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Gottes ewige Geschichten Buch 1

Von Murli Manohar Das Gaur Vanacari



Buchbeschreibung:

"Gottes ewige Geschichten" ist eine Neuauflage der vedischen Schriften in
deutscher Sprache und in der neuen deutschen Rechtschreibung. Mit der Edition
der vedischen Schriften von Murli Manohar Das Gaur Vanacari wird versucht, den
Lesefluss der heiligen Texte zu verbessern, indem die Originaltexte der Sanskrit-
sprache weggelassen werden. Das ist besonders hilfreich bei der Ebook-Fassung
fiir IPad, Tablets, IPhone, Handy, Ebookreader und anderen mobilen Geréten.

Die Kommentare sind von A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada.

Wir miissen das gegenwirtige Bediirfnis der menschlichen Gesellschaft
erkennen. Worin besteht dieses Bediirfnis? Die menschliche Gesellschaft wird
nicht mehr durch geographische Grenzlinien auf bestimmte Lénder oder Gemein-
den beschrénkt. Sie ist weitldufiger als im Mittelalter, und die allgemeine Tendenz
geht heute dahin, dass sich die Welt zu einem Staat oder einer Gesellschaft
zusammenschlieft. Die Ideale des spirituellen Kommunismus beruhen den ewigen
Geschichten Gottes (Stimad - Bhagavatam) zufolge auf der Einheit der gesamten
menschlichen Gesellschaft, ja der gesamten Energie der Lebewesen. Die ewigen
Geschichten Gottes (Srimad - Bhagavatam) werden dieses Bediirfnis der mensch-
lichen Gesellschaft erfiillen.

Uber den Autor:

Murli Manohar Das Gaur Vanacari wurde im Dezember 1954 in der Eifel
geboren. Schon als Jugendlicher war seine Neugier auf spirituell philosophische
Themen gerichtet, und er interessierte sich fiir die Heilung anderer Menschen.

"Geheilt ist ein Mensch, wenn er gliicklich ist. Und gliicklich ist ein Mensch,
wenn er den inneren Frieden gefunden hat."

Dies hat ihn immer wieder motiviert nach der perfekten Heilmethode zu suchen.
Er begann mit Heilkrdutern, Meditation, Akupunktur, Homdopathie, Radiéstesie,
Reiki, das Tao der Liebe bis hin zur Chakrentherapie.

Bis er zuletzt die vedischen Schriften gefunden hat.

"Die hochste Kunst des Heilens ist es, wenn man den Menschen mit Krishna
(Gott) verbindet. Dann lernt er die Wahrheit kennen, und sich selbst."
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Vorwort

Wir muiussen das gegenwartige Bedurfnis der menschlichen
Gesellschaft erkennen. Worin besteht dieses Bedirfnis? Die
menschliche Gesellschaft wird nicht mehr durch geographische
Grenzlinien auf bestimmte Lander oder Gemeinden beschrankt. Sie
ist weitlaufiger als im Mittelalter, und die allgemeine Tendenz geht
heute dahin, dass sich die Welt zu einem Staat oder einer
Gesellschaft zusammenschliel3t. Die Ideale des spirituellen
Kommunismus beruhen dem Srimad - Bhagavatam gemaR auf der
Einheit der gesamten menschlichen Gesellschaft, ja der gesamten
Energie der Lebewesen. GroRe Denker verspurten den Drang, dies
zu einer erfolgreichen Ideologie zu machen. Das Srimad -
Bhagavatam wird dieses Bedurfnis der menschlichen Gesellschaft
erfullen. Es beginnt daher mit den Lebensweisheiten der Vedanta -
Philosophie, um das Ideal einer gemeinsamen Grundlage
festzulegen.

Die Menschheit ist heute nicht mehr in die Finsternis der
Unwissenheit gehdllt.

Weltweit hat sie auf den Gebieten der materiellen
Annehmlichkeiten, der Bildung und der wirtschaftlichen Entwicklung
rasche Fortschritte gemacht. Doch irgendetwas stimmt nicht im
sozialen Gefiige der Welt, und so entstehen selbst um
unbedeutende Sachverhalte groRangelegte Auseinandersetzungen
und Konflikte. Es bedarf eines Loésungsweg, wie die Menschheit auf
einer gemeinsamen Grundlage in Frieden, Freundschaft und Glick
vereint werden kann. Die ewigen Geschichten Gottes (Srimad -
Bhagavatam) wird dieses Bedirfnis erfillen, denn es bietet eine
kulturelle Vorlage zur Respiritualisierung der gesamten Menschheit.
Die ewigen Geschichten Gottes (Srimad - Bhagavatam) sollte auch
an Schulen und Universitaten gelehrt werden, denn es wurde von
dem grol3en Weisen Prahlada Maharaja, der selbst ein Schiler war,



empfohlen, um das damonische Gesicht der Gesellschaft zu
verandern.

Uneinigkeit in der menschlichen Gesellschaft ist darauf
zurtickzufiihren, dass es in einer gottlosen Zivilisation an religiésen
Prinzipien mangelt. Die Existenz Gottes ist eine Tatsache - er ist
der Allmachtige, von dem alles ausgeht, von dem alles erhalten wird
und in den alles zur Ruhe eingeht. Die materialistische
Wissenschaft hat nur sehr unzureichend versucht, den letztlichen
Ursprung der Schépfung herauszufinden, doch es ist eine Tatsache,
dass es einen letztlichen Ursprung alles Bestehenden gibt. Dieser
letztliche Ursprung wird rational und autoritativ im Srimad -
Bhagavatam, dem »herrlichen Bhagavatam«, erklart.

Die transzendentale Wissenschaft der ewigen Geschichten Gottes
(Srimad - Bhagavatam) hilft uns nicht nur, den letztlichen Ursprung
aller Dinge zu erkennen, sondern auch, unsere Beziehung zu ihm
und unsere Pflicht der Vervollkommnung der menschlichen
Gesellschaft auf der Grundlage dieser Erkenntnis zu verstehen. Die
ewigen Geschichten Gottes (Srimad - Bhagavatam) ist ein
gewaltiger Lesestoff in der Sanskritsprache und wurde mit grol3er
Sorgfalt ins Englische und andere Sprachen ubertragen. Wenn man
das Bhagavatam einfach aufmerksam liest, wird man zu einem
vollkommenen Gottesverstandnis gelangen, und dem Leser werden
genugend Kenntnisse vermittelt, dass er sich gegen Angriffe von
Atheisten verteidigen kann. Darlber hinaus wird er imstande sein,
andere dazu zu bringen, Gott als konkretes Prinzip anzuerkennen.
Die ewigen Geschichten Gottes (Srimad - Bhagavatam) beginnt mit
der Definition des letztlichen Ursprungs.

Es ist ein authentischer Kommentar zum Vedanta - sGtra vom
gleichen Verfasser, Srila Vyasadeva, und fuhrt den Leser Schritt fir
Schritt, durch neun Cantos, =zur hochsten Stufe der
Gotteserkenntnis. Die einzige Vorbedingung zum Studium dieses
bedeutenden Werkes transzendentalen Wissens besteht darin,
behutsam Schritt fur Schritt vorzugehen und es nicht wie ein
gewdhnliches Buch planlos zu Uberfliegen. Man sollte es also
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Kapitel flr Kapitel (eines nach dem anderen) studieren. Der
Lesestoff ist so aufgebaut, dass man sicher sein kann, am Ende der
ersten neun Cantos eine gottesbewusste Seele zu sein.

Der zehnte Canto unterscheidet sich von den ersten neun, denn er
handelt unmittelbar von den transzendentalen Taten und Spielen
der hochsten Persénlichkeit Gottes, Sri Krsna. Man wird die
Wirkungen des Zehnten Cantos nicht erfahren kénnen, 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 muss meine Schwéchen bei der Vorlage des Srimad -
Bhagavatam eingestehen, doch ich hoffe trotzdem, dass es bei den
Denkern und Fihrern der Gesellschaft guten Anklang finden wird,
wobei ich auf folgende Aussage des Srimad - Bhagavatam (1.5.11)
vertraue:

»Auf der anderen Seite aber ist Literatur, die voller Beschreibungen
der transzendentalen Herrlichkeit des Namens, des Ruhms, der
Gestalt und der Spiele des unbegrenzten héchsten Herrn ist, eine
transzendentale Schoépfung, die zu dem Zweck entstand, eine
Umwalzung im gottlosen Dasein einer irregeflihrten Zivilisation
einzuleiten. Selbst wenn solche transzendentalen Schriften
UnregelmaBigkeiten aufweisen, werden sie von gelauterten, vollig
rechtschaffenen Menschen gehdrt, gesungen und angenommen.«
Orn tat sat

A.C. Bhaktivedanta Swami



Einleitung

Der Begriff »Gott« und der Begriff »absolute Wahrheit« befinden
sich nicht auf der gleichen Ebene. Die ewigen Geschichten Gottes
(Srimad - Bhagavatam) filhren zum hdchsten Aspekt der absoluten
Wahrheit. Der Begriff »Gott« bezeichnet den Herrscher, wohingegen
der Begriff »absolute Wahrheit« das Summum Bonum oder den
ersten Ursprung aller Energien bezeichnet. Es kann keine
Meinungsverschiedenheit Uber den persdnlichen Aspekt Gottes als
den Herrscher geben, da ein Herrscher nicht unpersonlich sein
kann. Natlrlich sind moderne Regierungen, insbesondere
demokratische, bis zu einem gewissen Grade unpersonlich, doch
letztlich ist das hochste ausfiihrende Organ eine Person, und der
unpersonliche Aspekt der Regierung ist dem personlichen
untergeordnet. Es steht also auller Zweifel, dass wir, wann immer
wir von Herrschaft Gber andere sprechen, das Vorhandensein eines
personlichen Aspekts zugeben missen. Da es verschiedene
Herrscher fiir verschiedene zu verwaltende Positionen gibt, kann es
viele kleine »Gotter« geben. Nach der Bhagavad - Gita wird jeder
Herrscher, der eine bestimmte, auflergewohnliche Macht besitzt,
vibhatimat - sattva genannt, ein vom Herrn ermachtigter Herrscher.
Es gibt viele vibhatimat - sattvas, Herrscher oder Gotter mit
verschiedenen besonderen Fahigkeiten, doch die absolute Wahrheit
ist einer ohne einen Zweiten. Die ewigen Geschichten Gottes
(Srimad - Bhagavatam) bezeichnen die absolute Wahrheit oder das
Summum Bonum als den pararm satyam.

Der Verfasser des Srimad - Bhagavatam, Srila Vyasadeva, erweist
als erstes dem pararm satyam (der absoluten Wahrheit) seine
achtungsvollen Ehrerbietungen, und weil der param satyam die
urspringliche Quelle aller Energien ist, ist der pararh satyam die
hdchste Person. Auch die Gotter und Herrscher sind Personen,
doch der param satyam, von dem die Goétter die Fahigkeit zu
beherrschen bekommen, ist die hochste Person. Das Sanskritwort
1$vara (Herrscher) ist gleichbedeutend mit dem Wort »Gott«, doch
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die hochste Person wird paramesvara genannt, was so viel
bedeutet wie »der hochste T$vara«. Dieser paramesvara, die
hochste Person, ist die Personlichkeit mit dem hochsten
Bewusstsein, und weil er seine Krafte von keiner anderen Quelle
bezieht, ist er vollig unabhangig. In den vedischen Schriften wird
Brahma als der héchste Gott, als das Oberhaupt aller anderen
Gotter, wie Indra, Candra und Varuna, beschrieben; doch das
Srimad - Bhagavatam erklart, dass selbst Brahma, in Bezug auf
sein Wissen und seine Macht, nicht unabhangig ist. Er empfing
Wissen in Form der Veden von der hochsten Person, die im Herzen
eines jeden Lebewesens wohnt. Diese héchste Persdnlichkeit weil}
alles - sowohl direkt als auch indirekt. Individuelle, winzig kleine
Personen, die Teile der hdchsten Persdnlichkeit sind, mégen direkt
und indirekt alles Uber ihren Koérper und seine aulierlichen
Eigenschaften wissen, doch die hochste Personlichkeit weill alles
Uber Ihre auflleren sowie lhre inneren Eigenschaften.

Die Worte janmady asya weisen darauf hin, dass die Quelle jeder
Schoépfung, Erhaltung und Vernichtung die gleiche, hdchste
bewusste Person ist. Selbst aus unseren gegenwartigen,
begrenzten Erfahrungen kénnen wir ersehen, dass nichts von
lebloser Materie erzeugt wird, dass aber umgekehrt leblose Materie
von Lebewesen erzeugt werden kann. Zum Beispiel entwickelt sich
der materielle Koérper durch die Berihrung mit dem Lebewesen zu
einer funktionierenden Maschine. Menschen mit einem geringen
Maf an Wissen halten die kérperliche Maschinerie falschlich fir das
Lebewesen, doch in Wirklichkeit ist das Lebewesen die Grundlage
fur die korperliche Maschine. Die korperliche Maschine ist wertlos,
sobald der lebendige Funke sie verlassen hat. In dhnlicher Weise ist
die urspringliche Quelle aller materiellen Energie die hdchste
Person. Diese Tatsache wird in allen vedischen Schriften zum
Ausdruck gebracht, und alle Vertreter der transzendentalen
Wissenschaft haben diese Wahrheit bejaht. Die Lebenskraft wird
Brahman genannt, und einer der groRten acaryas (Lehrer), ndmlich
Sripada Sankaracarya, predigte, das Brahman sei die Substanz,
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wohingegen die kosmische Welt die untergeordnete Einheit bilde.
Die urspringliche Quelle aller Energien ist die Lebenskraft, und Sie
wird folgerichtig als die hochste Person anerkannt. Sie ist sich
deshalb alles Vergangenen, Gegenwartigen und Zuklinftigen wie
auch jedes Winkels lhrer Manifestationen, seien diese materieller
oder spiritueller Natur, bewusst. Ein unvollkommenes Lebewesen
weild nicht einmal, was in seinem eigenen Koérper geschieht. Es
nimmt Nahrung auf, doch es weil} nicht, wie sie in Energie
umgewandelt wird oder wie sie seinen Korper erhalt. Ist ein
Lebewesen vollkommen, ist es sich aller Geschehnisse bewusst,
und da die héchste Person allvollkommen ist, kennt Sie natirlich
alles bis in alle Einzelheiten. Deshalb wird die vollkommene
Personlichkeit im Srimad Bhagavatam als Vasudeva angesprochen,
als einer, der im vollen Bewusstsein und im vélligen Besitz seiner
ganzen Energie Uberall gegenwartig ist. All das wird ausfihrlich im
Srimad Bhagavatam erklart, und dem Leser bieten sich geniigend
Moglichkeiten, es kritisch zu studieren.

In neuerer Zeit predigte SrT Krsna Caitanya Mahaprabhu die ewigen
Geschichten Gottes (Srimad - Bhagavatam) durch sein praktisches
Beispiel. Durch seine grundlose Barmherzigkeit ist es viel leichter, in
die Themen des Srimad - Bhagavatam einzudringen. Deshalb sei
an dieser Stelle eine kurze Schilderung seines Lebens und seiner
Lehren eingeflgt. M6ge dem Leser dadurch geholfen werden, die
wahre Bedeutung des Srimad Bhagavatam zu erfassen.

Es ist unbedingt erforderlich, das Srimad - Bhagavatam von der
Person Bhagavatam zu hoéren. Die Person Bhagavatam ist jemand,
dessen Leben in die Praxis umgesetztes Srimad - Bhagavatam ist.
Da SrT Caitanya Mahaprabhu die absolute Persénlichkeit Gottes ist,
ist er gleichzeitig Bhagavan und Bhagavatam in Person und in
Klang. Aus diesem Grunde ist der Vorgang, das Srimad -
Bhagavatam zu verstehen, wie er ihn lehrte, fur alle Menschen
durchfuhrbar. Es war sein Wunsch, dass diejenigen, deren Heimat
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Indien ist, in jedem Winkel der Welt das Srimad - Bhagavatam
verkiinden.

Das Srimad - Bhagavatam ist die Wissenschaft von Krsna, der
absoluten Personlichkeit Gottes, Uber den wir schon in der
Bhagavad - Gitd einige Informationen erhalten. Sri Caitanya
Mahaprabhu sagte, dass jeder, wer er auch sein mag, der in der
Wissenschaft von Krsna (Srimad - Bhagavatam und Bhagavad -
Gita) wohlbewandert ist, ein autorisierter Prediger oder Lehrer der
Wissenschaft von Krsna werden kann.

Der menschlichen Gesellschaft fehlt die Wissenschaft von Krsna,
die der leidenden Menschheit auf der ganzen Welt zugutekommen
wird. Wir bitten deshalb die Fihrer aller Nationen um nichts
anderes, als die Wissenschaft von Krsna anzunehmen - zu ihrem
eigenen Wohl, zum Wohl der Gesellschaft und zum Wohl der
gesamten Menschheit.

Sri Caitanya
Ein kurzer Abriss des Lebens und der Lehren Sri Caitanyas, des
Predigers der ewigen Geschichten Gottes (Srimad - Bhagavatam)

SrT Caitanya Mahaprabhu, der groRe Apostel der Gottesliebe und
Vater des gemeinsamen Chantens der heiligen Namen des Herrn,
erschien in dieser Welt in Sridhama Mayapura, einem Viertel der
Stadt Navadvipa in Bengalen, am Phalguni Pimima Abend des
Jahres 1407 Sakabda (was dem Februar 1486 in christlicher
Zeitrechnung entspricht).

Sein Vater, Sri Jagannatha Misra, ein gelehrter Brahmana aus
Sylhet, kam als Studierender nach Navadvipa, das zu jener Zeit als
Zentrum der Bildung und Kultur galt. Er wurde am Ufer der Ganga
wohnhaft, nachdem er Srimati Sacidevi, eine Tochter des groRen
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Gelehrten Srila Nilambara CakravartlT aus Navadvipa, geheiratet
hatte.

Jagannatha Miéra wurden von seiner Frau Srimati Sacidevi eine
Anzahl von Tdéchtern geboren, von denen die meisten in jungen
Jahren verstarben. Seine vaterliche Zuneigung richtete sich somit
auf zwei am Leben gebliebene Sbéhne, SrT Visvaripa und
Visvambhara. Der zehnte und jingste Sohn, Visvambhara genannt,
wurde spater als Nimai Pandita und dann, nachdem er in den
Lebensstand der Entsagung getreten war, als Sri Caitanya
Mahaprabhu bekannt.

Sri Caitanya Mahaprabhu offenbarte achtundvierzig Jahre lang
seine transzendentalen Tatigkeiten und verlie® die Erde dann im
Jahre 1455 Sakabda in Puri.

Die ersten vierundzwanzig Jahre seines Lebens verbrachte er als
Studierender und Haushéalter in Navadvipa. Seine erste Frau,
Srimatt Lakémipriya, verstarb in jungen Jahren, als sich der Herr
gerade auf einer Reise durch Ostbengalen befand. Nach seiner
Rickkehr wurde er von seiner Mutter gebeten, ein zweites Mal zu
heiraten. Er war damit einverstanden und heiratete Srimati
Visnupriya Devi, die sich ihr ganzes Leben lang mit der Trennung
vom Herrn abfinden musste, da er im Alter von vierundzwanzig
Jahren in den sannyasa - Stand trat, als sie gerade sechzehn Jahre
alt war. Nachdem der Herr sannyasi geworden war, wahlte er sich
auf Wunsch seiner Mutter, Srimatt Sacidevi, Jagannatha Puri zum
Hauptsitz. Der Herr blieb vierundzwanzig Jahre lang in Puri.
Wahrend dieser Zeit reiste er sechs Jahre lang standig durch ganz
Indien, besonders durch den Sitden des Landes, und predigte die
ewigen Geschichten Gottes (Srimad - Bhagavatam).

Sr1 Caitanya predigte nicht nur das Srimad - Bhagavatam, sondern
verbreitete aulRerdem die Lehre der Bhagavad - Gita (Der Gesang
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Gottes), so dass sie jedem zuganglich wurde. In der Bhagavad -
Gita wird Sri Krsna als die absolute Personlichkeit Gottes
beschrieben, und seine letzten Lehren in diesem bedeutenden Buch
transzendentalen Wissens fordern dazu auf, alle Arten von
Religionen aufzugeben und ihn (SrT Krsna) als den einzig zu
verehrenden Herrn anzunehmen. Der Herr versicherte zugleich,
dass er seine Geweihten vor allen Arten sindhafter Handlungen
beschiitzen werde und dass es fir sie keinen Anlald zur Furcht
gebe. Ungliicklicherweise hielten weniger intelligente Menschen Sri
Krsna trotz seiner direkten Unterweisungen und entgegen den
Lehren der Bhagavad - Gita fur nicht mehr als eine bedeutende
historische Personlichkeit, und daher konnten sie ihn nicht als die
urspriingliche Persdnlichkeit Gottes anerkennen.

Solche Menschen mit geringem Wissensumfang wurden von vielen
Nichtgottgeweihten irregefiihrt. Somit wurden die Lehren der
Bhagavad - Gita selbst von grolen Gelehrten falsch ausgelegt.
Nachdem Sr1 Krsna nicht mehr persénlich anwesend war, gab es
Hunderte von Kommentaren zur Bhagavad - Gita, von vielen
belesenen Gelehrten verfasst, die alle nur ihre eigenen Ziele
verfolgten.

Sri Caitanya Mahaprabhu ist derselbe Sri Krsna. Dieses Mal
erschien er jedoch als groRer Geweihter des Herrn, um den
Menschen im Allgemeinen, den Religionswissenschaftlern und den
Philosophen (iber die transzendentale Stellung Sr Krsnas, des
urersten Herrn und der Ursache aller Ursachen, zu predigen. Die
Essenz seines Predigens ist, dass Sri Krsna, der in Vrajabhami
(Vrndavana) als der Sohn des Konigs von Vraja (Nanda Maharaja)
erschien, die héchste Personlichkeit Gottes ist und deshalb von
allen verehrt werden muss. Vrndavana - dhama ist nicht
verschieden vom Herrn, weil der Name, der Ruhm, die Gestalt des
Herrn und der Ort, an dem er sich offenbart, mit dem Herrn als
absolutes Wissen identisch sind. Deshalb ist Vrndavana - dhama
ebenso verehrenswert wie der Herr Selbst. Die hoéchste Form
transzendentaler Verehrung wurde von den Madchen von
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Vrajabhumi in Form von reiner Zuneigung zum Herrn gezeigt, und
Sri Caitanya Mahaprabhu empfiehlt diesen Vorgang als die
vortrefflichste Art der Verehrung. Er erkennt das Srimad Bhagavata
- Purana als die makellose Schrift an, die zum Verstandnis des
Herrn fihrt, und verkiindete, dass das endgiltige Ziel des Lebens
fur alle Menschen darin besteht, die Stufe der prema, der reinen
Liebe zu Gott, zu erreichen.

Viele Geweihte SrT Caitanyas, wie Srila Vrndavana dasa Thakura,
Sri Locana dasa Thakura, Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami, Sri
Kavikarnapira, Sr1 Prabodhananda Sarasvati, Sri Rapa Gosvamr,
Sr1 Sanatana Gosvami, Sri Raghunatha Bhatta Gosvami, SrT Jiva
Gosvami, SrT Gopala Bhatta Gosvami, Sri Raghunatha dasa
Gosvamri, und in spaterer Zeit, in den letzten zweihundert Jahren,
Sri Vidvanatha Cakravarti Thakura, Sri Baladeva Vidyabhisana, Sri
Syamananda Gosvami, Sri Narottama dasa Thakura, Sri
Bhaktivinoda Thakura und schlieRlich SrT Bhaktisiddhanta Sarasvati
Thakura (unser spiritueller Meister) und viele andere grof3e und
berihmte Gelehrte und Geweihte des Herrn, haben umfangreiche
Blcher und Schriften Uiber das Leben und die Unterweisungen des
Herrn geschrieben. Diese Schriften beruhen alle auf den $astras,
wie den Veden, den Puranas, den Upanisaden, dem Ramayana,
dem Mahabharata und anderen authentischen Schriften, die von
den anerkannten acaryas akzeptiert werden. Sie sind von
einzigartigem Aufbau und unerreichter Darstellungskraft und voll
transzendentalen Wissens. Unglicklicherweise sind diese Schriften,
die groBtenteils in Sanskrit und Bengali verfasst sind, den meisten
Menschen unbekannt, aber wenn sie schlief3lich das Licht der Welt
erblicken und der denkenden Menschheit vorgelegt werden, dann
kann die Botschaft der Liebe diese kranke Welt Uberfluten, die mit
verschiedenen illusorischen Methoden, die nicht von den acaryas in
der Schilernachfolge empfohlen werden, vergeblich nach Frieden
und Wohlistand suchen. Die Leser dieser kleinen Schilderung des
Lebens und der Lehren Sri Caitanyas werden groRen Nutzen
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daraus ziehen, die Biicher Srila Vrndavana dasa Thakuras (Sri
Caitanya - Bhagavata) und Srila Krsnadasa Kavirdja Gosvamts (Sri
Caitanya - Caritamrta) zu studieren. Die Jugendzeit des Herrn wird
am faszinierendsten vom Verfasser des Sri Caitanya - Bhagavata
dargestellt, und was die Lehren betrifft, so werden sie anschaulicher
im SrT Caitanya - Caritamrta dargelegt. Die Jugendzeit des Herrn
wurde von einem seiner bedeutendsten Geweihten und
Altersgenossen, dem Arzt Srila Murari Gupta, aufgezeichnet, und
der spatere Teil des Lebens Sr1 Caitanya Mahaprabhus wurde von
seinem Privatsekretar, Srt Damodara Gosvamt, auch Srila Svarlpa
Damodara genannt, niedergeschrieben, der in Purl praktisch ein
stéandiger Begleiter des Herrn war. Diese beiden Gottgeweihten
zeichneten so gut wie alle Ereignisse im Leben des Herrn auf, und
spater wurden alle oben genannten Bulicher Uber den Herrn auf der
Grundlage der kadacas (Aufzeichnungen) von Srila Damodara
Gosvamt und Murari Gupta zusammengestellt.

Der Herr erschien also am Phalguni - Pdrnima - Abend des Jahres
1407 Sakabda, und es geschah durch den Willen des Herrn, dass
an jenem Abend eine Mondfinsternis herrschte. Unter der
Hindubevolkerung ist es Brauch, wahrend der Stunden der
Mondfinsternis ein Bad in der Ganga oder in einem anderen heiligen
Fluss zu nehmen und zur Lauterung vedische Mantras zu chanten.
Als SrT Caitanya wéhrend der Mondfinsternis geboren wurde, hallte
ganz Indien vom heiligen Klang »Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna
Krsna, Hare Hare / Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare
Hare« wider. Diese sechzehn Namen des Herrn werden in vielen
Puranas und Upanisaden erwahnt, und sie werden als das Taraka -
Brahma nama des gegenwartigen Zeitalters bezeichnet. Es wird in
den Sastras gesagt, dass das Chanten dieser heiligen Namen ohne
Vergehen eine gefallene Seele aus der Gefangenschaft in der
Materie befreien kann. Es gibt unzahlige Namen des Herrn, in
Indien wie auch aullerhalb, und jeder dieser Namen st
gleichermalien gut, weil sie alle die hdchste Personlichkeit Gottes
bezeichnen. Aber weil die oben genannten sechzehn besonders fir

17



das jetzige Zeitalter empfohlen sind, sollten die Menschen ihren
Nutzen aus ihnen ziehen und dem Pfad der grof3en acaryas folgen,
die durch Befolgen der in den s$astras niedergelegten Regeln
erfolgreich waren.

Dass der Herr wahrend einer Mondfinsternis erschien, deutet auf
seine besondere Mission hin, die darin bestand, die Bedeutsamkeit
des Chantens der heiligen Namen Gottes im Zeitalter des Kali (des
Zankes) zu predigen. Im gegenwartigen Zeitalter streitet man sich
sogar wegen Kileinigkeiten, und deshalb haben die sastras flr
dieses  Zeitalter einen allgemein  glltigen Weg  zur
Selbstverwirklichung empfohlen - das Chanten der heiligen Namen
des Herrn. Die Menschen kénnen Treffen veranstalten, um den
Herrn in ihren jeweiligen Sprachen und mit wohlklingender Musik zu
lobpreisen. Wenn solche Veranstaltungen ohne Vergehen
abgehalten werden, ist es sicher, dass die Teilnehmer allmahlich die
spirituelle Vollkommenheit erreichen werden, ohne sich harteren
Methoden unterziehen zu mussen. Der Gelehrte und der Narr, der
Reiche wie der Arme, Hindus wie Moslems, Englander und Inder,
der candala wie auch der Brahmana - sie alle konnen bei solchen
Treffen die transzendentalen Klange héren und so den Staub, der
sich durch die Verbindung mit der Materie angesammelt hat, vom
Spiegel des Herzens wischen. Um die Botschaft des Herrn zu
bestatigen, werden alle Menschen der Welt den heiligen Namen des
Herrn als die gemeinsame Grundlage fir die universale Religion der
Menschheit annehmen. Die Ankunft des heiligen Namens also fand,
mit anderen Worten, mit der Ankunft Sri Caitanya Mahaprabhus
statt.

Wenn der Herr auf dem Schol} seiner Mutter sal3, horte er sofort auf
Zu weinen.

Sobald die Frauen, die um ihn herumstanden, den heiligen Namen
chanteten und dazu in die Hande klatschten. Dieser eigentimliche
Umstand wurde von den Nachbarn mit Scheu und Ehrfurcht
beobachtet. Manchmal fanden die jungen Madchen Gefallen daran,
den Herrn zum Weinen zu bringen und ihn dann durch das Chanten
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des heiligen Namens zu beruhigen. Schon von seiner frihen
Kindheit an predigte der Herr die Bedeutsamkeit des heiligen
Namens. In seinen frilhen Jahren war Sri Caitanya als Nimai
bekannt. Dieser Name wurde ihm von seiner geliebten Mutter
gegeben, weil er unter einem nimba - Baum im Hof seines
Elternhauses geboren wurde.

Als dem Herrn im Alter von sechs Monaten bei der anna - prasana
- Zeremonie feste Nahrung angeboten wurde, deutete er auf sein
zuklnftiges Wirken hin. Zu dieser Zeit war es namlich gebrauchlich,
einem Kind Miinzen und Blcher anzubieten, um einen Hinweis auf
seine zuklUnftige Neigung zu bekommen, und als dem Herrn auf der
einen Seite Miinzen und auf der anderen Seite das Srimad -
Bhagavatam angeboten wurden, nahm er das Bhagavatam statt der
Minzen.

Als er noch ein Kleinkind war und im Hof herumkroch, erschien
eines Tages eine Schlange vor ihm, mit der der Herr zu spielen
begann. Alle Hausbewohner waren von Furcht und Schrecken
erfullt, aber nach einer Weile entfernte sich die Schlange wieder,
und das Baby wurde von seiner Mutter weggebracht.

Einmal wurde er von einem Dieb gestohlen, der ihm seine
Schmuckstiicke rauben wollte, aber der Herr machte einen
vergnugten Ausflug auf den Schultern des verwirrten Diebes, der
nach einem abgelegenen Ort suchte, um das Baby zu berauben. Es
geschah indessen, dass der umherirrende Dieb schliel3lich wieder
vor dem Haus Jagannatha Misras ankam, wo er, aus Angst,
entdeckt zu werden, das Baby sofort absetzte. Natirlich waren die
verangstigten Eltern und Verwandten gllcklich, das verlorene Kind
wiederzusehen.

Einst wurde ein pilgernder Brahmana im Hause Jagannatha Misras
aufgenommen, und als er dabei war, Gott Speisen zu opfern,
erschien der Herr vor ihm und nahm etwas von der Opferung zu
sich. Die Speisen mussten zuriickgewiesen werden, weil das Kind
sie beruhrt hatte, und so musste der Brahmana eine neue Mahlzeit
zubereiten. Das nachste Mal geschah das gleiche, und als sich dies
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zum dritten Mal wiederholte, wurde das Baby zu Bett gebracht.
Gegen Mitternacht, als alle Hausbewohner hinter verschlossenen
Turen fest schliefen, opferte der pilgernde Brahmana der Bildgestalt
Gottes noch einmal seine besonders zubereiteten Speisen, und
wieder erschien der Herr als Saugling vor dem Pilger und vereitelte
die Opferung. Der Brahmana begann zu rufen, aber da alle fest
schliefen, horte ihn niemand. Der Herr offenbarte daraufhin dem
vom Glick beglnstigten Brahmanas seine Identitdt als Krsna
Selbst. Dem Brahmana wurde es verboten, Uber diesen Vorfall zu
sprechen, und das Baby kehrte zum Schol} seiner Mutter zurtck.

Es gibt noch viele &hnliche Vorkommnisse in der Kindheit Sri
Caitanyas. Als unartiger Junge neckte er so manches Mal die
strengglaubigen Brahmanas, die in der Ganga zu baden pflegten.
Wenn die Brahmanas sich daraufhin bei seinem Vater darliber
beschwerten, erschien der Herr vor seinem Vater, als komme er
gerade aus der Schule.

Am Bade - ghata pflegte er auch den Nachbarsmadchen Streiche
zu spielen, wenn sie, in der Hoffnung, gute Ehemanner zu
bekommen, Siva verehrten. Die Verehrung Sivas ist Dbei
unverheirateten Madchen in Hindufamilien Brauch, und so erschien
der Herr vor ihnen und sagte frech: »Meine lieben Schwestern, bitte
gebt mir all die Opfergaben, die ihr fiir Siva hierhergebracht habt.
Siva ist mein Geweihter, und seine Frau Parvati ist meine Dienerin.
Wenn ihr mich verehrt, werden Siva und alle anderen Halbgdtter
noch zufriedener mit euch sein.« Einige weigerten sich, dem
unartigen Herrn zu gehorchen, worauf er sie dazu verwiinschte,
einmal mit alten Mannern, die von ihren friheren Frauen bereits
sieben Kinder héatten, verheiratet zu werden. Aus Furcht, und ein
wenig auch aus Zuneigung, brachten die Madchen auch ihm
manchmal verschiedene Gaben dar. Der Herr segnete sie darauf
und versicherte ihnen, dass sie sehr gute, junge Ehemanner und
Dutzende von Kindern bekommen wirden. Diese Segnung
erheiterte die Madchen, obwohl sie sich oft auch bei ihren Mittern
Uber Vorkommnisse dieser Art beklagten.

20



So verbrachte der Herr seine friihe Jugend. Als er kaum sechzehn
Jahre alt war, erdffnete er seine eigene catus - pathi (Dorfschule,
die von einem erfahrenen Brahmana geleitet wird). In dieser Schule
wollte er nichts weiter als Krsna verstandlich machen, sogar beim
Grammatikunterricht. Srila Jiva Gosvami stellte spater, um den
Herrn zu erfreuen, eine Grammatik in Sanskrit zusammen, in der
alle grammatischen Regeln mit dem heiligen Namen des Herrn
erklart werden. Diese Grammatik ist heute noch im Gebrauch. Sie
ist als Hari namamrta - vyakarana bekannt und im Lehrplan der
Schulen in Bengalen vorgeschrieben.

Wahrend dieser Zeit kam ein groRBer Gelehrter aus Kaschmir
namens Kesava Kasmiri nach Navadvipa, um Diskussionen lber
die $astras abzuhalten. Der Pandita aus Kaschmir war ein
meisterhafter Gelehrter, der alle Bildungsstatten Indiens bereist
hatte. SchlieRlich kam er auch nach Navadvipa, um die dortigen
Gelehrten herauszufordern. Die Panditas von Navadvipa
beschlossen, Nimai Pandita dem Pandita aus Kaschmir
gegenubertreten zu lassen, weil sie dachten, dass sich ihnen, wenn
Nimai Pandita geschlagen wiirde, eine weitere Gelegenheit bieten
werde, mit dem Gelehrten zu debattieren, denn Nimai Pandita war
ja noch ein Knabe. Und wenn der Pandita aus Kaschmir geschlagen
werden sollte, wiirde das ihren Ruhm nur vergrdf3ern, da die Leute
verkiinden wiuirden, ein Knabe aus Navadvipa habe einen
Meistergelehrten besiegt, der in ganz Indien berihmt ist. Es
geschah zufallig, dass Nimai Pandita Kesava Kasmiri traf, als dieser
am Ufer der Ganga spazieren ging. Der Herr bat ihn, eine
Sanskritdichtung zu Ehren der Gangad zu verfassen, worauf der
Pandita innerhalb kurzer Zeit hundert slokas ersann, die er wie ein
Sturmgewitter vortrug, um das Ausmal seiner ungeheuren
Gelehrsamkeit zu zeigen. Nimai Pandita konnte sofort alle Slokas
ohne einen Fehler auswendig. Er zitierte den 64. sloka und machte
auf bestimmte rhetorische und literarische UnregelmaRigkeiten
aufmerksam. Er beméngelte besonders, dass der Pandita das Wort
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Bhavani - bhartuh gebraucht hatte. Der Herr wies darauf hin, dass
der Gebrauch dieses Wortes Uberflissig sei. Bhavant heifl3t »die
Frau Sivas«, und wer sonst kann ihr bharta oder Ehemann sein? Er
machte auch auf mehrere andere Widerspriiche aufmerksam, und
der Pandita aus Kaschmir wurde von Verwunderung ergriffen. Er
war erstaunt, dass ein einfacher Schiler der Grammatik auf
literarische Schwachen eines belesenen Gelehrten hinweisen
konnte. Obwohl sich dieses zutrug, ehe es zu einem offentlichen
Treffen kam, verbreitete sich die Nachricht wie ein Lauffeuer in
Navadvipa. Kurze Zeit spater gab Sarasvati, die Halbgéttin des
Lernens, Kesava Kasmiri im Traum die Anweisung, sich dem Herrn
zu fugen, und so wurde der Pandita aus Kaschmir ein Anhanger des
Herrn.

Der Herr wurde bald darauf mit groRer Pracht und Festlichkeit
vermahlt, und zu dieser Zeit begann er, das gemeinsame Chanten
der heiligen Namen Gottes in Navadvipa zu predigen. Einige der
Brahmanas wurden auf seine Beliebtheit neidisch und legten ihm
viele Hindernisse in den Weg. Sie waren so eiferstichtig, dass sie
die Angelegenheit schliellich vor den mohammedanischen
Magistrat von Navadvipa brachten. Bengalen wurde zu jener Zeit
von den Afghanen regiert, und der Konig der Provinz war Nawab
Hussain Shah. Der mohammedanische Magistrat von Navadvipa
nahm die Beschwerden der Brahmanas sehr ernst, doch vorerst
ermahnte er die Anhanger Nimai Panditas nur, den Namen Haris
nicht in der Offentlichkeit laut zu chanten. Sri Caitanya aber bat
seine Anhanger, den Anordnungen des Kazi nicht zu folgen, und so
setzten sie ihren sankirtana wie gewohnt fort. Der Magistrat sandte
daraufhin Beamte aus, die den sankirtana unterbrachen und einige
der mrdangas zerbrachen. Als Nimai Pandita von diesem Vorfall
horte, organisierte er eine burgerliche Widerstandsgruppe und
wurde damit zum Wegbereiter der blrgerlichen
Widerstandsbewegung fir die gerechte Sache in Indien. Er
veranstaltete einen Umzug von hunderttausend Menschen mit
Tausenden von mrdangas und karatalas, der sich entgegen der
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Anordnung des Kazi durch die Strallen von Navadvipa bewegte.
Endlich erreichte der Umzug das Haus des Kazi, der aus Furcht vor
der Menge die Treppen hinauflief. Die Menschen versammelten sich
vor dem Haus und zeigten heftigen Unmut, aber der Herr bat sie,
friedlich zu bleiben. Daraufhin kam der Kazi herunter und versuchte
den Herrn zu besanftigen, indem er ihn als seinen Neffen begrifite.
Er erinnerte ihn daran, dass Nilambara Cakravartt im
Verwandtschaftsverhdltnis eines Onkels zu ihm stehe und
infolgedessen Srimati Sacidevi, die Mutter Nimai Panditas, seine
Schwester sei. Er fragte den Herrn, ob der Sohn seiner Schwester
auf seinen Onkel mitterlicherseits bdse sein kdnne, worauf ihm der
Herr erwiderte, der Onkel mutterlicherseits solle seinen Neffen in
seinem Haus gebuhrend empfangen. Auf diese Weise wurde die
Auseinandersetzung gemaRigt, und es entspann sich zwischen den
beiden grofien Gelehrten eine lange Diskussion Gber den Koran und
die Hindu - $astras. Der Herr griff das Problem des Tétens von
Kldhen auf, und der Kazi antwortete korrekt, indem er sich auf den
Koran berief. Der Kazi wiederum befragte den Herrn Uber das
Opfern von Kihen in den Veden, worauf der Herr antwortete, dass
eine solche Opferung, wie sie in den Veden erwahnt wird, kein
wirkliches Toten bedeute. Bei solchen Opfern brachte man eine alte
Kuh dar, um ihr durch die Kraft vedischer Mantras ein neues,
frisches Leben zu geben. Fir das Kali - yuga sind solche Kuhopfer
untersagt, weil es keine befahigten Brahmanas gibt, die eine
Opferung dieser Art durchfiihren kénnen. Aus diesem Grunde sind
im Kali - yuga so gut wie alle Yajfias untersagt, da sie nur nutzlose
Versuche toérichter Menschen sein wurden. FlUr das Kali - yuga ist
nur der sankirtana - Yajia empfohlen, mit dem alle Ziele aller
anderen Opferhandlungen erfiillt werden. So Uberzeugte der Herr
schlieBlich den Kazi, der darauf ein Anhanger des Herrn wurde. Er
lieR bekanntmachen, dass niemand die sankirtana - Bewegung Sri
Caitanyas behindern solle, und der Kazi hinterlie® diese Anordnung
in seinem letzten Willen zum Wohl seiner Nachfahren. Das Grab
des Kazi ist noch heute in der Gegend von Navadvipa zu sehen,
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und viele Hindupilger wandern dorthin, um ihre Ehrerbietungen
darzubringen.

Auch die Nachfahren des Kazi leben noch heute in dieser Gegend,
und sie hatten niemals etwas gegen den sankirtana einzuwenden,
nicht einmal wahrend der Hindu Aufstande.

Dieser Vorfall zeigt deutlich, dass der Herr kein sogenannter
zaghafter Vaisnava war. Ein echter Vaisnava ist ein furchtloser
Geweihter des Herrn, und fir die richtige Sache kann er jeden
Schritt unternehmen, der zum Ziel fihrt. Arjuna war ebenfalls ein
Vaisnava - Geweihter 81T Krsna, und er kampfte heldenhaft, um
den Herrn zu erfreuen. In &hnlicher Weise war Vajrangaji,
Hanuman, ein Geweihter Sri Ramas, und er strafte die Gefolgsleute
Ravanas, die alle Nichtgottgeweihte waren. Es ist ein Prinzip des
Vaisnavas, den Herrn um jeden Preis zufriedenzustellen. Ein
Vaisnava ist von Natur aus gewaltlos und friedfertig, und er besitzt
alle guten Eigenschaften Gottes, aber wenn ein Nichtgottgeweihter
den Herrn oder seine Geweihten beleidigt, wird der Vaisnava eine
solche Unverschamtheit niemals dulden.

Nach diesem Ereignis begann der Herr sein Bhagavata - dharma,
das heildt, die sankirtana - Bewegung, noch kraftvoller zu predigen
und zu verbreiten, und wer immer sich gegen die Verbreitung des
yuga - dharma, der Pflicht dieses Zeitalters, stellte, wurde durch
verschiedene Strafen geblhrend bestraft. Zwei Brahmanas namens
Capala und Gopala, die ebenfalls Onkel des Herrn von Seiten der
Mutter waren, wurden zur Bestrafung vom Aussatz heimgesucht,
doch spéter, als sie reuig wurden, nahm der Herr sie in Gnaden an.
Im Rahmen seiner Arbeit als Prediger pflegte SrT Caitanya taglich
alle seine Anhanger, auch Srila Nityananda Prabhu und Srila
Thakura Haridasa, zwei Hauptstitzen seiner Anhangerschaft, von
Tur zu Tir zu schicken, das Srimad - Bhagavatam zu predigen.
Ganz Navadvipa wurde von seiner sankirtana - Bewegung
Uberflutet, und seine Hauptquartiere wurden im Haus Srivasa
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Thakuras und Sri Advaita Prabhus, die zwei der bedeutendsten
Haushalter unter seinen Schilern waren, eingerichtet. Diese beiden
erfahrenen Oberhaupter der Brahmana - Gemeinde waren die
eifrigsten Anhanger der Bewegung Sri Caitanyas. Sri Advaita
Prabhu trug hauptsachlich zum Erscheinen des Herrn bei. Als
Advaita Prabhu sah, dass die gesamte menschliche Gesellschaft
nur noch materialistischen Tatigkeiten nachging und nichts vom
hingebungsvollen Dienen wusste, das der einzige Weg ist, die
Menschheit vom dreifachen Leiden des materiellen Daseins zu
befreien, betete er aus seinem grundlosen Mitleid mit der kranken
menschlichen Gesellschaft zum Herrn inbrinstig, er moge
erscheinen, und verehrte ihn unablassig mit dem Wasser der Ganga
und den Blattern des heiligen tulast - Baumes. Was die
Predigerarbeit der sankirtana - Bewegung betrifft, so wurde von
jedem erwartet, dass er nach der Anweisung des Herrn seinen
taglichen Beitrag leistete.

Einmal gingen Nityananda Prabhu und Srila Haridasa Thakura eine
HauptstraRe entlang, als sie plotzlich eine larmende
Menschenmenge sahen. Von Vorlibergehenden erfuhren sie, dass
zwei Brlder namens Jagai und Madhai im betrunkenen Zustand
einen Offentlichen Aufruhr verursachten. Man sagte ihnen, die
beiden Bruder seien in einer angesehenen Brahmana - Familie
geboren worden, hatten sich aber durch schlechten Umgang in
Wistlinge der schlimmsten Sorte verwandelt. Sie waren nicht nur
Trinker, sondern auch Fleischesser, Schiirzenjager und Banditen.
Siinder, die jeder Beschreibung spotteten. Als Srila Nityananda
Prabhu dies alles horte, kam er zu dem Entschlu3, dass diese
beiden gefallenen Seelen die ersten sein missten, die zu befreien
seien. Wenn es gelange, sie von ihrem sindigen Dasein zu
befreien, wiirde der Ruhm Sri Caitanyas noch mehr verherrlicht
werden. Mit diesen Gedanken bahnten sich Nityananda Prabhu und
Haridasa Thakura einen Weg durch die Menge und baten die
beiden Briider, den Namen ST Haris zu chanten. Die betrunkenen
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Brider wurden Uber diese Bitte sehr witend, griffen Nityananda
Prabhu mit unflatigen Worten an und verfolgten ihn und Haridasa,
als diese flohen, eine ansehnliche Strecke. Am Abend wurde dem
Herrn Uber die Predigerarbeit berichtet, und er war sehr erfreut, als
er erfuhr, dass Nityananda Prabhu und Haridasa versucht hatten,
solch stumpfsinnige Kerle zu befreien.

Am folgenden Tag machte sich Nityananda Prabhu auf, die beiden
Brider aufzusuchen, doch sobald er sich ihnen naherte, warf einer
von ihnen mit einer Tonscherbe nach ihm, die ihn an der Stirn traf.
Nityananda Prabhu blutete, doch anstatt sich wegen dieser
abscheulichen Tat zu empdren, sagte er in seiner Gite: »Es macht
nichts, dass ihr diesen Stein nach mir geworfen habt. Ich bitte euch
immer noch, den heiligen Namen Sri Haris zu chanten.«

Einer der Bruder, Jagai, war Uber dieses Verhalten Nityananda
Prabhus von Staunen ergriffen. Er fiel ihm zu Fiilen und bat ihn um
Vergebung flr seinen sundigen Bruder. Als Madhai wieder
versuchte, Nityananda Prabhu etwas anzutun, hielt ihn Jagai mit
Gewalt zuriick und flehte ihn an, ebenfalls zu FlRen Nityanandas
niederzufallen. In der Zwischenzeit erreichte die Nachricht von
Nityanandas Verletzung den Herrn, der sofort erzirnt und
aufgebracht zum Ort des Geschehens eilte. Augenblicklich rief er
sein Sudar$sana - cakra herbei, um die Sinder zu téten, doch
Nityananda Prabhu erinnerte ihn an seine Mission. Es war die
Mission des Herrn, die hoffnungslos gefallenen Seelen des Kali -
yuga zu befreien, und die Brider Jagai und Madhai waren typische
Beispiele flir solche gefallenen Seelen. Neunzig Prozent der
Bevodlkerung des gegenwartigen Zeitalters gleichen diesen Brudern
trotz hoher Herkunft und weltlichen Ansehens. Nach Aussage der
offenbarten Schriften wird die gesamte Weltbevélkerung im
gegenwartigen Zeitalter von niedrigstem Siidra Wesen oder sogar
noch niedriger sein. Es ist zu beachten, dass Sri Caitanya
Mahaprabhu niemals das unveranderliche Kastensystem durch
Geburtsrecht anerkannte; vielmehr folgte er streng den Aussagen
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der $astras hinsichtlich der wirklichen ldentitdt oder Svartpa der
Lebewesen.

