich genau wie ein unterwiirfiger Diener, zu den
Armen war er wie ein Vater, seinen Altersgenossen war er wie ein wohlwol-
lender Bruder zugetan, und seine Lehrer, den spirituellen Meister und seine
dlteren Gottbriider betrachtete er als ebenso gut wie die Hochste Person-
lichkeit Gottes. Er war véllig frei von gekiinsteltem Hochmut, der in ihm
hitte aufsteigen konnen, denn er besaRl eine gute Bildung, Reichtum,
Schonheit, Wiirde usw.

ERLAUTERUNG

Dies sind einige der Qualifikationen, die einen Vaisnava auszeichnen. Ein Vais-
nava ist automatisch ein brahmana, denn er weist alle guten Eigenschaften eines
brahmana auf.

samo damas tapah saucam
ksantir darjavam eva ca

JjAdanam vijidnam dstikyam
brahma-karma svabhava-jam

,,Friedfertigkeit, Selbstbeherrschtheit, Enthaltsamkeit, Reinheit, Duldsamkeit,
Ehrlichkeit, Weisheit, Wissen und Frommigkeit sind die Eigenschaften, die die
Handlungsweise der brahmanas bestimmen.* (Bg. 18.42)

Da man diese Eigenschaften im Korper eines Vaisnavas findet, ist ein vollkom-
mener Vaisnava gleichzeitig auch ein vollkommener brahmana, wie hier durch die
Worte brahmanyah sila-sampannah angedeutet wird. Ein Vaisnava ist stets ent-
schlossen, die Absolute Wahrheit zu verstehen, und um die Absolute Wahrheit ver-
stehen zu konnen, mufB3 man seine Sinne und seinen Geist vollig unter Kontrolle ha-
ben. Prahlada Maharaja hatte all diese Vorziige. Ein Vaisnava ist allen stets ein
wohlmeinender Freund. Von den sechs gosvamis beispielsweise wird berichtet:
dhiradhira-jana-priyau. Sie waren sowohl bei den Menschen von gutem Benehmen
als auch bei den Rohlingen beliebt. Ein Vaisnava muf3 allen Menschen ungeachtet
ihrer wirtschaftlichen Stellung gleichgesinnt sein. Atmavat: Ein Vaisnava sollte wie
der Paramatma sein. /svarah sarva-bhiitdndam hrd-dese 'rjuna tisthati. Der Param-
atma hafB3t niemanden; Er befindet Sich im Herzen eines brdhmana, doch Er weilt
sogar auch im Herzen eines Schweines. Genauso, wie der Mond sein wohltuendes
Licht niemandem vorenthalt — er strahlt sogar auf das Haus eines candala —, ge-
nauso verweigert ein Vaisnava niemandem seine wohlmeinende Unterstiitzung.
Deshalb ist ein Vaisnava dem spirituellen Meister (drya) immer gehorsam. Das
Wort drya bezeichnet jemanden, der eine hohe Stufe des Wissens erreicht hat. Je-
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mand, dem es an Wissen fehlt, kann nicht als darya bezeichnet werden. Gegenwartig
jedoch wird das Wort drya gebraucht, um die Gottlosen zu bezeichnen. Das ist die
ungliickselige Situation im Kali-yuga.

Das Wort guru bezieht sich auf den spirituellen Meister, der seinen Schiiler ein-
weiht, woraufhin dieser in der Wissenschaft von Krsna, im Krsna-BewuBtsein,
Fortschritt machen kann. Diese Definition stammt von Srila Visvanatha Cakravarti
Thakura (sri-bhagavan-mantropadesake gurdv ity arthah).

VERS 33

difgafa sqmay frge:
PAY WY OIS |
FiAfrzaamga: &g
qAEA AT 13301

nodvigna-citto vyasanesu nihsprhah
srutesu drstesu gunesv avastu-drk

dantendriya-prana-sarira-dhih sada
prasanta-kamo rahitasuro 'surah

na—nicht; udvigna—aufgeregt; cittah—dessen BewuBtsein; vyasanesu—in ge-
fahrlichen Situationen; nihsprhah—ohne Wunsch; srutesu—in Dingen, von denen
man gehort hat (insbesondere Erhebung auf die himmlischen Planeten aufgrund
frommer Handlungen); drstesu—sowie auch in zeitweiligen Dingen, die man gese-
hen hat; gunesu—die Objekte der Sinnenbefriedigung unter den Erscheinungsweisen
der materiellen Natur; avastu-drk—etwas als unwirklich betrachtend; danta—be-
herrschend; indriva—die Sinne; prana—die Lebenskraft; sarira—den Korper;
dhih—und Intelligenz; sada—immer; prasanta—beruhigt; kamah—dessen materielle
Wiinsche; rahita—vollig frei von; asurah—damonische Natur; asurah—obwohl in
einer dimonischen Familie geboren.

UBERSETZUNG

Obwohl Prahlada Maharaja ein Abkémmling von einer Familie von asuras
war, war er selbst kein asura, sondern ein groRer Geweihter $ri Visnus. Im
Gegensatz zu den asuras war er den Vaigsnavas niemals migiinstig gesinnt.
Er war nicht aufgeregt, wenn er in Gefahr geriet, und er war weder direkt
noch indirekt an den fruchtbringenden Handlungen, die in den Veden be-
schrieben werden, interessiert. Vielmehr betrachtete er alles Materielle als
wertlos und war deshalb vollig frei von materiellen Wiinschen. Er war im-
mer Herr iiber seine Sinne und iiber seine Lebensluft, und da er iiber zuver-
lassige Intelligenz und feste Entschlossenheit verfiigte, bezwang er alle lii-
sternen Verlangen.
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ERLAUTERUNG

Aus diesem Vers geht hervor, daB Geburt allein nicht entscheidend ist, ob man
qualifiziert oder nicht qualifiziert ist. Prahlada Maharaja war seiner Herkunft nach
ein asura, aber dennoch besaB er alle Vorziige eines vollkommenen brahmana
(6rahmanyah sila-sampannah). Jeder, der sich von einem spirituellen Meister leiten
1aBt, kann ein in jeder Hinsicht qualifizierter brahmana werden. Prahlada Maharaja
ist ein gutes Beispiel dafiir, wie man den spirituellen Meister und dessen Anweisun-
gen ohne Widerrede annehmen soll.

VERS 34
TR T T8 FAREE: |
T IsYANTRTed a9 WA 11380

yasmin mahad-guna rajan
grhyante kavibhir muhuh

na te 'dhuna pidhiyante
yatha bhagavatisvare

yasmin—in dem; mahat-gundh—erhabene transzendentale Eigenschaften; ra-
jan—o Konig; grhyante—werden verherrlicht; kavibhih—von Personen, die nach-
denklich und im Wissen fortgeschritten sind; muhuh—immer; na—nicht; re—diese;
adhuna—heute; pidhiyante—werden verdunkelt; yatha—genau wie; bhagavati—in
der Hochsten Personlichkeit Gottes; isvare—der hochste Herrscher.

UBERSETZUNG

O Konig, die guten Eigenschaften Prahlada Maharajas werden von ge-
lehrten Heiligen und Vaisnavas heute noch gepriesen. Genauso, wie man
weill, daB alle Vorziige stets in der Hochsten Personlichkeit Gottes vorhan-
den sind, so existieren sie auch ewiglich in Seinem Geweihten Prahlada
Maharaja.

ERLAUTERUNG

Aus maBgebenden Schriften erfahren wir, daB Prahlada Maharaja heute noch so-
wohl auf Vaikunthaloka als auch in der materiellen Welt auf dem Planeten Sutala
lebt. Diese transzendentale Fahigkeit, gleichzeitig an verschiedenen Orten gegenwar-
tig zu sein, ist eine weitere Eigenschaft der Hochsten Personlichkeit Gottes. Goloka
eva nivasaty akhilatma-bhutah: Der Herr erscheint im Herzen eines jeden, weilt aber
trotzdem auf Seinem eigenen Planeten, Goloka Vrndavana. Ein Gottgeweihter dient
dem Herrn mit ungetriibter Hingabe und erwirbt so beinahe dieselben Eigenschaften
wie der Herr. Wahrend gewohnliche Lebewesen nicht so gute Eigenschaften haben
konnen, kann ein Gottgeweihter so qualifiziert sein wie die Hochste Personlichkeit
Gottes; allerdings kann er die Fahigkeiten der Hochsten Personlichkeit Gottes nicht
vollstiandig, sondern nur zum Teil entwickeln.
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VERS 35

§ anrTeTEgE fodisfy gu 39 |
i agafea fRgard warem: 134l

yam sadhu-gdtha-sadasi
ripavo 'pi sura nrpa

pratimanam prakurvanti
kim utanye bhavadrsah

yam—wen; sadhu-gathd-sadasi—in einer Versammlung, in der heilige Men-
schen zusammenkommen oder in der erhabene Charaktereigenschaften besprochen
werden; ripavah—Personen, die als Prahlada Maharajas Feinde galten (selbst ein
Gottgeweihter wie Prahlada Maharaja hat Feinde, und unter ihnen befand sich sogar
sein eigener Vater); api—sogar; surah—die Halbgotter (die Halbgotter sind die
Feinde der Damonen, und da Prahlada Maharaja aus einer Damonenfamilie
stammte, hatten die Halbgotter seine Feinde sein sollen); nrpa—o Konig Yudhi-
sthira; pratimanam—ein gutes Beispiel fiir den besten Gottgeweihten; prakurvanti
—sie machen; kim uta—ganz zu schweigen von; anye—anderen; bhavadrsah—erha-
benen Personlichkeiten wie du selbst.

UBERSETZUNG

O Konig Yudhisthira, bei jeder Zusammenkunft, wo iiber Heilige und
Gottgeweihte gesprochen wird, pflegen sogar die Feinde der Dimonen, die
Halbgotter — um wieviel mehr also du —, Prahlada Maharaja als Beispiel fiir
einen groen Gottgeweihten anzufiihren.

VERS 36

EREEIER 9 @ud |
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gunair alam asankhyeyair
mahatmyam tasya sucyate
vasudeve bhagavati
yasya naisargiki ratih

gunaih—mit spirituellen Eigenschaften; alam—welche Notwendigkeit; asan-
khyeyaih—die sich nicht zahlen lassen; mahatmyam—die GroBe; tasya—von ihm
(Prahlada Maharaja); sicyate—wird angezeigt; vasudeve—an Sri Krsna, den Sohn
Vasudevas; bhagavati—die Hochste Personlichkeit Gottes; yasya—von dem; naisar-
giki—natiirlich; ratih—Anhaftung.
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UBERSETZUNG

Wer konnte die zahllosen transzendentalen Eigenschaften Prahlada
Maharajas aufzihlen? Er hatte unerschiitterliches Vertrauen auf Vasudeva,
$ri Krsna [der Sohn Vasudevas], und unverfilschte Hingabe zu Ihm. Seine
Anhaftung an $ri Krsna war eine natiirliche Folge seines vorausgegangenen
hingebungsvollen Dienstes. Obwohl sich seine guten Eigenschaften nicht
aufzihlen lassen, beweisen sie, daR er eine groRe Seele [mahatma] war.

ERLAUTERUNG

In seinen Gebeten an die zehn Inkarnationen sagt Jayadeva Gosvami: kesava
dhrta-narahari-ripa jaya jagad-isa hare. Prahlada Maharaja war ein Geweihter Sri
Nrsimhas, der Kesava, Krsna Selbst, ist. Wenn es im vorliegenden Vers vasudeve
bhagavati heiBt, sollte man daher verstehen, daB Prahlada Maharajas Zuneigung zu
Nrsimhadeva Zuneigung zu Krsna, zu Vasudeva, dem Sohn Vasudevas, war. Aus
diesem Grund wird Prahlada Maharaja als ein groBer mahatma bezeichnet. Der
Herr bestitigt dies Selbst in der Bhagavad-gita (7.19):

bahuinam janmanam ante
JjAdnavan mam prapadyate
vasudevah sarvam iti
sa mahatma sudurlabhah

,, Wer nach vielen Geburten und Toden tatsachlich in Wissen griindet, ergibt sich
Mir, da er weiB3, daB Ich die Ursache aller Ursachen und daB3 Ich alles bin. Solch eine
groBe Seele ist sehr selten.*

Ein groBer Geweihter Krsnas, des Sohnes Vasudevas, ist eine grof3e Seele, und
solch grofle Seelen findet man nur sehr selten. Prahladas Anhaftung an Krsna wird
im nachsten Vers erklart. Krsna-graha-grhitatma. Prahlada Maharajas Herz war
immer voller Gedanken an Krsna. Deshalb ist Prahlada Maharaja der vorbildliche
Gottgeweihte im Krsna-Bewuftsein.

VERS 37

ARAITAR A TRATAART |
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nyasta-kridanako balo
jadavat tan-manastaya

krsna-graha-grhitatma
na veda jagad idrsam

nyasta—aufgegeben habend; kridanakah—alle verspielten Tatigkeiten oder Nei-
gungen zu Kindlichem Spiel; balah—ein Knabe; jada-var—untitig wie ein Stumpf-
sinniger; tat-manastaya—dadurch, daB er vollig in Krsna versunken war; krsna-
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graha—von Krsna, der wie ein starker EinfluB ist (wie ein graha, der EinfluB eines
Planeten); grhita-atma—dessen Geist vollig hingezogen wurde; na—nicht; veda—Be-
griff; jagar—die gesamte materielle Welt; idrsam—wie dieses.

UBERSETZUNG

Schon von friihster Kindheit an hatte Prahlada Maharaja kein Interesse an
Kinderspielzeug. Tatsichlich verzichtete er auf all seine Spielsachen und
blieb schweigsam und teilnahmslos, da er véllig im Krsna-BewuBtsein ver-
sunken war. Da sein Geist stets vom Krsna-BewuBtsein beeinfluBt war, war
es ihm unbegreiflich, wie die Welt vollig in die Titigkeiten der Sinnenbe-
friedigung vertieft sein konnte.

ERLAUTERUNG

Prahlada Maharaja ist das Muster einer groBen Personlichkeit, die vollig im
Krsna-BewuBtsein versunken ist. Im Caitanya-caritamrta (Madhya 8.274) heiBt es:

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

Auch wenn sich ein vollig Krsna-bewuBter Mensch in der materiellen Welt be-
findet, sieht er immer und iiberall nichts auBBer Krsna. Dies ist das Kennzeichen
eines maha-bhagavata. Ein maha-bhdgavata sieht Krsna iiberall, weil seine Haltung
gegeniiber Krsna eine Haltung der reinen Liebe ist. Dies wird in der Brahma-sam-
hita (5.38) bestitigt:

premarnijana-cchurita-bhakti-vilocanena
santah sadaiva hrdayesu vilokayanti

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

,,Jch verehre den urersten Herrn, Govinda, den der Gottgeweihte, dessen Augen
mit dem Balsam der Liebe gesalbt sind, standig sieht. Der Gottgeweihte sieht Ihn im
eigenen Herzen in Seiner Gestalt als Syamasundara."

Ein Gottgeweihter hohen Ranges, ein mahdtmad, bleibt stindig vollig Krsna-
bewuBt und sieht den Herrn fortwahrend im Innern des Herzens. Einen solchen
Gottgeweihten findet man selten. Manchmal sagt man, unter dem EinfluB3 ungiinsti-
ger Sterne wie Saturn, Rahu oder Ketu konne man kein Vorhaben erfolgreich
durchfiihren. Bei Prahlada Maharaja war genau das Gegenteil der Fall: Er stand un-
ter dem EinfluB Krsnas, des hochsten Planeten, und konnte deshalb nicht an die
materielle Welt denken und ohne Krsna-BewuBtsein leben. Daran erkennt man
einen maha-bhagavata. In den Augen des mahd-bhdgavata sind sogar die Feinde
Krsnas in Krsnas Dienst tatig. Ein weiteres grobes Beispiel ist die Tatsache, daB3
einem an Gelbsucht erkrankten Auge alles gelb erscheint. In ahnlicher Weise
scheint es einem maha-bhdgavata, daBl jeder auBer ihm selbst in Krsnas Dienst be-
schaftigt ist.
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Prahlada Maharaja ist der anerkannte mahd-bhdgavata, der hochste Gottge-
weihte. Im vorhergehenden Vers hiel es, daB Prahlada Maharaja sich von Natur
aus zu Krsna hingezogen fiihlte (naisargiki ratih). Die Merkmale dieser spontanen
Zuneigung zu Krsna werden im vorliegenden Vers beschrieben. Obwohl Prahlada
Maharaja nur eine Knabe war, hatte er kein Interesse am Spielen. Im Srimad-
Bhagavatam (11.2.42) heiBt es: viraktir anyatra ca. Vollkommenes Krsna-
BewuBtsein 1aBt sich daran erkennen, da3 man jegliches Interesse an materiellen Ta-
tigkeiten verliert. Ein kleiner Junge kann unmoglich aufhdren zu spielen, doch da
Prahlada Maharaja auf der hochsten Stufe hingebungsvollen Dienstes stand, war er
ununterbrochen in eine Trance des Krsna-BewuBtseins versunken. Genau wie ein
Materialist standig dariiber nachdenkt, wie er materiellen Gewinn erzielen kann,
denkt ein mahd-bhdagavata wie Prahlada Maharaja standig an Krsna.

VERS 38
AR qFZAHT T qa 799 |
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asinah paryatann asnan
Sayanah prapiban bruvan

nanusandhatta etani
govinda-parirambhitah

asinah—wahrend des Sitzens; paryatan—wahrend des Gehens; asnan—wahrend
des Essens; sayanah—wahrend des Sichniederlegens; prapiban—wahrend des Trin-
kens; bruvan—wahrend des Redens; na—nicht; anusandhatte—wuBlte; etani—all
diese Tatigkeiten; govinda—von der Hochsten Personlichkeit Gottes, die die Sinne
belebt; parirambhitah—umarmt.

UBERSETZUNG

Prahlada Maharaja war stindig in Gedanken an Krsna versunken. Der Herr
hielt ihn immer umarmt, und daher war er sich nicht bewuf}t, wie die le-
bensnotwendigen Funktionen des Korpers wie Sitzen, Gehen, Essen, Schla-
fen, Trinken und Sprechen automatisch ausgefiihrt wurden.

ERLAUTERUNG

Wennein Kleinkind von seiner Mutter betreut wird, wei3 es nicht, wie die Dinge
bereitgestellt werden, die der Korper zum Essen, Schlafen, Sichniederlegen, Urinie-
ren und Sichentleeren braucht. Das Kind ist schon zufrieden, wenn es einfach auf
dem SchoB seiner Mutter sitzen kann. In ahnlicher Weise war Prahlada Maharaja
genau wie ein kleines Kind, das von Govinda betreut wurde. Die lebensnotwendigen
Tatigkeiten des Korpers wurden ausgefiihrt, ohne daB er sich dessen bewuf3t war.
Wie ein Vater und eine Mutter fiir ihr Kind sorgen, sorgte Govinda fiir Prahlada
Mabharaja, der immer in Gedanken an Govinda versunken blieb. Das ist Krsna-
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BewuBtsein. Prahlada Maharaja ist das Paradebeispiel fiir die vollendete Stufe des
Krsna-BewuBtseins.

VERS 39
wfggR  gosfiamasdan: |
wiagaf afsgR sZmf wiwg 13RI

kvacid rudati vaikuntha-
cinta-sabala-cetanah

kvacid dhasati tac-cinta-
hlada udgayati kvacit

kvacit—manchmal; rudati—weint; vaikuntha-cinta—durch Gedanken an Krsna;
sabala-cetanah—dessen Geist verwirrt war; kvacit—manchmal; hasati—lacht; rat-
cinta—durch Gedanken an Ihn; ahladah—von Jubel erfiillt sein; udgdayati— chantet
sehr laut; kvacit—manchmal.

UBERSETZUNG

Aufgrund von Fortschritt im Krsna-BewuBtsein weinte er manchmal, und
manchmal lachte er, manchmal brach er in Jubel aus, und manchmal sang er
sehr laut.

ERLAUTERUNG

Dieser Vers macht den Vergleich zwischen einem Gottgeweihten und einem
Kind noch deutlicher. Wenn eine Mutter ihr in seinem Bett oder in seiner Wiege lie-
gendes Kind allein 1aBt und weggeht, um irgendwelche hauslichen Pflichten zu erfiil-
len, begreift das Kind sofort, daf3 seine Mutter weggegangen ist, und beginnt deshalb
zu weinen. Aber sobald die Mutter wieder zuriickkommt und das Kind umsorgt,
lacht es und ist frohlich. In dhnlicher Weise fiihlte sich Prahlada Maharaja, der im-
mer in Gedanken an Krsna versunken war, manchmal von Krsna getrennt und
dachte: ,,Wo ist Krsna?"* Sri Caitanya Mahaprabhu erklart diese Stimmung. Sin-
ydyitam jagat sarvam govinda-virahena me. Wenn ein Gottgeweihter hohen Ranges
glaubt, Krsna sei fortgegangen und er konne Ihn nun nicht mehr sehen, weint er in
Trennung, und manchmal, wenn er sieht, dal3 Krsna wieder zuriickgekommen ist,
um Sich um ihn zu kiimmern, lacht er, genau wie ein Kind manchmal lacht, wenn
es sieht, daB es von seiner Mutter betreut wird. Diese Symptome bezeichnet man als
bhava. Im Nektar der Hingabe werden unterschiedliche bhavas, ekstatische Zu-
stande eines Gottgeweihten, ausfiihrlich beschrieben. Diese bhavas lassen sich bei
den Handlungen eines vollkommenen Gottgeweihten beobachten.

VERS 40
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nadati kvacid utkantho
vilajjo nrtyati kvacit

kvacit tad-bhdavand-yuktas
tanmayo 'nucakara ha

nadati—ruft laut aus (wendet sich mit den Worten ,,0 Krsna“ an den Herrn);
kvacit—manchmal; utkanthah—voller Verlangen seiend; vilajjah—ohne Scheu; nrt-
yati—er tanzt; kvacit—manchmal; kvacit—manchmal; tat-bhavana—mit Gedanken
an Krsna; yuktah—vertieft seiend; tar-mayah—denkend, er sei Krsna geworden;
anucakara—ahmte nach; ha—gewibl.

UBERSETZUNG

Manchmal, wenn Prahlada Maharaja die Hochste Personlichkeit Gottes
sah, rief er voller Verlangen laut nach lhr. Oft verlor er in einem Freuden-
taumel seine Scheu und begann in Ekstase zu tanzen, und manchmal, wenn
er vollig in Gedanken an Krsna vertieft war, glaubte er, mit Ihm eins zu sein,
und imitierte die Spiele des Herrn.

ERLAUTERUNG

Bisweilen fiihlte Prahlada Maharaja, da der Herr weit weg war, und rief deshalb
laut nach Ihm. Wenn er den Herrn vor sich sah, war er voller Jubel. Manchmal hielt
er sich selbst fiir den Hochsten und ahmte die Spiele des Herrn nach, und in Tren-
nung vom Herrn lieB er mitunter Zeichen der Verriicktheit erkennen. Unperson-
lichkeitsanhanger wiirden diese Gefiihle eines Gottgeweihten mi3achten. Man muB3
tiefer und tiefer in das spirituelle Verstandnis eindringen. Als erstes erkennt man
das unpersonliche Brahman, und man muf3 noch weitergehen und den Paramatma
erkennen und schlieBlich die Hochste Personlichkeit Gottes, die von einem Gottge-
weihten mit transzendentalen Gefiihlen verehrt wird, und zwar in einer Beziehung
von santa, dasya, sakhya, vatsalya oder madhurya. Die hier beschriebenen Gefiihle
Prahlada Maharajas gehorten zur Kategorie von varsalya, kindliche Liebe und Zu-
neigung. Genau wie ein Kind weint, wenn es von seiner Mutter allein gelassen wird,
so begann Prahlada Maharaja zu weinen (nadati), wenn er fiihlte, daB der Herr weit
weg war. Dann wieder sieht ein Gottgeweihter wie Prahlada Maharaja manchmal,
daB der Herr von weit her zu ihm kommt, um ihn zu beruhigen, wie eine Mutter,
die auf den Ruf ihres Kindes herbeieilt und sagt: ,,Mein liebes Kind, weine nicht. Ich
komme." Dann beginnt der Gottgeweihte zu tanzen, ohne sich vor den Leuten um
ihn herum zu schamen, und er denkt: ,,Hier ist mein Herr! Mein Herr kommt!* So
ahmt der Gottgeweihte in voller Ekstase manchmal die Spiele des Herrn nach, genau
wie die Kuhhirtenjungen das Verhalten der Dschungeltiere nachzuahmen pflegten.
Allerdings wird er dabei nicht wirklich zum Herrn. Prahlada Maharaja erreichte die
hier beschriebenen spirituellen Ekstasen dadurch, daB er im spirituellen Verstandnis
Fortschritt machte.
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VERS 41
FAISFETIME  qeygga: |
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kvacid utpulakas tiusnim
aste samsparsa-nirvrtah

aspanda-pranaydananda-
salilamiliteksanah

kvacit—manchmal; utpulakah—mit zu Berge stehenden Korperhaaren; tisnim
—vollig schweigsam; dste—bleibt; samsparsa-nirvrtah—aufgrund der Beriihrung
mit dem Herrn groBe Freude empfindend; aspanda—stetig; pranaya-ananda—auf-
grund von transzendentaler Gliickseligkeit, die aus einer liebevollen Beziehung be-
steht; salila—mit Tranen gefiillt; amilita—halbgeschlossen; iksanah—dessen Augen.

UBERSETZUNG

Manchmal, wenn er fiihlte, wie ihn die Lotoshinde des Herrn beriihrten,
wurde er von spirituellem jubel erfiillt und verharrte in Schweigen. Seine
Haare striubten sich, und vor Liebe zum Herrn glitten Trinen aus seinen
halbgeschlossenen Augen.

ERLAUTERUNG

Wenn sich ein Gottgeweihter vom Herrn getrennt fiihlt, mochte er unbedingt se-
hen, wo der Herr ist, und manchmal, wenn er die Trennung vom Herrn schmerzlich
empfindet, flieBen unablissig Trinen aus seinen halbgeschlossenen Augen. Sri
Caitanya Mahaprabhu beschreibt dies in Seinem Siksdstaka mit folgenden Worten:
yugayitam nimesena caksusa pravrsayitam. Die Worte caksusa pravrsayitam be-
zeichnen Tranen, die unablassig aus den Augen des Gottgeweihten stiirzen. Diese
Symptome, die bei reiner hingebungsvoller Ekstase auftreten, lieBen sich am Korper
Prahlada Maharajas beobachten.

VERS 42
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sa uttama-sloka-padaravindayor
nisevayakiricana-sanga-labdhaya
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tanvan param nirvrtim atmano muhur
duhsanga-dinasya manah samam vyadhat

sah—er (Prahlada Maharaja);, uttama-sloka-pada-aravindayoh—fir die Lo-
tosfiiBe der Hochsten Personlichkeit Gottes, die mit transzendentalen Gebeten ver-
ehrt wird; nisevayd—durch standiges Dienen; akiricana—von Gottgeweihten, die mit
der materiellen Welt nichts zu tun haben; sariga—in der Gemeinschaft; labdhaya—
erlangte; ranvan—sich ausdehnend; param—hochste; nirvrtim—Gliickseligkeit; dr-
manah—der spirituellen Seele; muhuh—standig; duhsanga-dinasya—eines Men-
schen, dessen spirituelles Verstandnis diirftig ist, weil er sich in schlechter Gesell-
schaft befindet; manah—der Geist; samam—friedlich; vyadhdat—machte.

UBERSETZUNG

Weil Prahlada Maharaja mit vollkommenen, unverfilschten Gottgeweih-
ten, die mit materiellen Dingen nichts zu schaffen hatten, Gemeinschaft
hatte, diente er stindig den LotosfiiRen des Herrn. Beim Anblick seiner kor-
perlichen Merkmale, wenn er sich in vollendeter Ekstase befand, wurden
Menschen mit sehr diirftigem spirituellem Verstindnis gereinigt. Mit ande-
ren Worten, Prahlada Maharaja versetzte sie in transzendentale Gliickselig-
keit.

ERLAUTERUNG

Wi e sich noch zeigen wird, wurde Prahlada Maharaja in eine Situation gebracht,
in der er von seinem Vater stiandig gepeinigt wurde. Unter solchen materiellen Um-
standen kann man im Geist nicht Ruhe bewahren, doch da bhakti von keinen Bedin-
gungen eingeschrankt werden kann (ahaituky apratihata), wurde Prahlada Maha-
raja nie aus der Fassung gebracht, wenn Hiranyakasipu ihn qualte. Ganz im Gegen-
teil — die Symptome ekstatischer Liebe zur Hochsten Personlichkeit Gottes, die sich
an seinem Korper zeigten, bewirkten in seinen Freunden, die ebenfalls aus atheisti-
schen Familien stammten, einen Gesinnungswandel. Obwohl Prahlada von seinem
Vater gequalt wurde, lieB er sich nicht aus der Ruhe bringen, sondern beeinflufite
statt dessen diese Freunde und reinigte ihren Geist. Ein Gottgeweihter wird von ma-
teriellen Umstdnden nie verunreinigt, doch Menschen, die materiellen Bedingungen
ausgesetzt sind, konnen spirituellen Fortschritt machen und gliickselig werden,
wenn sie das Verhalten eines reinen Gottgeweihten sehen.

VERS 43
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tasmin maha-bhagavate
mahd-bhage mahdatmani

hiranyakasipu rdajann
akarod agham atmaje
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tasmin—ihm gegeniiber; maha-bhdagavate—einen erhabenen Geweihten des
Herrn; maha-bhage—im hochsten MaBe vom Gliick begiinstigt; maha-atmani—der
einen sehr weiten Horizont besitzt; hiranyakasipuh—der Damon Hiranyakasipu; rd-
Jjan—o Konig; akarot—veriibte; agham—sehr schwere Siinde; drma-je—an seinem
eigenen Sohn.

UBERSETZUNG

Mein lieber Konig Yudhisthira, der Dimon Hiranyakasipu quilte Pra-
hlada, diesen hochstehenden, vom Gliick begiinstigten Gottgeweihten, ob-
wohl er sein eigener Sohn war.

ERLAUTERUNG

Ein Damon wie Hiranyakasipu mag durch strenge Askese eine hohe Stufe er-
reicht haben, doch wenn er beginnt, einen Gottgeweihten zu belastigen, sinkt er all-
mahlich immer tiefer, und die Ergebnisse seiner Askese schwinden dahin. Wer
einen reinen Gottgeweihten tyrannisiert, bringt sich um alle Vorteile, die er sich
durch Entsagung, BuBle und fromme Taten verdient hat. Da sich Hiranyakasipu nun
dem Punkt naherte, wo er seinem Sohn, Prahlada Maharaja, dem erhabenen Gottge-
weihten, etwas antun wollte, begannen seine Reichtiimer dahinzuschwinden.

VERS 44
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sri-yudhisthira uvaca
devarsa etad icchamo
veditum tava suvrata
yad datmajaya suddhaya
pitadat sadhave hy agham

sri-yudhisthirah uvaca—Maharaja Yudhisthira sagte; deva-rse—o bester Heiliger
unter den Halbgottern; etar—das; icchamah—wir winschen; veditum—zu wissen;
tava—von dir; su-vrata—die Entschlossenheit zu spirituellem Fortschritt haben;
yat—weil; dtma-jaya—deinem eigenen Sohn; suddhdya—der rein und erhaben war;
pita—der Vater, Hiranyakasipu; adar—fiigte zu; sddhave—einem groBen Heiligen;
hi—in der Tat; agham—Leid.

UBERSETZUNG

Maharaja Yudhisthira sagte: O bester der Heiligen unter den Halbgot-
tern, o bester der spirituellen Fiihrer, wie kam es, daB Hiranyakasipu Pra-
hlada Maharaja, dem reinen und erhabenen Heiligen, so viele Schwierigkei-
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ten in den Weg gelegt hat, obwohl dieser sein eigener Sohn war?.Uber die-
ses Thema wiirde ich gerne etwas von dir erfahren.

ERLAUTERUNG

Wer etwas uber die Hochste Personlichkeit Gottes und iiber die Eigenschaften
Seines reinen Geweihten erfahren will, muf3 sich an Autoritaten wie Devarsi Narada
wenden, denn von einem Laien kann man uber transzendentale Dinge nichts erfah-
ren. Im Srimad-Bhdgavatam (3.25.25) heiBt es: satdm prasarigdn mama virya-sar-
vido bhavanti hrt-karna-rasayanah kathah. Nur durch den Umgang mit Gottge-
weihten kann man die Stellung des Herrn und Seiner Geweihten in autoritativer
Weise verstehen. Ein Gottgeweihter wie Narada Muni wird als suvrata bezeichnet.
Su bedeutet ,,gut”, und vrata bedeutet ,,Gellibde". Somit bezeichnet das Wort su-
vrata einen Menschen, der mit der unter allen Umstanden schlechten Welt nichts zu
tun hat. Ein materialistischer Gelehrter, der auf sein akademisches Wissen stolz ist,
kann einen iiber spirituelle Dinge nicht belehren. Wie es in der Bhagavad-gita
(18.55) heiBt (bhaktya mam abhijandti), muBB man versuchen, Krsna zu verstehen,
indem man hingebungsvollen Dienst ausfiihrt und einem Gottgeweihten Fragen
stellt. Deshalb tat Yudhisthira Maharaja recht daran, von Narada Muni mehr iiber
Prahlada Maharaja erfahren zu wollen.

VERS 45
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putran vipratikulan svan
pitarah putra-vatsaldh

upadlabhante siksartham
naivagham aparo yatha

putran—Sohne; vipratikilan—die gegen den Willen ihres Vaters handeln; svdan
—ihre eigenen; pitarah—Viter; putra-vatsalah—den Kindern sehr zugetan; upala-
bhante—bestrafen; siksa-artham—um ihnen eine Lehre zu erteilen; na—nicht; eva
—gewil; agham—Strafe; aparah—ein Feind; yatha—wie.

UBERSETZUNG

Ein Vater und eine Mutter sind ihren Kindern immer zugetan. Wenn die
Kinder ungehorsam sind, bestrafen die Eltern sie, und zwar nicht aus Boshaf-
tigkeit, sondern nur, um dem Kind eine Lehre zu erteilen und um ihm zu
niitzen. Wie kam es, daR Hiranyakasipu, der Vater Prahlada Maharajas,
einen derart edlen Sohn bestrafte? Das wiirde ich gerne wissen.
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VERS 46
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kim utanuvasan sadhums
tadrsan guru-devatan

etat kautihalam brahmann
asmakam vidhama prabho

pituh putraya yad dveso
maranaya prayojitah

kim uta—wieviel weniger; anuvasan—gehorsamen und makellosen Sohnen; sd-
dhun—groBe Gottgeweihte; tadrsan—dieser Art; guru-devatan—den Vater als die
Hochste Personlichkeit Gottes verehrend; erar—diesen; kautihalam—Zweifel;
brahman—o brahmana; asmakam—von uns; vidhama—vertreibe; prabho—o mein
Herr; pituh—des Vaters; putraya—gegeniiber dem Sohn; yar—der; dvesah—Neid;
marandya—um zu toten; prayojitah—angewendet.

UBERSETZUNG

Maharaja Yudhisthira fragte weiter: Wie war es moglich, daB ein Vater
seinen erhabenen Sohn, der ihm gehorchte und ihn achtete und der wohl-
erzogen war, so gewalttitig behandelte? O brahmana, o Meister, von einem
solchen Widerspruch habe ich noch nie gehort: Ein liebevoller Vater be-
straft seinen edlen Sohn mit der Absicht, ihn umzubringen. Bitte beseitige
unsere Zweifel in dieser Angelegenheit.

ERLAUTERUNG

In der Geschichte der Menschheit hat es sich selten ereignet, daB ein liebevoller
Vater seinen vortrefflichen und ihm ergebenen Sohn bestrafte. Aus diesem Grund
bat Maharaja Yudhisthira Narada Muni, seinen Zweifel zu beseitigen.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 4. Kapitel im Siebten Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: , Hiranyakasipu terrorisiert das Universum"'.






5. Kapitel

Prahlada Maharaja,
der heilige Sohn Hiranyakasipus

Prahlada Maharaja fiihrte die Anweisungen seiner Lehrer nicht aus, denn er war
immer damit beschaftigt, Krsna zu verehren. Wie im vorliegenden Kapitel beschrie-
ben wird, versuchte Hiranyakasipu Prahlada Maharaja zu toten; unter anderem lie
er ihn sogar von einer Schlange beilen und unter die FiiBe von Elefanten werfen —
doch seine Bemiihungen scheiterten.

Hiranyakasipus spiritueller Meister, Sukracarya, hatte zwei Sohne, die Sanda
und Amarka hieen, und Prahlada Maharaja sollte von ihnen ausgebildet werden.
Die Lehrer versuchten zwar, den kleinen Prahlada in Politik, Wirtschaft und ande-
ren materiellen Fachern auszubilden, doch er kiimmerte sich nicht um ihre Instruk-
tionen, sondern blieb weiterhin ein reiner Gottgeweihter. Prahlada Maharaja
mochte die Vorstellung nie, nach der zwischen Freund und Feind ein Unterschied
besteht. Weil er spirituell veranlagt war, war er jedermann gleichgesinnt.

Es begab sich einmal, da8 Hiranyakasipu seinen Sohn fragte, was das Beste sei,
was er von seinen Lehrern gelernt habe. Prahlada Maharaja antwortete, dal3 ein
Mensch, der in das materielle BewuBtsein der Dualitaten versunken ist und der
denkt ,,Das gehort mir, und das gehort meinem Feind*, sich aus dem Haushalterle-
ben zuriickziehen und in den Wald gehen sollte, um den Hochsten Herrn zu vereh-
ren.

Als Hiranyakasipu seinen Sohn tiber hingebungsvollen Dienst sprechen horte,
kam er zu dem Schluf3, daB der kleine Junge von irgendeinem Schulfreund verdor-
ben worden sei. Er gab den Lehrern daher den Rat, auf den Jungen aufzupassen, da-
mit er nicht ein Krsna-bewuBter Gottgeweihter werde. Als die Lehrer jedoch Pra-
hlada Maharaja fragten, warum er sich nicht an das halte, was ihm beigebracht
werde, erklarte Prahlada Maharaja den Lehrern, es sei falsch, sich fir den Besitzer
von irgend etwas zu halten, und daB er deshalb versuche, ein reiner Geweihter Sri
Visnus zu werden. Als die Lehrer diese Antwort vernahmen, beschimpften sie den
Knaben voller Zorn und drohten ihm mit zahlreichen schrecklichen Strafen. Sie bil-
deten ihn aus so gut sie konnten und fiihrten ihn dann vor seinen Vater.

Hiranyakasipu nahm seinen Sohn Prahlada liebevoll auf den SchoB3 und fragte
ihn, was das Beste sei, was er von seinen Lehrern gelernt habe. Wie gewohnlich be-
gann Prahlada Maharaja darauf, die neun Vorgange hingebungsvollen Dienens wie
sravanam und kirtanam zu preisen. Daraufhin warf der zornentbrannte Konig der
Damonen, Hiranyakasipu, den Lehrern Sanda und Amarka vor, sie hatten Prahlada
Maharaja falsch erzogen. Die sogenannten Lehrer erklarten dem Konig, daB3 Pra-
hlada Maharaja von Natur aus ein Gottgeweihter sei und ihren Anweisungen keine
Beachtung schenke. Als sie den Beweis erbringen konnten, daB sie unschuldig wa-
ren, fragte Hiranyakasipu Prahlada, wo er visnu-bhakti gelernt habe. Prahlada
Maharaja antwortete, dal3 diejenigen, die am Familienleben hdngen, weder einzeln
noch als Gruppe Krsna-BewuBtsein entwickeln konnen, sondern daf3 sie vielmehr
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wiederholte Geburten und Tode in der materiellen Welt in Kauf nehmen miissen
und immer nur das bereits Gekaute nochmals kauen. Prahlada erklarte, jedermann
habe die Pflicht, bei einem reinen Gottgeweihten Zuflucht zu suchen und so die Eig-
nung zu erlangen, Krsna-BewuBtsein zu verstehen.

- Als Hiranyakasipu diese Antwort vernahm, packte ihn ohnmachtiger Zorn, und
er schleuderte Prahlada Maharaja von seinem SchoB. Hiranyakasipu betrachtete
Prahlada als Verrater, denn er war ein Geweihter Visnus geworden, der seinen On-
kel Hiranyaksa getotet hatte, und deshalb befahl Hiranyakasipu seinen Schergen,
Prahlada zu toten. Hiranyakasipus Schergen stachen mit scharfen Waffen auf Pra-
hlada ein und warfen ihn unter die Fiile von Elefanten, setzten ihn hollischen Bedin-
gungen aus, stirzten ihn vom Gipfel eines Berges hinunter und versuchten ihr
Gliick noch mit tausenderlei anderen Mordmethoden, doch ihre Anstrengungen wa-
ren alle vergeblich. In der Folge begann Hiranyakasipu seinen Sohn Prahlada Maha-
raja immer mehr zu fiirchten und lieB ihn in den Kerker werfen. Die Sohne von Hi-
ranyakasipus spirituellem Meister, Sukracarya, begannen Prahlada mit ihrer eige-
nen Lehrmethode zu unterrichten, doch Prahlada Maharaja beachtete ihre Anwei-
sungen nicht. Wenn die Lehrer nicht im Klassenzimmer waren, begann Prahlada
Maharaja in der Schule Krsna-Bewuf3tsein zu predigen, und durch seine Unterwei-
sungen wurden all seine Klassenkameraden, die Sohne der Damonen, Gottgeweihte
wie er.

VERS 1
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sri-narada uvdca
paurohityaya bhagavan
vrtah kavyah kilasuraih
sandamarkau sutau tasya
daitya-raja-grhantike

sri-naradah uvaca—der groBe Weise Narada sagte; paurohityaya—um als Prie-
ster zu arbeiten; bhagavan—der lberaus machtige; vrtah—auserwahlt; kavyah—
Sukracarya; kila—in der Tat; asuraih—von den Damonen; sanda-amarkau—Sanda
und Amarka; sutau—Sohne; tasya—von ihm; daitya-rdaja—des Konigs der Damo-
nen, Hiranyakasipu; grha-antike—in der Nahe des Hauses.

UBERSETZUNG

Der groRe Heilige Narada Muni sagte: Die von Hiranyakasipu angefiihr-
ten Dimonen wihlten Sukricarya als ihren Priester fiir die Ritualzeremo-
nien aus. Die zwei Sohne Sukriciryas, Sanda und Amarka, lebten in der
Nihe von Hiranyakasipus Palast.
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ERLAUTERUNG

Die Lebensgeschichte Prahladas beginnt folgendermaBen: Sukracarya wurde der
Priester der Atheisten, insbesondere Hiranyakasipus, und deshalb wohnten seine
Sohne, Sanda und Amarka, in der Nahe von Hiranyakasipus Palast. Sukracarya
hatte besser daran getan, nicht der Priester Hiranyakasipus zu werden, denn Hiran-
yakasipu und seine Anhidnger waren durchweg Atheisten. Ein brahmana sollte nur
in die Dienste eines Menschen treten, der daran interessiert ist, die spirituelle Kultur
zu fordern. Doch schon alleine der Name des Priesters, Sukracarya, laBt darauf
schlieBen, daB er nur daran interessiert war, seinen Sohnen und Nachkommen Vor-
teile zu verschaffen, ohne sich darum zu kiimmern, wie und woher das Geld kam.
Ein echter brahmana wiirde sich niemals von atheistischen Menschen als Priester
anstellen lassen.

VERS 2
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tau rdjna prapitam balam
prahladam naya-kovidam

pdathayam asatuh pathyan
anyams casura-balakan

tau—diese zwei (Sanda und Amarka); rgjia—vom Konig; prapitam—geschickt;
balam—der Knabe; prahladam—namens Prahlada; naya-kovidam—der Moralprinzi-
pien kannte; pathayam asatuh—Ilehrten; pathyan—Biicher mit materiellem Wissen;
anyan—andere; ca—auch; asura-balakan—Sohne der asuras.

UBERSETZUNG

Prahlada Maharaja war in bezug auf hingebungsvolles Leben bereits ge-
bildet, doch als ihn sein Vater zu jenen zwei Sohnen Sukracaryas schickte,
damit er ausgebildet werde, nahmen sie ihn zusammen mit den anderen
Sohnen der asuras in ihre Schule auf.

VERS 3
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yat tatra gurund proktam
susruve 'nupapdtha ca

na sadhu manasa mene
sva-pardsad-grahasrayam
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yat—was; tatra—dort (in der Schule); gurund—von den Lehrern;. proktam—
gelehrt; susruve—horte; anupapatha—trug vor; ca—und; na—nicht; sddhu—gut;
manasa—vom Verstand; mene— betrachtet; sva—von seinen eigenen; para—und von
anderen; asat-graha—von der schlechten Philosophie; asrayam—was unterstiitzt
wurde.

UBERSETZUNG

Prahlada horte und wiederholte natiirlich die Vortrige iiber Politik und
Wirtschaft, die seine Lehrer hielten, doch er begriff, daR politische Philoso-
phie dazu fiihrt, daB man den einen als Freund und den andern als Feind be-
trachtet, und aus diesem Grund mochte er diese Philosophie nicht.

ERLAUTERUNG

Politik bedeutet automatisch, daB man eine Gruppe von Menschen als Feinde
und eine andere Gruppe als Freunde betrachtet. Alles in der Politik griindet auf die-
ser Philosophie, und die ganze Welt wird davon in Anspruch genommen, besonders
in der heutigen Zeit. Die breite Masse unterscheidet zwischen befreundeten Landern
bzw. Gruppen und feindlichen Landern bzw. Gruppen, doch wie es in der
Bhagavad-gita heiBit, macht ein gelehrter Mensch zwischen Freunden und Feinden
keinen Unterschied. Besonders Gottgeweihte schaffen sich nicht Freunde und
Feinde. Ein Gottgeweihter sieht jedes Lebewesen als Teilchen Krsnas (mamaivamso
Jjiva-bhiitah) und behandelt deshalb Freunde und Feinde gleich, indem er versucht,
beide im Krsna-BewuBtsein zu erziehen. Atheistische Menschen befolgen natiirlich
die Ratschlage reiner Gottgeweihter nicht, sondern betrachten statt dessen den Gott-
geweihten als Feind, wahrend der Gottgeweihte nie eine Situation von Freundschaft
und Feindschaft erzeugt. Prahlada Maharaja war zwar gezwungen, sich die Instruk-
tionen Sandas und Amarkas anzuhoren, doch er mochte die der Politik zugrunde lie-
gende Philosophie von Freund und Feind nicht. Diese Philosophie interessierte ihn
nicht.

VERS 4
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ekaddsura-rat putram
ankam daropya pandava
papraccha kathyatam vatsa
manyate sadhu yad bhavan

ekada—einmal; asura-rat—der Herrscher der asuras; putram—seinen Sohn; an-
kam—auf den SchoB; aropya—setzend; pandava—o Maharaja Yudhisthira; paprac-
cha—fragte; kathyatam—lal} es gesagt werden; vatsa—mein lieber Sohn; manyate
—betrachtet; sadhu—das beste; yat—das, was; bhavan—du.
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UBERSETZUNG

Mein lieber Konig Yudhisthira, einmal nahm der Konig der Dimonen,
Hiranyaka$ipu, seinen Sohn Prahlada auf den SchoR und fragte ihn voller
Zuneigung: Mein lieber Sohn, bitte verrate mir, was deiner Meinung nach
von all dem, was du von deinen Lehrern gelernt hast, das Beste ist.

ERLAUTERUNG

Hiranyakasipu stellte seinem jungen Sohn nicht eine Frage, die dieser nur sehr
schwer hitte beantworten konnen, sondern er gab dem Jungen eine Moglichkeit, of-
fen zu sagen, was er fiir das Beste halte. Als vollkommener Gottgeweihter wulte
Prahlada Maharaja natiirlich alles und konnte sagen, welcher Bereich des Lebens der
beste ist. In den Veden heil3t es: yasmin vijriate sarvam evam vijaatam bhavati. Wenn
man Gott richtig versteht, weil man auch tiber jedes andere Wissensgebiet gut Be-
scheid. Manchmal miissen wir gro3e Wissenschaftler und Philosophen zu einer De-
batte herausfordern, doch durch die Gnade Krsnas gehen wir als Sieger hervor. Fir
die normalen Biirger ist es praktisch unmoglich, sich mit Wissenschaftlern und Phi-
losophen in bezug auf echtes Wissen zu messen, doch ein Gottgeweihter kann es mit
ihnen aufnehmen, denn dank der Gnade Krsnas kennt er das Beste von allem. Dies
wird in der Bhagavad-gita bestitigt (10.11):

tesam evanukampartham
aham ajAiana-jam tamah

nasayamy atma-bhava-stho
jAdna-dipena bhasvata

Krsna, der Sich als Uberseele im Innern des Herzens eines jeden befindet, ver-
treibt alle Unwissenheit aus dem Herzen des Gottgeweihten. Um dem Gottgeweih-
ten eine besondere Gunst zu erweisen, erleuchtet Er ihn mit allem Wissen, indem Er
die Fackel des Lichts vor ihn hilt. Prahlada Maharaja verfiigte daher tiber das beste
Wissen, und als ihn sein Vater danach fragte, gab ihm Prahlada dieses Wissen.
Prahlada Maharaja konnte die schwierigsten Probleme 10sen, weil er im Krsna-
BewuBtsein weit fortgeschritten war. Aus diesem Grund gab er folgende Antwort.

VERS 5
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sri-prahlada uvaca
tat sadhu manye ’'sura-varya dehinam
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sada samudvigna-dhiyam asad-grahat
hitvatma-patam grham andha-kipam
vanam gato yad dharim dsrayeta

. Sri-prahladah uvaca—Prahlada Maharaja antwortete; rat—das; sddhu—sehr gut
oder der beste Teil des Lebens; manye—ich denke; asura-varya—o Konig der asuras;
dehinam—von Personen, die den materiellen Korper angenommen haben; sada—
immer; samudvigna—voller Sorgen; dhiyam—dessen Intelligenz; asat-grahat
—weil er den zeitweiligen Korper oder korperliche Beziehungen fir wirklich halt
(indem er denkt: ,,Ich bin dieser Korper, und alles, was zu diesem Korper gehort, ist
mein Besitz."); hitva—aufhebend; drma-patam—der Ort, wo spirituelle Kultur oder
Selbstverwirklichung unterbunden werden; grham—die korperliche Lebensauffas-
sung, oder das Haushalterleben; andha-kipam—was nichts anderes ist als ein ver-
siegter Brunnen (in dem man nach Wasser sucht, obwohl es dort kein Wasser gibt);
vanam—in den Wald; gatah—gehend; yat—der; harim—die Hochste Personlichkeit
Gottes; asrayeta—moge Zuflucht suchen bei.