Als der Herr sein Sudaréana - cakra herbeirief und Srila Nityananda
Prabhu ihn anflehte, den beiden Bridern zu verzeihen, fielen Jagai
und Madhai zu den Lotosfilien des Herrn nieder und baten ihn um
Vergebung fur ihr grobes Verhalten. Der Herr wurde auch von
Nityananda Prabhu gebeten, den reuigen Seelen zu verzeihen, und
so erklarte er sich unter der Bedingung dazu bereit, dass sie fortan
alles sltindige Tun und alle wisten Gewohnheiten aufgaben. Die
Brider waren einverstanden und versprachen, alle stindhaften
Gewohnheiten abzulegen. Der gltige Herr verzieh ihnen und sprach
nie wieder von ihren frGheren Missetaten.

Das ist die besondere Barmherzigkeit Sri Caitanyas. Im
gegenwartigen Zeitalter kann niemand von sich behaupten, er sei
frei von Siinde. Das ist einfach nicht méglich. Trotzdem nimmt Sri
Caitanya alle Arten suindiger Menschen unter der einen Bedingung
an, dass sie versprechen, nach ihrer Einweihung durch den echten
spirituellen Meister ihre stindhaften Gewohnheiten abzulegen.

Es gibt einige wichtige Punkte, die in Verbindung mit den beiden
Bridern Jagai und Madhai zu beachten sind. Im Kali - yuga sind
nahezu alle Menschen wie Jagai und Madhai, und deshalb missen
sie, wenn sie von den Reaktionen auf ihre Missetaten befreit
werden wollen, bei Sri Caitanya Mahaprabhu Schutz suchen und
nach der spirituellen Einweihung die Dinge, die in den Sastras
verboten sind, vermeiden. Die einschrankenden Regeln werden in
den Lehren des Herrn an Srila Ripa Gosvami behandelt.

Wahrend seines Haushalterlebens offenbarte der Herr nicht viele
der Wunder, wie sie gewdhnlich von Persoénlichkeiten seiner Art
erwartet werden, aber einmal vollbrachte er im Hause Srinivasa
Thakuras ein herrliches Wunder, wahrend der sankirtana in vollem
Gange war. Er fragte die Gottgeweihten, was sie zu essen
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wlnschten, und als er horte, dass sie Mangofriichte essen wollten,
bat er um den Samen einer Mangofrucht, obwohl diese Frucht in
dieser Jahreszeit gar nicht wuchs. Als ihm der Samen gebracht
wurde, setzte er ihn im Hof Srinivasas in den Boden, und
augenblicklich begann ein SproéRling aus dem Samen zu wachsen.
In  kirzester Zeit wurde dieser SpréBling zu einem voll
ausgewachsenen Mangobaum, schwer beladen mit mehr reifen
Frichten, als die Gottgeweihten essen konnten. Der Baum blieb in
Srinivasas Hof, und von da an pflegten die Gottgeweihten so viele
Mangofriichte vom Baum zu nehmen, wie sie nur wollten.

Der Herr hatte sehr grof3e Achtung vor der Zuneigung der Madchen
von Vraja - bhimi (Vrndavana) zu Krsna, und um ihr lauteres
Dienen fir den Herrn zu wiirdigen, chantete Sri Caitanya
Mahaprabhu einmal sogar die heiligen Namen der gopis
(Kuhhirtenmadchen) statt der Namen des Herrn. Gerade in diesem
Augenblick kamen einige seiner Schiler zu Besuch, und als sie
horten, dass der Herr die Namen der gopis chantete, wunderten sie
sich sehr. Aus reiner Torheit fragten sie den Herrn, warum er die
Namen der gopis chante, und meinten, er solle den Namen Krsnas
chanten. Der Herr, der sich in Ekstase befand, fiihlte sich durch
diese torichten Schiler sehr gestort, und deshalb tadelte er sie und
jagte sie davon. Die meisten der Schiler waren im gleichen Alter
wie der Herr, und daher hielten sie ihn falschlich fir ihresgleichen. In
einer Beratung beschlossen sie, den Herrn anzugreifen, falls er es
wagen sollte, sie nochmals auf solche Weise zu strafen. Dieser
Vorfall rief einiges boshaftes Gerede Uber den Herrn seitens der
Offentlichkeit hervor.

Als der Herr davon unterrichtet wurde, dachte er U{ber die
verschiedenen Arten von Menschen in der Gesellschaft nach und
stellte  fest, dass besonders Studenten, Professoren,
fruchtbringende Arbeiter, Yogis, Nichtgottgeweihte und
verschiedene Klassen von Atheisten gegen den hingebungsvollen
Dienst fur den Herrn eingestellt seien. »Meine Mission ist es, all die
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gefallenen Seelen dieses Zeitalters zu befreien«, Uberlegte er,
»aber wenn sie Vergehen gegen mich begehen und mich fir einen
gewohnlichen Menschen halten, wird es sich nicht glnstig fir sie
auswirken. Wenn sie dazu kommen sollen, ein Dasein der
spirituellen Verwirklichung zu beginnen, mussen sie mir auf
irgendeine Weise Ehrerbietungen erweisen.« Also beschloss der
Herr, den Lebensstand der Entsagung (sannyasa) anzunehmen,
weil die Menschen im Allgemeinen dazu neigten, einem sannyasi
Respekt entgegenzubringen.

Vor funfhundert Jahren war die Gesellschaft noch nicht so tief
gesunken wie heute. Zu jener Zeit erwiesen die Leute einem
sannyasi Achtung, und der Sannyasi folgte strikt den Regeln und
Regulierungen des Lebensstandes der Entsagung. Sri Caitanya
Mahaprabhu war von dem Gedanken, im Zeitalter des Kali in den
Lebensstand der Entsagung zu treten, nicht sehr angetan, denn nur
wenige Sannyasis sind in diesem Zeitalter dazu imstande, die
Regeln und Vorschriften des sannyasi - Lebens zu befolgen; doch
Sri Caitanya Mahaprabhu beschloss, trotzdem in diesen Stand zu
treten und ein vorbildlicher sannyasi zu werden, damit die
Allgemeinheit ihm Respekt erweisen wirde. Jeder ist dazu
verpflichtet, einem sannyasi seine Ehrerbietungen darzubringen,
weil der sannyasi als der spirituelle Meister aller varnas und
asramas angesehen wird.

Wiahrend Sr1 Caitanya erwog, in den sannyasa - Stand zu treten,
geschah es, dass Kesava Bharatl, ein sannyasi der Mayavadr -
Schule aus Katwa in Bengalen, Navadvipa besuchte und
eingeladen wurde, mit dem Herrn zu speisen. Als Kesava Bharati in
das Haus Sr1 Caitanyas kam, bat der Herr ihn, ihm die sannyasa -
Stufe des Lebens zuzuerkennen. Dies war nur eine Formsache.
Diese sannyasa - Stufe muss man von einem anderen sannyasi
annehmen. Obwohl der Herr in jeder Hinsicht unabhangig war, liel3
er sich, um die Formen der $astras zu wahren, von Kesava Bharatl
zum sannyasi weihen, obwohl Kesava Bharatl nicht der Vaisnava
sampradaya angehorte.
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Nachdem der Herr Sich mit Kesava Bharati besprochen hatte,
verlie er Navadvipa, um nach Katwa zu gehen und in aller Form in
den Stand des sannyasa einzutreten. Er wurde von Srila
Nityananda Prabhu, Candrasekhara Acarya und Mukunda Datta
begleitet. Diese drei halfen ihm bei der Vorbereitung und
Durchfuhrung der Einweihungszeremonie. Die sannyasa -
Einweihung des Herrn wird sehr ausflhrlich im Caitanya -
Bhagavata von Srila Vrndavana dasa Thakura beschrieben.

Der Herr trat also am Ende seines vierundzwanzigsten
Lebensjahres im Monat Magha in den Lebensstand der Entsagung
und widmete sich voll und ganz dem Predigen des Bhagavata -
dharma. Obwohl er die gleiche Arbeit des Predigens in seinem
Leben als Haushalter ausgeflhrt hatte, gab er, als er auf
Hindernisse fir sein Predigen stie3, den gefallenen Seelen zuliebe
sogar die Annehmlichkeiten des Haushalterlebens auf. Wahrend
jener Zeit waren seine wichtigsten Helfer Srila Advaita Prabhu und
Srila Srivasa Thakura gewesen. Nachdem er in den sannyasa -
Stand getreten war, wurden seine Hauptstitzen Srila Nityananda
Prabhu, dem aufgetragen wurde, besonders in Bengalen zu
predigen, und die sechs Gosvamis (Rdpa Gosvami, Sanatana
Gosvami, Jiva Gosvami, Gopala Bhatta Gosvami, Raghunatha
dasa Gosvami und Raghunatha Bhatta Gosvamr), angefuhrt von
Srila Ridpa und Sanatana, denen aufgetragen wurde, nach
Vrndavana zu gehen, um die dortigen Pilgerstatten ausfindig zu
machen. Die heutige Stadt Vrndavana und die Bedeutung von
Vrajabhdmi wurden somit durch den Willen des Herrn, Sri Caitanya
Mahaprabhu, offenbart.

Gleich nachdem der Herr in den sannyasa - Stand getreten war,
wollte er sich nach Vrndavana begeben. Drei Tage lang reiste er
ohne Unterbrechung durch das Gebiet von Radha - desa, wo die
Ganga nicht flieRt. Er befand sich bei dem Gedanken, nach
Vrndavana zu gehen, in vélliger Ekstase. Doch Srila Nityananda
Prabhu brachte ihn von seinem geplanten Weg ab und flhrte ihn
stattdessen zum Hause Advaita Prabhus in Santipura. Der Herr
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verweilte einige Tage in SrT Advaita Prabhus Haus, und da dieser
genau wusste, dass der Herr Heim und Herd flr immer verlassen
wollte, sandte er einen Boten nach Navadvipa, Mutter Saci zu
holen, damit sie sich ein letztes Mal mit ihrem Sohn treffen konnte.
Gewissenlose Leute behaupten, Sri Caitanya habe auch seine Frau
noch einmal getroffen, nachdem er bereits Sannyast geworden war,
und ihr seine hélzernen Schuhe gegeben, damit sie diese verehre,
doch die authentischen Quellen berichten nicht von einem solchen
Treffen. Als seine Mutter ihn im Hause Advaita Prabhus traf und im
Gewand des Sannyast sah, jammerte sie. Sie bat ihren Sohn, als
seinen Hauptsitz Purt zu wahlen, damit sie leicht Nachricht von ihm
erhalten kénne, und der Herr erfilllte seiner geliebten Mutter diesen
letzten Wunsch. Danach begab er sich nach Puri und lieR die
Bewohner von Navadvipa in einem Meer des Klagens Uber sein
Fortgehen zurlck.

Der Herr besuchte auf dem Wege nach PurT viele bedeutende Orte.
Als Erstes besuchte er den Tempel Gopinathajis, der einmal fir
seinen Geweihten Srila Madhavendra Purl eingedickte Milch
gestohlen hatte. Seitdem ist die Bildgestalt Gopinathajis
wohlbekannt als Krsna - cora gopinathaji. Der Herr horte diese
Geschichte mit groRem Vergnigen. Die Neigung zu stehlen existiert
sogar im absoluten Bewusstsein, aber weil diese Neigung vom
Absoluten gezeigt wird, verliert sie ihre boshafte Natur und wird
daher selbst fir Sri Caitanya verehrenswert in der absoluten
Betrachtungsweise, dass der Herr und seine Neigung zum Stehlen
ein und dasselbe sind. Diese spannende Geschichte wird im Sri
Caitanya - Caritamrta von Krsnadasa Kavirgja Gosvami sehr
lebendig geschildert.

Nach dem Besuch des Tempels Krsna - cora - gopinathas von
Remuna in Balasore, Orissa, reiste der Herr weiter nach Puri.
Unterwegs besuchte er den Tempel Saksi Gopalas, der als Zeuge
bei einem Streit zwischen den Familien zweier Brahmana
Gottgeweihter erschienen war. Der Herr horte die Geschichte Saksi
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- Gopalas mit groRem Vergnigen, denn es war sein Wunsch, den
Atheisten klarzumachen, dass die zu verehrenden Bildgestalten
Gottes in den Tempeln, die von den grof3en acaryas anerkannt sind,
keine Gotzenbilder sind, wie dies Menschen mit geringem Wissen
behaupten. Die Bildgestalt Gottes im Tempel ist die arca -
Inkarnation der hdéchsten Persdnlichkeit Gottes, und daher ist die
Bildgestalt in jeder Hinsicht mit dem Herrn identisch. Sie kommt
dem Gottgeweihten je nach dem Male seiner Zuneigung entgegen.
Saksi - Gopala sollte als Zeuge bei einem Familienstreit zwischen
zwei Geweihten des Herrn aussagen, und so kam er, um die
Auseinandersetzung beizulegen, wie auch, um seinen Dienern
besondere Gunst zu erweisen, von Vrndavana nach Vidyanagara,
einem Dorf in Orissa, und zwar in der Gestalt seiner arca -
Inkarnation. Von dort wurde die Bildgestalt nach Cuttack gebracht,
und dort wird der Tempel Saksi - Gopalas noch heute von
Tausenden von Pilgern auf dem Weg nach Jagannatha Purl
besucht. Sr1 Caitanya blieb dort (iber Nacht und setzte dann seine
Reise nach Purt fort. Unterwegs wurde sein sannyasa - Stab von
Nityananda Prabhu zerbrochen. Der Herr wurde deswegen zum
Schein argerlich auf ihn und ging, seine Gefahrten zurlicklassend,
allein nach Purf.

In Purt wurde er, als er den Tempel Jagannathas betrat, sofort von
transzendentaler Ekstase ergriffen und sank bewusstlos zu Boden.
Die Tempelwéachter konnten den transzendentalen Zustand des
Herrn nicht begreifen, aber es gab einen groRen Pandita namens
Sarvabhauma Bhattacarya, der zum obersten Pandita am Hofe des
Konigs von Orissa, Maharaja Prataparudra, ernannt worden war.
Sarvabhauma Bhattacarya fihlte sich durch die jugendliche
Ausstrahlung Sr Caitanya Mahaprabhus angezogen, und ihm war
klar, dass es keine gewohnliche Begebenheit war, als der Herr beim
Betreten des Jagannatha - Tempels das Bewusstsein verlor. Diese
transzendentale Trance kommt nur selten vor, und dann auch nur
bei den groBten Gottgeweihten, die sich schon auf der
transzendentalen Ebene, jenseits der materiellen Existenz,
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befinden. Nur eine befreite Seele konnte in einen solchen
transzendentalen Zustand geraten, und der hochgelehrte
Bhattacarya konnte dies im Licht der transzendentalen Literatur
verstehen, mit der er wohlvertraut war. Er bat deshalb die Wachter
des Tempels, den unbekannten sannyasi nicht zu stéren, und trug
ihnen auf, den Herrn in sein Haus zu bringen, damit er in seinem
bewusstlosen Zustand weiterhin beobachtet werden konnte. Sri
Caitanya wurde also in das Haus Sarvabhauma Bhattacaryas
gebracht, der zu jener Zeit gentigend Macht und Autoritat besal}, da
er der sabha - Pandita, der Leiter der staatlichen Fakultat flr
Sanskrit - Schrifttum, war. Der gelehrte Pandita wollte den
transzendentalen Zustand des Herrn auf das genaueste
untersuchen, da gewissenlose Gottgeweihte oft kdrperliche
Zustande vortauschen, um mit transzendentalen Vollkommenheiten
zu prahlen und damit die Aufmerksamkeit unschuldiger Menschen
auf sich zu ziehen und sie auszunutzen. Ein erfahrener Gelehrter
wie der Bhattacarya kann solche Betrligereien aufdecken, und wenn
er sie bemerkt, weist er sie sofort zurtick.

Im Fall S Caitanya Mahaprabhus (berpriifte Sarvabhauma
Bhattacarya alle Symptome im Licht der sastras. Er prifte wie ein
Wissenschaftler, nicht wie ein torichter Sentimentalist er
beobachtete die Bewegung des Magens, den Herzschlag und die
ein - und ausstrémende Luft an den Nasenléchern. Er flhlte auch
den Puls des Herrn und sah, dass alle seine korperlichen
Tatigkeiten zum vdlligen Stillstand gekommen waren. Als er einen
kleinen Baumwollbausch vor die Nasenlocher hielt, entdeckte er
eine kaum wahrnehmbare Atmung, da die feinen Baumwollfaden
sich leicht bewegten. So kam er zu dem Schluss, dass der
bewusstlose Trancezustand des Herrn echt war, und er begann, ihn
nach dem entsprechenden Verfahren zu behandeln. Aber Sri
Caitanya Mahaprabhu konnte nur auf eine besondere Weise
behandelt werden. Er reagierte nur auf das Chanten der heiligen
Namen Gottes durch seinen Geweihten. Diese besondere

33



Behandlung war Sarvabhauma Bhattacarya nicht bekannt, da der
Herr fur ihn ein Fremder war. Als er ihn zum ersten Mal im Tempel
gesehen hatte, hatte er ihn fiir einen der vielen Pilger gehalten.

In der Zwischenzeit hérten die Begleiter des Herrn, die den Tempel
etwas spater als er erreicht hatten, von dem transzendentalen
Zustand des Herrn, und dass Bhattacarya ihn in sein Haus gebracht
hatte. Die Pilger im Tempel unterhielten sich immer noch Uber den
Vorfall. Aber durch Zufall hatte einer dieser Pilger Gopinatha Acarya
getroffen, der Gadadhara Pandita bekannt war, und von ihm erfuhr
man, dass der Herr bewusstlos im Hause Sarvabhauma
Bhattacaryas lag, der zufallig der Schwager Gopinatha Acaryas war.
Gadadhara Pandita stellte allen Mitgliedern der Gruppe Gopinatha
Acarya vor, und dieser brachte sie zum Hause Bhattacaryas, wo der
Herr bewusstlos in spiritueller Trance lag. Sie chanteten wie
gewodhnlich mit lauter Stimme die heiligen Namen Haris, worauf der
Herr sein Bewusstsein wiedererlangte. Daraufthin empfing
Bhattacarya sie alle, Nityananda Prabhu nicht ausgenommen, und
bat sie, seine Ehrengaste zu sein. Wahrend die Gruppe zusammen
mit dem Herrn ans Meer ging, um ein Bad zu nehmen, sorgte der
Bhattacarya fur ihre Unterkunft und Verpflegung im Hause Kasi
Misras. Sein Schwager, Gopinatha Acarya, half ihm dabei. Es
entspann sich zwischen beiden ein freundliches Gesprach Uber das
géttliche Wesen des Herrn, wahrenddessen Gopinatha Acarya, der
den Herrn von friher kannte, versuchte, ihn als die hochste
Personlichkeit Gottes darzustellen, wohingegen der Bhattacarya
bemiht war, in ihm den grollen Gottgeweihten zu sehen. Beide
argumentierten aus dem Blickwinkel der authentischen $astras, und
nicht, indem sie sich auf die Uberzeugungskraft der vox populi
stitzten. Die Inkarnationen Gottes werden von den authentischen
$astras bestimmt, nicht von den Stimmen verblendeter Fanatiker
aus dem Volke. SrT Caitanya war tatsichlich eine Inkarnation
Gottes, aber verblendete Fanatiker haben in diesem Zeitalter so
viele gewodhnliche Menschen als Inkarnationen Gottes hingestellt,
ohne sich auf die authentischen Schriften zu berufen. Sarvabhauma
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Bhattacarya und Gopinatha Acarya ergaben sich nicht solch
torichtem Gefihlstberschwang. Im Gegenteil, jeder versuchte, die
Goéttlichkeit SrT Krsna Caitanyas, gestiitzt auf die Autoritat der
authentischen sastras, nachzuweisen bzw. abzulehnen.

Spater stellte sich heraus, dass auch Bhattacarya aus der Gegend
von Navadvipa stammte, und man erfuhr von ihm, dass Nilambara
Cakravarti, Sr Caitanyas GrofRvater mutterlicherseits, ein Mitschiler
des Vaters von Sarvabhauma Bhattacarya gewesen war. Dadurch
rief der junge Sannyasi Sri Caitanya véterliche Zuneigung im
Bhattacarya hervor. Sarvabhauma Bhattacarya war der Lehrer vieler
Sannyasis der Sankaracarya - sampradaya, und er selbst gehorte
ebenfalls dieser Richtung an. Er winschte sich daher, dass auch
der junge Sannyasi Sri Caitanya von ihm Uber die Lehren des
Vedanta hore.

Die Anhanger der Sankara - Schule sind allgemein als Vedantisten
bekannt. Das bedeutet jedoch nicht, dass der Vedanta eine der
Sankara - sampradaya vorbehaltene Studie ist. Der Vedanta wird
von allen echten sampradayas studiert, aber sie alle haben ihre
eigenen Interpretationen. Diejenigen, die der Sankara -
sampradaya angehdren, sind allgemein bekannt daflr, dass sie im
Wissen der Vaisnava - Vedantisten nicht bewandert sind, und
deshalb wurde dem Autor des vorliegenden Werkes der Titel
»Bhaktivedanta« zuerst von den Vaisnavas verliehen.

Der Herr war einverstanden, sich vom Bhattacarya in der
Philosophie des Vedanta unterweisen zu lassen, und so setzten sie
sich in den Tempel Sri Jagannathas. Sarvabhauma Bhattacarya
sprach sieben Tage lang ununterbrochen, und der Herr hoérte ihm
mit ganzer Aufmerksamkeit zu, ohne ihn zu unterbrechen. Das
Schweigen des Herrn lieR einige Zweifel in dem Bhattacarya
aufkommen, und so fragte er ihn, wie es komme, dass er zu seinen
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Erklarungen des Vedanta weder Fragen gestellt noch irgendeinen
Kommentar gegeben habe.

Der Herr gab sich vor dem Bhattacarya wie ein torichter Student
und tat so, als hore er den Vedanta von ihm, weil der Bhattacarya
dies fur die Pflicht eines Sannyast hielt. Aber der Herr war mit
seinen Ausflhrungen nicht einverstanden. Davon abgesehen, habe
er dem Vortrag kaum folgen noch ihn verstehen kénnen. Er wies
damit darauf hin, dass die sogenannten Vedantisten der Sankara -
sampradaya oder einer anderen sampradaya, die nicht den
Unterweisungen Srila Vyasadevas folgt, den Vedanta nur
mechanisch studieren. Sie sind in dieser grolRen Wissenschaft nicht
richtig bewandert. Die Erklarung zum Vedanta - sdtra wird vom
Verfasser selbst im Srimad - Bhagavatam gegeben. Einer, der das
Bhagavatam nicht kennt, wird schwerlich verstehen kénnen, was
der Vedanta aussagt.

Sarvabhauma Bhattacarya konnte als hochgelehrter Mann den
spottischen Bemerkungen des Herrn Uber die herkdmmlichen
Vedantisten folgen. Deshalb fragte er ihn, weshalb er nicht bei
jedem Punkt, der ihm nicht verstandlich gewesen sei, Fragen
gestellt habe. Der Bhattacarya konnte den Zweck seines voélligen
Schweigens wahrend der Tage, an denen er dem Herrn den
Vedanta erklart hatte, verstehen - das zeigte némlich deutlich, dass
der Herr noch etwas anderes im Sinn hatte -, und daher bat er ihn,
seine Gedanken zu offenbaren.

Der Herr sprach daraufthin wie folgt: »Mein werter Herr, ich kann die
Bedeutung der satras des Vedanta, wie janmady asya yatah, sastra.
- yonitvat und athato Brahma jijhasa begreifen, aber wenn du sie
auf deine eigene Weise erklarst, wird ihre Aussage unverstandlich.
Der Sinn der sdtras wird schon in ihnen selbst erklart, aber deine
Auslegungen verdecken sie mit etwas anderem. Du gibst nicht die
direkte Bedeutung der sitras wieder, sondern interpretierst sie auf
deine eigene Weise.«
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Der Herr griff mit diesen Worten alle Vedantisten an, die das
Vedanta - sitra je nach Laune gemall ihrem begrenzten
Denkvermdgen auslegen, um ihren eigenen Absichten zu dienen.
Diese ungenauen Auslegungen der authentischen Schriften, wie
des Vedanta, werden hiermit vom Herrn verurteilt.

Der Herr fuhr fort: »Srila Vyasadeva hat die direkten Bedeutungen
der Mantras der Upanisaden im Vedanta - sitra zusammengefasst.
Unglucklicherweise gibst du nicht ihre direkte Bedeutung wieder,
sondern legst sie indirekt auf eine andere Weise aus.«

»Die Autoritat der Veden ist unanfechtbar und steht aufl3er Zweifel.
Was immer in den Veden festgestellt wird, muss bedingungslos
anerkannt werden, sonst stellt man die Autoritat der Veden in
Frage.«

»Das Muschelhorn und der Kuhdung sind die Knochen bzw. der Kot
zweier Lebewesen; aber weil sie von den Veden als rein bezeichnet
werden, betrachtet man sie aufgrund der Autoritdt der Veden als
rein.«

Der Gedanke hierbei ist, dass man seinen unvollkommenen
Verstand nicht Uber die Autoritdt der Veden stellen darf. Die
Anweisungen der Veden mussen so, wie sie sind, ohne weltliche
Schluf’folgerungen, befolgt werden. Die sogenannten Befolger der
vedischen Gebote geben ihre eigenen Auslegungen zu den
vedischen Anweisungen und bilden somit verschiedene Gruppen
und Sekten der vedischen Religion. Buddha verneinte offen die
Autoritdt der Veden und schuf seine eigene Religion. Nur aus
diesem Grunde wurde die buddhistische Religion von den strikten
Befolgern der Veden nicht angenommen. Die sogenannten Befolger
der Veden sind noch schadlicher als die Buddhisten, da die
Letzteren wenigstens den Mut haben, die Veden unverhohlen zu
verneinen, wohingegen die sogenannten Befolger der Veden diesen
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Mut nicht haben, obwohl sie indirekt alle Gebote der Veden
missachten. Sri Caitanya verurteilte dies. Das Beispiel von dem
Muschelhorn und dem Kuhdung, das vom Herrn gegeben wurde, ist
in diesem Zusammenhang sehr passend. Das Argument, da
Kuhdung rein sei, misse der Kot eines gelehrten Brahmana noch
reiner sein, kann nicht als richtig anerkannt werden. Nur Kuhdung
wird als rein bezeichnet, wahrend der Kot eines hochgestellten
Brahmana zurtickgewiesen wird.

Der Herr fuhr fort: »Die vedischen Weisungen sind in sich selbst
autorisiert, und wenn ein weltliches Geschdpf die Erklarungen der
Veden korrigiert, stellt es ihre Autoritadt in Frage. Es ist toricht, sich
intelligenter zu diinken als Srila Vyasadeva. Er hat sich bereits in
seinen sitras geaufert, und es besteht keine Notwendigkeit flr
Hilfe von Personen geringerer Bedeutung. Sein Werk, das Vedanta
sitra, ist gleiRend wie die Mittagssonne, und wenn jemand
versucht, seinen eigenen Kommentar zum selbstleuchtenden,
sonnengleichen Vedanta - sdtra zu geben, versucht er die Sonne
mit der Wolke seiner Einbildungskraft zu verdecken.«

»Der Sinn der Veden und der Puranas ist ein und derselbe. Sie
bekunden die absolute Wahrheit, die alles andere an GroRe
Ubertrifft. Die absolute Wahrheit wird letztlich als der absolute
persdnliche Gott mit absoluter Herrschaftsgewalt erkannt. Als
solcher muss die absolute Personlichkeit Gottes ganzlich voll von
Reichtum, Starke, Ruhm, Schdénheit, Wissen und Entsagung sein.
Dennoch wird die transzendentale Personlichkeit Gottes
erstaunlicherweise als unpersonlich dargestellt.«

»Die unpersonliche Darstellung der absoluten Wahrheit wird in den
Veden gegeben, um die weltliche Auffassung vom absoluten
Ganzen zu widerlegen. Die personlichen Eigenschaften des Herrn
sind voéllig verschieden von allen Arten weltlicher Eigenschaften. Die
Lebewesen sind alle individuelle Personen, und sie sind alle Teile
des hochsten Ganzen. Wenn die Teile individuelle Personen sind,
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kann der Ursprung ihrer Emanationen auf keinen Fall unpersénlich
sein. Er ist die hdchste Person unter all den relativen Personen.«

»Die Veden erklaren, dass von ihm (Brahman) alles ausgeht und
dass alles in ihm ruht und nach der Vernichtung wieder in ihn
eingeht. Daher ist er die schaffende, erhaltende und zerstérende
Ursache aller Ursachen. All diese Ursachen kénnen nicht auf etwas
Unpersonliches zurlickgefihrt werden.«

»Die Veden teilen uns mit, dass er allein sich vervielfachte, und
wenn es ihm beliebt, wirft er einen Blick Uber die materielle Natur.
Bevor er die materielle Natur Uberblickte, gab es keine materielle
kosmische Schopfung. Deshalb ist sein Blick nicht materiell. Als der
Herr Uber die materielle Natur blickte, waren der materielle Geist
und die materiellen Sinne noch ungeboren. Diese AuRerungen der
Veden zeigen einwandfrei, dass der Herr transzendentale Augen
und einen transzendentalen Geist hat. Sie sind nicht materiell. seine
Unpersonlichkeit ist deshalb lediglich eine Negation seiner
materiellen  Natur, nicht aber eine Verleugnung seiner
transzendentalen Personlichkeit. «

»Brahman  bedeutet letztlich die Personlichkeit Gottes.
Unpersonliche Brahmanerkenntnis ist nur die negative Auffassung
der irdischen Schépfungen. Paramatma ist der lokalisierte Aspekt
des Brahmans in allen Arten materieller Kérper. Letzten Endes ist,
nach allen Aussagen der offenbarten Schriften, die Erkenntnis des
héchsten Brahmans die Erkenntnis der Personlichkeit Gottes. Sri
Krsna ist diese hochste Personlichkeit Gottes. Er ist der erste
Ursprung der Visnu - tattvas.«

»Die Puranas bilden ebenfalls eine Erganzung zu den Veden. Die
vedischen Mantras sind fiir einen gewohnlichen Menschen zu
schwierig. Frauen, Stdras und die sogenannten Zweimalgeborenen
der héheren Kasten sind unfahig, den Sinn der Veden zu erfassen.
Daher sind sowohl das Mahabharata wie auch die Puranas leicht
verstandlich geschrieben, um die Wahrheiten der Veden zu
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erkldren. In seinen Gebeten vor dem Knaben Sri Krsna sagte
Brahma, dass es fir das Glick der Einwohner von Vrajabhdmi, vor
allem fir SrT Nanda Maharaja und Ya$odamayi, keine Grenzen
gebe, weil die ewige absolute Wahrheit ihr enger Verwandter
geworden sei.«

»Der vedische Mantra beschreibt, dass die absolute Wahrheit keine
Beine und keine Hande hat und sich dennoch schneller als alles
andere fortbewegt und alles annimmt, was ihm in Hingabe
dargebracht wird. Die letzteren Feststellungen weisen
unmissverstandlich auf die persénliche Erscheinung des Herrn hin,
obwohl seine Hande und Beine von materiellen Handen und Beinen
oder anderen Kdorperteilen vollig verschieden sind.«

»Brahman ist deshalb niemals unpersénlich, aber wenn solche
Mantras indirekt ausgelegt werden, kommt man zu der falschen
Schluf3folgerung, die absolute Wahrheit sei unpersonlich. Die
absolute Wahrheit, der persénliche Gott, ist der Besitzer aller Fillen,
und deshalb hat er eine transzendentale Gestalt voller Existenz,
Wissen und Glickseligkeit. Wie kann man dann behaupten, die
absolute Wahrheit sei unpersoénlich.«

»Brahman besitzt alle Fullen und beinhaltet mannigfache Energien,
und all diese Energien werden von der Autoritdt des Visnu Purana
(6. 7 .60) in drei Hauptarten unterteilt, da die transzendentalen
Energien SrT Visnus urspriinglich drei an der Zahl sind. seine
spirituelle Energie wie auch die Energie der Lebewesen werden als
hohere Energie eingestuft, wohingegen die materielle Energie eine
untergeordnete ist, die der Unwissenheit entspringt.«

»Die Energie der Lebewesen wird technisch ksetrajfia - Energie
genannt. Diese ksetrajfia - $akti wird, obwohl sie qualitativ mit dem
Herrn gleich ist, aus Unwissenheit von materieller Energie
Uberwaltigt und erleidet somit alle Arten materieller Leiden. Mit
anderen Worten, die Lebewesen werden der mittleren oder am
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Rande verlaufenden Energie zugeordnet, die zwischen der héheren,
spirituellen und der niederen, materiellen Energie liegt, und je nach
der Starke der Verbindung des Lebewesens mit der materiellen oder
der spirituellen Energie befindet es sich auf entsprechend hdheren
bzw. niederen Stufen des Daseins.«

»Der Herr befindet sich jenseits der niederen und mittleren Energie,
wie oben erwahnt wurde, und seine spirituelle Energie manifestiert
sich in drei verschiedenen Erscheinungsformen: als ewiges Dasein,
ewige Glickseligkeit und ewiges Wissen. Was das ewige Dasein
anbelangt, so wird es von der sandhini - Kraft gelenkt; ahnlich
werden Glluckseligkeit und Wissen jeweils von der hladhini - bzw.
samvit - Kraft gelenkt. Als der hochste aktive Herr ist er der hdchste
Beherrscher der spirituellen, mittleren und materiellen Energien, und
all diese verschiedenen Formen der Energien werden durch ewigen
hingebungsvollen Dienst mit dem Herrn in Verbindung gebracht.«

»Die hdchste Personlichkeit Gottes genief3t somit in lhrer
transzendentalen ewigen Gestalt. Ist es nicht erstaunlich, dass man
es wagt, den hochsten Herrn als untatig zu bezeichnen? Der Herr
ist der Beherrschende aller Energien, und die Lebewesen sind Teile
einer dieser Energien. Deshalb besteht ein gewaltiger Unterschied
zwischen dem Herrn und den Lebewesen. Wie kann man also
sagen, der Herr und die Lebewesen seien ein und dasselbe. Auch
in der Bhagavad - Gita heil3t es, dass die Lebewesen zur héheren
Energie des Herrn gehdéren. Nach dem Prinzip einer engen
Wechselbeziehung zwischen der Energie und dem Energieursprung
sind beide nicht voneinander verschieden. Deshalb sind der Herr
und die Lebewesen als die Energie und der Energieursprung nicht
verschieden.«

»Erde, Wasser, Feuer, Luft, Ather, Geist, Intelligenz und falsches
Ego bilden die niedere Energie des Herrn, aber die Lebewesen sind
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als héhere Energie davon verschieden. Dies ist die Darstellung der
Bhagavad - Gita.«

»Die transzendentale Gestalt des Herrn ist ewig existent und voll
transzendentaler Gliickseligkeit. Wie kann eine solche Gestalt ein
Produkt der materiellen Erscheinungsweise der Tugend sein?
Deshalb muss jeder, der seinen Glauben nicht in die Gestalt des
Herrn setzt, ein glaubensloser Damon sein. Eine solche persona
non grata sollte man weder berihren noch anschauen, und sie
verdient es, vom Kdnig des Pluto bestraft zu werden.«

»Die Buddhisten werden Atheisten genannt, weil sie keine Achtung
vor den Veden haben, aber diejenigen, die die oben erwahnten
vedischen Lehren unter dem Vorwand, Anhanger der Veden zu
sein, in Frage stellen, sind ohne Zweifel noch gefahrlicher als die
Buddhisten.«

»SrT Vyasadeva fasste in seiner Giite das vedische Wissen im
Vedanta - sttra zusammen, aber wenn jemand den Kommentar der
Mayavadt - Schule (wie er von der Sankara - sampradaya gegeben
wird) hoért, wird er sicherlich auf dem Pfade spiritueller Erkenntnis
fehlgeleitet.«

»Die Theorie der Emanationen ist das Anfangsthema des Vedanta -
sutra. Alle kosmischen Manifestationen sind Emanationen des
absoluten personlichen Gottes, die durch seine unfassbaren
verschiedenen Energien geschaffen wurden. Das Beispiel von dem
Stein der Weisen kann mit der Theorie der Emanation verglichen
werden. Der Stein der Weisen kann eine unbegrenzte Menge Eisen
in Gold verwandeln, doch der Stein der Weisen bleibt, wie er ist. In
ahnlicher Weise kann der héchste Herr durch seine unfassbaren
Energien alle manifestierten Welten erzeugen und bleibt dennoch
vollkommen und unverandert. Er ist pdrna (vollkommen), und
obgleich eine unbegrenzte Anzahl von plrnas von ihm ausgeht, ist
Er immer noch parna.«
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»Die lllusionstheorie der Mayavada - Schule wird auf der
Grundlage verfochten, dass die Theorie der Emanation eine
Umwandlung der absoluten Wahrheit bedeutet. Wenn das der Fall
ist, muss Vyasadeva sich irren. Um dies zu umgehen, haben sie
geschickt die Theorie der lllusion eingefuhrt. Aber die Welt oder
vielmehr die kosmische Schoépfung ist nicht Trug, wie von der
Mayavada - Schule behauptet wird. Sie hat nur keine bestandige
Existenz. Etwas Unbestandiges kann nicht im eigentlichen Sinne
des Wortes als Tauschung bezeichnet werden. Aber die Auffassung
des Lebewesens, der materielle Korper sei das Selbst, ist sicherlich
falsch.«

»Pranava Om, das heil3t, das omkara in den Veden, ist die urerste
Hymne. Dieser transzendentale Laut ist mit der Gestalt des Herrn
identisch. Alle vedischen Hymnen beruhen auf diesem Pranava
omkara. Tat tvam asi ist in den vedischen Schriften nur von
untergeordneter Bedeutung, und daher kann diese Wortfolge nicht
die urerste Hymne der Veden sein. Sripada Sankaracarya hat dem
tat tvam asi mehr Bedeutung beigemessen als dem urersten Prinzip
omkara.«

Der Herr sprach also Uber das Vedanta - sltra und widersprach
allen Lehren der Mayavada - schule. In unserem Buch »Die Lehren
Sr1 Caitanyas« haben wir diese philosophischen Unterschiede
naher ausgefiihrt, und im Verlauf des Srimad Bhagavatam werden
sie vollstandig erklart. Sarvabhauma Bhattacarya versuchte, sich
und die Mayavada - Schule zu verteidigen, indem er mit Logik und
Grammatik jonglierte, aber der Herr war imstande, all diese
Wortklaubereien durch seine kraftvollen Argumente zu schlagen. Er
versicherte, dass wir alle ewig mit der Personlichkeit Gottes
verbunden sind und dass der hingebungsvolle Dienst unsere ewige
Beschaftigung ist, durch die der Austausch unserer Beziehung zu
ihm ermdglicht wird. Als Ergebnis solchen Austausches erlangt man
prema oder Liebe zu Gott. Hat man Liebe zu Gott erreicht, folgt
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ganz von selbst Liebe zu allen anderen Lebewesen, weil der Herr
die Gesamtsumme aller Lebewesen ist.

Der Herr sagte, dass aulier diesen drei Dingen - der ewigen
Beziehung zu Gott, dem gegenseitigen Austausch mit ihm und dem
Erreichen der Liebe zu ihm - alles, was in den Veden gelehrt wird,
unnotig ist und nur in der Vorstellung existiert.

Der Herr fiigte weiter hinzu, dass die von Sripada Sankaracarya
gelehrte Mayavada - Philosophie eine erdachte Erklarung der
Veden ist, die aber von ihm (Sankaracarya) gelehrt werden musste,
weil es ihm die Personlichkeit Gottes so befohlen hatte. Im Padma
Purana wird festgestellt, dass die Personlichkeit Gottes dem
Halbgott Siva befahl, die Menschen von ihm (der Persénlichkeit
Gottes) abzubringen. Die Persoénlichkeit Gottes sollte so verdeckt
werden, dass die Leute ermutigt wirden, sich immer starker zu
vermehren. Siva sagte zu Devi: »Im Kali - yuga werde ich in der
Gestalt eines Brahmana die Mayavada - Philosophie verkinden, die
nichts anderes ist als verhiillter Buddhismus.«

Nachdem Sarvabhauma Bhattacarya alle diese Erklarungen von Sri
Caitanya Mahaprabhu vernommen hatte, wurde er mit
Verwunderung und Scheu erflllt und betrachtete den Herrn mit
volligem Schweigen. Dieser versicherte ihm daraufhin sehr
nachdricklich, dass es keinen Anlald zur Verwunderung gebe. »Der
hingebungsvolle Dienst fir die Personlichkeit Gottes ist das héchste
Ziel des menschlichen Lebens«, sagte er und zitierte alsdann einen
Sloka aus dem Bhagavatam, wobei er dem Bhattacarya versicherte,
dass sogar die befreiten Seelen, die in die spirituelle Natur und die
spirituelle Verwirklichung vertieft sind, ebenfalls im
hingebungsvollen Dienst Sri Haris Zuflucht nehmen, weil die
Personlichkeit Gottes solch transzendentale Eigenschaften besitzt,
dass Sie auch auf die Herzen der befreiten Seelen anziehend wirkt.
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Dann winschte der Bhattacarya die Erklarung des »atmarama« -
Sloka aus dem Bhagavatam (I.7.10) zu héren. Der Herr bat zuerst
den Bhattacarya, ihm diesen Vers zu erklaren, und sagte, dass er
ihn danach erlautern werde. Der Bhattacarya gab darauf gelehrte,
besonders auf Logik aufgebaute Erlduterungen zu diesem $loka. Er
erklarte den Sloka auf neun verschiedene Arten, die groBtenteils
logisch begrindet waren, da er zu jener Zeit der berUhmteste
Logiker war.

Der Herr dankte dem Bhattacarya, als er ihn angehért hatte, fur die
gelehrte Darstellung des Sloka und erklarte dann, auf Bitten des
Bhattacarya, den $loka auf vierundsechzig verschiedene Arten,
ohne die neun vom Bhattacarya gegebenen Erklarungen auch nur
zu beruhren.

Als er die Erklarung des »atmarama« - $loka vom Herrn
vernommen hatte, war der Bhattacarya Uberzeugt, dass eine solch
Uberragende Darstellung von einem irdischen Wesen nicht zu
vollbringen sei. Zuvor schon hatte SrT Gopinatha Acarya versucht,
ihn von der Géttlichkeit des Herrn zu Uberzeugen, der Bhattacarya
jedoch hatte ihn damals nicht so richtig akzeptieren kénnen. Doch
durch die Auslegungen des Sarvabhauma Bhattacarya in Staunen
versetzt und sah ein, dass er ein groRes Vergehen gegen die
LotosfiRe des Herrn begangen hatte, als er ihn nicht als Krsna
personlich erkannte. Er ergab sich ihm und bedauerte die Art, in der
er ihn zuvor behandelt hatte, und der Herr war so giitig, den
Bhattacarya in Gnaden aufzunehmen. Aus seiner grundlosen
Barmherzigkeit offenbarte sich der Herr ihm zuerst als vierhandiger
Narayana und dann als zweihandiger Krsna mit einer Flote in den
Handen.

Sarvabhauma Bhattacarya fiel sogleich zu den Lotosfliien des
Herrn nieder und verfasste viele passende s$lokas zur Lobpreisung
der Gnade des Herrn. Er verfasste anndhernd einhundert $lokas zu
Ehren des Herrn. Da umarmte ihn der Herr, und in transzendentaler
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Ekstase verlor Sarvabhauma Bhattacarya das Bewusstsein.
Tranenausbriche, Zittern, rasendes Herzklopfen,
Schweilbausbriiche, Gefiihlsaufwallungen, Tanzen, Singen und
Weinen - alle acht Symptome der Ekstase wurden am Korper des
Bhattacarya sichtbar. Sri Gopinatha Acarya war sehr froh und
Uberrascht Uber diese wunderbare Wandlung seines Schwagers
durch die Gnade des Herrn.

Von den hundert berihmten $lokas, die von Sarvabhauma
Bhattacarya zu Ehren des Herrn verfasst wurden, sind die
folgenden beiden am bedeutendsten. Und diese beiden slokas
erklaren die Mission des Herrn im Wesentlichen. Sie lauten:

1. Ich will mich der Personlichkeit Gottes, die nun als Sri Caitanya
Mahaprabhu erschienen ist, hingeben. Er ist der Ozean aller
Barmherzigkeit und ist gekommen, um uns Loslésung von der
Materie, Wissen und seinen hingebungsvollen Dienst zu lehren.

2. Weil der reine hingebungsvolle Dienst fir den Herrn mit der Zeit
in Vergessenheit geraten ist, ist der Herr erschienen, um diese
Prinzipien wiederherzustellen, und daher bringe ich seinen
LotosflRen meine Ehrerbietungen dar.

Der Herr erklarte, dass das Wort mukti gleichbedeutend mit dem
Wort Visnu, der Personlichkeit Gottes, ist. Mukti oder Befreiung von
der Fessel der materiellen Existenz zu erlangen heillt, den
hingebungsvollen Dienst fiir den Herrn zu erreichen.

Der Herr reiste dann eine Zeitlang weiter in Richtung Sidindien und
brachte jeden, den er unterwegs traf, dazu, ein Geweihter des
Herrn, Sri Krsna, zu werden. Diese Gottgeweihten brachten
wiederum viele andere zum hingebungsvollen Dienst (Bhagavata -
dharma) flar den Herrn, und somit erreichte er das Ufer der
Godavari, wo er Srila Ramananda Raya traf, der im Auftrag
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Maharaja Prataparudras, des Konigs von Orissa, das Amt des
Gouverneurs von Madras innehatte. seine Unterredungen mit
Ramananda Raya sind fir eine hohere Verwirklichung
transzendentalen Wissens sehr bedeutsam, und das Gesprach
selbst wirde ein ganzes Buch flllen. Wir werden hier eine kurze
Zusammenfassung dieser Unterredung geben.

S Ramananda Raya war eine selbstverwirklichte Seele, obwohl er
nach aulen hin zu einer niedrigeren Kaste als der der Brahmanas
gehorte. Er gehodrte nicht dem Lebensstand der Entsagung an, und
aulRerdem bekleidete er ein hohes Regierungsamt im Staate.
Dennoch nahm Sri Caitanya Mahaprabhu ihn aufgrund des hohen
Grades seiner Verwirklichung transzendentalen Wissens als eine
befreite Seele auf. Ebenso nahm der Herr Srila Haridasa Thakura
an, einen erfahrenen Geweihten des Herrn aus einer
mohammedanischen Familie, und es gibt viele andere grolie
Geweihte, die aus verschiedenen Gemeinschaften, Religionen und
Kasten des damaligen Gesellschaftslebens kamen. Der einzige
Prifstein des Herrn war der Standard des hingebungsvollen
Dienstes der einzelnen Personen. Er kimmerte sich nicht um die
aulere Erscheinung eines Menschen; fir ihn war die Seele im
Innern und deren Tatigkeit entscheidend. Daraus muss man
schlieRen, dass die gesamten missionarischen Téatigkeiten des
Herrn sich auf der spirituellen Ebene befanden, und somit hat die
Lehre Sr Caitanya Mahaprabhus, das heiRt die Lehre des
Bhagavata - dharma, nichts mit weltlichen Angelegenheiten wie
Soziologie, Politik, wirtschaftlicher Entwicklung oder irgendeinem
anderen derartigen Lebensbereich zu tun. Das Srimad Bhagavatam
ist der reine transzendentale Drang der Seele.

Als der Herr Sri Ramananda Raya am Ufer der Godavari traf,
erwahnte er den von den Hindus befolgten varnasrama - dharma.

Srila Ramananda Raya sagte, dass jeder das varnasrama -
dharma - System der vier Kasten und der vier Stufen des
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menschlichen Lebens befolgen sollte, um die Transzendenz zu
erkennen. Nach dem Urteil des Herrn ist das System des
varnasrama - dharma nur etwas Oberflachliches und hat sehr
wenig mit der hdchsten Verwirklichung spiritueller Werte zu tun. Die
hdchste Vollkommenheit des Lebens besteht darin, von den
materiellen Anhaftungen frei zu werden und gleichzeitig den
transzendentalen liebenden Dienst flir den Herrn zu verwirklichen.
Die Personlichkeit Gottes hilft einem Lebewesen, das auf diesem
Wege fortschreitet. Hingebungsvoller Dienst ist deshalb der Gipfel
allen Wissens. Als Sr7 Krsna, die hochste Personlichkeit Gottes, zur
Befreiung aller gefallenen Seelen erschien, empfahl er folgenden
Weg zur Befreiung aller Lebewesen: Die hochste absolute
Personlichkeit Gottes, von der alle Lebewesen ausgegangen sind,
muss von den Lebewesen bei all ihren jeweiligen Tatigkeiten verehrt
werden, weil auch all das, was sie sehen, die Erweiterung der
Energie Gottes ist. Das ist der Weg zu wirklicher Vollkommenheit,
und er wird von allen echten acaryas der Vergangenheit und der
Gegenwart bestatigt. Das System des varnasrama beruht mehr
oder weniger auf moralischen und ethischen Grundsatzen. Es
enthalt jedoch nur sehr wenig von der Erkenntnis der Transzendenz
als solcher, und daher lehnte Sri Caitanya Mahaprabhu dieses
System als zu oberflachlich ab und bat Ramananda Raya, weiter in
die Angelegenheit zu dringen.

Srm Ramananda Raya erwdhnte daraufhin die Entsagung
fruchtbringender Handlungen zugunsten des Herrn. Die Bhagavad -
Gita (9.27) unterweist uns in diesem Zusammenhang: »Alles, was
du tust, alles, was du isst, alles, was du fortgibst, sowie alle Bul3en,
die du dir auferlegst, opfere mir allein.« Diese Stelle gibt zu
verstehen, dass die Personlichkeit Gottes eine Stufe hoher steht als
die unpersonliche Auffassung des varnasrama - Systems, doch
immer noch nicht wird die Beziehung zwischen dem Lebewesen
und dem Herrn deutlich. Der Herr lehnte deshalb diesen Vorschlag
ab und bat Ramananda Raya fortzufahren.

48



Raya empfahl daraufhin, den varnasrama - dharma
zurtickzuweisen und dafir hingebungsvollen Dienst aufzunehmen.
Der Herr billigte auch diesen Vorschlag nicht, mit der Begriindung,
man solle seine Stellung nicht unvermittelt aufgeben, da dies nicht
zum gewunschten Ergebnis flhre.

Raya brachte daraufhin vor, das Erreichen spiritueller Erkenntnis,
frei von der materiellen Auffassung des Lebens, sei die hochste
Errungenschaft eines Lebewesens. Der Herr verwies auch diesen
Vorschlag, weil unter dem Vorwand solch spiritueller Verwirklichung
von gewissenlosen Personen groler Schaden angerichtet werden
kénnte; deshalb ist dies nicht so unvermittelt moglich. Raya empfahl
als Nachstes die ernsthafte Gemeinschaft mit selbstverwirklichten
Seelen und das ergebene Horen der transzendentalen Botschaft
von den Spielen der Personlichkeit Gottes. Dieser Vorschlag wurde
vom Herrn begrif’t. Ramananda Raya folgte damit den Fulistapfen
Brahmajis, der sagte, die Personlichkeit Gottes sei als Ajita
bekannt, als derjenige, der von niemandem bezwungen werden und
dem niemand gleichkommen kann. Aber dieser Ajita kann auch jita
(besiegt) werden, und zwar durch eine Methode, die sehr leicht und
einfach ist. Diese einfache Methode besteht darin, die
Vermessenheit aufzugeben, sich selbst fir Gott zu halten. Man
muss sehr bescheiden und demiitig sein und versuchen, friedvoll zu
leben, wahrend man aufmerksam den Worten der transzendental
selbstverwirklichten Seele zuhort, die Uber die Botschaft des
Bhagavata - dharma spricht, das heil3t Uber die Religion der
Verherrlichung des Herrn und seiner Geweihten. Einen
bedeutenden Mann zu verherrlichen ist fir Menschen ein naturlicher
Impuls, doch kiinstlich haben sie gelernt, den Herrn nicht zu
verherrlichen. Die Vollkommenheit des Lebens wird einfach durch
Lobpreisung des Herrn in der Gemeinschaft eines
selbstverwirklichten =~ Geweihten des Herrn  erlangt. Ein
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selbstverwirklichter Gottgeweihter ist derjenige, der sich vollig dem
Herrn ergibt und dem materieller Wohlstand nichts bedeutet.
Materieller Wohlstand und Sinnengenul3 und deren Fdrderung sind
Formen der Unwissenheit in der menschlichen Gesellschaft.
Frieden und Freundschaft sind in einer Gesellschaft, die sich von
der Gemeinschaft mit Gott und seinen Geweihten losgesagt hat,
nicht mdglich. Es ist deshalb dringend nétig, dass man aufrichtig die
Gemeinschaft mit reinen Gottgeweihten sucht und ihnen, ganz
gleich, in welcher Position man sich befindet, geduldig und ergeben
zuhort. Die Zugehorigkeit zu einem hoheren oder niederen
Lebensstatus hindert einen nicht am Fortschritt auf dem Pfad der
Selbstverwirklichung. Man braucht nur nach einem festgelegten
Programm von einer selbstverwirklichten Seele zu hoéren. Der
Lehrer kann Vortrage aus den vedischen Schriften halten, indem er
den Fullstapfen der vorangegangenen acaryas folgt, die die
absolute Wahrheit erkannt haben. Sri Krsna Caitanya Mahaprabhu
empfahl diese einfache Methode der Selbstverwirklichung, die
allgemein als Bhagavata - dharma bekannt ist. Das Srimad -
Bhagavatam ist fiir diesen Zweck die vollkommene Anleitung.

Neben diesen Themen, die vom Herrn und Sri Ramananda Raya
erdrtert wurden, fanden noch erhabenere spirituelle Gesprache
zwischen den beiden grof3en Personlichkeiten statt. Wir Gbergehen
jene Erdrterungen einstweilen absichtlich, weil man zuerst auf die
spirituelle Ebene gelangen muss, ehe man weitere Gesprache
zwischen Ramananda Raya und Sri Caitanya verstehen kann. Wir
haben weitere Gesprache Srila Ramananda Rayas mit dem Herrn
in einem anderen Buch (Die Lehren ST Caitanyas) wiedergegeben.

Zum Abschluss dieses Treffens wurde SrT Ramananda Raya vom
Herrn empfohlen, sich vom Staatsdienst zurlickzuziehen und nach
Puri zu kommen, so dass sie zusammen leben und eine
transzendentale Beziehung genielen konnten. Kurze Zeit spater
zog sich SrT Ramananda Raya vom Regierungsdienst zuriick und
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empfing ein Ruhegehalt vom Konig. Er kehrte zu seinem Wohnsitz
nach Puri zuriick, wo er einer der vertrautesten Geweihten des
Herrn war. In Puri lebte noch ein Mann namens Sikhi Mahiti, der
ebenfalls, wie Ramananda Raya, ein vertrauter Geweihter des
Herrn war. Der Herr pflegte in Puri mit vier oder funf Freunden
hdchst vertrauliche Gesprache Uber spirituelle Werte zu fihren. So
verbrachte er achtzehn Jahre in spiritueller Trance. Diese
Gesprache wurden von seinem Privatsekretdar Sri Damodara
Gosvami, einem der vier vertrautesten Geweihten, aufgezeichnet.

Herr unternahm ausgedehnte Reisen durch ganz Sudindien. Auch
der grolke Heilige von Maharastra, bekannt als der heilige
Tukarama, wurde vom Herrn eingeweiht. Der heilige Tukarama
Uberflutete nach der Einweihung durch den Herrn die ganze Provinz
Maharastra mit der sankirtana - Bewegung, und diese
transzendentale Woge rollt noch heute im stdwestlichen Teil der
grolRen indischen Halbinsel. Der Herr entdeckte in Sldindien zwei
sehr bedeutende alte Schriften wieder, und zwar die Brahma -
Samhitd und den Krsnad karndmrta, und diese beiden wertvollen
Bicher sind autorisierte Studien fir den, der sich dem
hingebungsvollen Dienst widmet. Der Herr kehrte dann nach seiner
Sudindienreise wieder nach PurT zurtck.

Bei der Rickkehr nach Purl kamen alle Gottgeweihten, die schon
ganz verangstigt waren, zu neuem Leben, und der Herr blieb dort
und offenbarte standig Spiele seiner transzendentalen
Verwirklichung. Das bedeutendste Ereignis wahrend jener Zeit war
die Audienz, die er Konig Prataparudra gewahrte. Konig
Prataparudra war ein groRer Geweihter des Herrn, und er
betrachtete sich als einen der Diener des Herrn, mit der Aufgabe,
den Tempel des Herrn zu fegen. Diese demitige Haltung des
Konigs wurde von Sri Caitanya Mahaprabhu sehr geschatzt. Der
Konig bat sowohl Sarvabhauma Bhattacarya als auch Ramananda
Raya, ein Zusammentreffen mit dem Herrn vorzubereiten. Als
jedoch der Herr von seinen beiden treuen Geweihten gefragt wurde,
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lehnte er es entschieden ab, die Bitte des Koénigs zu erfillen,
obwohl sie von persénlichen Gefahrten wie Ramananda Raya und
Sarvabhauma Bhattacarya vorgetragen wurde. Der Herr beharrte
darauf, dass es fiir einen sannyasi gefahrlich sei, in engem Kontakt
mit weltlichen, in Geldangelegenheiten verwickelten Mannern und
Frauen zu stehen. Der Herr war ein vorbildlicher Sannyasi. Keine
Frau durfte sich ihm nahern, nicht einmal, um ihm Ehrerbietungen
zu erweisen. Die Sitzplatze der Frauen wurden mit groRem Abstand
vom Herrn aufgestellt. Als vorbildlicher Lehrer und Acarya war er
sehr genau darin, die vorgeschriebenen Pflichten eines Sannyast zu
erfullen. Abgesehen davon, dass er eine goéttliche Inkarnation war,
besall der Herr als Mensch die Zige einer vorbildlichen
Personlichkeit. Auch sein Verhalten gegenlber anderen Personen
war Uber jeden Argwohn erhaben. In seiner Eigenschaft als Acarya
war er harter als ein Blitzstrahl und sanfter als eine Rose. Einer
seiner Gefahrten, Haridasa der Jingere, beging einen grofRRen
Fehler, als er lUstern nach einer jungen Frau blickte. Der Herr als
Uberseele konnte diese Lust im Geiste Haridasa des Jiingeren
entdecken und verbannte ihn sofort aus seiner Gemeinschaft. Er
nahm ihn niemals wieder auf, nicht einmal, als man ihn anflehte,
Haridasa den Fehler zu verzeihen. Haridasa der Jlngere beging
spater, aus Schmerz Uber die Trennung von der Gemeinschaft des
Herrn, Selbstmord, und die Nachricht von dem Selbstmord wurde
dem Herrn umgehend Uberbracht. Selbst zu dieser Zeit war der Herr
nicht bereit, das Vergehen zu vergessen, und er sagte, Haridasa
habe eine angemessene Strafe erhalten.

Hinsichtlich der Prinzipien und der Disziplin des Lebensstandes der
Entsagung kannte der Herr keinen Kompromiss, und deshalb lehnte
er es ab, den Konig zu sehend - obwohl er wusste, dass der Konig
ein grolier Gottgeweihter ward - , nur weil der Kénig ein Mann warr,
der mit Geld umging. Durch dieses Beispiel wollte der Herr die
Wichtigkeit eines  angemessenen Betragens  fir  den
Transzendentalisten hervorheben. Ein Transzendentalist hat mit
Frauen und Geld nichts zu tun. Er muss sich von vertraulichen
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Beziehungen dieser Art stets fernhalten. Der Kénig wurde jedoch
durch die geschickten Vorkehrungen der Gottgeweihten vom Herrn
gesegnet. Das bedeutet, dass der geliebte Geweihte des Herrn
einem Novizen gegenlber groRzigiger sein kann als der Herr
Selbst. Reine Gottgeweihte begehen deshalb niemals ein Vergehen
gegen die FuRe eines anderen reinen Gottgeweihten. Ein Vergehen
gegen die LotosfiiRe des Herrn wird manchmal vom barmherzigen
Herrn verziehen, aber ein Vergehen gegen die Filke eines
Gottgeweihten ist flr einen, der wirklich Fortschritt im
hingebungsvollen Dienst machen will, sehr gefahrlich.

Solange der Herr in PurT blieb, kamen gewdhnlich Tausende seiner
Geweihten, um ihn wahrend des Ratha - yatra - Wagenfestes Sri
Jagannathas zu sehen. Wahrend des Wagenfestes war das
Reinigen des Gundica - Tempels unter der direkten Oberaufsicht
des Herrn eine wichtige Handlung. Die sankirtana - Bewegung des
Herrn in Puri war ein einzigartiges Bild fur die Volksmenge. Das ist
der Weg, den Geist der Massen auf spirituelle Verwirklichung zu
lenken.

Der Herr flUhrte die Methode des Massen - sankirtana ein, und die
FUhrer aller Lander kdnnen Nutzen aus dieser spirituellen
Bewegung ziehen, um jenen reinen Zustand des Friedens und der
Freundschaft zwischen den Volksmassen zu gewahrleisten, dessen
die gegenwartige menschliche Gesellschaft auf der ganzen Welt
dringend bedarf.

Nach einiger Zeit brach der Herr wieder zu einer Reise auf, diesmal
nach Nordindien, wo er beabsichtigte, Vrndavana und benachbarte
Orte zu besuchen. Er durchquerte den Dschungel von Jharikhanda
(Madhya Bharata), und alle Tiere schlossen sich seiner sankirtana -
Bewegung an. Die wilden Tiger, Elefanten, Baren und Hirsche
begleiteten den Herrn, der sie im sankirtana anfihrte. Damit bewies
er, dass durch die Verbreitung der sankirtana - Bewegung
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(gemeinsames Chanten und Ruhmpreisen der Namen des Herrn)
selbst die wilden Tiere miteinander in Frieden und Freundschaft
leben kénnen. Wie viel wirkungsvoller ist dieser Vorgang dann erst
fur die Menschen, die als zivilisiert geltend! Niemand auf der Welt
wird es abschlagen, sich der sankirtana - Bewegung
anzuschlieBen. Diese Bewegung des Herrn ist auch nicht auf
irgendwelche Kasten, Konfessionen, Hautfarben oder Rassen
beschrankt. Dies ist ein direktes Zeugnis seiner groflen Mission: Er
erlaubte sogar den Tieren, an seiner groRen Bewegung
teilzunehmen.

Auf dem Rickweg von Vrndavana kam er zuerst nach Prayaga, wo
er Ripa Gosvamt mit seinem jlingeren Bruder Anupama traf. Dann
reiste er weiter nach Benares, wo er zwei Monate lang Sri Sanatana
Gosvami in der transzendentalen Wissenschaft unterwies. Die
Unterweisung Sri Sanatana Gosvamis ist eine lange Geschichte,
und ihre vollstédndige Darstellung ist an dieser Stelle nicht moglich.
(Naheres findet man in unserem Buch »Die Lehren Sr
Caitanyas«). Sanatana Gosvami, vor seiner Einweihung als
Sakarya Mallika bekannt, stand im Ministerialdienst der
bengalischen Regierung unter der Herrschaft Nawab Hussain
Shahs. Er beschloss, sich dem Herrn anzuschlie3en, und kundigte
daher den Dienst. Auf seinem Rickweg von Vrndavana war der
Herr, als er Varanasi (Benares) erreichte, zu Gast bei ST Tapana
Misra und Candrasekhara, bei denen sich ein Brdhmana aus
Maharashtra aufhielt. Zu jener Zeit wurde Varanasi von einem
groRen sannyasi der Mayavada Schule namens Sripada
Prakasananda Sarasvati geleitet. Als der Herr in Varanasi war,
wurden die meisten Leute von SrT Caitanya Mahaprabhus
gemeinsamem sankirtana mehr angezogen. Wo er auch erschien,
besonders im Visvanatha - Tempel, folgten ihm Tausende von
Pilgern. Einige waren durch seine korperliche Erscheinung und
andere durch seine melodischen Lieder, die den héchsten Herrn
verherrlichten, angezogen.
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Die Mayavadi - sannyasis bezeichnen sich selbst als Narayana.
Varanasi ist immer noch von vielen Mayavadi - sannyasis
Uberflutet. Einige Leute, die den Herrn inmitten seiner sankirtana -
Gruppe sahen, hielten ihn tatsachlich fir Narayana, und diese
Nachricht erreichte das Lager des grof3en sannyasi Prakasananda.

In Indien herrscht immer eine Art spiritueller Rivalitat zwischen den
Mayavada und den Bhagavata - Schulen, und so wusste
Prakasananda, als ihn die Kunde vom Herrn erreichte, dass der
Herr ein Vaisnava - sannyasi war, und versuchte daher vor denen,
die ihm die Kunde uberbrachten, das Ansehen des Herrn
herabzusetzen. Er bemangelte, dass der Herr den sankirtana
verkindete, der in seinen Augen nichts weiter war als religidser
Geflhlsuberschwang. Prakasananda war ein erfahrener Gelehrter
des Vedanta, und er empfahl seinen Anhangern, ihre
Aufmerksamkeit auf den Vedanta zu richten und nicht am
sankirtana teilzunehmen.

Ein ergebener Brahmana, ein Geweihter des Herrn, war uber die
Kritik Prakasanandas aufgebracht, und er ging zum Herrn, um ihm
seinen Schmerz mitzuteilen. Er erzahlte dem Herrn, dass, wenn er
den Namen des Herrn in Anwesenheit des sannyasi Prakasananda
ausspreche, dieser ihn heftig tadele, obwohl er ihn mehrere Male
den Namen »Caitanya« habe aussprechen héren. Der Brahmana
war erstaunt zu sehen, dass der sannyasi Prakasananda den Laut
»Krsna a« nicht ein einziges Mal hervorbringen konnte, obwohl er
den Namen »Caitanya« mehrere Male geaul3ert hatte.

Der Herr erklarte dem Brahmana - Gottgeweihten lacheind,
weshalb ein Mayavadi die heiligen Namen Krsnas nicht
aussprechen kann: »Die Mayavadis lassen sich Vergehen gegen
die LotosfiRe Krsnas zuschulden kommen, obgleich sie immerzu
Woérter wie brahma, atma, Caitanya usw. von sich geben. Und weil
sie die Lotosflile Krsnas beleidigen, sind sie tatsachlich nicht
imstande, den heiligen Namen ,Krsna » auszusprechen. Der Name
,Krsna a< und die Personlichkeit Gottes Krsna sind identisch. Im
absoluten Reich gibt es keinen Unterschied zwischen dem Namen,
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der Gestalt und der Person der absoluten Wahrheit, weil im
absoluten Reich alles transzendentale Glickseligkeit ist. Dort gibt
es keinen Unterschied zwischen dem Korper und der Seele der
Personlichkeit Gottes, Krsna. Daher ist Er vom Lebewesen
verschieden, das immer von seinem aullerlichen Korper
verschieden ist. Aufgrund der transzendentalen Stellung Krsnas ist
es fur einen Laien sehr schwierig, die Personlichkeit Gottes, Krsna,
seinen heiligen Namen, seinen Ruhm usw. wirklich kennenzulernen.
Sein Name, sein Ruhm, seine Gestalt und seine Spiele sind alle von
der gleichen transzendentalen Identitat, und sie sind nicht mit
materiellen Sinnen zu begreifen.«

»Die transzendentale Beziehung in den Spielen des Herrn ist die
Quelle noch groéRerer Gllickseligkeit, als man sie durch die
Erkenntnis des Brahmans oder durch das Einswerden mit dem
hochsten erfahren kann. Ware dem nicht so, dann wéren
diejenigen, die bereits die transzendentale Glickseligkeit des
Brahmans erfahren hatten, nicht von der transzendentalen
Gluckseligkeit der Spiele des Herrn angezogen worden. «

Nach diesem Gesprach wurde von den Geweihten des Herrn ein
grolies Treffen vorbereitet, zu dem alle sannyasis, auch der Herr
und Prakasananda Sarasvati, eingeladen wurden. Bei diesem
Treffen filhrten die beiden Gelehrten (Sri Caitanya und
Prakasananda) ein langes Gesprach Uber die spirituelle Bedeutung
der sankirtana Bewegung. Nachstehend wird eine
Zusammenfassung gegeben.

Der groRe Mayavadi - sannyasi Prakasananda stellte dem Herrn
die Frage, aus welchem Grunde er die sankirtana - Bewegung dem
Studium des Vedanta - sutra vorziehe. Er sagte, es sei die Pflicht
eines sannyasi, das Vedanta - sltra zu lesen. Was veranlasse ihn
also, sankirtana abzuhalten? Auf diese Frage antwortete der Herr
bescheiden: »lch habe anstelle des Vedanta - Studiums die
sankirtana - Bewegung begonnen, weil ich ein grof3er Narr bin.«
Der Herr gab sich somit als einer der zahllosen Dummkdpfe dieses
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Zeitalters aus, die absolut unfahig sind, die Vedanta - Philosophie
zu studieren, denn die Versuche der Dummkopfe, den Vedanta zu
studieren, haben sehr viel Schaden in der Gesellschaft angerichtet.
Der Herr fuhr fort: »Und weil ich ein grolRer Dummkopf bin, verbot
mir mein spiritueller Meister, mit der Vedanta Philosophie
herumzuspielen. Er sagte, es sei besser fur mich, den heiligen
Namen des Herrn zu chanten, da mich das von der Fessel der
Materie befreien werde. Im gegenwartigen Zeitalter des Kali gibt es
keine andere Religion als das Ruhmpreisen des Herrn durch das
Singen seines heiligen Namens, und das ist die Aussage aller
offenbarten Schriften. Mein spiritueller Meister hat Mich einen sSloka
(aus dem Brhannaradiya Purana) gelehrt, der lautet:

harer nama harer nama
harer namaiva kevalam
kalau nasty eva nasty eva
nasty eva gatir anyatha

Chantet den heiligen Namen des Herrn; chantet den heiligen
Namen des Herrn; chantet den heiligen Namen des Herrn, denn im
gegenwartigen Zeitalter des Kali (des Streites und der Heuchelei)
gibt es keinen anderen Weg, gibt es keinen anderen Weg, gibt es
keinen anderen Weg zur Gotteserkenntnis.<

Also chante ich auf Anweisung meines spirituellen Meisters den
heiligen Namen Haris, und ich bin jetzt ganz verriickt nach diesem
heiligen Namen. Wann immer ich den heiligen Name chante,
vergesse ich mich véllig, und manchmal lache, weine und tanze ich
wie ein Verrlckter. Ich dachte, dass ich durch diesen Vorgang des
Chantens tatsachlich verriickt geworden sei, und daher befragte ich
meinen spirituellen Meister dartber. Er machte mir klar, dass dies
die wahre Wirkung des Chantens der heiligen Namen sei, das eine
transzendentale Gemitsbewegung hervorruft, die eine seltene
Erscheinung ist. Sie ist das Zeichen der Liebe zu Gott, die das
endgultige Ziel des Lebens ist. Liebe zu Gott ist transzendental zur
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Befreiung (mukti), und daher wird sie die funfte Stufe spiritueller
Verwirklichung genannt und steht Uber der Stufe der Befreiung.
Durch das Chanten der heiligen Namen Krsnas erreicht man diese
Stufe der Liebe zu Gott, und glicklicherweise wurde ich mit diesem
Geschenk gesegnet.«

Nachdem der Mayavadi Sannyasi diese Erklarung des Herrn gehdrt
hatte, fragte er ihn, was daran auszusetzen sei, den Vedanta zu
studieren, und gleichzeitig den heiligen Namen zu chanten.
Prakasananda Sarasvati wusste sehr wohl, dass der Herr friher als
Nimai Pandita, als grolRer Gelehrter aus Navadvipa, bekannt war
und dass er, als er sich als groller Dummkopf ausgab, sicherlich
eine Absicht verfolgte. Als der Herr diese Frage des sannyasi horte,
lachelte er und sagte: »Mein lieber Herr, wenn du nichts dagegen
einzuwenden hast, werde ich deine Frage beantworten.«

Alle Sannyasis, denen der Herr durch sein ehrenhaftes Verhalten
gefiel, bekundeten einstimmig, dass sie Uber das, was auch immer
er entgegnen werde, nicht verargert sein wirden. Der Herr sprach
wie folgt:

»Das Vedanta sidtra besteht aus transzendentalen Worten oder
Lauten, die von der transzendentalen Personlichkeit Gottes
offenbart wurden. Deswegen kann es im Vedanta keine
menschlichen Unzulanglichkeiten wie Fehler, Tauschung, Betrug
und Unvollkommenheit geben. Die Botschaft der Upanisaden wird
im Vedanta - satra verkindet, und was dort direkt gesagt ist, wird
ohne Zweifel Uberall verehrt. Doch alle Auslegungen, die von
Sankaracarya gegeben wurden, haben keinen direkten Bezug zu
den sitras, und daher schaden solche Erlduterungen nur.«

»Das Wort Brahman bezeichnet das Grofite von allem, das voll von
transzendentalen Flullen ist, die alles Uberragen. Das Brahman ist
im Grunde die hdéchste Persdnlichkeit Gottes, die indessen durch
indirekte Darstellungen Ubergangen und als unpersonlich dargestellt
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wird. Alles in der spirituellen Welt ist von transzendentaler
Glickseligkeit erfiillt, auch die Gestalt, der Kérper, die Orte und das
Zubehor des Herrn. All dies ist ewig, voller Wissen und gllckselig.
Es ist nicht die Schuld Acarya Sankaras, dass er den Vedanta auf
diese Weise ausgelegt hat, aber wenn jemand ihn anerkennt, geht
er mit Sicherheit in die Verdammung. Jeder, der den
transzendentalen Korper der Personlichkeit Gottes als etwas
Weltliches ansieht, begeht  zweifelsohne die grofite
Gotteslasterung.«

Der Herr sprach zu den sannyasis fast in der gleichen Weise, wie er
zu Sarvabhauma Bhattacarya in PurT gesprochen hatte, und durch
kraftvolle Argumente widerlegte er die Mayavada - Interpretation
des Vedanta - sitra. Alle sannyasis waren sich darin einig, dass der
Herr die Veden in Person und die- Personlichkeit Gottes sein
musse. Sie alle wurden zu Anhangern der Bhakti, und jeder von
ihnen nahm den heiligen Namen des Herrn, Sr Krsna, an, und sie
speisten zusammen mit dem Herrn in ihrer Mitte. Nach diesem
Ubertritt der sannyasis wuchs die Beliebtheit des Herrn in Varanasi,
und Tausende von Menschen versammelten sich, um den Herrn
personlich zu sehen. Der Herr stellte somit die vorrangige
Bedeutung des Srimad Bhagavata - dharma fest und bereitete allen
anderen Systemen spiritueller Verwirklichung eine Niederlage.
Seitdem war jeder in Varanasi von der transzendentalen sankirtana
- Bewegung uUberwaltigt.

Wahrend der Herr in Varanasi weilte, traf auch Sanatana Gosvami
ein, der inzwischen sein Amt niedergelegt hatte. Er war zuvor einer
der Staatsminister in der Regierung Bengalens unter der Herrschaft
Nawab Hussain Shahs gewesen. Als solcher hatte er einige
Schwierigkeiten, sich vom Staatsdienst zu I16sen, da Nawab Hussain
Shah ihn nur widerwillig gehen lie. Trotzdem kam er nach
Varanasi, und der Herr lehrte ihn die Prinzipien des
hingebungsvollen Dienstes. Er erteilte ihm Lehren Uber die
wesenseigene Position des Lebewesens, die Ursache seines
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Gefesseltseins unter materiellen Bedingungen, seine ewige
Beziehung zur Personlichkeit Gottes, die transzendentale Stellung
des Herrn, der hochsten Personlichkeit Gottes, seine Erweiterung in
verschiedene vollstandige Teile von Inkarnationen, seine Kontrolle
Uber verschiedene Teile des Universums, die Natur seines
transzendentalen Reiches, hingebungsvolle Tatigkeiten, ihre
verschiedenen  Entwicklungsstufen und die Regeln und
Regulierungen zur Erlangung der allmahlichen Stufen spiritueller
Vervollkommnung, die Merkmale verschiedener Inkarnationen in
verschiedenen Zeitaltern und wie man sie durch die offenbarten
Schriften erkennt.

Die Lehren des Herrn an Sanatana Gosvami bilden ein
umfangreiches Kapitel im Sr Caitanya - Caritamrta, und die
gesamten Lehren in naheren Einzelheiten zu erlautern wirde Bande
fillen. Sie wurden in unserem Buch »Die Lehren Sri Caitanyas« im
einzelnen behandelt.

In Mathura besuchte der Herr alle bedeutenden Statten; dann
erreichte er Vrndavana. SrT Caitanya war in der Familie eines
hochgestellten Brahmana erschienen und war tberdies als sannyasi
der Lehrer aller varnas und asramas. Aber er nahm gewdhnlich
Einladungen zu Festmahlern bei allen Klassen von Vaisnavas an. In
Mathura werden die Sanodia - Brahmanas zur unteren
Gesellschaftsschicht gerechnet, aber der Herr nahm auch in einer
ihrer Familien Einladungen zum Essen an, weil sein Gastgeber ein
Schiiler der Familie Madhavendra Purls war. In Vrndavana badete
der Herr an vierundzwanzig wichtigen Badestellen. Auch bereiste Er
alle zwolf wichtigen vanas (Walder). In diesen Waldern hiel3en ihn
alle Kihe und Vogel freudig willkommen, als sei Er ihr guter alter
Freund. Der Herr begann auch alle Baume jener Walder zu
umarmen, und wahrend Er dies tat, verspirte Er die Anzeichen
transzendentaler Ekstase. Manchmal wurde Er bewusstlos, aber
durch das Chanten der heiligen Namen Krsnas wurde Er wieder zu
Bewusstsein gebracht. Die transzendentalen Merkmale, die auf dem
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Koérper des Herrn wahrend seiner Reise durch die Walder von
Vrndavana sichtbar wurden, waren alle einzig und unbegreiflich,
und wir haben nur einen Bruchteil von ihnen wiedergegeben.

Einige der bedeutenden Statten, die vom Herrn in Vrndavana
besucht wurden, waren Kamyavana, Adisvara, Pavana - sarovara,
Khadiravana, Sesasayi, Khelatirtha, Bandiraravana, Bhadravana,
Srivana, Lauhavana, Mahavana, Gokula, Kaliyahrada,
Dvadasaditya und Kesr - tirtha. Als er den Ort sah, an dem der rasa
- Tanz stattgefunden hatte, fiel er sogleich in Trance. Solange er in
Vrndavana blieb, hatte er seinen Hauptsitz am Akridra - ghata.

sein personlicher Diener, Krsnadasa Vipra, bewegte ihn, sich von
Vrndavana zurick nach Prayaga zu begeben, um wahrend der
Magha Mela dort zu baden. Der Herr willigte auf seinen Vorschlag
ein, und sie brachen nach Prayaga auf. Unterwegs trafen sie einige
Afghanen, unter denen ein gelehrter Moulana war. Der Herr fiihrte
mit dem Moulana und seinen Begleitern einige Gesprache und
Uberzeugte ihn davon, dass es auch im Koran Beschreibungen des
Bhagavata - dharma und Krsnas gibt. Alle Afghanen wurden zum
hingebungsvollen Dienst bekehrt.

Als der Herr nach Prayaga zuriickkehrte, begegneten ihm Srila
Rdpa Gosvami und dessen jiungster Bruder in der Nahe des Bindu -
Madhava - Tempels. Diesmal wurde der Herr von den Bewohnern
Prayagas mit mehr Achtung empfangen. Vallabha Bhatta, der am
jenseitigen Ufer von Prayaga im Dorf Adaila wohnte, sollte ihn vor
seiner Wohnung empfangen, aber auf dem Weg dorthin sprang der
Herr in den Yamuna - Fluss. Unter groRen Schwierigkeiten wurde er
im bewusstlosen Zustand geborgen. Schliellich besuchte er den
Wohnsitz Vallabha Bhattas. Vallabha Bhatta war einer seiner
Hauptverehrer, aber spater grindete er seine eigene
Anhangerschaft, die Vallabha - sampradaya.
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Am Ufer des Dasasvamedha - ghata in Prayaga unterwies der Herr
Ripa Gosvami zehn Tage lang fortlaufend in der Wissenschaft des
hingebungsvollen Dienstes fir den Herrn. Er lehrte den Gosvami
die Unterteilungen der Lebewesen in die 8 400 000 Arten des
Lebens. Dann belehrte er ihn Uber die menschlichen Gattungen.
Von diesen behandelte er die Befolger der vedischen Prinzipien,
von diesen die fruchtbringenden Arbeiter, von diesen die
empirischen Philosophen und von diesen die befreiten Seelen. Er
sagte, dass es nur wenige gebe, die wirklich reine Geweihte des
Herrn Sr1 Krsna seien.

Srila Rupa Gosvami war der jiingere Bruder Gosvamis, und als er
aus dem Amt schied, brachte er zwei Bootsladungen von
Goldstiicken mit. Das heift, dass er einige hunderttausend Rupien,
die er sich durch die Arbeit in seinem Amt zusammengespart hatte,
mitbrachte. Bevor er von Hause aufbrach, um Sr Caitanya
Mahaprabhu zu treffen, teilte er den Reichtum folgendermallen auf:
funfzig Prozent fur den Herrn und seine Gottgeweihten,
funfundzwanzig Prozent flir seine Verwandten und flinfundzwanzig
Prozent fir den Notfall. Auf diese Weise setzte er ein Beispiel fur
alle Haushalter.

Der Herr belehrte den Gosvami uber den hingebungsvollen Dienst,
indem er ihn mit einem Pflanzchen verglich, und er legte ihm nahe,
das Bhakti - Pflanzchen sehr sorgfaltig vor dem verrlckten
Elefanten des Vergehens gegen reine Gottgeweihte zu schitzen.
Zusatzlich muss das Pflanzchen vor den Winschen nach
Sinnengenul®, monistischer Befreiung und der Vervollkommnung
des hatha - yoga - Systems geschitzt werden. Alle diese Punkte
sind Hindernisse auf dem Pfad des hingebungsvollen Dienstes.
Ebenso sind Gewalt gegen Lebewesen, Streben nach weltlichem
Gewinn, weltlicher Umgang und weltliches Ansehen fir den
Fortschritt in der Bhakti, dem Bhagavata - dharma, hinderlich.
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Reiner hingebungsvoller Dienst muss von allen Winschen nach
Sinnenbefriedigung, fruchtbringendem Streben und der Pflege
monistischen Wissens frei sein. Man muss von allen Arten von
Bezeichnungen frei sein, und wenn man dadurch auf die Stufe der
transzendentalen Reinheit erhoben wird, kann man dem Herrn mit
gelauterten Sinnen dienen. Solange noch der Wunsch vorhanden
ist, auf der sinnlichen Ebene zu geniel3en oder mit dem hdéchsten
eins zu werden oder Uber mystische Krafte zu verfligen, ist es
unmdglich, die Stufe reinen hingebungsvollen Dienstes zu
erreichen.

Hingebungsvoller Dienst wird in zwei Kategorien unterteilt: zuerst
nach Regeln und Vorschriften und dann in spontaner Empfindung.
Wenn jemand zur Ebene der spontanen Empfindung emporsteigt,
kann er weiteren Fortschritt machen, und zwar durch spirituelle
Anhaftung, Gefiihle, Liebe und viele andere hohere Stufen des
Lebens im hingebungsvollen Dienst, fiur die es im Deutschen keine
Ausdriicke gibt. Wir haben versucht, die Wissenschaft vom
hingebungsvollen Dienst in unserem Buch »Der Nektar der
Hingabe« zu erklaren, das auf der Autoritat des Bhakti — ra — samrta
— sindhu von Srila Ripa Gosvami beruht.

Im transzendentalen hingebungsvollen Dienst gibt es finf Stufen
des wechseln.

1. Die Stufe der Selbstverwirklichung kurz nach der Befreiung von
der Fessel der Materie wird santa oder neutrale Stufe genannt.

2. Danach betétigt sich der Gottgeweihte, wenn er transzendentales
Wissen Uber die inneren Flllen des Herrn entwickelt hat, auf der
dasya - Stufe.

3. Durch Weiterentwicklung der dasya - Stufe entwickelt sich eine
achtungsvolle Briderlichkeit zum Herrn, und auf einer hdheren
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Stufe kommt das Gefuhl der Freundschaft auf gleicher Ebene zum
Ausdruck. Diese beiden Stufen werden sakhya - Stufe genannt, das
heil3t hingebungsvoller Dienst in Freundschaft.

4. Uber dieser Stufe steht die Stufe elterlicher Zuneigung zum
Herrn, und dies wird die vatsalya - Stufe genannt.

5. Uber dieser Stufe wiederum steht die Stufe ehelicher Liebe, und
diese Stufe wird die hochste Stufe der Liebe zu Gott genannt,
obgleich es qualitativ keinen Unterschied zwischen den oben
genannten Stufen gibt. Die letzte Stufe der ehelichen Liebe zu Gott
wird madhurya - Stufe genannt.

Auf diese Weise unterrichtete der Herr Ripa Gosvami in der
Wissenschaft vom hingebungsvollen Dienst und sandte ihn nach
Vrndavana, damit er die verschwundenen Orte entdecke, an denen
der Herr seine transzendentalen Spiele offenbart hatte. Danach
kehrte der Herr nach Vrndavana zurlck, befreite die sannyasis und
unterwies den alteren Bruder Ripa Gosvamis. Wir haben dies
bereits erwahnt.

Von seinen Unterweisungen in schriftlicher Form hinterlie® der Herr
nur acht $lokas, die als Siksastaka bekannt sind. Alle anderen
Schriften seiner géttlichen Philosophie wurden weitgehend von den
ersten Anhangern des Herrn, den sechs Gosvamis von Vrndavana
und deren Nachfolgern, geschrieben. Die Religion und Philosophie
SrT Krsna Caitanyas ist wertvoller als jede andere und ist dazu
ausersehen, die lebendige Religion der Gegenwart zu sein, mit der
Macht zur Verbreitung des visva - dharma, der universalen Religion.
Wir sind froh, dass einige enthusiastische Gottgeweihte, wie
Bhaktisiddhanta Sarasvati Gosvami Maharaja und seine Schiiler,
sich dieser Aufgabe gewidmet haben. Wir sollten ungeduldig den
glicklichen Zeiten des Bhagavata - dharma oder prema - dharma
entgegensehen, fiir die Sr1 Caitanya Mahaprabhu den Anfang
setzte.
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Die acht Slokas, die vom Herrn verfasst wurden, lauten:
Sr7 Siksastaka

Hochster Ruhm dem Sr - Krsna - sankirtana, der das Herz von
allen seit unvordenklichen Zeiten angesammelten Unreinheiten
befreit und das Feuer des bedingten Daseins, der sich
wiederholenden Geburten und Tode, l6scht. Die sankirtana -
Bewegung ist die grofite Segnung fir die Menschheit, da sie die
Strahlen des Segen spendenden Mondes verbreitet. Sie ist das
Leben allen transzendentalen Wissens; sie lasst den Ozean der
transzendentalen Glickseligkeit stdndig anschwellen und befahigt
uns, den reinen Nektar zu kosten, nach dem wir uns seit Ewigkeiten
sehnen.

O mein Herr, Dein heiliger Name allein kann den Lebewesen allen
Segen spenden, und deshalb hast Du Millionen und Abermillionen
von Namen, wie Krsna, Govinda und Vasudeva. In diese
transzendentalen Namen hast Du all Deine transzendentalen
Energien eingehen lassen. Es gibt nicht einmal starre Regeln fiir
das Chanten dieser Namen. O mein Herr, in Deiner Gulte hast Du es
uns durch Deinen heiligen Namen so leicht gemacht, Dir
naherzukommen, aber unglickselig, wie ich bin, verspure ich keine
Anziehung zu ihnen.

Man soll den heiligen Namen des Herrn in aller Demut chanten, sich
niedriger dinkend als das Stroh in der Gasse, duldsamer als ein
Baum, frei von allem falschen Geltungsbewultsein und immer
bereit, anderen Ehre zu erweisen. In solcher Geisteshaltung kann
man den Namen des Herrn ohne Unterlass chanten.

O allmachtiger Herr, ich trachte weder nach Reichtum, noch
begehre ich schéne Frauen, noch ersehne ich eine grolte Anzahl
Anhanger. Ich winsche mir nichts anderes, als Dir grundlos und
voller Hingabe - Geburt auf Geburt - dienen zu dirfen.
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O Sohn des Maharaja Nanda Krsna, ich bin Dein ewiger Diener,
aber dennoch bin ich auf irgendeine Weise in den Ozean der
Geburten und Tode gefallen. Bitte, hebe mich aus diesem Ozean
des Todes, und gib mir als Staubkdrnchen einen Platz bei Deinen
LotosfuRRen.

nayanam galad - asru - dharaya
vadanam gadgada - ruddhaya gira
pulakair nicitam vapuh kada,

tava nama - grahane bhavisyati

O mein Herr, wann werden meine Augen mit Tranen der Liebe
geschmickt sein, die unaufhaltsam flieRen, wenn ich Deinen
heiligen Namen chante? Wann wird mir die Stimme ersticken, wenn
ich Deinen heiligen Namen ausspreche, und wann werden sich
beim Sprechen Deines Namens alle Harchen auf meinem Koérper
strduben?

O Govinda, die Trennung von Dir lasst mir einen Augenblick wie
zwolf Jahre und mehr erscheinen, und Tranen stromen aus meinen
Augen wie Regengusse. In Deiner Abwesenheit fihle ich mich in
dieser Welt verloren und leer.

AuRer Krsna kenne ich keinen anderen Herrn, und er wird es immer
bleiben, auch wenn seine Umarmung rau ist, oder er mir das Herz
bricht, da er nicht vor mir gegenwartig ist. ihm steht es ganzlich frei,
zu tun, was ihm beliebt, doch immer wird er mein angebeteter Herr
bleiben - geschehe, was da will.
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Kapitel 1
Fragen der Weisen

Vers 1
O Sri Krsna, Sohn Vasudevas, o alldurchdringende Persénlichkeit
Gottes, ich bringe Dir meine achtungsvollen Ehrerbietungen dar. Ich
meditiere Uber SrT Krsna, weil er die absolute Wahrheit, die urerste
Ursache aller Ursachen, ist. Aus ihm gehen alle manifestierten
Universen hervor; er ist es, der sie erhalt, und von ihm werden sie
vernichtet. Er ist sich direkt und indirekt aller Manifestationen
bewusst, und dennoch ist er vollig unabhangig von jeder anderen
Ursache aulder sich selbst. Er ist es, der das vedische Wissen
zuerst in das Herz Brahmas, des ersterschaffenen Lebewesens,
eingab. Uber ihn sind selbst die groen Weisen und Halbgétter in
lllusion - @hnlich wie es eine illusorische Vorspiegelung von Wasser
im Feuer oder Land auf dem Wasser gibt. Nur durch ihn scheint die
zeitweilige Manifestation der materiellen Universen, geschaffen
durch die Wechselwirkung der drei Erscheinungsweisen der Natur,
Wirklichkeit zu sein, obgleich sie unwirklich ist. Ich meditiere daher
Uber ihn, der ewig in seinem transzendentalen Reich weilt, das fiir
immer von der illusorischen Vorspiegelung der materiellen Welt frei
ist. Er ist somit die absolute Wahrheit.

Erlauterung
Wenn der Persoénlichkeit Gottes, Vasudeva, Ehrerbietungen
dargebracht werden, ist damit direkt SrT Krsna, der goéttliche Sohn
Vasudevas und Devakis, gemeint. Diese Tatsache wird in dem
vorliegenden Werk noch ausfilhrlicher erklart werden. Srila
Vyasadeva verdeutlicht hier, dass Sr1 Krsna die urspringliche
Persdnlichkeit Gottes ist und dass alles andere seine direkten oder
indirekten  vollstandigen Teilerweiterungen oder Teile der
Teilerweiterungen sind. Srila Jiva Gosvami hat diesen Sachverhalt
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noch ausfluhrlicher in seinem Krsna - Sandarbha erklart. Brahma,
das ersterschaffene Lebewesen, hat die Wahrheit (iber Sri Krsna in
seiner Brahma - Samhita weitgehend dargelegt. In der Sadma - veda
Upanisad wird ebenfalls festgestellt, dass Sr1 Krsna der géttliche
Sohn Devakis ist. Deshalb besagt die erste Aussage in diesem
Gebet, dass Sri Krsna der urerste Herr ist, und wenn man die
absolute Persdnlichkeit Gottes mit irgendeinem Namen bezeichnen
will, so muss dies der Name »Krsna« sein, was »der
Allanziehende« bedeutet. In der Bhagavad - Gita macht der Herr an
vielen Stellen deutlich, dass er die urspriingliche Personlichkeit
Gottes ist, und dies wird von Arjuna wie auch von gro3en Weisen
wie Narada, Vyasa und vielen anderen bestatigt. Auch im Padma
Purana wird festgestellt, dass von den unzahligen Namen des Herrn
der Name »Krsna« der Hauptname ist. Der Name »Vasudeva«
bezeichnet die vollstandige Teilerweiterung der Personlichkeit
Gottes, und da die verschiedenen Formen des Herrn mit Vasudeva
identisch sind, bezieht sich dieser Vers auch auf sie. Der Name
»Vasudeva« bezeichnet insbesondere den géttlichen Sohn
Vasudevas und Devakis. Die paramahanisas, die Vollkommenen
unter denen, die im Lebensstand der Entsagung stehen, meditieren
standig Giber SrT Krsna. Vasudeva, SrT Krsna, ist die Ursache aller
Ursachen. Alles Existierende geht vom Herrn aus. Wie es sich
hiermit verhalt, wird in spateren Kapiteln dieses Werkes erklart. Das
Srimad Bhagavatam wird von Sri Caitanya Mahaprabhu als das
makellose Purana bezeichnet, weil es die transzendentale
Geschichte von der Personlichkeit Gottes, SrT Krsna, enthalt. Auch
die Entstehungsgeschichte des Srimad Bhagavatam ist sehr
ruhmreich. Es wurde von SrT Vyasadeva verfasst, als er auf dem
Gebiet des transzendentalen Wissens die Reife erlangt hatte. Er
schrieb das Bhagavatam nach den Unterweisungen Sri Naradajls,
seines spirituellen Meisters, nieder. Vyasadeva stellte das gesamte
vedische Schrifttum zusammen, wozu die vier Teile der Veden
sowie die Vedanta - sutras oder Brahma - sitras, die Puranas, das
Mahabharata und so fort gehéren. Aber trotzdem war er nicht
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zufrieden. Diese Unzufriedenheit wurde von seinem spirituellen
Meister bemerkt, und so wies Narada ihn an, Uber die
transzendentalen Taten &ri Krsna zu schreiben. Diese
transzendentalen Taten werden besonders im Zehnten Canto
dieses Werkes beschrieben. Um jedoch zum eigentlichen Kern
vordringen zu koénnen, muss man allmahlich vorwartsschreiten,
indem man die in den vorangegangenen Kapiteln dargelegten
Kenntnisse in sich aufnimmt. Es ist nur natlrlich, dass ein
philosophischer Geist etwas Uber den Ursprung der Schoépfung
erfahren mochte. Nachts sieht er den Himmel voller Sterne und
beginnt, Gber ihre Bewohner nachzudenken. Solche Fragen sind fur
den Menschen ganz natlrlich, weil er ein entwickeltes Bewusstsein
hat, das hoher ist als das der Tiere. Der Verfasser des Srimad
Bhagavatam gibt eine direkte Antwort auf solche Fragen. Er sagt,
dass SrT Krsna, der Herr, der Ursprung aller Schépfungen ist. Sri
Krsna ist nicht nur der Schopfer des Universums, sondern auch der
Vernichter. Die manifestierte kosmische Natur wird durch den Willen
des Herrn zu einem bestimmten Zeitpunkt erschaffen, bleibt eine
Zeitlang bestehen und wird dann durch seinen Willen wieder
vernichtet. Deshalb steht sein hochster Wille hinter allen
kosmischen  Geschehnissen. Natlrlich gibt es Atheisten
verschiedener Kategorien, die nicht an einen Schopfer glauben,
aber eine solche Haltung ist auf ein geringes Mal® an Wissen
zurickzufliihren. Der moderne Wissenschaftler zum Beispiel hat
Weltraumsatelliten geschaffen, und auf irgendeine Weise werden
diese Satelliten in den Weltraum geschossen, um dort unter der
Kontrolle des Wissenschaftlers, der sich in weiter Entfernung davon
befindet, einige Zeit umherzufliegen. In ahnlicher Weise werden alle
Universen mit ihren unzdhligen Sternen und Planeten von der
Intelligenz der Persoénlichkeit Gottes kontrolliert. Im vedischen
Schrifttum wird gesagt, dass die absolute Wahrheit, die
Personlichkeit Gottes, das Oberhaupt unter allen Iebenden
Personlichkeiten ist. Alle Lebewesen, angefangen mit dem
ersterschaffenen Wesen, Brahma, bis hinunter zur kleinsten

69



Ameise, sind individuelle Lebewesen. Uber Brahma gibt es sogar
noch andere Lebewesen mit individuellen F&higkeiten, und in
ahnlicher Weise ist auch der hochste Herr ein solches Lebewesen.
Er ist ebenso individuell, wie es die anderen Lebewesen sind. Aber
der héchste Herr, das héchste Lebewesen, verfugt Gber die groite
Intelligenz, und er besitzt eine unbegrenzte Vielfalt an Energien und
unfassbaren Kraften. Wenn schon ein menschliches Gehirn einen
Weltraumsatelliten zu schaffen vermag, kann man sich sehr leicht
vorstellen, dass Gehirne, die hoher entwickelt sind als die der
Menschen, in ahnlicher Weise wunderbare Dinge erschaffen
koénnen, die die der Menschen weit Ubertreffen. Wer einsichtig ist,
wird dieses Argument sofort bejahen, doch es gibt starrsinnige
Atheisten, die dem niemals zustimmen wiirden. Srila Vyasadeva
indessen erkennt die hochste Intelligenz sogleich als den
paramesvara an. Er bringt der hochsten Intelligenz, die als para
oder paramesvara oder die hochste Personlichkeit Gottes
angesprochen wird, seine achtungsvollen Ehrerbietungen dar.
Dieser paramesvara ist Sr1 Krsna, wie es in der Bhagavad - Gita
und anderen von Sri Vyasadeva Uberlieferten Schriften, namentlich
im Srimad Bhagavatam, bestatigt wird. In der Bhagavad - Gita sagt
der Herr, dass es auller ihm keinen anderen para - tattva (Summum
Bonum) gibt. Deshalb verehrt Sri Vyasadeva spontan den para
tattva, Sri Krsna, dessen transzendentale Taten im Zehnten Canto
beschrieben werden.