UBERSETZUNG

Prahlada Maharaja antwortete: O bester der asuras, Konig der Dimonen,
wie ich von meinem spirituellen Meister gelernt habe, wird jeder Mensch,
der einen zeitweiligen Korper und das zeitweilige Haushilterleben ange-
nommen hat, mit Sicherheit von Angsten aus der Fassung gebracht, denn er
ist in einen dunklen Brunnen gestiirzt, in dem es kein Wasser gibt, sondern
nur Leiden. Man sollte sich aus dieser Lage befreien und in den Wald [vana]
gehen. Deutlicher gesagt, man sollte nach Vrndavana gehen, wo nur Krsna-
BewuBtsein im Vordergrund steht, und sollte so bei der Hochsten Person-
lichkeit Gottes Zuflucht suchen.

ERLAUTERUNG

Hiranyakasipu dachte, Prahlada wiirde eine spaflige Antwort geben, denn er war
ja nur ein kleiner Junge ohne echte Erfahrung, doch Hiranyakasipu rechnete nicht
damit, da3 Prahlada derart praxisbezogen antworten wiirde. Weil Prahlada Maha-
raja jedoch ein Gottgeweihter von hohem Rang war, hatte er alle Vorziige, die man
durch Bildung erwirbt.

yasyasti bhaktir bhagavaty akincana
sarvair gunais tatra samasate surah

harav abhaktasya kuto mahad-guna
manorathenasati dhavato bahih

,.Wer sich Krsna mit unerschiitterlichem Vertrauen hingibt, entwickelt durch-
weg alle guten Eigenschaften Krsnas und der Halbgotter. Ein Mensch ohne Hingabe
an die Hochste Personlichkeit Gottes hat keine guten Eigenschaften, denn er wird
durch gedankliche Spekulation ins materielle Dasein verstrickt, das der duBere
Aspekt des Herrn ist.” (SB. 5.18.12)
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Die sogenannten gebildeten Wissenschaftler und Philosophen, die sich nur auf
der Ebene des Geistes befinden, konnen nicht unterscheiden, was tatsachlich sar,
ewig, und was asat, zeitweilig, ist. In den Veden heiBt es: asato ma jyotir gama. Je-
dermann sollte die Ebene des zeitweiligen Daseins verlassen und zur Ebene der
Ewigkeit aufsteigen. Die Seele ist ewig, und Wissen liber die ewige Seele ist echtes
Wissen. An einer anderen Stelle im Srimad-Bhagavatam heilBt es: apasyatam atma-
tattvam grhesu grha-medhinam. Diejenigen, die der korperlichen Lebensauffassung
unterliegen und die deshalb dem grhastha-Leben, dem Leben als Haushalter auf der
Ebene materiellen Sinnengenusses, verhaftet sind, konnen nicht erkennen, was fiir
die ewige Seele von Vorteil ist. Prahlada Maharaja bestatigte diese Aussage, indem
er sagte, wer im Leben Erfolg haben wolle, sollte sofort aus den richtigen Quellen
Wissen beziehen, das sein Selbstinteresse und die Gestaltung seines Lebens im spiri-
tuellen BewuBtsein betrifft. Man sollte verstehen, da3 man ein Teilchen Krsnas ist,
und sollte darauf vorbehaltlos bei Krsnas LotosfiiBen Zuflucht suchen. Auf diese
Weise ist der spirituelle Erfolg garantiert. In der materiellen Welt unterliegt jeder-
mann der korperlichen Lebensauffassung und fiihrt Leben auf Leben einen harten
Kampf ums Dasein. Prahlada Maharaja empfahl deshalb, man solle in den Wald
(vana) gehen, um dem materiellen Zustand der wiederholten Geburten und Tode ein
Ende zu bereiten.

Im varndsrama-System wird man zuerst brahmacari, dann grhastha, dann vana-
prastha und schlieBlich sannydsi. In den Wald zu gehen bedeutet, das vanaprastha-
Leben aufzunehmen, das die Zwischenstufe zwischen grhastha-Leben und sannyasa
darstellt. Wie im Visnu Purdna (3.8.9) bestatigt wird: varndasramdcaravata purusena
parah puman visnur aradhyate. Man kann sich durch Befolgen des Systems von
varna und dsrama sehr leicht auf die Ebene der Verehrung Visnus, der Hochsten
Personlichkeit Gottes, erheben. Wer dies nicht tut und weiterhin den Korper fiir das
Selbst hadlt, mul3 in der materiellen Welt verfaulen, und sein Leben wird ein Fehl-
schlag sein. Die Gesellschaft mufl in Klassen eingeteilt werden, namlich in
brahmana, ksatriya, vaisya und sudra, und um des spirituellen Fortschrittes willen
mull man sich allmahlich vom brahmacadri aus lber den grhastha und den vana-
prastha zum sannydsi entwickeln. Prahlada Maharaja empfahl seinem Vater, das
vanaprastha-Leben aufzunehmen, weil dieser als grhastha aufgrund korperlicher
Anhaftung in zunehmendem MalBe dimonisch wurde. Prahlada empfahl seinem
Vater das vanaprastha-Leben, weil dies besser sein wiirde, als tiefer und tiefer in den
grham andha-kipam, den dunklen Brunnen des grhastha-Lebens, zu versinken.
Wir in unserer Bewegung fiir Krsna-BewubBtsein laden deshalb alle dlteren Men-
schender Welt ein, nach Vrndavana zu kommen, um dort in Zurilickgezogenheit zu
leben und im spirituellen BewuBtsein, im Krsna-BewuBtsein, Fortschritt zu ma-
chen.

VERS 6
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Sri-ndrada uvdca
Srutva putra-giro daityah
para-paksa-samahitah
Jjahdsa buddhir balanam
bhidyate para-buddhibhih

sri-ndaradah uvaca—Narada Muni sagte; srutva—horend; putra-girah—die beleh-
renden Worte seines Sohnes; daityah—Hiranyakasipu; para-paksa—auf der Seite
des Feindes; samahitah—voller Vertrauen; jahasa—lachte; buddhih—die Intelligenz;
balanam—Kleiner Knabe; bhidyate—wird verdorben; para-buddhibhih—durch In-
struktionen aus dem Lager des Feindes.

UBERSETZUNG

Narada Muni fuhr fort: Als Prahlada Maharaja iiber den Pfad der Selbst-
verwirklichung im hingebungsvollen Dienst sprach und sich so auf die Seite
der Feinde seines Vaters schlug, horte sich Hiranyaka$ipu, der Konig der Di-
monen, Prahlada Maharajas Worte an und sagte darauf lachend: ,,So sieht
die Intelligenz von Kindern aus, die durch die Worte des Feindes verdorben
sind.’’

ERLAUTERUNG

Da Hiranyakasipu ein Damon war, betrachtete er Sri Visnu und dessen Geweihte
als seine Feinde. Deshalb wird hier das Wort para-paksa (,,auf der Seite des Fein-
des") gebraucht. Hiranyakasipu war mit den Worten Visnus, oder Krsnas, nie ein-
verstanden. Vielmehr geriet er iiber die Intelligenz eines Vaisnavas in Wut. Sri
Visnu, Krsna, sagt: sarva-dharman parityajya mam ekam saranam vraja. ,,Gib alle
anderen Pflichten auf und ergib dich Mir* — doch dazu werden sich Damonen vom
Schlage Hiranyakasipus nie bereiterklaren. Deshalb sagt Krsna:

na mam duskrtino midhah
prapadyante naradhamah

mdyayapahrta-jiana
asuram bhavam asritah

,.Jene Schurken, die abgestumpft und dumm, die die Niedrigsten der Menschheit
sind, denen die Illusion ihr Wissen geraubt hat und die das atheistische Wesen von
Damonen haben, ergeben sich Mir nicht.” (Bg. 7.15)

Hiranyakasipu ist eine direkte Verkorperung der asura-bhava, des atheistischen
Charakters. Da solche Menschen miidhas und naradhamas sind — Dummkopfe und
Schurken, die niedrigsten der Menschen —, werden sie Visnu niemals als den Hoch-
sten anerkennen und sich [hm ergeben. Hiranyakasipu wurde naturgemal in zuneh-
mendem MaBe zornig, weil sein Sohn Prahlada unter dem EinfluB des feindlichen
Lagers stand. Er ordnete deshalb an, daB allen heiligen Menschen wie Narada der
Eintritt zu den Raumlichkeiten, wo sein Sohn wohnte, verwehrt werde, denn sonst
wiirde Prahlada durch die Unterweisung der Vaisnavas noch mehr verdorben wer-
den.
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samyag vidharyatam balo
guru-gehe dvi-jatibhih

visnu-paksaih praticchannair
na bhidyetasya dhir yatha

samyak—vollig; vidharyatam—IlaBt ihn beschiitzt sein; bdalah—diesen Knaben in
zartem Alter; guru-gehe—in der guru-kula, dem Ort, wohin die Kinder geschickt
werden, um vom guru unterrichtet zu werden; dvi-jatibhih—von brahmanas; visnu-
paksaih—die auf der Seite Visnus stehen; praticchannaih—in verschiedenen Verklei-
dungen; na bhidyeta—die nicht beeinfluBt werden; asya—von ihm; dhih—die Intelli-
genz; yatha—damit.

UBERSETZUNG

Hiranyakasipu gab seinen Gehilfen folgenden Auftrag: Meine lieben Da-
monen, schirmt diesen Knaben in der guru-kula, wo er unterrichtet wird,
vollig ab, damit die Vaisnavas, die verkleidet dorthin kommen kénnten,
seine Intelligenz nicht noch mehr beeinflussen.

ERLAUTERUNG

Wir in der Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein miissen manchmal zur Taktik des
Verkleidens greifen und uns wie ein gewohnlicher karmi anziehen, weil im Konig-
reich der Damonen jeder gegen die Lehren der Vaisnavas ist. Die Damonen unserer
Zeit konnen Krsna-BewubBtsein liberhaupt nicht ertragen. Sobald sie einen Vaisnava
in safranfarbenen Gewandern erblicken, der eine tulasi-Halskette tragt und tilaka
auf der Stirn hat, sind sie sofort gereizt. Sie machen sich iiber die Vaisnavas lustig,
indem sie spottisch Hare Krsna sagen, wihrend einige Leute auch aufrichtig Hare
Krsna chanten. In beiden Fallen — ob man zum SpalB oder in einer aufrichtigen Hal-
tung chantet — wird der Hare-Krsna-mantra seine Wirkung tun, denn er ist absolut.
Die Vaisnavas freuen sich, wenn die Damonen Hare Krsna chanten, denn dieser
Umstand zeigt, daB die Hare-Krsna-Bewegung Boden gewinnt. Die groBeren Damo-
nen wie Hiranyakasipu sind immer dazu bereit, die Vaisnavas zu schadigen, und sie
versuchen zu verhindern, daB3 die Vaisnavas kommen und ihre Biicher verkaufen
und Krsna-BewuBtsein predigen. Was also Hiranyakasipu vor langer, langer Zeit
tat, geschieht auch heute noch. So bringt es das materialistische Leben mit sich. Da-
monen oder Materialisten sehen es gar nicht gerne, da3 Krsna-BewuBtsein verbrei-
tet wird, und sie versuchen alles mogliche, um die Verbreitung aufzuhalten. Doch
die Prediger des Krsna-BewuBtseins miissen weitermachen und predigen — in ihrer
Vaisnava-Kleidung oder in irgendeinem anderen Gewand. Canakya Pandita sagt,
daB ein ehrlicher Mensch, der mit einem grof3en Betriiger zu tun hat, auch zu betrii-
gerischen Mitteln greifen muB, nicht um des Betriigens willen, sondern um mit Er-
folg predigen zu konnen.
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VERS 8
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grham anitam dhiya
prahradam daitya-yajakah

prasasya slaksnaya vaca
samaprcchanta samabhih

grham—zum Haus der Lehrer (Sanda und Amarka); dnitam—brachten; dhiiya
—rufend; prahradam—Prahlada; daitya-yajakah—die Priester des Damons Hi-
ranyakasipu; prasasya—durch Beruhigen; slaksnayd—mit einer sehr sanften; vdcd
—Stimme; samaprcchanta—sie fragten; samabhih—mit iberaus freundlichen Wor-
ten.

UBERSETZUNG

Als Hiranyakasipus Diener den Knaben Prahlada zuriick in die guru-kula
[das Haus, in dem die brahmanas die Knaben unterrichteten] brachten, re-
deten ihm die Priester Sanda und Amarka gut zu. Mit iiberaus sanfter
Stimme und freundlichen Worten stellten sie ihm folgende Fragen.

ERLAUTERUNG

Sanda und Amarka, die Priester der Damonen, wollten von Prahlada Maharaja
unbedingt erfahren, wer die Vaisnavas waren, die zu ihm kamen, um ihn im Krsna-
BewuBtsein zu unterweisen. Sie wollten die Namen dieser Vaisnavas herausfinden.
Anfangs bedrohten sie den Jungen nicht, denn wenn sie ihm gedroht hatten, hitte er
die Namen der wahren Schuldigen vielleicht nicht genannt. Aus diesem Grund stell-
ten sie ihm ruhig und mit groBler Freundlichkeit folgende Fragen.

VERS 9
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vatsa prahrada bhadram te
satyam kathaya ma mrsa

balan ati kutas tubhyam
esa buddhi-viparyayah

vatsa—o lieber Sohn; prahrada—Prahlada; bhadram te—alle Segnungen und alles
Glick sei mit dir; satyam—die Wahrheit; kathaya—sprich; md—tue nicht;
mrsa—eine Liige; baldn ati—sich von den anderen Sohnen der Damonen unterschei-
dend; kutah—von wo; tubhyam—dir; esah—diese; buddhi—der Intelligenz; viparya-
yah—Verschmutzung.
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UBERSETZUNG

Lieber Sohn Prahlada, aller Friede und alles Gliick sei mit dir. Bitte liige
uns nicht an, sondern sag einfach die Wahrheit. Diese Knaben, die du hier
siehst, sind nicht wie du, denn sie sprechen nicht auf abnormale Art und
Weise. Wo hast du diese Lehren her? Wie ist deine Intelligenz so verdorben
worden?

ERLAUTERUNG

Prahlada Maharaja war noch ein Knabe, und deshalb dachten die Lehrer, der
kleine Junge werde sofort die Wahrheit sagen, wenn man ihm nur gut zurede, und
er wiirde verraten, auf welche Art und Weise die Vaisnavas zu ihm gekommen
seien, um ihn im hingebungsvollen Dienst zu unterrichten. Es war natiirlich er-
staunlich, daf3 die anderen Sohne der Daityas, die in dieselbe Schule gingen, nicht
verdorben waren; die Vaisnavas hatten nur Prahlada Maharaja mit ihren Lehren an-
geblich verdorben. Die Hauptpflicht der Lehrer bestand darin, herauszufinden, wer
diese Vaisnavas waren, die kamen, um Prahlada zu lehren und um seine Intelligenz
zu verderben.

VERS 10
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buddhi-bhedah para-krta
utaho te svato 'bhavat

bhanyatam srotu-kamanam
gurunam kula-nandana

buddhi-bhedah—V erunreinigung der Intelligenz; para-krtah—von den Feinden
getan; utdho—oder; te—von dir; svatah—von dir selbst; abhavar—war; bhanya-
tam—Ilal} es gesagt sein; srotu-kamanam—zu uns, die wir sehr begierig sind, dariiber
zu horen; gurunam—alle deine Lehrer; kula-nandana—o Bester deiner Familie.

UBERSETZUNG

O Bester deiner Familie, ist die Verunreinigung deiner Intelligenz von
dir oder von deinen Feinden verursacht worden? Wir sind alle deine Lehrer
und sind sehr begierig, dariiber zu horen. Bitte sag uns die Wahrheit.

ERLAUTERUNG

Prahlada Maharajas Lehrer waren erstaunt, daf ein kleiner Junge liber derart
hochstehende Vaisnava-Philosophie sprechen konnte. Sie fragten ihn daher nach den
Vaisnavas, die ihm diese Philosophie heimlich beigebracht hatten, damit diese Vais-
navas festgenommen und im Beisein von Prahladas Vater, Hiranyakasipu, getotet
werden konnten.
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VERS 11
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sri-prahrada uvaca
parah svas cety asad-grahah
pumsam yan-mayaya krtah
vimohita-dhiyam drstas
tasmai bhagavate namah

sri-prahradah uvdca—Prahlada Maharaja antwortete; parah—ein Feind; svah
—Verwandter oder Freund; ca—auch; iti—so; asat-grahah—materielle Lebensauf-
fassung; pumsam—von Menschen; yat—von denen; mdyayd—von der auBeren
Energie; krtah—erschaffen; vimohita—verwirrt; dhivam—von denen, deren Intelli-
genz; drstah—praktisch erfahren; rasmai—Ihm; bhagavate—der Hochsten Person-
lichkeit Gottes; namah— meine achtungsvollen Ehrerbietungen.

UBERSETZUNG

Prahlada Maharaja antwortete: Ich bringe meine achtungsvollen Ehrer-
bietungen der Hochsten Personlichkeit Gottes dar, deren duRere Energie
die Intelligenz der Menschen verwirrt und bewirkt, da® man Unterschiede
macht wie ,,mein Freund’’ und ,,mein Feind’. Ich habe dies zwar schon vor-
her aus maBgeblichen Quellen erfahren, doch nun erlebe ich es in der Pra-
xis.

ERLAUTERUNG
In der Bhagavad-gita (5.18) heiBt es:

vidyd-vinaya-sampanne
brahmane gavi hastini

suni caiva svapake ca
panditah sama-darsinah

,Der demiitige Weise sieht kraft wahren Wissens einen gelehrten und zuvor-
kommenden brdahmana, eine Kuh, einen Elefanten, einen Hund und einen Hundees-
ser [ein Unberiihrbarer] mit gleicher Sicht.*

Panditah, diejenigen, die wirklich gelehrt sind — die ausgeglichenen und fortge-
schrittenen Gottgeweihten, die tiber alles umfassend Bescheid wissen —, sehen kein
Lebewesen als ihren Feind oder Freund. Vielmehr haben sie eine weitere Sicht, denn
in ihren Augen ist jedermann ein Teil Krsnas, wie Sri Caitanya Mahaprabhu besta-
tigt (jivera ‘svariipa’ haya — krsnera ‘nitya-dasa’). Jedes Lebewesen hat als Teilchen
des Hochsten Herrn die Aufgabe, dem Herrn zu dienen, genau wie jeder Korperteil
die Aufgabe hat, dem ganzen Korper zu dienen.
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Als Diener des Herrn sind alle Lebewesen gleich, doch weil ein Vaisnava von Na-
tur aus demiitig ist, bezeichnet er jedes andere Lebewesen als prabhu. In den Augen
eines Vaisnavas sind die anderen Diener so fortgeschritten, da er viel von ihnen zu
lernen hat. Aus diesem Grund betrachtet er alle anderen Geweihten des Herrn als
prabhus, als seine Meister. Jeder einzelne ist ein Diener des Herrn, doch aus Demut
sieht ein Vaisnava-Diener die anderen Diener als seine Lehrmeister an. Das Verste-
hen des Meisters beginnt beim Verstehen des spirituellen Meisters.

yasya prasadad bhagavat-prasado
yasyaprasadan na gatih kuto 'pi

,.Durch die Barmherzigkeit des spirituellen Meisters empfangt man den Segen
Krsnas. Ohne die Gnade des spirituellen Meisters kann man nicht den geringsten
Fortschritt machen.*

saksad-dharitvena samasta-sastrair
uktas tatha bhavyata eva sadbhih

kintu prabhor yah priya eva tasya
vande guroh sri-carandravindam

,,Der spirituelle Meister mul3 im selben MaBe verehrt werden wie der Hochste
Herr, denn er ist der vertraulichste Diener des Hochsten Herrn. Das wird in allen of -
fenbarten Schriften anerkannt und von allen Autorititen befolgt. Daher erweise ich
meine achtungsvollen Ehrerbietungen den LotosfiilBen eines solchen spirituellen
Meisters, der ein echter Vertreter Sri Haris [Krsnas] ist.

Der spirituelle Meister, der Diener Gottes, verrichtet den vertraulichsten Dienst
fiir den Herrn, denn er befreit alle bedingten Seelen, die maya in die Klauen gefallen
sind und die denken: ,,Dieser Mensch ist mein Feind, und dieser Mensch ist mein
Freund.* Die Hochste Personlichkeit Gottes ist tatsachlich der Freund aller Lebewe-
sen, und alle Lebewesen sind ewige Diener des Hochsten Herrn. Wenn man dieses
Verstandnis hat, ist Harmonie moglich, und nicht dadurch, daB jedermann die an
den Haaren herbeigezogene Ansicht vertritt, wir alle seien Gott bzw. Gott ebenbiir-
tig. Die richtige Sicht hat derjenige, der versteht, daB Gott der Hochste Herr ist, da3
wir alle Seine Diener sind und deshalb auf derselben Ebene stehen. Prahlada Maha-
raja hatte dies bereits von seinem spirituellen Meister, Narada, gelernt, doch nichts-
destoweniger staunte er dariiber, wie eine verwirrte Seele die eine Person fiir ihren
Feind und die nachste fiir ihren Freund halt.

Man sollte verstehen: Solange jemand an der Philosophie der Dualitat festhalt
und den einen als Feund und den nachsten als Feind betrachtet, steht er in der Ge-
walt mayas. Auch der Mayavadi-Philosoph, der denkt, alle Lebewesen seien Gott
und seien deshalb eins, liegt falsch. Niemand ist Gott gleichgestellt. Der Diener kann
nicht auf der gleichen Stufe stehen wie der Meister. Die Vaisnava-Philosophie be-
sagt, dal3 der Meister eins ist und die Diener ebenfalls eins sind, doch der Unter-
schied zwischen dem Meister und dem Diener muB} auch auf der befreiten Stufe wei-
ter bestehen. Im bedingten Stadium halten wir einige Lebewesen fiir Freunde, wah-
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rend wir andere als Feinde betrachten. So unterliegen wir der Dualitat. Auf der be-
freiten Stufe jedoch sieht man, daBl Gott der Herr und Meister ist und daB alle Lebe-
wesen als Diener Gottes eins sind.

VERS 12

g gEE: a8 qmafgfifms |
A T9 JAFNSEME RETEd 12

sa yadanuvratah pumsam
pasu-buddhir vibhidyate

anya esa tathanyo 'ham
iti bheda-gatasati

sauh—diese Hochste Personlichkeit Gottes; yada—wenn; anuvratah—wohlgesinnt
oder erfreut; pumsam—der bedingten Seelen; pasu-buddhih—die tierische Lebens-
auffassung (,,Ich bin der Hochste, und jeder ist Gott"); vibhidyate—wird zerstort;
anyah—ein anderer; esah—dieser; tatha—sowie auch; anyah—ein anderer; aham
—ich; iti—so; bheda—Unterscheidung; gata—habend; asati—die verheerend ist.

UBERSETZUNG

Wenn die Hochste Personlichkeit Gottes mit einem Lebewesen aufgrund
seines hingebungsvollen Dienstes zufrieden ist, wird es ein pandita und
macht keine Unterschiede zwischen Freunden, Feinden und sich selbst.
Dann denkt man intelligenterweise: ,,Jeder einzelne ist ewiglich ein Diener
Gottes, und deshalb sind wir nicht voneinander verschieden.’

ERLAUTERUNG

Als Prahlada Maharaja von seinen Lehrern und von seinem damonischen Vater
gefragt wurde, wie seine Intelligenz verunreinigt worden sei, antwortete Prahlada:
,,»Was mich anbelangt, so ist meine Intelligenz nicht verunreinigt worden. Vielmehr
habe ich dank der Gnade meines spirituellen Meisters und der Gnade meines Herrn,
Krsna, gelernt, daf3 niemand mein Feind und niemand mein Freund ist. Eigentlich
sind wir alle ewige Diener Krsnas, doch weil wir unter dem EinfluB der duferen
Energie stehen, glauben wir, wir seien als Freunde und Feinde unseres Nachsten
von der Hochsten Personlichkeit Gottes getrennt. Diese falsche Vorstellung ist nun
berichtigt worden, und deshalb denke ich — im Gegensatz zu gewohnlichen Men-
schen — nicht mehr, daB ich Gott bin und daB meine Mitmenschen meine Freunde
oder Feinde sind. Nun habe ich die richtige Sicht, daB jeder ewiglich der Diener Got-
tes ist und daB es unsere Pflicht ist, dem hochsten Meister zu dienen, denn dann
werden wir als Diener gleichberechtigt auf einer Stufe stehen.*

Fiir die Damonen ist jeder entweder ein Freund oder ein Feind, doch fiir die Vais-
navas steht jeder einzelne auf derselben Stufe, denn jeder ist ein Diener des Herrn.
Ein Vaisnava behandelt andere Lebewesen daher weder als Freunde noch als Feinde,
sondern versucht statt dessen, Krsna-BewuBtsein zu verbreiten und jedem klarzu-
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machen, daB wir als Diener des Hochsten Herrn alle eins sind, da3 wir aber unser
wertvolles Leben sinnlos vergeuden, wenn wir Nationen, Gemeinschaften und
andere Gruppen von Freunden und Feinden schaffen. Jedermann sollte zur Ebene
des Krsna-BewuBtseins aufsteigen und so als Diener des Herrn die Einheit fiihlen.
Obwohl es 8 400 000 Lebensarten gibt, fiihlt ein Vaisnava diese Einheit. Die /so-
panisad gibt uns folgenden Rat: ekatvam anupasyatah. Ein Gottgeweihter sollte die
Sicht haben, daB Sich die Hochste Personlichkeit Gottes im Herzen eines jeden be-
findet, und zudem sollte er jedes Lebewesen als ewigen Diener des Herrn sehen. Dies
wird als ekatvam, als Einheit, bezeichnet. Obwohl zwischen dem Meister und dem
Diener eine Beziehung besteht, sind der Meister und der Diener eins, weil sie beide
spirituell sind. Auch das ist ekatvam. Der Vaisnava versteht den Begriff ekatvam
also anders als der Mayavadi.

Hiranyakasipu fragte Prahlada Maharaja, wie er ein Feind seiner eigenen Familie
geworden sei. Wenn jemand von einem Feind getétet wird, ist es nur natiirlich, da3
alle Mitglieder der Familie des Getoteten dem Morder feindlich gesinnt sind, doch
Hiranyakasipu sah, daB Prahlada mit dem Morder Freundschaft geschlossen hatte.
Deshalb fragte er: ,,Wer hat diese Art von Intelligenz in dir erzeugt? Hast du dieses
BewuBtsein von selbst entwickelt? Weil du ein kleiner Junge bist, mu3 dich jemand
dazu verleitet haben, so zu denken.” Prahlada Maharaja wollte antworten, man
konne Visnu gegeniiber nur dann eine wohlgesinnte Haltung entwickeln, wenn
einem der Herr gewogen sei (sa yaddnuvratah). Wie es in der Bhdgavad-gita heiBt,
ist Krsna der Freund eines jeden (suhrdam sarva-bhutandm jridtva mam sdantim
rcchati). Der Herr ist keinem der Millionen von Lebewesen jemals feindlich gesinnt,
sondern ist stets allen ein Freund. Das ist das wahre Verstandnis. Wenn man denkt,
der Herr sei ein Feind, hat man eine pasu-buddhi-Intelligenz, die Intelligenz eines
Tieres. Man denkt falschlich: ,,Ich bin anders als der Feind, und der Feind ist anders
als ich. Der Feind hat das getan, und deshalb habe ich die Pflicht, ihn zu toten.*
Diese falsche Vorstellung wird im vorliegenden Vers als bheda-gatdsati bezeichnet.
In Wabhrheit ist jeder ein Diener des Herrn, wie im Caitanya-caritamrta bestatigt
wird (jivera ‘svariipa’ haya—~krsnera ‘nitya-ddsa’). Als Diener des Herrn sind wir
eins, und von Feindschaft oder Freundschaft kann gar keine Rede sein. Wenn man
tatsachlich versteht, daB3 jeder einzelne von uns ein Diener des Herrn ist, wie kann
man dann jemanden als Feind oder Freund betrachten?

Um des Dienstes am Herrn willen sollte jedermann seinen Nachsten freundlich
behandeln. Jedermann sollte seinen Nachsten fiir seinen Dienst am Herrn loben und
sollte nicht auf seinen eigenen Dienst stolz sein. Das ist die Vaisnava-Haltung, die
Vaikuntha-Haltung. Es mag zu Wettkimpfen kommen, und die Diener mogen of -
fensichtlich wetteifern, wer seinen Dienst besser ausfiihrt, doch auf den Vaikuntha-
Planeten wiirdigt jeder den Dienst der anderen Diener, und niemand urteilt abfallig
iber seinen Nachsten. Das ist Vaikuntha-Wettkampf. Bei einem solchen Wettstreit
kann von Feindschaft keine Rede sein. Jeder soll dem Herrn nach bestem Wissen
und Gewissen dienen diirfen, und jeder einzelne soll den anderen fiir ihren Dienst
Anerkennung zollen. So wird es auf den Vaikuntha-Planeten gehandhabt. Da jeder
Diener ist, stehen alle auf derselben Stufe, und jeder darf dem Herrn entsprechend
seiner Befahigung dienen. Das wird in der Bhagavad-gitd (15.15) bestitigt: sarvasya
caham hrdi sannivisto mattah smrtir jianam apohanam ca. Der Herr befindet Sich
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im Herzen eines jeden und gibt dem Diener je nach dessen Haltung Weisungen. Al-
lerdings gibtder Herr den Nichtgottgeweihten und den Gottgeweihten unterschiedli-
che Weisungen. Die Nichtgottgeweihten fordern die Autoritit des Hochsten Herrn
heraus und erhalten deshalb vom Hochsten Herrn solche Eingebungen, da3 sie den
Dienst am Herrn Leben fiir Leben vergessen und von den Naturgesetzen bestraft
werden. Wenn dagegen ein Gottgeweihter den aufrichtigen Wunsch hat, dem Herrn
zu dienen, gibt ihm der Herr andere Weisungen. Der Herr sagt in der Bhagavad-gita
(10.10):

tesam satata-yuktanam
bhajatam priti-piurvakam

dadami buddhi-yogam’ tam
yena mam upayanti te

,,Denen, die Mir fortwahrend hingegeben sind und Mich mit Liebe verehren,
gebe Ich das Verstandnis, durch das sie zu Mir gelangen konnen.*

In Wabhrheit ist jeder Diener, nicht Freund oder Feind, und jeder einzelne wird in
seinen Handlungen vom Herrn anders gefiihrt. Der Herr lenkt jedes Lebewesen ent-
sprechend seiner Mentalitt.

VERS 13
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sa esa atma sva-parety abuddhibhir
duratyayanukramano niripyate

muhyanti yad-vartmani veda-vadino
brahmaddayo hy esa bhinatti me matim

sah—Er; esah—diese; atma—Uberseele, die Sich im Herzen eines jeden befindet;
sva-para—das ist meine eigene Sache, und das ist die Sache von jemand anderem;
iti—s0; abuddhibhih—von denjenigen, die eine solch schlechte Intelligenz haben; du-
ratyaya—sehr schwierig zu befolgen; anukramanah—dessen hingebungsvoller
Dienst; nirupyate—wird festgelegt (von Schriften oder von den Anweisungen des
spirituellen Meisters), muhyanti—sind verwirrt; yar—von dem; vartmani—auf dem
Pfad; veda-vadinah—diejenigen, die die vedischen Richtlinien befolgen; brahma-
adayah—die Halbgotter, an deren Spitze Brahma steht; hi—gewiB3; esah—dieser eine;
bhinatti—verandert; me—meine; matim—Intelligenz.

UBERSETZUNG

Menschen, die immer in den Begriffen , Feind’ und , Freund’ denken,
sind unfihig, die Uberseele in ihrem Innern zu entdecken. Ganz abgesehen
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von solchen Menschen sind mitunter sogar solch hochstehende Personlich-
keiten wie Brahma, die mit der vedischen Literatur vollig vertraut sind,
beim Einhalten der Prinzipien des hingebungsvollen Dienstes verwirrt. Die-
selbe Hochste Personlichkeit Gottes, die diese Situation geschaffen hat, hat
mir zweifellos die Intelligenz gegeben, mich auf die Seite eures sogenann-
ten Feindes zu stellen.

ERLAUTERUNG

Prahlada Maharaja sagte offen: ,,Meine lieben Lehrer, ihr denkt irrtiimlicher-
weise, Sri Visnu sei euer Feind, doch weil Er mir wohlgesinnt ist, verstehe ich, daf3
Er der Freund eines jeden ist. [hr mogt glauben, ich hatte fir euren Feind Partei er-
griffen, doch in Wirklichkeit hat Er mir eine groBe Gunst erwiesen."

VERS 14
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yatha bhramyaty ayo brahman
svayam akarsa-sannidhau

tatha me bhidyate cetas
cakra-paner yadrcchaya

yatha—wie; bhramyati—bewegt sich; ayah—Eisen, brahman—o brahmanas;
svayam—ich selbst; akarsa—von einem Magneten; sannidhau—in der Nahe; tathad
—éhnlich; me—mein; bhidyate—wird verdndert; cetah—BewuBtsein; cakra-pdaneh
—von Sri Visnu, der eine Scheibe in der Hand tragt; yadrcchaya—einfach durch den
Wunsch.

UBERSETZUNG

O brahmanas [Lehrer], genau wie sich Eisen, dasvon einem magnetischen
Stein angezogen wird, automatisch auf diesen zubewegt, so wird mein
BewuBtsein zu $ri Visnu hingezogen. $ri Visnu, der ein Feuerrad in der
Hand hilt, hat mein BewuBtsein durch Seinen Willen verindert. Ich habe
also keine Unabhingigkeit.

ERLAUTERUNG

Fiir Eisen ist es natiirlich, von einem Magneten angezogen zu werden. In ahnli-
cher Weise ist es fiir alle Lebewesen natiirlich, daB sie sich zu Krsna hingezogen
fiihlen, und deshalb ist der wahre Name des Herrn Krsna, das hei3t der, der jeden
und alles anzieht. Die typischen Beispiele fiir die Anziehungskraft Krsnas findet man
in Vrndavana, wo sich alles und jeder zu Krsna hingezogen fiihlt. Die dlteren Men-
schen wie Nanda Maharaja und Yasodadevi, die Freunde wie Sridima, Sudama und
die anderen Kuhhirtenjungen, die gopis, wie Srimati Radharani und Ihre Gefahrtin-
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nen, und sogar die Vogel, die Lasttiere, die Kiihe und die Kalber fiihlen.sich zu Ihm
hingezogen. Die Blumen und Friichte in den Garten fiihlen sich angezogen, die Wel-
len der Yamuna, das Land, der Himmel, die Baume, die Pflanzen, die Tiere und alle
anderen Lebewesen werden von Krsna bezaubert. Das ist der natiirliche Zustand al-
ler Dinge und Lebewesen in Vrndavana.

Die materielle Welt ist genau das Gegenteil vom Leben in Vrndavana: Niemand
fiihlt sich zu Krsna hingezogen, sondern jedermann erliegt der Anziehungskraft
mayas. Das ist der Unterschied zwischen der spirituellen und der materiellen
Welt. Hiranyakasipu, der sich in der materiellen Welt befand, wurde von Frauen
und von Geld bezaubert, wahrend Prahlada Maharaja, der sich in seiner natiirlichen
Stellung befand, von Krsna bezaubert wurde. Als Antwort auf Hiranyakasipus
Frage, warum Prahlida Maharaja eine von der Norm abweichende Einstellung
habe, sagte Prahlada, seine Einstellung sei nicht anormal, denn der natiirliche Zu-
stand fiir jedermann bestehe darin, sich zu Krsna hingezogen zu fiihlen. Hiranyaka-
sipu finde diese Einstellung anormal, so sagt Prahlada, weil er sich entgegen der na-
tirlichen Neigung nicht zu Krsna hingezogen fiihle. Deshalb miisse er gereinigt wer-
den.

Sobald man von der materiellen Verschmutzung gereinigt ist, fiihlt man sich
wieder zu Krsna hingezogen (sarvopadhi-vinirmuktam tat-paratvena nirmalam). In
der materiellen Welt ist jeder vom Schmutz der Sinnenbefriedigung verunreinigt
und handelt unter verschiedenen Bezeichnungen, manchmal als Mensch, manchmal
als Tier, manchmal als Halbgott oder Baum usw. Diese Bezeichnungen miissen alle
fortgewaschen werden. Dann wird man sich ganz von selbst zu Krsna hingezogen
fithlen. Der bhakti-Vorgang reinigt das Lebewesen von allem unnatiirlichen Hinge-
zogensein zu irgendwelchen Dingen. Wenn man gereinigt ist, fiihlt man sich zu
Krsna hingezogen und beginnt Ihm, statt mdyad, zu dienen. Das ist die natiirliche Be-
schiftigung des Lebewesens. Ein Gottgeweihter fiihlt sich zu Krsna hingezogen, ein
Nichtgottgeweihter, der vom Schmutz materiellen Genusses verunreinigt ist, dage-
gen nicht. Das wird vom Herrn in der Bhagavad-gita (7.28) bestatigt:

yesam tv anta-gatam papam
Jjandanam punya-karmanam

te dvandva-moha-nirmukta
bhajante mam drdha-vratah

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

Man muB von allem siindhaften Schmutz des materiellen Daseins befreit werden.
Jedermann in der materiellen Welt ist von materieller Begierde verunreinigt. So-
lange man nicht von allen materiellen Wiinschen frei ist (anydbhilasita-siinyam),
kann man nicht von Krsna angezogen sein.
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VERS 15
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sri-ndrada uvaca
etavad brahmanayoktva
virarama mahd-matih
tam sannibhartsya kupitah
sudino rdja-sevakah

sri-naradah uvaca—Narada Muni sagte; efdvat—so viel; brahmandya—zu den
brahmanas, den Sohnen Sukracaryas; uktva—sagend; virarama—wurde still; maha-
matih—Prahlada Maharaja, der groBe Intelligenz besaB3; tam—ihn (Prahlada Maha-
raja); sannibhartsya—sehr grob zurechtweisend; kupitah—zornig seiend; sudi-
nah—arm an Gedanken, oder sehr bekimmert; rdja-sevakah—die Diener Konig Hi-
ranyakasipus.

UBERSETZUNG

Der groRe Heilige Narada Muni fuhr fort: Die groRe Seele Prahlada
Maharaja verstummte, nachdem er dies zu seinen Lehrern Sanda und
Amarka, den leiblichen S6hnen Sukracaryas, gesagt hatte. Hierauf wurden
die angeblichen brahmanas zornig auf ihn. Weil sie Diener Hiranyakasipus
waren, waren sie sehr betroffen, und um Prahlada Maharaja zurechtzuwei-
sen, sagten sie folgendes.

ERLAUTERUNG

Das Wort sukra bedeutet ,,Same*. Die Sohne Sukracaryas waren brdhmanas
nach Geburtsrecht, doch ein echter brdhmana ist jemand, der brahmanische Eigen-
schaften hat. Die brahmanas Sanda und Amarka, die Sukracaryas leibliche S6hne
waren, hatten nicht wirklich echte brahmanische Fahigkeiten, denn sie standen in
Hiranyakasipus Diensten. Ein echter brahmana ist sehr zufrieden, wenn er sieht,
daB irgend jemand ein Geweihter Sri Krsnas wird, und er ist erst recht zufrieden,
wenn er sieht, daB sein Schiiler ein Gottgeweihter wird. Die Aufgabe solcher
brahmanas besteht darin, den hochsten Meister zufriedenzustellen. Einem brahmana
ist es streng verboten, in irgend jemandes Dienst zu treten, denn das ist das Verhal-
ten der Hunde und sidras. Ein Hund muB seinen Meister zufriedenstellen, doch ein
brahmana braucht niemanden zufriedenstellen; seine einzige Pflicht besteht darin,
Krsna zufriedenzustellen (@nukilyena krsnanusilanam). Das ist die wahre Qualifika-
tion eines brahmana. Weil Sanda und Amarka nur ihrer Herkunft nach brahmanas
waren und weil sie in die Dienste eines Herrn wie Hiranyakasipu getreten waren,
wollten sie Prahlada Maharaja ungerechtfertigterweise bestrafen.
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VERS 16
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dniyatam are vetram
asmakam ayasaskarah

kuldngdrasya durbuddhes
caturtho 'syodito damah

aniyatam—es moge gebracht werden; are—oh; vetram—der Stock; asmakam
—von uns; ayasaskarah—der Schande bringt; kula-angdrasya—von dem, der wie
ein verkohiltes Stiick Holz in der Dynastie ist; durbuddheh—eine schlechte Intelligenz
habend; caturthah—die vierte; asya—fir ihn; uditah—erklarte; damah—Strafe (der
Stock, argumentum ad baculum).

UBERSETZUNG

O bringt mir bitte einen Stock! Dieser Prahlada bringt Schande iiber un-
sern Namen und unsern Ruf. Wegen seiner iiblen Intelligenz ist er wie ein
verkohltes Stiick Holz in der Dynastie der Dimonen geworden. Nun braucht
er eine Behandlung mit der vierten der vier Arten politischer Diplomatie.

ERLAUTERUNG

Wenn sich ein Mensch der Regierung widersetzt und Hetzpropaganda macht,
gibt es in der Staatskunst vier Methoden, ihn niederzuhalten — gerichtliche Befehle,
Beschwichtigung, das Anbieten eines Postens und zuletzt Waffengewalt. Wenn
keine anderen Argumente mehr wirken, wird er bestraft. In der Logik wird dies als
argumentum ad baculum bezeichnet. Als es den zwei Geburtsrechts-brahmanas
Sanda und Amarka nicht gelang, aus Prahlada Maharaja herauszubringen, warum
er andere Ansichten vertrete als sein Vater, lieBen sie einen Priigelstock holen, um
ihren Meister, Hiranyakasipu, zufriedenzustellen. Weil Prahlada Maharaja ein Gott-
geweihter geworden war, dachten sie, er sei von tbler Intelligenz verunreinigt und
sei das schwarze Schaf in der Familie der Damonen. Es gibt ein Sprichwort: Es ist
toricht, weise zu sein, wo Unkenntnis ein Segen ist. In einer Gesellschaft oder Fami-
lie, in der jedermann ein Damon ist, ist es zweifellos unklug, ein Vaisnava zu wer-
den. Prahlada Maharaja wurde daher schlechte Intelligenz vorgeworfen, denn alle
um ihn herum waren Damonen — auch seine Lehrer, die angeblich brahmanas wa-
ren.

Die Mitglieder unserer Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein befinden sich in einer
dhnlichen Lage wie Prahlada Maharaja. Neunundneunzig Prozent der Weltbevolke-
rung sind gottlose Damonen, und deshalb werden uns immer viele Hindernisse in
den Weg gelegt, wenn wir nach dem Vorbild Prahlada Maharajas Krsna-
BewubBtsein predigen. Nur weil die amerikanischen Jungen, die fiir das Predigen des
Krsna-BewuBtseins alles geopfert haben, Gottgeweihte sind, wird ihnen vorgewor-
fen, sie seien Mitglieder der CIA. Dariiber hinaus legen uns die Geburts-
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rechts-brahmanas zur Last, wir wiirden das hinduistische Religionssystem zersto-
ren, denn sie behaupten, man konne nur ein brahmana werden, wenn man in einer
brahmana-Familie geboren worden sei. In Wahrheit wird man natiirlich ein
brahmana, wenn man dazu qualifiziert ist. Weil wir Europaer und Amerikaner aus-
bilden, um sie qualifiziert zu machen, und weil wir ihnen den Status eines brahmana
verleihen, werden wir beschuldigt, die Hindureligion zu zerstoren. Nichtsdestoweni-
ger miissen wir allen moglichen Schwierigkeiten die Stirn bieten und die Bewegung
fir Krsna-Bewuf3tsein ebenso entschlossen wie Prahlada Maharaja verbreiten. Ob-
wohl Prahlada der Sohn des Damons Hiranyakasipu war, fiirchtete er sich zu kei-
nem Zeitpunkt, als ihn die Sohne des Geburtsrechts-brahmana, die einen dimoni-
schen Vater hatten, bedrohten.

VERS 17
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daiteya-candana-vane
jato 'yvam kantaka-drumah
yan-mulonmiila-parasor
visnor naldyito 'rbhakah

daiteya—der damonischen Familie; candana-vane—Sandelholzwald; jarah—ge-
boren; ayam—dieser; kantaka-drumah—Dornenbaum; yat—in dem; miila—der
Wourzeln; unmila—beim Durchschneiden; parasoh—der wie eine Axt ist; visnoh
—von Sri Visnu; nalayitah—der Griff; arbhakah—Knabe.

UBERSETZUNG

Dieser Schurke Prahlada ist erschienen wie ein Dornenbaum in einem
Sandelholzwald. Wenn man Sandelholzbiume fillen will, bendtigt man
eine Axt, und das Holz des Dornenbaumes eignet sich am besten fiir den
Griff einer solchen Axt. $ri Visnu ist die Axt, mit der der Sandelholzwald der
Familie der Dimonen gerodet wird, und dieser Prahlada ist der Griff fiir
diese Axt.

ERLAUTERUNG

Dornenbaume wachsen fiir gewohnlich nicht in Sandelholzwildern, sondern auf
0dem Land, aber dennoch verglichen die Geburtsrechts-brahmanas Sanda und
Amarka die Dynastie des Daityas Hiranyakasipu mit einem Sandelholzwald und
Prahlada Maharaja mit einem Dornenbaum, aus dessen hartem, ’widerstandsfahi-
gem Holz sich ein Griff fiir eine Axt herstellen 1aBt. Sie verglichen Sri Visnu mit der
Axt selbst. Eine Axt allein reicht nicht aus, um einen Dornenbaum zu fillen; man
benotigt einen Griff, der aus dem Holz eines Dornenbaums hergestellt wird. So
kann der Dornenbaum der dimonischen Zivilisation mit der Axt der visnu-bhakti,
des hingebungsvollen Dienstes fiir Sri Krsna, zu Kleinholz zerhackt werden. Einige
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der Mitglieder der ddimonischen Gesellschaft wie Prahlada Maharaja konnen zum
Griff fir die Axt werden, um Sri Visnu zu assistieren, und so kann der gesamte
Wald der damonischen Zivilisation zu Kleinholz zerhackt werden.

VERS 18
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iti tam vividhopayair
bhisayams tarjanadibhih

prahradam grahayam dsa
tri-vargasyopapadanam

iti—auf diese Weise; tam—ihm (Prahlada Maharaja); vividha-updyaih—mit ver-
schiedenen Mitteln; bhisayan—bedrohend; tarjana-adibhih—durch Bestrafung, Dro-
hungen usw.; prahradam—Prahlada Maharaja; grahayam dasa—Ilehrten; tri-varga-
sya—die drei Ziele des Lebens (die Pfade der Religion, des Aufbaus der Wirtschaft
und der Sinnenbefriedigung); upapadanam—eine Schrift, die prasentiert.

UBERSETZUNG

Sanda und Amarka, die Lehrer Prahlada Maharajas, beschimpften und be-
drohten ihren Schiiler auf vielerlei Weise und begannen, ihn in den Pfaden
der Religion, der wirtschaftlichen Entwicklung und der Sinnenbefriedigung
zu unterrichten. Auf diese Weise bildeten sie ihn aus.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers sind die Worte prahradam grahayam dsa von Bedeutung. Der
Ausdruck grahayam dsa bedeutet wortlich, dal3 die Lehrer versuchten, Prahlada
Maharaja dazu zu bewegen, die Pfade von dharma, artha und kama (Religion, wirt-
schaftliche Entwicklung und Sinnenbefriedigung) zu akzeptieren. Im allgemeinen
beschiftigen sich die Leute ausschlieBlich mit diesen drei Dingen und zeigen kein In-
teresse fiir den Pfad der Befreiung. Hiranyakasipu, der Vater Prahlada Maharajas,
war nur am Gold und am SinnengenuB} interessiert. Das Wort hiranya bedeutet
,,Gold", und kasipu bezeichnet weiche Kissen und Bettzeug, auf dem sich die Leute
der Sinnenbefriedigung ergeben. Das Wort prahlada dagegen bezeichnet jemanden,
der immer von Freude erfiillt ist, weil er das Brahman versteht (brahma-bhiitah pra-
sanndtma). Prahlada bedeutet prasanndtma, stets voller Freude. Prahlada war stets
voller Freude damit beschaftigt, den Herrn zu verehren, doch die Lehrer wollten
ihm auf Anordnung Hiranyakasipus materielle Dinge beibringen. Materialistische
Menschen glauben, der Pfad der Religion sei nur fiir diejenigen bestimmt, die mate-
riell besser gestellt sein wollen. Der Materialist geht in einen Tempel und verehrt
dort eine Vielzahl verschiedener Halbgotter, nur um irgendeine Segnung zu erhalten
und um ein besseres materielles Leben fiihren zu konnen. Ein Materialist geht zu
einem sdadhu oder zu einem angeblichen svami, denn er denkt, dies sei eine unkom-



Vers 19]  Prahlada Maharaja, der heilige Sohn Hiranyakasipus 201

plizierte Methode, um materiellen Wohlstand zu erlangen. Die angeblichen sadhus
versuchen im Namen der Religion, die Sinne der Materialisten zu befriedigen, indem
sie ihnen Abkiirzungen zum materiellen Reichtum zeigen. Manchmal geben sie
einem irgendeinen Talisman oder Segen. Manchmal locken sie materialistische Men-
schen an, indem sie Gold erzeugen. Dann rufen sie sich selbst zum Gott aus, und
dumme Materialisten erliegen ihrem Zauber, weil sie sich eine bessere wirtschaftli-
che Lage erhoffen. Diese Gaunermethoden haben zur Folge, daB3 andere Leute kei-
nen religiosen Vorgang mehr annehmen wollen und als Ersatz der breiten Masse
empfehlen, materiellen Fortschritt anzustreben. Das kann man auf der ganzen Welt
beobachten. Nicht nur heutzutage, sondern schon seit unvordenklichen Zeiten ist
niemand an moksa, Befreiung, interessiert. Es gibt vier Prinzipien — dharma (Reli-
gion), artha (wirtschaftliche Entwicklung), kdma (Sinnenbefriedigung) und moksa
(Befreiung). Die Leute beschiftigen sich mit Religion, um materiellen Reichtum zu
erlangen. Und warum wollen sie materiellen Reichtum? Um die Sinne befriedigen
zu konnen. Aus diesem Grund bevorzugen die Leute diese drei madrgas, die drei
Pfade des materialistischen Lebens. Niemand interessiert sich fiir Befreiung, und
bhagavad-bhakti, hingebungsvoller Dienst fiir den Herrn, steht sogar noch tiber der
Befreiung. Der Vorgang des hingebungsvollen Dienstes, Krsna-BewuBtsein, ist des-
halb duBlerst schwer zu verstehen. Prahlada Maharaja wird dies spater noch erkla-
ren. Die Lehrer Sanda und Amarka versuchten, Prahlada Maharaja von der mate-
rialistischen Lebensweise zu iiberzeugen, doch ihre Bemiihungen scheiterten.

VERS 19
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tata enam gurur jaatva
jnata-jrieya-catustayam

daityendram darsayam dsa
matr-mrstam alarkrtam

tatah—daraufhin; enam—ihm (Prahlada Maharaja); guruh—seine Lehrer; jridtva
—wissend; jriata—gewuBt; jrieya—die man kennen soll; catustayam—die vier diplo-
matischen Prinzipien (sama, der Vorgang der Beschwichtigung, ddna, der Vorgang
des Geldspendens, bheda, das Prinzip des Spaltens, und danda, das Prinzip der Be-
strafung); daitya-indram—Hiranyakasipu, dem Konig der Daityas; darsayam dsa
—stellten vor; madtr-mrstam—von seiner Mutter gebadet; alarikrtam—mit Schmuck-
stiicken geschmuickt.

UBERSETZUNG

Nach einiger Zeit waren die Lehrer Sanda und Amarka der Ansicht, Pra-
hlada Maharaja sei nun in der Diplomatie geniigend ausgebildet worden, im
Beschwichtigen offentlicher Fiihrer, im Besinftigen durch das Anbieten lu-
krativer Posten, im Uneinigmachen und Beherrschen dieser Fiihrer und im
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Bestrafen im Fall des Ungehorsams. Eines Tages wurde dann Prahlada vor
seinen Vater gefiihrt, nachdem ihn seine Mutter eigenhindig gebadet, an-
gekleidet und mit einer ausreichenden Anzahl von Schmuckstiicken ge-
schmiickt hatte.

ERLAUTERUNG

Ein Student, der ein Herrscher oder Konig werden soll, muf3 die vier diplomati-
schen Prinzipien unbedingt erlernen. Zwischen einem Konig und seinen Untertanen
kommt es immer zu Unstimmigkeiten. Wenn ein Biirger die Offentlichkeit gegen
den Konig aufhetzt, hat dieser die Pflicht, den betreffenden Untertanen zu sich zu ru-
fen und zu versuchen, ihn mit schonen Worten zu beschwichtigen, indem er sagt:
,,Du bist ein liberaus wichtiger Mann im Staat. Warum solltest du das Volk beunru-
higen, indem du ihm einen neuen Grund zur Aufregung gibst?* Falls sich der Auf-
rithrer auf diese Weise nicht besinftigen laBt, sollte ihm der Konig als nachstes
einen lukrativen Posten als Gouverneur oder Minister anbieten — irgendeinen Po-
sten mit einem hohen Gehalt —, und so wird vielleicht eine Einigung zustande kom-
men. Wenn der Feind daraufhin das Volk noch immer aufhetzt, so wird der Konig
versuchen, im Feindeslager Zwietracht zu saen, doch wenn dies immer noch nichts
niitzt, so wird der Konig zum argumentum ad baculum greifen, zu strenger Bestra-
fung, indem er den Aufriihrer ins Gefangnis werfen 148t oder ihn vor ein Hinrich-
tungskommando stellt. Die von Hiranyakasipu angestellten Lehrer bildeten Pra-
hlada Maharaja zum Diplomaten aus, damit er in der Lage sein wiirde, gut iiber die
Biirger zu regieren.

VERS 20
QA e a9 sfaa=niaeE: |
aftersy fat it qoam fordfag 1R

padayoh patitam balam
pratinandyasisasurah

parisvajya ciram dorbhyam
paramam apa nirvrtim

pdadayoh—bei den FiBen; patitam—hingefallen; bdlam—der Knabe (Prahlada
Maharaja); pratinandya—ermutigend; dsisi—mit Segnungen (,,Mein liebes Kind,
mogest du lange leben und gliicklich sein* usw.); asurah—der Damon Hiranyaka-
$ipu; parisvajya—umarmend; ciram—lange Zeit (aufgrund von Zuneigung); dor-
bhyam—mit seinen zwei Armen; paramam—groBlen; dpa—erlangte; nirvrtim—
Jubel.

UBERSETZUNG

Als Hiranyakas$ipu sah, daR ihm sein Kind zu FiiRen gefallen war und ihm
Ehrerbietungen darbrachte, begann er als liebevoller Vater sofort das Kind
mit Segnungen zu liberschiitten und umarmte es mit beiden Armen. Einem
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Vater bereitet es naturgemiR Freude, seinen Sohn zu umarmen, und so
wurde HiranyakaSipu sehr gliicklich.

VERS 21

AR w0 |
afaa Rsagwfigae gfafgr 12

aropyankam avaghrdya
murdhany asru-kalambubhih
asifican vikasad-vaktram
idam aha yudhisthira

aropya—setzend; arkam—auf den SchoB; avaghrdaya miirdhani—an seinem Kopf
riechend; asru—von Tranen; kala-ambubhih—mit Wasser von den Tropfen; asis-
can—benetzend; vikasat-vaktram—sein lachelndes Gesicht; idam—dies; dha—sagte;
yudhisthira—o Maharaja Yudhisthira.

UBERSETZUNG

Narada Muni fuhr fort: Mein lieber Konig Yudhisthira, Hiranyakasipu
setzte Prahlada Maharaja auf seinen Schof und begann an dessen Kopf zu
riechen. Wihrend Trinen der Liebe aus seinen Augen rannen und das li-
chelnde Gesicht des Kindes benetzten, wandte er sich mit folgenden Wor-
ten an seinen Sohn.

ERLAUTERUNG

Wenn ein Kind oder ein Schiiler dem Vater bzw. dem spirituellen Meister zu
FiBen fallt, reagiert der Vorgesetzte, indem er am Kopf seines Schiitzlings riecht.

VERS 22

fRUFHATETT

REFEAA a1 @i frfagemy |
WA TERIF IOAT)1R]1

hiranyakasipur uvaca
prahradanicyatam tata

svadhitam kificid uttamam
kalenaitavatayusman

yad asiksad guror bhavan

hiranyakasipuh uvaca—Konig Hiranyakasipu sagte; prahrada—mein lieber
Prahlada; aniicyatam—es moge erzihlt werden; tdta—mein lieber Sohn; sva-
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dhitam—gut gelernt; kiricit—irgend etwas; uttamam—sehr schones; kalena etava-
ta—so lange Zeit; dyusman—o du, der du ein langes Leben hast; yar—was; asik-
sat—hast gelernt; guroh—von deinen Lehrern; bhavan—du selbst.

. UBERSETZUNG

Hiranyakasipu sagte: Mein lieber Prahlada, lieber Sohn, der du ein langes
Leben hast, lange Zeit hast du von deinen Lehrern viele Dinge gehort. Wie-
derhole nun vor mir das, was deiner Meinung nach das Beste von diesem
Wissen ist.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers fragt Hiranyakasipu seinen Sohn, was er von seinem guru gelernt
habe. Prahlada Maharaja hatte zwei Arten von gurus — Sanda und Amarka, die
Sohne Sukracaryas in der Geburtsrechtsnachfolge, waren die gurus, die von Prahla-
das Vater ernannt worden waren, doch sein zweiter guru war der erhabene Narada
Muni, der Prahlada unterwiesen hatte, als er noch im SchoB3 seiner Mutter war.
Prahlada Maharaja beantwortete die Frage seines Vaters mit dem, was er von sei-
nem spirituellen Meister, Narada, gelernt hatte. Es kam daher erneut zu einer Mei-
nungsverschiedenheit, weil Prahlada Maharaja berichten wollte, was das Beste sei,
was er von seinem spirituellen Meister gelernt habe, wahrend Hiranyakasipu erwar-
tete, er werde nun etwas uber Politik und Diplomatie zu horen bekommen, wie es
Prahlada von Sanda und Amarka gelernt habe. Nun wurde das Verhiltnis zwischen
Vater und Sohn in zunehmendem Male gespannt, denn Prahlada Maharaja sagte,
was er von seinem guru Narada Muni gelernt hatte.

VERS 23-24

WIVETR 399
WA W oo W qgdeay |
q T T FEAARIAIZA 1R3!
gfy ganftar feat wfeR=Teg |
A3 wEeag awmeAsHIageRY 1IR3l

sri-prahrada uvdaca
sravanam kirtanam visnoh
smaranam pada-sevanam
arcanam vandanam dasyam
sakhyam atma-nivedanam

iti pumsarpita visnau

bhaktis cen nava-laksana
kriyeta bhagavaty addha

tan manye 'dhitam uttamam
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sri-prahradah uvica—Prahlada Maharaja sagte; sravanam—horen; kirtanam
—lobpreisen; visnoh—von Sri Visnu (nicht von irgend jemand anderem); smaranam
—erinnern; pada-sevanam—den Fiien dienen; arcanam—Verehrung darbringen
(mit sodasopacara, den sechzehn Arten von Gegenstanden zur Verehrung); vanda-
nam—Gebete darbringen; dasyam—der Diener werden; sakhyam—der beste Freund
werden; dtma-nivedanam—alles hingeben, was man besitzt; iti—so; pursa arpita
—vom Gottgeweihten geopfert; visnau—Sri Visnu (nicht irgend jemand anderem);
bhaktih—hingebungsvoller Dienst; cert—wenn; nava-laksand—neun verschiedene
Vorgange habend; kriyeta—man sollte ausfiihren; bhagavati—zur Hochsten Person-
lichkeit Gottes; addhd—direkt oder vollstandig; tat—das; manye—ich betrachte;
adhitam—Gelehrtheit; uttamam—hochste.

UBERSETZUNG

Prahlida Maharija sagte: Uber $ri Visnus transzendentalen Heiligen Na-
men, iiber Seine Gestalt, iiber Seine Eigenschaften, iiber Seinen Besitz und
iiber Seine Spiele zu héren und zu chanten, sich an sie zu erinnern, dem
Herrn ehrerbietig mit sechzehn Arten von Zubehor Verehrung darzubrin-
gen, dem Herrn Gebete darzubringen, Sein Diener zu werden, den Herrn
als seinen besten Freund zu betrachten und Ihm alles hinzugeben (mit ande-
ren Worten, lhm mit Korper, Geist und Worten zu dienen) — diese neun
Vorginge werden als reines hingebungsvolles Dienen anerkannt. Wer sein
Leben durch die Ausfiihrung dieser neun Vorginge in den Dienst Krsnas ge-
stellt hat, sollte als der gelehrteste Mensch angesehen werden, denn er hat
vollkommenes Wissen erlangt.

ERLAUTERUNG

Als Prahlada Maharaja von seinem Vater aufgefordert wurde, etwas von dem,
was er gelernt habe, zu wiederholen, betrachtete er das, was ihn sein spiritueller
Meister gelehrt hatte, als die beste aller Lehren, wahrend ihm das, was ihm seine
materiellen Lehrer Sanda und Amarka iiber Diplomatie beigebracht hatten, nutzlos
erschien. Bhaktih paresanubhavo viraktir anyatra ca (SB. 11.2.42). Das ist das
Kennzeichen reinen hingebungsvollen Dienstes. Ein reiner Gottgeweihter ist an ma-
teriellen Dingen nicht interessiert, sondern ausschlieBlich am hingebungsvollen
Dienst. Wenn man hingebungsvollen Dienst ausfiihren will, sollte man sich immer
darin vertiefen, iiber Krsna, oder Sri Visnu, zu héren und zu chanten. Der Vorgang
der Tempelverehrung wird als arcana bezeichnet. Wie man arcana ausfihrt, wird
noch erklart werden. Man sollte bedingungslos auf Krsnas Worte vertrauen, der
sagt, daB Er der groBe wohlmeinende Freund eines jeden ist (suhrdam sarva-bhiita-
nam). Ein Gottgeweihter betrachtet Krsna als seinen einzigen Freund. Das wird als
sakhyam bezeichnet. Pumsarpita visnau. Das Wort pumsa bedeutet ,,von allen Lebe-
wesen". Es bestehen keine Einschrankungen, daB nur ein Mann oder nur ein
brahmana dem Herrn hingebungsvollen Dienst darbringen darf. Jeder darf dem
Herrn dienen. Dies wird in der Bhagavad-gita (9.32) bestatigt: striyo vaisyds tathd
sudras te 'pi yanti param gatim. Obwohl Frauen, vaisyas und sidras als weniger in-
telligent gelten, konnen auch sie Gottgeweihte werden und nach Hause, zu Gott, zu-
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riickkehren. Manchmal kommt es vor, da3 ein Mensch, der fruchtbringende Hand-
lungen ausfiihrt, nach der Darbringung von Opfern die Resultate Visnu opfert, weil
dies so Sitte ist. Aber hier heiB3t es: bhagavaty addha. Man mul alles direkt Visnu
opfern. Das wird sannydsa genannt (nicht nur nydsa). Ein tridandi-sannyasi tragt
drei dandas, die fir kaya-mano-vakya, Korper, Geist und Worte, stehen. Diese drei
Dinge sollten Visnu geopfert werden, und dann kann man mit hingebungsvollem
Dienst beginnen. Menschen, die nach fruchtbringenden Ergebnissen streben, fiihren
zuerst einige fromme Handlungen aus und bringen die Ergebnisse dann formlich
oder feierlich Visnu dar. Der wahre Gottgeweihte jedoch gibt sich Krsna zuerst hin,
indem er ihm seinen Korper, seinen Geist und seine Worte opfert, und setzt dann
seinen Korper, seinen Geist und seine Worte so im Dienste Krsnas ein, wie es Krsna
von ihm verlangt.

Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura prasentiert in seinem Tathya folgende
Erklarung. Das Wort sravana bedeutet, den Heiligen Namen und die Beschreibun-
gen der Gestalt des Herrn, Seiner Eigenschaften, Seiner Umgebung und Seiner
Spiele durch das Ohr zu empfangen, und zwar in der Form, wie sie im Srimad-
Bhagavatam, in der Bhagavad-gita und in dhnlichen maBgeblichen Schriften erlau-
tert sind. Wenn man diese Botschaften durch das Ohr aufgenommen hat, sollte man
sich an das Gehorte erinnern und es wiederholen (kirtanam). Smaranam bedeutet, zu
versuchen, immer mehr iiber den Herrn Bescheid zu wissen, und pada-sevanam be-
deutet, sich darin zu vertiefen, den LotosfiiBen des Herrn gemaB der Zeit und den
Umstinden zu dienen. Arcanam bedeutet, Sri Visnu zu verehren, wie man dies im
Tempel tut, und vandanam bedeutet, achtungsvolle Ehrerbietungen darzubringen.
Man-mana bhava mad-bhakto mad-yaji mam namaskuru. Vandanam bedeutet na-
maskuru — Ehrerbietungen oder Gebete darbringen. Sich als nitya-krsna-dasa zu
betrachten, auf ewig Diener Krsnas, wird als dasyam bezeichnet, und sakhyam be-
deutet, ein wohlmeinender Freund Krsnas zu sein. Visnu mochte, daB sich jeder
Ihm hingibt, denn jeder einzelne ist seinem Wesen nach Krsnas Diener. Als aufrich-
tiger Diener Krsnas sollte man deshalb diese Philosophie predigen und jeden bitten,
sich Krsna zu ergeben. Atma-nivedanam bedeutet, Krsna alles zu opfern, ein-
schlieBlich des eigenen Korpers, des Verstandes, der Intelligenz und aller Dinge, die
man sonst noch besitzen mag.

Die aufrichtige Bemiihung, diese neun Vorgiange des hingebungsvollen Dienstes
auszufiihren, wird mit dem Fachausdruck bhakti bezeichnet. Das Wort addha be-
deutet ,,direkt". Man sollte nicht wie die karmis sein, die fromme Handlungen aus-
fiihren und die Ergebnisse dann formell Krsna opfern. Das ist karma-kanda. Man
sollte nicht danach streben, durch die Ausfilhrung von Handlungen Ergebnisse zu
erzielen, sondern man sollte sich véllig ergeben und dann fromm handeln. Man
sollte, mit anderen Worten, handeln, um Sri Visnu zufriedenzustellen, nicht um die
eigenen Sinne zu befriedigen. Das ist die Bedeutung des Wortes addhad, ,,direkt".

JjAdana-karmady-anavrtam
anukulyena krsnanu-
Silanam bhaktir uttama
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,»Man sollte dem Hochsten Herrn, Krsna, in einer wohlgesinnten Haltung tran-
szendentalen hingebungsvollen Dienst darbringen und dabei keinen materiellen Pro-
fit oder Gewinn durch fruchtbringende Handlungen oder philosophische Spekula-
tion begehren. Das wird reiner hingebungsvoller Dienst genannt.*

Man sollte sich ausschlieBlich darauf konzentrieren, Krsna zu erfreuen, ohne sich
von fruchtbringendem Wissen oder fruchtbringendem Handeln beeinflussen zu las-
sen.

Laut Gopala-tapani Upanisad bedeutet das Wort bhakti, der Hochsten Person-
lichkeit Gottes — nicht jemand anderem — mit Hingabe zu dienen. In dieser Upani-
sad wird bhakti als das Darbringen von hingebungsvollem Dienst an die Hochste
Personlichkeit Gottes erklart. Wer hingebungsvollen Dienst ausfiihren will, sollte
von der korperlichen Lebensauffassung befreit sein und nicht danach trachten,
durch Erhebung auf die hoheren Planetensysteme gliicklich zu werden. Mit anderen
Worten, Handlungen, deren einziger Sinn und Zweck es ist, den Hochsten Herrn
zufriedenzustellen, und die ohne jedes Verlangen nach materiellen Vorteilen ausge-
filhrt werden, werden als bhakti bezeichnet. Bhakti wird auch niskarma (Freiheit
von den Folgen fruchtbringenden Handelns) genannt. Bhakti und niskarma befinden
sich auf derselben Ebene, obwohl hingebungsvoller Dienst und fruchtbringendes
Handeln beinahe gleich aussehen.

Wenn jemand hingebungsvollen Dienst ausfiihren will, ist es nicht unbedingt n6-
tig, alle neun Vorgange auszufiihren, die Prahlada Maharaja aufzihilte, so, wie er sie
von Narada Muni gelernt hatte; wenn ein Gottgeweihter nur einen dieser neun Vor-
ginge praktiziert, ohne sich ablenken zu lassen, kann er die Barmherzigkeit der
Hochsten Personlichkeit Gottes erlangen. Manchmal kann man beobachten, wie ein
Gottgeweihter mehrere Vorgiange vermischt, wenn er einen dieser Vorgange prakti-
ziert. Das ist durchaus zuléssig. Es reicht schon, wenn ein Gottgeweihter irgendei-
nen von den neun Vorgingen (nava-laksana) ausfiihrt, denn die anderen acht sind
inbegriffen. Im folgenden mochten wir nun diese neun Vorginge einzeln bespre-
chen.

(1) Sravanam. Das Horen des Heiligen Namens des Herrn (sravanam) bildet den
Beginn des hingebungsvollen Dienstes. Es geniigt zwar, irgendeinen der neun Vor-
gange auszufiihren, aber dennoch bildet von der zeitlichen Reihenfolge her gesehen
das Horen des Heiligen Namens des Herrn den Beginn, und es ist von wesentlicher
Bedeutung. Sri Caitanya Mahaprabhu erklirte: ceto-darpana-mdrjanam. Das Chan-
ten des Heiligen Namens reinigt uns von der materiellen Lebensauffassung, deren
Ursache die verunreinigende Wirkung der Erscheinungsweisen der materiellen Na-
tur ist. Wenn der Schmutz aus dem Herzen gewaschen ist, kann man die Gestalt der
Hochsten Personlichkeit Gottes erkennen — isvarah paramah krsnah sac-cid-an-
anda-vigrahah. Durch Horen des Heiligen Namens des Herrn erreicht man also die
Ebene, auf der man die personliche Gestalt des Herrn versteht. Wenn man die Ge-
stalt des Herrn erkannt hat, kann man die transzendentalen Eigenschaften des Herrn
erkennen, und wenn man Seine transzendentalen Eigenschaften versteht, kann man
die Gefahrten des Herrn verstehen. Wahrend der Gottgeweihte immer mehr fort-
schreitet in seiner Erkenntnis des Heiligen Namens, der transzendentalen Gestalt
und der Eigenschaften des Herrn, der Gegenstande, die dem Herrn gehoren, und al-
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ler Dinge, die mit dem Herrn verbunden sind, macht er mehr und mehr Fortschritt
in Richtung des vollstindigen Verstehens des Herrn. Deshalb ist die zeitliche Rei-
henfolge sravanam kirtanam visnoh, und derselbe Vorgang des Verstehens in zeitli-
cher Reihenfolge gilt fiir Chanten und Erinnern. Wenn das Chanten des Heiligen
Namens oder Beschreibungen der Gestalt, der Eigenschaften und der Umgebung des
Herrn aus dem Mund eines reinen Gottgeweihten gehort werden, ist dieses Horen
und Chanten ein grofles Vergniigen. Srila Sanatana Gosvami hat es uns verboten,
das Chanten eines Nichtgottgeweihten oder eines Gottgeweihten, der nur eine Schau
macht, zu horen. i

Das Horen aus dem Text des Srimad-Bhdgavatam gilt als der wichtigste Vorgang
des Horens. Das Srimad-Bhdgavatam ist voll von transzendentalem Chanten des
Heiligen Namens, und deshalb ist das Vortragen und Chanten des Srimad-
Bhagavatam transzendental voll von Wohlgeschmackern. Je nachdem, zu welchem
Heiligen Namen sich der Gottgeweihte hingezogen fiihlt, kann er einen transzenden-
talen Heiligen Namen des Herrn horen und chanten. Man kann den Heiligen Namen
Sri Krsnas chanten, oder man kann auch den Heiligen Namen Sri Ramas oder Sri
Nrsirhhadevas chanten (rdmadi-miirtisu kala-niyamena tisthan). Der Herr hat un-
endlich viele Formen und Namen, und Gottgeweihte konnen entsprechend ihrer
Vorliebe iiber eine bestimmte Form meditieren und einen bestimmten Heiligen Na-
men chanten. Die beste Verfahrensweise ist, iiber den Heiligen Namen des Herrn,
uiber Seine Gestalt usw. von einem reinen Gottgeweihten zu horen, der zur selben
Kategorie gehort wie man selbst. Mit anderen Worten, wer sich zu Krsna hingezo-
gen fiihlt, sollte von anderen reinen Gottgeweihten horen, die sich ebenfalls zu Sri
Krsna hingezogen fiihlen. Dasselbe Prinzip gilt fiir Gottgeweihte, die sich zu Sri
Rama, Sri Nrsimha und zu anderen Formen des Herrn hingezogen fiihlen. Weil
Krsna die hochste Form des Herrn ist (krsnas tu bhagavan svayam), ist es das beste,
uber Sri Krsnas Namen, iiber Seine Gestalt und tiber Seine Spiele von einem selbst-
verwirklichten Gottgeweihten zu horen, der sich besonders zur Gestalt Srj Krsnas
hingezogen fithlt. Im Srimad-Bhdgavatam haben groe Gottgeweihte wie Sukadeva
Gosvami Sri Krsnas Heiligen Namen, Seine Gestalt und Seine Eigenschaften genau
beschrieben. Wenn man nicht liber den Heiligen Namen, die Gestalt und die Eigen-
schaften des Herrn hort, ist es nicht moglich, ein klares Verstiandnis von den ande-
ren Vorgangen im hingebungsvollen Dienst zu gewinnen. Aus diesem Grund emp-
fiehlt Sri Caitanya Mahaprabhu, man solle den Heiligen Namen Krsnas chanten.
Param vijayate sri-krsna-sankirtanam. Wenn man das Gliick hat, aus dem Mund
selbstverwirklichter Gottgeweihter zu horen, wird man auf dem Pfad des hinge-
bungsvollen Dienstes sehr leicht Erfolg haben. Deshalb ist das Horen des Heiligen
Namens und das Horen tiber die Gestalt und die Eigenschaften des Herrn unbedingt
notwendig.

Im Srimad-Bhagavatam (1.5.11) finden wir folgenden Vers:

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

namadny anantasya yaso- 'nkitani yat
srnvanti gayanti grnanti sadhavah
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,, Verse, die den Namen, die Gestalt und die Eigenschaften Anantadevas, des un-
begrenzten Hochsten Herrn, beschreiben, konnen samtliche siindhaften Reaktionen
der ganzen Welt iiberwinden. Aus diesem Grund horen Gottgeweihte diese Verse,
tragen sie vor und erkennen sie als echt und autorisiert an, selbst wenn die Verse
nicht korrekt verfaBt sind."

Sridhara Svami bemerkt dazu, daB ein reiner Gottgeweihter die Gesellschaft
eines anderen reinen Gottgeweihten ausnutzt, um von ihm iiber den Heiligen Na-
men, Uber die Gestalt und iiber die Eigenschaften des Herrn zu horen. Wenn dies
nicht moglich ist, chantet und hort er alleine den Heiligen Namen des Herrn.

(2) Kirtanam. Das Horen des Heiligen Namens ist oben erklart worden, und nun
wollen wir versuchen, den zweiten der neun Vorgénge, das Chanten des Heiligen
Namens, zu verstehen. Es wird empfohlen, sehr laut zu chanten. Im Srimad-
Bhagavatam erzahlt Narada Muni, daB er durch die ganze Welt reiste und dabei
ohne Scham. den Heiligen Namen des Herrn chantete. In ahnlicher Weise gab Sri
Caitanya Mahaprabhu folgenden Rat:

trndd api sunicena
taror api sahisnuna

amadnind manadena
kirtaniyah sada harih

Ein Gottgeweihter kann den Heiligen Namen des Herrn friedlich chanten, wenn
er in seinem Verhalten demiitiger ist als das Gras, so duldsam wie ein Baum, und
wenn er jedem Achtung entgegenbringt, ohne Achtung fiir sich selbst zu erwarten.

Jemandem, der diese Eigenschaften besitzt, wird es leichter fallen, den Heiligen
Namen des Herrn zu chanten. Der Vorgang des transzendentalen Chantens ist fir
niemanden schwierig auszufiihren. Das Chanten des Heiligen Namens ist fiir jeder-
mann von Vorteil, auch wenn er korperlich miBgestaltet ist, einer niedrigeren Ge-
sellschaftsschicht als andere angehort, keine materiellen Qualifikationen aufzuwei-
sen hat oder in bezug auf seine Handlungen ganz und gar nicht erhaben ist. Eine ade-
lige Herkunft, gute Bildung, korperliche Schonheit, Reichtum und &dhnliche Resul-
tate frommer Handlungen sind keine Voraussetzung fiir Fortschritt im spirituellen
Leben, denn man braucht nur den Heiligen Namen zu chanten, wodurch man sehr
leicht Fortschritt machen kann. Aus maBgeblicher Quelle, aus den vedischen Schrif-
ten, erfahren wir, da} die Menschen besonders im gegenwartigen Zeitalter, im Kali-
yuga, nicht lange leben, duBerst schlechte Angewohnheiten haben und dazu neigen,
Methoden hingebungsvollen Dienstes zu praktizieren, die nicht autorisiert sind.
AuBlerdem werden sie von materiellen Bedingungen stidndig gestort und sind
groBtenteils ungliicklich. Unter diesen Gegebenheiten ist es vollig unmoglich, andere
Vorginge zu praktizieren, wie beispielsweise yajria, ddna, tapah und kriya (Opfer,
Mildtitigkeit usw.). Deshalb wird empfohlen:

harer nama harer nama
harer namaiva kevalam

kalau nasty eva nasty eva
ndasty eva gatir anyatha
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,.In diesem Zeitalter des Streites und der Heuchelei gibt es nur ein einziges Mittel,
um Befreiung zu erlangen, nimlich das Chanten des Heiligen Namens des Herrn. Es
gibt keinen anderen Weg. Es gibt keinen andern Weg. Es gibt kein andern Weg.*

Man braucht einfach nur den Heiligen Namen des Herrn zu chanten, und der
Fortschritt im spirituellen Leben ist garantiert. Chanten ist der sicherste Weg zum
Erfolg im Leben. In anderen Zeitaltern ist das Chanten des Heiligen Namens zwar
genauso machtig, doch vor allem in unserem Zeitalter, im Kali-yuga, ist die Wir-
kung besonders stark. Kirtanad eva krsnasya mukta-sarigah param vrajet: Wer ein-
fach den Heiligen Namen Krsnas chantet, wird befreit und kehrt nach Hause, zu
Gott, zuriick. Aus diesem Grund mul3 man sich dem Chanten des Heiligen Namens
als der wichtigsten Methode des Fortschreitens im spirituellen Leben zuwenden,
auch wenn man in der Lage ist, andere Vorginge des hingebungsvollen Dienstes
auszufiihren. Yajraih sankirtana-prdayair yajanti hi sumedhasah: Diejenigen, deren
Intelligenz sehr scharf ist, sollten zu diesem Vorgang des Chantens der Heiligen Na-
men des Herrn greifen. Allerdings sollte man sich nicht verschiedene Chantmetho-
den ausdenken. Man sollte ernsthaft die Art des Chantens beibehalten, die in den
Schriften empfohlen wird: Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/Hare
Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare.

Wihrend des Chantens des Heiligen Namens sollte man sehr darauf achten, die
zehn Vergehen zu vermeiden. Von Sanat-kumara erfahren wir, dal selbst ein
Mensch, der viele schwere Vergehen begangen hat, von seinem frevlerischen Leben
befreit wird, wenn er beim Heiligen Namen des Herrn Zuflucht sucht. Ja, sogar
wenn ein Mensch nicht besser ist als ein zweibeiniges Tier, wird er befreit werden,
wenn er beim Heiligen Namen des Herrn Zuflucht sucht. Man sollte sich deshalb
davor hiiten, eines der zehn Vergehen gegen die LotosfiiBe des Heiligen Namens zu
begehen, wie im folgenden ausgefiihrt wird: (a) einen Gottgeweihten zu schmahen,
insbesondere einen Gottgeweihten, der den Ruhm des Heiligen Namens verbreitet,
(b) zu denken, der Name Sivas oder irgendeines anderen Halbgottes sei gleich mach-
tig wie der Heilige Name der Hochsten Personlichkeit Gottes (weder kommt jemand
der Héchsten Personlichkeit Gottes gleich, noch ist Ihr jemand iberlegen), (c) die
Anweisungen des spirituellen Meisters nicht zu befolgen, (d) die vedischen Schriften
zu schmahen bzw. Schriften, die verfaBt wurden, um die Veden zu erweitern, (e) die
kritische Anmerkung zu machen, die Herrlichkeiten des Heiligen Namens seien
iibertrieben, (f) den Heiligen Namen von der Norm abweichend auszulegen, (g) im
Vertrauen auf das Chanten des Heiligen Namens siindhafte Handlungen zu begehen,
(h) das Chanten des Heiligen Namens mit frommen Titigkeiten gleichzusetzen, (i)
einen Menschen, der das Chanten des Heiligen Namens nicht versteht, iiber die
Herrlichkeiten des Heiligen Namens aufzuklaren, (j) keinen transzendentalen Ge-
schmack am Chanten des Heiligen Namens zu entwickeln, obwohl man alle entspre-
chenden Aussagen der Schriften gehort hat.

Es gibt keine Methode, mit der man diese Vergehen wiedergutmachen kann, und
einem Menschen, der Vergehen gegen die Fii3e des Heiligen Namens begeht, wird
deshalb empfohlen, den Heiligen Namen stiandig, vierundzwanzig Stunden am Tag,
zu chanten. Unablassiges Chanten des Heiligen Namens wird einen von Vergehen
frei machen, und daraufhin wird man allmahlich auf die transzendentale Ebene er-
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hoben werden, auf der man den Heiligen Namen rein chanten und so Liebe zur
Hochsten Personlichkeit Gottes entwickeln kann.

Es wird empfohlen, selbst dann den Heiligen Namen weiterzuchanten, wenn
man Vergehen begeht. Mit anderen Worten, das Chanten des Heiligen Namens be-
wirkt, dal man von Vergehen befreit wird. In dem Buch Nama-kaumudi wird je-
mandem, der ein Vergehen gegen die LotosfiiBe eines Vaisnavas begangen hat, emp-
fohlen, sich diesem Vaisnava zu ergeben, auf daB er ihm verzeihe; in dhnlicher
Weise sollte sich jemand, der beim Chanten des Heiligen Namens Vergehen begeht,
dem Heiligen Namen unterwerfen und so von seinen Vergehen befreit werden. In
diesem Zusammenhang 1aBt sich anfiihren, was Daksa zu Siva sagte: ,,Ich war mir
deiner GroBe nicht bewuB3t und beging deshalb vor allen versammelten Weisen ein
Vergehen gegen deine LotosfiiBe. Du bist jedoch so giitig, daBl du mir mein Verge-
hen nicht iibelgenommen hast. Vielmehr hast du mich durch deinen barmherzigen
Blick gerettet, als ich die frevelhafte Tat beging, dich zu beschuldigen. Du bist eine
uberragende Personlichkeit. Bitte verzeihe mir und sei mit deinen eigenen erhabenen
Eigenschaften zufrieden.*

Man sollte sehr demiitig und bescheiden sein und Gebete chanten, die zur Ver-
herrlichung des Heiligen Namens verfal3t wurden, wie beispielsweise ayi mukta-ku-
lair updasya manam und nivrtta-tarsair upagivamanad. Man sollte diese Gebete
chanten, um von Vergehen gegen die Lotosfii3e des Heiligen Namens frei zu wer-
den.

(3) Smaranam. Wenn man die Vorginge des Horens und Chantens regelmaBig
praktiziert und wenn dann das Herz gereinigt wird, wird smaranam, Erinnern,
empfohlen. Im Srimad-Bhagavatam (2.1.11) sagt Sukadeva Gosvami zu Kénig
Pariksit:

etan nirvidyamandnam
icchatam akuto-bhayam

yoginam nrpa nirnitam
harer namdnukirtanam

,,O Konig, sowohl den groBen yogis, die sich von allen materiellen Bindungen
vollstiandig gelost haben, sowie denen, die voller Verlangen nach materiellem Genul3
sind, als auch denen, die kraft transzendentalen Wissens in sich selbst zufrieden
sind, wird empfohlen, den Heiligen Namen des Herrn stindig zu chanten.*

In Entsprechung zu verschiedenen Beziehungen zur Hochsten Personlichkeit
Gottes gibt es verschiedene Arten von ndmdnukirtanam, von Chanten des Heiligen
Namens, und dementsprechend gibt es gemil3 den Beziehungen und Wohlge-
schmackern finf Arten von Erinnern. Diese lauten wie folgt: (a) die Verehrung
einer bestimmten Form des Herrn erforschen, (b) seinen Geist auf ein Thema kon-
zentrieren und die Tatigkeiten des Geistes wie Denken, Fiihlen und Wollen von al-
len anderen Objekten zuriickziehen, (c) sich auf eine bestimmte Form des Herrn
konzentrieren (dies wird Meditation genannt), (d) seinen Geist ununterbrochen auf
die Form des Herrn konzentrieren (dies wird dhruvdanusmrti oder vollendete Medita-
tion genannt), und (e) Erwecken eines Geschmackes an der Konzentration auf eine
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bestimmte Form (samddhi oder Trance). Konzentration des Geistes auf-bestimmte
Spiele des Herrn unter bestimmten Umstianden werden ebenfalls als Erinnern be-
zeichnet. Somit sind — je nachdem, welche Beziehung man hat — fiinf verschiedene
Arten von samaddhi (Trance) moglich. Die Trance der Gottgeweihten auf der Stufe
der Neutralitit zum Beispiel wird Konzentration des Geistes genannt.

(4) Pada-sevanam. Je nach dem Geschmack und der Kraft eines Menschen kann
auf das Horen, Chanten und Erinnern pada-sevanam folgen. Man erreicht die Voll-
kommenheit des Erinnerns, wenn man standig an die LotosfiiBe des Herrn denkt.
Solche Anhaftung an das Denken an die LotosfiiBe des Herrn wird pada-sevanam
genannt. Wenn man mit dem Vorgang des pdda-sevanam besonders fest verbunden
ist, schlieBt dieser Vorgang allmahlich andere Vorgange mit ein, beispielsweise das
Betrachten der Gestalt des Herrn, das Beriihren der Gestalt des Herrn, das Umkrei-
sen der Gestalt oder des Tempels des Herrn, das Besuchen solcher Orte wie Jaganna-
tha Puri, Dvaraka und Mathura mit der Absicht, die Gestalt des Herrn zu betrach-
ten, und das Baden in der Ganga oder in der Yamuna. Das Baden in der Ganga und
der Dienst an einem reinen Vaisnava sind auch als radiya-updasanam bekannt. Das
gehort ebenfalls zu pada-sevanam. Das Wort tadiya bedeutet ,,in Beziehung mit
dem Herrn“. Dienst an den Vaisnavas, an der tulasi, an der Ganga und an der Ya-
muna ist in pdda-sevanam mitinbegriffen. All diese Vorgange des pada-sevanam
helfen einem dabei, im spirituellen Leben sehr schnell Fortschritt zu machen.

(5) Arcanam. Nach pdda-sevanam folgt der Vorgang des arcanam, Verehrung
der Bildgestalt. Wer am Vorgang des arcanam interessiert ist, mu3 unbedingt bei
einem echten spirituellen Meister Zuflucht suchen und diese Kunst von ihm erler-
nen. Es gibt viele Biicher, die Richtlinien fiir arcana enthalten, besonders das Na-
rada-parnicaratra. Im gegenwartigen Zeitalter wird das Paricaratra-System beson-
ders fiir arcana (Bildgestaltenverehrung) empfohlen. Es gibt zwei Systeme des ar-
cana — das bhagavata-System und das pdrcaratriki-System. Im Srimad-
Bhagavatam wird pancaratriki-Verehrung nicht angeraten, denn im Kali-yuga kann
auch ohne Bildgestaltenverehrung alles bestens bewerkstelligt werden, indem man
einfach uber den Herrn hort, chantet, sich an Ihn erinnert und Seine Lotosfiie ver-
ehrt. Riupa Gosvami schreibt:

sri-visnoh sravane pariksid abhavad vaiyasakih kirtane
prahladah smarane tad-anghri-bhajane laksmih prthuh pujane

akruras tv abhivandane kapi-patir ddasye 'tha sakhye 'rjunah
sarvasvatma-nivedane balir abhut krsnaptir esam param

,Pariksit Maharaja erlangte die Erlosung, indem er einfach horte, Sukadeva
Gosvami wurde dasselbe Ergebnis zuteil, indem er einfach chantete, und Prahlada
Maharaja erlangte Erlosung, indem er sich an den Herrn erinnerte. Die Gliicksgot-
tin, Laksmidevi, erreichte die Vollkommenheit, indem sie die LotosfiiBe des Herrn
verehrte. Prthu Maharaja erlangte die Erlosung, indem er die Bildgestalt des Herrn
verehrte. Akrura erlangte die Erlosung durch das Darbringen von Gebeten, Hanu-
man durch Dienst, Arjuna durch FreundschaftschlieBen mit dem Herrn und Bali
Maharaja, indem er alles in den Dienst des Herrn stellte.*

Diese groBen Gottgeweihten dienten dem Herrn alle durch die Ausfiihrung emes
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bestimmten Vorganges, aber jeder einzelne von ihnen wurde erlost und erlangte die
Eignung zur Rickkehr nach Hause, zu Gott. Das wird im Srimad-Bhagavatam er-
klart.

Eingeweihten Gottgeweihten wird deshalb empfohlen, die Prinzipien des Na-
rada-panicaratra zu befolgen, indem sie die Bildgestalt im Tempel verehren. Speziell
Haushiltergottgeweihten, die materiell wohlhabend sind, wird der Pfad der Bildge-
staltenverehrung sehr empfohlen. Ein wohlhabender Haushaltergottgeweihter, der
sein schwer verdientes Geld nicht in den Dienst des Herrn stellt, wird als Geizhals
bezeichnet. Man sollte nicht brdhmanas anstellen und sie gegen Bezahlung die Bild-
gestalt verehren lassen. Wenn man die Bildgestalt nicht selbst verehrt, sondern statt
dessen bezahlte Diener anstellt, gilt man als faul, und die Bildgestaltenverehrung, die
man ausfiihrt, ist kiinstlich. Ein reicher Haushilter ist in der Lage, kostspielige
Dinge fiir die Bildgestaltenverehrung zu beschaffen, und deshalb ist die Verehrung
der Bildgestalt fiir die Haushaltergottgeweihten obligatorisch. In unserer Bewegung
fir Krsna-BewuBtsein gibt es brahmacaris, grhasthas, vanaprasthas und sannyasis,
doch um die Bildgestaltenverehrung im Tempel sollten sich besonders die Haushal-
ter kiimmern. Die brahmacadris konnen die sannydsis beim Predigen begleiten, und
die vanaprasthas sollten sich auf den nachsten Lebensabschnitt, sannydsa (Lebens-
stand der Entsagung), vorbereiten. Die grhastha-Gottgeweihten dagegen gehen fir
gewohnlich materiellen Tatigkeiten nach und werden deshalb mit Sicherheit zu Fall
kommen, wenn sie nicht die Bildgestalt verehren. Bildgestaltenverehrung bedeutet,
die Regeln und Vorschriften genau einzuhalten. Dadurch wird gewahrleistet sein,
daB man im hingebungsvollen Dienst verankert bleibt. Haushalter haben im allge-
meinen Kinder, und wenn dies der Fall ist, sollte die Beschaftigung der Frauen der
Haushailter darin bestehen, die Kinder zu betreuen, so, wie Frauen sich im Kinder-
garten um die Kinder kiimmern.

Grhastha-Gottgeweihte miissen arcana-vidhi, Bildgestaltenverehrung, im Ein-
klang mit den jeweiligen Vorschriften und Richtlinien, die der spirituelle Meister
festgesetzt hat, ausfithren. Uber diejenigen, denen es nicht moglich ist, die Bildgestalt
im Tempel zu verehren, wird im Agni Purdna folgende Aussage gemacht: Jeder
Haushiltergottgeweihte, der gewisser Umstinde wegen nicht in der Lage ist, die
Bildgestalt zu verehren, mu3 wenigstens die Verehrung im Tempel mitverfolgen
und kann auf diese Weise auch Erfolg haben. Der besondere Grund, warum man
die Bildgestalt verehren soll, besteht darin, daB man so stets rein und sauber bleibt.
Grhastha-Gottgeweihte sollten in bezug auf Reinlichkeit echte Vorbilder sein.

Bildgestaltenverehrung sollte zusammen mit Horen und Chanten praktiziert wer-
den. Deshalb geht jedem mantra das Wort namah voran. In allen mantras stecken
bestimmte Krifte, die die grhastha-Gottgeweihten ausnutzen miissen. Es gibt viele
mantras, die durch das Wort namah eingeleitet werden, doch wenn man den Heili-
gen Namen des Herrn chantet, bekommt man viele Male das Ergebnis des Chantens
von namah. Durch das Chanten des Heiligen Namens des Herrn kann man die
Ebene der Liebe zu Gott erreichen. Man konnte fragen, wozu es iiberhaupt nétig sei,
eingeweiht zu werden. Die Antwort lautet, daB das Chanten des Heiligen Namens
zwar ausreicht, um einen Fortschritt im spirituellen Leben bis zur Stufe der Liebe zu
Gott zu ermoglichen, daB man jedoch trotzdem fiir Verunreinigung anfallig ist, weil
man einen materiellen Korper besitzt. Aus diesem Grund wird auf arcana-vidhi be-
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sonderer Wert gelegt. Man sollte deshalb regelmiBlig sowohl den bhagavata-Vor-
gang als auch den paricaratriki-Vorgang nutzen.

Es gibt zwei Kategorien von Bildgestaltenverehrung, namlich reine Verehrung
und Verehrung, die mit fruchtbringenden Handlungen vermischt ist. Fiir jemanden,
der stetig ist, ist die Bildgestaltenverehrung obligatorisch. Das Feiern verschiedener
Feste wie Sri Janmastami, Rama-navami und Nrsimha-caturdasi ist auch im Vor-
gang der Bildgestaltenverehrung eingeschlossen. Haushaltergottgeweihte sind, mit
anderen Worten, verpflichtet, diese Feste zu begehen.

Nun mochten wir die Vergehen in der Bildgestaltenverehrung besprechen. Die
Vergehen lauten wie folgt: (a) den Tempel mit Schuhen zu betreten oder sich in einer
Sénfte in den Tempel tragen zu lassen, (b) die vorgeschriebenen Feste nicht zu feiern,
(c) es zu unterlassen, vor der Bildgestalt Ehrerbietungen darzubringen, (d) in einem
unsauberen Zustand Gebete darzubringen, weil man sich nach dem Essen die Hinde
nicht gewaschen hat, (e) Ehrerbietungen nur mit einer Hand darzubringen, (f) direkt
vor der Bildgestalt im Kreis zu gehen, (g) die Beine vor der Bildgestalt auszustrecken,
(h) die Knochel mit den Handen zu umfassen, wiahrend man vor der Bildgestalt sitzt,
(i) sich vor der Bildgestalt hinzulegen, (j) vor der Bildgestalt zu essen, (k) vor der
Bildgestalt zu liigen, (1) vor der Bildgestalt laut mit jemandem zu reden, (m) vor der
Bildgestalt Unsinn zu reden, (n) vor der Bildgestalt zu schreien, (0) vor der Bildge-
stalt zu streiten, (p) vor der Bildgestalt jemanden zu tadeln, (q) jemandem vor der
Bildgestalt seine Gunst zu erweisen, (r) vor der Bildgestalt rauhe Worte zu gebrau-
chen, (s) vor der Bildgestalt eine Wolldecke zu tragen, (t) jemanden vor der Bildge-
stalt zu schmahen, (u) jemand anders vor der Bildgestalt zu verehren, (v) vor der
Bildgestalt vulgér zu reden, (w) vor der Bildgestalt Luft zu lassen, (x) es zu versau-
men, die Bildgestalt sehr opulent zu verehren, obwohl man die Mittel dazu hat, (y)
etwas zu essen, was der Bildgestalt nicht geopfert wurde, (z) es zu versaumen, der
Bildgestalt frische Friichte der jeweiligen Jahreszeit zu opfern, (aa) der Bildgestalt
Essen zu opfern, das bereits gebraucht wurde oder von dem zuerst anderen gegeben
wurde (mit anderen Worten — solange Essen nicht der Bildgestalt geopfert worden
ist, sollte es niemand anderem gegeben werden), (bb) mit dem Riicken zur Bildgestalt
zu sitzen, (cc) jemand anderem vor der Bildgestalt Ehrerbietungen darzubringen,
(dd) nicht die vorgeschriebenen Gebete zu chanten, wenn man dem spirituellen Mei-
ster Ehrerbietungen darbringt, (ee) sich vor der Bildgestalt selbst zu preisen und (ff)
die Halbgotter zu schmahen. Diese zweiunddreiig Vergehen sollten bei der Vereh-
rung der Bildgestalt vermieden werden.

Im Varaha Purdna werden folgende Vergehen erwahnt: (a) im Haus eines reichen
Mannes zu essen, (b) den Raum der Bildgestalt im Dunkeln zu betreten, (c) die Bild-
gestalt zu verehren, ohne die regulierenden Prinzipien einzuhalten, (d) den Tempel zu
betreten, ohne ein Gerdusch zu erzeugen, (e) Essen zu opfern, das von einem Hund
gesehen wurde, (f) das Schweigen zu brechen, wahrend man die Bildgestalt verehrt,
(g) wahrend der Zeit der Verehrung der Bildgestalt auf die Toilette zu gehen, (h)
Raucherwerk zu opfern, ohne gleichzeitig Blumen darzubringen, (i) die Bildgestalt
mit Blumen zu verehren, die nicht zugelassen sind, (j) mit der Verehrung zu begin-
nen, ohne sich die Zahne geputzt zu haben, (k) mit der Verehrung zu beginnen,
nachdem man Geschlechtsverkehr gehabt hat, (1) eine Lampe, eine Leiche oder ei-
ne Frau wahrend ihrer Menstruation zu beriihren oder rote, blaue, ungewaschéne,
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fremde oder schmutzige Kleidung anzuziehen. Andere Vergehen sind, die Bildgestalt
zu verehren, nachdem man eine Leiche gesehen hat, vor der Bildgestalt Luft zu las-
sen, vor der Bildgestalt in Wut zu geraten und die Bildgestalt zu verehren, unmittel-
bar nachdem man aus einer Leichenverbrennungsstatte zuriickgekehrt ist. Nach
dem Essen sollte man die Bildgestalt so lange nicht verehren, bis man die Speisen
verdaut hat. Wenn man Saflorol oder Hing gegessen hat, sollte man die Bildgestalt
weder berithren noch tiberhaupt irgendwelche Bildgestaltenverehrung ausfiihren.
Auch dies sind Vergehen.