Bedenkenlose Menschen gehen sofort zum zehnten Canto Uber,
besonders zu den finf Kapiteln, die den rasa - Tanz des Herrn
beschreiben. Dieser Abschnitt des Srimad Bhagavatam ist der
vertraulichste Teil dieses groRen Schriftwerkes. Solange man nicht
die vollig vervollkommnete Stufe im transzendentalen Wissen vom
Herrn erreicht hat, ist es sicher, dass man die verehrungswirdigen
transzendentalen Spiele des Herrn, namlich den rasa - Tanz und
die Liebesbeziehungen des Herrn zu den gopis, missversteht.
Dieses Thema ist in hochstem Malke spirituell, und nur die befreiten
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Seelen, die allmahlich die Stufe des paramahamsa erreicht haben,
kénnen sich an diesem rasa - Tanz auf transzendentaler Ebene
erfreuen. Srila Vyasadeva gibt dem Leser deshalb die Méglichkeit,
nach und nach spirituelle Erkenntnis zu entwickeln, damit er die
Essenz der Spiele des Herrn wirklich kosten kann. Er fihrt daher
absichtlich einen Gayatri - Mantra an, und zwar dhimahi. Dieser
Gayatri - Mantra ist fur spirituell fortgeschrittene Menschen
bestimmt. Wenn man beim Chanten des Gayatri - Mantra Erfolg hat,
kann man die transzendentale Stellung des Herrn begreifen. Man
muss deshalb brahmanische Eigenschaften anstreben, das heilt,
sich vollkommen in der Erscheinungsweise der Tugend befinden,
um den Gayatri - Mantra erfolgreich chanten zu kénnen und dann
die Stufe zu erreichen, auf der man den Herrn, seinen Namen,
seinen Ruhm, seine Eigenschaften und so fort transzendental
erkennt. Das Srimad Bhagavatam ist die Erzahlung von der svarupa
des Herrn und wurde durch seine innere Kraft hervorgebracht.
Diese innere Kraft wird von der duReren Kraft unterschieden, die die
innerhalb unseres Erfahrungsbereiches befindliche kosmische Welt
hervorgebracht hat. Srila Vyasadeva trifft in diesem Sloka eine klare
Unterscheidung zwischen diesen beiden Kraften. Sr1 Vlyasadeva
sagt hier, dass die manifestierte innere Kraft wirklich ist,
wohingegen die &dullere manifestierte Energie, die materielle
Existenz, wie die Luftspiegelung in der Wuste nur zeitweilig und
illusorisch ist. Bei einer Fata Morgana handelt es sich nicht um
echtes Wasser, sondern nur um eine Spiegelung, wahrend sich das
wirkliche Wasser woanders befindet. Ebenso scheint die
manifestierte kosmische Welt Wirklichkeit zu sein, obwohl sie
unwirklich ist. Die Wirklichkeit, von der die materielle Welt nur ein
Schatten ist, ist in der spirituellen Welt zu finden. Die absolute
Wahrheit ist in der spirituellen und nicht in der materiellen Welt. In
der materiellen Welt ist alles relative Wahrheit, das heif3t, Wahrheit,
die von etwas anderem abhangt. Die kosmische Schopfung hat
ihren Ursprung in der Wechselwirkung der drei Erscheinungsweisen
der Natur. Die zeitweiligen Manifestationen sind so geschaffen, dass
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sie dem verwirrten Geist der bedingten Seele, die in so vielen Arten
des Lebens, einschlieRlich der héheren Halbgoétter wie Brahma,
Indra und Candra, erscheint, die lllusion einer Wirklichkeit
vorspiegeln. Tatsachlich gibt es in der manifestierten Welt keine
Wirklichkeit. Jedoch scheint es so, als gabe es Wirklichkeit, weil die
eigentliche Wirklichkeit in der spirituellen Welt existiert, wo sich die
Personlichkeit Gottes mit allem, was mit lhr in transzendentaler
Verbindung steht, in Ewigkeit aufhalt.

Der Chefingenieur einer komplizierten Maschine nimmt nicht
personlich am Bau teil, kennt aber dennoch jeden Winkel der
Maschine, denn sie wird genau nach seinen Weisungen gebaut. Er
weild alles Uber die Konstruktion, sowohl direkt wie auch indirekt. In
ahnlicher Weise kennt die Personlichkeit Gottes, die der hdchste
Ingenieur der kosmischen Schopfung ist, jeden Winkel und jede
Ecke dieser Schopfung, obwohl die Verwaltung Halbgottern
Uberlassen bleibt. Angefangen mit Brahma bis hinunter zur
unbedeutenden Ameise ist in der materiellen Schopfung niemand
unabhangig. Der Herr steht hinter allem. Alle materiellen Elemente
sowie alle spirituellen Funken gehen allein von ihm aus. Was immer
in der materiellen Welt geschaffen wird, ist nichts anderes als die
Wechselwirkung zweier Energien, der spirituellen und der
materiellen Energie, die von der absoluten Wahrheit, der
Personlichkeit Gottes, SrT Krsna, ausgehen. Ein Chemiker kann im
Labor Wasser herstellen, indem er Wasserstoff und Sauerstoff
vermischt; doch in Wirklichkeit arbeitet das Lebewesen im Labor
unter der Anleitung des hochsten Herrn, und auch die Materialien,
mit denen es arbeitet, werden vom hochsten Herrn geliefert. Der
Herr weill alles direkt und indirekt, er kennt alle winzigen
Einzelheiten, und er ist vollig unabhangig. Er wird mit der Goldmine
verglichen, und die kosmischen Schépfungen in zahllosen
verschiedenen Formen werden mit den Gegenstanden verglichen,
die aus dem Gold gefertigt sind, wie Goldringe, Halsketten usw. Der
Goldring und die goldene Kette sind qualitativ eins mit dem Gold in
der Mine, aber quantitativ ist das Gold in der Mine verschieden.
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Deshalb ist die absolute Wahrheit gleichzeitig Einheit und Vielfalt.
Nichts kommt der absoluten Wahrheit absolut gleich, aber zugleich
ist nichts von der absoluten Wahrheit unabhangig. Bedingte Seelen,
angefangen mit Brahma, der das gesamte Universum erschuf, bis
hinunter zur unbedeutenden Ameise, erzeugen alle etwas, aber
niemand ist unabhangig vom héchsten Herrn. Der Materialist denkt
falschlich, es gebe keinen anderen Schépfer als ihn selbst. Das wird
maya, lllusion, genannt. Der Materialist kann, da er nur ein
begrenztes Mal} an Wissen besitzt, nicht weiter blicken, als es seine
unvollkommenen Sinne zulassen, und deshalb denkt er, Materie
nehme von selbst, ohne die Hilfe einer héheren Intelligenz, Gestalt
an. Dies wird in diesem ersten Sloka von Srila Vyasadeva widerlegt:
»Da das vollstdndige Ganze, die absolute Wahrheit, die Quelle aller
Dinge, ist, kann nichts vom Korper der absoluten Wahrheit
unabhangig sein.« Was immer mit dem Koérper geschieht, wird dem
Verkorperten schnell bekannt. Da in ahnlicher Weise die Schopfung
der Korper des absoluten Ganzen ist, weild der absolute direkt und
indirekt alles, was in der Schoépfung geschieht.

Im Sruti - Mantra wird ebenfalls erwahnt, dass das absolute Ganze,
das Brahman, die urspringliche Quelle aller Dinge ist. Alles geht
von ihm aus, alles wird von ihm erhalten, und schliel3lich geht alles
wieder in ihn ein. Das ist das Gesetz der Natur. Im smrti - mantra
wird das Gleiche bestatigt. Es wird dort gesagt, dass die Quelle, von
der zu Beginn von Brahmas Leben alles ausgeht, und der Speicher,
in den letztlich alles wieder eingeht, die absolute Wahrheit, das
Brahman, ist. Materialistische Wissenschaftler halten es fir
erwiesen, dass der endgultige Ursprung des Planetensystems die
Sonne ist; den Ursprung der Sonne jedoch kdnnen sie nicht
erklaren. In diesem Vers wird die urspringliche Quelle erklart. Nach
den vedischen Schriften ist Brahma, der mit der Sonne verglichen
werden kann, nicht der urspringliche Schoépfer. In diesem Sloka
wird gesagt, dass Brahma von der Personlichkeit Gottes im
vedischen Wissen unterwiesen wurde. Man konnte einwenden,
dass Brahma3, der das erste Lebewesen ist, von niemandem habe
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erleuchtet werden konnen, da zu dieser Zeit kein anderes
Lebewesen aufler ihm existierte. Hierzu sei gesagt, dass der
hochste Herr den untergeordneten Schopfer, Brahma, erleuchtete,
damit dieser seine schopferischen Aufgaben durchfiihren konnte.
Daher ist die hochste Intelligenz hinter allen Schopfungen die
absolute Persénlichkeit Gottes, SrT Krsna. In der Bhagavad Gita
versichert der Herr, Sri Krsna, dass er allein es ist, der die
schopferische Energie, prakrti, beaufsichtigt, die die gesamte
Materie bildet. Aus diesem Grund verehrt Sr Vyasadeva nicht
Brahma, sondern den hochsten Herrn, der Brahma in seiner
schopferischen Téatigkeit anleitet. In  diesem Sloka sind
insbesondere die Worter abhijah und svarat bedeutsam. Diese
beiden Woérter unterscheiden den héchsten Herrn von allen anderen
Lebewesen. Kein anderes Lebewesen ist abhijah oder svarat, das
heildt, niemand weil} alles oder ist vollig unabhangig. Sogar Brahma
muss Uber den hochsten Herrn meditieren, um etwas erschaffen zu
kébnnen - ganz zu schweigen von grofden Wissenschaftlern wie
Einstein! Das Gehirn eines solchen Wissenschaftlers ist zweifellos
nicht die Schépfung eines Menschen. Die Wissenschaftler kénnen
ein solches Gehirn nicht herstellen, ganz zu schweigen von den
verblendeten Atheisten, die die Autoritat des Herrn herausfordern.
Selbst die Mayavadi - Unpersonlichkeitsanhanger, die sich
gegenseitig einreden, dass sie mit dem Herrn eins werden kénnten,
sind weder abhijah noch svarat. Sie unterziehen sich vielmehr
strengen BulRRen, um zu erfahren, wie man mit dem Herrn eins
werden kann, aber letzten Endes geraten sie in die Abhangigkeit
einiger reicher Schiiler, die sie mit Geld versorgen, damit sie Kloster
und Tempel bauen kbénnen. Atheisten wie Ravana und
Hiranyakasipu unterzogen sich strengen Bulen, ehe sie es wagten,
Uber die Autoritat des Herrn zu spotten. Doch sie waren hilflos und
konnten sich nicht retten, als der Herr als der grausame Tod vor
ihnen erschien. Das Gleiche trifft auf die heutigen Atheisten zu, die
es wagen, die Autoritdt des Herrn zu verspotten. Diesen Atheisten
wird es zweifelsohne ahnlich ergehen, denn die Geschichte hat die

74



Eigenart, sich zu wiederholen. Wann immer Menschen die Autoritat
des Herrn verneinen, sind die Natur und ihre Gesetze da, um sie zu
bestrafen. Dies wird in der Bhagavad - Gitd in dem folgenden
bekannten Vers bestatigt: »Wann immer dharma abnimmt und
Adharma zunimmt, o Arjuna, zu der Zeit erscheine ich« (Bg. 4. 7).
Dass der héchste Herr absolut vollkommen ist, wird in allen Sruti -
mantras bestatigt. Es heildt dort, dass der absolut vollkommene Herr
einen Blick Uber die Materie warf und auf diese Weise alle
Lebewesen erschuf. Die Lebewesen sind Teile des Herrn, der die
unermessliche materielle Schopfung mit unzahligen Samen
spiritueller Funken befruchtet, worauf die schopferischen Energien,
die zahllose wundervolle Schépfungen hervorbringen, in Gang
gesetzt werden. Ein Atheist kdnnte argumentieren, Gott besitze
nicht mehr Fahigkeiten als ein Uhrmacher, doch ohne Zweifel ist
Gott bedeutender, denn er vermag Maschinen in zweifacher
Ausfihrung, ndmlich mannliche und weibliche, zu erschaffen, die
ohne sein weiteres Zutun ihrerseits unzahlige ahnliche Maschinen
erzeugen konnen. Ware ein Mensch fahig, ein solches Paar von
Maschinen herzustellen, das ohne seine Beaufsichtigung weitere
Maschinen produziert, dann wirde er der Intelligenz Gottes
nahekommen. Aber das ist nicht mdglich, da jede Maschine einzeln
gebaut werden muss. Deshalb kann niemand so gut erschaffen wie
Gott. Ein anderer Name Gottes ist asamaurdhva, was bedeutet,
dass ihm niemand gleichkommt oder grofler ist als er. Param
satyam, die hochste Wahrheit, ist derjenige, dem niemand
ebenbdrtig ist und Uber dem kein Héherer steht. Dies wird in den
Sruti - mantras bestatigt. Es wird gesagt, dass vor der Schépfung
des materiellen Universums nur der Herr existierte, der der Meister
eines jeden ist. Dieser Herr unterwies Brahma im vedischen
Wissen. Diesem Herrn muss in jeder Hinsicht gehorcht werden.
Jeder, der von der materiellen Verstrickung frei werden will, muss
sich ihm hingeben. Dies wird auch in der Bhagavad - Gita bestatigt.
Solange man sich nicht den Lotosfli3en des héchsten Herrn hingibt,
ist es sicher, dass man irregeleitet wird. Wenn sich ein intelligenter
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Mensch den LotosfliRen Krsnas ergibt, in dem Bewusstsein, dass
Krsna die Ursache aller Ursachen ist, kann der, wie es in der
Bhagavad - Gita bestatigt wird, ein Mahatma, eine grolte Seele,
werden, und auf keine andere Weise. Aber solch eine grolie Seele
ist selten zu finden. Nur die Mahatmas kénnen verstehen, dass der
hochste Herr die urerste Ursache aller Schopfungen ist. Er ist
parama oder die endgultige Wahrheit, weil alle Wahrheiten von ihm
abhangig sind. Er ist allwissend, fiir ihn gibt es keine lllusion.

Einige Mayavadi - Gelehrte behaupten, das Srimad Bhagavatam sei
nicht von Sri Vyasadeva zusammengestellt worden. Manche von
ihnen vertreten sogar die Ansicht, dieses Werk sei eine neuzeitliche
Schopfung, die von einem gewissen Vopadeva geschrieben worden
sei. Um an sich bedeutungslose Einwande dieser Art zu widerlegen,
weist 8r7 Sridhara Svami darauf hin, dass das Bhagavatam in vielen
der altesten Puranas erwahnt wird. Der erste Sloka des
Bhagavatam beginnt mit dem Gayatri - mantra. Auf diesen Umstand
wird im Matsya Purana, dem altesten aller Puranas, hingewiesen. In
diesem Purana wird in Bezug auf den Gayatri - mantra im Srimad
Bhagavatam gesagt, dass es viele spirituell lehrreiche Erzahlungen
gibt, die mit dem Gayatri - mantra beginnen. Des Weiteren findet
man dort auch die Geschichte von Vrtrasura. Jeder, der dieses
grolRartige Werk an einem Vollmondtag verschenkt, erreicht die
hdchste Vollkommenheit des Lebens, indem er zu Gott zurtickkehrt.
In anderen Puranas sind ebenfalls Hinweise auf das Bhagavatam
zu finden, in denen ganz klar festgestellt wird, dass dieses Werk in
zwolf Cantos abgefasst wurde, die 18 000 Slokas enthalten. Im
Padma Purana wird in einem Gesprach zwischen Gautama und
Maharaja Ambarisa auf das Bhagavatam hingewiesen. Dem Konig
wird darin geraten, regelmaRig im Srimad Bhagavatam zu lesen,
wenn er sich Befreiung von der Fessel der Materie wiinsche. Unter
diesen Umstanden gibt es keinen Zweifel Uber die Autoritat des
Bhagavatam. Innerhalb der letzten 500 Jahre haben viele grofke
Gelehrte und &caryas, wie Jiva Gosvami, Sanatana Gosvami,
Visvanatha Cakravartl Thakura, Vallabhacarya und viele andere
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hervorragende Gelehrte, selbst nach der Zeit Sri Caitanyas,
ausfuhrliche Kommentare zum Bhagavatam geschrieben. Der
ernsthaft Studierende tut gut daran, sich mit diesen Kommentaren
eingehend zu befassen, denn so wird er einen besseren Einblick in
die transzendentalen Botschaften bekommen. Srila Visvanatha
Cakravartl Thakura behandelt besonders die urspringliche und
reine Sexualpsychologie (adi - rasa), die frei von aller weltlichen
Unzulanglichkeit ist. Die gesamte materielle Welt bewegt sich unter
dem Prinzip der Sexualitdt. In der modernen Zivilisation ist
Sexualitat der Brennpunkt aller Tatigkeiten. Wo immer man auch
hinschaut, findet man die Vorherrschaft des Geschlechtlichen.
Deshalb ist Geschlechtsleben nicht unwirklich. seine Wirklichkeit
wird in der spirituellen Welt erfahren. Das materielle
Geschlechtsleben ist nichts anderes als eine verzerrte Spiegelung
der urspriinglichen Sexualitat. Die urspriingliche Sexualitat liegt in
der absoluten Wahrheit, und daher kann die absolute Wahrheit nicht
unpersonlich sein. Es ist nicht moglich, dass etwas unpersonlich ist
und reine Sexualitdt beinhaltet. Die Philosophen der
Unpersonlichkeitslehre haben indirekt zum abscheulichen weltlichen
Geschlechtsleben angeregt, weil sie die Unpersonlichkeit der
endglltigen Wahrheit zu sehr betont haben. Infolgedessen
betrachtet der Mensch, der von der wahren, spirituellen Form der
Sexualitat nichts weil}, das widernatirliche, materielle
Geschlechtsleben als das ein und alles. Es gibt einen Unterschied
zwischen dem Geschlechtsleben im krankhaften materiellen
Zustand und spiritueller Geschlechtlichkeit. Das  Srimad
Bhagavatam wird den unvoreingenommenen Leser nach und nach
zur héchsten, vollkommenen Stufe der Transzendenz erheben. Es
wird ihn beféhigen, die drei Erscheinungsformen materieller
Tatigkeiten zu transzendieren: Fruchtbringende Handlungen,
spekulative Philosophie und die Verehrung der Halbgétter, wie sie in
den vedischen Versen vorgeschrieben wird.
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Vers 2

In diesem Bhagavata Purana wird jede sogenannte religibse
Aktivitat, die materiellen Motiven entspringt, entschieden abgelehnt,
und es wird die hochste Wahrheit vermittelt, die von jenen
Gottgeweihten verstanden werden kann, die im Herzen vollkommen
rein sind. Die hochste Wahrheit ist die Wirklichkeit, die zum Wohle
aller von der lllusion unterschieden wird. Diese Wahrheit beseitigt
die dreifachen Leiden. Das herrliche Bhagavatam, das vom grof3en
Weisen Vyasadeva (auf der Stufe seiner Reife) verfasst wurde,
genugt allein schon, um Gotteserkenntnis zu vermitteln. Wozu
braucht man also noch irgendwelche anderen Schriften? Wenn man
die Botschaft des Bhagavatam aufmerksam und ergeben hért, wird
durch diese Entwicklung von Wissen der héchste Herr im Herzen
offenbar.

Erlauterung
Religion beinhaltet vier Hauptthemen: frommes Handeln,
wirtschaftliche Entwicklung, Befriedigung der Sinne und schlief3lich
Befreiung von der Fessel der Materie. Ein irreligidses Leben zu
flihren ist ein barbarischer Zustand. Im Grunde beginnt das
menschliche Leben erst da, wo Religion beginnt. Essen, Schlafen,
Fortpflanzung und Angst oder Verteidigung sind die vier Prinzipien
des tierischen Lebens. Sie sind dem Tier und dem Menschen
gemeinsam. Doch eines hat der Mensch dem Tier voraus - er kann
Religion praktizieren. Ohne Religion ist ein menschliches Leben
nicht besser als ein tierisches. Deshalb gibt es in der menschlichen
Gesellschaft in der einen oder anderen Form Religion, die auf
Selbstverwirklichung hinzielt und auf die ewige Beziehung des
Menschen zu Gott hinweist. Auf den unteren Stufen der
menschlichen Zivilisation herrscht ein standiger Wettstreit um die
Herrschaft Uber die materielle Natur, das heil3t, es herrscht eine
standige Konkurrenz, um die Sinne zu befriedigen. Von diesem
Bewusstsein getrieben, wendet sich der Mensch der Religion zu. Er
tut fromme Werke oder flhrt religidse Handlungen aus, um etwas
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Materielles zu erlangen. Wenn aber diese materiellen Vorteile auf
andere Weise erreicht werden koénnen, wird die sogenannte
Religion vernachlassigt. Das ist heute weitgehend der Fall. In der
modernen Zivilisation geht es dem Menschen wirtschaftlich gut, und
daher ist er an Religion nicht sonderlich interessiert. Die Kirchen,
Moscheen und Tempel stehen so gut wie leer. Die Menschen sind
mehr an Fabriken, Geschaften und Kinos interessiert als an
religidsen Statten, die von ihren Vorfahren errichtet wurden. Dies
zeigt praktisch, dass Religion um materieller Vorteile willen
ausgeubt wird. Wirtschaftliche Vorteile sind fiir die Befriedigung der
Sinne notig. Oft sucht jemand, wenn er im Streben nach
Sinnenbefriedigung enttduscht worden ist, nach Erlésung und
versucht, mit dem hoéchsten Herrn eins zu werden. Somit sind alle
diese Zustande nichts weiter als verschiedene Arten von
Sinnenbefriedigung. In den Veden wird vorgeschrieben, die oben
erwahnten vier Tatigkeiten in regulierter Weise auszuflihren, damit
es keinen ubertriebenen Wettstreit um die Befriedigung der Sinne
gibt. Aber das Srimad Bhagavatam ist transzendental zu all diesen
auf Sinnenbefriedigung ausgerichteten Tatigkeiten. Es ist vollig
transzendentale Literatur, die nur von den reinen Geweihten des
Herrn verstanden werden kann, die transzendental zur
streitbringenden Sinnenbefriedigung stehen. In der materiellen Welt
herrscht ein harter Wettkampf zwischen Tier und Tier, Mensch und
Mensch, Gemeinschaft und Gemeinschaft, Nation und Nation. Aber
die Gottgeweihten erheben sich (ber solchen Wettstreit. Sie
konkurrieren nicht mit den Materialisten, weil sie sich auf dem Pfad
zurlick zu Gott befinden, wo das Leben ewig und glickselig ist.
Diese Transzendentalisten sind neidlos und reinen Herzens. In der
materiellen Welt ist jeder auf den anderen neidisch, und deshalb
herrscht dort Streit. Aber die transzendentalen Geweihten des Herrn
sind nicht nur frei vom materiellen Neid, sondern sie sind dartber
hinaus wohlwollende Freunde eines jeden, und sie streben danach,
eine streitlose Gesellschaft mit Gott im Mittelpunkt zu schaffen. Die
Vorstellung der zeitgendssischen  Sozialisten von  einer
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wettbewerbslosen  Gesellschaft ist kinstlich, weil es im
sozialistischen Staat immer noch den Kampf um den Posten des
Diktators gibt. Aus dem Blickwinkel der Veden wie auch aus dem
Blickwinkel gewohnlicher menschlicher Tatigkeiten gesehen, bildet
die Befriedigung der Sinne die Grundlage des materiellen Lebens.
Es gibt drei in den Veden erwadhnte Pfade. Der erste umfasst
fruchtbringende Tatigkeiten, durch die man zu besseren Planeten
gelangt; der zweite um fasst die Verehrung verschiedener
Halbgétter, durch die man auf deren Planeten gelangen kann, und
der dritte befasst sich mit der Erkenntnis der absoluten Wahrheit
und ihres unpersoénlichen Aspektes sowie dem Einswerden mit ihr.
Der unpersonliche Aspekt der absoluten Wahrheit ist nicht der
héchste. Uber dem unpersdnlichen Aspekt steht der Paramatma -
Aspekt und Uber diesem der personliche Aspekt der absoluten
Wahrheit, Bhagavan. Das Srimad - Bhagavatam vermittelt Wissen
Uber die absolute Wahrheit in ihrem persoénlichen Aspekt. Es steht
hdher als die Literatur der Unpersdénlichkeitsanhanger und hdher als
der jnana - kanda - Abschnitt der Veden. Es steht iber dem Karma -
kanda - Abschnitt und selbst iber dem upasana - kanda - Abschnitt,
weil es die Verehrung der héchsten Persoénlichkeit Gottes SrT Krsna
empfiehlt. Im Karma - kanda herrscht Wettstreit um das Erreichen
himmlischer Planeten zur besseren Sinnenbefriedigung, und einen
ahnlichen Wettstreit findet man im jnana - kanda und im upasana -
kanda. Das Srimad Bhagavatam iiberragt sie alle, weil es auf die
hochste Wahrheit hinzielt, die die Substanz oder Wurzel alles
Existierenden ist. Durch das Srimad Bhagavatam kann man die
Substanz wie auch die gesamte Existenz kennenlernen. Die
Substanz ist die absolute Wahrheit, der héchste Herr, und alle
Emanationen sind relative Formen von Energie. Nichts ist von der
Substanz getrennt, aber zur gleichen Zeit sind die Energien von der
Substanz verschieden. Diese Auffassung ist nicht widersprichlich.
Das Srimad Bhagavatam verkiindet deutlich die Philosophie des
gleichzeitigen Eins - und Verschiedenseins, die auch im Vedanta -
Sutra vertreten wird, das mit dem, Janmady asya - Sutra beginnt.
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Diese Erkenntnis, dass die Energie des Herrn gleichzeitig eins und
verschieden von ihm ist, ist eine Entgegnung auf den Versuch der
intellektuellen Spekulanten, die Energie als das absolute
darzustellen. Wenn man diese Erkenntnis tatsachlich versteht,
erkennt man, dass die Auffassungen des Monismus und Dualismus
unvollkommen sind. Die Entwicklung dieses transzendentalen
Bewusstseins, die auf dem Wissen vom gleichzeitigen Eins - und
Verschiedensein beruht, flihrt uns augenblicklich zur Stufe des
Freiseins von den dreifachen Leiden. Die dreifachen Leiden sind:
()die Leiden, die durch den Geist und den Koérper entstehen, (2) die
Leiden, die uns von anderen Lebewesen zugefiigt werden, und (3)
die Leiden, die durch Naturkatastrophen entstehen, Uber die wir
keine Macht haben. Das Srimad Bhagavatam beginnt mit der
Hingabe des Gottgeweihten an die absolute Person. Der
Gottgeweihte ist sich vollig bewusst, dass er mit dem absoluten eins
ist und gleichzeitig in der ewigen Position als Diener des absoluten
steht. In der materiellen Auffassung halt man sich falschlich fur den
Herrn Uber alles, was man wahrnehmen kann, und wird daher
standig von den dreifachen Leiden des Lebens gequalt. Aber sobald
man seine wirkliche Position als transzendentaler Diener erkennt,
wird man von allen Leiden frei. Solange das Lebewesen versucht,
Uber die materielle Natur zu herrschen, gibt es keine Mdglichkeit,
Diener des hochsten zu werden. Der Dienst flr den Herrn wird im
reinen Bewusstsein der spirituellen Identitdt ausgefiihrt; durch
diesen Dienst wird man augenblicklich von materiellen Problemen
befreit. Dariiber hinaus ist das Srimad Bhagavatam ein persénlicher
Kommentar Sri Vyasadevas zum Vedanta - Sutra er verfasste es
durch die Gnade Naradas auf dem Hohepunkt seines spirituellen
Lebens. SrT Vyasadeva ist die autorisierte Inkarnation Narayanas,
der Personlichkeit Gottes. Deshalb gibt es keinen Zweifel an seiner
Autoritat. Er ist der Verfasser aller vedischen Schriften, doch er
selbst empfiehlt das Studium des Srimad Bhagavatam vor allen
anderen Schriften. In anderen Puradnas werden verschiedene
Methoden dargelegt, mit denen man die Halbgdtter verehren kann.
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Aber im Bhagavatam wird nur vom héchsten Herrn gesprochen. Der
hdchste Herr ist der ganze Koérper, und die Halbgétter sind die
verschiedenen Teile dieses Korpers. Infolgedessen braucht man,
wenn man den hdchsten Herrn verehrt, die Halbgdtter nicht zu
verehren, da der héchste Herr Sich augenblicklich im Herzen des
Gottgeweihten niederlasst. Sri Caitanya Mahaprabhu hat das
Srimad Bhagavatam als das makellose Purana empfohlen und
gesagt, dass es alle anderen Puranas Ubertrifft. Die geeignete
Methode, diese transzendentale Botschaft zu empfangen, besteht
darin, sie in ergebener Haltung zu hoéren. Eine herausfordernde
Haltung kann einem nicht helfen, diese transzendentale Botschaft
zu verwirklichen. Um den Leser auf den richtigen Weg aufmerksam
zu machen, wird hier ein ganz bestimmtes Wort gebraucht, namlich
susrusu. Man muss begierig sein, diese transzendentale Botschaft
zu vernehmen. Der Wunsch, aufrichtig zu hoéren, ist die erste
Voraussetzung. Weniger vom Glick beginstigte Menschen sind
iberhaupt nicht daran interessiert, das Srimad Bhagavatam zu
hdéren. Der Vorgang ist einfach, aber die Anwendung ist schwierig.
Unglickselige Menschen finden gentigend Zeit, nutzlosen Reden
Uber soziale oder politische Themen zuzuhéren, aber wenn sie
eingeladen werden, einer Zusammenkunft von Gottgeweihten
beizuwohnen, um aus dem Srimad Bhagavatam zu héren, sind sie
plétzlich uninteressiert. Manchmal stirzen sich berufsmafige
Vorleser des Bhagavatam sofort in die vertraulichen Erzahlungen
Uber die Spiele des héchsten Herrn, die sie als »Sexgeschichten«
auslegen. Das Srimad Bhagavatam sollte jedoch von Anfang an
gehort werden. Diejenigen, die fahig sind, dieses Werk in sich
aufzunehmen, werden in folgendem Sloka erwahnt: »Nach vielen
frommen Taten erlangt man die Eignung, das Srimad Bhagavatam
zu héren.« Dem intelligenten, besonnen suchenden Menschen kann
von dem groRen Weisen Vyasadeva versichert werden, dass er
unmittelbar die hochste Personlichkeit erkennen kann, wenn er das
Srimad Bhagavatam hért. Ohne sich den verschiedenen Stufen der
Verwirklichung, die in den Veden dargelegt werden, zu unterziehen,
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kann man unmittelbar zur Position eines paramahamsa erhoben
werden, wenn man nur bereit ist, diese Botschaft zu empfangen.

Vers 3
Wisset, o gelehrte und nachdenkliche Menschen, das Srimad
Bhagavatam ist die reife Frucht am Baum der vedischen Schriften.
Es kam von den Lippen SrT Sukadeva Gosvamis, und daher ist
diese Frucht sogar noch késtlicher geworden, obwohl ihr
nektargleicher Saft schon vorher allen - auch den befreiten Seelen -
vortrefflich mundete.

Erlauterung

In den beiden vorherigen Slokas ist unmissverstandlich aufgezeigt
worden, dass das Srimad Bhagavatam die erhabene Schrift ist, die
wegen ihrer transzendentalen Eigenschaften alle anderen
vedischen Schriften Ubertrifft. Es ist zu allen Arten weltlicher
Tatigkeiten und weltlichen Wissens transzendental. In diesem Sloka
wird festgestellt, dass das Srimad Bhagavatam nicht nur eine
erhabene Schrift, sondern die reife Frucht aller vedischen Schriften
ist. Mit anderen Worten, es ist die Essenz allen vedischen Wissens.
Wenn man all dies in Betracht zieht, ist geduldiges und ergebenes
Hoéren zweifellos unbedingt erforderlich. Man sollte die Botschaft
und die Lehren, die vom Srimad Bhagavatam Uberbracht werden,
mit grof3er Achtung und Aufmerksamkeit aufnehmen.

Die Veden werden mit einem Wunschbaum verglichen, weil sie alle
Dinge enthalten, die flir den Menschen erfahrbar sind. Sie
behandeln sowohl weltliche Notwendigkeiten als auch spirituelle
Verwirklichung. Die Veden enthalten regulierende Prinzipien des
Wissens, einschlieflich sozialer, politischer, religidser,
wirtschaftlicher, militarischer, medizinischer, chemischer,
physikalischer und metaphysischer Themen, und all das ist ohne
Zweifel notwendig, um Korper und Seele zusammenzuhalten.
DarUber hinaus gibt es besondere Anleitungen zur spirituellen
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Verwirklichung. Reguliertes Wissen bewirkt ein allmahliches
Emporsteigen des Lebewesens zur spirituellen Ebene, und die
hochste spirituelle Verwirklichung wird erreicht, wenn man erkennt,
dass die Personlichkeit Gottes der Speicher aller Arten des
spirituellen Geschmacks (rasa) ist.

Jedes Lebewesen, angefangen mit Brahma, dem erstgeborenen
Lebewesen in der materiellen Welt, bis hinunter zur unbedeutenden
Ameise, trachtet danach, bestimmte Arten des Geschmacks zu
geniel®en, die aus Sinneswahrnehmungen gewonnen werden.
Solche Sinnenfreuden werden auch rasas genannt. Es gibt
verschiedene Arten von rasas. In den offenbarten Schriften werden
folgende zwdlf Arten von rasas aufgezahlt: (1)raudra - Zorn, (2)
adbhuta - Verwunderung, (3) srngaraa - eheliche Liebe, (4) hasya -
Schauspiel, (5) vira - Ritterlichkeit, (6) daya - Barmherzigkeit, (7)
dasya - Dienen, (8) sakhya - Freundschaft, (9) bhayanaka
Entsetzen, (10) bibhatsa - Schock, (11)santa - Neutralitat und (12)
vatsalya - Elternschaft. Die Gesamtsumme dieser rasas wird
Zuneigung oder Liebe genannt. In erster Linie zeigt sich diese Liebe
in Verehrung, Dienst, Freundschaft, elterlicher Zuneigung und
ehelicher Liebe. Wenn aber diese finf Beziehungen nicht
manifestiert sind, kommt Liebe indirekt durch Zorn, Verwunderung,
Schauspiel, Ritterlichkeit, Angst, Schock usw. zum Ausdruck. Wenn
zum Beispiel ein Mann in eine Frau verliebt ist, wird dieser rasa
intime Liebe genannt. Wird aber diese Liebesbeziehung gestort,
konnen Verwunderung, Zorn, Aufregung und sogar Entsetzen
auftreten. Manchmal gipfelt eine Liebesaffare zwischen Mann und
Frau in einer grasslichen Mordszene. Diese rasas kann man
zwischen Mensch und Mensch sowie zwischen Tier und Tier
beobachten. Es besteht jedoch nicht die Mdglichkeit eines rasa -
Austausches zwischen Mensch und Tier oder zwischen einem
Menschen und einer anderen Art von Lebewesen in der materiellen
Welt. Die rasas werden zwischen den Angehorigen derselben Art
ausgetauscht. Aber was die Seelen betrifft, so sind sie qualitativ
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eins mit dem hdchsten Herrn. Daher werden die rasas urspringlich
zwischen den spirituellen Lebewesen und dem spirituellen Ganzen,
der hochsten Personlichkeit Gottes, ausgetauscht. Der spirituelle
Austausch (rasa) findet in vollendeter Form im spirituellen Dasein
statt - zwischen den Lebewesen und dem hdéchsten Herrn. Die
hdchste Persdnlichkeit Gottes wird daher in den vedischen Hymnen,
den Sruti - mantras, auch als »die Quelle aller rasas« bezeichnet.
Wenn man die Gemeinschaft mit dem héchsten Herrn aufnimmt und
seinen wesenseigenen rasa mit dem Herrn austauscht, ist man
wirklich gliicklich. Die Sruti - mantras weisen darauf hin, dass jedes
Lebewesen eine wesenseigene Position hat, die mit einer
besonderen Art von rasa ausgestattet ist. Nur im befreiten Zustand
wird dieser urspriingliche rasa in seiner ganzen Fille erfahren. Im
materiellen Dasein wird der rasa in verzerrter, zeitweiliger Form
erfahren. Daher werden die rasas der materiellen Welt in der Form
von raudra (Zorn) usw. erlebt. Wer vollstandige Kenntnis von diesen
verschiedenen rasas hat, die die grundlegenden Prinzipien des
Handelns darstellen, kann die falschen Formen der urspringlichen
rasas verstehen, die in der materiellen Welt widergespiegelt
werden. Der bewanderte Gelehrte strebt danach, den wirklichen
rasa in der spirituellen Form zu kosten. Am Anfang trachtet er
danach, mit dem hoéchsten eins zu werden; daher kdénnen
intelligente Transzendentalisten Uber diese Vorstellung, mit dem
spirituellen Ganzen eins zu werden, nicht hinausgehen, ohne die
verschiedenen rasas zu kennen.

In diesem Sloka wird deutlich erklart, dass der spirituelle rasa, der
selbst im befreiten Zustand gekostet wird, im Srimad Bhagavatam
erfahren werden kann, da es die reife Frucht allen vedischen
Wissens ist. Durch ergebenes Hoéren aus dieser transzendentalen
Schrift kann man seinen Herzenswunsch zur vollsten Freude erfiillt
bekommen. Aber man muss sehr bedacht sein, die Botschaft aus
der richtigen Quelle zu empfangen. Das Srimad Bhagavatam wurde
urspringlich aus der richtigen Quelle empfangen. Narada Muni
reichte es aus der spirituellen Welt herunter und gab es seinem
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Schiller SrT Vlyasadeva. Dieser wiederum iibergab die Botschaft
seinem Sohn, Srila Sukadeva Gosvami, und Srila Sukadeva
Gosvami gab diese Botschaft an Maharaja Pariksit weiter, nur
sieben Tage bevor der Kénig starb. Srila Sukadeva Gosvami war
von Geburt an eine befreite Seele. Er war sogar schon im Leib
seiner Mutter befreit und unterzog sich nach seiner Geburt keinerlei
spiritueller Schulung mehr. Nach der Geburt besitzt niemand
irgendwelche Eignungen, weder im weltlichen noch im spirituellen
Sinne. Aber Sri Sukadeva Gosvami brauchte sich, da er eine
vollkommen befreite Seele war, nicht einem allmahlichen Vorgang
zur spirituellen Verwirklichung zu unterziehen. Doch obwohl er sich
im vollig befreiten Zustand befand und in der transzendentalen
Position jenseits der drei materiellen Erscheinungsweisen gefestigt
war, fihlte er sich zum transzendentalen rasa der hochsten
Personlichkeit Gottes, die von befreiten Seelen mit vedischen
Hymnen verehrt wird, hingezogen. Die Spiele des héchsten Herrn
sind fur befreite Seelen noch anziehender als fir weltliche
Menschen. Es ist also nicht mdglich, dass Gott unpersénlich ist,
denn nur mit einer Person kann man transzendentale rasas
austauschen. Im Srimad Bhagavatam werden die transzendentalen
Spiele des Herrn erzahlt, und die Schilderung Srila Sukadeva
Gosvamis ist systematisch aufgebaut. Der Inhalt spricht alle
Klassen von Menschen an, einschliel3lich derer, die nach Befreiung
streben, und derer, die danach streben, mit dem héchsten Ganzen
eins zu werden. Das Sanskritwort flir »Papagei« lautet Suka. Wenn
eine reife Frucht von den roten Schnabeln dieser Végel angepickt
wird, wird sie noch sier, als sie vorher schon war. Die vedische
Frucht, die im Wissen ausgereift ist, wurde von den Lippen Srila
Sukadeva Gosvamis berthrt, der mit dem Papagei verglichen wird;
nicht wegen seiner Fahigkeit, das Bhagavatam genauso
vorzutragen, wie er es von seinem gelehrten Vater gehdért hatte,
sondern weil er es verstand, das Werk in einer Weise zu
prasentieren, dass es alle Klassen von Menschen anspricht.
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Der Inhalt wird durch die Lippen Srila Sukadeva Gosvamis so
dargelegt, dass jeder aufmerksame Zuhdrer, der in ergebener
Haltung lauscht, sofort transzendentale Geschmacke kosten kann,
die anders sind als die widernatirlichen Geschméacke der
materiellen Welt. Diese reife Frucht wird nicht unvermittelt vom
héchsten Planeten Krsnaloka fallengelassen; vielmehr ist sie
sorgsam, ohne Veranderungen oder Stérungen, durch die Kette der
Schilernachfolge herabgereicht worden. Torichte Menschen, die
nicht der transzendentalen Schilernachfolge angehéren, begehen
einen grolBen Fehler, wenn sie versuchen, den hdchsten
transzendentalen rasa, den rasa Tanz, zu verstehen, ohne den
FuRlstapfen Sukadeva Gosvamis zu folgen, der diese Frucht sehr
behutsam Uber die verschiedenen Stufen der transzendentalen
Verwirklichung Uberbringt. Man sollte so intelligent sein, sich die
Stellung des Srimad Bhagavatam zu vergegenwartigen, indem man
Personlichkeiten wie Sukadeva Gosvami betrachtet, der mit dem
Inhalt sehr vorsichtig verfahrt. Die Einrichtung der Bhagavatam -
Schule, die Schilernachfolge, sieht vor, dass das Srimad
Bhagavatam auch in Zukunft von einer Person empfangen werden
muss, die ein echter Reprasentant Srila Sukadeva Gosvams ist.
Ein berufsmafiger Vorleser, der ein Geschaft daraus macht, das
Bhagavatam unbefugt vorzutragen, ist sicherlich kein echter
Reprasentant Sukadeva Gosvamis. Das einzige Bestreben eines
solchen Menschen ist es, seinen Lebensunterhalt zu verdienen.
Daher sollte man es ablehnen, Vorlesungen von solchen
berufsmafigen Vortragskinstlern zu horen. Solche Leute gehen
gewohnlich zum vertraulichsten Teil des Srimad Bhagavatam (ber,
ohne sich dem allmahlichen Vorgang zu unterziehen, der zum
Verstehen dieses tiefgriindigen Themas fiihrt. Sie -stlrzen sich
gewohnlich unvorbereitet in die Darstellung des rasa - Tanzes, der
vom tdrichten Teil der Menschheit missverstanden wird. Einige
halten ihn fur unmoralisch, wahrend andere versuchen, ihn durch
ihre eigenen, stumpfsinnigen Interpretationen zu verfalschen. Sie
haben nicht den Wunsch, Srila Sukadeva Gosvami zu folgen. Die
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Schlussfolgerung lautet daher, dass der ernsthaft Studierende des
rasa die Botschaft des Bhagavatam in der von Srila Sukadeva
Gosvamt ausgehenden Schilernachfolge empfangen sollte, die das
Bhagavatam von Anfang an erklart; jedoch darf er es nicht
launenhaft interpretieren, blo® um die weltlichen Menschen, die nur
wenig in der transzendentalen Wissenschaft bewandert sind, zu
befriedigen. Das Srimad Bhagavatam wird so sorgfaltig liberliefert,
dass jemand, der aufrichtig und ernsthaft ist, augenblicklich in den
Genuss der reifen Frucht vedischen Wissens kommen kann, indem
er einfach den nektargleichen Saft durch den Mund Sukadeva
Gosvamis oder seines echten Reprasentanten trinkt.

Vers 4
Einst versammelten sich groRe Weise, angeflihrt von dem Weisen
Saunaka, an einem heiligen Ort im Wald von Naimisaranya, um zur
Zufriedenstellung des Herrn und seiner Geweihten ein groles,
tausendjahriges Opfer darzubringen.

Erlauterung
Die Einfiihrung ins Srimad Bhagavatam wurde in den
vorangegangenen drei Slokas gegeben. Nun wird das Hauptthema
dieses groRen Werkes prasentiert. Das Srimad Bhagavatam wurde,
nachdem es zum ersten Mal von Srila Sukadeva Gosvami
gesprochen worden war, ein zweites Mal im Wald von Naimisaranya
wiederholt. Im Vayaviya Tantra wird gesagt, dass sich Brahma, der
Schopfer unseres Universums, ein grol’es Rad vorstellte, das das
Universum umschloss. Als Mittelpunkt dieses grolten Kreises wurde
ein besonderer Ort bestimmt, der als Naimisaranya bekannt ist. Im
Varaha Purana findet man einen anderen Hinweis auf den
Naimisaranya - Wald, wobei festgestellt wird, dass durch das
Ausflihren einer Opferung an diesem Ort die Starke damonischer
Menschen eingeschrankt wird. Daher bevorzugen Brahmanas
Naimisaranya fiir solche Opferhandlungen. Die Geweihten Sri
Visnus bringen ihm zur Freude vielerlei Opfer dar. Die
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Gottgeweihten hangen am Dienst fur den Herrn, wohingegen
gefallene Seelen den Freuden des materiellen Daseins verhaftet
sind. In der Bhagavad - Gita wird gesagt, dass alles, was in der
materiellen Welt zu irgendeinem anderen Zweck als zur Freude Sri
Visnus getan wird, weitere Verstrickung fir den Handelnden
bedeutet. Es wird daher nachdricklich darauf hingewiesen, dass
alle Handlungen als Opfer zur Zufriedenstellung SrT Visnus und
seiner Geweihten ausgefihrt werden missen. Das wird jedem
Frieden und Wohlistand bringen. Die groften Weisen sind immer
darauf bedacht, zum Wohl der Allgemeinheit zu handeln, und daher
versammelten sich die Weisen, angefihrt von Saunaka und
anderen, an dem heiligen Ort Naimisaranya, in der Absicht, eine
lange und fortlaufende Reihe von Opferzeremonien abzuhalten.
Vergessliche Menschen kennen den rechten Pfad zu Frieden und
Wohlstand nicht. Die Weisen jedoch kennen ihn gut, und zum Wohl
der rechtschaffenen Menschen sind sie stets darauf bedacht, so zu
handeln, dass Frieden in der Welt herbeigeflihrt werden kann. Sie
sind aufrichtige Freunde aller Lebewesen, und selbst auf die Gefahr
hin, personlich grollen Unannehmlichkeiten ausgesetzt zu werden,
sind sie zum Wohl aller Menschen immer im Dienst des Herrn
beschéftigt. SrT Visnus ist wie ein groRer Baum, und alle anderen
Lebewesen, einschlielllich der Halbgétter, Menschen, Siddhas,
Caranas, Vidyadharas und anderer, sind wie die Aste, Zweige und
Blatter des Baumes. Wenn man die Wurzel mit Wasser begielt,
werden alle Teile des Baumes von selbst versorgt. Die Aste und
Blatter jedoch, die losgeldst sind, kénnen nicht zufriedengestellt
werden. Abgetrennte Aste und Zweige trocknen trotz aller Versuche,
sie mit Wasser zu versorgen, allmahlich aus. In ahnlicher Weise
kann eine menschliche Gesellschaft nicht zufriedengestellt und
versorgt werden, wenn sie, wie die losgeldsten Aste und Blatter, von
der hochsten Persdnlichkeit Gottes getrennt ist. Wer dies trotzdem
versucht, verschwendet nur seine Energie und seine Mittel. Die
moderne materialistische Gesellschaft ist von ihrer Beziehung zum
héchsten Herrn getrennt, und alle ihre Plane, die von atheistischen
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Flhrern gemacht werden, sind dazu bestimmt, mit jedem Schritt
vereitelt zu werden; doch niemand wacht auf und wird sich dessen
bewusst. Im gegenwartigen Zeitalter ist das gemeinsame Chanten
der heiligen Namen des Herrn die vorgeschriebene Methode, die
zum Erwachen fuhrt. Die Wege und Mittel sind auf
wissenschaftliche Weise von Sri Caitanya Mahaprabhu gezeigt
worden, und intelligente Menschen sollten aus seinen Lehren
Nutzen ziehen, um wirklichen Frieden und Wohlistand
herbeizufiihren. Auch das Srimad Bhagavatam wird zu demselben
Zweck vorgelegt, was spater noch genauer erklart wird.

Vers 5
Eines Tages, nachdem die Weisen ihre Morgenpflichten erfullt
hatten, indem sie ein Opferfeuer entziindeten und Srila Suta
Gosvamr achtungsvoll einen Sitz anboten, stellten sie ernste Fragen
Uber folgende Angelegenheiten.