An anderer Stelle werden folgende Vergehen angefiihrt: (a) gegen die Anweisun-
gen der vedischen Schriften zu sein oder das Srimad-Bhagavatam im Herzen nicht
zu achten, wahrend man seine Prinzipien nach auBen hin zum Schein anerkennt, (b)
sastras einzufiihren, die abweichende Lehrmeinungen vertreten, (c) vor der Bildge-
stalt Betelblatter und Betelniisse zu kauen, (d) Blumen, die fir die Verehrung be-
stimmt sind, auf dem Blatt einer Rizinuspflanze aufzubewahren, (e) die Bildgestalt
am Nachmittag zu verehren, (f) auf dem Altar oder auf dem Boden zu sitzen, um die
Bildgestalt zu verehren (ohne Sitz), (g) die Bildgestalt mit der linken Hand zu bertih-
ren, wahrend man sie badet, (h) die Bildgestalt mit einer alten oder gebrauchten
Blume zu verehren, (i) zu spucken, wihrend man die Bildgestalt verehrt, (j) den eige-
nen Ruhm darzustellen, wiahrend man die Bildgestalt verehrt, (k) tilaka krumm auf
die Stirn aufzutragen, () den Tempel zu betreten, ohne sich die FiiBe gewaschen zu
haben, (m) der Bildgestalt Speisen zu opfern, die von einer nichteingeweihten Person
gekocht wurden, (n) die Bildgestalt vor den Augen einer nichteingeweihten Person
oder eines Nicht-Vaisnavas zu verehren und Ihr bhoga zu opfern, (o) der Bildgestalt
Verehrung darzubringen, ohne Vaikuntha-Bildgestalten wie Ganesa zu verehren, (p)
die Bildgestalt schwitzend zu verehren, (q) der Bildgestalt geopferte Blumen abzuleh-
nen, (r) auf den Heiligen Namen des Herrn zu schworen oder einen Eid abzulegen.

Wenn man irgendeines dieser obengenannten Vergehen begeht, mufl man min-
destens ein Kapitel in der Bhagavad-gita lesen. Das wird im Avanti-khanda des
Skanda-Purana bestatigt. Es gibt noch eine dhnliche andere Anweisung, die besagt,
daB jemand, der die tausend Namen Visnus liest, aller Vergehen enthoben werden
kann. Im Revd-khanda desselben Skanda-Purana heiBt es auch, daB jemand, der an
tulasi gerichtete Gebete vortragt oder einen tulasi-Samen sit, von allen Vergehen be-
freit wird. Auch wer den salagrama-sila verehrt, kann von Vergehen gereinigt wer-
den. Im Brahmanda Purana heiB3t es, daB jemand, der Sri Visnu verehrt, dessen vier
Hande ein Muschelhorn, ein Feuerrad, eine Lotosblume und eine Keule tragen, von
den oben genannten Vergehen befreit werden kann. Im Adi-vardha Purana heiBt es,
daB jemand, der bei der Verehrung Vergehen begangen hat, einen Tag lang an dem
heiligen Ort Saukarava fasten und dann in der Ganga baden solle.

Beim Verehren der Bildgestalt ist es mitunter vorgeschrieben, die Bildgestalt im
Geist zu verehren. Im Uttara-khanda des Padma Purana heiBt es: , Jeder kann fiir
gewohnlich im Geist Verehrung darbringen.* Im Gautamiya Taintra finden wir fol-
gendes: ,,Einem sannydsi, der kein Heim hat, wird geraten, die Bildgestalt im Geist
zu verehren.” Im Narada-paricaratra sagt Sri Narayana, Verehrung der Bildgestalt
im Geiste werde mdnasa-puja genannt. Durch Anwendung dieser Methode kann
man von den vier Leiden befreit werden. Manchmal kann Verehrung im Geiste
auch unabhingig ausgefiihrt werden. Wie im Srimad-Bhdagavatam erwahnt wird,
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lehrte Avirhotra Muni, einer der nava-yogendras, daB man die Bildgestalt verehren
kann, indem man alle mantras chantet. In der sdstra werden acht Arten von Bildge-
stalten genannt, und die Bildgestalt im Geist ist eine von ihnen. In diesem Zusam-
menhang 1aBt sich eine Erzahlung aus dem Brahma-vaivarta Purdna anfihren.

. Vor langer Zeit lebte in der Stadt Pratisthana-pura ein brahmana, der zwar arm,
aber unschuldig und zufrieden war. Einst horte er bei einer Zusammenkunft von
brahmanas einen Vortrag tber die Bildgestaltenverehrung im Tempel. In dieser
Versammlung erfuhr er unter anderem, daB man die Bildgestalt auch in Gedanken
verehren kann. Daraufhin badete der brahmana im Godavari-Flu3 und begann dann
die Bildgestalt im Geist zu verehren. Er pflegte den Tempel in Gedanken zu waschen
und brachte dann in seiner Vorstellung Wasser aus allen heiligen Fliissen in golde-
nen und silbernen Kriigen herbei. Er beschaffte wertvolles Zubehor aller Art fiir die
Verehrung, und angefangen vom Baden der Bildgestalt bis zum Darbringen von
arati verehrte er die Bildgestalt in groBem Prunk. Dies bereitete ihm viel Freude.
Als viele Jahre auf diese Weise vergangen waren, kochte er eines Tages im Geiste
kostlichen Milchreis mit Ghee, um die Bildgestalt damit zu verehren. Er stellte den
Milchreis auf einen goldenen Teller und opferte ihn Sri Krsna, doch er hatte das Ge-
fiihl, daB der Milchreis sehr hei3 war, und um dies auszuprobieren, beriihrte er ihn
mit seinem Finger. Sofort spiirte er, daB er sich seinen Finger an dem heilen Milch-
reis verbrannt hatte, und begann deshalb zu jammern. Wahrend der brahmana von
Schmerzen gepeinigt wurde, begann Sri Krsna auf Vaikuntha zu licheln, worauf
Ihn die Gliicksgottin fragte, warum Er lachle. Daraufhin gab Sri Visnu Seinen Ge-
fahrten den Befehl, den brdhmana nach Vaikuntha zu bringen. So erlangte der
brahmana die samipya-Befreiung, das heiBt, es war ihm vergonnt, in der Néahe der
Hochsten Personlichkeit Gottes zu leben.

(6) Vandanam. Obwohl Gebete zur Bildgestaltenverehrung gehoren, kann man
das Darbringen von Gebeten doch auch als getrennte Kategorie betrachten, wie Ho-
ren und Chanten, und deshalb wird hiermit gesondert von arcanam einiges tber
vandanam ausgesagt. Der Herr hat zahllose transzendentale Eigenschaften und Fiil-
len, und wer sich bei der Ausfiihrung verschiedener Tatigkeiten von den Eigenschaf-
ten des Herrn beeinfluB3t fiihlt, bringt dem Herrn Gebete dar. Auf diese Weise wird
er erfolgreich. Im folgenden werden einige Vergehen aufgezahlt, die zu vermeiden
sind: (a) beim Darbringen von Ehrerbietungen den Boden mit einer Hand zu beriih-
ren, (b) mit bedecktem Korper Ehrerbietungen darzubringen, (c) der Bildgestalt den
Riicken zu zeigen, (d) auf der linken Seite der Bildgestalt Ehrerbietungen darzubrin-
gen und (e) ganz dicht bei der Bildgestalt Ehrerbietungen darzubringen.

(7) Dasyam. In bezug auf Gottgeweihte, die dem Herrn als Gehilfen dienen, wird
folgendes ausgesagt: Nach Tausenden und Abertausenden von Geburten, wenn man
schlieBlich versteht, daB man ewiger Diener Krsnas ist, kann man andere aus die-
sem Universum befreien. Wenn man sich einfach immer als ewigen Diener Krsnas
betrachtet, kann man vollen Erfolg erreichen, selbst wenn man keinen anderen Vor-
gang des hingebungsvollen Dienstes praktiziert, denn schon alleine dadurch, daB3
man sich als ewiger Diener Krsnas fiihlt, kann man alle neun Vorginge des hinge-
bungsvollen Dienstes ausfiihren.

(8) Sakhyam. In bezug auf die Verehrung des Herrn als Freund heiB3t es in der
Agastya-sambhita, daB ein Gottgeweihter, der hingebungsvollen Dienst durch srava-
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nam und kirtanam ausfiihrt, manchmal den Herrn personlich sehen will und zu die-
sem Zweck im Tempel wohnt. An anderer Stelle heiBt es: ,,0 mein Herr, o Hochste
Personlichkeit und ewiger Freund, obwohl Du voller Gliickseligkeit und Wissen
bist, bist Du der Freund der Bewohner von Vrndavana geworden. Was fiir ein
Gliick diese Gottgeweihten doch haben'* In dieser Aussage wird ausdriicklich das
Wort ,,Freund gebraucht, um intensive Liebe anzuzeigen. Freundschaft ist daher
besser als Dienerschaft. Auf der Stufe liber dasya-rasa betrachtet der Gottgeweihte
die Hochste Personlichkeit Gottes als seinen Freund. Das ist nicht im geringsten ver-
wunderlich, denn in dem MaBe, in dem ein Gottgeweihter mit reinem Herzen spon-
tane Liebe zur Hochsten Personlichkeit Gottes entwickelt, verringert sich der Prunk
seiner Verehrung der Bildgestalt. Sridhara Svami fiihrt dazu Sridama Vipra als Bei-
spiel an, der sich Krsna sehr verpflichtet fiihlte und bei sich dachte: ,,Moge ich Leben
fir Leben ein solch freundschaftliches Verhiltnis zu Krsna haben.*

(9) Atma-nivedanam. Mit dem Wort dtma-nivedanam bezeichnet man die Stufe,
auf der man kein anderes Motiv hat, als dem Herrn zu dienen, auf der man dem
Herrn alles hingibt und nur noch handelt, um die Hochste Personlichkeit Gottes zu
erfreuen. Solch ein Gottgeweihter gleicht einer Kuh, die von ihrem Besitzer be-
schiitzt wird. Wenn der Besitzer fiir seine Kuh sorgt, hat diese keine Angst, daB3 sie
nicht erndhrt wird. Eine solche Kuh ist ihrem Herrn immer treu und handelt nie ei-
genmachtig, sondern nur zum Nutzen ihres Meisters. Einige Gottgeweihte betrach-
ten deshalb Hingabe des Korpers an den Herrn als atma-nivedanam, und wie es in
dem Buch Bhakti-viveka heiBt, wird zuweilen auch Hingabe der Seele an den Herrn
als datma-nivedanam bezeichnet. Die besten Beispiele fiir atma-nivedanam sind Bali
Maharaja und Ambarisa Maharaja. Manchmal zeigt sich dtma-nivedanam auch im
Verhalten Rukminidevis in Dvaraka.

VERS 25

firdagarat | RoasRigea |
TEGAYTENE &1 ACHRA™MT 14l

nisamyaitat suta-vaco
hiranyakasipus tada

guru-putram uvdacedam
rusa prasphuritadharah

nisamya—horend; etat—diese; suta-vacah—Rede von seinem Sohn; hiranyakasi-
puh—Hiranyakasipu; tadd—zu dieser Zeit; guru-putram—zu dem Sohn Sukraca-
ryas, seines spirituellen Meisters; uvaca—sagte; idam—das; rusd—mit Zorn; pras-
phurita—zitternd; adharah—dessen Lippen.

UBERSETZUNG

Als Hiranyaka$ipu diese Worte iiber hingebungsvollen Dienst aus dem
Munde seines Sohnes Prahlada vernahm, iiberkam ihn maRlose Wut. Mit
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zitternden Lippen sagte er folgendes zu $Sanda, dem Sohn seines guru, Su-
kracarya.

VERS 26

ageqt fRRae A s@awan |
war WA T AT A RSN

brahma-bandho kim etat te
vipaksam srayatasatd
asaram grahito balo
mam anadrtya durmate

brahma-bandho—o unqualifizierter Sohn eines brahmana; kim etat—was ist das;
te—von dir; vipaksam—die Partei meiner Feinde; srayata—Zuflucht suchend bei;
asata—in hochstem MaBe verderblich; asaram—Unsinn; grahitah—gelehrt; balah
—den Knaben; mam—mich; anadrtya—sich nicht kimmernd um; durmate—o to-
richter Lehrer.

UBERSETZUNG

O unfihiger, verruchtester Sohn eines brahmana, du hast meinen Befehl
miBachtet und bei der Partei meiner Feinde Zuflucht gesucht. Du hast die-
sen armen Knaben iiber hingebungsvollen Dienst belehrt. Was soll dieser
Unsinn?

ERLAUTERUNG

In diesem Vers ist das Wort asdram (ohne Inhalt) sehr bedeutsam. Fiir einen Da-
mon ist der Vorgang des hingebungsvollen Dienstes gehaltlos, doch fiir einen Gott-
geweihten ist hingebungsvoller Dienst der einzige unentbehrliche Faktor im Leben.
Da Hiranyakasipu eine Abneigung gegen hingebungsvollen Dienst, die Essenz des
Lebens, hatte, tadelte er die Lehrer Prahlada Maharajas mit scharfen Worten.

VERS 27

afsq gaNdl A% gdmswaAfw: |
AR TS AT qEBRAIRT 1091

santi hy asdadhavo loke
durmaitras chadma-vesinah

tesam udety agham kale
rogah patakinam iva

santi—sind; hi—gewiB; asadhavah—unehrliche Personen; loke—in dieser Welt;
durmaitrah—betriigerische Freunde; chadma-vesinah—falsche Gewander tragend;
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tesam—von ihnen allen; udeti—entsteht; agham—die Reaktion auf siindvolles Le-
ben; kale—zu gehoriger Zeit; rogah—Krankheit; patakinam—von siindvollen Men-
schen; iva—wie.

UBERSETZUNG

Diejenigen, die siindvoll sind, werden zu gegebener Zeit von verschiede-
nen Arten von Krankheiten befallen. In dhnlicher Weise gibt es in dieser
Welt viele Betriiger, die als Freunde verkleidet sind, doch wegen ihres treu-
losen Verhaltens zeigt sich schlieBlich, daB sie in Wirklichkeit Feinde sind.

ERLAUTERUNG

Hiranyakasipu machte sich Sorgen um die Erziehung seines Sohnes Prahlada
und war deshalb sehr unzufrieden. Als Prahlada iiber hingebungsvollen Dienst zu
sprechen begann, betrachtete Hiranyakasipu die Lehrer sofort als Feinde, die im Ge-
wand von Freunden gekommen waren. Die im Vers gebrauchten Worte rogah pa-
takinadm iva beziehen sich auf Krankheit, welche die siindhafteste und leidvollste Be-
dingung des materiellen Lebens ist (janma-mriyu-jara-vyadhi). Krankheit ist cha-
rakteristisch fiir den Korper eines siindvollen Menschen. In den smrti-sastras heiB3t
€s:

brahma-ha ksaya-rogi syat
surapah syavadantakah

svarna-hari tu kunakhi
duscarma guru-tal pagah

Menschen, die brahmanas ermordet haben, werden spater von Tuberkulose be-
fallen, Trunkenbolden fallen die Zahne aus, diejenigen, die Gold gestohlen haben,
werden von kranken Nigeln geplagt, und siindhafte Menschen, die mit der Frau
eines Vorgesetzten Geschlechtsverkehr haben, erkranken an Lepra oder bekommen
ahnliche Hautkrankheiten.

VERS 28
WwgT I
q Aqid T WA
gl WA A |
Aafiaid afr g
fRass v ®&: @ [ 72 1R

Sri-guru-putra uvaca
na mat-pranitam na para-pranitam
suto vadaty esa tavendra-satro
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naisargikiyam matir asya rdjan
niyaccha manyum kad adah sma ma nah

Sri-guru-putrah uvaca—der Sohn Sukracaryas, des spirituellen Meisters von Hi-
ranyakasipu, sagte; na—nicht; mat-pranitam—von mir erzogen; na—nicht; para-
pranitam—von irgend jemand anderem erzogen; sutah—der Sohn (Prahlada); vada-
ti—sagt; esah—dies; tava—dein; indra-satro—o Feind Konig Indras; naisar-
giki—natiirlich; iyam—diese; matih—Neigung; asya—von ihm; ra@jan—o Konig; ni-
yaccha—gib auf; manyum—deinen Zorn; kad—Fehler; adah—geben; sma—gewil;
md—tue nicht; nah—uns.

UBERSETZUNG

Der Sohn Sukracaryas, des spirituellen Meisters von Hiranyakasipu, sagte:
O Feind Konig Indras! O Konig! Was immer dein Sohn gesagt hat, ist ihm
weder von mir noch von sonst jemandem beigebracht worden. Sein sponta-
ner hingebungsvoller Dienst hat sich in ihm ganz von selbst entwickelt.
Hore bitte deshalb auf, zornig zu sein, und beschuldige uns nicht unnéti-
gerweise. Es ist nicht gut, einen brahmana so zu beleidigen.

VERS 29
aRg IV

T SRR S e & |
T IeYER I FASAZEAN MW 11321

sri-ndrada uvdca
gurunaivam pratiprokto
bhiya ahdsurah sutam
na ced guru-mukhiyam te
kuto 'bhadrasati matih

sri-naradah uvaca—Narada Muni sagte; guruna—vom Lehrer; evam—so; prati-
proktah—eine Antwort erhalten habend; bhiyah—wieder; aha—sagte; asurah—der
groBe Damon, Hiranyakasipu; sutam—zu seinem Sohn; na—nicht; cez—wenn;
guru-mukhi—vom Mund deines Lehrers gesprochen; iyam—das; te—dein; kutah
—von wo; abhadra—o du, der du Ungliick bringst; asati—sehr schlecht; matih
—Neigung.

UBERSETZUNG

$ri Narada Muni fuhr fort: Als Hiranyakasipu diese Antwort vom Lehrer
erhielt, wandte er sich erneut an seinen Sohn Prahlada. HiranyakaSipu sagte:
Du Schurke, du verkommenes Mitglied unserer Familie, wenn du diese Bil-
dung nicht von deinen Lehrern bekommen hast, von wem hast du sie dann?
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ERLAUTERUNG

Srila Vi$vanatha Cakravarti Thakura erklirt, daB hingebungsvoller Dienst in
Wirklichkeit bhadra sati — nicht abhadra asati — ist. Wissen tiber hingebungsvol-
len Dienst kann, mit anderen Worten, weder ungliickverheiend sein, noch kann es
gegen die gute Sitte verstoflen. Jeder hat die Pflicht, hingebungsvollen Dienst zu er-
lernen, und deshalb wird bestitigt, da3 die Bildung Prahlada Maharajas, die er ohne
Zutun seiner Lehrer erwarb, glickverheilend und makellos ist.

VERS 30
MR INT

AR FO @@ @d@
firfisfavaa geEamm |
FEFAMAai afue

g3 gafiaadoag 1ol

sri-prahrada uvaca
matir na krsne paratah svato va
mitho 'bhipadyeta grha-vratanam
adanta-gobhir visatam tamisram
punah punas carvita-carvananam

sri-prahradah uvaca—Prahlada Maharaja sagte; matih—Neigung; na—niemals;
krsne—zu SriKrsna; paratah—aus den Anweisungen anderer; svatah—aus ihrem ei-
genen Verstandnis; va—oder; mithah—aus gemeinsamer Bemiihung; abhipadyeta
—wird entwickelt; grha-vratanam—von Menschen, die der materialistischen, kor-
perlichen Lebensauffassung zu sehr verhaftet sind; adanta—unbeherrschte; gobhih
—von den Sinnen; visatam—eingehend; tamisram—hollisches Leben; punah—
wieder; punah—wieder; carvita—Dinge, die bereits gekaut wurden; carvananam-
—die kauen.

UBERSETZUNG

Prahlada Maharaja antwortete: Weil Menschen, die zu sehr am materiali-
stischen Leben hingen, ihre Sinne nicht beherrschen konnen, geraten sie
immer tiefer in hollische Umstinde und kauen wiederholt, was bereits ge-
kaut wurde. lhre Zuneigung zu Krsna wird nie erweckt — weder durch die
Anweisungen anderer noch durch ihre eigenen Anstrengungen und auch
nicht durch eine Kombination von beiden.

ERLAUTERUNG

Die in diesem Vers gebrauchten Worte matir na krsne beziehen sich auf hinge-
bungsvollen Dienst, der Krsna dargebracht wird. Sogenannte Politiker, groBe
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Gelehrte und Philosophen, die die Bhagavad-gita lesen, versuchen, irgendeine Be-
deutung hineinzuinterpretieren, die ihren materiellen Zwecken dient, doch ihre
falschen Auslegungen von Krsna werden ihnen keinen Nutzen einbringen. Weil
diese Politiker, Philosophen und Gelehrten die Bhagavad-gita als Medium benutzen
wollen, um ihre Angelegenheiten materiell zu regeln, ist unablissiges Denken an
Krsna, Krsna-BewuBtsein, fiir sie unmoglich (matir na krsne). Wie in der
Bhagavad-gita (18.55) gesagt wird, kann man Krsna nur durch hingebungsvollen
Dienst so verstehen, wie Er wirklich ist (bhaktya mam abhijanati). Die sogenannten
Politiker und Gelehrten glauben, Krsna sei eine erfundene Person. Der Politiker
sagt, sein Krsna unterscheide Sich von dem in der Bhagavad-gita dargestellten
Krsna. Obwohl er Krsna und Rama als den Hochsten anerkennt, glaubt er, Sie seien
unpersonlich, denn er hat keinen Begriff von Dienst zu Krsna. Deshalb beschiftigt
er sich einzig und allein mit punah punas carvita-carvananam — mit dem wiederhol-
ten Kauen des bereits Gekauten. Das Ziel solcher Politiker und gelehrter Akademi-
ker ist es, die materielle Welt mit den Sinnen ihres Korpers zu genieBen. Deshalb
wird hier klar gesagt, daB diejenigen, die grha-vrata sind, deren einziges Ziel darin
besteht, ein fiir den Korper angenehmes Leben in der materiellen Welt zu genieB3en,
Krsna nicht verstehen konnen. Die zwei Begriffe grha-vrata und carvita-carvana-
nam machen deutlich, daB3 ein Materialist Leben fiir Leben in verschiedenen Arten
von Korpern versucht, Sinnenbefriedigung zu genieBen, dal3 er aber trotzdem im-
mer noch unzufrieden ist. Solche Menschen bleiben der materialistischen Lebens-
weise immer verhaftet und bezeichnen dies das als Personalismus oder als irgendei-
nen andern Ismus. In der Bhagavad-gita (2.44) heiB3t es:

bhogaisvarya-prasaktanam
tayapahrta-cetasam

vyavasdyatmika buddhih
samadhau na vidhiyate

,,Jm Geist derer, die zu sehr am SinnengenuB3 und am materiellen Reichtum haf-
ten und von solchen Dingen verwirrt sind, kommt es nicht zu dem festen Entschluf3,
dem Hochsten Herrn in Hingabe zu dienen.*

Fir diejenigen, die von materiellem GenuB nicht lassen konnen, ist es unmog-
lich, im hingebungsvollen Dienst fiir den Herrn verankert zu werden. Sie konnen
weder Bhagavan, Krsna, noch Seine Lehre, die Bhagavad-gita, verstehen. Adanta-
gobhir visatam tamisram: Sie gehen tatsachlich geradewegs auf ein hollisches Leben
zu.

Wie Rsabhadeva bestatigt: mahat-sevam dvaram ahur vimukteh. Man muB3 ver-
suchen, Krsna zu verstehen, indem man einem Gottgeweihten dient. Das Wort
mahat bezeichnet einen Gottgeweihten.

mahatmadnas tu mam partha
daivim prakrtim asritah

bhajanty ananya-manaso
JjAatva bhatadim avyayam
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,,O Sohn Prthas, diejenigen, die nicht verblendet sind, die groen Seelen, stehen
unter dem Schutz der gottlichen Natur. Sie sind vollstindig im hingebungsvollen
Dienst beschaftigt, da sie Mich als die Hochste Personlichkeit Gottes kennen, die ur-
spriinglich und unerschépflich ist.” (Bg. 9.13)

Ein mahatma ist jemand, der ununterbrochen — vierundzwanzig Stunden am
Tag — im hingebungsvollen Dienst tatig ist. Wie in den ndchsten Versen erklart
wird, kann man Krsna nicht verstehen, auler man halt sich an eine solche grofle
Personlichkeit. Hiranyakasipu wollte wissen, wo Prahlada sein Krsna-BewuBtsein
herhabe und wer sein Lehrer gewesen sei. Prahlada antwortete sarkastisch: ,,Mein
lieber Vater, Menschen deines Schlages verstehen Krsna nie. Man kann Krsna nur
verstehen, indem man einem mahat, einer groBBen Seele, dient. Von denen, die ver-
suchen, materielle Arrangierungen zu treffen, heiB3t es, daB sie das bereits Gekaute
nochmals kauen. Niemandem ist es gelungen, die materiellen Umstiande zurechtzu-
biegen, doch Leben fiir Leben, Generation fiir Generation, versuchen es die Men-
schen und scheitern immer wieder. Solange man nicht von einem mahat — einem
mahatma oder lauteren Geweihten des Herrn — gut ausgebildet wird, kann man
Krsna und Seinen hingebungsvollen Dienst unmoglich verstehen.

VERS 31
Ty Ry @l & fcg
qaaa A afedafaa |
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na te viduh svartha-gatim hi visnum
- durasaya ye bahir-artha-maninah
andha yathandhair upaniyamanas

te 'pisa-tantryam uru-damni baddhah

na—nicht; te—die; viduh—Kkennen; sva-artha-gatim—das hochste Ziel des Le-
bens, oder ihr eigenes wahres Interesse; hi—gewiB3; visnum—Visnu und Sein Reich;
durdsayah—danach streben, die materielle Welt zu genieBen; ye—die; bahih—auBlere
Sinnesobjekte; artha-maninah—als wertvoll betrachten; andhah—Menschen, die
blind sind; yathd—genau wie; andhaih—von anderen blinden Menschen;
upaniyamanah—gefiihrt werden; te—sie; api—obwohl; isa-tantryam—an die Seile
(Gesetze) der materiellen Natur; uru—sehr starke habend; damni—Seile; baddhah
—gebunden.

UBERSETZUNG

Menschen, die sich vollig in das BewuBtsein, materielles Leben genieBen
zu konnen, verstrickt haben und die deshalb einen Fiihrer oder guru ange-
nommen haben, der wie sie selbst blind und den duferen Sinnesobjekten
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verhaftet ist, konnen nicht verstehen, daR das Ziel des Lebens darin besteht,
nach Hause, zu Gott, zuriickzukehren und $ri Visnu zu dienen. Genau wie
blinde Menschen, die von einem anderen Blinden gefiihrt werden, vom
rechten Weg abkommen und in eine Grube fallen, so werden materiell an-
gehaftete Menschen, die von einem anderen materiell angehafteten Men-
schen gefiihrt werden, von den aus starken Seilen bestehenden Fesseln
fruchtbringenden Handelns gebunden, und sie versuchen ihr Gliick immer
wieder im materialistischen Leben, wobei sie die dreifachen Leiden ertra-
gen miissen.

ERLAUTERUNG

Es ist unvermeidlich, daB Damonen und Gottgeweihte immer gegenteilige An-
sichten vertreten. Als Hiranyakasipu von seinem Sohn Prahlada Maharaja kritisiert
wurde, hitte es deshalb fiir Hiranyakasipu nichts erstaunliches sein sollen, daB3
Prahlada Maharaja fiir eine andere Lebensweise eintrat als er. Nichtsdestoweniger
war Hiranyakasipu wutentbrannt und wollte seinen Sohn dafiir tadeln, daB3 er sei-
nen Lehrer bzw. spirituellen Meister, einen Abkommling der brahmana-Familie des
groBen Sukracarya, verichtlich behandelt hatte. Das Wort sukra bedeutet , Same*,
und das Wort dcarya bezeichnet einen Lehrer oder guru. Spirituelle Meister, die den
Titel guru geerbt haben, sind seit unvordenklichen Zeiten allerorts anerkannt wor-
den, doch Prahlada Maharaja weigerte sich, einen solchen Geburtsrechts-guru anzu-
nehmen oder sich von ihm unterweisen zu lassen. Ein echter guru ist srotriya, das
heiB3t, er hat vollkommenes Wissen durch die parampara, durch die Schiilernach-
folge, gehort und empfangen. Aus diesem Grund erkannte Prahlada Maharaja einen
Geburtsrechts-guru nicht an. Spirituelle Meister dieser Art interessieren sich nicht
im geringsten fiir Visnu. Vielmehr erhoffen sie sich materiellen Erfolg (bahir-artha-
mdninah). Das Wort bahih bedeutet ,,auBerlich®, artha bedeutet ,,Interesse*, und
manina bedeutet ,,sehr ernst nehmen*. Man kann ganz allgemein sagen, dal3 prak-
tisch niemand etwas von der spirituellen Welt weifl. Das Wissen der Materialisten
beschrankt sich auf die vier Milliarden Meilen messende materielle Welt, die im
dunklen Teil der Schopfung liegt; sie wissen nicht, daB sich jenseits der materiellen
Welt die spirituelle Welt befindet. Wer nicht ein Geweihter des Herrn ist, kann sich
der Existenz der spirituellen Welt nicht bewuBt sein. Gurus, Lehrer, die nur an der
materiellen Welt interessiert sind, werden in diesem Vers als andha, blind, bezeich-
net. Solche blinden Menschen mogen viele andere blinde Anhénger fiihren, ohne
uber die materiellen Bedingungen wirklich Bescheid zu wissen, doch Gottgeweihte
wie Prahlada Maharaja erkennen solche Fiihrer nicht an. Derartige blinde Fiihrer,
die sich fiir die duBere, materielle Welt interessieren, werden von der materiellen
Natur immer mit starken Seilen gefesselt.

VERS 32
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gt METRAISHI
fafmmami a gofmamqz:

naisam matis tavad urukramanghrim
sprsaty anarthapagamo yad-arthah

mahiyasam pdda-rajo-'bhisekam
niskiricandnam na vrnita yavat

na—nicht; esam—von diesen; matih—das BewuBtsein; tdvar—solange; uru-
krama-anghrim—die LotosfiiBe der Hochsten Personlichkeit Gottes, der dafiir be-
riihmt ist, ungewohnliche Taten zu vollfithren; sprsati—beriihrt; anartha—von un-
erwinschten Dingen; apagamah—das Verschwinden; yat—von dem; arthah—der
Zweck; mahivasaim—von den groBen Seelen (den mahadtmas oder Gottgeweihten),
pada-rajah—vom Staub der LotosfiiBe; abhisekam— Weihe; niskiricananam—von
Gottgeweihten, die mit dieser Welt nichts zu tun haben; na—nicht; vrnita—mag an-
nehmen; ydvat—solange wie.

UBERSETZUNG

Solange sich die Menschen, die sehr stark zum materialistischen Leben
hinneigen, ihren Korper nicht mit dem Staub von den LotosfiiRen eines
Vaisnavas einreiben, der von materieller Verunreinigung vollig befreit ist,
konnen sie nicht an die LotosfiiBe des Herrn, der fiir Seine ungewohnlichen
Taten gepriesen wird, angehaftet sein. Nur indem man Krsna-bewuBt wird
und auf diese Weise bei den LotosfiilRen des Herrn Zuflucht sucht, kann man
von materieller Verunreinigung befreit werden.

ERLAUTERUNG

Wenn jemand Krsna-bewuBt wird, so hat dies anartha-apagamah zur Folge, das
Verschwinden aller anarthas, der leidvollen Bedingungen, die wir unnotigerweise
angenommen haben. Diese unerwiinschten leidvollen Dinge sind im Grunde auf den
materiellen Korper zuriickzufiihren. Alle Einrichtungen der vedischen Kultur sind
dazu gedacht, uns von diesen unerwiinschten Leiden zu befreien, doch Menschen,
die von den Naturgesetzen gefesselt sind, kennen das Ziel des Lebens nicht. Wie im
vorangegangenen Vers erklart worden ist (isa-tantryam uru-damni baddhah), wer-
den solche Menschen von den drei starken Erscheinungsweisen der materiellen Na-
tur bedingt. Die Bildung, die bewirkt, daB3 die bedingte Seele Leben fiir Leben gefes-
selt bleibt, wird materialistische Bildung genannt. Srila Bhaktivinoda Thakura er-
klart, daBB materialistische Bildung den EinfluB mdyds vergroBert. Diese Art der Bil-
dung fiihrt dazu, daB sich die bedingte Seele in zunehmendem Male zu materialisti-
schem Leben hingezogen fiihlt und sich von der Befreiung von unerwiinschten Lei-
den immer weiter entfernt.

Man mag sich fragen, warum hochgebildete Personlichkeiten Krsna-BewuBtsein
nicht annehmen. Die Antwort auf diese Frage wird in diesem Vers gegeben. Solange
man nicht bei einem echten, vollkommen Krsna-bewuf3ten spirituellen Meister Zu-
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flucht sucht, kann man Krsna unmoglich verstehen. Die Lehrer, Akademiker und
die groBen politischen Fiihrer, die von Millionen von Menschen verehrt werden,
konnen das Ziel des Lebens nicht verstehen und haben keinen Zugang zum Krsna-
BewuBtsein, denn sie haben weder einen echten spirituellen Meister noch die Veden
akzeptiert. In der Mundaka Upanisad (3.2.3) heiBt es deshalb: ndyam dtma pravaca-
nena labhyo na medhaya na bahunad srutena. Man kann nicht selbstverwirklicht wer-
den, allein indem man akademisch gebildet ist, gelehrte Vorlesungen halt (pravaca-
nena labhyah) oder ein intelligenter Wissenschaftler ist, der viele erstaunliche Ent-
deckungen macht. Solange man nicht von der Hochsten Personlichkeit Gottes be-
gnadet wird, kann man Krsna nicht verstehen. Nur wer sich einem reinen Geweih-
ten Krsnas ergeben und den Staub von seinen LotosfiiBen genommen hat, kann
Krsna verstehen. Zunachst mufl man verstehen, wie man den Klauen mayds ent-
kommen kann. Das einzige Mittel ist, Krsna-bewuB3t zu werden, und Krsna-bewuf3t
kann man nur dann sehr leicht werden, wenn man bei einer selbstverwirklichten
Seele — einem mahat oder mahatma — Zuflucht sucht, dessen einziges Interesse
darin besteht, dem Hochsten Herrn zu dienen. Der Herr sagt in der Bhagavad-gita
(9.13):

mahatmanas tu mam partha
daivim prakrtim asritah

bhajanty ananya-manaso
JAdtva bhatadim avyayam

,,O Sohn Prthas, diejenigen, die nicht verblendet sind, die groBen Seelen, stehen
unter dem Schutz der gottlichen Natur. Sie sind vollstandig im hingebungsvollen
Dienst beschiftigt, da sie Mich als die Hochste Personlichkeit Gottes kennen, die ur-
spriinglich und unerschopflich ist.*

Wer den unerwiinschten Leiden des Lebens ein Ende bereiten will, muf3 deshalb
ein Gottgeweihter werden.

yasyasti bhaktir bhagavaty akiricana
sarvair gunais tatra samasate surah

,,Wer mit unerschiitterlicher Hingabe auf Krsna vertraut, weist durchweg alle
guten Eigenschaften Krsnas und der Halbgotter auf.“ (SB. 5.18.12)

yasya deve para bhaktir
yatha deve tatha gurau

tasyaite kathita hy arthah
prakasante mahatmanah

,.Nur denjenigen groBen Seelen, die riickhaltlos sowohl auf den Herrn als auch
auf den spirituellen Meister vertrauen, werden alle Bedeutungen des vedischen Wis-
sens automatisch offenbart.” (Svetasvatara Upanisad 6.23)

yam evaisa vrnute tena labhyas
tasyaisa atma vivrnute tanum svam
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,.Nur jemand, den der Herr Selbst auserwahlt hat, erlangt den Herrn. Einem sol-
chen Menschen offenbart Er Seine Gestalt." (Mundaka Upanisad 3.2.3)

Diese Anweisungen sind den Veden entnommen. Man muB} bei einem selbstver-
wirklichten spirituellen Meister Zuflucht suchen — nicht bei einem in materieller
Hinsicht gebildeten Gelehrten und Politiker. Man muB bei einem niskificana Schutz
suchen, bei einem Menschen, der sich im hingebungsvollen Dienst beschiftigt und
der von materieller Verunreinigung frei ist. Das ist der Weg, um nach Hause, zu
Gott, zuriickzukehren.

VERS 33
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ity uktvoparatarm putram
hiranyakasipi rusa

andhikrtatma svotsarngan
nirasyata mahi-tale

iti—so; uktva—sprechen; uparatam—horte auf; putram—den Sohn; hiranyakasi-
pu—Hiranyakasipu; rusd—mit groBem Zorn; andhikrta-atma—gegen Selbstver-
wirklichung blind gemacht; sva-utsarigat—von seinem SchoB; nirasyata—warf;
mahi-tale—auf den Boden.

UBERSETZUNG

Nachdem Prahlada Maharaja so gesprochen hatte und verstummt war,
stieR ihn der vor Zorn blind gewordene Hiranyakasipu von seinem Schof
auf den Boden.

VERS 34
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ahamarsa-rusavistah
kasayi-bhuta-locanah

vadhyatam asv ayam vadhyo
nihsarayata nairrtah

aha—er sagte; amarsa—Emporung; rusdi—und von heftigem Zorn; avistah—
ibermannt; kasayi-bhiita—genau wie gliilhendes Kupfer werdend; /locanah—dessen
Augen; vadhyatam—er moge getotet werden; dsu—sofort; ayam—dieser; vadhyah
—der getotet werden muB; nihsdrayata—bringt fort; nairrtah—o Damonen.



228 $rimad-Bhagavatam [Canto 7, Kap. 5

UBERSETZUNG

Entriistet und mit Augen, die vor Zorn wie geschmolzenes Kupfer gliih-
ten, befahl Hiranyakasipu seinen Dienern: O Dimonen, schafft diesen Kna-
ben fort von hier! Er verdient den Tod. Bringt ihn so bald als méglich um!

VERS 35
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ayam me bhratr-ha so 'yam
hitva svan suhrdo 'dhamah

pitrvya-hantuh padau yo
visnor dasavad arcati

ayam—dieser; me—meines; bhratr-ha—Morder des Bruders; sah—er; ayam—
dieser; hitva—aufgebend; svan—eigene; suhrdah—wohlmeinende Freunde; adhamah
—sehr niedrig; pitrvya-hantuh—dem, der seinen Onkel Hiranyaksa umgebracht hat;
padau—bei den zwei FiiBen; yah—er, der; visnoh—Sri Visnus; dasa-vat—wie ein
Diener; arcati—dient.

UBERSETZUNG

Dieser Knabe, Prahlada, ist der M6rder meines Bruders, denn er hat seine
Familie verlassen, um dem Feind, $ri Visnu, wie ein unterwiirfiger Diener zu
dienen.

ERLAUTERUNG

Hiranyakasipu betrachtete seinen Sohn Prahlada Maharaja als den Morder seines
Bruders, weil Prahlada Sri Visnu mit Hingabe diente. Mit anderen Worten, Pra-
hlada Maharaja wiirde zur sariupya-Befreiung erhoben werden, und in dieser Hin-
sicht glich er Sri Visnu. Aus diesem Grund sollte Prahlada von Hiranyakasipu geto-
tet werden. Gottgeweihte, Vaisnavas, erlangen verschiedene Befreiungen, namlich
sariupya, salokya, sarsti und samipya, wahrend fiir die Mayavadis die sogenannte
sayujya-Befreiung bestimmt ist. Sayujya-mukti ist allerdings kein sehr gesicherter
Zustand, wahrend sdripya-mukti, salokya-mukti, sarsti-mukti und samipya-mukti
im hochsten MaBe sicher sind. Obwohl die Diener Sri Visnus, Narayanas, auf den
Vaikuntha-Planeten dem Herrn gleichgestellt sind, wissen diese Gottgeweihten sehr
gut, daB Sri Visnu der Herr ist, wahrend sie die Diener sind.

VERS 36
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visnor va sadhv asau kim nu
karisyaty asamarijasah

sauhrdam dustyajam pitror
ahad yah parica-hayanah

visnoh—zu Visnu; va—entweder; sddhu—gut; asau—dieser; kim—ob; nu—gewif;
karisyati—wird tun; asamanjasah—nicht vertrauenswiirdig; sauhrdam—liebevolle
Beziehung; dustyajam—schwierig aufzugeben; pitroh—seines Vaters und seiner
Mutter; ahat—gab auf; yah—er, der; parica-hdyanah—erst finf Jahre alt.

UBERSETZUNG

Obwohl Prahlada erst fiinf Jahre alt ist, hat er schon in diesem zarten Al-
ter die liebevolle Beziehung zu seinem Vater und zu seiner Mutter abgebro-
chen. Er ist deshalb zweifellos nicht vertrauenswiirdig. Ja, man kann gar
nicht glauben, daR er sich Visnu gegeniiber gut benehmen wird.

VERS 37
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paro 'py apatyam hita-krd yathausadham
sva-dehajo 'py amayavat suto 'hitah

chindyat tad arigam yad utatmano hitam
sesam sukham jivati yad-vivarjanat

parah—nicht zur selben Gruppe oder Familie gehorend; api—obwohl; apatyam
—ein Kind; hita-krd—das nutzbringend ist; yathd—genau wie; ausadham—Heil-
kraut; sva-deha-jah—aus dem eigenen Korper geboren; api—obwohl; dmaya-vat
—wie eine Krankheit; sutah—ein Sohn; ahitah—der kein wohlmeinender Freund ist;
chindyat—man sollte abschneiden; rar—diesen; argam—Korperteil; yat—der;
uta—in der Tat; atmanah—fiir den Korper; ahitam—nicht vorteilhaft; sesam—der
Rest; sukham—glicklich; jivati—lebt; yat—von dem; vivarjanat—durch Abschnei-
den.

UBERSETZUNG

Obwohl ein Heilkraut, das im Wald gewachsen ist, nicht zur selben Gat-
tung wie der Mensch gehort, wird es dennoch sehr sorgfiltig aufbewahrt,
wenn es niitzlich ist. In dhnlicher Weise sollte jemand, der nicht zur Familie
gehort, wie ein Sohn beschiitzt werden, wenn er einem wohlgesinnt ist.
Andererseits mufl ein von Krankheit vergifteter Korperteil amputiert wer-
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den, damit der Rest des Korpers gliicklich leben kann. In gleicher Weise
muB sogar der leibliche Sohn verstoBen werden, wenn er einem iibel ge-
sinnt ist.

ERLAUTERUNG

Sri Caitanya Mahaprabhu lehrte alle Geweihten des Herrn, demiitiger zu sein als
das Gras und duldsamer als ein Baum; andernfalls werden sie bei der Ausiibung
ihres hingebungsvollen Dienstes auf Schwierigkeiten stoBen. Hier wird sehr an-
schaulich gezeigt, wie ein Gottgeweihter von einem Nichtgottgeweihten in Schwie-
rigkeiten gebracht wird, obwohl der Nichtgottgeweihte ein liebevoller Vater ist. Die
materielle Welt ist so eingerichtet, daB3 ein Vater, der ein Nichtgottgeweihter ist,
zum Feind seines Sohnes wird, wenn dieser ein Gottgeweihter ist. Nachdem Hiran-
yakasipu beschlossen hatte, sogar den eigenen Sohn zu toten, verglich er dieses To-
ten mit dem Amputieren eines eitrig gewordenen Korperteils, der sich zu einer Be-
drohung fiir die Gesundheit des restlichen Korpers entwickelt hat. Derselbe Ver-
gleich 1aBt sich natiirlich auch auf Nichtgottgeweihte anwenden. Canakya Pandita
empfiehlt: tyaja durjana-samsargam bhaja sadhu-samagamam. Gottgeweihte, die
wirklich den aufrichtigen Wunsch haben, im spirituellen Leben Fortschritt zu ma-
chen, soliten die Gesellschaft Nichtgottgeweihter meiden und immer mit Gottge-
weihten verkehren. Zu sehr am materiellen Dasein zu haften ist Unwissenheit, denn
das materielle Dasein ist zeitweilig und leidvoll. Gottgeweihte, die entschlossen sind,
sich tapasya (Harten und BuBen) aufzuerlegen, um das Selbst zu erkennen, und die
entschlossen sind, im spirituellen BewuBtsein Fortschritt zu machen, miissen daher
den Umgang mit atheistischen Nichtgottgeweihten meiden. Prahlada Maharaja
stand zwar der Philosophie seines Vaters, Hiranyakasipu, immer ablehnend gegen-
uber, aber dennoch war er duldsam und demiitig. Hiranyakasipu dagegen war so
verkommen, weil er ein Nichtgottgeweihter war, daB er sogar bereit war, seinen ei-
genen Sohn umzubringen. Er rechtfertigte dieses Vorhaben, indem er es mit einer
Amputation verglich.

VERS 38
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sarvair updyair hantavyah
sambhoja-sayandsanaih

suhrt-linga-dharah satrur
muner dustam ivendriyam

sarvaih—mit allen; updyaih—Mitteln; hantavyah—muB getotet werden; sambho-
Jja—durch Essen; Sayana—sich hinlegen; dsanaih—durch Sitzen; suhrt-linga-dha-
rah—der die Rolle eines Freundes angenommen hat; satruh—ein Feind; muneh—
eines groBBen Weisen: dustam—unbeherrscht; iva—wie; indriyam—die Sinne.
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UBERSETZUNG

Genau wie ungeziigelte Sinne Feinde all der yogis sind, die im spirituel-
len Leben Fortschritt machen wollen, ist dieser Prahlada, der scheinbar ein
Freund ist, ein Feind, und ich bin auBerstande, ihn unter Kontrolle zu hal-
ten. Deshalb muB dieser Feind unter allen Umstinden getotet werden,
gleichgiiltig ob er iBt, sitzt oder schlift.

ERLAUTERUNG

Hiranyakasipu wollte Prahlada Maharaja umbringen, indem er plante, ihm wah-
rend des Essens Gift zu verabreichen, ihn zu zwingen, sich in kochendes Ol zu set-
zen, und ihn wahrend des Schlafes vor die Fiile eines Elefanten zu werfen. So be-
schlo3 Hiranyakasipu, seinen unschuldigen, erst fiinf Jahre alten Sohn zu toten, nur
weil der Knabe ein Geweihter des Herrn geworden war. Das ist die Haltung, die
Nichtgottgeweihte gegeniiber Gottgeweihten einnehmen.

VERS 39-40
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nairrtas te samadista
bhartra vai sula-panayah

tigma-damstra-karaldasyas
tamra-smasru-siroruhah

nadanto bhairavam nadam
chindhi bhindhiti vadinah

asinam cahanan sulaih
prahradam sarva-marmasu

nairrtah—die Damonen; te—sie; samadistah—umfassende Anweisungen erhal-
tend; bhartra—von ihrem Herrn; vai—in der Tat; siula-panayah—Dreizacke in ihren
Handen haltend; tigma—sehr scharfe; damstra—Zahne; karala—und furchterre-
gende; dsyah—Gesichter; tamra-smasru—kupferfarbene Schnurrbarte; siroruhah
—und Haare auf dem Kopf; nandantah—ertonen lassen; bhairavam—furchterre-
gend; nddam—Klang; chindhi—zerhackt; bhindhi—zerstiickelt; iti—so; vddinah
—sprechend; asinam—der ruhig dasaB; ca—und; ahanan—griffen an; sulaih—mit
ihren Dreizacken; prahradam—Prahlada Maharaja; sarva-marmasu—auf die zarten
Korperteile.
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UBERSETZUNG

Die Dimonen [Raksasas], die Diener Hiranyakasipus, begannen also mit
ihren Dreizacken auf die zarten GliedmaRen Prahlada Maharajas einzuste-
chen. Die Dimonen hatten alle furchterregende Gesichter, scharfe Zihne
und rotliche, kupferfarbene Birte und Haare, und sie sahen duferst bedroh-
lich aus. Wihrend sie laut lirmend riefen ,,Zerstiickelt ihn! Durchbohrt
ihn!’, schlugen sie auf Prahlada Maharaja ein, der ruhig dasaB und iiber die
Hochste Personlichkeit Gottes meditierte.

VERS 41
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pare brahmany anirdesye
bhagavaty akhilatmani
yuktatmany aphala dasann
apunyasyeva sat-kriyah

pare—im hochsten; brahmani—absoluten; anirdesye—der mit den Sinnen nicht
wahrgenommen werden kann; bhagavati—die Hochste Personlichkeit Gottes;
akhila-atmani—die Uberseele eines jeden; yukta-dtmani—auf den, dessen Geist
beschiftigt war (Prahlada); aphaldh—ohne Wirkung; dsan—waren; apunyasya—
eines Menschen, der kein Guthaben von frommen Handlungen hat; iva—wie;
sat-kriyah—gute Taten (wie die Darbringung von Opfern oder das Aufsichnehmen
von BuBen).

UBERSETZUNG

Ein Mensch, der kein Guthaben an frommen Handlungen hat, mag zwar
eine gute Tat ausfiihren, doch sie wird kein Ergebnis zeitigen. So hatten die
Waffen der Dimonen keine spiirbare Wirkung auf Prahlada Maharaja, denn
er war ein Gottgeweihter, der von materiellen Umstinden nicht aus der Fas-
sung gebracht wird und der vollig darin vertieft ist, iiber den Hochsten Per-
sonlichen Gott zu meditieren und |hm zu dienen, dem Unverinderlichen,
der mit den materiellen Sinnen nicht erkannt werden kann und der die
Seele des gesamten Universums ist.

ERLAUTERUNG

Prahlada Maharaja dachte stindig an nichts anderes als an die Hochste Person-
lichkeit Gottes. Es heiB3t: govinda-parirambhitah. Prahlada Maharaja war immer in
Meditation versunken und wurde deshalb von Govinda beschiitzt. Genau wie ein
kleines Kind auf dem SchoB seines Vaters oder seiner Mutter vollig sicher ist, wird
ein Gottgeweihter unter allen Umstanden vom Hochsten Herrn beschiitzt. Bedeutet
das, daB die Damonen, die Raksasas, auch Govinda angriffen, als sie Prahlada
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Mabharaja attackierten? Die Antwort lautet nein, denn dies ist nicht moglich. Viele
Damonen haben versucht, die Hochste Personlichkeit Gottes zu verletzen oder zu to-
ten, doch mit keinem materiellen Mittel kann man Ihm etwas anhaben, denn Er ist
immer transzendental. Aus diesem Grund werden hier die Worte pare brahmani ge-
braucht. Die Damonen, die Raksasas, konnen den Hochsten Herrn weder sehen
noch beriihren, auch wenn sie sich vielleicht einbilden, sie trafen den transzenden-
talen Korper des Herrn mit ihren materiellen Waffen. Die Hochste Personlichkeit
Gottes wird im vorliegenden Vers als anirdesye bezeichnet. Wir konnen Ihn nicht
auf einen bestimmten Ort beschranken, denn Er ist alldurchdringend. Dariiber hin-
aus ist Er akhilatma, das aktive Prinzip aller Dinge, auch materieller Waffen. Dieje-
nigen, die unfahig sind, die Position des Herrn zu verstehen, sind ungliickselig. Sie
mogen glauben, sie konnten die Hochste Personlichkeit Gottes und Seine Geweihten
toten, doch ihre Bemiihungen werden scheitern. Der Herr weil3, wie Er Sich solchen
Leuten gegeniiber zu verhalten hat.

VERS 42
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praydse 'pahate tasmin
daityendrah parisankitah

cakara tad-vadhopayan
nirbandhena yudhisthira

praydse—als die Bemiihung; apahate—fruchtlos; tasmin—diese; daitya-indrah
—der Konig der Damonen, Hiranyakasipu; parisankitah—voller Angst (bedenkend,
wie der Junge beschiitzt war), cakdra—fihrte aus; rat-vadha-updyan—verschiedene
Mittel, um ihn zu toten; nirbandhena—mit Entschlossenheit; yudhisthira—o Konig
Yudhisthira.

UBERSETZUNG

Mein lieber Konig Yudhisthira, als simtliche Bemiihungen der Damonen,
Prahlada Maharaja zu téten, ohne Erfolg blieben, begann der Konig der Di-
monen, HiranyakaSipu, in seiner groRen Angst, sich andere Methoden aus-
zudenken, um ihn zu beseitigen.

VERS 43-44
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dig-gajair dandasiikendrair
abhicaravapatanaih

mayabhih sannirodhais ca
gara-danair abhojanaih

hima-vayv-agni-salilaih
parvatakramanair api

na sasaka yada hantum.
apapam asurah sutam

cintam dirghatamam praptas
tat-kartum nabhyapadyata

dik-gajaih—von groBen Elefanten, die dazu ausgebildet waren, alles unter ihren
FiBen zu zertrampeln; danda-siika-indraih—die Bisse der Giftschlangen des Ko-
nigs; abhicara—durch bose Zauberspriiche; avapdtanaih—durch Stiirzen von einem
Berggipfel; mayabhih—durch Zaubertricks; sannirodhaih—durch Einsperren; ca—
sowie auch; gara-danaih—durch das Verabreichen von Gift; abhojanaih—durch
Aushungern; hima—durch Kalte; vayu—Wind; agni—Feuer; salilaih—und Wasser;
parvata-akramanaih—durch Zermalmen mit groBen Steinen und Hiigeln; api—und
auch; na sasaka—war nicht imstande; yada—als; hantum—toten; apapam—der
iberhaupt nicht siindvoll war; asurah—der Damon (Hiranyakasipu); sutam—seinen
Sohn; cintam— Angst; dirgha-tamam—lange Zeit bestehend; praptah—erlangte; rat-
kartum—um das zu tun; na—nicht; abhyapadyata—erreichte.

UBERSETZUNG

Hiranyakasipu warf seinen Sohn unter die FiiRe grofRer Elefanten, er warf
ihn mitten unter riesige, furchterregende Schlangen, er gebrauchte bose
Zauberspriiche, stiirzte ihn von einem Berggipfel hinunter, er behexte ihn
mit Zaubertricks, er gab ihm Gift, er lieR ihn hungern, er setzte ihn eisiger
Kilte, Sturmboen, Feuer und Wasser aus, und er schleuderte schwere Steine
auf ihn, um ihn zu zermalmen, doch all dies half nichts — Hiranyakasipu ver-
mochte seinen Sohn nicht zu téten. Als Hiranyakasipu erkannte, daR dem
vollig siindlosen Prahlada mit nichts etwas anzuhaben war, wurde er von
grofRer Angst erfiillt, und er wute nicht, was er als nichstes tun sollte.

VERS 45
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esa me bahv-asadhitkto
vadhopdyas ca nirmitah



Vers 46] Prahlada Maharaja, der heilige Sohn Hiranyaka$ipus 235

tais tair drohair asad-dharmair
muktah svenaiva tejasa

esah—dieser; me—von mir; bahu—viele; asadhu-uktah—Schimpfnamen; vadha-
upayah—eine Vielzahl verschiedener Mordmethoden; ca—und; nirmitah—ersonnen;
taih—durch diese; taih—durch diese; drohaih—Verratereien; asat-dharmaih—
abscheuliche Taten; muktah—befreit; svena—seine eigene; eva—gewil}; fejasa—
durch Tapferkeit.

UBERSETZUNG

Hiranyakasipu dachte: Ich habe beim Ausschimpfen dieses Knaben viele
bose Worte gebraucht, und ich habe mir viele Methoden ausgedacht, um
ihn umzubringen, doch trotz all meiner Anstrengungen war es nicht mog-
lich, ihn zu toten. Er rettete sich tatsichlich aus eigener Kraft, ohne daR
diese Tiicken und Schandtaten auch nur die geringste Wirkung auf ihn aus-
geiibt hitten.

VERS 46
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vartamano 'vidire vai
balo 'py ajada-dhir ayam
na vismarati me 'naryam
Sunah sepa iva prabhuh

vartamanah—sich befindend; avidiire—nicht weit weg; vai—in der Tat; balah
—nur ein Kind; api—obwohl; ajada-dhih—voéllige Furchtlosigkeit; ayam—dieser;
na—nicht; vismarati—vergif3t; me—mein; andryam—schlechtes Betragen; sunah se-
pah—der gerollte Schwanz eines Hundes; iva—genau wie; prabhuh—fahig oder
méchtig seiend.

UBERSETZUNG

Obwohl er mir sehr nahe steht und bloB ein Kind ist, kennt er keine
Furcht. Er vergiBt niemals mein ungebiihrliches Verhalten und seine Bezie-
hung zu seinem Herrn, Sri Visnu, und gleicht deshalb dem geroliten
Schwanz eines Hundes, der sich nie glitten lift.

ERLAUTERUNG

Das Wort sunah bedeutet ,,eines Hundes*, und sepa bedeutet ,,.Schwanz*. Das
Beispiel ist aus dem Alltag genommen. Man mag sich noch so sehr bemiihen, den
Schwanz eines Hundes zu glitten, doch er wird nie gerade werden, sondern sich im-
mer wieder einrollen. Sunah sepa ist auch der Name des zweiten Sohnes von
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Ajigarta. Er wurde an Hariscandra verkauft, aber spater nahm er Zuflucht bei Vis-
vamitra, Hariscandras Feind, und wich nie mehr von seiner Seite.

VERS 47
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aprameyanubhdvo ‘yam
akutascid-bhayo 'marah

ninam etad-virodhena
mrtyur me bhavita na va

aprameya—unbegrenzt; anubhavah—Ruhm; ayam—dieser; akutascit-bhayah—
vor keiner Seite Angst habend; amarah—unsterblich; niinam—stimmt; etat-viro-
dhena—weil ich gegen ihn vorgehe; mrtyuh—Tod; me—mein; bhavita—konnte sein;
na—nicht; va—oder.

UBERSETZUNG

Mir wird klar, daR die Kraft dieses Knaben unbegrenzt ist, denn er fiirch-
tete keine meiner Foltern. Er ist anscheinend unsterblich, und deshalb
werde ich sterben, weil ich sein Feind bin. Oder vielleicht wird dies auch
nicht stattfinden.

VERS 48
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iti tac-cintaya kificin
mlana-srivam adho-mukham

sandamarkav ausanasau
vivikta iti hocatuh

iti—so; tat-cintaya—ohne Besorgnis wegen der Stellung Prahlada Maharajas;
kiricit—ein wenig; mlana—verloren; sriyam—Glanz des Korpers; adhah-mukham
—mit dem Gesicht nach unten; sanda-amarkau—Sanda und A marka; ausanasau
—So6hne Sukracaryas; vivikte—an einem verborgenen Ort; iti—so; ha—gewiB; ica-
tuh—sprachen.

UBERSETZUNG

Bedriickt und seines korperlichen Glanzes beraubt, blieb der Konig der
Daityas mit gesenktem Kopf schweigend in solche Gedanken versunken.

Dann sprachen Sanda und Amarka, die zwei Sohne Sukracaryas, im gehei-
men mit ihm.
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VERS 49
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Jjitam tvayaikena jagat-trayam bhruvor
vijrmbhana-trasta-samasta-dhisnyapam
na tasya cintyam tava natha caksvahe
na vai sisunam guna-dosayoh padam

Jitam—erobert; tvayd—von dir; ekena—allein; jagat-trayam—die drei Welten,;
bhruvoh—der Augenbrauen; vijrmbhana—durch das Dehnen; trasta—werden von
Angst erfiillt; samasta—alle; dhisnyapam—die fihrenden Personlichkeiten auf je-
dem Planeten; na—nicht; tasya—von ihm; cintyam—besorgt zu sein; tava—von dir;
natha—o Herr; caksvahe—wir finden; na—nicht; vai—in der Tat; sisindm—von
Kindern; guna-dosayoh—einer guten Eigenschaft oder eines Makels; padam—das
Thema.

UBERSETZUNG

O Herr, wir wissen, du brauchst nur deine Augenbrauen zu bewegen,
und schon werden alle Herrscher der verschiedenen Planeten in panische
Angst versetzt. Du hast ganz allein alle drei Welten erobert, und deshalb se-
hen wir keinen Grund, warum du betriibt und voller Sorge sein solltest. Was
Prahlada anbelangt, so ist er nichts weiter als ein Kind und kann daher kein
Grund zur Beunruhigung sein. SchlieRlich haben sowohl seine schlechten
als auch guten Eigenschaften keine Bedeutung.

VERS 50
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imam tu pasair varunasya baddhva
nidhehi bhito na palayate yatha

buddhis ca pumso vayasdrya-sevaya
yavad gurur bhargava agamisyati
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imam—diesen; tu—aber; pasaih—durch die Seile; varunasya—von dem Halbgott
Varuna; baddhvd—bindend; nidhehi—halte fest (ihn); bhitah—angsterfiillt; na
—nicht; palayate—lauft davon; yathd—damit; buddhih—die Intelligenz; ca—auch;
pumsah—eines Menschen; vayasd—mit zunehmendem Alter; arya—an erfahrenen,
fortgeschrittenen Personen; sevayd—durch den Dienst; ydvat—bis; guruh—unser
spiritueller Meister; bhdrgavah—Sukracarya; dgamisyati—wird kommen.

UBERSETZUNG

FeRle dieses Kind mit den Seilen Varunas und halte es gefangen, bis un-
ser spiritueller Meister, Sukracarya, zuriickkehrt, damit es nicht aus Angst
davonliuft. Wenn es ein wenig ilter ist und unsere Anweisungen aufge-
nommen und unserem spirituellen Meister gedient hat, wird sich in seiner
Intelligenz sowieso ein Wandel vollziehen. Es gibt also keinen Grund zur
Besorgnis.

VERS 51
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tatheti guru-putroktam
anujiiadyedam abravit

dharmo hy asyopadestavyo
rajiam yo grha-medhinam

tatha—aufdiese Weise; iti—so; guru-putra-uktam—von Sanda und Amarka, den
Sohnen Sukracaryas, beraten; anujidya—annehmend; idam—dieses; abravit
—sagte; dharmah—die Pflicht; hi—gewil; asya—zu Prahlada; upadestavyah—muB
gelehrt werden; rajiam—der Konige; yah—was; grha-medhinam—die am Haushal-
terleben interessiert sind.

UBERSETZUNG

Als Hiranyakas$ipu diesen Vorschlag Sandas und Amarkas, der Sohne sei-
nes spirituellen Meisters, vernommen hatte, erklirte er sich einverstanden
und bat sie, Prahlada in dem System standesgemiRer Pflicht zu unterrich-
ten, an das sich konigliche Haushilterfamilien halten.

ERLAUTERUNG

Hiranyakasipu wollte, daB Prahlada Maharaja zu einem diplomatischen Konig
und zum Regieren liber das Konigreich, das Land und die Welt ausgebildet werde,
und nicht, daB ihm Ratschlige in bezug auf Entsagung oder den Lebensstand der
Entsagung erteilt wiirden. Das hier gebrauchte Wort dharma bezieht sich nicht auf
irgendeinen religiosen Glauben. Wie es hier klar heiBt (dharmo hy asyopadestavyo
rajriam yo grha-medhinam), gibt es zwei Arten von Konigsfamilien — eine, deren
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Mitglieder nur dem Haushaélterleben verhaftet sind, und die andere, deren Mitglieder
rdjarsis sind, das hei3t Konige, die zwar mit starker Hand regieren, aber gleichzeitig
groBe Heilige sind. Prahlada Maharaja wollte ein rdjarsi werden, wahrend Hiranya-
kasipu wiinschte, daB er ein dem SinnengenuB verfallener Konig werde (grha-me-
dhinam). Aus diesem Grund gibt es in der Gesellschaftsordnung der Aryas den var-
nasrama-dharma, demzufolge jeder gemaB seiner gesellschaftlichen Stellung ausge-
bildet werden sollte, das heiflt gemalB seiner Zugehorigkeit zu einem bestimmten
varna (brahmana, ksatriya, vaisya und sudra) und dsrama (brahmacarya, grhastha,
vanaprastha und sannydsa).

Ein Gottgeweihter, der durch hingebungsvollen Dienst gereinigt worden ist, ist
immer transzendental und steht iiber den weltlichen Eigenschaften. Der Unterschied
zwischen Prahlada Maharaja und Hiranyakasipu besteht darin, daB Hiranyakasipu
Prahlada in weltlicher Anhaftung halten wollte, wiahrend Prahlada iiber den Er-
scheinungsweisen der materiellen Natur stand. Solange man unter der Gewalt der
materiellen Natur steht, hat man eine andere standesgemaBe Pflicht als ein Mensch,
der nicht von der materiellen Natur beherrscht wird. Was unser wahrer dharma ist,
unsere pflichtgemaBe Tatigkeit, wird im Srimad-Bhdgavatam erklart (dharmam tu
saksad bhagavat-pranitam). Wie Dharmaraja (Yamaraja) seinen Boten erklart, ist
das Lebewesen von spiritueller Natur, und deshalb ist auch seine pflichtgemaBe Ta-
tigkeit spirituell. Der wahre dharma ist der, der in der Bhagavad-gita empfohlen
wird: sarva-dharman parityajya mam ekam saranam vraja. Man muf} all seine ma-
teriellen standesgemifBen Pflichten aufgeben, genau wie man seinen materiellen
Korper aufgeben mul3. Was auch immer jemandes standesgemafBe Pflicht sein mag
— auch wenn es die Pflicht ist, die nach dem varndsrama-dharma-System vorge-
schrieben ist —, er mul sie aufgeben und sich in seiner spirituellen Funktion betati-
gen. Der wahre dharma (die Pflichttitigkeit), wird von Sri Caitanya Mahaprabhu er-
Klart: jivera ‘svariipa’ haya — krsnera ‘nitya-dasa’. Jedes Lebewesen ist ewiglich ein
Diener Krsnas. Das ist unsere eigentliche pflichtgemafe Tatigkeit.

VERS 52
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dharmam artham ca kamam ca
nitaram canupurvasah

prahrdddyocatu rdajan
prasritavanataya ca

dharmam—weltliche standesgemaBe Pflicht; artham—wirtschaftliche Entwick-
lung; ca—und; kdmam—Sinnenbefriedigung; ca—und; nitaram—immer; ca—und;
anupiirvasah—gemal der Anweisung, oder vom Anfang bis zum Ende; prahrada-
ya—zu Prahlada Maharaja; #catuh—sie sprachen; rdjan—o Konig; - prasrita—der
demiitig war; avanatdya—und unterwiirfig; ca—auch.
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UBERSETZUNG

In der Folge unterrichteten Sanda und Amarka den iiberaus unterwiirfi-
gen und demiitigen Prahlada Maharaja systematisch und unaufhérlich in
weltlicher Religion, Entwicklung der wirtschaftlichen Lage und Sinnenbe-
friedigung.

ERLAUTERUNG

Der menschlichen Gesellschaft stehen vier Vorgange offen — dharma, artha,
kama und moksa —, die in der Befreiung gipfeln. Die menschliche Gesellschaft muB3
einen religidsen Vorgang praktizieren, um Fortschritt machen zu konnen, und auf
der Grundlage der Religion sollte man versuchen, sich wirtschaftlich besserzustel-
len, damit man das Bediirfnis nach SinnengenuB im Einklang mit den religiosen Re-
geln und Vorschriften befriedigen kann. Auf diese Weise wird Befreiung aus der
materiellen Fesselung leichter zu erlangen sein. Das ist das vedische System. Wenn
man Uber den Stufen dharma, artha, kama und moksa steht, wird man ein Gottge-
weihter. Dann ist man auf der Ebene, von der man garantiert nicht wieder ins mate-
rielle Dasein zuriicksinkt (yad gatva na nivartante). Es wird in der Bhagavad-gita
empfohlen, diese vier Vorgange zu transzendieren und tatséchlich befreit zu werden,
um sich dann im hingebungsvollen Dienst zu betatigen. Wer dies tut, wird mit Si-
cherheit nicht wieder ins materielle Dasein zuriickfallen.

VERS 53
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yatha tri-vargam gurubhir
atmane upasiksitam

na sadhu mene tac-chiksam
dvandvaramopavarnitam

yatha—wie; tri-vargam—die drei Vorgange (Religion, Entwicklung der wirt-
schaftlichen Lage und Sinnenbefriedigung); gurubhih—von den Lehrern; datmane—
ihm selbst (Prahlada Maharaja); upasiksitam—gelehrt; na—nicht; sddhu—wirklich
gut; mene—er hielt fiir; tat-siksam—die Ausbildung darin; dvandva-arama—von
Personen, die an der Dualitat Freude finden (in materieller Feindschaft und Freund-
schaft); upavarnitam—die vorgeschrieben ist.

UBERSETZUNG

Die Lehrer Sanda und Amarka gaben Prahlada Maharaja in den drei Arten
materiellen Fortschritts Unterricht, namlich in Religion, Verbesserung der
wirtschaftlichen Lage und Sinnenbefriedigung. Doch da Prahlada iiber sol-
chen Belehrungen stand, mochte er sie nicht, denn Belehrungen dieser Art
sind auf die Dualitit weltlicher Angelegenheiten gestiitzt, die einen in die
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materialistische Lebensweise verstricken, die sich durch Geburt, Alter,
Krankheit und Tod auszeichnet.

ERLAUTERUNG

Die ganze Welt dreht sich um die materialistische Lebensweise, und tatsachlich
liegt 99,9 Prozent der Bewohner aller drei Welten praktisch nichts an Befreiung
oder spiritueller Bildung. Nur die Geweihten des Herrn, an deren Spitze solch grofle
Personlichkeiten wie Prahlada Maharaja und Narada Muni stehen, sind an der wah-
ren spirituellen Bildung interessiert. Solange man auf der materiellen Ebene bleibt,
kann man die Prinzipien der Religion nicht verstehen und mul deshalb diesen
groBen Personlichkeiten nacheifern. Im Srimad-Bhdgavatam (6.3.20) heiBt es:

svayambhur naradah sambhuh
kumarah kapilo manuh
prahlado janako bhismo
balir vaiyasakir vayam

~ Man mul3 dem Vorbild solch groBer Personlichkeiten, wie Brahma, Narada,
Siva, Kapila, Manu, den Kumaras, Prahlada Maharaja, Bhisma, Janaka, Bali Maha-
raja, Sukadeva Gosvami und Yamaraja, nacheifern. Wer am spirituellen Leben in-
teressiert ist, sollte dem Beispiel Prahlada Maharajas folgen und die Bildung, die sich
auf Religion, Entwicklung der Wirtschaft und Sinnenbefriedigung bezieht, ableh-
nen. Man muB3 an spiritueller Bildung interessiert sein. Deshalb verbreitet sich die
Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein iiber die ganze Welt und tritt in die FuBstapfen
Prahlada Maharajas, dem die materialistische Ausbildung, die er von seinen Lehrern
erhielt, nicht gefiel.

VERS 54
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yadacaryah paravrtto
grhamedhiya-karmasu

vayasyair balakais tatra
sopahiitah krta-ksanaih

yada—wenn; dcdaryah—die Lehrer; paravrttah—wurden verwickelt; grha-
medhiya—des Haushalterlebens; karmasu—in Pflichten; vayasyaih—von seinen
gleichaltrigen Freunden; bdlakaih—Knaben; tatra—dorthin; sah—er (Prahlada
Maharaja); apahutah—gerufen; krta-ksanaih—einen giinstigen Augenblick erhal-
tend.
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UBERSETZUNG

Wenn die Lehrer nach Hause gingen, um sich ihrem Familienleben zu
widmen, pflegten die gleichaltrigen Schulkameraden Prahlada Maharaja zu
rufen, um die Gelegenheit der freien Stunden zum Spielen zu niitzen.

ERLAUTERUNG

In den Stunden, wenn die Lehrer die Zwischenmahlzeit einnahmen und nicht im
Klassenzimmer waren, riefen die Schiiler Prahlada Maharaja, weil sie mit ihm spie-
len wollten. Doch wie aus den nichsten Versen hervorgehen wird, war Prahlada
Maharaja am Spielen nicht sehr interessiert; er wollte vielmehr jede Sekunde fiir den
Fortschritt im Krsna-BewuBtsein gebrauchen. In einem giinstigen Augenblick
(krta-ksanaih), wenn sich die Moglichkeit bot, iiber Krsna-BewuBtsein zu sprechen,
niitzte Prahlada Maharaja daher seine Zeit wie folgt.

VERS 55
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atha tan slaksnaya vaca
pratyahiiya maha-budhah

uvdaca vidvams tan-nistham
krpaya prahasann iva

atha—dann; tan—die Klassenkameraden; slaksnaya—mit sehr angenehmer; va-
ca—Rede; pratyahiya—ansprechend; mahd-budhah—Prahlada Maharaja, der hoch-
gelehrt und im spirituellen Wissen weit fortgeschritten war (maha bedeutet ,,groB3*,
und budha bedeutet ,,gelehrt"); uvdca—sagte; vidvan—sehr gelehrt; tat-nistham—der
Pfad der Gotteserkenntnis; krpaya—barmherzig sein; prahasan—lachelnd; iva—wie.

UBERSETZUNG

Prahlada Maharaja, der wahrhaftig die gelehrteste Personlichkeit war,
wandte sich daraufhin mit Giberaus liebenswiirdigen Worten an seine Klas-
senkameraden. Er klirte sie lichelnd auf, wie sinnlos die materialistische Le-
bensweise ist, und in seiner groRen Giite unterwies er sie wie folgt.

ERLAUTERUNG

Prahlada Maharajas Lacheln ist sehr bedeutsam. Prahlada Maharajas Mitschiiler
waren sehr fortgeschritten im GenieBen des materialistischen Lebens durch Reli-
gion, Entwicklung der Wirtschaft und Sinnenbefriedigung. Doch Prahlada Maha-
raja lachte uber sie, weil er wuB3te, daB nicht diese Art von Genuf3 das wahre Gliick
darstellt, sondern daB Fortschritt im Krsna-BewuBtsein tatsachliches Gliick ist. Die-
jenigen, die dem Vorbild Prahlada Maharajas folgen, haben die Pflicht, die ganze
Welt zu lehren, wie man Krsna-bewuBt und dadurch wirklich gliicklich wird. Mate-
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rialistische Menschen wenden sich sogenannter Religion zu, um einige Segnungen
zu bekommen, die ihnen zu einer besseren wirtschaftlichen Stellung und zum
GenuB der materiellen Welt durch SinnengenuB3 verhelfen sollen. Doch Gottge-
weihte wie Prahlada Maharaja lachen nur dariiber, wie toricht diese Leute sind, da3
sie sich in einem zeitweiligen Leben abrackern, ohne etwas von der Wanderung der
Seele von einem Korper zum andern zu wissen. Materialistische Menschen streben
nach zeitweiligen Vorteilen, wahrend Menschen, die wie Prahlada Maharaja im spi-
rituellen Wissen fortgeschritten sind, der materialistischen Lebensweise keinen Reiz
abgewinnen konnen. Sie wollen lieber zu einem ewigen Leben des Wissens und der
Gluckseligkeit erhoben werden. Krsna ist immer voller Mitleid mit den gefallenen
Seelen, und deshalb wollen auch Seine Diener, die Geweihten Sri Krsnas, allen Men-
schen zum Fortschritt im Krsna-BewuBtsein verhelfen. Gottgeweihte verstehen, da3
das materialistische Leben einen Haken hat, und deshalb lacheln sie dariiber und be-
trachten es als wertlos. Weil solche Gottgeweihten jedoch Mitleid haben, predigen
sie die Botschaft der Bhagavad-gita auf der ganzen Welt.

VERS 56-57
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te tu tad-gauravat sarve
tyakta-krida-paricchadah

bala adusita-dhiyo
dvandvarameritehitaih

paryupasata rdajendra
tan-nyasta-hrdayeksanah

tan aha karuno maitro
maha-bhagavato 'surah

te—sie; tu—in der Tat; tar-gauravdat—aus groBBer Achtung vor den Worten Pra-
hlada Maharajas (weil er ein Gottgeweihter war); sarve—sie alle; tyakta—aufgegeben
habend; krida-paricchadah—Spielsachen; balah—die Knaben; adusita-dhiyah—de-
ren Intelligenz nicht so verdorben war (wie die ihrer Viter), dvandva—in Dualitit;
darama—von denen, die Freude finden (die Lehrer, namlich Sanda und Amarka); iri-
ta—durch die Anweisungen; ihitaih—und Handlungen; paryupasata—setzten sich
rundherum; rdja-indra—o Konig Yudhisthira; tar—zu ihm; nyasta—aufgegeben ha-
bend; Ardaya-iksanah—ihre Herzen und Augen; tan—zu ihnen; dha—sprach; karu-
nah—sehr barmherzig; maitrah—ein echter Freund; maha-bhagavatah—ein Gottge-
weihter ersten Ranges; asurah—Prahlada Maharaja, der der Sohn eines asura war.
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UBERSETZUNG

Mein lieber Konig Yudhisthira, alle Kinder mochten Prahlada Maharaja
sehr gern und hatten hohe Achtung vor ihm, und weil sie noch jung waren,
waren sie vom Unterricht und von den Handlungen ihrer an héllische Duali-
tit und korperliche Annehmlichkeiten angehafteten Lehrer nicht so verdor-
ben worden. Die Knaben legten also ihre Spielsachen beiseite und setzten
sich im Kreis um Prahlada Maharaja herum, um ihm zuzuhdéren. Sie richte-
ten ihre Herzen und ihre Augen auf ihn und blickten ihn mit grofem Ernst
an. Obwohl Prahlada Maharaja aus einer Dimonenfamilie stammte, war er
ein Gottgeweihter von hohem Rang, der an ihrem Wohlergehen interessiert
war. So begann er, sie iiber die Sinnlosigkeit materialistischen Lebens zu be-
lehren.

ERLAUTERUNG

Die Worte bala adusita-dhiyah weisen darauf hin, daB die Kinder aufgrund ihres
zarten Alters von der materialistischen Lebensweise noch nicht so verdorben waren
wie ihre Viter. Prahlada Maharaja niitzte daher die Reinheit seiner Klassenkamera-
den und erklarte ihnen, wie wichtig spirituelles und wie bedeutungslos materialisti-
sches Leben ist. Obwohl die Lehrer Sanda und A marka alle Knaben in der materiali-
stischen Lebensweise in Form von Religion, Entwicklung der Wirtschaft und Sin-
nenbefriedigung unterrichteten, waren die Knaben noch nicht sehr verdorben. Aus
diesem Grund horten sie Prahlada Maharaja mit groBer Aufmerksamkeit zu, als er
uiber Krsna-BewuBtsein sprach. In unserer Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein spielt
die guru-kula eine auBlerst wichtige Rolle, denn in der guru-kula werden die Knaben
von Kindheit an im Krsna-Bewuf3tsein ausgebildet. So werden sie im Innern ihres
Herzens stetig, und die Moglichkeit, da3 sie, wenn sie alter sind, von den Erschei-
nungsweisen der materiellen Natur liberwaltigt werden, ist sehr gering.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 5. Kapitel im Siebter: Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,,Prahlada Maharaja, der heilige Sohn Hi-
ranyakasipus."'



6. Kapitel

Prahlada unterweist seine
dimonischen Schulkameraden

In diesem Kapitel wird beschrieben, wie Prahlada Maharaja seine Schulkamera-
den unterwies. In seinem Vortrag vor seinen Freunden, die durchwegs Sohne von
Damonen waren, betonte Prahlada Maharaja, da alle Lebewesen, besonders Men-
schen, vom Beginn des Lebens an nach spiritueller Erkenntnis streben miissen. Je-
dem sollte schon im Kindesalter beigebracht werden, daB3 die Hochste Personlichkeit
Gottes die verehrungswiirdige Gottheit aller Lebewesen ist. Man sollte sich nicht zu
sehr fiir den materiellen GenuB interessieren, sondern vielmehr mit all den materiel-
len Vorteilen zufrieden sein, die ohne groBe Bemiihung zu erlangen sind; und weil
das Leben sehr kurz ist, sollte man jede Sekunde fiir spirituellen Fortschritt nutzen.
Manchmal begehen die Leute den Irrtum zu denken, solange sie noch jung seien,
konnten sie das materielle Leben genieBen, um im Alter dann Krsna-bewuf3t zu
werden. Diese materialistische Denkweise ist in jedem Fall nutzlos, denn wenn man
alt ist, kann man in der spirituellen Lebensweise nicht mehr ausgebildet werden.
Man sollte sich deshalb schon von Beginn des Lebens an dem hingebungsvollen
Dienst widmen (sravanam kirtanam visnoh). Das ist die Pflicht aller Lebewesen.
Materielle Erziehung ist von den drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur
vergiftet, spirituelle Erziehung dagegen, die die menschliche Gesellschaft bitter notig
hat, ist transzendental. Prahlada Maharaja verriet das Geheimnis, wie er von Narada
Muni unterwiesen worden war. Wenn man die LotosfiiBe Prahlada Maharajas, der
in der paramparad-Nachfolge steht, annimmt, wird man imstande sein, das spiri-
tuelle Leben verstehen zu konnen. Wer sich diese Handlungsweise zu eigen machen
will, benotigt keine materiellen Qualifikationen.

Nachdem Prahlada Maharajas Klassenkameraden seine Ausfiihrungen vernom-
men hatten, fragten sie ihn, von wo er dieses Wissen bekommen habe und wie er auf
eine derart hohe Stufe gelangt sei. Auf diese Weise endet das Kapitel.

VERS 1
HIER TNY

AR A YA RS |
ol G I I STRET

sri-prahrada uvaca
kaumdra acaret prajro
dharman bhagavatan iha
durlabham manusam janma
tad apy adhruvam arthadam

245
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sri-praradah uvaca—Prahlada Maharaja sagte; kaumdrah—im zarten Kindesal-
ter; dcaret—sollte praktizieren; prajiah—jemand, der intelligent ist; dharman—
pflichtgemale Tatigkeiten; bhagavatan—die hingebungsvoller Dienst fiir die Hoch-
ste Personlichkeit Gottes sind; iha—in diesem Leben; durlabham—sehr selten er-
langt; mdanusam—menschlich; janma—Geburt; tat—das; api—sogar; adhruvam—
nicht von Dauer, zeitweilig; artha-dam—voller Bedeutung.

UBERSETZUNG

Prahlada Maharaja sagte: Wer geniigend Intelligenz besitzt, sollte den
menschlichen Korper von Beginn des Lebens an — vom zarten Kindesalter
an — dazu verwenden, den Titigkeiten des hingebungsvollen Dienstes
nachzugehen; er sollte alle anderen Titigkeiten aufgeben. Der menschliche
Korper wird duBerst selten erlangt, und obwohl er wie andere Korper zeit-
weilig ist, ist er doch bedeutungsvoll, denn als Mensch kann man hinge-
bungsvollen Dienst ausfiihren. Schon ein klein wenig aufrichtig ausgefiihr-
ter hingebungsvoller Dienst kann einem die hochste Vollkommenheit ver-
leihen.

ERLAUTERUNG

Der ganze Sinn und Zweck der vedischen Kultur und des Studiums der Veden ist
es, in der menschlichen Lebensform die vollkommene Stufe hingebungsvollen Dien-
stes zu erreichen. Im vedischen System wird daher schon zu Beginn des Lebens das
brahmacarya-System eingefiihrt, damit man sich schon von friihester Kindheit an —
vom Alter von fiinf Jahren an — darin iiben kann, sein Leben als Mensch auf die
makellose Ausfiihrung von hingebungsvollem Dienst auszurichten. Wie in der
Bhagavad-gita (2.40) bestitigt wird, kann einen schon ein wenig Fortschritt auf die-
sem Pfad vor der gefahrlichsten Art von Furcht bewahren (svalpam apy asya
dharmasya trdayate mahato bhayat). Die moderne menschliche Gesellschaft, die sich
um die Aussagen der vedischen Literatur nicht kiimmert, ist mit ihren Mitgliedern
so grausam, daB sie — statt die Kinder zu brahmacaris auszubilden — die Miitter
dazu erziehen, ihre Kinder schon im Mutterleib zu toten, und zwar unter dem Vor-
wand, den Zuwachs der Bevolkerung drosseln zu miissen. Wenn ein Kind durch
Zufall gerettet wird, wird es nur zur Sinnenbefriedigung erzogen. Die Menschen auf
der ganzen Welt verlieren immer mehr das Interesse an der Vervollkommnung des
Lebens. Tatsachlich leben die Menschen wie die Katzen und Hunde, und sie vergeu-
den die menschliche Lebensdauer, indem sie sich darauf vorbereiten, wieder in die
niedrigen Gattungen der 8 400 000 Lebensformen herabzusinken. Die Bewegung
fir Krsna-BewuBtsein ist bemiiht, der menschlichen Gesellschaft einen Dienst zu er-
weisen, indem sie ihre Mitglieder lehrt, wie man hingebungsvollen Dienst ausfiihrt,
der einen Menschen davor bewahren kann, erneut ins Tierleben herabzusinken. Wie
Prahlada Maharaja bereits erklirte, besteht bhdgavata-dharma aus: sravanam
kirtanam visnoh smaranam pada-sevanam | arcanam vandanam ddasyam sakhyam
atma-nivedanam. An allen Schulen, Gymnasien, Universitaten und auch zu Hause
sollten alle Kinder und Jugendlichen dazu erzogen werden, tiber die Hochste Person-
lichkeit Gottes zu horen. Mit anderen Worten, man sollte sie die Bhagavad-gita ho-
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ren lassen und ihnen beibringen, wie man die Lehren der Bhagavad-gita im Leben
praktisch anwendet und so im hingebungsvollen Dienst gefestigt wird, frei von der
Furcht vor einem Riickfall ins Tierleben. Im Kali-Zeitalter, in dem wir gegenwartig
leben, ist es duBerst leicht gemacht worden, bhdgavata-dharma zu praktizieren. In
der sdstra heiBt es:

harer nama harer nama
harer namaiva kevalam

kalau nasty eva nasty eva
nasty eva gatir anyatha

Man braucht nur den Hare-Krsna-maha-mantra zu chanten. Wer das Chanten
des Hare-Krsna-maha-mantra praktiziert, wird vom Innern seines Herzens her vol-
lig gereinigt und aus dem Kreislauf von Geburt und Tod gerettet werden.

VERS 2
T fr gevele i TR |
TRY FIEAT B et ggq 1R

yatha hi purusasyeha
visnoh padopasar panam

yad esa sarva-bhitanam
priya atmesvarah suhrt

_ yatha—damit; hi—gewil; purusasya—eines Lebewesens; iha—hier; visnoh—von
Sri Visnu, der Hochsten Personlichkeit Gottes; pada-upasarpanam—sich den Lo-
tosfiiBen nahernd; yar—weil; esah—dieser; sarva-bhiitanam—von allen Lebewesen;
privah—der jenige, der geliebt wird; dtma-isvarah—der Herr der Seele, die Uberseele;
suhrt—der Gonner und beste Freund der Seele.

UBERSETZUNG

Die menschliche Lebensform gewidhrt einem die Moglichkeit, zu Gott
zuriickzukehren. Deshalb muB sich jedes Lebewesen, besonders wenn es
die menschliche Lebensform hat, im hingebungsvollen Dienst fiir die Lo-
tosfiiBe Sri Visnus betitigen. Dieser hingebungsvolle Dienst ist natiirlich,
denn $ri Visnu, die Hochste Personlichkeit Gottes, ist der am meisten Ge-
liebte, der Herr der Seele, und der wohimeinende Freund aller Lebewesen.

ERLAUTERUNG
Der Herr sagt in der Bhagavad-gita (5.29):

bhoktaram yajna-tapasam
sarva-loka-mahesvaram
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suhrdam sarva-bhiutanam
JjAdtva mam santim rcchati

,,Die Weisen, die Mich als das endgiiltige Ziel aller Opfer und Buflen, als den
Hochsten Herrn aller Planeten und Halbgotter und als den Wohltéter und wohlmei-
nenden Freund aller Lebewesen kennen, erlangen Frieden von den Qualen des mate-
riellen Daseins.*

Wenn man einfach nur diese drei Tatsachen versteht — dal3 der Hochste Herr,
Visnu, der Eigentiimer der gesamten Schopfung, der beste wohlmeinende Freund al-
ler Lebewesen und der hochste GenieBer von allem ist, wird man gliicklich und zu-
frieden. Um dieses transzendentale Gliick zu erlangen, ist das Lebewesen in ver-
schiedenen Lebensformen und Planetensystemen durch das ganze Universum ge-
wandert, doch weil es seine enge Beziehung zu Visnu vergessen hat, hat es nur gelit-
ten, Leben fiir Leben. Die Erziehung in der menschlichen Lebensform sollte deshalb
so perfekt sein, daB man seine intime Beziehung zu Gott, Visnu, verstehen kann.
Jedes Lebewesen hat eine vertrauliche Beziehung zu Gott. Man sollte den Herrn ent-
weder in der verehrenden Haltung des santa-rasa verherrlichen oder seine ewige Be-
ziehung zu Visnu als Diener im ddsya-rasa wiederbeleben, als Freund im sakhya-
rasa, als Elternteil im varsalya-rasa oder als Geliebte im mddhurya-rasa. All diese
Beziehungen befinden sich auf der Ebene der Liebe. Visnu ist der Mittelpunkt, auf
den sich jedermanns Liebe richtet, und deshalb hat jeder die Pflicht, dem Herrn in
Liebe zu dienen. Die Hochste Personlichkeit Gottes sagt: yesam aham priya atma
sutas ca sakha guruh suhrdo daivam istam (SB. 3.25.38). Wir sind in jeder Lebens-
form mit Visnu verbunden, der der am meisten Geliebte, die Uberseele, der Sohn,
der Freund und der guru ist. In der menschlichen Lebensform ist es moglich, unsere
ewige Beziehung zu Gott wiederherzustellen, und genau das sollte das Ziel der Erzie-
hung sein. In der Tat ist dies die Vollkommenheit des Lebens und die Vollkommen-
heit der Erziehung.

VERS 3
gaEfezad e gdvm 3 |
WA A @AW EwAE: | 3|

sukham aindriyakam daitya
deha-yogena dehinam

sarvatra labhyate daivad
yatha duhkham ayatnatah

sukham—Glick; aindrivakam—in Beziehung zu den materiellen Sinnen; dait-
yah—o meine lieben Freunde, die ihr aus dimonischen Familien stammt; deha-yo-
gena—wegen des Besitzens einer bestimmten Art von Korper; dehinam—von allen
verkorperten Lebewesen; sarvatra—uberall (in jeder Lebensform); labhyate—ist er-
haltlich; daivar—durch hohere Fiigung; yatha—genau wie; duhkham—Ungliick;
ayatnatah—ohne Bemiihung.
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UBERSETZUNG

Prahlada Maharaja fuhr fort: Meine lieben Freunde, die ihr aus dimoni-
schen Familien stammt, das Gliick, das man erfihrt, wenn der Kérper mit
den Sinnesobjekten in Beriihrung kommt, kann man in jeder Lebensform
entsprechend seinen vergangenen Handlungen erlangen. Solches Gliick er-
langt man automatisch, ohne sich darum zu bemiihen, und in derselben
Weise widerfihrt einem auch das Leid.

ERLAUTERUNG

In jeder Lebensform in der materiellen Welt gibt es sogenanntes Gliick und Leid.
Niemand sehnt Schwierigkeiten herbei, um leiden zu konnen, und doch widerfahrt
einem Leid. In derselben Weise werden wir automatisch in den Genuf3 der Vorteile
materiellen Glickes kommen, selbst wenn wir uns nicht darum bemiihen. Dieses
Gliick und dieses Leid sind in jeder Lebensform erhaltlich, ohne dal man sich eigens
darum zu bemiihen braucht. Deshalb besteht keine Notwendigkeit, Zeit und Energie
zu verschwenden, indem man das Leid bekampft oder sich um des Gliickes willen
abrackert. In der menschlichen Lebensform sollten wir nur eins im Sinn haben,
namlich unsere Beziehung zur Hochsten Personlichkeit Gottes wiederherzustellen,
um uns dadurch fiir die Riickkehr nach Hause, zu Gott, zu qualifizieren. Materielles
Gliick und Leid kommt, sobald wir einen materiellen Korper annehmen; dabei spielt
es keine Rolle, welche Art von Korper es ist. Wir konnen dieses Gliick und Leid un-
ter keinen Umstianden umgehen. Es ist daher das beste, wenn wir unser mensch-
liches Leben dazu niitzen, unsere Beziehung zum Hochsten Herrn, Visnu, wiederzu-
beleben.

VERS 4

AR 7 TN T A=A T |
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tat-praydso na kartavyo
yata ayur-vyayah param

na tatha vindate ksemam
mukunda-caranambujam

rat—fir das (Sinnenbefriedigung und Verbesserung der wirtschaftlichen Situa-
tion); praydasah—Bemiihung; na—nicht; kartavyah—soll getan werden; yatah—von
dem; ayuh-vyayah—Vergeudung der Lebensdauer; param—nur oder letztlich; na
—nicht; ratha—auf diese Weise; vindate—genieBt; ksemam—das hochste Ziel des
Lebens; mukunda—der Hochsten Personlichkeit Gottes, die einen aus den Klauen
der Materie befreien kann; carana-ambujam—die LotosfiiB3e.

UBERSETZUNG

Bemiihungen, die lediglich Sinnenbefriedigung oder materielles Gliick
durch wirtschaftliche Entwicklung zum Ziel haben, sollen nicht unternom-
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men werden, denn sie fithren nur zu einem Verlust von Zeit und Energie
und bringen keinen wirklichen Gewinn. Wenn man seine Bemiihungen aufs
Krsna-BewuBtsein richtet, ist es zweifellos moglich, die spirituelle Ebene
der Selbstverwirklichung zu erreichen, wihrend einem wirtschaftlicher
Fortschritt nicht dazu verhelfen kann.

ERLAUTERUNG

Wir konnen beobachten, wie die materialistischen Menschen Tag und Nacht em-
sig damit beschiftigt sind, ihre wirtschaftliche Lage zu verbessern, um auf diese
Weise mehr materiellen Wohlstand zu erlangen, doch selbst wenn ihnen diese An-
strengungen einen Nutzen bringen, 10st dies das wahre Problem ihres Lebens nicht.
Dazu kommt noch, daB sie nicht einmal wissen, was das wahre Problem des Le-
bens ist, weil sie keine spirituelle Bildung erfahren haben. Besonders zur Zeit unter-
liegt jedermann der korperlichen Lebensauffassung und tappt in bezug auf Wissen
uber die spirituelle Seele und ihre Bediirfnisse im dunklen. Die von den blinden
Fihrern der Gesellschaft irregefiihrten Leute halten den Korper fiir das ein und
alles, und sie versuchen, dem Korper materiellen Komfort zu sichern. Eine derartige
Gesellschaft ist abzulehnen, denn sie fiihrt die Menschheit nicht zum wahren Ziel
des Lebens. Die Leute vergeuden lediglich ihre Zeit und nutzen das wertvolle Ge-
schenk der menschlichen Lebensform nicht, denn ein Mensch, der nicht spirituelles
Leben kultiviert, sondern wie die Katzen und Hunde stirbt, sinkt in seinem nachsten
Leben in niedrigere Lebensformen herab. Ein solcher Mensch wird aus der mensch-
lichen Lebensform herausgenommen und in den Kreislauf der wiederholten Gebur-
ten und Tode geworfen. Auf diese Weise wird er um den wahren Vorteil gebracht,
den das menschliche Leben bietet, namlich Krsna-bewufBt zu werden und die Pro-
bleme des Lebens zu losen.

VERS 5

A 37 TIS: YT WFwIEHAS |
TR qed IER Qg Tweq 114 1l

tato yateta kusalah
ksemdaya bhavam asritah

sariram paurusam yavan
na vipadyeta puskalam

tatah—deshalb; yateta—sollte sich bemiihen; kusalah—ein intelligenter Mensch,
der das hochste Lebensziel anstrebt; ksemdya—fiir den wahren Vorteil, den das Le-
ben bietet, oder fiir Befreiung aus der materiellen Fessel; bhavam asritah—der sich
im materiellen Dasein befindet; sariram—der Korper; paurusam—menschlich; ya-
vat—so lange wie; na—nicht; vipadyeta—versagt; puskalam—gesund und kraftig.
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UBERSETZUNG

Deshalb muB ein Mensch im materiellen Dasein [bhavam aéritah], der
vollkommen fihig ist, richtig von falsch zu unterscheiden, danach streben,
das hochste Ziel des Lebens zu erreichen, solange der Korper gesund und
kriftig ist und noch nicht vom Verfall behindert wird.

ERLAUTERUNG

Prahlada Maharaja sagte zu Beginn dieses Kapitels: kaumadra acaret prajriah. Das
Wort prajra bezieht sich auf einen Menschen mit Erfahrung, der richtig von falsch
unterscheiden kann. Ein solcher Mensch sollte nicht seine Energie und sein wertvol-
les menschliches Leben vergeuden, indem er nichts tut, als einfach wie eine Katze
oder ein Hund zu arbeiten, um seine wirtschaftliche Lage zu verbessern.

Fiir ein Wort dieses Verses gibt es zwei Lesarten — bhavam asritah und bhayam
asritah —, doch es spielt keine Rolle, welche der beiden man akzeptiert, denn beide
bringen einen zur selben SchluBfolgerung. Bhayam asritah bedeutet, daB die mate-
rialistische Lebensweise immer Angst hervorruft, weil bei jedem Schritt Gefahr
droht. Das materialistische Leben bringt viele Sorgen und Angste (bhayam) mit sich.
Wenn man die Lesart bhavam-asritah akzeptiert, bedeutet das Wort bhavam unno-
tige Schwierigkeiten und Probleme. Weil es einem an Krsna-BewuBtsein mangelt,
wird man in bhavam versetzt und wird fortwahrend von Geburt, Alter, Krankheit
und Tod behindert. Unter diesen Umstinden ist man zweifellos voller Angste. Die
menschliche Gesellschaft mufB3 in verschiedene Klassen unterteilt werden, namlich
brahmanas, ksatriyas, vaisyas und sudras, so daB sich jeder im hingebungsvollen
Dienst betitigen kann. Wenn jemand ohne hingebungsvollen Dienst leben will, so
hat seine gesellschaftliche Stellung als brdhmana, ksatriya, vaisya oder siidra keine
Bedeutung. Es hei3t, daB jeder — ob er nun einer hoheren oder niedrigeren Klasse
angehort — mit Sicherheit zu Fall kommt, wenn er kein Krsna-BewuBtsein hat
(sthanad bhrastah patanty adhah). Ein verniinftiger Mensch fiirchtet sich davor, von
seiner Position herunterzustiirzen. Das ist ein regulierendes Prinzip. Man sollte von
der hohen Stufe, die man erreicht hat, nicht herunterfallen. Das hochste Ziel des Le-
bens 1aBt sich erreichen, wenn man einen gesunden und kraftigen Korper hat. Wir
sollten deshalb auf eine solche Art und Weise leben, daBl wir immer gesund und im
Geist und in der Intelligenz klar bleiben, damit wir das Ziel des Lebens von einem
Leben voller Probleme unterscheiden konnen. Ein nachdenklicher Mensch muB so
handeln, namlich richtig von falsch unterscheiden zu lernen, um auf diese Weise das
Ziel des Lebens zu erreichen.

VERS 6
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pumso varsa-satam hy dayus
tad-ardham cajitatmanah
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nisphalam yad asau ratryam
Sete 'ndham prapitas tamah

pumsah—eines jeden menschlichen Wesens; varsa-satam—einhundert Jahre; hi
~—gewiB; dyuh—Lebensdauer; tar—davon; ardham—die Halfte; ca—und; agjita-atma-
nah—eines Menschen, der ein Sklave seiner Sinne ist; nisphalam—ohne Gewinn,
ohne Sinn; yat—weil; asau—dieser Mensch; ratryam—in der Nacht; sete—schlaft;
andham—Unwissenheit (den Korper und die Seele vergessend); prapitah—vollig im
Besitze seiend von; tamah—Dunkelheit.

UBERSETZUNG

Jeder Mensch hat eine maximale Lebensdauer von einhundert Jahren,
doch fiir jemanden, der seine Sinne nicht zu beherrschen vermag, ist die
Hilfte dieser Jahre verlorene Zeit, denn in der Nacht — wihrend des Schla-
fens — ist er zwolf Stunden lang von Unwissenheit bedeckt. Ein solcher
Mensch hat daher eine Lebensdauer von nur fiinfzig Jahren.

ERLAUTERUNG

Alle Lebewesen — ob Brahma, ob ein Mensch oder eine Ameise — leben hundert
Jahre, doch die einzelnen der hundert Jahre dauernden Lebensspannen unterschei-
den sich voneinander. Die Welt, in der wir leben, ist eine Welt der Relativitdt, und
ihre relativen Zeitspannen sind voneinander verschieden. Die einhundert Jahre
Brahmas beispielsweise sind mit den einhundert Jahren eines Menschen nicht iden-
tisch. Aus der Bhagavad-gita erfahren wir, daB3 ein Tag Brahmas (zwolf Stunden)
4320 000 x 1000 Menschenjahren entspricht (sahasra-yuga-paryantam ahar yad
brahmano viduh). Die varsa-satam, die hundert Jahre, sind also relativ und je nach
Zeit, Person und Umstanden verschieden. Was die Menschen anbelangt, so trifft die
in diesem Vers angestellte Berechnung auf die Masse der Bevolkerung zu. Obwohl
man maximal hundert Jahre lebt, verschlaft man fiinfzig davon. Essen, Schlafen, Se-
xualitat und Angst sind die vier Bediirfnisse des Korpers, doch wer im spirituellen
BewuBtsein Fortschritt machen will, muB3 diese vier Tatigkeiten reduzieren, denn
dadurch wird es ihm moglich sein, sein Leben voll auszuniitzen.