Erlauterung
Der Morgen ist die beste Zeit, spirituelle Dienste zu verrichten. Die
grolien Weisen boten dem Sprecher des Bhagavatam achtungsvoll
einen erhdhten Sitz an, der vyasasana oder der Sitz SrT Vyasadevas
genannt wird. SrT Vyasadeva ist der urspriingliche spirituelle Lehrer
aller Menschen. Alle anderen Lehrer werden als seine
Reprasentanten angesehen. Ein solcher Reprasentant ist jemand,
der die Betrachtungsweise Sri Vyasadevas genau wiedergeben
kann. Sri Vlyasadeva teilte die Botschaft des Bhagavatam Srila
Sukadeva Gosvami mit, und von diesem horte sie Sri Suta
Gosvami. Alle echten Vertreter SrT Vyasadevas in der Kette der
Schilernachfolge mussen als Gosvamis angesehen werden. Diese
Gosvamis beherrschen alle ihre Sinne und halten sich an den Pfad,
der von den vorangegangenen acaryas beschritten wurde. Die
Gosvamis halten keine launenhaften Vorlesungen Uber das
Bhagavatam, sondern fuhren vielmehr ihre Dienste sehr sorgfaltig
aus, wobei sie ihren Vorgangern folgen, die ihnen die spirituelle
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Botschaft unverfalscht mitteilten. Diejenigen, die aus dem
Bhagavatam hoéren, kénnen Fragen an den Sprecher richten, um die
klare Bedeutung ans Licht zu bringen; aber dies sollte nicht in
herausfordernder Haltung geschehen. Man muss Fragen mit groR3er
Achtung vor dem Sprecher und dem Thema stellen. Dies ist auch
der in der Bhagavad - Gita empfohlene Weg. Man muss das
transzendentale Thema mit einer ergebenen Bereitschaft zum
Horen aus den richtigen Quellen empfangen. Daher wandten sich
diese Weisen mit grof3er Achtung an den Sprecher, Suta Gosvamr.

Vers 6
Die Weisen sagten: Verehrter Suta Gosvamri, du bist véllig frei von
allen Lastern. Du bist sowohl mit allen religiésen Schriften als auch
mit den Puranas und der Geschichtsschreibung wohlvertraut, da du
dich unter richtiger Anleitung mit ihnen befasst und sie auch erklart
hast.

Erlauterung
Ein Gosvamr, ein echter Reprasentant Sri Vyasadevas, muss von
allen Arten von Lastern frei sein. Die vier Hauptlaster des Kali -
yuga sind: (1) unzulassige Beziehungen zu Frauen, (2) das
Schlachten von Tieren, (3) Berauschung und (4) spekulatives
Glicksspiel aller Art. Ein Gosvamt muss von all diesen Lastern frei
sein, ehe er es wagen darf, auf dem vyasasana zu sitzen.
Niemandem sollte es erlaubt werden, auf dem vyasasana zu sitzen,
der nicht einen einwandfreien Charakter besitzt und von den oben
erwahnten Lastern frei ist. Man sollte nicht nur von allen Lastern
dieser Art frei sein, sondern man muss auch mit allen offenbarten
Schriften, das heif3t mit den Veden, wohlvertraut sein. Die Puranas
sind auch ein Teil der Veden, und geschichtliche Erzahlungen, wie
das Mahabharata und das Ramayana, sind ebenfalls Teile der
Veden. Der Acarya oder Gosvami muss all diese Schriften
genauestens kennen. Man kann sich nur durch das Héren und
Erklaren der offenbarten Schriften Wissen aneignen. Héren wird
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sravana genannt und Erklaren kirtana. Diese beiden Vorgange,
sravana und Kkirtana, sind von vorrangiger Bedeutung, um im
spirituellen Leben Fortschritte machen zu kénnen. Nur jemand, der
das transzendentale Wissen aus der richtigen Quelle durch
ergebenes Horen empfangen hat, kann das Thema richtig erklaren.

Vers 7
Als der alteste Vedanta - Gelehrte, o Suta Gosvami, verfiigst du
Uber das Wissen Vyasadevas, der eine Inkarnation Gottes ist, und
auch das anderer Weiser, die mit allen Arten des physischen und
metaphysischen Wissens vertraut sind.

Erlauterung

Das Srimad Bhagavatam ist der natiirliche Kommentar zum Brahma
Sutra, auch die Badarayani Vedanta - sitras genannt. Es wird als
natlrlich bezeichnet, weil Vyasadeva der Verfasser sowohl der
Vedanta - sitras als auch des Srimad Bhagavatam, der Essenz
aller vedischen Schriften, ist. Neben Vyasadeva gibt es andere
Weise, die die Begrinder sechs verschiedener philosophischer
Systeme sind, ndmlich Gautama, Kanada, Kapila, Patanjali, Jaimini
und Astavakra. Der Theismus wird im Vedanta - Sutra vollstandig
erklart, wahrend in den Systemen philosophischer Spekulation so
gut wie nichts von der urspriinglichen Ursache aller Ursachen
erwdhnt wird. Man darf nur auf dem vyasasana sitzen, wenn man
alle philosophischen Systeme gut kennt, so dass man, all diesen
Systemen zum Trotz, die theistische Sicht des Bhagavatam voll und
ganz vertreten kann. Srila Suta Gosvami war der geeignete Lehrer,
und deshalb erhoben ihn die Weisen von Naimisaranya auf den
vyasasana. Srila Vyasadeva wird in diesem Vers als die
Personlichkeit Gottes bezeichnet, weil er eine autorisierte,
ermachtigte Inkarnation ist.
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Vers 8
Und weil du ergeben bist, haben dich deine spirituellen Meister mit
all der Gunst gesegnet, die spirituelle Meister ihren edlen Schiilern
zuteilwerden lassen. Daher kannst du uns alles mitteilen, was du
von ihnen wissenschaftlich gelernt hast.

Erlauterung

Das Geheimnis des Erfolges im spirituellen Leben liegt darin, den
spirituellen  Meister zufriedenzustellen und dadurch seine
aufrichtigen Segnungen zu bekommen. Srila Visvanatha Cakravarti
Thakura schreibt in den acht Strophen seines beriihmten Liedes
zum Ruhm des spirituellen Meisters: »lch bringe den LotosfliRen
meines spirituellen Meisters meine achtungsvollen Ehrerbietungen
dar. Nur durch die Zufriedenstellung des spirituellen Meisters kann
man die Personlichkeit Gottes erfreuen, und wenn der spirituelle
Meister unzufrieden ist, kann einem das nur groRen Schaden auf
dem Pfad spiritueller Verwirklichung einbringen.« Es ist deshalb
unbedingt erforderlich, dass ein Schuler dem spirituellen Meister
sehr gehorsam und ergeben ist. Srila Suta Gosvami besaR alle
diese Eignungen, und deshalb war er von seinen gelehrten und
selbstverwirklichten spirituellen Meistern, wie Srila Vyasadeva und
anderen, mit allen Segnhungen ausgestattet worden. Den Weisen
von Naimisaranya war bekannt, dass Srila Suta Gosvam ein echter
spiritueller Meister war. Deshalb waren sie begierig, von ihm zu
héren.

Vers 9
Erklare uns daher bitte auf leicht verstandliche Weise, was du, der
du mit vielen Lebensjahren gesegnet bist, als das absolute,
endglltige Gute fur die Allgemeinheit bezeichnen wirdest.

Erlauterung
In der Bhagavad - Gita wird die Verehrung des Acarya empfohlen.
Die acaryas und die Gosvamis sind immer wohlwollende Freunde
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der Allgemeinheit, besonders in spiritueller Hinsicht. Auf spirituelles
Wohlergehen folgt materielles Wohlergehen ganz von selbst. Die
Acaryas geben daher Anleitungen fiir das spirituelle Wohlergehen
der Allgemeinheit. Da die Weisen die Unfahigkeit der Menschen im
jetzigen Zeitalter des Kalis, dem eisernen Zeitalter des Zankes,
voraussehen konnten, baten sie Suta Gosvami, eine
Zusammenfassung aller offenbarten Schriften zu geben, da die
Menschen dieses Zeitalters in jeder Hinsicht im Banne der
Verdammnis stehen. Die Weisen fragten ihn daher nach dem
absoluten, endglltigen Guten fir den Menschen. Die aussichtslose
Situation in diesem Zeitalter wird im nachsten Vers beschrieben.

Vers 10
O gelehrter, in diesem eisernen Zeitalter des Kali leben die
Menschen nur noch ein kurzes Leben. Sie sind streitslichtig, trage,
irregefthrt, ungliicklich und vor allem immer gestort.

Erlauterung
Die Geweihten des Herrn sind stets um den spirituellen Fortschritt
der Allgemeinheit besorgt. Als die Weisen von Naimisaranya die
Situation der Menschen im Zeitalter des Kali untersuchten, konnten
sie voraussehen, dass die Menschen nur noch ein kurzes Leben
haben wirden. Im Kali - yuga ist die Lebensdauer nicht so sehr aus
Mangel an Nahrung kirzer, sondern aufgrund unregulierter
Gewohnheiten. Jeder Mensch kann seine Gesundheit erhalten,
wenn er ein geregeltes Leben fiihrt und einfache Nahrung zu sich
nimmt. Doch UbermaRiges Essen, Ubermalige Befriedigung der
Sinne, Ubermalige Abhangigkeit von der Barmherzigkeit eines
anderen und kinstliche Wertvorstellungen zersetzen die Vitalitat
menschlicher Energie, und so verkirzt sich die Lebensdauer. Die
Menschen dieses Zeitalters sind sehr trage, nicht nur hinsichtlich
ihrer Selbstverwirklichung, sondern auch in Bezug auf materiellen
Wohlistand. Das menschliche Leben ist besonders zur
Selbstverwirklichung bestimmt. Das heil3t, der Mensch sollte
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erkennen, was er ist, was die Welt ist und was die hochste Wahrheit
ist. Das menschliche Leben bietet dem Lebewesen die Moglichkeit,
alle Leiden des materiellen Daseins, die im harten Existenzkampf
entstehen, zu beenden und zu Gott, unserer ewigen Heimat,
zurtickzukehren. Aber aufgrund eines schlechten Bildungssystems
hegen die Menschen kein Verlangen nach Selbstverwirklichung.
Selbst wenn sie die Gelegenheit haben, etwas dartber zu erfahren,
werden sie unglicklicherweise die Opfer irregefiihrter Lehrer. In
diesem Zeitalter sind die Menschen nicht nur Opfer verschiedener
politischer Anschauungen und Parteien, sondern auch vieler
verschiedener Arten Sinnen befriedigender Ablenkungen, wie Kinos,
Sportveranstaltungen, Glicksspiele, Bars, weltliche Bibliotheken,
schlechte Gesellschaft, Rauchen, Trinken, Betrligen, Diebereien
und Streitereien. Ihr Geist ist aufgrund von zahllosen verschiedenen
Verpflichtungen standig verwirrt und voller Sorgen. In diesem
Zeitalter erfinden viele gewissenlose Menschen ihre eigenen
religidsen Anschauungen, die nicht auf den offenbarten Schriften
beruhen, und sehr oft fihlen sich Menschen, die der
Sinnenbefriedigung ergeben sind, zu solchen Lehren hingezogen.
Infolgedessen werden im Namen der Religion viele slindhafte
Handlungen begangen, und die meisten Menschen kennen weder
geistigen Frieden noch kérperliche Gesundheit. Die
Gemeinschaften der Studenten (brahmacaris) gibt es nicht mehr,
und die Haushalter beachten die Regeln und Regulierungen des
grhastha - asrama nicht. Dies hat zur Folge, dass die sogenannten
vanaprasthas und sannyasis, die aus diesen grhastha - asramas
kommen, leicht vom strikten Weg abkommen. Im Kali - yuga ist alles
mit Unglauben durchsetzt. Die Menschheit ist nicht mehr an
spirituellen Werten interessiert. Materielle Sinnenbefriedigung ist der
Malistab der Zivilisation. Zur Erhaltung solch materieller
Zivilisationen hat der Mensch komplizierte Nationen und
Gemeinschaften gebildet, und es herrscht zwischen diesen
verschiedenen Gruppen eine standige Spannung in Form von
heiRen und kalten Kriegen. Es ist daher durch die gegenwartigen
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verzerrten Wertvorstellungen der menschlichen Gesellschaft sehr
schwierig geworden, den spirituellen Standard zu heben. Die
Weisen von Naimisaranya sind darauf bedacht, alle gefallenen
Seelen zu befreien, und sie suchen hier den Beistand Srila Suta
Gosvamis.

Vers 11
Es gibt viele verschiedene Arten von Schriften, und in allen werden
viele vorgeschriebene Pflichten aufgefihrt, die man nur nach Jahren
des Studiums erlernen kann. Deshalb, o Weiser, wahle bitte die
Essenz all dieser Schriften aus, und erklare sie zum Wohl aller
Lebewesen, damit ihr Herz durch diese Unterweisung volle
Zufriedenheit finden kann.

Erlauterung

Der atma, das Selbst, ist von anderer Natur als Materie und
materielle Elemente. Er ist seiner Beschaffenheit nach spirituell und
wird daher niemals durch eine noch so grof3e Anzahl von Planen im
materiellen Bereich  zufriedengestellt. Alle  Schriften und
Unterweisungen hinsichtlich spiritueller Werte sind dazu bestimmt,
dieses Selbst, den atma, zufriedenzustellen. Hierbei gibt es viele
Methoden, die flr verschiedene Arten von Lebewesen zu
verschiedenen Zeiten und an verschiedenen Orten empfohlen
werden. Infolgedessen ist die Anzahl von offenbarten Schriften
unschatzbar groR. Es gibt verschiedene Methoden und
vorgeschriebene Pflichten, die in diesen verschiedenen Schriften
empfohlen werden. In Anbetracht des gefallenen Zustandes der
Menschheit im Zeitalter des Kali schlugen die Weisen von
Naimisaranya vor, SrT Suta Gosvami solle die Essenz all dieser
Schriften wiedergeben, da es in diesem Zeitalter fiir die gefallenen
Seelen nicht mdglich sei, alle Lehren der verschiedenen Schriften in
einem varnasrama - System zu verstehen und anzuwenden.

Die varnasrama - Gesellschaft galt als die beste Einrichtung, den
Menschen zur spirituellen Ebene zu erheben, aber aufgrund des
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Einflusses des Kali - yuga ist es nicht mdglich, die Regeln und
Regulierungen dieser Institution zu befolgen. Auch ist es den
meisten Menschen nicht mdglich, die Bindung an ihre Familie vollig
zu lésen, wie es die varnasrama - Institution vorschreibt. Die ganze
menschliche Gesellschaft ist von Uneinigkeit durchdrungen. In
Anbetracht dieser Lage ist spirituelle Befreiung fur den
gewohnlichen Menschen in diesem Zeitalter zweifellos etwas sehr
Schwieriges. Der Grund, weshalb die Weisen mit ihren Fragen
dieses Thema anschnitten, wird in den folgenden Versen erklart.

Vers 12
O Suta Gosvamri, alle Segnungen seien mit dir. Du weil3t, mit
welcher Absicht die Persdnlichkeit Gottes im Leib Devakis als der
Sohn Vasudevas erschien.

Erlauterung

Das Wort Bhagavan bezeichnet den allmachtigen Gott, der der
Beherrscher aller Fillen ist: Macht, Reichtum, Ruhm, Schoénheit,
Wissen und Entsagung. Er ist der Beschiitzer seiner reinen
Geweihten. Obwohl Gott jedem gleichgesinnt ist, empfindet er
besondere Zuneigung zu seinen Geweihten. Sat bedeutet »absolute
Wabhrheit«, und diejenigen, die Diener der absoluten Wahrheit sind,
werden satvatas genannt. Die Personlichkeit Gottes, die solche
reinen Gottgeweihten beschutzt, ist als der Beschutzer der satvatas
bekannt. Die Worte bhadram te (»Segen sei mit dir«) deuten auf
das Verlangen der Weisen hin, die absolute Wahrheit vom Sprecher
zu erfahren. Sr1 Krsna, die hdchste Personlichkeit Gottes, erschien
Devaki, der Frau Vasudevas. Vasudeva ist das Symbol der
transzendentalen Position, in der der Herr erscheint.

Vers 13

O Suta, erleuchte uns im Wissen Uber die Personlichkeit Gottes und
Ihre Inkarnationen. Wir sind begierig, jene Lehren zu erfahren, die
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von vorangegangenen Meistern. (acaryas) Ubermittelt wurden, da
man erhoben wird, wenn man sie hort.

Erlauterung
Die Voraussetzungen zum Horen der transzendentalen Botschaft
der absoluten Wahrheit werden hier weiter aufgeflhrt. Die erste
Voraussetzung ist, dass die Zuhdrerschaft sehr aufrichtig und
begierig sein muss, zuzuhdéren, und der Sprecher muss der
Schilernachfolge eines anerkannten Acarya angehdren. Die
transzendentale Botschaft des absoluten ist denjenigen, die in
materielle Tatigkeiten vertieft sind, nicht verstandlich. Unter der
Anleitung eines echten spirituellen Meisters wird man jedoch
allmahlich  gelautert. Deshalb muss man sich in der
Schilernachfolge befinden und die spirituelle Kunst durch
ergebenes Horen erlernen. Im Falle Suta Gosvamis und der Weisen
von Naimisaranya sind alle diese Voraussetzungen erfiillt, da Srila
Suta Gosvamr sich in der Nachfolge Srila Vyasadevas befindet und
die Weisen von Naimisaranya alle aufrichtige Seelen sind und das
Bestreben haben, die Wahrheit zu erfahren. Aus diesem Grund sind
die transzendentalen Schilderungen von Sri Krsnas
ubermenschlichen Taten, seinen Inkarnationen, seinem Erscheinen
und Fortgehen, seinen Formen, seinen Namen usw. alle leicht zu
verstehen, denn alle Erfordernisse sind erflillt. Solche Gesprache
helfen allen Menschen auf dem Pfad der spirituellen Verwirklichung.

Vers 14
Lebewesen, die in die Fangmaschen von Geburt und Tod verstrickt
sind, kénnen selbst durch das unbewusste Chanten von Krsnas
heiligem Namen, der von der Furcht in Person gefurchtet wird,
sofort befreit werden.

Erlauterung
Vasudeva, Sri Krsna, die absolute Personlichkeit Gottes, ist der
hochste Beherrscher aller Dinge. Es gibt niemanden in der
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Schoépfung, der sich nicht vor dem Zorn des Allmachtigen fiirchtet.
Grole Asuras, wie Ravana, Hiranyakasipu, Karhsa und andere, die
sehr machtige Lebewesen waren, wurden alle von der
Personlichkeit Gottes getotet, und der allmachtige Vasudeva hat
seinen Namen mit seinen personlichen Kraften ausgestattet. Alles
ist mit ihm verbunden, und alles hat seine Identitat in ihm. Hier wird
erklart, dass der Name »Krsna« sogar von der Furcht in Person
geflirchtet wird. Das weist daraufhin, dass der Name »Krsna« von
Krsna nicht verschieden ist. Deshalb ist der Name »Krsna« so
machtig wie Sri Krsna Selbst. Es gibt (iberhaupt keinen
Unterschied. Jeder kann deshalb beim heiligen Namen Sr Krsnas
Zuflucht suchen, selbst wenn er in der grof3ten Gefahr schwebt. Der
transzendentale Name Krsnas kann einem, selbst wenn er
unbewusst oder durch den Zwang der Umstande ausgesprochen
wird, helfen, aus der Verstrickung in Geburt und Tod befreit zu
werden.

Vers 15
0 Suta, jene groflen Weisen, die vollig bei den Lotosfiiien des
Herrn Zuflucht gesucht haben, kénnen diejenigen, die mit ihnen in
Berihrung kommen, sofort lautern, wohingegen das Wasser der
Ganga nur nach langerer Anwendung lautert.

Erlauterung
Reine Geweihte des Herrn sind machtiger als das Wasser des
heiligen Flusses Ganga. Aus langerer Anwendung des Ganga -
Wassers kann man spirituellen Nutzen ziehen; aber durch die
Barmherzigkeit eines reinen Gottgeweihten kann man sofort
gelautert werden. In der Bhagavad - Gita (Der Gesang Gottes) wird
gesagt, dass jeder Mensch, ungeachtet seiner Geburt als Sadra,
Frau oder Handler, bei den LotosfliRen des Herrn Zuflucht suchen
und dadurch zu Gott zurickkehren kann. Zuflucht bei den
LotosfiRen des Herrn zu suchen heildt, Zuflucht bei den reinen
Gottgeweihten zu suchen. Die reinen Gottgeweihten, deren einzige
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Beschaftigung es ist, zu dienen, werden mit dem Namen
Prabhupada oder Visnupada geehrt, der diese Gottgeweihten als
Reprasentanten der LotosfliRe des Herrn kennzeichnet. Deshalb
kann jeder, der bei den LotosfiiRen eines reinen Gottgeweihten
Zuflucht sucht, indem er ihn als spirituellen Meister annimmt, sofort
geladutert werden. Solche Gottgeweihten werden wie der Herr
geehrt, weil sie im vertraulichsten Dienst des Herrn beschaftigt sind,
indem sie die gefallenen Seelen aus der materiellen Welt befreien,
von denen der Herr mochte, dass sie zu ihm nach Hause
zurtckkehren. Solche reinen Gottgeweihten sind nach den
offenbarten Schriften Stellvertreter des Herrn zu nennen. Der
aufrichtige Schiler eines reinen Gottgeweihten betrachtet den
spirituellen Meister als gleich gut wie den Herrn, aber der reine
Gottgeweihte betrachtet sich selbst immer als einen demitigen
Diener des Dieners des Herrn. Das ist der Pfad des reinen
hingebungsvollen Dienens.

Vers 16
Wo ist derjenige, der sich zwar nach Befreiung von den Lastern des
Kaliyuga sehnt, der aber nicht gewillt ist, von der Herrlichkeit des
Herrn zu horen.

Erlauterung
Das Zeitalter des Kali, das durch viele Auseinandersetzungen
charakterisiert wird, ist das dunkelste Zeitalter. Das Kali - yuga ist
dermalien von schlechten Sitten erfiillt, dass aus dem geringsten
Missverstandnis ein groler Streit entsteht. Diejenigen, die im reinen
hingebungsvollen Dienst des Herrn beschaftigt sind, ohne jeden
Wunsch nach Selbsterhéhung und frei von den Folgen
fruchtbringender Handlungen und trockener philosophischer
Spekulation, kénnen der Entartung dieses verwickelten Zeitalters
entkommen. Die Fuhrer der Menschen sind sehr darum bemiht, in
Frieden und Freundschaft zu leben, aber sie wissen nichts von der
einfachen Methode, Uber die Herrlichkeit des Herrn zu héren. Im
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Gegenteil, solche Fuhrer arbeiten gegen die Verbreitung der
Herrlichkeit des Herrn. Mit anderen Worten, die verblendeten Fihrer
wollen die Existenz des Herrn vollig verleugnen. Im Namen der
Sakularisierung entwerfen solche Fulhrer jedes Jahr neue Plane.
Aber durch die uniberwindlichen Hindernisse der materiellen Natur
des Herrn werden alle diese Pléane des Fortschritts jedes Mal
vereitelt. Sie kdbnnen nicht sehen, dass ihre Versuche, Frieden und
Freundschaft herbeizufiihren, fehlschlagen. In diesem Vers nun
finden wir den Hinweis, wie man die Schwierigkeiten Uberwinden
kann. Wenn wir wirklichen Frieden wollen, missen wir den Weg
zum Verstandnis des hdchsten Herrn, Sr1 Krsna, beschreiten und
ihn fiir seine tugendhaften Taten, wie sie in den Versen des Srimad
Bhagavatam beschrieben werden, ruhmpreisen.

Vers 17
Seine transzendentalen Taten sind gromitig und wunderbar, und
groRe Weise wie Narada besingen sie. Bitte sprich deshalb zu uns,
die wir begierig danach sind, von seinen Abenteuern zu hdren, die
er in seinen verschiedenen Inkarnationen erlebte.

Erlauterung
Die Personlichkeit Gottes ist niemals untatig, wie manche weniger
intelligente Menschen annehmen. Seine Werke sind groRartig und
glorreich. Seine Schépfungen, die materiellen wie auch die
spirituellen, sind alle wunderbar und voller Vielfalt. Sie werden von
befreiten Seelen wie Srila Narada, Vyasa, Valmiki, Devala, Asita,
Madhva, Sri Caitanya, Ramanuja, Visnusvami, Nimbarka, Sri dhara,
Visvanatha, Baladeva, Bhaktivinoda, Siddhanta Sarasvati und
vielen anderen gelehrten und selbstverwirklichten Seelen vollendet
beschrieben. Sowohl die materielle als auch die spirituelle
Schoépfung ist voller Reichtum, Schénheit und Wissen, aber das
spirituelle Reich ist noch prachtvoller, weil es voller Wissen,
Gluckseligkeit und Ewigkeit ist. Die materiellen Schopfungen sind
eine Zeitlang als verzerrte Schatten des spirituellen Koénigreichs
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manifestiert und kénnen mit Kinofilmen verglichen werden. Sie
ziehen weniger intelligente Menschen an, die leicht von falschen
Dingen fasziniert werden. Diese verblendeten Menschen haben
keine Vorstellung von der Wirklichkeit, und sie halten es fir
erwiesen, dass die trigerische materielle Manifestation das ein und
alles ist. Aber intelligente Menschen, angefuhrt von Weisen wie
Vyasa und Narada, wissen, dass das ewige Kodnigreich Gottes
herrlicher, grofer und ewig voller Glickseligkeit und Wissen ist.
Diejenigen, die nichts von den Tatigkeiten des Herrn und seinem
transzendentalen Reich wissen, werden von ihm in seinen
Abenteuern, die er als Inkarnation besteht, manchmal begunstigt. In
diesen Abenteuern offenbart er die ewige Glickseligkeit seiner
Gemeinschaft im transzendentalen Kdnigreich. Durch solche Taten
wirkt er auf die bedingten Seelen der materiellen Welt anziehend.
Einige dieser bedingten Seelen sind mit dem falschen Genuss
materieller Sinne beschaftigt und andere einfach damit, ihr
wirkliches Dasein in der spirituellen Welt zu verneinen. Diese
weniger intelligenten Menschen werden Karmis (fruchtbringende
Arbeiter) und jnanis (trockene mentale Spekulanten) genannt. Aber
Uber diesen zwei Arten von Menschen steht der Transzendentalist,
auch satvata oder Gottgeweihter genannt, der weder mit ziigellosen
materiellen Tatigkeiten noch mit mentaler Spekulation etwas zu tun
hat. Er ist im positiven Dienst des Herrn beschaftigt, und dadurch
erhalt er den hdchsten spirituellen Segen, der den Karmis und
jnanis unbekannt ist.

Als der hochste Beherrscher der materiellen und der spirituellen
Welt erscheint der Herr in einer unbegrenzten Anzahl von
Inkarnationen. Inkarnationen wie Brahma, Rudra, Manu, Prthu und
Vyasa sind seine materiellen, qualitativen Inkarnationen, aber seine
Inkarnationen wie Rama, Narasirhha, Varaha und Vamana sind
seine transzendentalen Inkarnationen. Sri Krsna, der Herr, ist die
Quelle aller Inkarnationen, und er ist deshalb die Ursache aller
Ursachen.
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Vers 18
O Weiser Suta, bitte beschreibe die transzendentalen Spiele der
vielgestaltigen Inkarnationen des hochsten Gottes. Diese Glick
verheilkenden Abenteuer und Spiele des Herrn werden durch seine
inneren Krafte vollbracht.

Erlauterung

Zur Erschaffung, Erhaltung und Vernichtung der materiellen Welten
erscheint der hochste Herr, die Personlichkeit Gottes selbst, in
vielen Tausenden von Inkarnationen, und die besonderen
Abenteuer, die er in diesen transzendentalen Formen erlebt, sind
alle Gluck verheilend. Sowohl diejenigen, die wahrend solcher
Spiele zugegen sind, als auch diejenigen, die die transzendentalen
Erzahlungen lber diese Taten héren, ziehen ihren Nutzen daraus.

Vers 19
Wir werden es niemals mide, von den transzendentalen Spielen
des Herrn, der Persoénlichkeit Gottes, zu héren, der mit Hymnen und
Gebeten gepriesen wird. Diejenigen, die den besonderen
Geschmack (rasa) ihrer transzendentalen Beziehung zu ihm
entwickelt haben, geniellen es jeden Augenblick, den Erzahlungen
von seinen Spielen zu lauschen.

Erlauterung
Es bestent ein groRer Unterschied zwischen weltlichen
Erzahlungen, Dichtungen oder Geschichtsdarstellungen und den
transzendentalen Spielen des Herrn. Im ganzen Universum gibt es
Geschichten, die Hinweise auf die Spiele der Inkarnationen des
Herrn enthalten. Das Ramayana, das Mahabharata und die Puranas
schildern Ereignisse vergangener Zeitalter, die in Verbindung mit
den Spielen der Inkarnationen des Herrn aufgezeichnet wurden und
daher auch nach wiederholten Lesen frisch bleiben. Zum Beispiel
kann jeder die Bhagavad - Gita oder das Srimad Bhagavatam sein
ganzes Leben lang wiederholt lesen und immer wieder neue
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Erkenntnisse aus ihnen ziehen. Weltliche Berichte sind statisch,
wohingegen transzendentale Berichte dynamisch sind, da die
spirituelle Natur dynamisch ist und die Materie statisch. Diejenigen,
die einen Geschmack fur das Verstandnis transzendentaler Themen
entwickelt haben, werden es niemals mide, solche Erzdhlungen zu
horen. Weltlicher Tatigkeiten wird man schnell Uberdrussig, aber
von transzendentalen oder hingebungsvollen Tatigkeiten wird man
niemals genug haben. Das Wort uttama - Sloka weist auf jene
Literatur hin, die nichts mit Unwissenheit zu tun hat. Weltliche
Literatur befindet sich in der Erscheinungsweise der Finsternis oder
Unwissenheit; transzendentale Literatur dagegen ist von ganz
anderer Art. Transzendentale Literatur steht jenseits der
Erscheinungsweise der Dunkelheit, und ihr Licht wird umso
strahlender, je mehr man den transzendentalen Inhalt liest und
verwirklicht. Die sogenannten befreiten Seelen finden durch das
Wiederholen der Worte aham brahmasmi niemals Befriedigung.
Solch klnstliche Erkenntnis des Brahmans wird eintdnig, und so
wenden sie sich, um wirkliche Freude zu erfahren, den Erzahlungen
des Srimad Bhagavatam zu. Diejenigen, die nicht so vom Gliick
beglinstigt sind, befassen sich mit Altruismus und weltlicher
Philanthropie. Das bedeutet, dass die Mayavada - Philosophie
weltlich ist, wohingegen die Philosophie der Bhagavad Gita und des
Srimad Bhagavatam transzendental ist.

Vers 20
Sri Krsna, die Persoénlichkeit Gottes, spielte zusammen mit
Balarama die Rolle eines menschlichen Wesens, und so
verschleiert, vollbrachte er viele Ubermenschliche Taten.

Erlauterung
Die Lehren des Anthropomorphismus oder die des Zoomorphismus
lasst sich niemals auf Sr1 Krsna, die Personlichkeit Gottes,
anwenden. Die Theorie, dass ein Mensch durch Buflien und
Entsagungen Gott werden kann, ist heute weit verbreitet, besonders
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in Indien. Seitdem Sr Rama, Sri Krsnd und Sri Caitanya
Mahaprabhu von den Weisen und heiligen als die Persdnlichkeit
Gottes erkannt wurden, wie es auch in den offenbarten Schriften
vorhergesagt worden war, haben viele gewissenlose Menschen ihre
eigenen Inkarnationen geschaffen. Dieser Vorgang, eine Inkarnation
Gottes herzustellen, ist besonders in Bengalen ein alltéagliches
Geschaft geworden. Jede bekannte Personlichkeit, die einige
mystische Krafte besitzt, flihrt ein paar gaukelhafte Kunststlicke vor
und wird durch die Stimme des Volkes leicht zu einer Inkarnation
Gottes. ST Krsna, der Herr, ist nicht von dieser Art. Er war vom
Beginn seines Erscheinens an ohne Zweifel die Personlichkeit
Gottes. Er erschien seiner Mutter als vierarmiger Visnu. Dann nahm
er auf Bitten seiner Mutter die Gestalt eines Menschenkindes an
und verliel3 sie sogleich, um zu einem anderen Gottgeweihten nach
Gokula gebracht zu werden, wo er als der Sohn Nanda Maharajas
und Yasoda Matas angesehen wurde. Ebenso wurde Sr Baladeva,
das Ebenbild 817 Krsnas, als Menschenkind angesehen, das von
einer anderen Frau SrT Vasudevas geboren worden war. In der
Bhagavad - Gita sagt der Herr, dass seine Geburt und seine Taten
transzendental sind und dass jeder, der so glicklich ist, die
transzendentale Natur seiner Geburt und seiner Taten zu kennen,
sofort befreit wird und die Mdoglichkeit bekommt, zum Konigreich
Gottes zuriickzukehren. Somit reicht also die Erkenntnis der
transzendentalen Natur der Geburt und der Taten SrT Krsnas aus,
um befreit zu werden. Im Bhagavatam wird die transzendentale
Natur des Herrn in neun Cantos beschrieben, und im Zehnten
Canto werden seine besonderen Spiele behandelt. All dies erfahrt
man, je weiter man im Lesen dieser transzendentalen Schrift
fortschreitet. Es ist an dieser Stelle wichtig, zu bemerken, dass der
Herr seine Gottlichkeit bereits zeigte, als er noch auf dem Schof}
seiner Mutter sal}. Er bewies, dass seine Taten alle (ibermenschlich
sind (Er hob den Govardhana - Hiligel im Alter von sieben Jahren
hoch), und all diese Handlungen zeigen deutlich, dass er wahrhaftig
die héchste Personlichkeit Gottes ist. Dennoch hielten ihn seine
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Eltern und seine anderen Verwandten aufgrund des mystischen
Schleiers, der seine wahre ldentitdt verdeckte, stets flr einen
gewodhnlichen Menschen. Immer wenn er eine herkulische Tat
vollbrachte, fassten der Vater und die Mutter es anders auf. Und sie
blieben mit ihrer unerschitterlichen elterlichen Liebe zu ihrem Sohn
zufrieden. Deshalb beschreiben ihn die Weisen von Naimisaranya
als scheinbar einem Menschen ahnelnd, aber in Wirklichkeit ist er
die allmachtige héchste Personlichkeit Gottes.

Vers 21
Da wir wohl wissen, dass das Zeitalter des Kalis bereits begonnen
hat, haben wir uns hier an diesem heiligen Ort versammelt, um ein
ausgedehntes Opferprogramm in Form des Hoérens der
transzendentalen Botschaft Gottes durchzuftihren.

Erlauterung
Das Zeitalter des Kalis ist in keiner Weise zur Selbstverwirklichung
geeignet, wie es das Satya - yuga, das goldene Zeitalter, oder das
Treta - oder Dvapara - yuga, das Silber - bzw. Kupferzeitalter,
waren. Um selbstverwirklicht zu werden, war es den Menschen im
Satya - yuga, die fur eine Zeit von 100 000 Jahren lebten, mdglich,
fur lange Zeit zu meditieren. Im Treta - yuga, als die Lebensdauer
10 000 Jahre betrug, wurde Selbstverwirklichung durch die
Darbringung grof3er Opfer erlangt, und im Dvapara - yuga, als der
Mensch fiir 1000 Jahre lebte, wurde man durch die Verehrung des
Herrn selbstverwirklicht. Im Kali - yuga, in dem die Lebensdauer
hochstens noch 100 Jahre betragt und wo selbst das mit einer
Vielzahl von Beschwerlichkeiten verbunden ist, wird als Vorgang zur
Selbstverwirklichung empfohlen, Uber den heiligen Namen, den
Ruhm und die Spiele des Herrn zu hdren und zu chanten. Die
Weisen von Naimisaranya begannen diesen Vorgang an einem Ort,
der besonders flr die Geweihten des Herrn bestimmt ist, und so
bereiteten sie sich darauf vor, Uber einen Zeitraum von tausend
Jahren Uber die transzendentalen Spiele des Herrn zu héren. Aus
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dem Beispiel dieser Weisen sollte man lernen, dass regelmaliges
Horen und Vortragen des Bhagavatam der einzige Weg zur
Selbstverwirklichung ist. Andere Versuche sind nur
Zeitverschwendung, da sie keine merklichen Ergebnisse bringen.
Sr1 Caitanya Mahaprabhu verkiindete dieses System des
Bhagavata dharma, und er empfahl, dass alle diejenigen, die in
Indien geboren sind, es sich zur Pflicht machen sollten, die
Botschaft Sri Krsnas, insbesondere die Botschaft der Bhagavad -
Gita, zu verbreiten. Und wenn jemand die Lehren der Bhagavad -
Gita gut kennt, kann er das Studium des Srimad Bhagavatam
aufnehmen, um weitere Erleuchtung in der Selbstverwirklichung zu
erlangen.

Vers 22
O Gnadenreicher, wir glauben, dass wir dich durch den Willen der
Vorsehung getroffen haben, damit wir dich als den Kapitan des
Schiffes annehmen kénnen, das fur diejenigen bestimmt ist, die den
gefahrlichen Ozean des Kali - yuga, das alle guten Eigenschaften
des Menschen zerstort, iberqueren méchten:

Erlauterung
Das Zeitalter des Kalis ist fur den Menschen sehr gefahrlich. Das
menschliche Leben ist nur zur Selbstverwirklichung bestimmt, aber
aufgrund dieses gefahrlichen Zeitalters haben die Menschen das
Ziel des Lebens vdllig vergessen.

In diesem Zeitalter wird sich die Lebensdauer allmahlich immer
mehr verringern, und die Menschen werden nach und nach ihr
Erinnerungsvermaogen, ihre feineren Empfindungen, ihre Starke und
ihre guten Eigenschaften verlieren. Eine Liste der anomalen
Erscheinungen dieses Zeitalters ist im zwdlften Canto des Srimad
Bhagavatam zu finden. Fir diejenigen, die ihr Leben zur
Selbstverwirklichung nutzen mochten, ist das Kali - yuga eine sehr
schwere Zeit. Die Menschen sind so sehr mit der Befriedigung ihrer
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Sinne beschéftigt, dass sie Selbstverwirklichung vollig vergessen. In
ihrer Verblendung sagen sie ganz offen, Selbstverwirklichung sei
nicht wichtig, denn sie begreifen nicht, dass dieses kurze Leben
nichts weiter ist als ein Augenblick auf unserer langen Reise zur
Selbstverwirklichung. Das gesamte Erziehungssystem ist auf
Sinnenbefriedigung ausgerichtet, und wenn ein gebildeter Mensch
einmal dariiber nachdenkt, wird er erkennen, dass die Kinder dieses
Zeitalters absichtlich in die Schlachthauser sogenannter Erziehung
geschickt werden. Intelligente Menschen muissen sich daher vor
diesem gefahrlichen Zeitalter vorsehen, und wenn sie Uberhaupt
den Wunsch haben, den gefahrlichen Ozean des Kali zu
Uberqueren, missen sie den Fullstapfen der Weisen von
Naimisaranya folgen und Sri Suta Gosvami oder seinen echten
Vertreter als den Kapitan des Schiffes annehmen. Das Schiff ist die
Botschaft SrT Krsnas in Form der Bhagavad - Gita (Der Gesang
Gottes) und des Srimad Bhagavatam.

Vers 23
811 Krsna, die absolute Wahrheit, der Meister aller mystischen
Krafte, ist in sein persdnliches Reich zuriickgekehrt; sage uns daher
bitte, bei wem die religidsen Prinzipien jetzt Zuflucht gesucht haben.

Erlauterung
Religion ist im Grunde nichts anderes als die Gesetze, die von der
Personlichkeit Gottes selbst festgesetzt und verkindet wurden.
Wann immer die religiésen Prinzipien missachtet oder auf grobe
Weise missbraucht werden, erscheint der hochste Herr selbst, um
die Prinzipien der Religion wiederherzustellen. Dies wird in der
Bhagavad - Gita bestatigt. Die Weisen von Naimisaranya
erkundigen sich hier nach diesen Prinzipien. Die Antwort auf diese
Frage wird spater gegeben. Das Srimad - Bhagavatam ist die
transzendentale Klangreprasentation der Personlichkeit Gottes, und
daher ist es die vollstdndige Reprasentation transzendentalen
Wissens und religiéser Prinzipien. Und daher ist es die vollstandige
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Repréasentation transzendentalen Wissens und religidéser Prinzipien.

Kapitel 2
Gottlichkeit und gottlicher Dienst

Vers 1
Ugrasrava (Suta Gosvami), der Sohn Romaharsanas, dem die
Fragen der Brahmanas gefielen, dankte ihnen und machte sich
bereit zu antworten.

Erlauterung
Die Weisen von Naimisaranya stellten Suta Gosvami sechs Fragen,
die er nun eine nach der anderen beantwortet.

Vers 2

Srila Suta Gosvami sagte: Ich bringe dem groRen Weisen
(Sukadeva Gosvami), der in das Herz eines jeden eindringen kann,
meine achtungsvollen Ehrerbietungen dar. Als er, ohne sich der
Zeremonie der heiligen Schnur zu unterziehen, sein Zuhause
verlie, um in den Lebensstand der Entsagung (sannyasa) zu
treten, rief ihm sein Vater VVyasadeva nach: »O mein Sohn!« Doch
nur das Echo der Baume, die in die gleichen Trennungsgeflihle
vertieft waren, antwortete dem betribten Vater.

Erlauterung
Die Einrichtung des varna und asrama schreibt viele regulierende
Pflichten vor, die die Anhanger dieses Systems befolgen missen.
Solche Pflichten ordnen an, dass jemand, der die Veden studieren
mochte, einen echten spirituellen Meister annehmen und ihn um
Aufnahme als Schiler bitten muss. Die heilige Schnur ist das
Zeichen derer, die berechtigt sind, die Veden unter der Anleitung
eines acarya, eines echten spirituellen Meisters, zu studieren. Sri
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Sukadeva Gosvami unterzog sich nicht einer solchen
Reinigungszeremonie, da er von Geburt an eine befreite Seele war.

Normalerweise wird ein Mensch als gewohnliches Wesen zur Welt
gebracht und durch Reinigungsvorgange ein zweites Mal geboren.
Wenn er sich diesem neuen Leben zuwendet und nach einer
Fuhrung fir spirituellen Fortschritt sucht, sucht er einen spirituellen
Meister auf, um sich von ihm in den Veden unterweisen zu lassen.
Der spirituelle Meister nimmt nur einen aufrichtig Suchenden als
Schiler an und verleiht ihm die heilige Schnur. Auf diese Weise wird
ein Mann zum zweiten Mal geboren und somit als dvija bezeichnet.
Nachdem man sich als dvija qualifiziert hat, kann man die Veden
studieren, und nachdem man in den Veden bewandert ist, wird man
ein vipra. Ein vipra, ein befahigter Brahmana, erkennt auf diese
Weise das absolute und macht weitere Fortschritte im spirituellen
Leben, bis er die Vaisnava Stufe erreicht. Die Vaisnava Stufe ist die
fortgeschrittene Stufe des Brahmana. Ein Brdhmana, der
Fortschritte macht, muss notwendigerweise ein Vaisnava werden,
denn ein Vaisnava ist ein selbstverwirklichter, gelehrter Brahmana.

Srila Sukadeva Gosvami war von Anfang an ein Vaisnava; deshalb
bestand fir ihn keine Notwendigkeit, sich allen Vorgangen der
varnasrama - dharma - Einrichtung zu unterziehen. Das eigentliche
Ziel des varnasrama - dharma ist es, einen ungebildeten Menschen
in einen reinen Geweihten des Herrn, einen Vaisnava, zu
verwandeln. Deshalb ist jeder, der von einem erstrangigen Vaisnava
(uttama adhikari Vaisnava) als Vaisnava anerkannt wird, ungeachtet
seiner Geburt oder seiner friiheren Handlungen bereits als
Brahmana anzusehen. Sri Caitanya Mahaprabhu hielt sich an
dieses Prinzip und erkannte Srila Haridasa Thakura als acarya des
heiligen Namens an, obwohl Thakura Haridasa in einer
mohammedanischen Familie erschienen war. Zum Abschluss sei
noch einmal gesagt, dass Srila Sukadeva Gosvami als Vaisnava
geboren wurde und dass er deshalb die brahmanischen
Eigenschaften bereits alle besall. Er brauchte sich daher keiner
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Zeremonie zu unterziehen. Jeder Mensch von niedriger Geburt - sei
er ein Kirata, Huna, andhra, Pulinda, Pulkasa, abhira, Sumbha,
Yavana, Khasa oder noch niedriger - kann durch die Gnade von
Vaisnavas auf die hochste transzendentale Ebene erhoben werden.
Srila Sukadeva Gosvami war der spirituelle Meister Sri Suta
Gosvamis, und daher bringt dieser ihm seine achtungsvollen
Ehrerbietungen dar, ehe er beginnt, die Frage der Weisen von
Naimisaranya zu beantworten.

Vers 3

Ich méchte ihm (Suka), dem spirituellen Meister aller Weisen, dem
Sohn \Vyasadevas, meine achtungsvollen Ehrerbietungen
darbringen. Aus seinem groflen Mitleid mit den groben
Materialisten, die sich abmiihen, den dunkelsten Bereich des
materiellen Daseins zu Uberqueren, sprach er dieses Purana
(Erganzung zu den Veden), das die Creme des vedischen Wissens
ist, nachdem er es personlich durch Erfahrung in sich aufgenommen
hatte.

Erlauterung

In diesem Gebet fasst Srila Suta Gosvami nahezu die ganze
Einleitung des Srimad - Bhagavatam zusammen. Das Srimad -
Bhagavatam ist der natirliche, ergdnzende Kommentar zu den
Vedanta - sutrasa. Die Vedanta - sutras oder Brahma - sutras
wurden von Vyasadeva in der Absicht zusammengestellt, nur die
Essenz des vedischen Wissens vorzulegen, und das Srimad -
Bhagavatam ist der natiirliche Kommentar zu dieser Essenz. Srila
Sukadeva Gosvami war ein vollig verwirklichter Lehrer des Vedanta
- Sutra und verwirklichte folglich auch den Kommentar, das Srimad
Bhagavatam. Nur um den verwirrten Materialisten, die den Ozean
der Unwissenheit Uberqueren wollen, seine grenzenlose
Barmherzigkeit zuteilwerden zu lassen, verkindete er zum ersten
Mal dieses vertrauliche Wissen.
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Es hat keinen Sinn zu behaupten, dass ein materialistischer Mensch
gliicklich sein kann. Kein materialistisches Geschopf, sei es der
bedeutende Brahma oder eine unwichtige Ameise, kann gltcklich
sein. Jeder versucht, einen dauerhaften Glicksplan zu entwickeln,
aber jeder Plan wird durch die Gesetze der materiellen Natur
zunichtegemacht. Deshalb wird die materialistische Welt als die
dunkelste Region in Gottes Schdpfung bezeichnet. Jedoch kénnen
die ungliicklichen Materialisten ganz einfach davon befreit werden,
indem sie sich wiinschen, befreit zu werden. Leider sind sie jedoch
so verblendet, dass sie gar nicht entkommen wollen. Aus diesem
Grunde werden sie mit Kamelen verglichen, denen dornige Zweige
sehr gut schmecken, weil sie den Geschmack der mit dem Blut
vermischten Zweige lieben. Sie merken gar nicht, dass es ihr
eigenes Blut ist und dass die Dornen ihre Zungen zerstechen. In
ahnlicher Weise erscheint den Materialisten ihr eigenes Blut so siR
wie Honig, und obwohl ihre eigenen materiellen Schopfungen sie
standig verfolgen, wollen sie nicht davon befreit werden. Solche
Materialisten werden Karmis genannt. Von Hunderttausenden
solcher Karmis werden nur wenige der materiellen Verpflichtungen
muide und winschen sich, aus diesem Labyrinth zu entkommen.
Solch intelligente Menschen werden jnanis genannt. Das Vedanta -
Sutra ist firr diese jnanis gedacht. Aber Srila Vyasadeva, der eine
Inkarnation des hochsten Herrn ist, konnte den Missbrauch des
Vedanta - Sutra durch gewissenlose Menschen voraussehen, und
deshalb erganzte er persénlich das Vedanta - Sutra durch das
Bhagavata Purana. Es wird eindeutig gesagt, dass dieses
Bhagavatam der urspriingliche Kommentar zu den Brahma - Sutras
ist. Srila Vyasadeva lehrte das Bhagavatam auch seinen Sohn, Srila
Sukadeva Gosvami, der sich schon auf der befreiten Stufe der
Transzendenz befand. Srila Sukadeva Gosvami verwirklichte das
Bhagavatam personlich und erklarte es dann. Durch die Gnade
Srila Sukadevas ist das Bhagavata - Vedanta - Sutra all den
aufrichtigen Seelen zugéanglich, die aus dem materiellen Dasein
herauskommen wollen.
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Das Srimad - Bhagavatam ist der einzigartige und unvergleichliche
Kommentar zum Vedanta - Sutra. Sripada Sankaracarya
beschaftigte sich absichtlich nicht damit. Weil er wusste, dass es
schwierig sein wirde, den natlrlichen Kommentar zu ubertreffen. Er
schrieb seinen Sariraka - bhasya, und seine sogenannten Anhanger
setzten das Bhagavatam als eine »neue« Darstellung herab. Man
sollte sich durch solche Propaganda der Mayavada - Schule gegen
das Bhagavatam nicht irrefiihren lassen. Der beginnende Schiiler
erfahrt aus diesem einleitenden Sloka, dass das Srimad
Bhagavatam die einzige transzendentale Schrift ist, die fir
diejenigen bestimmt ist, die paramaharmsas sind und véllig von der
materiellen Krankheit, der Boshaftigkeit, befreit sind. Die Mayavadis
beneiden die Personlichkeit Gottes, obwohl Sripada Sankaracarya
das Zugestandnis gemacht hat, dass Narayana, die Personlichkeit
Gottes, Uber der materiellen Schopfung steht. Die neidischen
Mayavadis haben keinen Zugang zum Bhagavatam; nur diejenigen,
die wirklich den Wunsch haben, aus dem materiellen Dasein
herauszukommen, kdnnen beim Bhagavatam Zuflucht finden, weil
es vom befreiten Srila Sukadeva gesprochen wurde. Es ist der
transzendentale Fackelschein, durch den man die transzendentale
absolute Wahrheit, unterteilt in Brahman, Paramatma und
Bhagavan, vollkommen erkennen kann.