VERS 7
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mugdhasya balye kaisore
kridato yati vimsatih

jaraya grasta-dehasya
yaty akalpasya vimsatih

mugdhasya—eines Menschen, der verwirrt ist oder kein vollkommenes Wissen
hat; balye—in der Kindheit; kaisore—im Knabenalter; kridatah—spielend; yati—
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verbringt; vimsatih—zwanzig Jahre; jaraya—von Invaliditat; grasta-dehasya—von
einem Menschen, der besiegt wurde; ydati—verbringt; akalpasya—ohne Entschlos-
senheit und sogar fiir materielle Tatigkeiten nicht mehr zu gebrauchen; vimsatih
—weitere zwanzig Jahre.

UBERSETZUNG

Im zarten Kindesalter ist jedermann verwirrt, und so vergehen zehn
Jahre. In der Jugend beschiftigt man sich mit Spiel und Sport und verbringt
weitere zehn Jahre. Auf diese Weise sind zwanzig Jahre verloren. Dazu kom-
men noch weitere zwanzig Jahre im Alter, die ungenutzt verstreichen, wenn
man gebrechlich ist und nicht einmal mehr materielle Titigkeiten ausfiih-
ren kann.

ERLAUTERUNG

Ohne Krsna-BewuBtsein vertrodelt man zwanzig Jahre in der Kindheit und in
der Jugend und weitere zwanzig Jahre im Alter, wenn man fiir materielle Tatigkei-
ten nicht mehr zu gebrauchen ist und sich sehr angstigt, weil man dariiber
nachdenkt, was mit den Sohnen und Enkelkindern geschehen soll und wie man sei-
nen Besitz beschiitzen kann. Die Halfte dieser Jahre verbringt man mit Schlafen.
AulBerdem vergeudet man wahrend der restlichen Lebenszeit weitere dreiBig Jahre
mit dem nachtlichen Schlaf. Ein Mensch, der das Ziel des Lebens nicht erkennt und
nicht weil3, wie man die menschliche Lebensform niitzt, verschwendet auf diese
Weise siebzig von hundert Jahren.

VERS 8
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durapiirena kamena
mohena ca baliyasa

sesam grhesu saktasya
pramattasyapayati hi

durapiirena—das nie erfiillt wird; kdmena—durch ein starkes Verlangen nach
den Geniissen der materiellen Welt; mohena—durch Verwirrung; ca—auch;
baliyasa—die stark und sehr groB sind; sesam—die verbleibenden Jahre des Lebens;
grhesu—an Familienleben; saktasya—von jemandem, der zu sehr angehaftet ist; pra-
mattasya—verrickt; apaydti—verstreichen ungeniitzt; hi—gewil3.

UBERSETZUNG

Jemand, der seinen Geist und seine Sinne nicht ziigelt, wird infolge uner-
sittlicher Begierden und iiberaus starker Illusion in zunehmendem MaRe an
das Familienleben angehaftet. Im Leben eines solchen Verriickten verstrei-
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chen auch die noch verbleibenden Jahre ungeniitzt, denn selbst wihrend
dieser Jahre kann er sich nicht dem hingebungsvollen Dienst widmen.

ERLAUTERUNG

Hier werden hundert Lebensjahre beschrieben. Es ist zwar im gegenwirtigen
Zeitalter fiir gewohnlich nicht moglich, hundert Jahre alt zu werden, doch selbst
wenn man einhundert Jahre lang lebt, vergeudet man nach der Berechnung des
Srimad-Bhagavatam fiinfzig Jahre mit Schlafen, zwanzig Jahre mit Kindheit und
Jugend und zwanzig Jahre in der Altersschwiche (jard-vyddhi). So bleiben nur noch
einige wenige Jahre librig, doch weil man zu sehr am Haushalterleben hangt, wer-
denauch diese Jahre planlos — ohne GottesbewuBtsein — verbracht. Man solite des-
halb dazu erzogen werden, im ersten Stadium des Lebens ein perfekter brahmacari
zu werden, und wenn man dann ein Haushilter wird, sollte man es gelernt haben,
die regulierenden Prinzipien zu befolgen und die Sinne véllig unter Kontrolle zu ha-
ben. Nach dem Leben als Haushilter soll man das vdnaprastha-Leben aufnehmen
und in den Wald gehen und daraufhin in den Lebensstand der Entsagung (sannydsa)
treten. So soll das Leben im Idealfall ablaufen. Diejenigen, die ajitendriya (unfahig,
ihre Sinne zur ziigeln) sind, werden nur zur Sinnenbefriedigung erzogen, was wir in
den westlichen Landern beobachten konnten. So wird das ganze Leben — selbst
wenn es hundert Jahre dauert — vergeudet und miBbraucht, und zur Zeit des Todes
wandert man in einen anderen Korper, der moglicherweise nicht mehr der eines
Menschen sein wird. Nach dem Ablauf von einhundert Jahren, wahrend derer man
sich nicht wie ein Mensch verhalten und kein Leben der tapasya (Enthaltsamkeit
und BuBe) gefihrt hat, muB man mit Sicherheit im Korper einer Katze, eines Hun-
des, eines Schweines oder eines dhnlichen Lebewesens geboren werden. Aus diesem
Grund ist dieses Leben der Begierden und der Sinnenbefriedigung iiber alle MaBen
riskant.

VERS 9
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ko grhesu pumam saktam
armanam ajitendriyah

sneha-pasair drdhair baddham
utsaheta vimocitum

kah—welcher; grhesu—dem Haushalterleben; pumdn—Mensch; saktam—sehr
stark verhaftet; atmdnam—sein eigenes Selbst, die Seele; ajita-indriyah—der die
Sinne nicht bezwungen hat; sneha-pasaih—von den Seilen der Zuneigung; drdhaih
—sehr stark; baddham—an Handen und FiiBen gebunden; utsaheta—ist imstande;
vimocitum—sich aus der materiellen Gefangenschaft zu befreien.
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UBERSETZUNG

Welcher Mensch, der dem Haushilterleben zu sehr verhaftet ist, weil er
nicht fihig ist, seine Sinne zu beherrschen, kann sich befreien? Ein angehaf-
teter Haushilter ist von den iiberaus starken Stricken der Zuneigung zur Fa-
milie [Frau, Kinder und Verwandte] gefesselt.

ERLAUTERUNG

Prahlada Maharajas erster Vorschlag war kaumdra dacaret prdjhio dharman
bhagavatran iha. ,,Wer uber geniigend Intelligenz verfiigt, sollte den menschlichen
Korper schon von Kind auf — mit anderen Worten, schon vom zarten Kindesalter
an — dazu verwenden, die Tatigkeiten des hingebungsvollen Dienstes zu praktizie-
ren, und alle anderen Beschaftigungen aufgeben.” Dharman .bhdagavatan bezieht sich
auf das religiose Prinzip der Wiederherstellung unserer Beziehung zur Hochsten
Personlichkeit Gottes. Zu diesem Zweck rat uns Krsna personlich: sarva-dharman
parityajya mam ekam saranam vraja. ,,Gib alle anderen Pflichten auf und ergib dich
Mir." Wihrend unseres Aufenthaltes in der materiellen Welt erfinden wir im Na-
men verschiedener Ismen eine Vielzahl von Pflichten, wahrend doch unsere wahre
Pflicht darin besteht, uns aus dem Kreislauf von Geburt, Alter, Krankheit und Tod
zu befreien. Dazu muf3 man zuerst aus der materiellen Gefangenschaft — besonders
aus dem Haushalterleben — befreit werden. Das Haushilterleben ist im Grunde eine
Art Lizenz fiir an materielle Dinge angehaftete Personen, mit der sie im Rahmen der
regulierenden Prinzipien Sinnenbefriedigung genieBen diirfen. Das ist der einzige
Grund, warum jemand Haushalter wird.

Bevor man Haushilter wird, sollte man unter der Aufsicht des guru leben, des-
sen Haus guru-kula genannt wird, und sollte dort zum brahmacari ausgebildet wer-
den. Brahmacari guru-kule vasan danto guror hitam (SB. 7.12.1). Ein brahmacari
wird von allem Anfang an dazu ausgebildet, alles zugunsten seines guru zu opfern.
Einem brahmacadri wird empfohlen, bettelnd von Tir zu Tiir zu gehen, alle Frauen
als Mutter anzusprechen und alles, was er sammelt, an den guru weiterzugeben. Auf
diese Weise lernt er, seine Sinne zu beherrschen und alles fiir den guru zu opfern.
Wenn der brahmacari eine griindliche Schulung durchgemacht hat, kann er, wenn
er will, heiraten. Er wird dann kein gewohnlicher grhastha sein, der nur gelernt hat,
wie man die Sinne befriedigt. Ein geschulter grhastha kann sich allmahlich vom
Haushalterleben 10sen und in den Wald ziehen, um im spirituellen Leben mehr und
mehr erleuchtet zu werden und schlieBlich sannyasa anzunehmen. Prahlada Maha-
raja erklarte seinem Vater, man solle sich in den Wald begeben, um aller materiellen
Sorgen enthoben zu werden. Hitvatma-patam grham andha-kiipam. Man sollte sei-
nen Haushalt verlassen, denn wer zu Hause bleibt, sinkt tiefer und tiefer in die dun-
kelsten Bereiche des materiellen Daseins hinab. Es wird deshalb als erstes empfoh-
len, das Haushilterleben aufzugeben (grham andha-kipam). Wenn man es jedoch
vorzieht, im dunklen Brunnen des Haushilterlebens zu bleiben, weil man seine
Sinne nicht im Zaum halten kann, verwickelt man sich immer mehr in die Seile der
Zuneigung zur Ehefrau, zu den Kindern, zu den Dienern, zum Haus, zu der Welt
usw. Einem solchen Menschen ist es nicht vergonnt, aus der materiellen Gefangen-
schaft frei zu werden. Deshalb sollten Kinder vom Beginn des Lebens an zu erstklas-
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sigen brahmacaris ausgebildet werden. Dann wird es ihnen spater einmal moglich
sein, sich vom Haushalterleben zu 16sen.

Wer nach Hause, zu Gott, zuriickkehren will, darf an nichts Materielles mehr
angehaftet sein. Bhakti-yoga bedeutet deshalb vairagya-vidya, die Kunst, die einem
dazu verhelfen kann, den Geschmack am materiellen GenuB3 zu verlieren.

vasudeve bhagavati
bhakti-yogah prayojitah

Jjanayaty asu vairagyam
JjAdnam ca yad ahaitukam

,,Wenn man der Hochsten Personlichkeit Gottes, Sri Krsna, in Hingabe dient, er-
wirbt man augenblicklich grundloses Wissen und Loslosung von der Welt.“ (SB.
1.2.7)

Wenn man sich schon von Kindesbeinen an im hingebungsvollen Dienst betatigt,
wird es einem ein leichtes sein, vairdgya-vidyd oder asakti (Loslosung) zu entwik-
keln und jitendriya, Herr seiner Sinne, zu werden. Jemand, der sich ganz dem hinge-
bungsvollen Dienst widmet, wird deshalb als gosvdmi oder svami (derjenige, der
seine Sinne beherrscht) bezeichnet. Wenn man seine Sinne nicht in der Gewalt hat,
sollte man nicht in den Lebensstand der Entsagung (sannydsa) treten. Ein ausge-
pragter Hang zum SinnengenuB ist die Ursache des materiellen Korpers. Ohne voll-
kommenes Wissen zu haben, kann man unmoglich von materiellem GenuB losge-
16st sein, doch solange man dies nicht ist, ist man fiir die Riickkehr nach Hause, zu
Gott, nicht qualifiziert.

VERS 10
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ko nv artha-trsnam visrjet
pranebhyo 'pi ya ipsitah

yam krinaty asubhih presthais
taskarah sevako vanik

kah—wer; nu—gewiB; artha-trsnam—ein heftiges Verlangen, Geld zu erwerben;
visrjet—kann aufgeben; pranebhyah—als das Leben; api—gewil3; yah—das; ipsitah
—mehr erwiinscht; yam—das; krinati—versucht zu erwerben; asubhih—mit seinem
eigenen Leben; presthaih—sehr lieb; taskarah—ein Dieb; sevakah—ein Berufsdiener;
vanik—ein Kaufmann.

UBERSETZUNG

Geld wird so sehr geliebt, daB man es sich als siiBer als Honig vorstelit.
Wer ist also imstande, das Verlangen, Geld zu horten, aufzugeben — insbe-
sondere im Haushilterleben? Diebe, Berufsdiener [Soldatenfund Kaufleute
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versuchen, zu Geld zu kommen, indem sie sogar ihr vielgeliebtes Leben aufs
Spiel setzen.

ERLAUTERUNG

In diesem Vers wird angedeutet, dal manche Menschen das Geld mehr lieben als
ihr Leben. Mitunter kommt es vor, daB3 Diebe unter Lebensgefahr in das Haus eines
reichen Mannes eindringen, um Geld zu stehlen. Weil sie fremdes Eigentum wider-
rechtlich betreten, kann es sein, daf3 sie erschossen oder von Wachhunden angefal-
len werden, was sie jedoch nicht vom Einbruch abhalt. Warum setzen sie ihr Leben
aufs Spiel? Nur um ein wenig Geld zu bekommen. Ahnlich verhalt es sich auch mit
den Berufssoldaten, die von der Armee angeworben werden. Diese Leute erklaren
sich bereit, in den Dienst der Armee zu treten, und gehen dabei das Risiko ein, nur
um des Geldes willen auf dem Schlachtfeld zu sterben. Auch die Kaufleute setzen ihr
Leben aufs Spiel, wenn sie mit Schiffen von einem Land zum anderen fahren oder
wenn sie im Meer nach Perlen oder wertvollen Edelsteinen tauchen. Es ist also prak-
tisch erwiesen — und jeder wird es zugeben —, daB@ Geld siiler ist als Honig. Fiir
Geld riskieren manche Leute alles, und das trifft besonders auf reiche Leute zu, die
zu sehr am Haushalterleben hangen. Friiher wurden die Mitglieder der hoheren Ka-
sten — die brahmanas, ksatriyas und vaisyas (das heiB3t alle auBer den sudras) — in
der guru-kula durch das Praktizieren von brahmacarya und mystischem yoga fiir
ein Leben der Entsagung und der Sinnenbeherrschung geschult. Wenn die Ausbil-
dung abgeschlossen war, durften sie Haushalter werden. Die Folge dieser Verfah-
rensweise war, daf3 zahlreiche groBe Konige und Herrscher das Haushilterleben
aufgegeben haben. Obwohl sie iiber die MaBen reich waren und iliber Konigreiche
herrschten, waren sie in der Lage, all ihren Besitztiimern zu entsagen, denn in ihrer
Kindheit waren sie als brahmacaris geschult worden. Prahlada Maharajas Empfeh-
lung ist deshalb sehr zweckmaBig:

kaumara dcaret prajrio
dharman bhagavatan iha

durlabham madnusam janma
tad apy adhruvam arthadam

,.Wer gentigend Intelligenz besitzt, sollte den menschlichen Korper von Beginn
des Lebens an — vom zarten Kindesalter an — dazu verwenden, den Tatigkeiten des
hingebungsvollen Dienstes nachzugehen; er sollte alle anderen Beschaftigungen auf-
geben. Der menschliche Korper wird dufBerst selten erlangt, und obwohl er wie
andere Korper zeitweilig ist, ist er doch bedeutungsvoll, denn als Mensch kann man
hingebungsvollen Dienst ausfiihren. Schon ein klein wenig aufrichtig ausgefiihrter
hingebungsvoller Dienst kann einem alle Vollkommenheit verleihen.* Die mensch-
liche Gesellschaft sollte diesen Rat beherzigen.

VERS 11-13
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katham privaya anukampitayah
sargam rahasyam rucirams ca mantran
suhrtsu tat-sneha-sitah sisunam
kalaksaranam anurakta-cittah

putran smarams ta duhitfr hrdayya
bhratin svasrr va pitarau ca dinau

grhan manojioru-paricchadams ca
vrttis ca kulyah pasu-bhrtya-vargan

tyajeta kosas-krd ivehamanah
karmani lobhad avitrpta-kamah

aupasthya-jaihvam bahu-manyamanah
katham virajyeta duranta-mohah

katham—wie; priyayah—der geliebten Frau; anukampitayah—immer voller Zu-
neigung und Giite; sarigam—die Gemeinschaft; rahasyam—abgeschieden; ruciran
—sehr wohltuend und angenehm; ca—und; mantran—Anweisungen; suhrtsu—an
die Frau und die Kinder; tat-sneha-sitah—durch ihre Zuneigung gebunden; sisi-
nam—an die kleinen Kinder; kala-aksaranam—in gebrochener Sprache sprechend;
anurakta-cittah—ein Mensch, dessen Geist angezogen ist; putran—die Sohne; sma-
ran—denkend an; tdh—sie; duhitih—die Tochter (die verheiratet sind und im Haus
ihres Ehemannes leben); hrdayydh—immer im Innern des Herzens befindlich;
bhratyn—die Brider; svasfh va—oder die Schwestern; pitarau—Vater und Mutter;
ca—und; dinau—die im Alter groB3tenteils arbeitsunfahig sind; grhidn—Haushalts-
angelegenheiten; manojria—sehr reizvoll; uru—viel; paricchadan—Mobel; ca—und;
vrttih—groBe Einnahmequellen (Gewerbe, Geschift); ca—und; kulyah—mit der Fa-
milie verbunden; pasu—von Tieren (Kiihe, Elefanten und andere Haustiere); bhrtya
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—Diener und Dienstmagde; vargan—Gruppen; tyajeta—kann aufgeben; kosah-
krt—die Seidenraupe; iva—wie; thamanah—ausfiihrend; karmani—verschiedene Ta-
tigkeiten; lobhat—aufgrund unstillbarer Verlangen; avitrpta-kamah—dessen Wiin-
sche, die immer mehr werden, nicht erfullt sind; aupasthya—aus den Genitalien er-
wachsende Freude; jaihvam—und der Zunge; bahu-manyamanah—als sehr wichtig
betrachtend; katham—wie; virajyeta—ist immer imstande aufzugeben; duranta-mo-
hah—sich in grofBer Illusion befindend.

UBERSETZUNG

Wie kann sich ein zartlicher Familienvater, der das Bild seiner Angehori-
gen immer im Herzen trigt, von seiner Familie trennen? Dies gilt besonders
deswegen, weil eine Frau immer sehr liebenswiirdig und verstindnisvoll ist
und ihrem Ehemann an einem abgeschiedenen Ort immer Freude bereitet.
Wer konnte auf die Gesellschaft einer solch liebevollen und zirtlichen Frau
verzichten? Es macht viel SpaR, den kleinen Kindern zuzuhoren, wie sie mit
gebrochener Sprache reden, und der liebevolle Vater denkt immer an ihre
entziickenden Worte. Wie konnte er sie verlassen? Auch die Eltern, die
schon ilter sind, sowie die S6hne und Tochter sind einem sehr lieb. Eine
Tochter ist ihrem Vater besonders lieb, und wenn sie im Hause ihres Ehe-
mannes lebt, ist der Vater in Gedanken immer bei ihr. Wer konnte dieses
Zusammenleben aufgeben? Dariiber hinaus gibt es im Haushalt zahlreiche
Mobel zur Zierde sowie auch Haustiere und Diener. Wer konnte auf solche
Annehmlichkeiten verzichten? Der angehaftete Haushilter ist wie eine Sei-
denraupe, die sich einen Kokon spinnt, in den sie eingesperrt wird und aus
dem sie nicht mehr entkommen kann. Nur um der Befriedigung zweier
wichtiger Sinne — des Genitals und der Zunge — willen liRt man sich von
materiellen Bedingungen fesseln. Wie kann man entkommen?

ERLAUTERUNG

Das Reizvollste am Haushilterleben ist die attraktive und liebenswiirdige Frau,
die die Anziehungskraft des Familienlebens immer stiarker werden laf3t. Man ver-
gniigt sich mit seiner Frau mit zwei wichtigen Sinnesorganen, namlich mit der
Zunge und mit dem Genital. Die Frau spricht siiBe Worte, was zweifellos betorend
wirkt, sie bereitet kostliche Speisen fiir die Befriedigung der Zunge zu, und wenn die
Zunge befTiedigt ist, werden die anderen Sinnesorgane stark, besonders die Genita-
lien. Dann erfreut die Frau den Mann im Geschlechtsverkehr. Haushalterleben be-
deutet Sexualitat (yan maithunddi-grhamedhi-sukham hi tuccham). Der Anreiz dazu
kommt von der Zunge. Dann kommen Kinder zur Welt. Ein kleines Kind entziickt
durch die lieblichen Worte, die es in gebrochener Sprache lallt, und wenn die Sohne
und Tochter erwachsen sind, wird man in ihre Ausbildung und Heirat verwickelt.
AuBlerdem muB man sich um die eigenen Eltern kiimmern und befaBt sich auch
noch mit sozialen Angelegenheiten und damit, seine Geschwister zu erfreuen. Ein
Mann verstrickt sich immer mehr in Haushaltsangelegenheiten, und zwar so sehr,
dal} es beinahe unmoglich wird, sich davon loszureilen. Auf diese Weise wird das
Familienleben zu grham andha-kiipam, zu einem dunklen Brunnen, in den der
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Mann gestiirzt ist. Fiir einen solchen Mann ist es duBlerst schwierig; aus seiner
mifBlichen Lage wieder herauszukommen, wenn ihm nicht eine starke Personlich-
keit dabei hilft, namlich der spirituelle Meister, der dem Abgestiirzten mit dem star-
ken Seil spiritueller Anweisungen beisteht. Ein abgestiirzter Mann sollte sich an die-
ses Seil klammern, und dann wird ihn der spirituelle Meister oder die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes, Krsna, aus dem dunklen Brunnen herausziehen.

VERS 14
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kutumba-posaya viyan nijayur
na budhyate 'rtham vihatam pramattah
sarvatra tapa-traya-duhkhitatma
nirvidyate na sva-kutumba-ramah

kutumba—von Familienmitgliedern; posaya—fiir den Unterhalt; viyar—zur
Neige gehend; nija-ayuh—seine Lebensdauer; na—nicht; budhyate—versteht; ar-
tham—den Nutzen oder Sinn des Lebens; vihatam—vergeudet; pramattah—in mate-
riellen Umstanden verriickt seiend; sarvatra—iberall; tapa-traya—von den drei Ar-
ten leidvoller Bedingungen (adhyatmika, adhidaivika und adhibautika), duhkhita
—leiden; arma—selbst; nirvidyate—wird reumiitig; na—nicht; sva-kutumba-ramah
—sich einzig und allein an der Erndhrung der Familienmitglieder erfreuend.

UBERSETZUNG

Wer zu angehaftet ist, vermag nicht zu begreifen, daR er sein wertvolles
Leben mit der Erndhrung der Familie vergeudet. Dariiber hinaus versteht
und bemerkt er nicht, daR sein Leben als Mensch, das sich fiir Erkenntnis der
Absoluten Wahrheit eignet, seinen Zweck verfehlt. Er achtet jedoch sehr
geschickt und aufmerksam darauf, daB er nicht einen einzigen Heller durch
MiBwirtschaft verliert. So wird ein angehafteter Mensch im materiellen Da-
sein zwar stindig von den drei Arten von Leiden geplagt, entwickelt aber
dennoch keinen Ekel vor der materiellen Lebensweise.

ERLAUTERUNG

Ein torichter Mensch ist sich nicht bewu3t, welche Werte das menschliche Leben
zu bieten hat, und er sieht nicht ein, daB3 er sein wertvolles Leben vergeudet, wenn er
nichts anderes tut, als seine Familie zu erndhren. Er ist sehr geschickt im Berechnen
des Verlustes von Mark und Pfennig, doch ist er so dumm, daB3 er nicht einmal nach
materiellen Uberlegungen weiB, wieviel Geld er verliert. Canakya Pandita sagt, daB
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man einen Augenblick des Lebens nicht einmal mit Millionen von Mark kaufen
kann. Ein torichter Mensch jedoch vergeudet sein so wertvolles Leben, ohne zu wis-
sen, wieviel er verliert — ja er ist nicht einmal imstande, seine finanziellen Verluste
auszumachen. Ein materialistischer Mensch versteht sich zwar ausgezeichnet dar-
auf, Kostenvoranschlage und Geschafte zu machen, erkennt jedoch nicht, daB er sein
kostbares Leben aus Mangel an Wissen mi3braucht. Obwohl ein solcher Materialist
standig von drei Arten von Leiden heimgesucht wird, ist er nicht intelligent genug,
von seiner materialistischen Lebensweise abzulassen.

VERS 15
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vittesu nityabhinivista-ceta
vidvams ca dosam para-vitta-hartuh
pretyeha vathapy ajitendriyas tad
asanta-kamo harate kutumbi

vittesu—in materiellem Reichtum; nitya-abhinivista-cetah—dessen Geist immer
vertieft ist; vidvan—gelernt habend; ca—auch; dosam—den Fehler; para-vitta-har-
tuh—von jemandem, der das Geld anderer stiehlt, indem er sie betriigt oder auf dem
Schwarzmarkt handelt; pretya—nach dem Sterben; iha—in dieser materiellen Welt;
va—oder; athapi—trotzdem; ajita-indriyah—weil er nicht imstande ist, die Sinne zu
beherrschen; tar—das; asanta-kamah—dessen Wiinsche nicht befriedigt sind; hara-
te—stiehlt; kurumbi—seiner Familie zu sehr zugetan.

UBERSETZUNG

Wenn ein Mensch, der den Pflichten, die die Erndhrung der Familie mit
sich bringt, zu sehr verhaftet ist, seine Sinne nicht beherrschen kann, denkt
er innerlich stindig dariiber nach, wie er Geld anhiufen kann. Obwohl er
weiB, daR jemand, der fremdes Eigentum stiehlt, vom Gesetz des Staates
und — nach dem Tod — von den Gesetzen Yamarajas bestraft werden wird,
betriigt er weiterhin seine Mitmenschen, um zu Geld zu kommen.

ERLAUTERUNG

Besonders heutzutage glaubt kein Mensch mehr an ein niachstes Leben oder an
das Gericht Yamarajas und die verschiedenen Strafen, die die Siinder erwarten. Man
sollte jedoch wenigstens wissen, da3 jemand, der andere betriigt, um Geld zu erwer-
ben, gemalB den von der Regierung erlassenen Gesetzen bestraft werden wird. Des-
sen ungeachtet kiimmern sich die Leute nicht um die Gesetze, die das gegenwartige
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Leben regeln, und auch nicht um die Gesetze des nachsten Lebens. Man mag noch
soviel Wissen haben, wenn man jedoch seine Sinne nicht beherrschen kann, kann
man nicht aufhoren, siindhaft zu handeln.

VERS 16

fiemicd gan T
T-GEF 7 T4 J |

T SRmEEtERT-
A qeaq a9 fagg: 128N

vidvan apittham danujah kutumbam
pusnan sva-lokdaya na kalpate vai

yah sviya-parakya-vibhinna-bhavas
tamah prapadyeta yatha vimidhah

vidvan—kennend (die Beschwerlichkeit des materiellen Daseins, besonders des
Haushalterlebens); api—obwohl; ittham—so; danu-jah—o ihr S6hne der Damonen;
kutumbam—die Familienmitglieder bzw. die Mitglieder der erweiterten Familie (Ge-
meinde, Gesellschaft, Staat oder Staatenbund); pusnan—mit allen lebensnotwendi-
gen Dingen versorgend; sva-lokaya—beim Verstehen seinerselbst; na—nicht; kalpa-
te—fahig; vai—gewiB; yah—er, der; sviva—mein eigenes; pdrakya—anderen geho-
rend; vibhinna—getrennt; bhavah—eine Lebensauffassung habend; ramah—nur
Dunkelheit; prapadyeta—geht ein; yathda—genau wie; vimiudhah—ein Mensch ohne
Bildung, oder jemand, der einem Tier gleicht.

UBERSETZUNG

O meine Freunde, Sohne der Dimonen! In der materiellen Welt haben
selbst diejenigen, die scheinbar hochgebildet sind, die Neigung zu denken:
,,Das gehort mir, und das ist fiir andere.’” So sind sie genau wie ungebildete
Katzen und Hunde mit einer begrenzten Auffassung vom Familienleben im-
mer damit beschiftigt, ihre Familie mit den lebensnotwendigen Dingen zu
versorgen. Sie sind unfihig, sich mit spirituellem Wissen zu befassen, und
sind statt dessen verwirrt und von Unwissenheit iiberwiltigt.

ERLAUTERUNG

Die menschliche Gesellschaft versucht, ihren Mitgliedern Bildung zu vermitteln,
wahrend sich Tiere weder darum bemiihen noch iiberhaupt imstande sind, sich Bil-
dung anzueignen. Tiere und unintelligente Menschen werden deshalb als vimidha
(unwissend, verwirrt) bezeichnet, wahrend ein gebildeter Mensch vidvdn genannt
wird. Der wahre vidvdn ist jemand, der seine eigene Position in der materiellen Welt
zu verstehen versucht. Ein Beispiel ist Sanatana Gosvami: Als er sich den Lo-
tosfiflen Sri Caitanya Mahaprabhus ergab, fragte er als erstes: ‘ke ami’, ‘kene amaya
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Jjdre tapa-traya’. Mit anderen Worten, er wollte wissen, was seine wesenseigene Po-
sition sei und warum er die drei Arten von Leiden, die das materielle Dasein mit sich
bringt, durchmachen miisse. Das ist der Vorgang der Bildung. Wenn jemand nicht
fragt ,,Wer bin ich? Was ist der Sinn meines Lebens?*, sondern statt dessen densel-
ben tierischen Trieben nachgeht wie die Katzen und Hunde, stellt sich die Frage,
welchen Sinn die Bildung dieses Menschen hat. Wie im vorhergehenden Vers be-
sprochen wurde, verstrickt sich ein Lebewesen in seine fruchtbringenden Handlun-
gen, genau wie sich eine Seidenraupe in ihren eigenen Kokon verstrickt. Torichte
Menschen werden im allgemeinen in ihren fruchtbringenden Tatigkeiten (karma)
eingesperrt, weil sie ein starkes Verlangen haben, die materielle Welt zu genief3en.
Diese betorten Menschen werden in Gesellschaft, Gemeinschaft und Nation verwik-
kelt und vergeuden ihre Zeit, denn sie haben aus der menschlichen Lebensform kei-
nen Nutzen gezogen. Besonders in unserem Zeitalter, im Kali-yuga, gehen grof3e
Fihrer, Politiker, Philosophen und Wissenschaftler torichten Tatigkeiten nach und
denken ,,Das gehort mir, und das gehort dir*. Die Wissenschaftler erfinden Atom-
waffen und arbeiten mit groBen Fiihrern zusammen, um die Interessen ihrer eige-
nen Nation oder ihrer eigenen Gesellschaft zu wahren. Im vorliegenden Vers heif3t
es jedoch klar, daB} sie trotz ihres angeblich so hochstehenden Wissens eigentlich die-
selbe Mentalitat wie Katzen und Hunde haben. Genau wie die Katzen, Hunde und
anderen Tiere, die nicht wissen, was ihr wahres Interesse im Leben ist, in zuneh-
mendem MaBe in Unwissenheit verwickelt werden, wird der sogenannte gebildete
Mensch, der nicht weil3, was in seinem eigenen Interesse liegt und was das wahre
Ziel des Lebens ist, immer materialistischer. Prahlada Maharaja rat deshalb, jeder-
mann solle die Prinzipien des varndsrama-dharma befolgen. Insbesondere mufl man
sich an einem gewissen Punkt aus dem Familienleben zuriickziehen und in den Le-
bensstand der Entsagung treten, um spirituelles Wissen zu entwickeln und so befreit
zu werden. Das wird in den nidchsten Versen noch naher besprochen werden.

VERS 17-18
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yato na kascit kva ca kutracid va
dinah svam atmanam alam samarthah
vimocitum kama-drsam vihara-
krida-mrgo yan-nigado visargah

tato viduarat parihrtya daitya
daityesu sangam visayatmakesu
upeta narayanam adi-devam
sa mukta-sangair isito 'pavargah

yatah—weil; na—niemals; kascit—irgend jemand; kva—an irgendeinem Ort;
ca—auch; kutracit—zu irgendeiner Zeit; vai—oder; dinah—wenig Wissen habend;
svam—eigenes; atmanam—Selbst; alam—auBerordentlich; samarthah—fahig; vimo-
citum—zu befreien; kdma-drsam—von listernen Frauen; vihdra—im sexuellen
GenuB; krida-mrgah—ein Playboy; yat—in dem; nigadah—der die Fessel der mate-
riellen Gefangenschaft ist; visargah—die Erweiterung von familidaren Beziehungen;
tatah—unter solchen Umstanden; vidirat—von weit weg; parihrtya—aufgebend;
daityah—o meine Freunde, Sohne der Damonen; daityesu—mit dem Damonen; san-
gam—Umgang; visaya-atma-kesu—die zu sehr dem SinnengenuB ergeben
sind; upeta—man sollte sich nahern; narayanam—Sri Narayana, die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes; adi-devam—der Ursprung aller Halbgotter; sah—Er; mukta-san-
gaih—durch den Umgang mit befreiten Personlichkeiten; isitah—erwiinscht; apa-
vargah—der Pfad der Befreiung.

UBERSETZUNG

Meine lieben Freunde, o S6hne der Dimonen, eines steht fest: Noch nie
ist es jemandem ohne Wissen iiber die Hochste Personlichkeit Gottes zu ir-
gendeinem Zeitpunkt oder in irgendeinem Land gelungen, sich aus der ma-
teriellen Gefangenschaft zu befreien. Vielmehr werden diejenigen, die kein
Wissen iiber den Herrn haben, von den materiellen Gesetzen gebunden. Sie
sind tatsichlich nach Sinnenbefriedigung siichtig, und das Ziel, auf das sie
zustreben, ist die Frau. Sie sind in der Tat wie Spielzeuge in den Hinden at-
traktiver Frauen. Nachdem sie das Opfer einer solchen Lebensauffassung ge-
worden sind, scharen sie Kinder, Enkel und Urenkel um sich, und so werden
sie ans materielle Dasein gefesselt. Diejenigen, deren Hang zu dieser Le-
bensauffassung sehr stark ist, werden als Dimonen bezeichnet. lhr seid zwar
die Sohne von Dimonen, doch haltet euch trotzdem von solchen Personen
fern und sucht Zuflucht bei der Hochsten Personlichkeit Gottes, Narayana,
dem Ursprung aller Halbgotter, denn fiir die Geweihten Narayanas ist die
Befreiung aus den Fesseln des materiellen Daseins das hiochste Ziel.

ERLAUTERUNG

Prahlada Maharaja vertrat den philosophischen Standpunkt, man solle den dun-
klen Brunnen des Familienlebens verlassen und sich in den Wald begeben, um bei
den LotosfiiBen der Hochsten Personlichkeit Gottes Zuflucht zu suchen (hitvdtma-
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pdtam grham andha-kiipani vanam gato yad dharim dsrayeta). Im vorliegenden
Vers betont er erneut denselben Punkt. In der Geschichte der Menschheit ist es nie
irgendwann oder irgendwo vorgekommen, daB3 jemand infolge zu starker Liebe und
Zuneigung zu seiner Familie befreit worden ist. Selbst bei Menschen, die allem An-
schein nach sehr gebildet sind, findet man dieselbe Anhaftung an die Familie. Solche
Leute sind nicht einmal, wenn sie alt und gebrechlich sind, imstande, ihre Familie zu
verlassen, denn sie hingen am Sinnengenuf3. Wie wir schon mehrere Male erwahnt
haben (yan maithunadi-grhamedhi-sukham hi tuccham), erliegen die sogenannten
Haushalter dem Zauber der sexuellen Freude. Das fiihrt dazu, daB3 sie ans Familien-
leben gekettet bleiben; zudem wollen sie auch noch, daB3 ihre Kinder genau so gefes-
selt werden. Sie spielen die Rolle von Playboys, die von Frauen am Gangelband ge-
halten werden, und gleiten so in die dunkelsten Bereiche des materiellen Daseins
hinab. Addnta-gobhir visatam tamisram punah punas carvita-carvananam. Weil sie
ihre Sinne nicht beherrschen konnen, kauen sie in ihrem Leben immer wieder das
bereits Gekaute und sinken deshalb in die dunkelsten materiellen Bereiche hinab.
Man sollte den Umgang mit solchen Damonen meiden und die Gesellschaft von
Gottgeweihten suchen. Auf diese Weise wird man aus der materiellen Gefangen-
schaft befreit werden konnen.

VERS 19
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na hy acyutam prinayato
bahv-ayaso 'suratmajah

datmatvat sarva-bhitanam
siddhatvad iha sarvatah

na—nicht; hi—gewiB; acyutam—die unfehlbare Hochste Personlichkeit Gottes;
prinayatah—zufriedenstellend; bahu—viel; dyasah—Anstrengung; asura-atma-
Jah—o Sohne der Damonen; armatvdt—aufgrund des engen Verbundenseins als die
Uberseele; sarva-bhutanam—von allen Lebewesen; siddhatvat—weil es hergestellt
wird; iha—in dieser Welt; sarvatah—in allen Richtungen, zu allen Zeiten und aus al-
len Gesichtspunkten.

UBERSETZUNG

Meine lieben Sohne der Dimonen, die Hochste Personlichkeit Gottes,
Narayana, ist die urspriingliche Uberseele, der Vater aller Lebewesen. Daher
kann man lhn unter allen Umstinden erfreuen oder verehren — gleichgiiltig
ob man ein Kind oder ein alter Mann ist —, und es steht einem dabei nichts
im Wege. Die Beziehung der Lebewesen zur Hochsten Personlichkeit Got-
tes ist immer eine Tatsache, und deshalb ist es nicht schwierig, den Hoch-
sten Herrn zu erfreuen.
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ERLAUTERUNG

Jemand mag die Frage stellen: ,,Es stimmt, da man sehr am Familienleben
hangt, doch wenn man sich aus dem Familienleben zuriickzieht, um Anhaftung an
den Dienst fiir den Herrn zu entwickeln, mull man sich genauso bemiihen und die-
selben Schwierigkeiten durchmachen. Was gewinnt man also, wenn man sich fiir
den Dienst am Herrn abmiiht?* Dieser Einwand ist unbegriindet. Der Herr erklart
in der Bhagavad-gita (14.4):

sarva-yonisu kaunteya
murtayah sambhavanti yah

tasam brahma mahad yonir
aham bija-pradah pita

,,O Sohn Kuntis, man sollte verstehen, daB3 alle Arten des Lebens durch Geburt
in der materiellen Welt ermdglicht werden und da3 Ich der samengebende Vater
bin.*

Der Hochste Herr, Narayana, ist der samengebende Vater aller Lebewesen, und
die Lebewesen sind Seine Teilchen (mamaivamso. . . jiva-bhiutah). Genauso, wie es
nicht schwierig ist, die enge Beziehung zwischen einem Vater und einem Sohn nach-
zuweisen, so ist es nicht schwierig, die natiirliche, enge Beziehung zwischen Nara-
yana und den Lebewesen wiederherzustellen. Svalpam apy asya dharmasya trayate
mahato bhayat. Wenn man nur ein wenig hingebungsvollen Dienst ausfiihrt, ist Na-
rayana sofort bereit, einen von der groB3ten Gefahr zu bewahren. Ein anschauliches
Beispiel dafiir ist Ajamila. Ajamila trennte sich von der Hochsten Personlichkeit
Gottes, indem er zahlreiche siindhafte Handlungen beging, und Yamaraja verhangte
deshalb eine schwere Strafe tiber ihn, doch weil Ajamila im Augenblick des Todes
den Namen Narayanas aussprach, wurde er aus der Gewalt Yamarajas gerettet, ob-
wohl er nicht nach dem Hochsten Herrn Narayana, sondern nach seinem Sohn Na-
rayana gerufen hatte. Es ist also nicht so schwierig, die Gunst Narayanas zu gewin-
nen, wie die der Familie, der Gemeinschaft und der Nation. Wir haben miterlebt,
wie bedeutende politische Fiihrer wegen eines kleinen Fehltrittes in ihrem Verhalten
getotet wurden. Deshalb ist es duBerst schwierig, die Gesellschaft, die Familie, die
Gemeinde und den Staat zufriedenzustellen, wahrend man Narayana sehr leicht und
ohne jede Schwierigkeit erfreuen kann.

Jeder hat die Pflicht, seine Beziehung zu Narayana wiederherzustellen. Schon
eine kleine Anstrengung in dieser Richtung wird sich als erfolgreich erweisen, doch
wird es einem nie gelingen, seine sogenannte Familie, Gesellschaft und Nation zu-
friedenzustellen, selbst wenn man sich bemiiht, sein Leben dafiir zu opfern. Die ein-
fache Bemiihung, die mit dem einfachen hingebungsvollen Dienst von sravanam
kirtanam visnoh verbunden ist (Horen und Chanten des Heiligen Namens), kann be-
wirken, da3 man die Hochste Personlichkeit Gottes mit Erfolg erfreut. Sri Caitanya
Mahaprabhu hat deshalb Seine Segnung erteilt, indem Er sagte: param vijayate sri-
krsna-sankirtanam. ,,Aller Ruhm sei dem Sri-Krsna-sarkirtana! Wenn man die
menschliche Lebensform wirklich niitzen will, muB man beginnen, den Heiligen
Namen des Herrn zu chanten.
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VERS 20-23
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paravaresu bhitesu
brahmanta-sthavaradisu

bhautikesu vikaresu
bhiitesv atha mahatsu ca

gunesu guna-samye ca
guna-vyatikare tatha

eka eva paro hy atma
bhagavan isvaro vyayah

pratyag-atma-svarupena
drsya-riupena ca svayam

vyapya-vyapaka-nirdesyo
hy anirdesyo 'vikalpitah

kevalanubhavananda-
svaripah paramesvarah

mayayadntarhitaisvarya
iyate guna-sargaya

para-avaresu—in erhabenen oder hollischen Lebensbedingungen; bhitesu—in
den Lebewesen; brahma-anta—bei Brahma aufhorend; sthavara-adisu—bei den sich
nicht bewegenden Lebensformen beginnend, bei den Biaumen und Pflanzen; bhauti-
kesu—der materiellen Elemente; vikaresu—in den Umwandlungen; bhitesu—in den
fiinf grobstofflichen Elementen der Natur; atha—dariiber hinaus; mahatsu—im
mahat-tattva, der materiellen Energie als Ganzem; ca—auch; gunesu—in den Er-
scheinungsweisen der materiellen Natur; guna-samye—in einem Gleichgewichtszu-
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stand materieller Eigenschaften; ca—auch; guna-vyatikare—in der nicht im Gleich-
gewichtszustand befindlichen Manifestation der Erscheinungsweisen der materiellen
Natur; ratha—sowie; ekah—einer; eva—nur; parah—transzendental, hi—gewil};
armd—die urspriingliche Quelle; bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; isva-
rah—der Herrscher; avyayah—ohne zu verfallen; pratyak—innere; atma-svariipena
—durch Seine urspriingliche wesenseigene Position als die Uberseele; drsya-rupena
—durch Seine sichtbaren Formen; ca—auch; svayam—personlich; vyapya—durch-
dringen; vydpaka—alldurchdringend; nirdesyah—beschreibbar; hi—gewil3; anirdes-
yah—unbeschreibbar (aufgrund Seines feinstofflichen, subtilen Wesens); avikalpi-
tah—ohne Unterscheidung; kevala—nur; anubhava-ananda-svariipah—dessen
Form gliickselig und voller Wissen ist; parama-isvarah—die Hochste Personlichkeit
Gottes, der hochste Herrscher; mayaya--von mayad, der tauschenden Energie; an-
tarhita—bedeckt; aisvaryah—dessen unbegrenzte Fiillen; iyare—wird falschlich ge-
halten fiir; guna-sargayd—die Wechselwirkung der Erscheinungsweisen der mate-
riellen Natur.
UBERSETZUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes, der hochste Herrscher, der unfehlbar
und unermiidlich ist, ist in verschiedenen Formen des Lebens gegenwirtig
— von den sich nicht bewegenden Lebewesen [sthavara], wie den Pflanzen,
bis zu Brahma, dem als erstes erschaffenen Lebewesen. Dariiber hinaus ist Er
auch in den verschiedenen materiellen Gegenstinden gegenwirtig sowie
in den materiellen Elementen, der materiellen Energie als Ganzem, den Er-
scheinungsweisen der materiellen Natur [sattva-guna, rajo-guna und tamo-
guna] und auch in der unmanifestierten materiellen Natur und im falschen
Ego. Obwohl Er einer ist, weilt Er iiberall, und Er ist die transzendentale
Uberseele, die Ursache aller Ursachen, die als Beobachter im Innern des
Herzens aller Lebewesen gegenwirtig ist. Er wird beschrieben als das, was
durchdrungen wird, und als die alldurchdringende Uberseele, doch eigent-
lich kann Er nicht beschrieben werden. Er verindert Sich nicht und ist unge-
teilt. Er wird einfach als der hochste sac-cid-ananda wahrgenommen
[Ewigkeit, Wissen und Gliickseligkeit]. Da Er vom Schleier der duReren Ener-
gie verhiillt wird, iRt dies beim Atheisten den Eindruck entstehen, Er exi-
stiere nicht.

ERLAUTERUNG

Die Hochste Herr ist nicht nur als die Uberseele aller Lebewesen gegenwirtig,
sondern Er durchdringt gleichzeitig alles in der gesamten Schopfung. Er existiert un-
ter allen Umstédnden und zu allen Zeiten. Er weilt im Herzen Brahmas und auch im
Innern des Herzens der Schweine, Hunde, Baume, Pflanzen usw. Er ist tiberall ge-
genwartig. Er befindet Sich nicht nur im Herzen des Lebewesens, sondern auch in
materiellen Dingen, sogar in den Atomen, Protonen und Elektronen, mit deren Er-
forschung sich die materiellen Wissenschaftler beschaftigen.

Der Herr ist in drei Aspekten gegenwartig — als Brahman, Paramatma und Bha-
gavan. Weil Er Sich tberall befindet, wird Er als sarvam khalv idam brahma be-
zeichnet. Visnu steht iiber dem Brahman. Die Bhagavad-gita bestatigt, dal Krsna in
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Seinem Brahman-Aspekt alles durchdringt (maya tatam idam sarvam), doch das
Brahman ist Krsna untergeordnet (brahmano hi pratisthaham). Ohne Krsna konnte
es weder das Brahman noch den Paramatma geben. Wer Bhagavan, die Hochste
Personlichkeit Gottes, erkennt, erkennt deshalb den hochsten Aspekt der Absoluten
Wahrheit. Obwohl Er Sich als Paramatma im Herzen eines jeden befindet, ist Er
nichtsdestoweniger einer, entweder als Individuum oder als das alldurchdringende
Brahman.

Krsna ist die hochste Ursache, und Gottgeweihte, die sich der Hochsten Person-
lichkeit Gottes ergeben haben, konnen Ihn und Seine Gegenwart im Universum und
im Atom erkennen (anddntara-stha-paramanu-cayantara-stham). Diese Erkennt-
nis konnen nur die jenigen Gottgeweihten haben, die sich den Lotosfiilen des Herrn
bedingungslos hingegeben haben; niemand sonst kann den Herrn erkennen, wie der
Herr Selbst in der Bhagavad-gita (7.14) bestitigt:

daivi hy esa gunamayi
mama maya duratyayd

mam eva ye prapadyante
mayam etam taranti te

Der Vorgang, sich in einer hingegebenen Haltung zu ergeben, wird von einem
vom Gliick begiinstigten Lebewesen angenommen. Wenn man eine Vielzahl von
Lebensarten auf verschiedenen Planetensystemen durchwandert hat und durch die
Gnade eines Gottgeweihten die Absolute Wahrheit schlieBlich wirklich versteht, er-
gibt man sich der Hochsten Personlichkeit Gottes, wie in der Bhagavad-gita besta-
tigt wird (bahiinam janmanam ante jianavan mam prapadyate).

Prahlada Maharajas Klassenkameraden, die aus Daitya-Familien stammten,
dachten, es sei dauBerst schwierig, das Absolute zu erkennen, und wir haben tatsach-
lich die Erfahrung gemacht, dal3 sehr viele Leute genau dasselbe sagen. In Wirk-
lichkeit ist es jedoch nicht schwer. Das Absolute, die Hochste Personlichkeit Gottes,
ist mit allen Lebewesen sehr eng verbunden. Wenn man deshalb die Vaisnava-Philo-
sophie versteht, die erklart, auf welche Weise Er iiberall gegenwartig ist und wie Er
uberall handelt, ist es uberhaupt nicht schwierig, den Hochsten Herrn zu verehren
oder Ihn zu verwirklichen. Allerdings ist Verwirklichung des Herrn nur in der Ge-
meinschaft mit Gottgeweihten moglich. Als Sri Caitanya Mahaprabhu Ripa Go-
svami unterwies, sagte Er deshalb zu ihm (CC. M. 19.151):

brahmanda brahmite kona bhagyavan jiva
guru-krsna-prasade paya bhakti-lata-bija

Das Lebewesen im materiellen Dasein wandert durch viele Arten des Lebens und
durch eine Vielzahl von Umstanden, doch wenn es mit einem reinen Gottgeweihten
zusammentrifft und intelligent genug ist, sich von ihm iiber den Vorgang des hinge-
bungsvollen Dienens belehren zu lassen, kann es die Hochste Personlichkeit Gottes,
den Ursprung des Brahmans und des Paramatma, ohne Schwierigkeit verstehen.
Srila Madhvacarya sagt dazu:
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antaryami pratyag-atma
vyaptah kalo harih smrtah

prakrtya tamasavrtatvat
harer aisvaryam na jAayate

Der Herr weilt als antaryami im Herzen eines jeden und ist in der von einem
Korper bedeckten individuellen Seele sichtbar. Er ist in der Tat in jedem Augenblick
unter allen Umstédnden iiberall, doch weil Er vom Schleier der materiellen Energie
verdeckt wird, sieht es fiir einen gewohnlichen Menschen so aus, als gibe es keinen
Gott.