Vers 4
Bevor man dieses Srimad - Bhagavatam vortragt, das das wahre
Mittel zum Sieg ist, sollte man Narayana, der Personlichkeit Gottes,
Nara - Narayana Rsi, dem allerhéchsten menschlichen Wesen,
Mutter Sarasvati, der Géttin des Lernens, und Srila Vyasadeva, dem
Verfasser, seine achtungsvollen Ehrerbietungen darbringen.

Erlauterung
Alle vedischen Schriften und die Puranas sind dazu bestimmt, die
dunkelste Region des materiellen Daseins zu Uberwinden. Das
Lebewesen hat seine Beziehung zu Gott vergessen, was auf seine
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seit unvordenklichen Zeiten bestehende, Ubermalige Anziehung zu
materieller  Sinnenbefriedigung zurtckzufiihren ist. sein
Existenzkampf in der materiellen Welt ist ohne Ende, und es ist ihm
nicht mdglich, diesem durch Planeschmieden zu entkommen. Wenn
jemand Uberhaupt aus diesem endlosen Kampf ums Dasein
siegreich hervorgehen will, muss er seine ewige Beziehung zu Gott
wiederherstellen. Wer solche MalRhahmen der Abhilfe ergreifen will,
muss bei Schriften wie den Veden und Puranas Zuflucht suchen.
Tdrichte Menschen sagen, die Puranas hatten mit den Veden nichts
zu tun, doch in Wirklichkeit sind die Puranas erganzende
Erklarungen zu den Veden. Sie sind fur bestimmte Arten von
Menschen bestimmt, denn nicht alle Menschen sind gleich. Es gibt
Menschen, die sich in der Erscheinungsweise der Tugend befinden;
andere befinden sich in der Erscheinungsweise der Leidenschaft,
und wieder andere befinden sich in der Erscheinungsweise der
Unwissenheit. Die Puranas sind so unterteilt, dass jede
Menschengruppe Nutzen aus ihnen ziehen, schrittweise ihre
verlorene Position wiedererlangen und so dem harten
Existenzkampf entkommen kann. Srila Suta Gosvami zeigt, wie
man die Puranas chantet, und diejenigen, die danach streben,
Prediger der vedischen Schriften und der Puranas zu werden,
miissen seinem Beispiel folgen. Das Srimad Bhagavatam ist das
fleckenlose Purana, und es ist besonders fiir diejenigen bestimmt,
die den Wunsch haben, fur immer aus der materiellen Verstrickung
befreit zu werdend.

Vers 5
0 ihr Weisen, ihr habt mich zu Recht gefragt. Eure Fragen sind
wertvoll, weil sie sich auf Sri Krsna beziehen und daher fiir das
Wohlergehen der ganzen Welt von Bedeutung sind. Nur Fragen
dieser Art sind geeignet, das Selbst vollig zufriedenzustellen.

114



Erlauterung

Wie bereits zuvor beschrieben wurde, kann die absolute Wahrheit
durch das Bhagavatam erkannt werden; daher sind die Fragen der
Weisen von Naimisaranya angebracht, denn sie stehen in
Beziehung zu Krsna, der die hdchste Persdnlichkeit Gottes, die
absolute Wahrheit, ist. In der Bhagavad - Gita sagt die
Persodnlichkeit Gottes, dass es in all den Veden nichts anderes gibt
als den Drang, nach ihm, Sfi Krsna, zu suchen (Bg. 15.15).
Infolgedessen sind die Fragen, die sich auf Krsna beziehen, der
Kern aller vedischen Erkundigungen.

Die ganze Welt ist voller Fragen und Antworten. Die Vogel,
Landtiere und Menschen sind alle mit endlosem Fragen und
Antworten beschaftigt. Schon frihmorgens beginnen die Vogel im
Nest eifrig mit Fragen und Antworten, und abends kommen die
gleichen Vogel zurlick und fangen wieder an, Fragen zu stellen und
Antworten zu geben. Auch der Mensch ist, wenn er nicht gerade
nachts im Schlaf liegt, damit beschaftigt, Fragen zu stellen und
Antworten zu geben. Der Geschéaftsmann auf dem Markt ist mit
Fragen und Antworten beschaftigt, ebenso wie die Anwalte im
Gericht und die Schiler und Studenten in den Schulen und
Universitaten. Die Gesetzgeber im Parlament stellen Fragen und
geben Antworten; die Politiker und die Pressevertreter sind alle mit
Fragen und Antworten beschaftigt. Aber obwohl sie ihr ganzes
Leben Fragen stellen und Antworten geben, sind sie in keiner Weise
zufrieden. Die Zufriedenheit der Seele kann nur durch Fragen und
Antworten uber Krsna erreicht werden.

Krsna kann unser vertrautester Meister, Freund, Vater, Sohn oder
Partner ehelicher Liebe sein. Indem wir Krsna vergalen, haben wir
so viele Objekte flr Fragen und Antworten geschaffen, aber keines
von ihnen ist imstande, uns voéllige Zufriedenheit zu geben. Alle
Dinge - auler Krsna - verschaffen uns nur zeitweilige
Befriedigung, und deshalb missen wir uns, wenn wir vollig
zufrieden werden wollen, mit Fragen und Antworten Uber Krsna
beschaftigen. Wir kdbnnen nicht leben, ohne gefragt zu werden oder
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zu antworten. Da das Srimad - Bhagavatam von Fragen und
Antworten Uber Krsna handelt, kdnnen wir einfach durch das Lesen
und Horen dieser transzendentalen Schrift die hdchste Zufriedenheit
erlangen. Man sollte das Srimad - Bhagavatam studieren und eine
umfassende Ldsung aller Probleme finden, die sich auf soziale,
politische und religidse Angelegenheiten beziehen. Das Srimad
Bhagavatam und Krsna stellen die Gesamtheit aller Dinge dar.

Vers 6
Die héchste Beschaftigung (dharma fiir die gesamte Menschheit ist
die, durch welche der Mensch liebenden hingebungsvollen Dienst
fur den transzendentalen Herrn erlangt. Solch hingebungsvoller
Dienst muss motivios und ununterbrochen ausgefiihrt werden, um
das Selbst vdllig zufriedenzustellen.

Erlauterung
In dieser Feststellung beantwortet Sri Suta Gosvamr die erste Frage
der Weisen von Naimisaranya. Sie baten ihn, alle offenbarten
Schriften zusammenzufassen und den wichtigsten Teil darzulegen,
damit er von den gefallenen Menschen, das heif3t, von der
Allgemeinheit, leicht aufgenommen werden koénnte. Die Veden
schreiben dem Menschen zwei Arten von Beschaftigungen vor. Die
eine wird pravrtti - marga, der Weg des Sinnengenusses, genannt,
und die andere heil’t nivrtti - marga, der Weg der Entsagung. Der
Weg des Genusses ist dem Weg des Opfers fiir den hochsten
Ursprung untergeordnet. Die materielle Existenz des Lebewesens
ist eine krankhafte Form des wirklichen Lebens. Wirkliches Leben
bedeutet spirituelle Existenz, die Brahma - bhuta - Existenz, in der
das Leben ewig, gliickselig und voller Wissen ist. Materielles Dasein
ist zeitweilig, illusorisch und voller Leid. Da gibt es keinerlei Gliick.
Da gibt es nur den nutzlosen Versuch, von den Leiden frei zu
werden, und das zeitweilige Aufhéren des Leides wird
irrtmlicherweise Gluck genannt. Deshalb ist der Weg des
fortschreitenden materiellen Genusses, der zeitweilig, voller Leid
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und illusorisch ist, von niederer Natur. Hingebungsvoller Dienst fir
den hdéchsten Herrn dagegen, der zu ewigem, glickseligem und
allwissendem Leben fihrt, ist die héhere Art der Beschaftigung.
Dieser Dienst wird manchmal verunreinigt, wenn er mit der niederen
Beschaftigung vermischt wird. Zum Beispiel ist das Ausfihren
hingebungsvollen Dienstes um materiellen Gewinnes willen gewiss
ein Hindernis auf dem Weg der Entsagung. Entsagung oder
Verzicht fir das hochste Gute ist gewiss eine bessere
Beschaftigung als der Genuss in krankhaften Lebensformen.
Solcher Genuss verschlimmert die Symptome des Leidens nur und
verlangert ihre Dauer. Deshalb muss hingebungsvoller Dienst flr
den Herrn von reiner Natur sein, das hei3t ohne den geringsten
Wunsch nach materiellem Genuss. Man sollte daher die héhere Art
der Beschaftigung in der Form von hingebungsvollem Dienst fir den
Herrn ohne den geringsten Anflug unnétiger Winsche,
fruchtbringender Arbeit und philosophischer Spekulation wahlen.
Das allein kann uns zu dauerndem Trost in seinem Dienst fuhren.

Wir haben das Wort dharma absichtlich mit Beschaftigung
Ubersetzt, denn die Grundbedeutung dieses Wortes lautet: »Das,
was die Existenz erhalt«. Die Lebensgrundlage eines Lebewesens
besteht darin, sein Tun mit seiner ewigen Beziehung zum hdchsten
Herrn, SrT Krsna, zu verbinden. Krsna ist der Ausgangspunkt aller
Lebewesen, und er ist das allanziehende Wesen. Er ist die ewige
Gestalt unter allen anderen Wesen oder ewigen Gestalten. Jedes
Lebewesen hat seine ewige Gestalt im spirituellen Leben, und
Krsna ist fir sie alle der ewig Anziehende. Krsna ist das
vollkommene Ganze, und alles andere ist ein Teil von ihm. Die
Beziehung zu ihm ist die eines Dieners zum Meister, und sie ist
transzendental und véllig verschieden von unserer Erfahrung im
materiellen Dasein. Die Beziehung des Dieners zum Meister ist die
angenehmste Form von Vertrautheit. Man kann diese Beziehung
durch Fortschritt im hingebungsvollen Dienst erkennen. Jeder sollte
sich in diesem transzendentalen liebevollen Dienst fir den Herrn
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betatigen, selbst auf der gegenwartigen bedingten Stufe der
materiellen Existenz. Das wird einem allmahlich den Schlissel zum
wirklichen Leben geben und einen zu vélliger Zufriedenheit fihren.

Vers 7
Indem man der Personlichkeit Gottes Sr1 Krsna in Hingabe dient,
erlangt man durch seine grundlose Barmherzigkeit sofort Wissen
und Loslésung von der Welt.

Erlauterung

Diejenigen, die den hingebungsvollen Dienst fir den hochsten Herrn
Sr1 Krsna fiir etwas Materielles und GefiihlsméaRiges halten, mdgen
einwenden, in den offenbarten Schriffen wirden Opfer,
Wohltatigkeit, Entsagung, Wissen, mystische Krafte und ahnliche
andere Vorgange zur transzendentalen Verwirklichung empfohlen.
Ihrer Ansicht nach ist Bhakti oder hingebungsvoller Dienst fiir den
Herrn fur diejenigen bestimmt, die die hochwertigen Tatigkeiten
nicht ausfilhren kénnen. Im Allgemeinen wird gesagt, dass der
Bhakti - Pfad fir die Stdras, Vaisyas und die weniger intelligente
Klasse der Frauen bestimmt ist; doch das entspricht nicht den
Tatsachen. Der Bhakti - Pfad ist die hochste aller transzendentalen
Tatigkeiten, und deshalb ist er erhaben und einfach zugleich. Er ist
erhaben fir die reinen Gottgeweihten, die den ernsthaften Wunsch
haben, mit dem héchsten Herrn in Verbindung zu kommen, und er
ist einfach fur die Neulinge, die gerade an der Schwelle des
Bhaktihauses stehen. Es ist eine groRe Wissenschaft, die
Verbindung mit der héchsten Persénlichkeit Gottes Sri Krsna
aufzunehmen, und sie steht jedem Lebewesen offen, auch den
Sitdras, Vaisyas und Frauen oder sogar denen, die noch niedriger
sind als die Stdras, ganz zu schweigen also von den Menschen
ersten Ranges, wie den qualifizierten Brahmanas und den grof3en
selbstverwirklichten Koénigen. Die anderen erhabenen Tatigkeiten,
beschrieben als Opfer, Wohltatigkeit, Entsagung usw., folgen beim
reinen und wissenschaftlichen Bhakti - Vorgang von allein.
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Wissen und Loslésung sind zwei wichtige Faktoren auf dem Pfad
der transzendentalen Verwirklichung. Der gesamte spirituelle
Vorgang fihrt zu vollkommenem Wissen, materiell wie auch
spirituell, und das Ergebnis solch vollkommenen Wissens ist, dass
man von materieller Zuneigung losgelést und von spirituellen
Tatigkeiten angezogen wird. Von materiellen Dingen frei zu werden
bedeutet nicht, vdllig untdtig zu werden, wie Menschen mit
geringem Wissen annehmen. Naiskarma bedeutet, nichts zu tun,
was gute oder schlechte Ergebnisse nach sich zieht. Negation
bedeutet nicht Negation des Positiven. Ablehnung des
Unwesentlichen bedeutet nicht Ablehnung des Wesentlichen. In
ahnlicher Weise bedeutet Loslésung von materiellen Formen nicht,
die positive Form aufzuldésen. Der Bhakti - Pfad ist zur Erkenntnis
der positiven Form bestimmt. Wenn die positive Form erkannt wird,
sind die negativen Formen von selbst beseitigt. Mit der Entwicklung
des Bhakti - Pfads, das heift, mit der Anwendung des positiven
Dienstes flr die positive Form, wird man auf ganz natirliche Weise
von niedrigen Dingen losgelést und héheren Dingen zugetan. In
ahnlicher Weise fihrt der Bhakti - Pfad, der die allerhochste
Beschaftigung des Lebewesens ist, es aus dem materiellen
Sinnengenuss heraus. Das ist das Zeichen eines reinen
Gottgeweihten. Weder ist er ein Narr, noch beschéaftigt er sich mit
den niederen Energien, noch besitzt er materielle Werte. Dies ist
durch trockenes Nachdenken nicht mdglich. Es geschieht
tatsachlich durch die Gnade des Allmachtigen. Die
Schlussfolgerung lautet, dass ein reiner Gottgeweihter alle guten
Eigenschaften besitzt, namlich Wissen, Loslésung usw., aber
jemand, der nur Wissen und Loslésung besitzt, ist nicht
notwendigerweise mit den Prinzipien des Bhaktivorgangs vertraut.
Bhakti ist die allerh6chste Beschaftigung des Menschen.
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Vers 8
Pflichten (dharma), die von den Menschen erfullt werden, sind, ganz
gleich welcher Art die Beschaftigung ist, nutzlose Arbeit, wenn sie
keine Zuneigung zur Botschaft des hochsten Herrn erwecken.

Erlauterung

Es gibt entsprechend den verschiedenen Lebensauffassungen der
Menschen verschiedene pflichtgemalke Tatigkeiten. Fir den
abgestumpften Materialisten, der lediglich den grobstofflichen
Korper zu sehen vermag, gibt es nichts jenseits der Sinne. Deshalb
beschranken sich seine vorgeschriebenen Tatigkeiten auf
konzentrierte und ausgedehnte Selbstsucht. Konzentrierte
Selbstsucht sieht den eigenen Kdrper im Mittelpunkt - diese Haltung
findet man gewdhnlich unter den niederen Tieren - , und
ausgedehnte Selbstsucht findet man in der menschlichen
Gesellschaft, in der die Familie, die Gemeinschaft, der Staat, das
Volk und die Welt im Mittelpunkt stehen, mit dem Ziel, das
kdrperliche Dasein angenehm zu gestalten. Uber diesen groben
Materialisten stehen die intellektuellen Spekulanten, die in héheren
geistigen Spharen schweben, und ihre vorgeschriebenen Pflichten
schliefen Dichtkunst, Philosophie oder das Verbreiten von Ismen
mit ein, wobei sie das gleiche Ziel verfolgen, namlich die auf Korper
und Geist beschrankte Selbstsucht. Doch Uber dem Kérper und
dem Geist befindet sich die schlafende Seele, deren Abwesenheit
vom Korper jegliche kérperliche und geistige Selbstsucht null und
nichtig macht. Weniger intelligente Menschen wissen leider nichts
von den Bedurfnissen der Seele.

Weil térichte Menschen keine Kenntnis von der Seele haben und
weil sie nicht wissen, dass sie sich jenseits des Bereichs von Kérper
und Geist befindet, befriedigt sie die Erflllung ihrer
vorgeschriebenen Pflichten nicht. In diesem Vers nun wird die Frage
nach der Zufriedenstellung des Selbst gestellt. Das Selbst befindet
sich jenseits des grobstofflichen Kdérpers und des feinstofflichen
Geistes. Es ist das aktivwirksame Prinzip des Koérpers und des
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Geistes. Wenn man das Bedurfnis der schlafenden Seele nicht
kennt und lediglich den Kérper und den Geist befriedigt, kann man
nicht glicklich sein. Koérper und Geist sind nichts weiter als
Uberflissige auliere Bedeckungen der spirituellen Seele; vielmehr
mussen die Bedurfnisse der spirituellen Seele erfillt werden. Wenn
man nur den Kafig des Vogels reinigt, stellt man den Vogel nicht
zufrieden. Man muss die Bedurfnisse des Vogels kennen.

Das Bediirfnis der Seele ist es, aus der begrenzten Sphare der
materiellen Unfreiheit herauszukommen und ihren Wunsch nach
volliger Freiheit zu erfillen. Sie modchte die Umhillung des
Universums durchdringen und das freie Licht und die spirituelle
Natur sehen. Diese véllige Freiheit erreicht sie, wenn sie dem
vollkommenen spirituellen Wesen, der Personlichkeit Gottes,
begegnet. In jedem ruht Zuneigung zu Gott; das spirituelle Dasein
manifestiert sich durch den groben Koérper und den feinen Geist in
Form von verzerrter Zuneigung zu grober und feiner Materie.
Deshalb missen wir vorgeschriebenen Téatigkeiten nachgehen, die
unser gottliches Bewusstsein Wiedererwecken. Dies wird nur durch
das Horen und Chanten Uber die goéttlichen Téatigkeiten des
héchsten Herrn moglich. Eine pflichtgemaRe Tatigkeit, die nicht
dazu verhilft, Neigung zum Héren und Chanten der
transzendentalen Botschaft Gottes zu erlangen, ist, wie hier gesagt
wird, nur Zeitverschwendung. Dies ist so, weil andere
vorgeschriebene Pflichten (zu welchem Ismus sie auch gehoren
mdgen) der Seele nicht zur Befreiung verhelfen kdnnen. Sogar die
Bemuihungen der nach Befreiung Strebenden werden als nutzlos
angesehen, weil sie es versdaumen, sich dem Quell aller Freiheit
zuzuwenden. Auch der grobe Materialist muss - entweder in
diesem oder im nachsten Leben - erkennen, dass sein materieller
Gewinn von Zeit und Raum begrenzt ist. Selbst wenn er nach
Svargaloka aufsteigt, wird er keinen bestandigen Aufenthaltsort fir
seine verlangende Seele finden. Die verlangende Seele muss durch
die wissenschaftliche Methode vollkommenen hingebungsvollen
Dienstes befriedigt werden.
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Vers 9
Alle pflichtgemalien Tatigkeiten (Dharmas) sind zweifellos zur
endglultigen Befreiung bestimmt. Sie sollten niemals um materiellen
Gewinnspielen ausgeflihrt werden. Dartber hinaus sollte niemand,
der im endgultigen pflichtgemafRen Dienst (dharma) beschaftigt ist,
materiellen Gewinn zur Sinnenbefriedigung benutzen.

Erlauterung

Wir haben bereits besprochen, dass reiner hingebungsvoller Dienst
fur den Herrn ganz von selbst von vollkommenem Wissen und der
Loslésung vom materiellen Dasein begleitet wird. Aber es gibt auch
andere, die der Ansicht sind, dass alle Arten von pflichtgemaRen
Beschaftigungen, einschliel3lich der religidsen, dazu bestimmt sind,
materiellen Gewinn zu erlangen. Die allgemeine Neigung eines
gewohnlichen Menschen in irgendeinem Teil der Welt ist es,
materiellen Gewinn im Austausch gegen religidse oder andere
pflichtgemafRe Dienste zu erlangen. Sogar in den vedischen
Schriften wird fir alle Arten von religidsen Werken ein verlockender
materieller Gewinn angeboten, und die meisten Menschen werden
von solchen Verlockungen oder Segnungen der Religiositat
angezogen. Warum werden solche angeblich religibsen Menschen
von materiellem Gewinn verfuhrt? Weil materieller Gewinn die
Méglichkeit bietet, Winsche zu erfillen, wodurch die Sinne
befriedigt werden. Dieser Kreislauf der pflichtgemalien
Beschaftigung umfasst sogenannte Religiositat, gefolgt von
materiellem Gewinn, der wiederum die Erfiillung der Winsche nach
sich zieht. Sinnenbefriedigung ist der Ubliche Weg aller Arten von
Menschen, die von ihrer Arbeit vollig in Anspruch genommen
werden, doch Suta Gosvami erklart diesen Weg in dem obigen
Sloka des Srimad - Bhagavatam fiir nichtig.

Man sollte sich mit keiner Art pflichtgemaRen Dienstes
beschaftigen, die nur auf materiellen Gewinn ausgerichtet ist;
ebenso sollte materieller Gewinn nicht fir Sinnengenuss benutzt
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werden. Wie materieller Gewinn benutzt werden soll, wird im
nachsten Sloka beschrieben.

Vers 10
Die Winsche des Lebens sollten sich nie auf die Befriedigung der
Sinne richten. Man sollte nur nach einem gesunden Leben und nach
Selbsterhaltung streben, denn das menschliche Leben ist daflr
bestimmt, Fragen nach der absoluten Wahrheit zu stellen. Das sollte
das Ziel aller Werke sein.

Erlauterung
Die vdllig verwirrte materielle Zivilisation wandelt irregefuhrt auf
einem Pfad, der zur Erfillung von Winschen durch
Sinnenbefriedigung fiihren soll. In einer solchen Zivilisation ist in
allen Bereichen des Lebens Sinnenbefriedigung das endgliltige Ziel.
In der Politik, im Sozialdienst, im Altruismus, in der Philanthropie
und schlieRlich in der Religion oder sogar im Streben nach
Befreiung ist der gleiche Hang zur Befriedigung der Sinne in
zunehmendem Male vorherrschend. Im Bereich der Politik kAmpfen
die Fuhrer der Menschen um ihrer personlichen Sinnenbefriedigung
willen gegeneinander. Die Wahler verehren die sogenannten Flhrer
nur, wenn diese ihnen Sinnenbefriedigung versprechen, und sobald
die Wahler mit ihrem personlichen Sinnengenuss unzufrieden sind,
setzen sie die Fihrer ab. Die Fuhrer enttduschen die Wahler fast
immer, da sie deren Sinne nicht zufriedenstellen. Das gleiche trifft
auch auf alle anderen Bereiche zu; keiner nimmt die Probleme des
Lebens ernst. Selbst diejenigen, die auf dem Pfad der Befreiung
wandern, winschen, mit der absoluten Wahrheit eins zu werden
und spirituellen Selbstmord um der Sinnenbefriedigung willen zu
begehen. Aber das Bhagavatam sagt, dass man nicht fir
Sinnengenuss leben soll. Man soll seine Sinne nur so weit
befriedigen, als dies zur Selbsterhaltung nétig ist, aber nicht um der
Sinnenbefriedigung willen. Weil der Korper aus Sinnen besteht, die
nun einmal eine gewisse Menge Befriedigung brauchen, gibt es
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regulierende Prinzipien, nach denen man die Sinne befriedigen
kann. Jedoch sind die Sinne nicht zum uneingeschrankten Genuss
bestimmt. So ist zum Beispiel die Heirat oder die Verbindung eines
Mannes mit einer Frau fir den Nachwuchs nétig, aber sie ist nicht
zum Sinnengenuss gedacht. Weil solch freiwillige Einschrankung
fehlt, wird Propaganda fir Familienplanung gemacht, aber die
térichten Menschen wissen nicht, dass Familienplanung von selbst
durchgefiihrt wird, sobald man nach der absoluten Wahrheit forscht.
Sucher der absoluten Wahrheit werden niemals zu unndtigen
Beschaftigungen mit dem Ziel der Sinnenbefriedigung verleitet, weil
die ernsthaft Lernenden, die nach der absoluten Wahrheit suchen,
immer von diesem Streben ausgeflllt sind. In jedem Lebensbereich
muss es das endglltige Ziel sein, nach der absoluten Wahrheit zu
suchen, und diese Art der Beschaftigung wird jeden glicklich
machen, weil er dadurch weniger mit den verschiedenen Arten der
Sinnenbefriedigung beschaftigt ist. Was die absolute Wahrheit ist,
wird wie folgt erklart.

Vers 11
Gelehrte Transzendentalisten, die die absolute Wahrheit kennen,
bezeichnen diese nichtdualistische Substanz als Brahman,
Paramatma oder Bhagavan.

Erlauterung
Die absolute Wahrheit ist sowohl Subjekt als auch Objekt, und
zwischen beiden besteht kein qualitativer Unterschied. Daher sind
Brahman, Paramatma und Bhagavan qualitativ ein und dasselbe.
Dieselbe Substanz wird von denen, die die Upanisaden studieren,
als unpersoénliches Brahman erkannt, von den Hiranyagarbhas oder
Yogis als lokalisierter Paramatma und von den Gottgeweihten als
Bhagavan. Mit anderen Worten, Bhagavan oder die Personlichkeit
Gottes ist der hochste Aspekt der absoluten Wahrheit; Paramatma
ist die Teilreprasentation der Persdnlichkeit Gottes, und das
unpersoénliche Brahman ist die leuchtende Ausstrahlung der
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Persdnlichkeit Gottes, so, wie das Sonnenlicht die Ausstrahlung des
Sonnengottes ist. W Weniger intelligente Schuler, ganz gleich
welcher der oben genannten Schulen sie angehéren, argumentieren
manchmal zugunsten ihrer eigenen jeweiligen Verwirklichung, aber
diejenigen, die vollkommene Seher der absoluten Wahrheit sind,
wissen sehr wohl, dass die drei obigen Aspekte der einen absoluten
Wahrheit verschiedene Betrachtungsweisen darstellen, die sich aus
den verschiedenen Blickwinkeln ergeben.

Wie im ersten Sloka des ersten Kapitels des Bhagavatam erklart
wird, ist die absolute Wahrheit unabhangig, voller Wissen und frei
von der lllusion der Relativitat. In der bedingten Welt ist der
Wissende vom Wissen verschieden, aber in der absoluten Wahrheit
sind der Wissende und der Gegenstand des Wissens ein und
dasselbe. In der bedingten Welt ist der Wissende die lebendige
spirituelle Seele oder die Ubergeordnete Energie, wohingegen der
Gegenstand des Wissens die inaktive Materie, untergeordnete
Energie, ist. Deshalb gibt es Dualitdt zwischen niederer und hdherer
Energie. Im absoluten Reich hingegen gehéren der Wissende und
der Gegenstand des Wissens zur selben héheren Energie. Es gibt
drei Arten von Energien, die vom hochsten Energieursprung
stammen, und es besteht kein Unterschied zwischen diesen
Energien und ihrem Ursprung. Die Energien unterscheiden sich
jedoch den Eigenschaften nach. Das absolute Reich und die
Lebewesen sind von derselben hdheren Energie, wahrend die
materielle Energie von niederer Natur ist. Durch die Berlhrung mit
der niederen Energie in lllusion versetzt, denkt das Lebewesen, es
gehdre zu dieser untergeordneten Energie. Deshalb gibt es die
Erfahrung von Relativitat in der materiellen Welt. In der absoluten
Welt gibt es keine solche Erfahrung eines Unterschieds zwischen
dem Wissenden und dem Gegenstand des Wissens, und deshalb
ist dort alles absolut.
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Vers 12
Diese absolute Wahrheit wird von dem aufrichtig suchenden Schiler
oder Weisen erkannt, der im Wissen bewandert ist und durch
hingebungsvollen Dienst und Hoéren der Vedanta - Sruti alle
Anhaftung aufgegeben hat.

Erlauterung
Die absolute Wahrheit erkennt man in ihrer ganzen Fille durch den
Vorgang des hingebungsvollen Dienstes flir Vasudeva, die
Personlichkeit Gottes, der die vollig unabhangige absolute Wahrheit
istt. Das Brahman st seine transzendentale korperliche
Ausstrahlung, und der Paramatma ist seine Teilreprasentation.
Somit ist die Brahman - und Paramatma - Erkenntnis der absoluten
Wabhrheit nur eine Teilerkenntnis. Es gibt vier verschiedene Arten
von Lebewesen: Karmis, jnanis, Yogis und Gottgeweihte. Die
Karmis sind materialistisch, wohingegen die anderen drei
transzendental sind. Die erstrangigen Transzendentalisten sind die
Gottgeweihten, die die hochste Person erkannt haben. Die
zweitrangigen Transzendentalisten sind diejenigen, die den
vollstandigen Teil der absoluten Person zum Teil erkannt haben, und
die drittrangigen Transzendentalisten sind diejenigen, die nur mit
Mihe die spirituelle Natur der absoluten Person erkannt haben. Wie
in der Bhagavad - Gita und anderen vedischen Schriften gesagt
wird, kann man die héchste Person durch hingebungsvollen Dienst
erkennen, der durch vollkommenes Wissen und Loslésung von der
materiellen Verbindung gestitzt wird. Wir haben bereits
besprochen, dass auf hingebungsvollen Dienst Wissen und
Loslésung von der materiellen Verbindung folgen. Da die Brahman -
und die Paramatma - Erkenntnis unvollkommene Erkenntnisse der
absoluten Wahrheit darstellen, sind die Mittel zur Brahman - und
Paramatma - Erkenntnis, das heil}t die jnana - und Yoga - Pfade,
ebenfalls unvollkommene Mittel, die absolute Wahrheit zu erkennen.
Hingebungsvoller Dienst, bei dem volkommenes Wissen
zusammen mit Losldsung von der materiellen Verbindung im
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Vordergrund stehen und der auf das Héren der Vedanta - Sruti
ausgerichtet ist, bildet fir den ernsthaft suchenden Schiler die
einzig vollkommene Methode, die absolute Wahrheit zu erkennen.
Hingebungsvoller Dienst ist daher nicht fiir die weniger intelligente
Gruppe der Transzendentalisten bestimmt. Es gibt drei Arten von
Gottgeweihten, namlich die Gottgeweihten ersten, zweiten und
dritten Ranges. Die drittrangigen Gottgeweihten, das heildt, die
Neulinge, die weder Wissen besitzen, noch von der materiellen
Verbindung losgeldst sind, sondern sich nur zu dem vorbereitenden
Vorgang der Bildgestaltenverehrung im Tempel hingezogen fihlen,
werden materialistische Gottgeweihte genannt. Materialistische
Gottgeweihte haften mehr an materiellem Gewinn als an
transzendentalem Nutzen. Daher muss man von der materiellen
Stufe des hingebungsvollen Dienstes aus zweifellos Fortschritte
machen, um die hingebungsvolle Stufe zweiten Ranges zu
erreichen. In der zweitrangigen Stellung kann der Gottgeweihte vier
Grundsatze auf dem hingebungsvollen Pfad erkennen, namlich die
Personlichkeit Gottes, seine Geweihten, die Unwissenden und die
Neidischen. Man muss sich zumindest zur Stufe eines
Gottgeweihten zweiten Ranges erheben und somit geeignet
werden, die absolute Wahrheit zu erkennen.

Ein Gottgeweihter dritten Ranges muss daher die Anweisungen fur
den hingebungsvollen Dienst aus den autoritativen Quellen des
Bhagavata empfangen. Mit Bhagavata ist einmal der gefestigte,
selbstverwirklichte Gottgeweihte gemeint und zum anderen die
Botschaft Gottes, das Bhagavatam. Der drittrangige Gottgeweihte
muss sich deshalb an einen selbstverwirklichten Gottgeweihten
wenden, um die Anweisungen fur den hingebungsvollen Dienst zu
erlernen. Solch ein reiner Gottgeweihter ist nicht jemand, der mit
dem Srimad - Bhagavatam seinen Lebensunterhalt verdient. Ein
solcher Gottgeweihter muss, wie Suta Gosvami, ein Vertreter
Sukadeva Gosvamis sein und den Pfad des hingebungsvollen
Dienstes zum Wohl aller Menschen predigen. Ein neuer
Gottgeweihter findet kaum Geschmack daran, von den Autoritaten
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zu horen. Er hort oft lieber einem berufsmaRigen Sprecher zu, um
seine Sinne zu befriedigen. Diese Art des Chantens und Hoérens
verdirbt alles; deshalb sollte man sich vor dieser falschen Ubung
sehr hiten. Die heiligen Botschaften Gottes, wie sie in der
Bhagavad - Gita und im Srimad - Bhagavatam verkiindet werden,
sind zweifellos transzendentale Themen; nichtsdestoweniger dirfen
solche transzendentalen Themen nicht aus dem Mund eines
berufsmafligen Sprechers gehodrt werden, der sie vergiftet wie eine
Schlange, die Milch schon durch die Berlihrung mit ihrer Zunge
vergiftet.

Ein aufrichtiger Gottgeweihter muss deshalb bereit sein, aus den
vedischen Schriften zu héren, wie den Upanisaden, dem Vedanta
und anderen Schriften, die von den friheren Autoritdten oder
Gosvamis zur Férderung seines Fortschritts hinterlassen wurden.
Ohne aus solchen Schriften zu horen, kann man keinen wirklichen
Fortschritt erzielen. Wenn man die Unterweisungen nicht anhoért und
befolgt, wird der hingebungsvolle Dienst zum wertlosen Schauspiel
und deshalb zu einer Art Stérung auf dem Pfad des
hingebungsvollen Dienstes. Sogenannter hingebungsvoller Dienst,
der nicht auf den Prinzipien der Autoritat von Sruti, smrti, Purana
oder pancaratra aufgebaut ist, muss als Zurschaustellung
hingebungsvollen Dienstes abgelehnt werden. Ein unautorisierter
Gottgeweihter darf niemals als reiner Gottgeweihter anerkannt
werden. Wenn man die Botschaft der vedischen Schriften aufnimmt,
kann man den alldurchdringenden lokalisierten Aspekt der
Personlichkeit Gottes in seinem eigenen Selbst standig
wahrnehmen. Das wird samadhi genannt.

Vers 13
O bester unter den Zweimalgeborenen, man kann hieraus
schlielen, dass die hochste Vollkommenheit, die man durch die
Erfillung seiner vorgeschriebenen Pflichten (dharma) gemal den
Kastenunterteilungen und Ordnungen des Lebens erlangen kann,
darin besteht, den Herrn Hari zu erfreuen.
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Erlauterung

Die menschliche Gesellschaft ist Uberall auf der Welt in vier Kasten
und vier Ordnungen des Lebens unterteilt. Die vier Kasten sind: die
gebildete Kaste, die Krieger - Kaste, die produzierende Kaste und
die Arbeiter - Kaste. Diese Kasten werden nicht entsprechend der
Geburt, sondern entsprechend der Betatigung und Befahigung
festgelegt. Dann gibt es wiederum vier Ordnungen des Lebens,
namlich das Leben als Lernender und dann als Haushéalter, das
zurtickgezogene und dann das gottgeweihte Dasein. Weil es der
menschlichen Gesellschaft zum groRten Nutzen gereicht, muss es
solche Unterteilungen des Lebens geben; sonst kann keine soziale
Einrichtung zu einem gesunden Dasein kommen. Und in jeder
einzelnen der oben erwahnten Unterteilungen des Lebens muss es
das Ziel sein, die hochste Autoritat, die Personlichkeit Gottes, zu
erfreuen. Diese institutionelle Funktion der menschlichen
Gesellschaft ist als das System des varnasrama - dharma bekannt,
das fur ein zivilisiertes Dasein ganz naturlich ist. Die varnasrama -
Einrichtung ist dazu gedacht, jeden zu befahigen, die absolute
Wahrheit zu erkennen. Sie ist nicht dazu da, die eine
Gesellschaftsschicht kiinstlich Gber die andere herrschen zu lassen.
Wenn das Ziel des Lebens, das heil3t, die Erkenntnis der absoluten
Wahrheit, durch zu gro3e Anhaftung an Sinnenbefriedigung (indriya
- priti) verfehlt wird, benutzen selbststichtige Menschen, wie bereits
zuvor erdrtert wurde, die Einrichtung des varnasrama dazu, eine
kinstliche Herrschaft tGber den schwacheren Teil der Gesellschaft
zu errichten. Im Kali - yuga, im Zeitalter des Zankes, ist diese
kinstliche Vorherrschaft schon allgemein (blich, aber der
einsichtigere Teil der Bevolkerung weil® wohl, dass die Einteilung
der Kasten und Ordnungen des Lebens zu keinem anderen Zweck
bestimmt ist als flir einen reibungslosen sozialen Austausch und ein
hochentwickeltes Denken, das zur Selbstverwirklichung fihrt.

Die Erklarung des Bhagavatam lautet an dieser Stelle, dass das
héchste Ziel des Lebens oder die hochste Vollkommenheit der
varnasrama - dharma - Einrichtung darin besteht, geschlossen an
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der Zufriedenstellung des Herrn mitzuarbeiten, was auch in der
Bhagavad Gita (4.13) bestatigt wird.

Vers 14
Deshalb sollten die Gottgeweihten standig Uber die Personlichkeit
Gottes (Bhagavan), ihren Beschitzer, hdren, ihn ruhmpreisen, sich
an ihn erinnern und ihn verehren.

Erlauterung
Wenn die Erkenntnis der absoluten Wahrheit das endgiltige Ziel
des Lebens ist, muss diese Erkenntnis unter allen Umstanden
erlangt werden. In jeder der oben erwdhnten Kasten und
Ordnungen des Lebens sind die vier Vorgange, namlich
Ruhmpreisen, Horen, sich erinnern und Verehren, die allgemeinen
Beschaftigungen. Ohne diese Grundsatze des Lebens kann
niemand existieren. Die Tatigkeiten des Lebewesens umfassen
Beschaftigungen innerhalb dieser vier Prinzipien. Besonders in der
modernen Gesellschaft sind alle Tatigkeiten mehr oder weniger vom
Hoéren und Ruhmpreisen abhangig. Menschen jeder beliebigen
Gesellschaftsschicht werden innerhalb kirzester Zeit in der
menschlichen Gesellschaft wohlbekannt, wenn sie einfach in den
Tageszeitungen zu Recht oder zu Unrecht gepriesen werden.
Manchmal werden politische Fuhrer bestimmter Parteien durch
Zeitungspropaganda bekannt gemacht, und durch diese Methode
der Ruhmpreisung wird ein unbedeutender Mann in kurzer Zeit eine
bedeutende Persodnlichkeit. Doch solche Propaganda, namlich
falschliche Ruhmpreisung eines ungeeigneten Mannes, kann nichts
Gutes zur Folge haben, weder fir den einzelnen noch fir die
Gesellschaft. Es mag einige zeitweilige Reaktionen auf solche
Propaganda geben, aber es ergeben sich keine bleibenden Folgen.
Deshalb sind solche Tatigkeiten Zeitverschwendung. Das
eigentliche Objekt der Lobpreisung ist die hochste Personlichkeit
Gottes, die alles Manifestierte um uns geschaffen hat. Wir haben
diese Tatsache vom Anfang des Janmady asya Sloka in diesem
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Bhagavatam an ausfihrlich erértert. Die Neigung, andere zu preisen
oder von anderen zu héren, muss auf das wirkliche Objekt der
Ruhmpreisung gelenkt werden - das hoéchste Wesen. Das wird zu
wirklichem Gluck fuhren.

Vers 15
Mit dem Schwert in der Hand durchschlagen intelligente Menschen
den festen Knoten des Reaktionen bringenden Tuns (Karma), indem
sie sich an den Herrn erinnern. Wer wird also seiner Botschaft kein
Gehor schenken?

Erlauterung

Der spirituelle Funken erzeugt, wenn er mit Materie in Berlihrung
kommt, einen Knoten, der durchschnitten werden muss, wenn man
von den Aktionen und Reaktionen des fruchtbringenden Tuns befreit
werden will. Befreiung bedeutet, vom Kreislauf des Reaktionen
bringenden Tuns befreit zu werden. Wer sich standig an die
transzendentalen Spiele der Personlichkeit Gottes erinnert, erreicht
diese Befreiung automatisch, denn alle Taten des hdchsten Herrn
(seine lilas) sind transzendental zu den Erscheinungsweisen der
materiellen Energie. Es sind allanziehende spirituelle Taten, und
deshalb wird die bedingte Seele durch standigen Kontakt mit diesen
spirituellen Taten des héchsten Herrn allmahlich spiritualisiert und
durchtrennt schlieBlich den Knoten materieller Fesselung.

Befreiung von der Fessel der Materie ist deshalb eine
Nebenerscheinung des hingebungsvollen Dienstes. Die Erlangung
spirituellen Wissens reicht nicht aus, Befreiung sicherzustellen.
Solches Wissen muss mit hingebungsvollem Dienst Uberzogen
werden, so dass letztlich der hingebungsvolle Dienst allein
Uberwiegt. Dann wird Befreiung mdglich. Selbst das Reaktionen
bringende Tun eines - fruchtbringenden Arbeiters kann zur
Befreiung fuhren, wenn es mit hingebungsvollem Dienst liberzogen
wird. Karma, das mit hingebungsvollem Dienst Uberzogen ist, wird
Karma - Yoga genannt. In ahnlicher Weise wird empirisches
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Wissen, das mit hingebungsvollem Dienst Uberzogen ist, jnana -
Yoga genannt. Reiner Bhakti - Yoga indessen ist von solchem
Karma und jnana unabhangig, denn er allein kann nicht nur
Befreiung vom bedingten Dasein gewahren, sondern auch
transzendentalen liebevollen Dienst fir den Herrn schenken.
Deshalb muss sich jeder einsichtige Mensch, der Uber dem
Durchschnittsmenschen steht, der nur ein geringes Wissen hat,
standig an die Personlichkeit Gottes erinnern, indem er Uber ihn
hort, ihn lobpreist, sich an ihn erinnert und ihn immer, ohne
Unterlass, verehrt. Das ist der vollkommene Weg des
hingebungsvollen Dienstes. Die Gosvamis von Vrndavana, die von
Sr1 Caitanya Mahaprabhu dazu erméchtigt waren, den Vorgang des
Bhakti - Yoga zu predigen, folgten streng dieser Regel und
verfassten zu unserem Nutzen unzahlige Schriften Uber die
transzendentale Wissenschaft. In Anlehnung an die Lehren des
Srimad - Bhagavatam und &hnlicher autoritativer Schriften haben
sie einen Weg gezeigt, der - entsprechend den verschiedenen
Kasten und Ordnungen des Lebens - fir alle offen ist.

Vers 16
O zweimalgeborene Weise, wenn man jenen Gottgeweihten dient,
die vollig frei von allen Lastern sind, erweist man einen grof3en
Dienst. Durch solches Dienen entwickelt man die Neigung, die
Botschaften Vasudevas zu héren.

Erlauterung
Das bedingte Dasein eines Lebewesens hat seine Ursache darin,
dass sich das Lebewesen gegen den Herrn auflehnt. Es gibt
Menschen, die devas (géttliche Lebewesen) genannt werden, und
es gibt Menschen, die Asuras oder Damonen genannt werden. Die
Letzteren lehnen sich gegen die Autoritat des héchsten Herrn auf. In
der Bhagavad - Gita (16. Kapitel) wird eine lebendige Darstellung
der Asuras gegeben, wobei gesagt wird, dass die Asuras Leben flr
Leben in immer niedrigere Zustdnde der Unwissenheit versetzt
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werden und so zu den niedrigsten tierischen Lebensformen
hinabsinken und nichts von der absoluten Wahrheit, der
Personlichkeit Gottes, wissen. Diese Asuras werden nach dem
Willen des hochsten Herrn durch die Barmherzigkeit seiner befreiten
Diener in verschiedenen Landern allmahlich zum
Gottesbewultsein zurlickgebracht. Solche Diener oder Geweihte
Gottes sind sehr vertrauliche Gefahrten des Herrn, und wenn sie
kommen, um die menschliche Gesellschaft vor den Gefahren der
Gottlosigkeit zu retten, sind sie als machtige Inkarnationen des
Herrn, als S6hne des Herrn, als Diener des Herrn oder als
Gefahrten des Herrn bekannt. Aber keiner von ihnen behauptet
falschlich, selbst Gott zu sein. Das ist eine von den Asuras
verkindete Gotteslasterung, und auch die dédmonischen Anhanger
solcher Asuras erkennen Betriiger als Gott oder seine Inkarnation
an. Die offenbarten Schriften geben uns klare Auskunft ber die
Inkarnationen Gottes. Niemand sollte als Gott oder als Inkarnation
Gottes anerkannt werden, wenn dies nicht von den offenbarten
Schriften bestatigt wird.

Die Diener Gottes sollten von den Gottgeweihten, die wirklich zu
Gott zuriickkehren wollen, wie Gott geachtet werden. Solche Diener
Gottes werden mahtitmas oder tirthas genannt, und sie predigen
gemal der Zeit und dem jeweiligen Ort. Die Diener Gottes drangen
die Menschen dazu, Geweihte des Herrn zu werden. Sie dulden es
niemals, selbst Gott genannt zu werden. Sri! Caitanya Mahaprabhu
war nach den Hinweisen der offenbarten Schriften Gott selbst, aber
er spielte die Rolle eines Gottgeweihten. Menschen, die ihn als Gott
erkannten, sprachen ihn als Gott an, aber er hielt sich immer die
Ohren zu und chantete den Namen des Herrn, Sri Visnu. Er
protestierte heftig dagegen, Gott genannt zu werden, obwohl er
zweifellos Gott selbst war. Der Herr verhielt sich so, um uns vor
gewissenlosen Menschen zu warnen, die Freude daran finden, als
Gott angeredet zu werden.

Die Diener Gottes kommen, um Gottesbewultsein zu verbreiten,
und intelligente Menschen sollten in jeder Hinsicht mit ihnen
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zusammenarbeiten. Wenn man dem Diener Gottes dient, kann man
Gott mehr erfreuen, als wenn man dem Herrn direkt dient. Der Herr
freut sich mehr, wenn er sieht, dass seine Diener gebihrend verehrt
werden, weil solche Diener fir den Dienst des Herrn alles wagen
und deshalb dem Herrn sehr lieb sind. Der Herr erklart in der
Bhagavad - Gita (18.69), dass ihm keiner lieber ist als der, der alles
wagt, um seinen Ruhm zu verkinden. Wenn man den Dienern des
Herrn dient, nimmt man allmahlich die Eigenschaften dieser Diener
an und wird dadurch geeignet, Uber die Herrlichkeit des Herrn zu
horen. Die Begierde, Giber Gott zu horen, ist fir einen Gottgeweihten
die erste Qualifikation, um in das Konigreich Gottes einzutreten.

Vers 17
Die Personlichkeit Gottes, Sri Krsna, der der Paramatma
(Uberseele) im Herzen eines jeden und der Wohltiter des
aufrichtigen Gottgeweihten ist, entfernt den Wunsch nach
materiellem Genuss aus dem Herzen des Gottgeweihten, der sich
an seinen Botschaften erfreut. Diese Botschaften sind in sich selbst
tugendhaft, wenn sie richtig gehért und gechantet werden.

Erlauterung
Botschaften tber die Persdnlichkeit Gottes SrT Krsna sind nicht von
ihm verschieden. Wann immer man deshalb Gott ohne Vergehen
lobpreist und lber ihn hért, sollte man verstehen, dass SrT Krsna
sich dort in Form von transzendentaler Klangschwingung aufhalt,
die so méchtig ist wie der Herr persoénlich. Sri Caitanya Mahaprabhu
erklart in seinem Siksastaka deutlich, dass der heilige Name des
Herrn alle Krafte des Herrn besitzt und dass der Herr seine
unzahligen Namen mit derselben Kraft ausgestattet hat. Jeder kann
den heiligen Namen mit Aufmerksamkeit und Ehrfurcht chanten,
wann immer er die Mdglichkeit dazu hat - die Zeit ist nicht fest
vorgeschrieben. Der Herr ist so barmherzig, dass er vor uns in der
Form transzendentalen Klanges gegenwartig sein kann, aber
unglucklicherweise haben wir keinen Geschmack fur das Horen und
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Ruhmpreisen des Namens und der Taten des Herrn. Wir haben
bereits erértert, wie man einen Geschmack flir das Hdoren und
Chanten des heiligen Klanges entwickelt. Das geschieht, wenn man
dem reinen Geweihten des Herrn Dienste darbringt.