VERS 24
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tasmat sarvesu bhiitesu
dayam kuruta sauhrdam

bhavam asuram unmucya
yaya tusyaty adhoksajah

tasmdt—deshalb; sarvesu—zu allen; bhitesu—Lebewesen; dayam—Barmher-
zigkeit; kuruta—erweist; sauhrdam—Freundlichkeit; bhdvam—die Haltung; asu-
ram—der Damonen (die Freunde und Feinde voneinander trennen); unmucya—auf-
gebend; yaya—durch das; tusyati—wird zufriedengestellt; adhoksajah—der Hoch-
ste Herr, der Sich jenseits des Wahrnehmungsvermogens der Sinne befindet.

UBERSETZUNG

Meine lieben jungen Freunde, die ihr Sohne von Dimonen seid, handelt
deshalb bitte auf solche Art und Weise, daR der Héchste Herr, der mit mate-
riellem Wissen nicht erfaBt werden kann, zufrieden sein wird. Streift euren
dimonischen Charakter ab und handelt ohne Feindseligkeit oder Dualitit.
Erweist allen Lebewesen Barmherzigkeit, indem ihr sie im hingebungsvol-
len Dienst erleuchtet und so ihre wohimeinenden Freunde werdet.

ERLAUTERUNG

Der Herr sagt in der Bhagavad-gita (18.55): bhaktya mam abhijanati yavan yas
casmi tattvatah. ,Nur durch hingebungsvollen Dienst kann man die Hochste Per-
sonlichkeit Gottes so verstehen, wie Sie ist.* Prahlada Maharaja gab seinen Klassen-
kameraden, den Sohnen der Damonen, als letztes den Rat, die Wissenschaft des
Krsna-BewuBtseins zu jedermann zu predigen, um so den Vorgang des hingebungs-
vollen Dienstes aufzunehmen. Wer predigt, erweist dem Herrn den besten Dienst.
Mit jemandem, der dem Herrn dient, indem er Krsna-BewuBtsein predigt, wird die-
ser sofort in hochstem MaBe zufrieden sein. Der Herr bestatigt dies Selbst in der
Bhagavad-gita (18.69): na ca tasman manusyesu kascin me priya-krttamah. ,Kein
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Diener in dieser Welt ist Mir lieber als er, noch wird Mir jemals einer lieber sein.*
Wenn man nach bestem Wissen und Gewissen versucht, Krsna-BewuBtsein zu ver-
breiten, indem man Krsnas Ruhm und Oberhoheit verkiindet, wird man zum lieb-
sten Diener der Hochsten Personlichkeit Gottes, auch wenn man nur eine mangel-
hafte Bildung genossen hat. Das ist bhakti. Wenn man der Menschheit auf diese Art
und Weise dient, ohne zwischen Freunden und Feinden zu unterscheiden, wird der
Herr zufrieden, und man hat die Mission des Lebens erfiillt. Sri Caitanya Maha-
prabhu riet deshalb jedem, ein guru-Gottgeweihter zu werden und Krsna-
BewuBtsein zu predigen (vdre dekha, tare kaha ‘krsna’-upadesa). So kann man die
Hochste Personlichkeit Gottes am leichtesten verwirklichen. Solches Predigen stellt
sowohl den Prediger als auch diejenigen, zu denen er predigt, zufrieden. Dies ist der
Weg, wie man der ganzen Welt Frieden und Ruhe bringt.

bhoktaram yajna-tapasam
sarva-loka-mahesvaram

suhrdam sarva-bhitanam
JjAdtva mam santim rcchati

Diese drei Dinge muBB man vom Hochsten Herrn wissen: da3 Er der Hochste Ge-
nieBer ist, daB alles Ihm gehort und daB Er der wohlwollendste Gonner und Freund
eines jeden ist. Ein Prediger sollte diese Wahrheiten selbst verstehen und zu allen
anderen predigen. Dann wird auf der ganzen Welt Friede und Ruhe herrschen.

Das Wort sauhrdam (,,freundschaftliche Gesinnung") ist in diesem Vers sehr be-
deutsam. Die Menschen wissen im allgemeinen nichts iiber Krsna-BewufBtsein, und
deshalb sollte man ihr wohlmeinender Freund werden, indem man sie tiber Krsna-
BewuBtsein informiert, ohne Unterschiede zu machen. Da Sich der Hochste Herr,
Visnu, im Herzen eines jeden befindet, ist jeder Korper ein Tempel Visnus. Man
sollte dieses Verstandnis nicht als Ausrede fiir solche Worte wie daridra-narayana
gebrauchen. Wenn Narayana im Hause eines daridra, eines armen Mannes, lebt, be-
deutet dies nicht, daB Narayana arm wird. Er lebt iiberall, sowohl in den Hausern
der Armen als auch in denen der Reichen — doch unter allen Umstianden bleibt Er
Narayana. Zu glauben, Er wiirde entweder reich oder arm, ist eine materielle Vor-
stellung. Er ist immer und unter allen Umstédnden sad-aisvarya-piirna, durch sechs
Fiillen vollkommen.

VERS 25
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tuste ca tatra kim alabhyam ananta adye
kim tair guna-vyatikarad iha ye sva-siddhah
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dharmadayah kim agunena ca kanksitena
sdram jusam caranayor upagdyatam nah

tuste—wenn zufrieden; ca—auch; tatra—das; kim—was; alabhyam—uner-
reichbar; anante—die Hochste Personlichkeit Gottes; ddye—die urspriingliche Quelle
aller Dinge, die Ursache aller Ursachen; kim—welche Notwendigkeit; taih—mit ih-
nen; guna-vyatikarat—aufgrund der Erscheinungsweisen der Natur; /ha—in dieser
Welt; ye—die; sva-siddhah—automatisch erlangt; dharma-ddayah—die drei Prinzi-
pien materiellen Fortschritts, nimlich Religion, Entwicklung der Wirtschaft und
Sinnenbefriedigung; kim—welche Notwendigkeit; agunena—mit Befreiung in den
Hochsten; ca—und; kanksitena—gewiinscht; saram—Essenz; jusam—genieBend; ca-
ranayoh—der zwei LotosfiBe des Herrn; upagayvatam—die wir die Eigenschaften
des Herrn preisen; nah—von uns.

UBERSETZUNG

Nichts ist unerreichbar fiir Gottgeweihte, die die Hochste Personlichkeit
Gottes, die Ursache aller Ursachen, den Ursprung aller Dinge, zufriedenge-
stellt haben. Der Herr ist der Speicher unzihliger spiritueller Eigenschaften.
Woazu sollten also Gottgeweihte, die zu den Erscheinungsweisen der mate-
riellen Natur transzendental sind, die Prinzipien der Religion, der wirt-
schaftlichen Entwicklung, der Sinnenbefriedigung und der Befreiung befol-
gen, die man unter dem EinfluB der Erscheinungsweisen der Natur allesamt
automatisch erlangen kann? Wir Gottgeweihten verherrlichen stindig die
LotosfiiBe des Herrn, und deshalb haben wir es nicht nétig, um irgend etwas
in Form von dharma, kima, artha und moksa zu bitten.

ERLAUTERUNG

In einer hochstehenden Kulturgesellschaft streben die Menschen danach, religios
zu sein, wirtschaftlich gut gestellt zu sein, ihre Sinne vollauf zu befriedigen und
schlieBlich Befreiung zu erlangen. Man sollte diese Dinge jedoch nicht als erstre-
benswert verherrlichen. Ein Gottgeweihter kommt in der Tat ohne jede Miihe in den
GenuB all dieser Errungenschaften. Bilvamangala Thakura sagte: muktih svayam
mukulitarijali sevate 'sman dharmadrtha-kama-gatayah samaya-pratiksah. Die Be-
freiung steht immer vor der Tir des Gottgeweihten, bereit, seine Anweisungen aus-
zufiihren. Der materielle Fortschritt in Religion, wirtschaftlicher Entwicklung, Sin-
nenbefriedigung und Befreiung warten nur darauf, dem Gottgeweihten bei der er-
sten besten Gelegenheit dienen zu diirfen. Ein Gottgeweihter ist bereits auf der tran-
szendentalen Ebene verankert und benétigt deshalb keine weiteren Qualifikationen,
um befreit zu werden. Wie in der Bhagavad-gita (14.26) bestatigt wird (sa gunan
samatityaitan brahma-bhiiydya kalpate), ist ein Gottgeweihter zu den Aktionen und
Reaktionen der drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur transzendental, denn
er befindet sich auf der Brahman-Ebene.

Prahlada Maharaja sagte: agunena ca kanksitena. Wenn man im transzenden-
talen liebevollen Dienst fir den Herrn titig ist, braucht man nichts, was mit
dharma, artha, kama oder moksa zu tun hat. Zu Beginn der transzendentalen Schrift
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Srimad-Bhdagavatam heiBt es deshalb: dharmah projjhita-kaitavo tra. Dharma, ar-
tha, kama und moksa sind kaitava — falsch und unnotig. Nirmatsaranam, Men-
schen, die zu den materiellen Téatigkeiten des Gesondertseins vollig transzendental
sind, die zwischen ,,mein" und ,,dein" nicht unterscheiden, sondern sich einzig und
allein im hingebungsvollen Dienst des Herrn betitigen, sind wirklich geeignet,
bhagavata-dharma anzunehmen (dharman bhagavatan iha). Weil sie nirmatsara
sind, das heif3t, weil sie niemanden beneidpn, wollen sie ihre Mitmenschen — selbst
ihre Feinde — zu Gottgeweihten machen. Srila Madhvacarya bemerkt in diesem Zu-
sammenhang: kdriksate moksa-gam api sukham nakanksato yatha. Gottgeweihte be-
gehren keinerlei materielles Gliick, auch nicht die Gliickseligkeit, die mit der Befrei-
avrtam genannt. Karmis wiinschen sich materielles Glick, und jignis winschen
sich Befreiung, doch ein Gottgeweihter wiinscht sich nichts; er ist vollig zufrieden,
wenn er den LotosfiiBen des Herrn in transzendentaler Liebe dienen darf und wenn
er Ihn uberall durch Predigen, was sein ein und alles ist, verherrlichen kann.

VERS 26
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dharmartha-kama iti yo 'bhihitas tri-varga
iksa trayi naya-damau vividha ca varta

manye tad etad akhilam nigamasya satyam
svatmarpanam sva-suhrdah paramasya pumsah

dharma—Religion; artha—wirtschaftliche Entwicklung; kamah—regulierte Sin-
nenbefriedigung; iti—so; yah—was; abhihitah—vorgeschrieben; tri-vargah—die
Gruppe von drei; iksd—Selbsterkenntnis; trayi—die vedischen Ritualzeremonien;
naya—Logik; damau—und die Wissenschaft von Recht und Ordnung; vividha—
verschiedene Arten von; ca—auch; varta—Berufspflichten oder der Lebensunterhalt;
manye—ich betrachte; tat—sie; etat—diese; akhilam—alle; nigamasya—der Veden;
satyam— W ahrheit; sva-atma-arpanam—die vollige Hingabe des eigenen Selbst;
sva-suhrdah—an den hochsten Freund; paramasya—die hochste; purmsah—Per-
sonlichkeit.

UBERSETZUNG

Religion, wirtschaftliche Entwicklung und Sinnenbefriedigung werden in
den Veden als tri-varga oder drei Wege, die zur Befreiung fiihren, bezeich-
net. Zu diesen drei Kategorien gehoéren Bildung und Selbsterkenntnis, Ri-
tualzeremonien, die im Einklang mit den vedischen Vorschriften vollzogen
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werden, Logik, die Rechtswissenschaft und die verschiedenen Berufe, mit
denen man sich den Lebensunterhalt verdient. Das sind die duReren Fachge-
biete, die man in den Veden studieren kann, und deshalb betrachte ich sie
als materiell. Hingabe an die LotosfiiBe $ri Visnus dagegen betrachte ich als
transzendental.

ERLAUTERUNG

Diese Aussagen Prahlada Maharajas betonen die transzendentale Natur hinge-
bungsvollen Dienstes. Wie in der Bhagavad-gita (14.26) bestatigt wird:

mam ca yo 'vyabhicarena
bhakti-yogena sevate

sa gunan samatityaitan
brahma-bhiyaya kalpate

.. Wer sich mit ganzer Kraft im hingebungsvollen Dienst betatigt und unter kei-
nen Umstdnden zu Fall kommt, transzendiert augenblicklich die Erscheinungs-
weisen der materiellen Natur und erreicht somit die Ebene des Brahmans.*

Wer ganz im hingebungsvollen Dienst des Herrn aufgeht, wird auf der Stelle
auf die transzendentale Ebene, die sogenannte brahma-bhiita-Stufe, erhoben. Jede
Art von Bildung oder jede Tatigkeit, die nicht auf der brahma-bhita-Ebene ist, also
nicht auf der Ebene der Selbstverwirklichung, gilt als materiell, und Prahlada Maha-
raja sagt, dal3 etwas Materielles nicht die Absolute Wahrheit sein kann, denn die
Absolute Wahrheit befindet sich auf der spirituellen Ebene. Das wird auch von Sri
Krsna in der Bhagavad-gita (2.45) bestatigt, wo Er sagt: traigunya-visayd veda nis-
traigunyo bhavarjuna. ,,Das Thema, das die Veden vornehmlich behandeln, sind die
drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur. Erhebe dich iiber diese Erschei-
nungsweisen, o Arjuna, und sei transzendental zu ihnen.* Handlungen, die auf der
materiellen Ebene ausgefiihrt werden, stellen nicht das hochste Ziel des Lebens dar,
selbst wenn diese Handlungen von den Veden sanktioniert werden. Das hochste Ziel
des Lebens besteht darin, in volliger Hingabe an parama-purusa, an die Hochste
Person, auf der spirituellen Ebene zu bleiben. Das ist das Ziel, auf das der Mensch
zustreben soll. Zusammenfassend kann man sagen, dal3 der Wert der vedischen Ri-
tualzeremonien und der vedischen Anweisungen nicht herabgesetzt werden soll; sie
verhelfen einem dazu, auf die spirituelle Ebene erhoben zu werden. Wenn man die
spirituelle Ebene jedoch nicht erreicht, sind die vedischen Zeremonien nichts weiter
als Zeitverschwendung. Das wird im Srimad-Bhdgavatam (1.2.8) bestatigt:

dharmah svanusthitah pumsam
visvaksena-kathasu yah
notpadayed yadi ratim
srama eva hi kevalam

,.Pflichten [dharmal, denen die Menschen nachgehen — wobei es keine Rolle
spielt, welchen Beruf diese Menschen ausiiben —, sind nur eine sinnlose Belastung,
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wenn sie nicht bewirken, da3 man sich zur Botschaft des Hochsten Herrn hingezo-
gen fiihlt.*

Wenn jemand die verschiedenen religiosen Pflichten ganz genau erfiillt, aber letz-
ten Endes nicht zu dem Punkt kommt, wo er sich dem Hochsten Herrn ergibt, sind
die Methoden, derer er sich bedient, um befreit oder erhoben zu werden, nichts wei-
ter als Zeit- und Kraftvergeudung.

VERS 27
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Jjranam tad etad amalam duravapam aha
narayano nara-sakhah kila naradaya

ekantinam bhagavatas tad akiricananam
padaravinda-rajasapluta-dehinam syat

Jjrianam—Wissen; tat—das; etat—dies; amalam—ohne materielle Verunreini-
gung; duravipam—sehr schwierig zu verstehen (ohne die Gnade eines Gottgeweih-
ten); dha—erklarte; ndrayanah—Sri Narayana, die Hochste Personlichkeit Gottes;
nara-sakhah—der Freund aller Lebewesen (besonders der Menschen); kila—gewiB;
naraddya—dem groflen Weisen Narada; ekdntinam—von denen, die sich aus-
schlieBlich der Hochsten Personlichkeit Gottes hingegeben haben; bhagavatah—der
Hochsten Personlichkeit Gottes; tat—dieses (Wissen); akificananam—die keinen An-
spruch auf materielle Besitztiimer erheben; pdda-aravinda—der LotosfiiBe des
Herrn; rajasai—von Staub; apluta—gebadet; dehinam—deren Korper; sydr—ist mog-
lich.

UBERSETZUNG

Narayana, die Hochste Personlichkeit Gottes, der Wohltiter und Freund
aller Lebewesen, erklirte dieses transzendentale Wissen einst dem grofRen
Weisen Narada. Ohne die Gnade eines heiligen Menschen wie Narada ist
Wissen dieser Art duBerst schwer zu verstehen, doch jeder, der bei der
Schiilernachfolge Naradas Zuflucht gesucht hat, ist in der Lage, dieses ver-
trauliche Wissen zu erfassen.

ERLAUTERUNG

Es heif3t hier, dal3 dieses vertrauliche Wissen dullerst schwer verstandlich ist,
daf3 aber derjenige, der bei einem reinen Gottgeweihten Zuflucht sucht, es dennoch
leicht verstehen kann. Dieses vertrauliche Wissen wird auch am Ende der
Bhagavad-gita erwahnt, wo der Herr sagt, man solle alle Arten der Religion aufge-
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ben und sich einfach Ihm ergeben (sarva-dharman parityajya mam ekam saranam
vraja). Dieses Wissen ist ein groBes Geheimnis, doch 1aBt es sich ergriinden, wenn
man sich der Hochsten Personlichkeit Gottes durch Ihren echten Vertreter, den spi-
rituellen Meister in der Schiilernachfolge Naradas, ndhert. Prahlada Maharaja
wollte den Sohnen der Damonen zu verstehen geben, sie sollten nicht enttauscht
sein, weil solches Wissen nur von einem Heiligen wie Narada verstanden werden
konne, denn dieses Wissen sei auch fiir sie zu verstehen, wenn sie nicht bei materiel-
len Lehrern, sondern bei Narada Zuflucht suchten. Das Verstandnis dieses Wissens
ist nicht von einer hohen Herkunft abhdngig. Auf der spirituellen Ebene ist das Le-
bewesen zweifellos rein, und deshalb vermag jeder, der die spirituelle Ebene durch
die Gnade des spirituellen Meisters erreicht, dieses vertrauliche Wissen ebenfalls zu
verstehen.

VERS 28
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Srutam etan maya purvam
Jjnanam vijnana-samyutam
dharmam bhagavatam suddham

naradad deva-darsanat

srutam—gehort; etat—dieses; mayd—von mir; purvam—f{riher; jaiagnam—ver-
trauliches Wissen; vijiadna-samyutam—verbunden mit seiner Anwendung in der
Praxis; dharmam—transzendentale Religion; bhagavatam—in Beziehung zur Hoch-
sten Personlichkeit Gottes; suddham—mit materiellen Tatigkeiten nichts zu tun ha-
bend; naradat—von dem groBBen Weisen Narada; deva—den Hochsten Herrn; darsa-
ndt—der immer sieht.

UBERSETZUNG

Prahlada Maharaja fuhr fort: Ich habe dieses Wissen von dem grofRen
Weisen Narada Muni erhalten, der sich stets dem hingebungsvollen Dienst
widmet. Dieses Wissen, das als bhagavata-dharma bezeichnet wird, ist in je-
der Hinsicht wissenschaftlich. Es ist auf Logik und Philosophie gegriindet,
und es findet sich in ihm keinerlei materielle Verunreinigung.

VERS 29-30
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sri-daitya-putra vicuh
prahrada tvam vayam capi
narte ‘nyam vidmahe gurum
etabhyam guru-putrabhyam
balanam api hisvarau

balasyantahpura-sthasya
mahat-sango duranvayah

chindhi nah samsayam saumya
sydc ced visrambha-kdaranam

Sri-daitya-putrah ucuh—die Sohne der Damonen sagten; prahrada—o lieber
Freund Prahlada; tvam—du; vayam—wir; ca—und; api—auch; na—nicht; rrte—
aufler; anyam—einen anderen; vidmahe—Kkennen; gurum—spirituellen Meister; ea-
bhyam—diese zwei; guru-putrabhyam—die Sohne Sukracaryas; balanam—von Klei-
nen Kindern; api—obwohl; hi—gewil}; isvarau—die zwei Aufseher; balasya—eines
Kindes; antahpura-sthasya—im Innern des Hauses oder Palastes bleibend; mahat-
sangah—die Gesellschaft einer groflen Personlichkeit wie Narada; duranvayah
—sehr schwierig; chindhi—Dbitte vertreibe; nah—unseren; samsayam—Zweifel; sau-
mya—o Edler; syar—es moge sein; cer—wenn; visrambha-karanam—Ursache von
Glauben (an deine Worte).

UBERSETZUNG

Die S6hne der Dimonen antworteten: Lieber Prahlada, weder du noch
wir kennen einen anderen Lehrer oder spirituellen Meister als Sanda und
Amarka, die S6hne Sukracaryas. SchlieBlich sind wir Kinder, und sie fiihren
die Aufsicht iiber uns. Besonders fiir dich, der du immer im Palast bleibst, ist
es sehr schwierig, mit einer groRen Personlichkeit zusammenzutreffen. Lie-
ber Freund, o iiberaus Edler, erklire uns bitte, wie es dir erméglicht wurde,
Narada anzuhéren? Vertreibe bitte die Zweifel, die wir diesbeziiglich he-
gen.

Hiermit enden die Bhaktivedanta-Erlduterungen zum 6. Kapitel im Siebten Canto
des Srimad-Bhagavatam mit dem Titel: ,Prahlada unterweist seine ddmonischen
Schulkameraden*'.






7. Kapitel

Was Prahlada im Mutterleib lernte

Um die Zweifel seiner Klassenkameraden, der Sohne der Diamonen, zu zer-
streuen, erzahlt Prahlada Maharaja in diesem Kapitel, wie er im SchofB seiner Mut-
ter Narada Muni zuhorte, der ihn im bhdgavata-dharma unterwies.

Als Hiranyakasipu sein Konigreich verlieB und sich zum Mandaracala-Berg be-
gab, um sich schweren Bufliibungen zu unterziehen, zerstreuten sich alle Dimonen.
Hiranyakasipus Frau, Kayadhu, war zu dieser Zeit schwanger, und da die Halbgot-
ter falschlicherweise dachten, sie trage einen weiteren Damon in ihrem Schof3, nah-
men sie sie gefangen. Sowie das Kind zur Welt kommen wiirde, wollten sie es toten.
Als sie mit Kayadhu auf dem Wege zu den himmlischen Planeten waren, trafen sie
Narada Muni, der sie daran hinderte, Kayadhu fortzuschaffen, und der sie in seinen
asrama brachte, wo sie bis zu Hiranyakasipus Riickkehr blieb. Im dsrama flehte
Kayadhu Narada Muni an, er moge das Kind in ihrem SchoB beschiitzen, woraufhin
Narada Muni sie beruhigte und sie tuber spirituelles Wissen unterwies. Prahlada
Maharaja war zwar nur ein kleines Baby im Mutterleib, niitzte aber doch Narada
Munis Ausfiihrungen, indem er sehr aufmerksam zuhorte. Die spirituelle Seele ist
vom materiellen Korper immer getrennt. Die spirituelle Form des Lebewesens ver-
andert sich nicht. Jeder Mensch, der nicht der korperlichen Lebensauffassung unter-
liegt, ist rein und kann transzendentales Wissen empfangen. Dieses transzendentale
Wissen ist hingebungsvoller Dienst, und Prahlada Maharaja wurde von Narada
Muni uber hingebungsvollen Dienst unterwiesen, wahrend er noch im Mutterleib
weilte. Jeder Mensch, der gemaB den Anweisungen des spirituellen Meisters im
Dienst des Herrn tatig ist, wird sofort befreit, und wenn er den Klauen mayas ent-
kommt, werden alle Unwissenheit und alle materiellen Wiinsche von ihm genom-
men. Jedermann hat die Pflicht, beim Hochsten Herrn Zuflucht zu suchen, um auf
diese Weise von allen materiellen Wiinschen frei zu werden. Jeder — in welcher ma-
teriellen Lage auch immer er sich befinden mag — kann diese Vollkommenbheit er-
reichen. Hingebungsvoller Dienst ist nicht abhangig von Askese, BuBBe, mystischem
yoga oder Frommigkeit, die allesamt materielle Tatigkeiten sind. Durch die Barm-
herzigkeit eines reinen Gottgeweihten kann man hingebungsvollen Dienst auch er-
langen, wenn man die oben genannten Vorgange nicht praktiziert.
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Sri-ndrada uvaca
evam daitya-sutaih prsto
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maha-bhagavato 'surah
uvdca tan smayamanah
smaran mad-anubhdsitam

. Sri-ndradah uvdaca—der groBe Weise Narada Muni sagte; evam—so; daitya-
sutaih—von den S6hnen der Damonen; prstah—befragt; maha-bhagavatah—der er-
habene Geweihte des Herrn; asurah—in einer Familie von Damonen geboren; uva-
ca—sprach; tan—zu ihnen (den Sohnen der Damonen); smayamanah—lacheln;
smaran—sich erinnernd; mat-anubhdsitam—was von mir gesagt worden war.

UBERSETZUNG

Narada Muni sagte: Obwohl Prahlada Maharaja aus einer Familie von asu-
ras stammte, war er der groBte aller Gottgeweihten. Nachdem ihn seine
Klassenkameraden, die S6hne der asuras, so gefragt hatten, erinnerte er sich
an die Worte, die ich zu ihm gesprochen hatte, und gab seinen Freunden
folgende Antwort.

ERLAUTERUNG

Als Prahlada Maharaja im Schof3 seiner Mutter weilte, lauschte er den Worten
Narada Munis. Es klingt unvorstellbar, da der Embryo Narada Muni zuhoren
konnte, doch das ist spirituelles Leben; kein materieller Umstand kann den Fort-
schritt im spirituellen Leben aufhalten. Man nennt dies ahaituky apratihata. Mate-
rielle Umstdnde konnen nicht verhindern, daB man spirituelles Wissen empfangt.
Prahlada Maharaja vermittelte seinen Klassenkameraden daher schon als kleiner
Junge spirituelles Wissen, was seine Wirkung nicht verfehlte, obwohl sie alle Kin-
der waren.

VERS 2
CEAEESEI

fraft afedses am@ a3y |
IQad & TglTn gAEEfa 1R

sri-prahrada uvaca
pitari prasthite 'smakam
tapase mandardcalam
yuddhodyamam param cakrur
vibudha danavan prati

Sri-prahradah uvaca—Prahlada Maharaja sagte; pitari—als der dimonische Va-
ter, Hiranyakasipu; prasthite—brach auf nach; asmakam—unser; tapase—um sich
BuBen aufzuerlegen; mandara-acalam—der Hiigel, der als Mandaracala bekannt ist;
yuddha-udyamam—Kampfanstrengung; param—sehr grof3e; cakruh—fiihrten aus;
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vibudhah—die Halbgotter, angefiihrt von Konig Indra; danavan—die Damonen; pra-
ti—gegen.

UBERSETZUNG

Prahlada Maharaja sagte: Als sich unser Vater, Hiranyakasipu, zum Man-
daracala-Berg begab, um sich schwere Bufen aufzuerlegen, griffen die
Halbgotter die Dimonen unter der Fithrung Konig Indras mit groBer Wucht
an, um sie alle in einer Schlacht zu unterwerfen.

VERS 3

frfifeRifm e Iwvamm: |
A qaswEifa =N IEaEd: 1 2 0

pipilikair ahir iva
distya lokopatapanah

papena pdpo 'bhaksiti
vadanto vasavadayah

pipilikaih—von kleinen Ameisen; ahih—eine Schlange; iva—wie; distya—dem
Himmel sei Dank; loka-upatapanah—alle stindig tyrannisierend; pdpena—von sei-
nen eigenen siindvollen Taten; pdpah—der siindhafte Hiranyakasipu; abhaksi—ist
jetzt gefressen worden; iti—so; vadantah—sagend; vdsava-adayah—die Halbgotter,
die von Konig Indra angefiihrt wurden.

UBERSETZUNG

,Dem Himmel sei Dank — wie eine Schlange von kleinen Ameisen zer-
fressen wird, so ist der Storenfried Hiranyakasipu, der alle Leute stindig pei-
nigte, jetzt von den Reaktionen auf seine siindhaften Untaten zu Fall ge-
bracht worden.”” Mit diesen Worten bereiteten sich die Halbgoitter unter
der Fithrung Konig Indras auf den Kampf gegen die Dimonen vor.

VERS 4-5
AqAEASEAT  FIEETEI: |
LY C -
TEAAAI: GLtaT T |IARIL 1 2 I
FEAGEAAFEFIIRSEH, |
TMIQOOARI (@ a4 qOadeEa: 1y |l

tesam atibalodyogam
nisamyasura-yuthapah



282 $rimad-Bhagavatam [Canto 7, Kap. 7

vadhyamanah surair bhitd
dudruvuh sarvato disam

kalatra-putra-vittaptan
grhan pasu-paricchadan

naveksyamanas tvaritah
sarve prana-paripsavah

tesam—von den Halbgottern, die von Konig Indra angefiihrt wurden; atibala-
udyogam—die groB3e Anstrengung und Kraft; nisamya—horend von; asura-yitha-
pah—die groBen Anfiihrer der Damonen; vadhyamanah—die einer nach dem ande-
ren getotet wurden; suraih—von den Halbgottern; bhitah—angsterfullt; dudruvuh
—rannten davon; sarvatah—in alle; disam—Richtungen; kalatra—Frauen; putra-
vitta—Kinder und Vermogen; dptan—Verwandte; grhan—Hauser; pasu-pariccha-
dan—Tiere und Haushaltsgegenstinde; na—nicht; aveksyamanah—trachtend nach;
tvaritah—sehr eilig; sarve—sie alle; prana-paripsavah—unbedingt am Leben bleiben
wollend.

UBERSETZUNG

Als die groRen Anfiihrer der Dimonen, die einer nach dem anderen er-
schlagen wurden, sahen, mit welch beispiellosem Einsatz die Halbgotter
kimpften, ergriffen sie die Flucht und rannten in alle Himmelsrichtungen.
Da sie nur noch ihr Leben retten wollten, liefen sie hastig aus ihren Hiusern
und fliichteten, ohne sich um ihre Frauen, Kinder, Tiere und Haushaltsge-
genstinde zu kiimmern.

VERS 6

G TAIRTR |
FREg TWRT /il aw TEdq 1 &

vyalumpan rdaja-sibiram
amarad jaya-kanksinah

indras tu raja-mahisim
mataram mama cagrahit

vyalumpan—plinderten; rdja-sibiram—den Palast meines Vaters, Hiranyaka-
sipu; amarah—die Halbgotter; jaya-karnksinah—auf den Sieg versessen; indrah—
der Anfiihrer der Halbgotter, Konig Indra; tu—aber; Konigin;
mataram—Mutter; mama—meine; ca—auch; agrahit—nahm gefangen.

UBERSETZUNG

Die siegreichen Halbgétter pliinderten den Palast HiranyakaSipus, des
Konigs der Dimonen, und zerstorten alles, was sich darin befand. Daraufhin
nahm Indra, der Himmelskonig, meine Mutter, die Konigin, gefangen.
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VERS 7
Cintci RO o B G I ol
TeoAET  qafRe TRl

niyamdnam bhayodvignam
rudatim kurarim iva

yadrcchayadgatas tatra
devarsir dadrse pathi

niyamanam—fortgefiihrt werdend; bhaya-udvignam—aufgeregt und voll Furcht;
rudatim—weinend; kurarim iva—wie ein kurari (Fischadler); yadrcchayd—durch
Zufall; agatah—traf ein; tatra—am Ort; deva-rsih—der groBe Heilige Narada; dadr-
se—er sah; pathi—auf der Stralle.

UBERSETZUNG

Aus Angst schrie sie wie ein kurari, der von einem Geier gefangenge-
nommen wird, und als man sie so abfiihrte, erschien der groRe Weise Na-
rada, der zu dieser Zeit keine Verpflichtung hatte, am Ort des Geschehens
und sah sie in diesem Zustand.

VERS 8

e A W SgreEanEe |
g9 g4 WEME &4 qeerere | < |

prdaha nainam sura-pate
netum arhasy andgasam

murica murica maha-bhaga
satim para-parigraham

praha—er sagte; na—nicht; enam—diese; sura-pate—o Konig der Halbgotter; ne-
tum—wegzuschleppen; arhasi—du verdienst; andgasam—nicht im geringsten siind-
voll; murica murica—laB3 frei, laB frei; mahda-bhaga—o du, der du sehr vom Gliick
begiinstigt bist; satim—keusch; para-parigraham—die Frau eines anderen Mannes.

UBERSETZUNG

Narada Muni sagte: O Indra, Konig der Halbgotter, es steht fest, daR
diese Frau siindlos ist. Du solltest sie nicht so unbarmherzig davonschlep-
pen. O du, der du sehr vom Gliick begiinstigt bist, diese keusche Frau ist die
Gattin eines anderen. Du muft sie augenblicklich freilassen.
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VERS 9
MFTx A9
AT T TANETE G |
QAT TTTH MA@ 11 S |

sri-indra uvdca
aste 'sya jathare virvam
avisahyam sura-dvisah
asyatam yavat prasavam
moksye 'rtha-padavim gatah

sri-indrah uvaca—Konig Indra sagte; aste—es befindet sich; asyah—von ihr; ja-
thare—im Leib; viryam—der Same; avisahyam—unertraglich; sura-dvisah—des
Feindes der Halbgotter; dsyaram—IlaB sie bleiben (in unserer Gefangenschaft); yavat
—bis; prasavam—die Entbindung des Kindes; moksye—ich werde freilassen; artha-
padavim—den Pfad meines Zieles; gatah—erlangt.

UBERSETZUNG

Konig Indra sagte: Diese Frau, die Gattin Hiranyakasipus, trigt in ihrem
SchoR den Samen dieses groBen Dimons. LaR sie deshalb in unserem Ge-
wahrsam bleiben, bis sie ihr Kind zur Welt gebracht hat, und dann werden
wir sie freilassen.

ERLAUTERUNG

Indra, der Konig des Himmels, beschlof3, Prahlada Maharajas Mutter gefangen-
zunehmen, weil er dachte, in ihrem Schof3 befinde sich ein weiterer Damon, ein
zweiter Hiranyakasipu. Er hielt es deshalb fiir das beste, das Kind nach der Geburt
zu toten, worauf die Frau wieder freigelassen werden konnte.

VERS 10
AR I
a4 sy arFRerEaT 78 |
FAT T AR AT T8t 112l

sri-ndrada uvdca
ayam niskilbisah saksan
mahd-bhagavato mahan
tvayd na prapsyate samstham
anantanucaro bali
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sri-ndradah uvdaca—der groBe Weise Narada Muni sagte; ayam—dieses (Kind im
Mutterleib); niskilbisah—vollig sindlos; saksar—direkt; mahd-bhagavatah—ein hei-
liger Gottgeweihter; mahdan—sehr groB3; tvayd—von dir; na—nicht; prapsyate—wird
erhalten; samstham—seinen Tod; ananta—der Hochsten Personlichkeit Gottes;
anucarah—ein Diener; bali—auBerst machtig.

UBERSETZUNG

Narada Muni erwiderte: Das Kind im SchoB dieser Frau ist ohne Makel
und Siinde. Tatsichlich ist es ein groRer Gottgeweihter, ein michtiger Die-
ner der Hochsten Personlichkeit Gottes. Deshalb wirst du nicht imstande
sein, es zu toten.

ERLAUTERUNG

Damonen oder Nichtgottgeweihte haben schon oft den Versuch unternommen,
einen Gottgeweihten zu toten, doch es ist ihnen nie gelungen, einen groBen Geweih-
ten der Hochsten Personlichkeit Gottes zu vernichten. Der Herr verspricht in der
Bhagavad-gita (9.31): kaunteya pratijanihi na me bhaktah pranasyati. Mit diesen
Worten erklart die Hochste Personlichkeit Gottes, daBl Sein Geweihter von Damo-
nen nicht umgebracht werden kann. Prahlada Maharaja ist das lebende Beispiel da-
fiir, daB dieses Versprechen wahr ist. Narada Muni sagte zum Himmelskonig: ,,Ihr
seid zwar Halbgotter, doch wiirde es euch nie gelingen, das Kind zu toten, und ande-
ren erst recht nicht.*

VERS 11

wIeEl fRR Favaaea: |
AFeatrTal afem &1 s 1L

ity uktas tam vihayendro
devarser manayan vacah

ananta-priyva-bhaktyainam
parikramya divam yayau

iti—s0; uktah—angesprochen; tam—sie; vihaya—freilassend; indrah—der Konig
des Himmels; deva-rseh—des Heiligen Narada Muni; mdnayan—ehrend; vacah
—Worte; ananta-priya—fiir jemanden, der der Hochsten Personlichkeit Gottes sehr
lieb ist; bhaktyd—durch Hingabe; endam—diese (Frau); parikramya—umkreisend; di-
vam—zu den himmlischen Planeten; yayau—kehrten zuriick.

UBERSETZUNG

Als der groBe Weise Narada Muni so gesprochen hatte, lieB Konig Indra,
der Naradas Worte respektierte, meine Mutter sofort frei. Weil ich ein Ge-
weihter des Herrn war, gingen alle Halbgotter um sie herum. Dann kehrten
sie in ihr himmlisches Ko6nigreich zuriick.
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ERLAUTERUNG

Obwohl Konig Indra und die anderen Halbgotter hohe Personlichkeiten sind, wa-
ren sie Narada Muni so ergeben, daB Konig Indra das, was Narada Muni iiber Pra-
hlada Maharaja sagte, sofort akzeptierte. Das nennt man ,,Verstehen durch das
parampara-System*. Indra und die Halbgotter wuBten nicht, daB sich im SchoB3
Kayadhus, der Frau Hiranyakasipus, ein groBer Gottgeweihter befand, doch sie
schenkten den maBgeblichen Aussagen Narada Munis Glauben und erwiesen dem
Gottgeweihten sofort Ehre, indem sie die Frau umkreisten, in deren Schof8} er sich
befand. Gott und den Gottgeweihten mittels des parampara-Systems zu verstehen
ist das Verfahren, das bei der Entwicklung von Wissen angewendet werden mup.
Man braucht iiber Gott und Seinen Geweihten nicht zu spekulieren. Man sollte den
Aussagen eines echten Gottgeweihten Glauben schenken und so zu verstehen versu-
chen.

VERS 12

Fat A wEEly: aeT fAEew |
APATRRIAT T T T AaWH: 18R

tato me mataram rsih
samdniya nijasrame

asvasyehosyatam vatse
yavat te bhartur agamah

tatah—daraufhin; me—meine; mataram—Mutter; rsih—der groe Weise Narada
Rsi; samaniva—bringend; nija-dsrame—in seinem eigenen dsrama; dsvasya—er-
mutigend; /ha—hier; usyatam—bleibe; vatse—mein liebes Kind; yavatr—bis; re—dein;
bhartuh—des Ehemannes; agamah—die Ankunft.

UBERSETZUNG

Prahlada Maharaja fuhr fort: Der groRe Heilige Narada Muni brachte
meine Mutter in seinen asrama und versicherte sie seines Schutzes. Er sagte:
,,Mein liebes Kind, bitte bleibe in meinem asrama, bis dein Ehemann zu-
riickkommt.”’

VERS 13

AT IWUAF A |
IRZ AeATfading AT A A 11230

tathety avatsid devarser
antike sakuto-bhaya

yavad daitya-patir ghorat
tapaso na nyavartata
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tatha—so sei es; iti—so; avatsit—lebte; deva-rseh—Devarsi Narada; antike—in
der Nihe; sd—sie (meine Mutter); akuto-bhaya—ohne aus irgendeiner Richtung
etwas befiirchten zu miissen; yavar—solange; daitya-patih—mein Vater, Hiranyaka-
Sipu, der Herr der Ddmonen; ghorat—von sehr harten; tapasah—BuBen; na—nicht;
nyavartata—liel3 ab.

UBERSETZUNG

Nachdem meine Mutter die Anweisungen Devarsi Naradas entgegenge-
nommen hatte, blieb sie unter seiner Obhut, ohne aus irgendeiner Richtung
etwas befiirchten zu miissen, und zwar so lange, bis mein Vater, der Konig
der Daityas, seine harten BuRiibungen beendet hatte.

VERS 14

A [T T AT W Q|
dadl @ MASIEER 112l

rsim paryacarat tatra
bhaktya paramaya sati

antarvatni sva-garbhasya
ksemayeccha-prastitaye

rsim—Narada Muni; paryacarat—brachte Dienst dar; tatra—dort (im dsrama
Narada Munis); bhaktyd—mit Hingabe und Vertrauen; paramayd—groB; sati—die
ergebene Frau; antarvatni—schwanger; sva-garbhasya—ihres Embryos; ksemaya
—fiir das Wohlergehen; icchda—dem Wunsch entsprechend; prasitaye—um das
Kind zu gebaren.

UBERSETZUNG

Es war der Wunsch meiner schwangeren Mutter, daf® ihre Leibesfrucht in
Sicherheit sei, und sie wollte das Kind nach der Ankunft ihres Ehemannes
zur Welt bringen. Sie blieb daher in Narada Munis asrama und diente ihm
dort mit grofRer Ergebenheit.

ERLAUTERUNG
Im Srimad-Bhdgavatam (9.19.17) heiBt es:

matrad svasra duhitra va
naviviktasano bhavet

balavan indriya-gramo
vidvamsam api karsati

Man sollte sich nicht zusammen mit einer Frau an einem abgeschiedenen Ort
aufhalten, nicht einmal mit der eigenen Mutter, Schwester oder Tochter. Obwohl es
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streng verboten ist, sich mit einer Frau an einem abgelegenen Ort aufzuhalten, nahm
Narada Muni trotzdem Prahlada Maharajas junge Mutter bei sich auf, die ihm voller
Hingabe und Vertrauen diente. Bedeutet das, dal Narada Muni gegen die vedischen
Vorschriften verstieB? Zweifellos nicht, denn solche Vorschriften sind fiir weltliche
Geschopfe bestimmt, und Narada Muni ist zu weltlichen Kategorien transzendental.
Da Narada Muni als groBer Heiliger im transzendentalen BewuBtsein verankert ist,
konnte er einer jungen Frau Zuflucht gewahren und sich von ihr bedienen lassen,
obwohl er ein junger Mann war. Haridasa Thakura unterhielt sich ebenfalls mit
einer jungen Frau, einer Prostituierten, und das Gesprach fand mitten in der Nacht
statt, doch die Frau vermochte seinen Geist nicht ins Wanken zu bringen; vielmehr
wurde sie durch Haridasa Thakuras Segnung eine Vaisnavi, eine reine Gottge-
weihte. Gewohnliche Menschen sollten solch hochstehende Gottgeweihte nicht imi-
tieren. Die gewohnlichen Menschen miissen die Regeln und Vorschriften streng be-
folgen und sich von Frauen fernhalten. Niemand sollte Narada Muni oder Haridasa
Thakura nachahmen. Es heif3t, daB nicht einmal ein hochgebildeter Mensch in der
Lage sei, das Verhalten eines Vaisnavas zu verstehen (vaisnavera kriya-mudra vijrie
na bujhaya). Bei einem reinen Gottgeweihten kann jeder Zuflucht suchen, ohne
Angst haben zu miissen. Im vorhergehenden Vers heil3t es deshalb ausdriicklich: de-
varser antike sakuto-bhaya. Kayadhu, die Mutter Prahlada Maharajas, stand unter
dem Schutz Narada Munis, und sie hatte aus keiner Richtung etwas zu befiirchten.
In dhnlicher Weise war der im transzendentalen BewufBtsein verankerte Narada
Muni mit der jungen Frau zusammen, ohne befiirchten zu miissen, er werde vom
rechten Weg abkommen. Narada Muni, Haridasa Thakura und dhnliche dacaryas,
die besonders ermachtigt worden sind, den Ruhm des Herrn zu verkiinden, konnen
nicht auf die materielle Ebene heruntergezogen werden. Deshalb ist es streng verbo-
ten, den dcarya fiir einen gewohnlichen Menschen zu halten (gurusu nara-matih).

VERS 15

Y TR TEEATNATC |
qReE I g o e fader 12wl

rsih karunikas tasyah
pradad ubhayam isvarah
dharmasya tattvam jridnam ca
mam apy uddisya nirmalam

rsih—der groBe Weise Narada Muni; kdrunikah—von Natur aus sehr giitig und
barmherzig zu den gefallenen Seelen; tasydh—ihr; pradar—gab Anweisungen;
ubhayam—beide; isvarah—ein machtiger Herrscher, der alles tun kann, was er will
(Narada Muni); dharmasya—von der Religion; rattvam—die Wahrheit; jridnam
—Wissen; ca—und; mam—mich; api—besonders; uddisya—anzeigend; nirmalam
—ohne materielle Verunreinigung.
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UBERSETZUNG

Narada Muni unterwies sowohl mich, der ich mich im Mutterleib befand,
als auch meine Mutter, die in seinen Diensten stand. Er ist im transzenden-
talen BewuBtsein verankert und von Natur aus duBerst giitig zu den gefalle-
nen Seelen, und deshalb klirte er uns in bezug auf Religion und transzen-
dentales Wissen auf. Seine Lehren waren frei von jeder materiellen Verun-
reinigung.

ERLAUTERUNG

Hier finden wir die Aussage dharmasya tattvam jidnam ca. . . nirmalam. Das
Wort nirmalam bezieht sich auf fleckenlosen dharma, das hei3t auf Religion in ihrer
reinen Form — oder mit anderen Worten — auf bhdgavata-dharma. Gewohnliche
Rituale und Zeremonien sind verunreinigte Religion, die nur insofern zum Vorteil
gereicht, als man materiellen Reichtum und Wohlstand entwickelt, doch flecken-
lose, reine Religion bedeutet, seine Beziehung zu Gott zu verstehen, sich dieser Be-
ziehung entsprechend zu verhalten und so die hochste Mission des Lebens zu erfil-
len, indem man nach Hause, zu Gott, zuriickkehrt. Prahlada Maharaja gab den Rat,
man solle sich schon von Kindesbeinen an zur Ebene des bhdgavata-dharma hochar-
beiten (kaumadra dcaret prajrio dharman bhagavatan iha). Der Herr Selbst spricht
ebenfalls von reiner, unverschmutzter Religion, wenn Er in der Bhagavad-gita
(18.66) sagt, sarva-dharmadn parityajya mam ekam saranam vraja: ,,Gib alle Arten
von Religion auf und ergib dich einfach Mir.” Man muB} verstehen, was fiir eine Be-
ziehung zu Gott man hat, und muBB dann dementsprechend handeln. Das ist
bhagavata-dharma. Bhagavata-dharma bedeutet bhakti-yoga.

vdasudeve bhagavati
bhakti-yogah prayojitah

Jjanayaty asu vairagyam
jAdnam ca yad ahaitukam

,,Wenn man der Personlichkeit Gottes, Sri Krsna, mit Hingabe dient, erwirbt
man augenblicklich grundloses Wissen und Loslosung von der Welt." (SB. 1.2.7)

Wer die Ebene reiner Religion erreichen will, sollte bhakti-yoga in Beziehung zu
Krsna, Vasudeva, praktizieren.

VERS 16
IY MEALEA AR |
2 RgEid at angArcaseg w1t 1260

tat tu kalasya dirghatvat
stritvan matus tirodadhe

rsinanugrhitam mam
nadhunapy ajahat smrtih
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tar—diese (Unterweisung in bezug auf Religion und Wissen); tu—gewiB3; kdlasya
—der Zeit; dirghatvar—aufgrund der Lange; stritvat—weil sie eine Frau ist; matuh
—von meiner Mutter; tirodadhe—verschwand; rsina—vom Weisen; anugrhi-
tam—gesegnet; mdm—mich; na—nicht; adhuna—heute; api—sogar; ajahat—ver-
lieB; smrtih—die Erinnerung (an Narada Munis Lehren).

UBERSETZUNG

Weil seither eine lange Zeit vergangen ist und weil meine Mutter eine
Frau ist und deshalb weniger Intelligenz besitzt, hat sie all diese Lehren ver-
gessen; doch mich segnete der groRe Weise Narada, und deshalb konnte ich
seine Lehren nicht vergessen.

ERLAUTERUNG
In der Bhagavad-gita (9.32) sagt der Herr:

mam hi partha vyapasritya
ye 'pi syuh papa-yonayah

striyo vaisyads tatha sudras
te 'pi yanti param gatim

,,O Sohn Prthas, diejenigen, die bei Mir Zuflucht suchen, konnen das hochste
Ziel erreichen — auch wenn sie von niedriger Geburt sind, wie Frauen, vaisyas
[Kaufleute] oder auch siidras [Arbeiter].*

Das Wort: papa-yoni bezeichnet diejenigen, die noch niedriger sind als sidras.
Selbst Frauen, die nicht papa-yoni sind, vergessen aufgrund ihrer geringeren Intelli-
genz manchmal die VerhaltensmaBregeln, die ihnen in bezug auf hingebungsvollen
Dienst erteilt wurden. Diejenigen jedoch, die stark genug sind, werden das Gelernte
auf keinen Fall vergessen. Frauen haften im allgemeinen an materiellem Genuf3, und
weil sie diese Tendenz haben, vergessen sie mitunter das, was sie liber hingebungs-
vollen Dienst gelernt haben. Doch wenn sie es mit dem Praktizieren von hinge-
bungsvollem Dienst sehr genau nehmen und die Regeln und Vorschriften einhalten,
konnen selbst sie zu Gott zuriickkehren; das ist nicht im geringsten erstaunlich,
denn der Herr Selbst sagt: te 'pi yanti param gatim. Man muf3 beim Herrn Zuflucht
suchen und die Regeln und Regulierungen genau befolgen. Dann wird man nach
Hause, zu Gott, zuriickkehren, wer oder was auch immer man sein mag. Da es der
Mutter Prahlada Maharajas als erstes darum ging, das Kind in ihrem SchoB3 zu be-
schiitzen, und da sie voller Ungeduld die Riickkehr ihres Ehemannes erwartete,
konnte sie die erhabenen Lehren Narada Munis nicht richtig aufnehmen.

VERS 17

WA AR AR A 3= |
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bhavatam api bhiiyan me
yadi sraddadhate vacah

vaisaradi dhih sraddhatah
stri-balanam ca me yatha

bhavatam—von euch selbst; api—auch; bhiiyat—es kann sein; me—von mir; ya-
di—wenn; sraddadhate—ihr glaubt; vacah—die Worte; vaisaradi—der Fachkundig-
sten, oder in Beziehung zum Hochsten Herrn; dhih—Intelligenz; sraddhatah—auf-
grund festen Glaubens; stri—von Frauen; bdalanam—von kleinen Knaben; ca—auch;
me—von mir; yathd—genau wie.