Der Herr steht zu seinen Geweihten in einer Beziehung
gegenseitigen Austausches. Wenn er sieht, dass ein Gottgeweihter
vollig aufrichtig danach verlangt, Zutritt zum transzendentalen
Dienst des Herrn zu erlangen, und daher beginnt, ernsthaft Gber ihn
zu héren, handelt der Herr vom Innern des Gottgeweihten aus in
solcher Weise, dass der Gottgeweihte leicht zu ihm zurlickkehren
kann. Dem Herrn ist mehr daran gelegen, uns in sein Konigreich
zurtickzuholen, als wir es uns wiinschen kdénnen. Die meisten von
uns winschen sich gar nicht, zu Gott zurtickzukehren. Nur einige
wenige Menschen wollen Uberhaupt zu Gott zuriickkehren. Doch
jedem, der wirklich diesen Wunsch hat, hilft Sri Krsna in jeder
Hinsicht.

Man kann nicht in das Konigreich Gottes eintreten, solange man
nicht vollig von allen Stinden gereinigt ist. Die materiellen Sunden
sind Folgen unseres Begehrens, Uber die materielle Natur zu
herrschen. Es ist schwierig, dieses Verlangen abzuschitteln.
Frauen und Reichtum sind sehr schwer zu Gberwindende Probleme
fur den Gottgeweihten, der sich auf dem Pfad zurick zu Gott
befindet. Viele entschlossene Anhanger des hingebungsvollen
Dienstes fielen diesen Verlockungen zum Opfer und kamen somit
vom Pfad der Befreiung ab. Aber wenn einem der Herr Selbst hilft,
wird der ganze Vorgang durch die goéttliche Gnade des Herrn so
einfach wie nur irgendetwas.

Es ist nichts Erstaunliches, dass man in Berthrung mit Frauen und
Reichtum unruhig wird, denn jedes Lebewesen ist seit undenklichen
Zeiten - niemand kann sich erinnern, seit wann - mit solchen
Dingen verbunden, und es erfordert Zeit, sich von dieser fremden
Natur zu losen. Aber wenn man damit beschaftigt ist, von der
Herrlichkeit des Herrn zu hdren, erkennt man allmahlich seine
wirkliche Position.
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Durch die Gnade Gottes erlangt ein solcher Gottgeweihter
geniugend Kraft, um sich gegen den Zustand der Verwirrung zu
wehren, und allmahlich werden alle storenden Elemente aus seinem
Geist beseitigt.

Vers 18
Wenn man regelmalig aus dem Bhagavatam hort und dem reinen
Geweihten dient, wird alles, was fir das Herz leidvoll ist, fast
ganzlich vernichtet, und liebevoller Dienst flir den glorreichen Herrn,
der mit transzendentalen Liedern gepriesen wird, wird zu einer
unwiderruflichen Tatsache.

Erlauterung

Hier wird das Mittel beschrieben, das alle ungliicksverhei3enden
Dinge im Herzen, die als Hindernisse auf dem Pfad der
Selbstverwirklichung angesehen werden, beseitigen kann. Das
Mittel ist die Gemeinschaft mit den bhagavatas. Es gibt zwei Arten
von bhagavatas, namlich das Buch Bhagavata und den
Gottgeweihten Bhagavata beide bhagavatas sind wirksame Mittel,
und beide, oder auch schon eines von beiden, haben die Fahigkeit,
diese Hindernisse zu beseitigen. Ein Bhagavata - Gottgeweihter ist
so gut wie das Buch Bhagavata, weil der Bhagavata Gottgeweihte
sein Leben im Sinne des Buches fiihrt, das voller Wissen uber die
Personlichkeit Gottes und lhre reinen Geweihten ist, die ebenfalls
bhagavatas sind. Das Buch Bhagavata und die Person Bhagavata
sind somit identisch.

Der Bhagavata - Gottgeweihte ist ein direkter Reprasentant
Bhagavans, der Persoénlichkeit Gottes. So kann man die Segnungen
des Buches Bhagavata empfangen, wenn man den Bhagavata -
Gottgeweihten erfreut. Menschliche Einsicht reicht nicht aus, zu
verstehen, dass man allmahlich auf den Pfad der Hingabe gebracht
wird, wenn man den Bhagavata - Gottgeweihten oder dem Buch
Bhagavata dient. Aber das sind wirkliche Tatsachen, wie sie von
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Srila Naradadeva erlautert werden, der in seinem letzten Leben der
Sohn einer Dienerin gewesen war. Diese Dienerin war im Dienst
einiger Weisen beschaftigt, und so kam Narada mit ihnen in
Berihrung. Einfach durch ihre Gemeinschaft und indem er die
Reste ihrer Mahlzeiten verzehrte, bekam der Sohn der Magd die
Gelegenheit, der grofle Gottgeweihte und die grof3e Personlichkeit
Srila Naradadeva zu werden. Dies sind die wunderbaren Folgen der
Gemeinschaft mit bhagavatas. Um diese Wirkungen tatsachlich zu
begreifen, soll hier bemerkt werden, dass man durch solch
aufrichtigen Umgang mit bhagavatas sicher sein kann, sehr leicht
transzendentales Wissen zu erlangen, und als Ergebnis davon wird
man im hingebungsvollen Dienst des Herrn gefestigt. Die
Botschaften des Buches Bhagavata missen deshalb vom
Bhagavata - Gottgeweihten empfangen werden, und das
Zusammenwirken dieser beiden bhagavatas wird dem beginnenden
Gottgeweihten helfen, mehr und mehr Fortschritte zu machen.

Vers 19
Sobald der unwiderrufliche liebevolle Dienst im Herzen erwacht ist,
weichen die Auswirkungen der Erscheinungsweisen der
Leidenschaft (rajas) und Unwissenheit (tamas), wie Lust, materielle
Winsche und Verlangen, aus dem Herzen. Dann ist der
Gottgeweihte in Tugend verankert und wird gllcklich.

Erlauterung
Ein Lebewesen ist in seiner normalen, wesenseigenen Position
vollig in spiritueller Glickseligkeit zufrieden. Dieser Daseinszustand
wird Brahma - bhuta oder atmanandi genannt, das heil3t die Stufe
innerer Zufriedenheit. Der Zustand innerer Zufriedenheit ist nicht mit
der Zufriedenheit des untatigen Narren zu vergleichen. Der untatige
Narr befindet sich im Zustand térichter Unwissenheit, wohingegen
der in sich selbst zufriedene atmanandi transzendental zum
materiellen Zustand des Daseins ist. Diese Stufe der
Vollkommenheit erreicht man, sobald man unwiderruflich im
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hingebungsvollen Dienst gefestigt ist. Hingebungsvoller Dienst
bedeutet nicht Untatigkeit, sondern die ungetriibte Tatigkeit der
Seele.

Die Tatigkeit der Seele wird durch den Kontakt mit der Materie
getrubt, und somit dricken sich die krankhaften Tatigkeiten in Form
von Lust, Begierde, Verlangen, Untatigkeit, Dummheit und Schlaf
aus. Die Wirkung von hingebungsvollem Dienst wird in der vélligen
Beseitigung dieser Folgen von Leidenschaft und Unwissenheit
sichtbar. Der Gottgeweihte wird sofort in der Erscheinungsweise der
Tugend gefestigt, und er macht weiteren Fortschritt bis zur
Vasudeva - Ebene, der Stufe ungetribter sattva (suddha - sattva -
Stufe). Nur auf der suddha - sattva - Stufe kann man Krsna durch
reine Zuneigung fortwahrend von Angesicht zu Angesicht sehen.

Ein Gottgeweihter befindet sich immer in der Erscheinungsweise
der Tugend; deshalb fiigt er niemandem Schaden zu. Ein
Nichtgottgeweihter dagegen richtet nur Schaden an - ganz gleich,
wie gebildet er sein mag. Ein Gottgeweihter ist weder téricht noch
leidenschaftlich. Die Menschen, die andern Leid zufligen, wie auch
diejenigen, die toricht oder leidenschaftlich sind, kénnen keine
Geweihten des Herrn sein, auch wenn sie sich durch aufReres
Gehabe als Gottgeweihte ausgeben. Ein Gottgeweihter besitzt
immer all die guten Eigenschaften Gottes. Das Ausmald dieser
Eigenschaften mag verschieden sein, doch der Qualitat nach sind
es dieselben.

Vers 20
Auf diese Weise in der Erscheinungsweise der unvermischten
Tugend verankert, erlangt der Mensch, beseelt durch den
hingebungsvollen Dienst fiir den Herrn, Freiheit von der Verbindung
mit Materie (mukti) und entwickelt positives, wissenschaftliches
Wissen Uber die Persdnlichkeit Gottes.
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Erlauterung

In der Bhagavad - Gita (7. 3) wird gesagt, dass unter vielen
Tausenden von gewohnlichen Menschen ein vom Glick
beglnstigter Mensch nach der Vollkommenheit des Lebens strebt.
Die meisten Menschen werden von den Erscheinungsweisen der
Leidenschaft und Unwissenheit geleitet, und daher befinden sie sich
immer unter dem Einfluss von Lust, Begierde, Verlangen,
Unwissenheit und Schlaflust unter vielen solchen
menschenahnlichen Tieren gibt es vielleicht einen, der die
Verantwortung des menschlichen Lebens erkennt und daher
versucht, das Leben zur Vollkommenheit zu bringen, indem er die
vorgeschriebenen Pflichten erfullt. Und von vielen Tausenden
solcher Personen, die auf diese Weise das menschliche Leben zum
Erfolg geflihrt haben, besitzt einer vielleicht wissenschaftliches
Wissen (iber die Personlichkeit Gottes, SrT Krsna. In derselben
Bhagavad - Gita (1 8.55) wird auch gesagt, dass wissenschaftliches
Wissen (iber Sri Krsna nur durch den Vorgang des
hingebungsvollen Dienstes (Bhakti - Yoga) erlangt werden kann.

Das gleiche wird hier mit den oben stehenden Worten bestatigt.
Kein gewohnlicher Mensch, nicht einmal einer, der das menschliche
Leben zum Erfolg gefihrt hat, kann die Personlichkeit Gottes
wissenschaftlich und vollkommen kennen. Die Vollkommenheit des
menschlichen Lebens wird erreicht, wenn man versteht, dass man
keine Schopfung der Materie, sondern in Wirklichkeit ein spirituelles
Wesen ist. Und sobald jemand versteht, dass er nichts mit Materie
zu tun hat, lasst er von seinen materiellen Winschen ab und wird
augenblicklich als spirituelles Wesen belebt. Dieser Erfolg ist nur
moglich, wenn man Uber den Erscheinungsweisen der Leidenschaft
und Unwissenheit steht, oder, mit anderen Worten, wenn man
aufgrund seiner Eigenschaften tatsachlich ein Brahmana ist. Ein
Brahmana ist das Sinnbild der sattva - guna, der
Erscheinungsweise der Tugend. Andere, die sich nicht in der
Erscheinungsweise der Tugend befinden, sind entweder Ksatriyas,
Vaisyas, Sidras oder niedriger als Stdras. Der Brahmana steht
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daher wegen seiner guten Eigenschaften auf der hoéchsten Stufe
des menschlichen Lebens. Man kann daher kein Gottgeweihter
sein, wenn man sich nicht zumindest als Brahma(la qualifiziert. Ein
Gottgeweihter ist durch sein Verhalten schon ein Brahmana. Aber
das ist nicht alles. Wie bereits zuvor gesagt, muss ein solcher
Brahmana ein wirklicher Vaisnava werden, um tatsachlich auf die
transzendentale Stufe zu kommen. Ein reiner Vaisnava hingegen ist
eine befreite Seele und ist sogar zur Position des Brahmana
transzendental. Auf der materiellen Stufe ist selbst ein Brahmana
eine bedingte Seele, denn obwohl er auf der brahmanischen Stufe
die Auffassung vom Brahman, das heil3t, von der Transzendenz,
verwirklicht hat, besitzt er kein wissenschaftliches Wissen ber den
héchsten Herrn. Man muss sich Uber die brahmanische Stufe
erheben und die Vasudeva - Ebene erreichen, um die Personlichkeit
Gottes S8r1 Krsna zu verstehen. Die Wissenschaft von der
Personlichkeit Gottes ist das Thema des Studiums der
fortgeschrittenen Schuler der spirituellen Nachfolge. Torichte
Menschen oder vielmehr Menschen mit geringem Wissensumfang
kénnen den hdchsten Herrn nicht verstehen, und so interpretieren
sie Krsna nach ihren jeweiligen Launen. Es ist jedoch eine
Tatsache, dass man selbst auf der Stufe eines Bridhmana die
Wissenschaft von der Personlichkeit Gottes nicht verstehen kann,
wenn man nicht von der Verunreinigung durch die materiellen
Erscheinungsweisen befreit ist. Wenn ein beféhigter Brahmana ein
wirklicher Vaisnava wird, kann er im beseelten Zustand der
Befreiung erkennen, was der héchste Herr tatsachlich ist.

Vers 21
So wird der Knoten im Herzen gesprengt, und alle Zweifel zerfallen
in Stlicke. Die Kette der fruchtbringenden Handlungen (Karma) hat
ein Ende, wenn man das Selbst als Meister erkennt.
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Erlauterung

Wissenschaftliches Wissen Uber die Personlichkeit Gottes zu
erlangen bedeutet, dass man gleichzeitig auch sein eigenes Selbst
sieht. Was die Identitat der Lebewesen als spirituelles Selbst betrifft,
so gibt es eine Menge Spekulationen und Zweifel. Der Materialist
glaubt nicht an die Existenz des spirituellen Selbst, und die
empirischen  Philosophen halten die Unpersoénlichkeit des
spirituellen Ganzen ohne jede Individualitat des Lebewesens flr
wahr. Aber die Transzendentalisten bestatigen, dass die Seele und
die Uberseele zwei verschiedene Identitiaten sind, qualitativ gleich,
aber quantitativ verschieden. Es gibt viele andere Theorien, doch all
diese Spekulationen klaren sich auf, sobald SrT Krsna durch den
Vorgang des Bhakti - Yoga wahrhaftig erkannt wird. SrT Krsna ist wie
die Sonne, und die materialistischen Spekulationen (ber die
absolute Wahrheit sind wie die tiefste Mitternacht. Sobald die Sonne
Krsnas im Herzen aufgeht, klart sich die Dunkelheit materieller
Spekulation Uber die absolute Wahrheit und die Lebewesen sofort
auf. In der Gegenwart der Sonne kann die Dunkelheit nicht
standhalten, und die relativen Wahrheiten, die in der tiefen
Dunkelheit der Unwissenheit verborgen waren, werden durch die
Barmherzigkeit Krsnas, der als Uberseele im Herzen eines jeden
weilt, deutlich erkennbar.

In der Bhagavad - Gita (10.1 1) sagt der Herr, dass er, um seinen
reinen Geweihten eine besondere Gunst zu erweisen, persdnlich
die tiefe Dunkelheit der Zweifel aufhellt, indem er das Licht reinen
Wissens im Herzen des Gottgeweihten leuchten lasst. Weil der
hochste Herr fir die Erleuchtung seiner Geweihten sorgt, kann
gewiss kein Gottgeweihter, der mit transzendentaler Liebe in seinem
Dienst beschaftigt ist, in Dunkelheit bleiben. Er kann die absoluten
und die relativen Wahrheiten aufs Genaueste erkennen. Ein
Gottgeweihter kann nicht in Dunkelheit bleiben, und weil der
Gottgeweihte von der Personlichkeit Gottes erleuchtet wird, ist sein
Wissen mit Sicherheit vollkommen. Dies trifft nicht auf diejenigen zu,
die mit Hilfe ihres eigenen begrenzten Begriffsvermdgens uUber die
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absolute Wahrheit spekulieren. Perfektes Wissen wird parampara
genannt oder deduktives Wissen, das von der Autoritdt zu dem
demitig hérenden Empfanger, der sich durch Dienst und Hingabe
qualifiziert hat, herabkommt. Man kann nicht die Autoritat des
hochsten herausfordern und ihn zur gleichen Zeit erkennen wollen.
Er behalt sich das Recht vor, sich einem solch herausfordernden
Geist nicht zu offenbaren, der nur ein unbedeutender Funke des
Ganzen ist und sich dazu noch unter der Herrschaft der
illusionierenden Energie befindet. Die Gottgeweihten sind
hingegeben, und deshalb wird das transzendentale Wissen von der
Personlichkeit Gottes an Brahma weitergegeben und von Brahma
an seine Sohne und Schiler in der Traditionsfolge. Dieser Vorgang
wird von der Uberseele im Innern solcher Gottgeweihten unterstiitzt.
Das ist der vollkommene Weg, transzendentales Wissen zu
erlangen.

Diese Erleuchtung befahigt den Gottgeweihten in vollkommener
Weise, Spirituelles von Materiellem zu unterscheiden, weil der Herr
den Knoten von spiritueller Natur und Materie gelést hat. Dieser
Knoten wird ahankara genannt, und er zwingt ein Lebewesen, sich
irrtmlicherweise mit der Materie zu identifizieren. Sobald dieser
Knoten geldst ist, klaren sich augenblicklich alle Wolken des
Zweifels auf. Man erkennt seinen Meister und beschaftigt sich vollig
im transzendentalen liebevollen Dienst des Herrn, wodurch man der
Kette fruchtbringender Handlungen ein Ende bereitet. Im materiellen
Dasein schafft sich ein Lebewesen seine eigene Kette
fruchtbringender Arbeit und genief3t die guten und schlechten
Auswirkungen seines Handelns Leben fur Leben. Aber sobald man
sich im liebevollen Dienst des Herrn beschaftigt, wird man von der
Kette des Karma frei. Alle im hingebungsvollen Dienst ausgefiihrten
Handlungen erzeugen dann keine Reaktionen mehr.
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Vers 22
Deshalb haben sich seit unvordenklichen Zeiten alle
Transzendentalisten mit groRer Freude im liebevollen Dienst Sri
Krsnas, der Personlichkeit Gottes, beschaftigt, denn solch
hingebungsvoller Dienst belebt das Selbst.

Erlauterung

Die Besonderheit des hingebungsvollen Dienstes fir die
Personlichkeit Gottes, Sri  Krsna, wird hier besonders
hervorgehoben. Sri Krsna, der Herr, ist die svayamrupa -
Personlichkeit Gottes, und alle anderen Formen Gottes, angefangen
mit Sri Baladeva, Sankarsana, Vasudeva, Aniruddha, Pradyumna,
Narayana bis hin zu den purusa - avataras, guna - avataras,

lila - avataras, yuga - avataras und vielen tausend anderen
Manifestationen der Personlichkeit Gottes, sind Sr Krsnas
vollstandige Teilerweiterungen und integrierte Bestandteile. Die
Lebewesen sind abgesonderte Teile Gottes. Deshalb ist Sri Krsna,
der Herr, die urspriingliche Gestalt Gottes, und er ist der hdchste
Aspekt der Transzendenz. Aus diesem Grund Ubt er auf die
fortgeschrittenen Transzendentalisten, die an den ewigen Spielen
des Herrn teilnehmen, grolte Anziehung aus. Bei anderen Formen
der Personlichkeit Gottes (ausgenommen Sri Krsna und Baladeva)
gibt es keine Moglichkeit einer engen personlichen Beziehung, wie
sie bei den transzendentalen Spielen des Herrn in Vrajabhumi
gegeben ist. Die transzendentalen Spiele SrT Krsnas sind nicht neu
erfunden, wie von weniger intelligenten Menschen behauptet wird,
sondern seine Spiele sind ewig und werden wahrend eines jeden
Brahma - Tages einmal offenbart, ahnlich wie die Sonne, die jedes
Mal nach Ablauf von vierundzwanzig Stunden am &stlichen Horizont
aufgeht.

Vers 23
Die transzendentale Personlichkeit Gottes ist indirekt mit den drei
Erscheinungsweisen der materiellen Natur, namlich Tugend,
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Leidenschaft und Unwissenheit, verbunden, und nur zur Schépfung,
Erhaltung und Vernichtung der materiellen Welt nimmt er die drei
qualitativen Formen von Brahma, Visnu und Siva an. Von diesen
drei Formen ist es Visnu, die Gestalt der Erscheinungsweise der
Tugend, von der alle Lebewesen Nutzen gewinnen kdnnen.

Erlauterung
Dieser Vers bestatigt, dass man dem Herrn, Sri Krsna, wie bereits
frher erwahnt wurde, durch seine vollstandigen Teilerweiterungen
hingebungsvollen Dienst darbringen muss. Sri Krsna und all seine
vollstdndigen Teile sind Visnu - tattva, die Persdnlichkeit Gottes
selbst. Die erste Manifestation, die aus Sri Krsna hervorgeht, ist
Baladeva. Von Baladeva stammt Sankarsana, von Sankarsana
kommt Narayana, aus Narayana geht der zweite Sankarsana
hervor, und von diesem Sankarsana kommen die Visnu - purusa -
avataras. Visnu, die Gottheit der Erscheinungsweise der Tugend in
der materiellen Welt, ist der purusa - avatara, bekannt als
Ksirodakasayi Visnu oder Paramatma. Brahma ist die Gottheit der
rajas (Leidenschaft) und Siva die der Unwissenheit. Diese drei sind
die Oberhaupter der drei Eigenschaften der materiellen Welt. Die
Schopfung wird durch die Giite Visnus ermdoglicht, und wenn etwas
zerstort werden muss, macht dies Siva durch den tandava - nrtya.
Die Materialisten und térichten Menschen verehren sowohl Brahma
als auch Siva, aber die reinen Transzendentalisten verehren die
Gestalt der Tugend, Visnu, in seinen mannigfachen Formen. Visnu
manifestiert sich in Millionen und Milliarden von integrierten und
abgesonderten Formen. Die integrierten Formen werden alle als
Gott selbst bezeichnet, und die abgesonderten Formen werden
Lebewesen oder jivas genannt. Sowohl die jivas als auch
diejenigen, die zur selben Kategorie wie Gott gezahlt werden, haben
ihre urspringlichen spirituellen Formen. Die jivas sind manchmal
der Herrschaft der materiellen Energie ausgesetzt, doch die Visnu -
Formen sind immer Beherrschende dieser Energie. Wenn Visnu, die
Personlichkeit Gottes, in der materiellen Welt erscheint, kommt er,
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um die bedingten Lebewesen, die unter dem Einfluss der
materiellen Energie stehen, zu befreien. Die bedingten Lebewesen
erscheinen in der materiellen Welt, weil sie herrschen wollen, und
somit werden sie von den drei Erscheinungsweisen der Natur
gefangen genommen. In dieser Position mussen die Lebewesen die
materiellen Bedeckungen wechseln, um sich verschiedenen Formen
des Gefangenseins zu unterziehen. Das Gefangnis der materiellen
Welt wird von Brahma unter der Anleitung der Persénlichkeit Gottes
erschaffen, und am Ende eines Kalpa wird die ganze Schépfung
von Siva zerstort. Fir die Erhaltung des Gefangnisses sorgt Visnu,
ahnlich wie das staatliche Gefangnis vom Staat unterhalten wird.
Jeder, der aus dem Gefangnis des materiellen Daseins entkommen
will, das voller Leiden ist - wie die Wiederholung von Geburt, Tod,
Krankheit und Alter - , muss daher &r Visnu erfreuen, um diese
Befreiung zu erlangen. Sri Visnu kann nur durch hingebungsvollen
Dienst verehrt werden; wenn jemand das Dasein im Gefangnis der
materiellen Welt fortsetzen muss, mag er zur zeitweiligen
Erleichterung die verschiedenen Halbgdtter, wie Siva, Brahma, Indra
und Varuna, um relative Vorteile bitten, doch kein Halbgott kann das
eingekerkerte Lebewesen aus dem bedingten Leben im materiellen
Dasein erlosen; das kann nur Visnu. Deshalb kann man die hochste
Segnung nur von Visnu, der Persdnlichkeit Gottes, erlangen.

Vers 24

Feuerholz ist eine Umformung der Erde, doch Rauch ist besser als
rohes Holz. Das Feuer jedoch ist noch besser, denn durch das
Feuer bekommen wir den Nutzen des hoheren Wissens (durch
vedische Opfer). In ahnlicher Weise ist Leidenschaft (rajas) besser
als Unwissenheit (tamas), doch Tugend (sattva) ist am besten, denn
durch Tugend kann man die absolute Wahrheit (Brahman)
erkennen.
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Erlauterung

Wie oben erklart, kann man durch hingebungsvollen Dienst fiir die
Personlichkeit Gottes Befreiung vom bedingten Leben des
materiellen Daseins erlangen. Eine weitere hier enthaltene Aussage
ist, dass man zur Ebene der Erscheinungsweise der Tugend
(sattva) aufsteigen muss, so dass man zum hingebungsvollen
Dienst fir den Herrn befahigt wird. Es mdgen zuweilen Hindernisse
auf dem Pfad des Fortschritts auftreten, doch man kann selbst von
der Ebene der tamas durch die kundige Fihrung eines echten
spirituellen Meisters allmahlich zur sattva - Ebene aufsteigen.
Aufrichtig Suchende mussen sich deshalb an einen kundigen
spirituellen Meister wenden, um den Pfad des Fortschritts betreten
zu kénnen, und der echte, kundige spirituelle Meister ist fahig, den
Schiler von jeder Stufe des Lebens aus zu flihren - sei es tamas,
rajas oder sattva.

Es ist deshalb ein Irrtum anzunehmen, die Verehrung einer jeden
Eigenschaft oder Form der hochsten Personlichkeit Gottes sei
gleichermallen  segensreich. AuRer Visnu werden alle
abgesonderten Formen unter den Bedingungen der materiellen
Energie manifestiert, und deshalb kdénnen die Formen der
materiellen Energie niemandem helfen, zur Ebene der sattva
emporzusteigen, auf der allein es moglich ist, sich von der Fessel
der Materie zu befreien.

Der unzivilisierte Zustand des Lebens, das heif3t, das Leben der
niederen Tiere, wird von der Erscheinungsweise der tamas
beherrscht. Das zivilisierte Leben des Menschen mit einer
Leidenschaft fur verschiedene Arten materieller Annehmlichkeiten
ist die Stufe der Rajas. Die Rajas - Stufe des Lebens gibt einen
kleinen Schlissel zur Erkenntnis der absoluten Wahrheit in Form
feiner Empfindungen wie Philosophie, Kunst und Kultur mit
moralischen und ethischen Prinzipien. Die Erscheinungsweise der
sattva ist eine noch hohere Stufe materieller Eigenschaft, die einem
tatsachlich hilft, die absolute Wahrheit zu erkennen. Mit anderen
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Worten, es besteht ein qualitativer Unterschied zwischen den
verschiedenen Arten von Verehrungsmethoden wie auch zwischen
den jeweiligen Ergebnissen, die man von den drei vorherrschenden
Gottheiten, namlich Brahma, Visnu und Siva, erhalt.

Vers 25

Ehemals brachten alle groRen Weisen der transzendentalen
Persoénlichkeit Gottes (Bhagavan) Dienste dar, denn er existiert tGiber
den drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur. Sie verehrten
ihn, um von der materiellen Bedingtheit frei zu werden und so den
héchsten Segen zu erlangen. Wer immer solchen Weisen folgt, hat
ebenfalls die Moéglichkeit, Befreiung aus der materiellen Welt zu
erlangen.

Erlauterung

Der Zweck der Auslbung von Religion ist weder der Gewinn
materieller Vorteile noch die Entwicklung der Fahigkeit, die
materielle von der spirituellen Natur zu unterscheiden. Das héchste
Ziel religiéser Handlungen ist es, sich von der Fessel der Materie zu
I6sen und das Leben der Freiheit in der transzendentalen Welt
wiederzugewinnen, wo die Personlichkeit Gottes die hochste
Person ist. Die Gesetze der Religion werden daher direkt von der
Personlichkeit Gottes erlassen, und aufler den mahajanas, den
autorisierten Bevollmachtigten des Herrn, kennt niemand das Ziel
der Religion. Es gibt zwoIf besondere Beauftragte des Herrn, die
den Zweck der Religion kennen, und sie alle dienen dem Herrn in
transzendentaler Hingabe. Menschen, die auf ihr eigenes Wohl
bedacht sind, mussen diesen mahajanas folgen, um so den
héchsten Segen zu erlangen.

Vers 26
Diejenigen, die ernsthaft nach Befreiung streben, sind gewiss nicht
neidisch, und sie achten jeden. Dennoch lehnen sie die grasslichen
und abscheulichen Formen der Halbgotter ab und verehren einzig
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und allein die allgliickseligen Formen Sri Visnus sowie seine
vollstandigen Teile.

Erlauterung

Die hochste Personlichkeit Gottes Sri Krsna, die ursprungliche
Person in allen Visnu - Kategorien, erweitert sich in zwei
verschiedene Kategorien, und zwar in integrierte, vollstandige Teile
und in abgesonderte Teile. Die abgesonderten Teile sind die Diener,
und die integrierten, vollstandigen Teile der Visnu - tattvas sind die
zu verehrenden Objekte des Dienstes.

Alle vom hdchsten Herrn erméachtigten Halbgétter sind ebenfalls
abgesonderte Teile. Sie gehoéren nicht zu den Kategorien des Visnu
- tattva. Die Visnu - tattvas sind ebenso machtige Lebewesen wie
die urspriingliche Gestalt der Persénlichkeit Gottes; sie offenbaren
nur, entsprechend den verschiedenen Zeiten und Umstanden,
unterschiedliche Arten von Kraften. Die abgesonderten Teile
besitzen begrenzte Macht. Sie verfugen nicht Uber unbegrenzte
Krafte wie die Visnu tattvas. Deshalb werden die Visnu - tattvas, die
vollstandigen Teile Narayanas, der Personlichkeit Gottes, niemals
den gleichen Kategorien zugeordnet wie die abgesonderten Teile.
Wenn jemand dies dennoch tut, wird er dadurch zu einem Frevler,
der die Bezeichnung pasandi verdient. Im Zeitalter des Kali
begehen viele torichte Menschen dieses Vergehen und setzen die
beiden Kategorien gleich.

Die abgesonderten Teile nehmen, an materiellen Kraften gemessen,
verschiedene Positionen ein; einige von ihnen sind Kala - bhairava,
Samsara - bhairava, Sani, Mahakali und Candika. Diese Halbgotter
werden meist von denen verehrt, die den niedrigsten Stufen
angehoéren und sich in der Erscheinungsweise der Dunkelheit und
Unwissenheit befinden. Andere, die sich in der Erscheinungsweise
der Leidenschaft befinden und von dem Verlangen nach materiellem
Genuss getrieben werden, verehren Halbgotter wie Brahma, Siva,
Surya, Ganesa und viele ahnliche Gottheiten. Doch diejenigen, die
sich wirklich in der Erscheinungsweise der Tugend (sattva -
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guna)der materiellen Natur befinden, verehren nur die Visnu -
tattvas. Die Visnu - tattvas haben verschiedene Namen und Formen
wie Narayana, Damodara, Vamana, Govinda und Adhokaja. Die
qualifizierten Brahmanas verehren die Visnu - tattvas in der Form
des salagrama - sila, und so verehren im Allgemeinen auch die
Angehdrigen der héheren Kasten, wie die Ksatriyas und Vaisyas,
die Visnu - tattvas.

Hoch qualifizierte Brahmanas in der Erscheinungsweise der Tugend
haben nichts gegen die Verehrungsweise anderer einzuwenden. Sie
wahren alle Hochachtung vor den Halbgoéttern, selbst wenn sie von
so abstoRendem AuBeren sind wie Kala - bhairava oder Mahakali.
Sie sind sich bewusst, dass all diese furchterregenden
Erscheinungen des hdchsten Herrn ebenfalls Diener des Herrn sind,
bloR unter verschiedenen Umstanden; trotzdem lehnen sie die
Verehrung sowohl der schrecklichen wie auch der anziehenden
Formen der Halbgotter ab und richten ihren Geist nur auf die
Formen Visnus, weil sie ernsthaft nach Befreiung von den
materiellen Umstanden streben. Die Halbgotter kbnnen, selbst wenn
sie auf der Stufe Brahmas, des hdchsten aller Halbgétter, stehen,
niemandem Befreiung gewahren. Hiranyakasipu nahm strenge
Buflen auf sich, um ewiges Leben zu erlangen, doch der von ihm
verehrte Halbgott Brahma konnte ihm diese Segnung nicht geben.
Deshalb wird Visnus auch mukti - pada genannt, die Persénlichkeit
Gottes, die uns mukti (Befreiung) gewahren kann. Niemand auler
ihm vermag dies zu tun. Da sich die Halbgoétter, wie viele andere
Lebewesen, in der materiellen Welt aufhalten, werden sie alle zur
Zeit der Auflésung der materiellen Manifestation vernichtet. Sie sind
nicht einmal imstande, fir sich selbst Befreiung zu erlangen - wie
sollten sie dann ihren Geweihten Befreiung gewadhren kénnen? Die
Halbgotter kénnen ihren Verehrern nur zeitweilige Vorteile
zukommen lassen, jedoch nicht die héchste Segnung.

Aus diesem Grunde nur lehnen diejenigen, die nach Befreiung
streben, bewusst die Verehrung der Halbgdétter ab, obwohl sie sich
gegenuber keinem von diesen respektlos verhalten.
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Vers 27
Diejenigen, die sich in den Erscheinungsweisen der Leidenschaft
und Unwissenheit befinden, verehren die Vorfahren, andere
Lebewesen und die Halbgétter, die fir die kosmischen
Geschehnisse verantwortlich sind, denn sie werden von dem
Verlangen nach materiellem Gewinn in Form von Frauen, Reichtum,
Macht und Geburt in einer aristokratischen Familie getrieben.

Erlauterung

Es ist niemals notwendig, Halbgdtter, ganz gleich welcher Art, zu
verehren, wenn man den ernsthaften Wunsch hat, zu Gott
zurlckzugehen. In der Bhagavad Gita (7 .20, 23) wird deutlich
erklart, dass diejenigen, die auf materielle Genlsse versessen sind,
sich an die verschiedenen Halbgotter wenden, um zeitweilige
Vorteile zu erlangen, die fir Menschen mit einem geringen Maf an
Wissen bestimmt sind. Wir sollten uns niemals wiinschen, den
Umfang materiellen Genusses zu erweitern. Materiellen Genuss
sollte man nur bis zu dem Punkt der unbedingten
Lebensnotwendigkeit annehmen, und nicht mehr und nicht weniger
als das. Mehr materiellen Genuss anzunehmen bedeutet, sich mehr
und mehr an die Leiden des materiellen Daseins zu binden. Mehr
Reichtum, mehr Frauen und falsche Aristokratie sind einige der
Winsche des materiell gesinnten Menschen, weil er nichts von dem
Nutzen weil’, den er aus der Verehrung Visnus gewinnen kann.
Durch die Verehrung Visnus kann man sowohl in diesem Leben als
auch im Leben nach dem Tode Vorteile genieRen. Dies vergessend,
verehren torichte Menschen, die nach mehr Reichtum, mehr Frauen
und mehr Kindern streben, verschiedene Halbgétter. Das Ziel des
Lebens ist es jedoch, die Leiden des Lebens zu beenden, und nicht,
sie zu vermehren.

Es ist Uberhaupt nicht ndtig, sich materiellen Genusses:- wegen an
die Halbgoétter zu wenden. Die Halbgoétter sind nichts weiter als
Diener des Herrn. Als solche sind sie verpflichtet, fir das zum
Leben Notwendige in Form von Wasser, Licht, Luft usw. zu sorgen.
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Man sollte hart arbeiten und den héchsten Herrn mit den Frichten
seiner harten Arbeit fiir den Lebensunterhalt verehren; das sollte
man sich zum Lebensgrundsatz machen. Man sollte darauf bedacht
sein, seine vorgeschriebenen Dienste mit Vertrauen in Gott
einwandfrei auszufihren, und das wird einen allmahlich auf den
Weg des Fortschritts, zurlck zu Gott, fuhren.

Als Sr1 Krsna personlich in Vrajadhama anwesend war, bereitete er
der Verehrung des Halbgottes Indra ein Ende und riet den
Bewohnern Vrajas, ihre Verehrung Gottes durch die Auslibung ihrer
pflichtgemalien Tatigkeit zum Ausdruck zu bringen und auf Gott zu
vertrauen. Die Verehrung der vielen Halbgotter, um materielle
Gewinne zu erzielen, ist eine Verzerrung der Religion. Diese Art der
Religiositat wurde schon zu Anfang des Bhagavatam als kaitava -
dharma verurteilt. Es gibt nur eine Religion auf der Welt, die von
allen gemeinsam zu befolgen ist, und das ist der Bhagavata -
dharma, das heildt, die Religion, die einen lehrt, die hdchste
Persdnlichkeit Gottes, und niemanden sonst, zu verehren.

Vers 28 - 29

Es gibt nur eine Religion auf der Welt, die von allen gemeinsam zu
befolgen ist, und das ist der Bhagavata - dharma, das heil}t, die
Religion, die einen lehrt, die hochste Personlichkeit Gottes, und
niemanden sonst, zu verehren. Der Zweck der Ausflhrung von
Opferungen ist es, ihn zu erfreuen. Yoga ist ein Mittel, ihn zu
erkennen. Alle fruchtbringenden Handlungen werden letzten Endes
von ihm allein belohnt. Er ist das hochste Wissen, und alle strengen
Entsagungen nimmt man auf sich, um ihn zu erkennen. Religion
(dharma) heiflt, ihm in Liebe zu dienen. Er ist das hochste Ziel des
Lebens.

Erlauterung
Dass Sri Krsna, die Personlichkeit Gottes, der Einzige ist, dem
Verehrung gebihrt, wird in diesen beiden Slokas bestatigt. Alle
vedischen Schriffen haben das gleiche Ziel, namlich unsere
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Beziehung zu ihm wiederaufzunehmen und schlieRlich unseren
verloren gegangenen liebevollen Dienst fur ihn wiederzubeleben.
Das ist der Kern der Veden. In der Bhagavad - Gita 05.15) bestatigt
der Herr das gleiche mit eigenen Worten: »Das hochste Ziel der
Veden ist es, mich zu erkennen.« Alle offenbarten Schriften wurden
vom Herrn durch seine Inkarnation in der Gestalt Srila Vyasadevas
nur dazu geschaffen, die durch die materielle Natur bedingten,
gefallenen Seelen an Sr Krsna, die Personlichkeit Gottes, zu
erinnern. Nur die héchste Personlichkeit Gottes, kein Halbgott, kann
Freiheit von der Fessel der Materie gewahren. Das ist die Aussage
aller vedischen Schriften. Die Unpersonlichkeitsanhanger, die kein
Wissen von der Persénlichkeit Gottes besitzen, setzen die Allmacht
des hochsten Herrn herab und stellen ihn mit allen anderen
Lebewesen auf die gleiche Stufe. Durch diese Einstellung erlangen
solche Unpersonlichkeitsanhanger nur unter groften
Schwierigkeiten Freiheit von der Fessel der Materie. Erst wenn sie
nach vielen, vielen Geburten transzendentales Wissen entwickelt
haben, kénnen sie sich dem Herrn ergeben.

Man koénnte vielleicht einwenden, die vedischen Tatigkeiten seien
auf rituelle Opferungen gegriindet, und das ist wahr. Aber all diese
Opferungen ermdglichen es einem auch, die Wahrheit Uber
Vasudeva zu erkennen. Ein anderer Name Vasudevas ist Yajia
(Opfer), und in der Bhagavad - Gita wird deutlich erklart, dass alle
Opfer und alle Tatigkeiten zur Freude Yajhas, das heil’t, Visnus, der
Personlichkeit Gottes, ausgeflihrt werden sollten. So verhalt es sich
auch mit den Yoga - Systemen. Yoga bedeutet, mit dem hdchsten
Herrn in  Verbindung zu treten. Dieser Vorgang schlief3t
verschiedene korperliche Ubungen, wie dsana, dhydna, pranayama
und Meditation, mit ein, und all diese Vorgange helfen einem, sich
auf den lokalisierten Aspekt Vasudevas, der als Paramatma
gegenwartig ist, zu konzentrieren. Die Paramatma - Erkenntnis ist
nichts anderes als eine Teilerkenntnis Vasudevas, und wenn man in
diesem Bemuhen erfolgreich ist, erkennt man Vasudeva vollstandig.
Doch zu ihrem Unglick scheitern die meisten Yogis an den
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mystischen Kréften, die sie sich durch ihre kdrperlichen Ubungen
erworben haben. Solchen unglickseligen Yogis wird mit einer
Geburt in Familien hochgelehrter Brahmanas oder reicher Kaufleute
die Mdglichkeit gegeben, die unbewaltigte Aufgabe, die Erkenntnis
Vasudevas, zu vollenden. Wenn solche vom Glick begunstigten
Brahmanas oder Sohne reicher Eltern diese Gelegenheit richtig
nutzen, kdnnen sie Vasudeva durch die férderliche Gemeinschaft
mit heiligen leicht erkennen. Unglicklicherweise werden solche
bevorzugten Menschen oft wieder von materiellem Reichtum und
Ansehen verlockt und vergessen das Ziel des Lebens.

Ebenso verhalt es sich auch mit der Entwicklung von Wissen. Die
Bhagavad Gita spricht von achtzehn Punkten bei der Entwicklung
von Wissen. Durch das Entwickeln von Wissen wird man allmahlich
frei von Stolz und Eitelkeit, man wird gewaltlos, nachsichtig,
bescheiden, den groRen spirituellen Meistern ergeben und
selbstbeherrscht durch die Entwicklung von Wissen verliert man die
Anhaftung an Heim und Herd und wird sich der durch Tod, Geburt,
Alter und Krankheit verursachten Leiden bewusst, und alles
Entwickeln von Wissen findet im hingebungsvollen Dienst fiir die
Personlichkeit Gottes, Vasudeva, seinen Hohepunkt. Deshalb ist
Vasudeva das endgultige Ziel aller verschiedenen Arten des
Wissens. Wenn man das Wissen entwickelt, das einen auf die
transzendentale Ebene erhebt, auf der man mit Vasudeva
zusammenkommt, besitzt man wahres Wissen.
Naturwissenschaftliches Wissen in seinen verschiedenen Zweigen
wird in der Bhagavad - Gita als ajnana, das Gegenteil wirklichen
Wissens, verurteilt. Das Ziel des materiellen Wissens besteht
letztlich darin, die Sinne zu befriedigen, und das bedeutet eine
Verlangerung der materiellen Existenz und dadurch eine
Fortsetzung der dreifachen Leiden. Die Verlangerung des leidvollen
Lebens in der materiellen Welt ist gleichbedeutend mit
Unwissenheit. Aber wenn das gleiche materielle Wissen den Weg
des spirituellen Verstehens fordert, hilft es einem, das leidvolle
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Leben des physischen Daseins zu beenden und das neue Leben
des spirituellen Daseins auf der Vasudeva - Ebene zu beginnen.
Das Gleiche trifft auf alle Arten von Entsagungen zu. Tapasya ist die
freiwillige Hinnahme korperlicher Unannehmlichkeiten, um ein
hdéheres Lebensziel zu erreichen. Ravana und Hiranyakasipu
nahmen schwere korperliche Qualen auf sich, um ihr Ziel, ein
AuRerstes an Sinnenbefriedigung, zu erreichen. Auch Politiker
unserer Tage nehmen manchmal grofRe Entbehrungen auf sich, um
ein politisches Ziel zu erreichen. Das alles ist jedoch keine wirkliche
tapasya. Man sollte freiwillig korperliche Unannehmlichkeiten auf
sich nehmen, wenn sie dazu dienen, Vasudeva zu erkennen, denn
das ist der Weg wirklicher Entsagung. Alle anderen Arten der
Entsagung werden den Erscheinungsweisen der Leidenschaft und
Unwissenheit zugeordnet. Leidenschaft und Unwissenheit kénnen
die Leiden des Lebens nicht beenden. Nur die Erscheinungsweise
der Tugend kann die dreifachen Leiden des Lebens beenden.
Vasudeva und Devaki, die sogenannten Eltern Sri Krsnas, nahmen
BuRen auf sich, um Vasudeva als ihren Sohn zu bekommen. &ri
Krsna ist der Herr aller Lebewesen (Bg. 14.4). Deshalb ist er das
urspriingliche Lebewesen unter allen anderen Lebewesen; er ist der
urspriingliche, ewige Genieler unter allen anderen Geniel3ern, und
deshalb kann niemand sein ihn zeugender Vater sein, wie der
Unwissende vielleicht denken mag. Sri! K{Krsna, der Herr, willigte
ein, der Sohn Vasudevas und Devakis zu werden, nachdem sie ihn
durch ihre groRen Entsagungen erfreut hatten. Wenn man also
Entsagungen auf sich nimmt, sollte man dies tun, um das Ziel des
Wissens, Vasudeva, zu erreichen.

Vasudeva ist die urspriingliche Personlichkeit Gottes, Sri Krsna.
Wie schon friher erklart wurde, erweitert sich die Personlichkeit
Gottes in unzahlige Formen. Diese Erweiterungen in Formen
werden durch seine verschiedenen Energien ermdéglicht. Seine
Energien sind ebenfalls mannigfaltig, wobei seine inneren Energien
der Qualitat nach von hoherer und seine aufleren Energien von
niederer Natur sind. Sie werden in der Bhagavad - Gita (7 .4 - 6) als
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die para - und apara - prakrtis bezeichnet. Somit sind seine
Erweiterungen, die durch die inneren Energien in verschiedenen
Formen entstehen, héhere Formen, wahrend jene Erweiterungen,
die durch die aulleren Energien auftreten, niedere Formen sind.
Ebenso sind auch die Lebewesen seine Erweiterungen - die
Lebewesen, die unter dem Einfluss seiner inneren Kraft stehen, sind
ewig befreite Seelen, wohingegen diejenigen, die mit der materiellen
Energie verbunden sind, ewig bedingte Seelen sind. Deshalb sollte
man all seine Entsagungen, Opfer, Tatigkeiten und Bemihungen
um Wissen darauf richten, den qualitativen Einfluss, der auf uns
wirkt, zu wechseln. Gegenwartig werden wir von der &dulleren
Energie des Herrn beherrscht, und um einen qualitativ anderen
Einfluss auf uns wirken zu lassen, missen wir darum bemi(ht sein,
spirituelle Energie in uns zu entwickeln. In der Bhagavad - Gita wird
gesagt, dass die Mahatmas, das heil}t, diejenigen, deren Geist so
weit entwickelt ist, dass sie sich im Dienst SrT Krsnas beschéftigen,
unter dem Einfluss der inneren Energie stehen, und das zeigt sich
dadurch, dass solche weitherzigen Lebewesen sténdig, ohne
Unterlal3, im Dienst des Herrn beschaftigt sind. Das sollte das Ziel
des Lebens sein, wie alle vedischen Schriften bestatigen. Niemand
sollte sich mit fruchtbringenden Handlungen oder trockenen
Spekulationen Uber transzendentales Wissen abplagen. Jeder sollte
sich im transzendentalen liebevollen Dienst fir den Herrn
beschéftigen. Ebenso sollte man nicht die verschiedenen Halbgétter
verehren, die sich - als die Hande des Herrn - um die Schopfung,
Erhaltung und Vernichtung der materiellen Welt kimmern. Es gibt
unzahlige machtige Halbgotter, die fur die dulere Verwaltung der
materiellen Welt sorgen. Sie alle sind verschiedene helfende Hande
Vasudevas, des Herrn. Selbst Siva und Brahma werden zu den
Halbgéttern gezahlt, doch 81 Visnu, Vasudeva, ist stets
transzendental dazu. Selbst wenn Er die Erscheinungsweise der
Tugend in der materiellen Welt annimmt, ist Er transzendental zu
allen materiellen Erscheinungsweisen. Das folgende Beispiel wird
den Sachverhalt deutlicher machen: In einem Gefangnis befinden
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sich sowohl die Gefangenen als auch die Verwalter des
Gefangnisses. Die Gefangniswarter sowie die Gefangenen sind an
die Gesetze des Kdnigs gebunden, aber der Konig ist, selbst wenn
er manchmal das Gefangnis besucht, nicht an die Gesetze des
Gefangnisses gebunden. Der Konig ist deshalb stets transzendental
zu den Gesetzen des Gefangnisses, so, wie der Herr stets
transzendental zu den Gesetzen der materiellen Welt ist.

Vers 30
Am Anfang der materiellen Schépfung schuf der absolute Herr in
seiner transzendentalen Position durch seine innere Energie die
Krafte von Ursache und Wirkung.

Erlauterung

Die Position des Herrn ist immer transzendental, denn auch die
Energien von Ursache und Wirkung, die zur Schoépfung der
materiellen Welt nétig sind, wurden von ihm geschaffen. Er bleibt
daher von den Eigenschaften der materiellen Erscheinungsweisen
unberihrt. Seine Existenz, seine Gestalt, seine Tatigkeiten und
seine Umgebung - das alles existierte bereits vor der materiellen
Schopfung. Er ist vollig spirituell und hat nichts mit den
Eigenschaften der materiellen Welt zu tun, die dem Wesen nach
von den spirituellen Eigenschaften des Herrn verschieden sind.