UBERSETZUNG

Prahlada Maharaja fuhr fort: Meine lieben Freunde, ihr seid zwar kleine
Kinder, doch wenn ihr meinen Worten Glauben schenken kénnt, konnt ihr
aufgrund dieses Glaubens genau wie ich ebenfalls transzendentales Wissen
verstehen. Ebenso kann auch eine Frau transzendentales Wissen verstehen
und begreifen, was spirituell und was materiell ist.

ERLAUTERUNG

Diese Worte Prahlada Maharajas sind sehr bedeutsam in bezug auf das Wissen,
das mittels der Schiilernachfolge herabgereicht wird. Prahlada Maharaja war noch
ein kleines Kind im Mutterleib, aber weil er die machtvollen Lehren Naradas horte,
war er schon als kleines Kind fest von der Existenz der hochsten Macht tiberzeugt
und begriff, wie man die Vollkommenheit des Lebens durch die Ausfithrung von
bhakti-yoga erreicht. Das sind die wichtigsten Dinge, die man im spirituellen Leben
wissen und verstehen muB.

yasya deve para bhaktir
yatha deve tatha gurau

tasyaite kathita hy arthah
prakdsante mahdatmanah

,.Nur denjenigen groBen Seelen, die festen Glauben sowohl an den Herrn als
auch an den spirituellen Meister haben, werden alle Bedeutungen des vedischen Wis-
sens automatisch offenbart. (Sver. U. 6.23)

atah sri-krsna-namadi
na bhaved grahyam indriyaih
sevonmukhe hi jihvadau
svayam eva sphuraty adah

..Mit den stumpfen materiellen Sinnen kann man Krsna unmoglich so verstehen,
wie Er ist; doch Er offenbart sich den Gottgeweihten, denn Er ist mit ihnen zufrie-
den, weil sie Ihm transzendentalen liebevollen Dienst darbringen.” (Bh.r.s. 1.2.234)

bhaktya mam abhijanati
yavan yas casmi tattvatah
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tato mam tattvato jiatva
visate tad-anantaram

,Nur durch hingebungsvollen Dienst kann man die Hochste Personlichkeit
Gottes so verstehen, wie Sie ist. Wenn man sich durch solche Hingabe tiber den
Hochsten Herrn vollig bewuBt ist, kann man in das Konigreich Gottes eintreten.*
(Bg. 18.55)

Das sind vedische Anweisungen. Man mul3 den Worten des spirituellen Meisters
vorbehaltlos vertrauen und sollte in dhnlicher Weise auch auf die Hochste Person-
lichkeit Gottes vertrauen. Dann wird einem automatisch das wahre Wissen tiber
atmaund Paramatma sowie auch der Unterschied zwischen Materie und spiritueller
Natur offenbart werden. Dieses drma-tattva (spirituelles Wissen) wird dem Gottge-
weihten vom Innern des Herzens offenbart werden, weil er bei den Lotosfiilen eines
mahdjana wie Prahlada Maharaja Zuflucht gesucht hat.

Das Wort bhiiyat kann man auch mit ,,es moge sein‘ Uubersetzen. Prahlada
Mabharaja erteilt seinen Klassenkameraden Segnungen, indem er sagt: ,,Habt auch
Glauben wie ich. Werdet echte Vaisnavas.” Ein Geweihter des Herrn mochte, dal3
jedermann Krsna-bewuB3t wird, doch leider haben manche Menschen kein festes
Vertrauen in die Worte des spirituellen Meisters, der in der Schiilernachfolge zu ih-
nen kommt, und deshalb ist es ihnen nicht moglich, transzendentales Wissen zu ver-
stehen. Wie Prahlada Maharaja, der sein Wissen von Narada erhielt, mul} der spiri-
tuelle Meister zu einer autorisierten Schiilernachfolge gehoren. Wenn die Klassenka-
meraden Prahlada Maharajas, die Sohne der Damonen, die Wahrheit von Prahlada
empfingen, wiirden sie zweifellos ebenfalls vollstindige Kenntnis vom transzenden-
talen Wissen erlangen.

Die Worte vaisaradi dhih bezeichnen Intelligenz, die sich auf die Hochste Person-
lichkeit Gottes bezieht, die duBlerst sachkundig ist. Der Herr hat mit Hilfe Seiner
Sachkenntnis wundervolle Universen erschaffen. Wenn man nicht in hochstem
MaBe sachikundig ist, kann man nicht verstehen, wie meisterhaft der hochste Mei-
ster das Universum verwaltet. Man kann dies jedoch verstehen, wenn man das
Gliick hat, einen echten spirituellen Meister zu treffen, der einer der Schiilernachfol-
gen angehort, die von Brahma, Siva, Mutter Laksmi und den Kumaras ausgehen.
Diese vier sampradadyas (Schiilernachfolgen des Wissens und der Transzendenz)
heiBen Brahma-sampradaya, Rudra-sampradaya, Sri-sampradaya und Kumara-
sampradaya. Sampraddya-vihina ye mantrds te nisphala matah. Das Wissen liber
den Hochsten, das man von einer solchen sampradaya oder Schiilernachfolge erhalt,
kann einem Aufklarung bringen. Auf anderem Weg als tiber die Schiilernachfolge
ist es nicht moglich, die Hochste Personlichkeit Gottes zu verstehen. Wenn man den
Hochsten Herrn versteht, indem man voll Vertrauen in die Schiilernachfolge hinge-
bungsvollen Dienst ausfiihrt und dann weiteren Fortschritt macht, erwacht die na-
tuirliche Liebe zu Gott, und der Erfolg im Leben ist einem sicher.

VERS 18
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janmadyah sad ime bhava
drstda dehasya natmanah

phalanam iva vrksasya
kalenesvara-murtind

janma-ddydh—beginnend mit der Geburt; sar—die sechs (Geburt, Bestehen,
Wachstum, Umwandlung, Verfall und schlieBlich Tod); ime—all diese; bhavah—
verschiedene Zustiande des Korpers; drstah—gesehen; dehasya—des Korpers; na
—nicht; dtmanah—der Seele; phalanam—der Friichte; iva—wie; vrksasya—eines
Baumes; kdlena—im Laufe der Zeit; isvara-miirtini—deren Form die Fahigkeit ist,
die korperlichen Tatigkeiten zu dndern oder zu beherrschen.

UBERSETZUNG

Ahnlich wie die Friichte und Bliiten eines Baumes im Laufe der Zeit sechs
verschiedene Stadien durchlaufen — Geburt, Bestehen, Wachstum, Um-
wandlung, Verfall und dann Tod —, ist auch der materielle Korper, den die
spirituelle Seele unter verschiedenen Umstinden erhilt, Wandlungen un-
terworfen. Die spirituelle Seele dagegen macht keine solchen Wandlungen
durch.

ERLAUTERUNG

Dies ist ein sehr wichtiger Vers, denn er erklart den Unterschied zwischen der
spirituellen Seele und dem materiellen Korper. Wie in der Bhagavad-gita (2.20) aus-
gesagt wird, ist die Seele ewig:

na jayate mriyate va kadacin

ndyam bhiutva bhavita va na bhiiyah
ajo nityah sasvato yam purdno

na hanyate hanyamane sarire

,,Fur die Seele gibt es weder Geburt noch Tod. Auch hort sie, da sie einmal war,
niemals auf zu sein. Sie ist ungeboren, ewig, immerwahrend, unsterblich und urerst.
Sie wird nicht getotet, wenn der Korper erschlagen wird.*

Die spirituelle Seele ist ewig, und es gibt fiir sie keinen Verfall und keine Veran-
derung, denn diese betreffen den materiellen Korper. Der Vergleich mit einem Baum
und seinen Friichten und Bliiten ist sehr anschaulich. Ein Baum steht viele, viele
Jahre lang unverandert da, wahrend seine Friichte und Bliiten mit dem Wechsel der
Jahreszeiten sechs Wandlungen durchlaufen. Die torichte Theorie der modernen
Chemiker, wonach Leben sich mit Hilfe chemischer Manipulationen erzeugen 1aft,
kann nicht als Wahrheit akzeptiert werden. Wenn der materielle Korper eines Men-
schen geboren wird, miissen sich zuvor eine Eizelle und ein Samen verbunden ha-
ben; doch obwohl sich die Eizelle und der Samen nach dem Geschlechtsverkehr ver-
einigen, kommt es nicht immer zur Schwangerschaft. Solange die Seele nicht in die
Verbindung eingeht, kann die Schwangerschaft unméglich zustande kommen, doch
wenn die Seele in die Verbindung von Samen und Eizelle eingeht, wird der Koérper
geboren, besteht fort, welkt, wandelt sich, schwindet dahin und wird schlieBlich zer-
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stort. Die Friichte und Bliiten eines Baumes kommen und gehen wie die Jahreszei-
ten, der Baum dagegen steht weiterhin da. In dhnlicher Weise wandert die Seele von
Korper zu Korper, und diese verschiedenen Korper sind sechs Wandlungen unter-
worfen, doch die Seele bleibt immer dieselbe (ajo nityah sasvato 'vam purdno na ha-
nyate hanyamane sarire). Die Seele ist ewig und immerwahrend, doch die Korper, in
die sie eingeht, verandern sich.

Es gibt zwei Arten von Seelen — die Hochste Seele (die Personlichkeit Gottes)
und die individuelle Seele (das Lebewesen). So, wie der Korper der individuellen
Seele verschiedene Wandlungen durchmacht, finden in der Hochsten Seele im Laufe
der Zeitalter verschiedene Schopfungen statt. Madhvacarya sagt dazu:

sad vikarah sarirasya
na visnos tad-gatasya ca
tad-adhinam sariram ca
JjAatva tan mamatam tyajet

Da der Korper das duBere Gewand der Seele ist, ist die Seele nicht auf den Korper
angewiesen, sondern vielmehr der Korper auf die Seele. Wer diese Wahrheit ver-
steht, sollte um die Erhaltung seines Korpers nicht sehr besorgt sein. Es ist nicht
moglich, den Korper auf Dauer oder ewig zu erhalten. Antavanta ime deha nityas-
yoktah saririnah. Dies ist die Aussage der Bhagavad-gita (2.18). Der materielle Kor-
per ist antavar (verginglich), doch die Seele im Korper ist ewig (nityasyoktah
saririnah). Sowohl Sri Visnu als auch die individuellen Seelen, die Seine Teilchen
sind, sind ewig. Nityo nityandm cetanas cetananam. Sri Visnu ist das hochste Lebe-
wesen, wahrend die individuellen Lebewesen Seine Teilchen sind. Die verschiedenen
Arten von Korpern — vom gigantischen universalen Korper bis zum kleinen Korper
einer Ameise — sind durchweg verganglich, doch die Uberseele und die Seele, die ih-
rer Beschaffenheit nach gleich sind, existieren beide ewig. Das wird in den nachsten
Versen néher erkldart werden.

VERS 19-20
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atma nityo 'vyayah suddha
ekah ksetra-jria asrayah

avikriyah sva-drg hetur
vyapako 'sangy anavrtah

etair dvadasabhir vidvan
atmano laksanaih paraih



Vers 20] Was Prahlada im Mutterleib lernte 295

aham mamety asad-bhavam
dehadau mohajam tyajet

atma—die spirituelle Seele, das Teilchen der Hochsten Personlichkeit Gottes;
nityah—ohne Geburt oder Tod; avyayah—ohne jede Moglichkeit des Verfalls; sud-
dhah—frei von der materiellen Verunreinigung, von Anhaftung und Gleichgiiltig-
keit; ekah—individuell; ksetra-jiah—der weil3 und der sich deshalb vom materiellen
Korper unterscheidet; dsrayah—die urspriingliche Grundlage (*1); avikriyah—un-
veranderlich im Gegensatz zum Korper (*2); sva-drk—aus sich selbst leuchtend
(*3); hetuh—die Ursache aller Ursachen; vydpakah—den ganzen Korper in Form
von BewuBtsein durchdringend; asarigi—nicht auf den Korper angewiesen (es steht
ihr frei, von einem Korper zum anderen zu wandern); andvrtah—nicht von materiel-
ler Verunreinigung bedeckt; etaih—von all diesen; dvadasabhih—zwolf; vidvan—ein
Mensch, der nicht toricht ist, sondern genau weil3, wie die Dinge wirklich sind;
atmanah—der spirituellen Seele; /aksanaih—Symptome; paraih—transzendental;
aham—ich (,,ich bin dieser Korper*); mama—mein (,,alles, was mit diesem Korper
verbunden ist, gehort mir"); iti—so; asat-bhavam—eine falsche Vorstellung vom
Leben; deha-ddau—mich selbst mit dem materiellen Korper gleichsetzend und dann
mit der Frau, den Kindern, der Familie, der Gemeinde, der Nation usw.; moha-
jam—aus triigerischem Wissen entstanden; fyajer—mul} aufgeben.

UBERSETZUNG

,»Atma‘‘ bezieht sich entweder auf den Hochsten Herrn oder auf die Le-
bewesen. Beide sind spirituell, frei von Geburt und Tod, frei von Abnutzung
und frei von materieller Verunreinigung. Sie sind beide individuell, sie sind
die Kenner des duBeren Korpers und die Grundlage oder Zufluchtsstitte al-
ler Dinge. Sie sind keiner materiellen Wandlung unterworfen, sie leuchten
aus sich selbst, sie sind die Ursache aller Ursachen, und sie sind alldurch-
dringend. Sie haben mit dem materiellen Korper nichts zu tun und werden
deshalb nie bedeckt. Da die Seele diese transzendentalen Eigenschaften be-
sitzt, muB jemand, der wirklich gelehrt ist, die illusorische Lebensauffas-
sung aufgeben, in der er denkt: , Ich bin dieser materielle Kérper, und alles,
was mit diesem Korper verbunden ist, gehort mir.”/

* 1 Ohne seine Grundlage, die spirituelle Seele, kann der materielle Korper nicht exi-
stieren.

*2 Wie bereits erklart wurde, werden die Friichte und Blumen eines Baumes gemaf3
dem Wechsel der Jahreszeiten geboren, bestehen fort, wachsen, wandeln sich um,
schwinden dahin und sterben ab, doch der Baum bleibt trotz all dieser Wandlungen
derselbe. In dhnlicher Weise ist auch der arma keinen Veranderungen unterworfen.
*3 Man braucht die Seele nicht in den Vordergrund zu riicken, sie fallt automatisch
in die Augen. Man kann sehr leicht verstehen, daB3 im lebenden Korper eine spiri-
tuelle Seele ist.
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ERLAUTERUNG

In der Bhagavad-gita (15.7) sagt Krsna unmiBverstandlich: mamaivamso jiva-
loke jiva-bhutah. ,,Alle Lebewesen sind Meine Teile." Aus diesem Grund sind die
Lebewesen qualitativ gleich wie die Hochste Personlichkeit Gottes, die das Ober-
haupt, der Hochste unter allen Lebewesen, ist. In den Veden heiB3t es: nityo nityanam
cetanas cetananam. Der Herr ist das wichtigste von allen individuellen Lebewesen,
die Thm, dem Oberhaupt, untergeordnet sind. Weil die Lebewesen Teilchen oder
verkleinerte Ebenbilder Gottes sind, unterscheiden sich ihre Eigenschaften nicht von
denen des Hochsten Herrn. Die Lebewesen haben die gleichen Eigenschaften wie der
Herr, genau wie ein Tropfen Meerwasser aus den gleichen Chemikalien besteht wie
das groBe Meer. Gott und das Lebewesen sind also der Qualitat nach eins, quantita-
tiv jedoch verschieden. Man kann ein Verstandnis von der Hochsten Personlichkeit
Gottes gewinnen, indem man das Muster, das Lebewesen, versteht, denn alle Eigen-
schaften Gottes findet man im winzigen AusmaB auch in den Lebewesen. Es besteht
eine Einheit, doch Gott ist groB, wahrend das Lebewesen Klein ist. Anor aniyan
mahato mahiyan (Kat. U. 1.2.20). Die Lebewesen sind Kleiner als das Atom, wah-
rend Gott groBer als das GroBte ist. Wenn wir uns etwas GrofBes vorstellen, so den-
ken wir vielleicht an den Himmel, denn wir halten den Himmel fiir unendlich groB,
doch Gott ist groBer als der Himmel. In dhnlicher Weise wissen wir, daB die Lebe-
wesen Kkleiner sind als Atome, denn sie sind zehntausendmal kleiner als eine Haar-
spitze, aber dennoch finden wir sowohl im Lebewesen als auch in der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes die Eigenschaft, die hochste Ursache aller Ursachen zu sein. Es ist
tatsachlich so, daBB der Korper existiert und sich verandert, weil das Lebewesen in
ihm gegenwartig ist. In ahnlicher Weise ist es auf die Gegenwart des Herrn im Uni-
versum zuriickzufiihren, daf3 die Veranderungen, die von den materiellen Gesetzen
diktiert werden, eintreten.

Das Wort ekah (,,individuell”) ist von Bedeutung. In der Bhagavad-gita (9.4)
wird erklart: mat-sthani sarva-bhiutani na caham tesv avasthitah. Die spirituelle
Seele ist die Grundlage aller Dinge, materieller wie auch spiritueller, einschlieBlich
Erde, Wasser, Luft, Feuer, Raum und Lebewesen. Es ist zwar alles eine Emanation
der Hochsten Personlichkeit Gottes, doch sollte man nicht denken, da3 der Hochste
Herr von einem der Dinge, die von Thm ausgehen, abhingig ist.

Sowohl Gott als auch das Lebewesen sind voll bewuBt. Wir, die Lebewesen, sind
uns der Existenz unseres Korpers bewuBt. In dhnlicher Weise ist Sich der Herr der
gigantischen kosmischen Manifestation bewuflt. Das wird in den Veden bestatigt:
Yasmin dyauh prthivi cantariksam. Vijiataram adhikena vijaniyat. Ekam evad-
vitiyam. Atma-jyotih samrad ihovdca. Sa iman lokan asrjata. Satyar jidnam anan-
tam. Asango hy ayam purusah. Piurnasya purnam adaya purnam evavasisyate. Diese
vedischen Aussagen beweisen alle, daBB sowohl die Hochste Personlichkeit Gottes als
auch die winzige Seele Individuen sind. Das eine ist groB und das andere klein, doch
beide sind sie die Ursache aller Ursachen, der korperlich begrenzten und der univer-
sal unbegrenzten.

Wir diirfen nie vergessen, da wir qualitativ zwar gleich sind wie die Hochste
Personlichkeit Gottes, daB wir Ihr quantitativ jedoch nie gleichkommen konnen.
Menschen mit geringer Intelligenz, die herausfinden, daB sie qualitativ mit Gott eins
sind, glauben in ihrer Dummbeit, sie kimen Ihm auch quantitativ gleich. Die Intelli-
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genz dieser Leute wird als avisuddha-buddhayah bezeichnet — als unreine oder ver-
schmutzte Intelligenz. Wenn sich solche Menschen viele, viele Leben lang ange-
strengt bemiiht haben, die hochste Ursache zu verstehen, und schlielich echtes
Wissen iiber Krsna, Vasudeva, erlangen, ergeben sie sich [hm und werden zu
groBen mahadtmads, zu vollkommenen Seelen (vdsudevah sarvam iti sa mahdatma su-
durlabhah). Wenn man das Gliick hat, seine Beziehung zu Gott zu begreifen.und zu
verstehen, daB Gott groB (vibhu) und daB das Lebewesen klein (anu) ist, kann man
vollkommenes Wissen erlangen. Die individuelle Seele lebt in Dunkelheit, wenn sie
sich fiir den materiellen Korper halt und glaubt, alles, was mit dem materiellen Kor-
per verbunden sei, gehore ihr. Diese Vorstellung ist Illusion und wird aham mama
(janasya moho 'yam aham mameti) genannt. Man muf3 diese falsche Vorstellung ab-
legen — dann wird man alles im richtigen Licht sehen.

VERS 21
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svarnam yatha gravasu hema-karah
ksetresu yogais tad-abhijfia apnuyat

ksetresu dehesu tathatma-yogair
adhyatma-vid brahma-gatim labheta

svarnam—Gold; yatha—wie; gravasu—in den Steinen des Golderzes; hema-ka-
rah—der Experte, der iiber Gold Bescheid weiB3; ksetresu—in den Goldminen; yo-
gaih—mittels verschiedener Verfahren; rat-abhijiah—ein Fachmann, der erkennen
kann, wo sich Gold befindet; apnuyar—erlangt sehr leicht; ksetresu—in den mate-
riellen Feldern; dehesu—die menschlichen Korper und der Rest der 8 400 000 unter-
schiedlichen Korperformen; tatha—ahnlich; dtma-yogaih—durch spirituelle Vor-
gange; adhyatma-vit—jemand, der den Unterschied zwischen Spirituellem und Ma-
terie genau versteht; brahma-gatim—Vollkommenheit im spirituellen Leben; labhe-
ta—kann erreichen.

UBERSETZUNG

Ein sachkundiger Geologe weill, wo sich Gold befindet, und ist in der
Lage, dieses mittels verschiedener Verfahren aus dem Golderz zu gewinnen.
In dhnlicher Weise kann ein spirituell fortgeschrittener Mensch verstehen,
wie das spirituelle Teilchen im Korper existiert, und kann daher durch die
Entwicklung von spirituellem Wissen die Vollkommenheit im spirituellen
Leben erreichen. Doch genau wie jemand, der kein Sachverstindiger ist,
nicht erkennen kann, wo sich Gold befindet, kann ein torichter Mensch, der
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kein spirituelles Wissen entwickelt hat, nicht erkennen, wie die spirituelle
Seele im Korper existiert.

ERLAUTERUNG

Hier haben wir einen sehr schonen Vergleich beziiglich spirituellem Verstindnis.
Unintelligente Schurken, einschlieBlich der sogenannten jridnis, Philosophen und
Wissenschaftler, sind nicht imstande, die Existenz der Seele im Korper zu verstehen,
weil es ihnen an spirituellem Wissen fehlt. Die Veden weisen uns an: tad-vijianar-
tham sa gurum evabhigacchet. Wer spirituelles Wissen verstehen will, muf3 sich an
einen echten spirituellen Meister wenden. Wenn man nicht ein geschulter Geologe
ist, ist man nicht in der Lage, festzustellen, ob sich in einem Stein Gold befindet.
Ebenso kann man auch nicht verstehen, was spirituelle Natur und was Materie ist,
wenn man nicht von einem spirituellen Meister geschult worden ist. Hier werden die
Worte yogais tad-abhijiah gebraucht, was darauf hinweist, da} jemand, der sich
mit spirituellem Wissen verbunden hat, versteht, daB sich im Korper eine spirituelle
Seele befindet. Ein Mensch mit einer tierischen Lebensauffassung dagegen, der iiber
keine spirituelle Bildung verfiigt, begreift dies nicht. Genau wie ein sachkundiger
Mineraloge oder Geologe weill, wo sich eine Goldader befindet, und mit seinem
Geld dann Grabungen finanzieren und das Gold auf chemischem Wege vom Erz
trennen kann, weil} ein sachkundiger Spiritualist, wo sich die Seele in der Materie
befindet. Ein ungeschulter Laie ist nicht in der Lage, zwischen Gold und Gestein zu
unterscheiden. In dhnlicher Weise ist fiir Dummkopfe und Schurken, die nicht bei
einem sachkundigen spirituellen Meister gelernt haben, was Seele und was Materie
ist, die Existenz der Seele im Korper unbegreiflich. Um dieses Wissen verstehen zu
konnen, muBl man entweder im mystischen yoga-System oder im hochsten yoga, im
bhakti-yoga-System, geiibt sein. Wie es in der Bhagavad-gita (18.55) heiBt (bhaktya
madm abhijanadti), kann man die Existenz der Seele im Korper nicht verstehen, so-
lange man nicht den bhakti-yoga-Vorgang zu Hilfe nimmt. Deshalb rat die
Bhagavad-gita als erstes:

dehino 'smin yatha dehe
kaumaram yauvanam jara

tatha dehantara-praptir
dhiras tatra na muhyati

,,50, wie die verkorperte Seele in diesem Korper fortgesetzt von Knabenzeit zu
Jugend und zu Alter wandert, so geht die Seele beim Tod in dhnlicher Weise in einen
anderen Korper ein. Die selbstverwirklichte Seele ist durch einen solchen Wechsel
nicht verwirrt.” (Bg. 2.13)

Das erste, was es zu verstehen gilt, ist also, daB sich die Seele im Korper befindet
und von einem Korper zum anderen wandert. Mit dieser Einsicht beginnt spirituel-
les Wissen. Jedermann, der diese Wissenschaft nicht versteht oder nicht gewillt ist,
sie zu verstehen, behalt weiterhin die korperliche Lebensauffassung bei, die im
Srimad-Bhdgavatam als tierische Lebensauffassung bezeichnet wird (yasydtma-
buddhih kunape tri-dhdtuke. . . sa eva go-kharah). Jeder Mensch sollte die Lehren
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der Bhagavad-gita genau verstehen, denn nur auf diese Weise kann man spirituellen
Fortschritt machen und ganz von selbst das falsche, triigerische BewuBtsein abwer-
fen, in dem man denkt: ,,Ich bin dieser Korper, und alles, was diesem Korper gehort,
ist mein [aham mametil.** Dieses BewuBtsein gleicht dem eines Hundes und sollte so-
fort abgelegt werden. Man sollte willens sein, die spirituelle Seele und die hochste
Seele, Gott, die ewig miteinander verbunden sind, zu verstehen. So kann man alle
Probleme des Lebens 10sen und daraufhin nach Hause, zu Gott, zuriickkehren.

VERS 22
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astau prakrtayah prokias
traya eva hi tad-gunah

vikarah sodasdcaryaih
puman ekah samanvayat

astau—acht; prakrtayah—materielle Energie; proktah—es wird gesagt; trayah—
drei; eva—gewiB; hi—in der Tat; rar-gunah—die Erscheinungsweisen der materiel-
len Energie; vikarah—Umwandlungen: sodasa—sechzehn; acaryaih—von den Auto-
ritaten; puman—das Lebewesen; ekali—ein; samanvayar—aus Verbindung.

UBERSETZUNG

Es gibt die acht abgesonderten materiellen Energien, die drei Erschei-
nungsweisen der materiellen Natur, die sechzehn Umwandlungen [die elf
Sinne und die fiinf grobstofflichen materiellen Elemente wie Erde und Was-
ser], und eingebettet in dies alles, befindet sich die eine spirituelle Seele als
Beobachter. Alle groBen acaryas sind daher zu dem SchlufR gekommen, daf
die individuelle Seele von diesen materiellen Elementen bedingt wird.

ERLAUTERUNG

Im vorherigen Vers wurde erklart: ksetresu dehesu tathatma-yogair adhyat-
ma-vid brahma-gatim labheta. ,Ein spirituell fortgeschrittener Mensch kann ver-
stehen, wie das spirituelle Teilchen im Korper existiert, und ist deshalb durch die
Entwicklung von spirituellem Wissen in der Lage, die Vollkommenheit im spiri-
tuellen Leben zu erreichen.* Ein intelligenter Mensch, der das Selbst im Korper aus-
findig machen kann, mul} die acht dulleren Energien verstehen, die in der
Bhagavad-gita (7.4) angefiihrt werden:

bhumir apo ’nalo vayuh
kham mano buddhir eva ca
ahankdra itiyam me
bhinna prakrtir astadha
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,,Erde, Wasser, Feuer, Luft, Ather, Geist, Intelligenz und falsches Ego — diese
acht Elemente bilden Meine abgesonderten materiellen Energien.*

Bhumi, Erde, schlieBt alle Objekte der Sinneswahrnehmung mit ein, namlich
ripa (Form), rasa (Geschmack), gandha (Geruch), sabda (Klang) und sparsa (Beriih-
rung). Die Erde enthdlt den Duft von Rosen, den Geschmack siiBBer Frichte und
alles, was wir sonst noch begehren. Im Srimad-Bhagavatam (1.10.4) heiBt es:
sarva-kama-dugha mahi. Die Erde (mahi) enthilt alles, was wir brauchen. Und so
enthalt bhami, die Erde, alle Objekte der Sinneswahrnehmung. Die grobstofflichen
materiellen Elemente und die feinstofflichen materiellen Elemente (Geist, Intelligenz
und aharikdra, faisches Ego) bilden zusammengenommen die gesamte materielle
Energie.

Innerhalb der gesamten materiellen Energie sind die drei materiellen Erschei-
nungsweisen oder Eigenschaften zu finden. Diese Eigenschaften — sattva-guna,
rajo-guna und tamo-guna — gehoren nicht zur Seele, sondern zur materiellen Ener-
gie. Auf die Wechselwirkung dieser drei materiellen Erscheinungsweisen der Natur
ist es zuriickzufiihren, daB die fiinf Sinne, mit denen man sich Wissen aneignet, die
fiinf Arbeitssinne und der Geist, der diese Sinne lenkt, manifestiert werden. Darauf-
hin bekommt das Lebewesen entsprechend diesen Erscheinungsweisen die Moglich-
keit, verschiedene Arten von karma mit verschiedenen Arten von Wissen, Denken,
Fihlen und Wollen auszufiihren. Auf diese Weise beginnt die Kérpermaschine zu
arbeiten.

Im sdnkhya-yoga ist dies alles in rechter Weise von den groBen dcaryas analy-
siert worden, besonders von der Hochsten Personlichkeit Gottes, Krsna, in Seiner
Inkarnation als Devahuti-putra Kapila. Das wird hier mit dem Wort dcarya ange-
deutet. Wir brauchen nicht jemandem zu folgen, der nicht ein autorisierter dcarya
ist. Acdryavan puruso veda: Man kann die Wahrheit ganz verstehen, wenn man bei
einem erfahrenen dcdrya Zuflucht gesucht hat.

Das Lebewesen ist eine Einzelperson, doch der Korper ist eine Zusammenset-
zung vieler materieller Elemente. Der Beweis dafiir ist der Umstand, daB3 diese Ver-
bindung materieller Elemente nur noch ein Haufen Materie ist, sobald das Lebewe-
sen sie verlassen hat. Die Materie ist qualitativ eins, und die spirituelle Seele ist qua-
litativ eins mit dem Hochsten. Der Hochste ist einer, und die individuelle Seele ist
eine, doch die individuelle Seele gilt als der Beherrscher der individuellen Kombina-
tion materieller Energie, wahrend der Hochste Herr der Beherrscher der gesamten
materiellen Energie ist. Das Lebewesen ist Herr tiber seinen jeweiligen Korper und
muB — je nachdem, wie es handelt — verschiedenartige Schmerzen und Freuden
durchmachen. Doch obwohl die Hochste Person, der Paramatma, ebenfalls einer ist,
ist Er als ein einzelnes Wesen in all den unterschiedlichen Korpern gegenwartig.

Die materielle Energie ist in vierundzwanzig Elemente unterteilt. Dazu kommt
die einzelne Seele, der Besitzer des einzelnen Korpers, als fiinfundzwanzigster Punkt,
und tber all diesen Elementen steht Sr1 Visnu, der Paramatma und hochste Kontrol-
lierende, als sechsundzwanzigster Punkt. Wenn man diese sechsundzwanzig Punkte
versteht, wird man zu einem adhyadtma-vit, einem Experten im Verstehen des Un-
terschiedes zwischen Materiellem und Spirituellem. In der Bhagavad-gita (13.3)
heil3t es: ksetra-ksetrajiayor jrianam. Das Verstandnis von ksetra (die Beschaffen-
heit des Korpers), der individuellen Seele und der Uberseele bildet wirkliches jridna
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oder Wissen. Wenn man letzten Endes nicht versteht, dafl der Hochste Herr ewig
mit der einzelnen Seele verbunden ist, hat man unvollkommenes Wissen. Das wird
in der Bhagavad-gita (7.19) bestitigt:

bahundm janmandam ante
JjAdnavan mam prapadyate
vasudevah sarvam iti
sa mahatma sudurlabhah

,,Wer nach vielen Geburten und Toden tatsachlich in Wissen griindet, ergibt sich
Mir, da er weiB3, daB Ich die Ursache aller Ursachen und daB Ich alles bin. Solch eine
groBe Seele ist sehr selten.*

Alle Dinge, ob materiell oder spirituell, bestehen aus verschiedenen Energien Va-
sudevas, dem die einzelne Seele, das spirituelle Teilchen des Hochsten Herrn, unter-
geordnet ist. Wenn man dieses vollkommene Wissen verstanden hat, gibt man sich
der Hochsten Personlichkeit Gottes hin (vdsudevah sarvam iti sa mahatma sudurla-
bhah).

VERS 23
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dehas tu sarva-sanghdto
jagat tasthur iti dvidha

atraiva mrgyah puruso
neti netity atat tyajan

dehah—der Korper; tu—aber; sarva-sanghatah—die Verbindung aller vierund-
zwanzig Elemente; jagat—die als sich bewegend wahrgenommen werden; tasthuh
—und als an einem Ort stehend; iti—so; dvidha—zwei Arten; atra eva—diesbe-
ziiglich; mrgyah—nach dem gesucht werden muBl; purusah—das Lebewesen, die
Seele; na—nicht; iti—so; na—nicht; iti—so; iti—auf diese Weise; atar—was nicht spi-
rituell ist; rvajan—aufgebend.

UBERSETZUNG

Jede einzelne Seele hat zwei Arten von Kérpern — einen grobstofflichen
Korper, der aus fiinf grobstofflichen Elementen besteht, und einen fein-
stofflichen Korper, der aus drei feinstofflichen Elementen besteht. In diesen
Korpern jedoch befindet sich die spirituelle Seele. Man muB die Seele an-
hand einer Analyse ausfindig machen, indem man sagt: ,,Das ist sie nicht.
Das ist sie nicht.” So muR man Spirituelles von Materiellem trennen.

ERLAUTERUNG

Bereits vorher wurde gesagt: svarnam yatha gravasu hema-karah ksetresu yogais
tad-abhijria apnuyat. Ein sachkundiger Geologe ist in der Lage, herauszufinden, wo
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sich Gold befindet, und er kann dann dort graben. Daraufhin kann er das Gestein
analysieren und das Gold mit Hilfe von Salpetersaure untersuchen. In ahnlicher
Weise mull man den ganzen Korper analysieren, um die spirituelle Seele im Korper
ausfindig zu machen. Beim Untersuchen des eigenen Korpers muf3 man sich fragen,
ob der Kopf die Seele ist, ob der Finger die Seele ist, ob die Hand die Seele ist usw.
Auf diese Weise muBl man allmahlich alle materiellen Elemente und Kombinationen
materieller Elemente im Korper ausscheiden. Dann — vorausgesetzt, man ist intelli-
gent und folgt dem dcdrya nach — kann man verstehen, daB man eine spirituelle
Seele ist, die im Korper lebt. Der groBte dcarya, Krsna, beginnt Seine Lehren in der
Bhagavad-gita mit folgenden Worten:

dehino 'smin yatha dehe
kaumadram yauvanam jara

tatha dehantara-praptir
dhiras tatra na muhyati

,,50, wie die verkorperte Seele in diesem Korper fortgesetzt von der Knabenzeit
zu Jugend und zu Alter wandert, so geht die Seele beim Tod in dhnlicher Weise in
einen anderen Korper ein. Die selbstverwirklichte Seele ist durch einen solchen
Wechsel nicht verwirrt." (Bg. 2.13)

Die spirituelle Seele st der Besitzer des Korpers und befindet sich im Inneren.
Das ist die wirkliche Analyse. Die Seele vermischt sich nie mit den Bestandteilen des
Korpers. Obwohl sich die Seele im Korper befindet, ist sie von ihm getrennt und im-
mer rein. Jedermann muB sich selbst analysieren und verstehen. Das ist Selbster-
kenntnis. Neti neti ist der analytische Vorgang des Zuriickweisens der Materie.
Wenn man eine solche Analyse sachkundig vornimmt, kann man verstehen, wo
sich die Seele befindet. Wer nicht sachkundig ist, kann jedoch weder Gold von Erde
noch die Seele vom Korper unterscheiden.

VERS 24
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anvaya-vyatirekena
vivekenosatatmana

svarga-sthana-samamndyair
vimrsadbhir asatvaraih

anvaya—direkt; vyatirekena—und indirekt; vivekena—durch gut durchdachte
Unterscheidung; usatd—gereinigt; dtmand—mit dem Geist; svarga—Schopfung;
sthana—Erhaltung; samamnayaih—und mit Vernichtung; vimrsadbhih—durch die-
jenigen, die eine ernsthafte Analyse machen; asar-varaih—sehr besonnen.
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UBERSETZUNG

Besonnene und erfahrene Menschen sollten mit einem durch analyti-
sches Studieren gereinigten Verstand nach der Seele forschen. Sie sollten
analytisch studieren, in welcher Beziehung die Seele zu all den Dingen
steht, die Schopfung, Erhaltung und Vernichtung ausgesetzt sind, sowie
auch, wie die Seele sich von diesen Dingen unterscheidet.

ERLAUTERUNG

Ein besonnener Mensch kann sich selbst untersuchen und die Seele durch analy-
tisches Studieren vom Korper unterscheiden. Wenn man beispielsweise seinen eige-
nen Korper eingehend betrachtet — den Kopf, die Hinde usw. —, wird man den Un-
terschied zwischen der spirituellen Seele und dem Korper sicher einsehen. Niemand
sagt: ,,Ich Kopf*. Jeder sagt: ,,Mein Kopf‘. Der Kopf und ,,ich* sind also zwei
Dinge, die nicht identisch sind, obwohl dies so scheint.

Jemand mag einwenden: ,,Wenn wir den Korper analysieren, finden wir einen
Kopf, Hande, Beine, einen Bauch, Blut, Knochen, Urin, Kot usw., doch wenn wir
alles untersucht haben, stellt sich die Frage, wo nun die Seele ist.* Ein klardenken-
der Mensch jedoch bedient sich zur Beantwortung dieser Frage folgender Aussage
der Veden:

yato va imani bhutani jayante. yena jatani jivanti. yat prayanty abhisamvisanti.
tad vijijiasasva. tad brahmeti. (Taittiriya Upanisad 3.1.1)

So kann er verstehen, daB3 der Kopf, die Hinde und die Beine — kurz, der ganze
Korper — gewachsen sind, weil die Seele als Grundlage dahintersteht. Wenn sich die
Seele im Korper befindet, wachsen Kopf, Hinde und Beine, ohne Seele jedoch nicht.
Ein totes Kind wachst nicht zum Erwachsenen heran, denn die Seele ist nicht mehr
gegenwartig. Wenn man den Korper sorgfaltig analysiert und trotzdem nicht zu
dem Ergebnis kommt, daB3 die Seele existiert, so ist dies auf die Unwissenheit desje-
nigen, der die Analyse vollzieht, zuriickzufiihren. Wie konnte auch ein stumpfsinni-
ger Mensch, der ausschlieBlich materialistischen Tatigkeiten nachgeht, die Seele ver-
stehen, die ein kleines spirituelles Teilchen ist, zehntausendmal kleiner als eine Haar-
spitze? Ein solcher Mensch denkt in seiner Einfalt, der materielle Korper entwickle
sich aus einer Kombination von Chemikalien, obwohl er dies nicht beweisen kann.
Aus den Veden erfahren wir, daBB nicht chemische Verbindungen die Lebenskraft
sind, sondern der gtma und der Paramatma, und daB der Korper auf der Grundlage
dieser Lebenskraft wachst. Die Friichte eines Baumes wachsen und sind sechs ver-
schiedenen Wandlungen unterworfen, weil es den Baum gibt. Gidbe es den Baum
nicht, konnten die Friichte unmoglich wachsen und reif werden. Deshalb befinden
sich jenseits der Existenz des Korpers der Paramatma und der atmad im Korper. Das
ist das erste Verstandnis spirituellen Wissens, das in der Bhagavad-gita erklart
wird: Dehino 'smin yatha dehe. Der Korper lebt, weil der Hochste Herr und der jiva,
der ein Teilchen des Herrn ist, im Korper gegenwartig sind. Der Herr Selbst erklart
dies in der Bhagavad-gita (9.4):

maya tatam idam sarvam
jagad avyakta-mirtina
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mat-sthani sarva-bhutani
na caham tesv avasthitah

,von Mir, in Meiner unmanifestierten Form, wird das gesamte Universum
durchdrungen. Alle Wesen sind in Mir, aber Ich bin nicht in ihnen.*

Die Hochste Seele weilt tuberall. In den Veden heil3t es: sarvam khalv idam
brahma. Alles ist Brahman bzw. eine Erweiterung der Energien des Brahmans. Siu-
tre mani-gand iva: Alles wird vom Herrn zusammengehalten, genau wie eine
Schnur die Perlen zusammenhalt, die auf sie aufgefddelt sind. Die Schnur ist das
hochste Brahman. Er ist die hochste Ursache, der Hochste Herr, auf dem alles ruht
(mattah parataram nanyat). Wir miissen daher den drma und den Paramatma (die
Einzelseele und die Uberseele) studieren, auf denen die gesamte materielle kosmische
Manifestation beruht. Das wird auch von der folgenden vedischen Aussage erklart:
yato va imdni bhutdni jayante. yena jatani jivanti.

VERS 25
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buddher jagaranam svapnah
susuptir iti vritayah

ta yenaivanubhuyante
so 'dhyaksah purusah parah

buddheh—der Intelligenz; jagaranam—der Wachzustand oder der Zustand, in
dem die grobstofflichen Sinne aktiv sind; svapnah—traumen (das Tatigsein der Sinne
ohne den grobstofflichen Korper); susuptih—Tiefschlaf oder Stillstand aller Tatigkei-
ten (obwohl das Lebewesen der Sehende ist); iti—so; vritayah—die verschiedenen
Vorginge; tah—sie; yena—von dem; eva—gewil}; anubhiiyante—werden wahrge-
nommen,; sah—dieser; adhyaksah—Beobachter (der von den Tatigkeiten verschieden
ist); purusah—der GenieBer; parah—transzendental.

UBERSETZUNG

Intelligenz kann in drei Aktivititszustinden wahrgenommen werden —
Wachen, Triumen und Tiefschlaf. Die Person, die diese drei wahrnimmt,
wird als der urspriingliche Meister, der Herrscher, die Hochste Personlich-
keit Gottes, betrachtet.

ERLAUTERUNG

Ohne Intelligenz kann man weder die direkten Tatigkeiten der Sinne noch das
Traumen oder das Stillstehen aller grobstofflichen und feinstofflichen Tatigkeiten
verstehen. Der Sehende und Kontrollierende ist die Hochste Personlichkeit Gottes,
die Hochste Seele, durch deren Anleitung die individuelle Seele verstehen kann,
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wann sie wach ist, wann sie schlift und wann sie vollig in Trance ist. In der
Bhagavad-gita (15.15) sagt der Herr: sarvasya caham hrdi sannivisto mattah smrtir
JjAanam apohanam ca. ,,Ich weile im Herzen eines jeden, und von Mir kommen Er-
innerung, Wissen und Vergessen.“ Die Lebewesen sind durch ihre Intelligenz voéllig
in die drei Zustinde des Wachens, Traumens und des Tiefschlafes versunken. Diese
Intelligenz wird der individuellen Seele von der Hochsten Personlichkeit Gottes ge-
geben, die die einzelne Seele als Freund begleitet. Srila Madhvacarya sagt, da3 das
Lebewesen manchmal als sattva-buddhi bezeichnet wird, wenn es keine Tatigkeiten
ausfiihrt, aber dennoch mit seiner Intelligenz direkt Freuden und Schmerzen wahr-
nimmt. Es gibt einen Traumzustand, in dem Verstehen von der Hochsten Person-
lichkeit Gottes kommt (mattah smrtir jianam apohanam ca). Die Hochste Person-
lichkeit Gottes, die Uberseele, ist der hochste Kontrollierende, und unter Seiner Fiih-
rung sind die Lebewesen untergeordnete Kontrollierende. Man mul3 die Hochste
Personlichkeit Gottes mit seiner Intelligenz verstehen.

VERS 26
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ebhis tri-varnaih paryastair
buddhi-bhedaih kriyodbhavaih

svarupam dtmano budhyed
gandhair vayum ivanvayat

ebhih—durch diese; tri-varnaih—aus den drei Erscheinungsweisen der Natur zu-
sammengesetzt; paryastaih—vollig abgelenkt (weil sie die Lebenskraft nicht beriih-
ren); buddhi—von Intelligenz; bhedaih—die Unterscheidungen; kriya-udbhavaih
—von verschiedenen Titigkeiten erzeugt; svarupam—die wesenseigene Position;
atmanah—des Selbst; budhyet—man sollte verstehen; gandhaih—durch die Diifte;
vayum—die Luft; iva—genau wie; anvayar—aufgrund enger Verbindung.

UBERSETZUNG

Wie man von den Geriichen, die die Luft mit sich trigt, auf die Gegen-
wart der Luft schlieBen kann, so kann man unter der Fiihrung der Hochsten
Personlichkeit Gottes die lebende Seele mittels dieser drei Gruppen von In-
telligenz verstehen. Diese drei Gruppen sind jedoch nicht die Seele; sie sind
aus den drei Erscheinungsweisen zusammengesetzt und entstehen aus Ta-
tigkeiten.

ERLAUTERUNG

W ie bereits erklart, haben wir drei Daseinszustande, namlich Wachen, Traumen
und Tiefschlaf. In allen drei Zustinden machen wir unterschiedliche Erfahrungen.
Die Seele ist daher der Beobachter dieser drei Zustande. Die Handlungen des Kor-
pers sind eigentlich nicht die Handlungen der Seele. Die Seele unterscheidet sich vom
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Korper. Genau wie Geriiche von dem materiellen Medium, das die Geriiche mit sich
tragt, verschieden sind, ist die Seele mit materiellen Tatigkeiten nicht verbunden.
Diese Analyse kann von jemandem verstanden werden, der vollig unter dem Schutz
der Lotosfii3e des Hochsten Herrn steht. Die Veden bestaitigen dies mit den Worten
yasmin vijadate sarvam evam vijiatam bhavati. Wenn man die Hochste Personlich-
keit Gottes versteht, versteht man automatisch auch alles andere. Selbst gro3e Ge-
lehrte, Naturwissenschaftler, Philosophen und Religionswissenschaftler sind stiandig
verwirrt, weil sie nicht bei den Lotosfiien des Herrn Zuflucht suchen. Das wird im
Srimad-Bhagavatam (10.2.32) bestitigt:

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

Man mag sich zwar einbilden, man sei von der materiellen Verunreinigung be-
freit, doch wenn man nicht bei den LotosfiiBen des Herrn Zuflucht gesucht hat, hat
man eine verunreinigte Intelligenz. In der Bhagavad-gita (3.42) heiBt es:

indriyani parany ahur
indriyebhyah param manah
manasas tu para buddhir
yo buddheh paratas tu sah

Uber den Sinnen steht der Geist, iiber dem Geist die Intelligenz und iiber der In-
telligenz die Seele. Wenn man hingebungsvollen Dienst ausfiihrt, durch den die In-
telligenz klar wird, wird man schlieBlich in buddhi-yoga verankert. Das wird eben-
falls in der Bhagavad-gita erklart (dadami buddhi-yogam tam yena mam upayanti
te). Wenn sich hingebungsvoller Dienst entwickelt und die Intelligenz Klar wird,
kann man seine Intelligenz einsetzen, um nach Hause, zu Gott, zuriickzukehren.

VERS 27
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etad dvaro hi samsaro
guna-karma-nibandhanah

ajiiana-mulo 'partho 'pi
pumsah svapna ivarpyate

etat—dieses; dvarah—dessen Tiir; hi—in der Tat; samsarah—materielles Dasein,
in dem man drei Arten von Leiden durchmachen muB; guna-karma-nibandhanah
—Fesselung durch die drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur; ajiana-mu-
lah—deren Wurzel Unwissenheit ist; aparthah—ohne wirklichen Sinn; api—sogar;
pumsah—des Lebewesens; svapnah—ein Traum; iva—wie; arpyate—versetzt.
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UBERSETZUNG

Durch verunreinigte Intelligenz wird man den Erscheinungsweisen der
Natur unterworfen und so vom materiellen Dasein bedingt. Wie ein Traum-
zustand, in dem man scheinbar leidet, muR das materielle Dasein, dessen
Ursache Unwissenheit ist, als unerwiinscht und zeitweilig betrachtet wer-
den.

ERLAUTERUNG

Der unerwiinschte Zustand des zeitweiligen Lebens wird als Unwissenheit be-
zeichnet. Es ist sehr leicht zu verstehen, daB3 der materielle Korper zeitweilig ist,
denn er wird zu einem gewissen Zeitpunkt geschaffen und zu einem gewissen Zeit-
punkt wieder vernichtet, nachdem er sechs Arten von Wandlungen durchlaufen hat,
namlich Geburt, Tod, Wachstum, Erhaltung, Umwandlung und Dahinschwinden.
In diese Lage wird die ewige Seele aufgrund ihrer Unwissenheit versetzt, und ob-
wohl diese Lage zeitweilig ist, ist sie unerwiinscht. Aufgrund von Unwissenheit
wird man immer wieder in einen zeitweiligen Korper gesetzt. Doch die spirituelle
Seele braucht nicht in solche zeitweiligen Korper einzugehen. Sie tut dies nur, weil
sie sich in Unwissenheit befindet, das heif3t, weil sie Krsna vergessen hat. In der
menschlichen Lebensform, in der die Intelligenz entwickelt ist, sollte man deshalb
sein Bewuf3tsein verandern, indem man versucht, Krsna zu verstehen, denn dann ist
es moglich, befreit zu werden. Das wird in der Bhagavad-gita (4.9) bestatigt, wo der
Herr sagt:

janma karma ca me divyam
evam yo vetti tattvatah

tyaktva deham punar janma
naiti mam eti so 'rjuna

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

Solange man nicht Krsna versteht und Krsna-bewuBt wird, mufl man weiterhin
in der materiellen Gefangenschaft bleiben. Wenn man dem bedingten Leben ein
Ende machen will, muB3 man sich der Hochsten Personlichkeit Gottes ergeben. Der
Hochste Herr verlangt dies von uns. Sarva-dharman parityajya mam ekam saranam
vraja.

Maharaja Rsabhadeva riet: na sadhu manye yata atmano 'yam asann api klesada
asa dehah. Man muB intelligent genug sein, zu verstehen, da3 der Korper zwar zeit-
weilig ist und nicht lange bestehen wird, man aber dennoch die Leiden des materiel-
len D