Vers 31

Nachdem der Herr die materielle Substanz geschaffen hat, erweitert
er sich und geht in sie ein. Obwohl er sich auf diese Weise in den
materiellen Erscheinungsweisen der Natur befindet und eines der
geschaffenen Wesen zu sein scheint, ist er in seiner
transzendentalen Position immer vollig erleuchtet.

* In seinem Kommentar zur Bhagavad - Gita bestétigt auch Sripada
Sankaracarya, der Hauptvertreter der Mayavada - Schule, dass
sich SrT Krsna in einer transzendentalen Stellung befindet.
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Erlauterung

Die Lebewesen sind abgesonderte Teile des Herrn, und die
bedingten Lebewesen, die flr das spirituelle Kénigreich ungeeignet
sind, werden uUber die materielle Welt verstreut, in der sie Materie in
vollstem Ausmalf’ geniel3en konnen. Der Herr in seiner vollstandigen
Erweiterung begleitet die Lebewesen als Paramatma und ewiger
Freund, um sie bei ihrem materiellen Genuss anzuleiten und
gleichzeitig Zeuge aller Handlungen zu sein. Wahrend die
Lebewesen versuchen, die materiellen Umstande zu genielen,
behalt der Herr seine transzendentale Position, ohne von der
materiellen Atmosphare beeintrachtigt zu werden. In den vedischen
Schriften (Sruti) wird das Beispiel von zwei Végeln gegeben, die auf
einem Baum sitzen. Einer von ihnen isst die Frichte des Baumes,
wahrend der andere als Zeuge die Handlungen beobachtet. Der
Zeuge ist der Herr, und der Frlichteesser ist das Lebewesen. Der
Esser der Fruchte, das Lebewesen, hat seine wirkliche ldentitat
vergessen und ist von den fruchtbringenden Téatigkeiten des
materiellen Lebens uberwaltigt, aber der Herr (Paramatma) ist
immer von transzendentalem Wissen erfullt. Das ist der Unterschied
zwischen der Uberseele und der bedingten Seele. Die bedingte
Seele, das Lebewesen, wird durch die Gesetze der Natur
beherrscht, wohingegen der Paramatma, die Uberseele, die
materielle Energie beherrscht.

Vers 32
Der Herr durchdringt als Uberseele alle Dinge, ebenso, wie Feuer
Holz durchdringt, und so scheint er von verschiedenartiger Gestalt
zu sein, obwohl er als der absolute einer ohne einen Zweiten ist.

Erlauterung
Vasudeva, die hochste Personlichkeit Gottes, erweitert sich durch
einen seiner vollstandigen Teile Uber die ganze materielle Welt, und
seine Gegenwart kann selbst in der Atomenergie wahrgenommen
werden. Materie, Antimaterie, Proton, Neutron usw. sind alles
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verschiedene Wirkungen des Paramatma - Aspekts des Herrn.
Ahnlich wie man aus Holz Feuer erzeugen oder aus Milch Butter
kirnen kann, so kann man auch die Gegenwart des Herrn als
Paramatma wahrnehmen, und zwar durch den Vorgang des
einwandfreien Hoérens und Chantens der transzendentalen
Erzahlungen, die vor allem in den vedischen Schriften, wie den
Upanisaden und dem Vedanta, behandelt werden. Das Srimad -
Bhagavatam ist die autorisierte Erlauterung dieser vedischen
Schriften. Der Herr kann durch das Hoéren der transzendentalen
Botschaft erkannt werden, und das ist auch der einzige Weg, das
transzendentale Thema wirklich zu begreifen. So, wie das Feuer im
Holz durch ein anderes Feuer entziindet werden kann, so kann das
géttliche Bewusstsein des Menschen durch géttliche Gnade erweckt
werden. Seine géttliche Gnade, der spirituelle Meister, kann das
spirituelle Feuer im »holzahnlichen« Lebewesen erwecken, indem
er ihm die richtigen spirituellen Botschaften Gberbringt, die er durch
das empfangliche Ohr vermittelt. Deshalb ist es erforderlich, dass
man sich dem echten spirituellen Meister mit offenen Ohren nahert;
nur dann kann man das géttliche Dasein allmahlich erkennen. Der
Unterschied zwischen Tiersein und Menschsein liegt allein in
diesem Vorgang. Ein Mensch vermag richtig zu hoéren, aber ein Tier
besitzt diese Fahigkeit nicht.

Vers 33
Die Uberseele geht in die Kérper der erschaffenen Wesen ein, die
von den Erscheinungsweisen der materiellen Natur beeinflusst
werden, und veranlasst die Lebewesen, die Wirkungen der
Erscheinungsweisen mit dem feinstofflichen Geist zu geniel3en.

Erlauterung
Es gibt 8 400 000 Arten von Lebensformen, angefangen mit dem
intelligentesten Geschopf, Brahma, bis hinunter zur unbedeutenden
Ameise, und sie alle genie3en die materielle Welt entsprechend den
Wiunschen ihres feinstofflichen Geistes und grobstofflichen
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materiellen Korpers. Der grobe materielle Koérper ist abhangig vom
Zustand des feinen Geistes, und die Sinne werden gemall dem
Verlangen des Lebewesens geschaffen. Der Herr hilft als
Paramatma dem Lebewesen, materielles Glick zu erlangen, denn
das Lebewesen ist in seinem Versuch, das von ihm Begehrte zu
erreichen, in jeder Hinsicht hilflos. Es denkt, und der Herr lenkt. Auf
der anderen Seite sind die Lebewesen Teile des Herrn, und daher
sind sie, in diesem Sinne, eins mit dem Herrn. In der Bhagavad -
Gita erklart der Herr, dass die Lebewesen in all den
verschiedenartigen Korpern seine Kinder sind. Die Leiden und
Genusse der Kinder sind indirekt die Leiden und Genlsse des
Vaters. Dennoch wird der Vater in keiner Weise durch die Leiden
und Genusse der Kinder unmittelbar betroffen. Er ist so gutig, dass
er als Paramatma das Lebewesen Uberallhin begleitet und immer
wieder versucht, es zur Riickkehr zu bewegen - wirklichem Glick
entgegen.

Vers 34
So erhalt der Herr der Universen all die von den Halbgdttern,
Menschen und niederen Tieren bewohnten Planeten, und in seinen
Spielen nimmt er die Rolle verschiedener Inkarnationen an, um
diejenigen zuruckzurufen, die sich in der Erscheinungsweise der
reinen Tugend befinden.

Erlauterung
Es gibt unzahlige materielle Universen, und in jedem einzelnen
Universum gibt es unzahlige Planeten, die von verschiedenen
Gattungen von Lebewesen in verschiedenen Erscheinungsweisen
der Natur bewohnt werden. Der Herr (Visnu) erscheint in jedem
einzelnen von ihnen und in jeder einzelnen Lebensgesellschaft er
offenbart seine transzendentalen Spiele unter den Lebewesen, nur
um in ihnen das Verlangen zu wecken, zu Gott zurtickzukehren. Der
Herr &ndert seine urspriingliche transzendentale Position nicht, und
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doch scheint er, entsprechend der jeweiligen Zeit, den Umstanden
und der Gesellschaft, unterschiedlich manifestiert zu sein.
Manchmal erscheint er selbst, oder er ermachtigt ein geeignetes
Lebewesen, fir ihn zu handeln; doch in jedem Fall ist die Absicht
dieselbe. Der Herr wiinscht, dass die leidenden Lebewesen nach
Hause, zu Gott, zurtckkehren. Das Glick, nach dem sich die
Lebewesen sehnen, ist nicht in einem Winkel der unzahligen
Universen und materiellen Planeten zu finden. Das ersehnte ewige
Gluck erwartet sie im Konigreich Gottes, doch die vergesslichen
Lebewesen wissen unter dem Einfluss der materiellen
Erscheinungsweisen nichts vom Konigreich Gottes. Um die
Botschaft von diesem Koénigreich zu verkiinden, erscheint der Herr
deshalb entweder persoénlich, als Inkarnation, oder durch seinen
echten Reprasentanten als der vorbildliche Sohn Gottes. Diese
Inkarnationen und Soéhne Gottes laden nicht nur in der
menschlichen Gesellschaft zur Rickkehr zu Gott ein; ihre Arbeit
erstreckt sich auch auf alle anderen Arten von Gesellschaften: Auf
die der Halbgétter und auf die solcher Lebewesen, die keine
Menschen sind.

Kapitel 3

Krsna ist der Ursprung aller
Inkarnationen

Vers 1
Suta sagte: Am Anfang der Schoépfung erweiterte sich der Herr
zuerst in die universale Form der purusa - Inkarnation und
manifestierte alle Bestandteile fiir die materielle Schépfung. Dabei
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entstanden zuerst die sechzehn Prinzipien materieller Aktion, damit
das materielle Universum erschaffen werden konnte.

Erlauterung
In der Bhagavad - Gita (Der Gesang Gottes) wird erklart, dass die
Personlichkeit Gottes Sri Krsna die materiellen Universen erhalt,
indem er seine vollstdndigen Erweiterungen ausdehnt. Mit der
purusa - Form finden wir dieses Prinzip bestatigt. Die urspriingliche
Personlichkeit Gottes Vasudeva, Sri Krsna, der als der Sohn Kénig
Vasudevas und Koénig Nandas bekannt ist, verfugt Uber allen
Reichtum, alle Krafte, allen Ruhm, alle Schdnheit, alles Wissen und
alle Entsagung. Ein Teil seines Reichtums ist als unpersonliches
Brahman manifestiert und ein anderer Teil als Paramatma. Die
purusa - Erscheinung derselben Personlichkeit Gottes ST Krsna ist
die urspriingliche Paramatma - Manifestation des Herrn. Es gibt drei
purusa - Erscheinungen in der materiellen Schopfung, und die
Form, die als Karanodakasayi Visnu bekannt ist, ist die erste dieser
drei. Die anderen sind als Garbhodakasayi Visnu und als
Ksirodakasayi Visnu bekannt, die wir einen nach dem anderen
naher beschreiben werden. Die unzahligen Universen gehen aus
den Poren Karanodakasayi Visnus hervor, und in jedes dieser
Universen geht der Herr als Garbhodakasayi Visnu ein. In der
Bhagavad - Gita (Der Gesang Gottes) wird auch erwahnt, dass die
materielle Welt in bestimmten Zeitabschnitten erschaffen und dann
wieder vernichtet wird. Diese Schépfung und Vernichtung geschieht
auf Anordnung des Hoéchsten, und zwar nur um der bedingten
Seelen oder nitya - baddha - Lebewesen willen. Die nitya - baddhas,
die ewig bedingten Seelen, fuhlen sich als unabhangige Wesen
(ahankara), was sie zum Sinnengenul} treibt, wozu sie eigentlich,
von ihrem Wesen her, nicht die Fahigkeit besitzen. Der Herr ist der
einzige Genielder, und alle anderen werden von ihm genossen. Die
Lebewesen sind beherrschte Genielder. Doch die ewig bedingten
Seelen, die diese wesenseigene Position vergessen haben,
verlangen stark danach, zu genie3en. In der materiellen Welt wird
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den bedingten Seelen die Gelegenheit gegeben, Materie zu
genielen, und gleichzeitig bekommen sie die Médglichkeit, ihre
wirkliche, wesenseigene Identitdt zu erkennen. Jene gliicklichen
Lebewesen, die die Wahrheit begreifen und sich nach vielen, vielen
Geburten in der materiellen Welt den LotosfiRen Vasudevas
ergeben, gesellen sich zu den ewig befreiten Seelen und kdnnen
somit in das Konigreich Gottes zurtckkehren. Solche glucklichen
Lebewesen brauchen danach nicht wieder in die zeitweilige
materielle Schopfung zuriickzukehren. Diejenigen jedoch, die die
urspriingliche Wahrheit nicht begreifen kénnen, gehen zur Zeit der
Auflésung der materiellen Schopfung wieder in das mahat - tattva
ein. Wenn die Schépfung wieder stattfindet, wird das mahat - tattva
wieder freigesetzt. Das maha tattva enthalt alle Bestandteile der
materiellen Manifestation, einschlieBlich der bedingten Seelen.
Grundsatzlich wird das mahat - tattva in sechzehn Teile gegliedert,
namlich in finf grobe materielle Elemente und in elf Werkzeuge
oder Sinne. Es ist mit einer Wolke am klaren Himmel vergleichbar.
Im spirituellen Himmel ist die Ausstrahlung des Brahmans tberallhin
verbreitet, und das ganze System erstrahlt in spirituellem Licht. Das
mahat - tattva befindet sich in einem Winkel des riesigen,
unbegrenzten spirituellen Himmels, und der Teil, der somit vom
mahat - tattva bedeckt ist, wird der materielle Himmel genannt.
Dieser Teil des spirituellen Himmels, mahat - tattva genannt, macht
nur einen unbedeutenden Teil des ganzen spirituellen Himmels aus.
Im mahat - tattva schweben unzahlige Universen, die alle aus
Karanodakasayi Visnu hervorgehen, der auch Maha - Visnu
genannt wird und der den gesamten materiellen Himmel befruchtet,
indem er einfach nur seinen Blick Uber ihn schweifen lasst.

Vers 2
Ein Teil des purusa legt sich im Wasser des Universums nieder. Aus
dem Nabelsee seines Korpers sprieldt ein Lotosstangel, und auf der
Lotosblite am Ende des Stangels erscheint Brahma, der Meister
aller Ingenieure im Universum.
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Erlauterung
Der erste purusa ist Karanodakasayi Visnu, aus dessen Poren
unzahlige Universen hervorgehen. In jedes Einzelne dieser
Universen geht der purusa als Garbhodakasayi Visnu ein. Er liegt in
einer Halfte des Universums, die mit Wasser von seinem Korper
angefullt ist, und von seinem Nabel sprief3t die Lotosblume, die der
Geburtsort Brahmas ist. Brahma ist der Vater aller Lebewesen und
der Meister aller Ingenieure unter den Halbgéttern, die mit der
vollkommenen Ausarbeitung und Instandhaltung der universalen
Ordnung betraut sind. Im Stangel der Lotosblume befinden sich
vierzehn verschiedene Planetensysteme, von denen das irdische in
der Mitte liegt. Uber diesem liegen andere, hohere
Planetensysteme, und das hochste Planetensystem  wird
Brahmaloka oder auch Satyaloka genannt. Unterhalb der irdischen
Planeten gibt es sieben niedere Planetensysteme, die von Asuras
und ahnlichen materialistischen Lebewesen bewohnt werden.
Garbhodakasayi Visnu erweitert sich in Karanodakasayi Visnu,
welcher der gemeinsame Paramatma aller Lebewesen ist. Er wird
Hari genannt, und von ihm gehen alle Inkarnationen im Universum
aus. Der purusa - avatara manifestiert sich also in drei
Erscheinungen: Zuerst als Karanodakasayi Visnu, der die
materiellen Bestandteile im mahat - tattva hervorbringt; dann als
Garbhodakasayi Visnu, der in jedes einzelne Universum eingeht,
und drittens als Karanodakasayi Visnu, welcher der Paramatma
eines jeden materiellen Objektes ist, sei es organisch oder
anorganisch. Wer diese vollstandigen Erscheinungen der héchsten
Personlichkeit Gottes kennt, kennt auch ihn selbst, und so wird der
Wissende, wie es in der Bhagavad - Gita (Der Gesang Gottes)
bestatigt wird, frei von aller materiellen Bedingtheit, ndmlich Geburt,
Tod, Alter und Krankheit. In diesem Sloka wird die Funktion Maha -
Visnus zusammenfassend dargestellt. Maha - Visnu legt sich aus
seinem eigenen freien Willen in einem Teil des spirituellen Himmels,
dem Karana Ozean, nieder, von wo aus er einen Blick auf seine
materielle Natur wirft und dadurch sofort das mahat - tattva
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erschafft. Aufgeladen durch die Kraft des Herrn, bringt die materielle
Natur augenblicklich unzahlige Universen hervor, so, wie sich zu
gegebener Zeit ein Baum mit einer Vielzahl von reifen Friichten
schmickt. Der Same des Baumes wird vom Gartner gesat, und im
Laufe der Zeit manifestiert sich der Baum oder die Pflanze mit all
ihren Frichten. Nichts kann ohne Ursache geschehen. Der Karana -
Ozean wird deshalb auch »Ozean der Ursachen« genannt. Karana
bedeutet »ursachlich«. Wir sollten nicht so toricht sein, die
Schopfungstheorie der Atheisten anzuerkennen. Im sechzehnten
Kapitel der Bhagavad - Gita (Der Gesang Gottes) werden solche
Atheisten beschrieben. Sie glauben nicht an einen Schopfer, aber
sie kdnnen auch keine plausible Erklarung fur die Schépfung geben.
Prakrti, die materielle Natur, hat ohne die Kraft des purusa keine
Kraft zur Schépfung, ahnlich wie eine Frau (prakrti) ohne die
Verbindung mit einem Mann (purusa) kein Kind hervorbringen kann.
Der purusa befruchtet, und die prakrti gebart. Von den fleischigen
Sacken am Hals der Ziege sollten wir keine Milch erwarten, obwohl
sie wie Zitzen aussehen. Ebenso sollten wir von den materiellen
Bestandteilen keine schopferische Kraft erwarten - wir missen an
die Macht des purusa glauben, der die prakrti, die Natur, befruchtet.
Und weil sich der Herr in Meditation niederzulegen wiinschte,
erschuf die materielle Energie augenblicklich unzahlige Universen,
und der Herr legte sich in jedes nieder, worauf durch seinen Willen
sogleich alle Planeten mit allem Dazugehérenden geschaffen
wurden. Der Herr verfligt Uber unbegrenzte Krafte, und deshalb
kann er seinem vollkommenen Plan gemal® nach Belieben
verfahren, obwohl er personlich nichts zu tun braucht. Niemand ist
gréler als er, und niemand kommt ihm gleich. Das ist das Urteil der
Veden.

Vers 3

Es besteht die Vorstellung, dass alle Planetensysteme im
Universum auf dem weiten Kdrper des purusa liegen, doch er hat
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mit den geschaffenen materiellen Bestandteilen nichts zu tun. Sein
Korper befindet sich ewig in unbeeintrachtigter spiritueller Existenz.

Erlauterung

Die Vorstellung der virat - ripa oder visva - rupa der hdchsten
absoluten Wahrheit ist besonders fur den Neuling gedacht, der sich
die transzendentale Gestalt der Personlichkeit Gottes nur schwer
vorstellen kann. Fur ihn bedeutet eine Gestalt etwas zur materiellen
Welt Gehoérendes, und deshalb ist am Anfang eine
entgegengesetzte Auffassung vom Absoluten nétig, damit der Geist
auf die umfassende Macht des Herrn gerichtet werden kann. Wie
oben beschrieben wurde, weitet der Herr seine Energie in Form des
mahat - tattva aus, das alle materiellen Bestandteile enthalt. Die
Erweiterung der Energie des Herrn und der Herr Selbst sind in
gewissem Sinne eins, aber gleichzeitig ist das mahat - tattva
verschieden vom Herrn. Deshalb sind die Energie des Herrn und
der Herr Selbst gleichzeitig verschieden und nicht verschieden. Die
Vorstellung der virat - rOpa, die besonders flr die
Unpersonlichkeitsanhanger geeignet ist, ist somit nicht verschieden
von der ewigen Gestalt des Herrn. Diese ewige Gestalt des Herrn
existierte schon vor der Schépfung des mahat - tattva, und es wird
hier betont, dass die ewige Gestalt vollig spirituell und
transzendental zu den Erscheinungsweisen der materiellen Natur
ist. Diese transzendentale Gestalt des Herrn wird durch seine innere
Kraft manifestiert, und die Manifestation seiner mannigfachen
Inkarnationen ist stets von gleicher transzendentaler Eigenschaft,
das heildt ohne die geringste Berlihrung mit dem mahat - tattva.

Vers 4
Die Gottgeweihten sehen mit ihren vollkommenen Augen die
transzendentale Gestalt des purusa, der Tausende von Beinen,
Schenkeln, Armen und Gesichtern hat, die alle von
auRergewohnlicher Art sind. Diese von Blumengirlanden bekréanzte
Gestalt besitzt Tausende von Kopfen, die Helme schmicken,
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Tausende von Ohren, an denen Ohrringe glédnzen, sowie Tausende
von Augen und Nasen.

Erlauterung

Mit unseren gegenwartigen materiell beeinflussten Sinnen kdnnen
wir nichts vom transzendentalen Herrn wahrnehmen. Unsere
gegenwartigen Sinne missen durch den Vorgang des
hingebungsvollen Dienstes gelautert werden - dann wird sich der
Herr uns offenbaren. In der Bhagavad - Gita (Der Gesang Gottes)
wird bestatigt, dass der transzendentale Herr nur durch reinen
hingebungsvollen Dienst wahrgenommen werden kann. Diese
Wahrheit, dass allein hingebungsvoller Dienst uns zum Herrn fuhrt
und dass einzig und allein hingebungsvoller Dienst ihn offenbaren
kann, wird in allen vedischen Schriften bestatigt. So wird zum
Beispiel in der Brahma - Samhita gesagt, dass der Herr jenen
Gottgeweihten immer sichtbar ist, deren Augen mit dem Balsam des
hingebungsvollen Dienstes gesalbt sind. Wir mussen also das
Wissen Uber die transzendentale Gestalt des Herrn von Personen
empfangen, die ihn tatsdchlich mit vollkommenen, durch
hingebungsvollen Dienst gesalbten Augen gesehen haben. Auch in
der materiellen Welt sehen wir viele Dinge nicht mit eigenen Augen,
sondern stutzen uns auf die Erfahrung derer, die etwas tatsachlich
gesehen oder getan haben. Wenn das der Vorgang ist, etwas Uber
ein  materielles Objekt zu erfahren, so lasst er sich in
transzendentalen Angelegenheiten noch vollkommener anwenden.
Das heifdt, wir konnen nur mit Geduld und Bedachtsamkeit das
transzendentale Thema der absoluten Wahrheit und seiner
verschiedenen Formen verstehen. Er ist gestaltlos fir den Anfanger,
doch der erfahrene Diener kennt ihn in seiner transzendentalen
Gestalt.

Vers 5
Diese Gestalt (die zweite Manifestation des purusa) ist der Ursprung
und der unzerstorbare Same mannigfacher Inkarnationen im
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Universum, und von den Teilen und Teilerweiterungen dieser Gestalt
werden verschiedene Lebewesen, wie Halbgoétter, Menschen und
andere, erschaffen.

Erlauterung
Nachdem der purusa unzahlige Universen im mahat - tattva
erschaffen hatte, ging er in jedes einzelne Universum als der zweite
purusa, Garbhodakasayi Visnu, ein. Als er sah, dass im Universum
vollige Dunkelheit und Leere herrschte und kein Ruheplatz
vorhanden war, flllte er die Halfte des Universums mit Wasser aus
seinem eigenen Schweild und legte sich auf dasselbe Wasser
nieder. Dieses Wasser wird Garbhodaka genannt. Dann entspross
aus seinem Nabel die Lotosblume, auf deren Blitenblattern
Brahmas Geburt stattfand. Brahma wurde der Ingenieur des
Universums, und der Herr Selbst als Visnu nahm sich der Erhaltung
des Universums an. Brahma wurde aus der rajo - guna der prakrti,
das heildt, aus der Erscheinungsweise der Leidenschaft der Natur,
erzeugt, und Visnu wurde der Herr Uber die Erscheinungsweise der
Tugend. Visnu, der transzendental zu allen Erscheinungsweisen ist,
steht immer Uber jeglicher Zuneigung zur Materie. Dies wurde
bereits friher erklart. Von Brahma stammt Rudra (Siva) ab, der die
Erscheinungsweise der Unwissenheit oder Dunkelheit verwaltet. Er
vernichtet die gesamte Schépfung nach dem Willen des Herrn.
Somit sind alle drei, namlich Brahma, Visnu und Siva, Inkarnationen
Garbhodakasayi Visnu. Von Brahma werden die anderen
Halbgotter, wie Daksa, Marici, Manu und viele andere, erzeugt, um
das ganze Universum mit Lebewesen zu bevélkern.
Garbhodakasayi Visnu wird in den vedischen Hymnen des Garbha -
Sruti gepriesen, die mit einer Beschreibung des Herrn beginnen, wo
es unter anderem heildt, dass er Tausende von Kopfen besitzt.
Garbhodakasayi Visnu ist der Herr des Universums, und obgleich Er
im Universum zu liegen scheint, ist Er stets transzendental dazu.
Dies wurde ebenfalls bereits erklart. Visnu, ein vollstandiger Teil
Garbhodakasayi Visnus, ist die Uberseele allen Lebens im
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Universum, und Er ist unter dem Namen Ksirodakasayi Visnu als
der Erhalter des Universums bekannt. So sind die drei Aspekte des
urspriinglichen purusa zu verstehen. Alle Inkarnationen im
Universum sind Erweiterungen Ksirodakasayi Visnus. In
verschiedenen Zeitaltern erscheinen verschiedene Inkarnationen;
es sind unzahlige, obwohl einige von ihnen besondere Berihmtheit
besitzen, wie Matsya, Kurma, Varaha, Rama, Nrsimha, Vamana und
viele andere. Diese Inkarnationen werden lila - Inkarnationen
genannt. Aulier ihnen gibt es noch qualitative Inkarnationen, wie
Brahma, Visnu und Siva bzw. Rudra, die fliir die verschiedenen
Erscheinungsweisen der materiellen Natur zustandig sind. SrT Visnu
ist nicht verschieden von der Persdnlichkeit Gottes. Siva nimmt eine
Zwischenposition zwischen der Persdnlichkeit Gottes und den
Lebewesen, den jivas, ein. Brahma dagegen ist immer ein jiva -
tattva. Das frommste Lebewesen, das heildt, der grofite Geweihte
des Herrn, wird durch die Macht des Herrn zur Schépfung
ermachtigt, und es wird als Brahma bezeichnet. Seine Macht ist
vergleichbar mit der von wertvollen Steinen und Juwelen
reflektierten Kraft der Sonne. Wenn kein Lebewesen die Eignung
besitzt, das Amt Brahmas zu tGbernehmen, wird der Herr Selbst zu
einem Brahma und nimmt sich des Amtes an. Siva ist kein
gewohnliches Lebewesen; er ist ein vollstandiger Teil des Herrn,
doch weil Siva in direkter Berihrung mit der materiellen Natur steht,
befindet er sich nicht in genau derselben transzendentalen Position
wie Sri Visnu. Der Unterschied ist wie der zwischen Milch und
Quark. Quark ist nichts anderes als Milch, aber man kann ihn nicht
fur dasselbe wie Milch verwenden. Die nachsten Inkarnationen sind
die Manus. Wahrend der Dauer eines Tages im Leben Brahmas
(das nach unseren Sonnenjahren berechnet 4 300 000 x 1000
Jahre wahrt) gibt es vierzehn Manus. Es gibt also 420 Manus in
einem Monat Brahmas und 5040 Manus in einem Jahr. Brahma lebt
nach seiner Zeitrechnung einhundert Jahre, und so gibt es wahrend
Brahmas Leben 5040 x 100 bzw. 504 000 Manus. Es gibt unzahlige
Universen, in denen jeweils ein Brahma lebt, und sie alle werden
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wahrend der Dauer eines Atemzuges des purusa Maha - Visnu
erschaffen und vernichtet. Somit kann man sich leicht vorstellen,
wie viele Millionen Manus wahrend eines Atemzuges des purusa
entstehen. Die Manus, die in unserem Universum vorherrschen,
sind folgende: Yajiia als Svayambhuva Manu, Vibhu als Svarocisa
Manu, Satyasena als Uttama Manu, Hari als Tamasa Manu,
Vaikuntha als Raivata Manu, Ajita als Cacsusa Manu, Vamana als
Vaivasvata Manu (das gegenwartige Zeitalter steht unter der
Herrschaft des Vaivasvata Manu), Sarvabhauma als savarni Manu,
Rsabha als Daksa - savarni Manu, Visvaksena als Brahma - savarni
Manu, Dharmasetu als Dharma - savarni Manu, Sudhama als Rudra
- savarni Manu, Yogesvara als Deva - savarni Manu und
Brhadbhanu als Indra - savarni Manu. Das sind die Namen einer
Reihe von vierzehn Manus, die, wie oben beschrieben, in einem
Zeitraum von 4 300 000 000 Sonnenjahren leben. Sodann gibt es
die yugavataras, die Inkarnationen der einzelnen Zeitalter. Die
yugas werden als Satya - yuga, Treta - yuga, Dvapara - yuga und
Kali - yuga bezeichnet. Die Inkarnation eines jeden yuga ist von
anderer Hautfarbe. Die Farben sind weil}, rot, schwarz und gelb. Im
Dvapara - yuga zum Beispiel erschien Sri Krsna in schwarzer
Farbung, und im Kali - yuga erschien Sri Caitanya mit gelber
Hautfarbe. Alle Inkarnationen des Herrn werden in den offenbarten
Schriften erwahnt. Somit ist Betrigern die Mdglichkeit genommen,
sich als Inkarnation auszugeben, denn diese misste in den sastras
erwahnt werden. Eine Inkarnation erklart sich nicht selbst fur eine
Inkarnation des Herrn, sondern grof3e Weise erkennen sie aufgrund
der in den offenbarten Schriften erwahnten Merkmale fir die
Identifizierung einer Inkarnation. Die Merkmale der jeweiligen
Inkarnation und die besondere Art lhrer Mission werden in den
offenbarten Schriften angegeben. Neben den direkten Inkarnationen
gibt es unzahlige ermachtigte Inkarnationen, die ebenfalls in den
offenbarten Schriften erwahnt werden. Solche Inkarnationen sind
entweder direkt oder indirekt ermachtigt. Wenn sie direkt ermachtigt
sind, werden sie Inkarnationen genannt, und wenn sie indirekt
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ermachtigt sind, werden sie vibhitis genannt. Direkt ermachtigte
Inkarnationen sind die Kumaras, Narada, Prthu, Sesa, Ananta usw.
Was die vibhatis angeht, so werden sie in der Bhagavad Gita (Der
Gesang Gottes) im Kapitel Uber vibhitis - yoga ausfihrlich
beschrieben. Die Quellen all dieser verschiedenen Arten von
Inkarnationen ist Garbhodakasayi Visnu.

Vers 6
Als erste erschienen am Anfang der Schopfung die vier
unverheirateten Séhne Brahmas (die Kumaras), die das Geliibde
der Ehelosigkeit ablegten und sich in der Folge harten Bullen
unterzogen, um die absolute Wahrheit zu erkennen.

Erlauterung

Die materielle Welt wird in bestimmten Zeitabstanden erschaffen,
erhalten und wieder vernichtet. Jede der Schopfungen hat einen
bestimmten Namen, der sich nach dem Namen des jeweiligen
Brahma, des Vaters der Lebewesen innerhalb der Schoépfung,
richtet. Die Kumaras erschienen, wie oben erwahnt, in der Kumara
Schopfung der materiellen Welt, und um uns den Vorgang der
Brahman - Erkenntnis zu lehren, lebten sie ein strenges,
diszipliniertes Leben in Ehelosigkeit. Die Kumaras sind ermachtigte
Inkarnationen, doch ehe sie das strenge Leben des brahmacarya
begannen, wurden sie alle qualifizierte Brahmanas. Dieses Beispiel
soll zeigen, dass man zuerst ein Brahmana werden muss - jedoch
nicht durch Geburt, sondern durch Eigenschaften -, um sich dann
dem Vorgang der Brahman - Erkenntnis zu unterziehen.

Vers 7
Der hochste GenielRer aller Opfer nahm die Gestalt eines Ebers an
(die zweite Inkarnation) und hob die Erde zu ihrem Segen aus den
niederen Regionen des Universums.
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Erlauterung

Der Hinweis, dass fUr jede einzelne Inkarnation der Persénlichkeit
Gottes auch die besondere Aufgabe ihres Erscheinens angegeben
sein muss, bestatigt sich hier. Niemals erscheint eine Inkarnation
ohne eine besondere Aufgabe, und derartige Aufgaben sind stets
von aullergewOhnlicher Art. Sie konnen nicht von einem
gewohnlichen Lebewesen durchgefuhrt werden. Die Inkarnation des
Ebers war nétig, um die Erde aus dem unreinen materiellen Bereich
des Pluto herauszuheben. Etwas von einem schmutzigen Ort
aufzuheben ist flir einen Eber ganz natirlich, und die allmachtige
Persdnlichkeit Gottes offenbarte den Asuras, die die Erde an einem
schmutzigen Ort verborgen hatten, dieses Wunder. Nichts ist ihm
unmoglich, und obwohl der hdchste Herr die Rolle eines Ebers
spielte, wird er von seinen Geweihten verehrt, da er immer in der
Transzendenz weilt.

Vers 8
Im Zeitalter der rsis nahm die Personlichkeit Gottes die dritte
ermachtigte Inkarnation in der Gestalt Devari Naradas an, der ein
grolder Weiser unter den Halbgottern ist. Er stellte Darlegungen der
Veden zusammen, die Uber den hingebungsvollen Dienst handeln
und zu reaktionsfreiem Handeln anregen.

Erlauterung
Der grole Rsi Narada, der eine ermachtigte Inkarnation der
Personlichkeit Gottes ist, verbreitet den Vorgang des
hingebungsvollen Dienstes im ganzen Universum. Alle grolien
Geweihten des Herrn Uberall im Universum, auf verschiedenen
Planeten und in verschiedenen Arten des Lebens, sind seine
Schiller. Auch Srila Vyasadeva, der Verfasser des Srimad -
Bhagavatam, ist einer seiner Schiler. Narada ist der Autor des
Narada - paficaratra, das die Veden insbesondere in Bezug auf den
hingebungsvollen Dienst fur den Herrn naher erldutert. Das Narada
- pafcaratra befahigt die Karmis, die fruchtbringenden Arbeiter,

171



Freiheit von der Fessel der fruchtbringenden Arbeit zu erlangen. Die
bedingten Seelen sind meist vom fruchtbringenden Tun angezogen,
weil sie das Leben im Schweilde ihres Angesichts geniellen wollen.
Das ganze Universum ist voll von fruchtbringenden Arbeitern in
allen Arten des Lebens. Fruchtbringend Arbeit beinhaltet alle
moglichen Plane, die der wirtschaftlichen Entwicklung dienen sollen.
Aber das Gesetz der Natur sorgt daflir, dass auf jede Aktion eine
Reaktion folgt, und der Ausfihrende der Handlung ist durch diese
guten und schlechten Reaktionen gebunden. Die Reaktion auf gutes
Tun ist entsprechender materieller Wohistand und die auf
schlechtes Tun entsprechendes materielles Elend. Aber materielle
Bedingungen, ob sogenanntes Gluck oder sogenanntes Leid,
bringen letzten Endes nur Leid. Die tdrichten Materialisten haben
keinerlei Ahnung, wie ewiges Glick im befreiten Zustand zu
erlangen ist. SrT Narada lehrt diese verblendeten fruchtbringenden
Arbeiter, wie man die Realitat wahren Glicks verwirklicht. Er zeigt
der kranken Menschheit, wie ihre gegenwartige Beschaftigung sie
auf den Pfad spiritueller Befreiung fihren kann. Er ist wie der Arzt,
der den Patienten anweist, gegen seine Verdauungsstérungen, die
durch ein Milchprodukt verursacht wurden, umgewandelte Milch in
Form von Quark zu sich zu nehmen. Die Ursache der Krankheit und
das Mittel gegen diese mogen wohl gleich sein, doch die Krankheit
muss von einem erfahrenen Arzt wie Narada behandelt werden. Die
Bhagavad - Gita (Der Gesang Gottes) bietet die gleiche Lésung an,
namlich dem Herrn durch die Frichte seiner Arbeit zu dienen. Das
wird einen auf den Pfad des naiskarmya, den Pfad der Befreiung,
fuhren.

Vers 9
In der vierten Inkarnation wurde der Herr zu Nara und Narayana,
den Zwillingsséhnen der Ehefrau Koénig Dharmas, und nahm
schwere und beispielhafte BuRen zur Beherrschung der Sinne auf
sich.
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Erlauterung

Wie Kdnig Rsabha seine Séhne lehrte, ist tapasya, das freiwillige
Aufsichnehmen von BufRen zur Erkenntnis der Transzendenz, die
einzige Pflicht des Menschen. Als Nara und Narayana praktizierte
dies der Herr Selbst auf eine beispielhafte Weise, um uns zu lehren.
Der Herr ist den vergesslichen Seelen gegenlber sehr barmherzig.
Er kommt deshalb selbst und Ilasst die notwendigen
Unterweisungen zurlick, oder er sendet auch seine vorbildlichen
Soéhne als Reprasentanten, um alle bedingten Seelen zurick zu
Gott zu rufen. Vor nicht langer Zeit erschien auch, allen in
Erinnerung, Sr1 Caitanya mit derselben Absicht, namlich den
gefallenen Seelen des gegenwartigen Zeitalters eiserner Industrie
eine besondere Gunst zu erweisen. Die Inkarnation Nara und
Narayanas wird immer noch in dem heiligen Ort Badarinarayana, in
den Bergen des Himalaya, verehrt.

Vers 10
Die finfte Inkarnation, Kapila genannt, ist das hochste unter den
vollkommenen Wesen. Er gab Asuri Brahmana eine Erklarung zu
den Schopfungselementen und der Metaphysik, da dieses Wissen
im Laufe der Zeit verloren gegangen war.

Erlauterung

Insgesamt gibt es vierundzwanzig Schoépfungselemente. Jedes
einzelne davon wird durch das System der sankhya - Philosophie
ausfihrlich erlautert. sankhya - Philosophie wird von den
europaischen Gelehrten im Allgemeinen Metaphysik genannt. Im
etymologischen Sinne bedeutet sankhya »der Weg, wie man durch
das Analysieren der materiellen Elemente zu Wissen gelangt«. Zum
ersten Mal wurde dies von Kapila getan, von dem hier gesagt wird,
dass er die funfte - Inkarnation in der Reihe der Inkarnationen ist.
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Vers 11
Die sechste Inkarnation des puru war der Sohn des Weisen Atri. Er
wurde aus dem Schol} Anasiyas geboren, die um eine Inkarnation
gebetet hatte. Er sprach zu Alarka, Prahlada und anderen (Yadu,
Haihaya usw.) Uber das Thema der Transzendenz.

Erlauterung

Der Herr erschien als Dattatreya, der Sohn des Rsi Atri und seiner
Frau Anasltya. Von der Geburt Dattatreyas als Inkarnation des
Herrn wird im Brahmanda Purana Verbindung mit der Erzahlung von
der ergebenen Frau berichtet. Es wird dort gesagt, dass Anasuya,
die Frau Atri Rsis, zu Brahma, Visnu und Siva auf folgende Weise
betete: »Meine Gebieter, wenn ihr mit mir zufrieden seid und nun
wlnscht, mir eine Segnung zuteilwerden zu lassen, dann bete ich
darum, dass ihr euch verbindet und mein Sohn werden moget.« Das
wurde von den Goéttlichen gewahrt, und so erlauterte der Herr als
Dattatreya die Philosophie der spirituellen Seele und unterwies
insbesondere Alarka, Prahlada, Yadu, Haihaya usw.

Vers 12
Die siebte Inkarnation war Yaijiia, der Sohn des Prajapati Ruci und
seiner Frau Akuti. Er herrschte in der Zeit wdhrend des Wechsels
des Svayambhuva Manu und wurde von Halbgdttern, wie seinem
Sohn Yama und anderen, dabei unterstitzt.

Erlauterung
Die Amter, die von den Halbgottern verwaltet werden, um die
Ordnung in der materiellen Welt aufrechtzuerhalten, werden
frommen Lebewesen von hohem Rang anvertraut. Wenn es an
solchen frommen Lebewesen mangelt, erscheint der Herr Selbst als
Brahma, Prajapati, Indra usw. und Ubernimmt die Verantwortung.
Wahrend der Periode des Svayambhuva Manu (die gegenwartige
Periode ist die des Vaivasvata Manu) gab es kein geeignetes
Lebewesen, das das Amt von Indra, dem Koénig Indralokas (des
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Himmels), Ubernehmen konnte. Der Herr wurde zu dieser Zeit
selbst Indra. Mit Hilfe seiner Soéhne, wie Yama und anderen
Halbgodttern, leitete Yajna die Verwaltungsangelegenheiten im
Universum.

Vers 13
Die achte Inkarnation war Koénig Rsabha, der Sohn Koénig Nabhis
und seiner Frau Merudevi. Mit dieser Inkarnation zeigte der Herr
den Pfad der Vollkommenheit, dem jene folgen, die gelernt haben,
ihre Sinne vollig zu beherrschen, und denen von allen Stufen der
menschlichen Gesellschaft Achtung entgegengebracht wird.

Erlauterung
Die menschliche Gesellschaft ist von Natur aus achtfach unterteilt,
und zwar in vier berufliche Gruppen und vier Lebensstufen innerer
Entwicklung. Es gibt demnach folgende Unterteilungen: die
intelligente Klasse, die verwaltende Klasse, die produzierende
Klasse und die Arbeiterklasse als die vier Unterteilungen beruflicher
Tatigkeit, und das Leben des Schilers und Studierenden, das
Leben des Haushalters, das Leben in Zurlickgezogenheit und den
Lebensstand der Entsagung als die vier Ordnungen des inneren
Fortschritts, die zum Pfad spiritueller Erkenntnis fihren. Von diesen
wird die Stufe der Entsagung, sannyasa, als die hochste
angesehen, und ein sannyasi ist seiner Eigenschaft nach der
spirituelle Meister aller anderen Stufen und Unterteilungen.
Innerhalb des sannyasa - Standes bestehen vier weitere Stufen des
Aufstiegs zur Vollkommenheit. Diese Stufen werden kuticaka,
bahudaka, parivrajakacarya und paramaharhsa genannt. Die
paramaharmsa - Stufe des Lebens ist die hochste Stufe der
Vollkommenheit; diejenigen, die sie erreicht haben, werden von
allen anderen Mitgliedern der Gesellschaft bewundert und geachtet.
Maharadja Rsabha, der Sohn Konig Nahhis und seiner Frau
Merudevi, war eine Inkarnation des Herrn, und er wies seine Séhne
an, dem Pfad der Vollkommenheit durch tapasya zu folgen, denn

175



tapasya reinigt die Existenz und ermdéglicht es einem, auf die Stufe
hdchsten spirituellen Glicks zu gelangen, das ewig ist und standig
zunimmt. Jedes Lebewesen sucht nach Gliick, doch niemand weil},
wo ewiges und unbegrenztes Glick zu finden ist. Torichte
Menschen trachten nach materieller Sinnenfreude als Ersatz fur
wirkliches Glick, aber solche verblendeten Menschen vergessen,
dass zeitweiliges sogenanntes Glick, das man aus Sinnenfreude
gewinnt, auch den Hunden und Schweinen zuteilwird. Keinem Tier,
ob es nun im Wasser, am Land oder in der Luft lebt, fehlt es an
Sinnenfreude. In allen Arten des Lebens, auch in der menschlichen
Form, ist solches Gluck zur Genuge erhaltlich. Die menschliche
Form des Lebens ist jedoch nicht fir den Genufd solch billigen
Glickes gedacht. Das menschliche Leben ist dazu bestimmt,
ewiges und unbegrenztes Glick durch spirituelle Erkenntnis zu
erlangen. Diese spirituelle Erkenntnis wird durch tapasya, das
freiwillige Aufsichnehmen von Bufien und Entsagungen materieller
Annehmlichkeiten, erreicht. Diejenigen, die es gelernt haben, sich
materiellen Annehmlichkeiten zu enthalten, werden dhira genannt,
das heil’t, Menschen, die nicht durch die Sinne gestért werden
kénnen. Diese dhiras kdnnen in den sannyasa - Stand eintreten und
allmahlich auf die Ebene des paramaharmsa gelangen, der von allen
Mitgliedern der Gesellschaft geehrt wird. Konig Rsabha verkindete
diese Lehre, und auf der letzten Stufe seines Lebens blieb er vollig
ungestort von den Forderungen des Korpers. Dieses seltene
Stadium sollte von allen verehrt werden, und torichte Menschen
mussen sich davor hiten, sie nachzuahmen.

Vers 14
O Brahmanas, die neunte Inkarnation des Herrn, deren Erscheinen
von Weisen erfleht worden war, ist als Konig Prthu bekannt, der das
Land kultivierte, um verschiedene Naturprodukte hervorzubringen.
Aus diesem Grund sah die Erde schon und anziehend aus.
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Erlauterung

Vor dem Erscheinen Koénig Prthus war durch MilBwirtschaft eine
grol’e Verwistung entstanden, die auf das lasterhafte Leben des
vorangegangenen Konigs, des Vaters von Maharaja Prthu,
zurickzufuhren war. Die intelligente Klasse der Menschen (die
Weisen und die Brahmanas) beteten nicht nur zum Herrn, dass er
herabkommen mdge, sondern sie entthronten auch den
vorhergehenden Kénig. Es ist die Pflicht des Kdnigs, fromm zu sein
und fur das Wohlergehen der Birger zu sorgen. Wann immer der
Konig seine Pflichten vernachlassigt, muss die intelligente Klasse
der Menschen ihn absetzen. Die Intelligente nimmt den Kénigsthron
jedoch nicht fur sich in Anspruch, denn sie hat zum Wohl der
Allgemeinheit wichtigere Pflichten zu erfullen. Statt selbst den
Konigsthron zu besetzen, beteten somit die Weisen zum Herrn, er
moge erscheinen, und der Herr erschien als Maharaja Prthu.
Wirklich intelligente Menschen, das heillt, qualifizierte Brahmanas,
streben niemals nach politischen Amtern. Maharaja Prthu erreichte,
dass die Erde viele Bodenschatze und Nahrungsmittel
hervorbrachte, und dadurch wurde nicht nur bewirkt, dass die
Burger gliicklich waren, solch einen guten Koénig zu haben, sondern
auch, dass die gesamte Erde wunderschon und prachtvoll
anzusehen war.

Vers 15
Als wahrend einer vélligen Uberschwemmung nach der Zeit des
Caksusa Manu die ganze Welt tief unter Wasser stand, nahm der
Herr die Gestalt eines Fisches an und beschitzte Vaivasvata Manu,
indem er ihn auf ein Boot steigen liel3.

Erlauterung
Nach Sripada Sridhara Svami, der den urspriinglichen Kommentar
zum Bhagavatam verfasst hat, findet nicht jedes Mal nach dem
Wechsel eines Manus eine Verwulstung statt. Die oben erwahnte
Uberschwemmung nach der Zeit des Caksusa Manu geschah, um
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Satyavrata einige Wunder zu offenbaren. Sri Jiva Gosvami
erbrachte indessen eindeutige Beweise aus autoritativen Schriften
(wie dem Visnudharmottara, dem Markandeya Purana und dem
Harivamsa), dass nach dem Tod eines jeden Manus eine
Verwiistung stattfindet. Srila Visvanatha Cakravarti stimmte Srila
Jiva Gosvami zu und fuhrte auch ein Zitat aus dem Bhagavatamrta
an, das sich auf diese Uberschwemmung nach jedem Manu
bezieht. Wie dem auch sei, der Herr erschien jedenfalls zu jener
gewissen Zeit, um Satyavrata, einem Geweihten des Herrn, eine
besondere Gunst zu erweisen.

Vers 16
Die elfte Inkarnation des Herrn erschien in der Gestalt einer
Schildkréte (Kurma), deren Panzer als Drehpunkt fir den
Mandaracala - Berg diente. Diesen Berg benutzten die Halbgotter
und die Damonen des Universums als Quirl.

Erlauterung
Einst waren Theisten wie auch Atheisten damit beschaftigt, Nektar
aus dem Ozean zu gewinnen, damit sie alle unsterblich wirden,
wenn sie ihn tranken. Zu jener Zeit wurde der Mandaracala - Berg
als Quirl benutzt, und der Panzer der Schildkréten - Inkarnation
Gottes diente dem Hugel als Drehpunkt im Meer.

Vers 17
In der zwolften Inkarnation erschien der Herr als Dhanvantari, und in
der dreizehnten Uberlistete er die Damonen in der Gestalt einer
betérend schénen Frau (Mohini) und gab den Halbgéttern Nektar zu
trinken.

Vers 18

In der vierzehnten Inkarnation erschien der Herr als Nrsirhha und
zerriss den starken Korper des Atheisten Hiranyakasipu mit seinen
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Fingerndgeln, genauso, wie ein Zimmermann Schilfrohr
auseinanderreift.

Vers 19
In der finfzehnten Inkarnation nahm der Herr die Gestalt eines
Zwerg-Brahmana (Vamana) an und besuchte die von Maharaja Bali
errichtete Opferstatte. Obwohl es seine Absicht war, das Konigreich
der drei Planetensysteme wiederzuerlangen, bat er nur um eine
Gabe von drei Schritt Land.

Erlauterung
Der allmachtige Gott kann jedem das Konigreich des Universums
gewahren, auch wenn er zunachst nur wenig gibt, und ebenso kann
er einem das Konigreich des Universums unter dem Vorwand, nur
um ein kleines Stlick Land zu bitten, wieder wegnehmen.

Vers 20
In der sechzehnten Inkarnation Gottes (als Bhrgupati) vernichtete
der Herr die triyas (die verwaltende Klasse) einundzwanzigmal, da
er zornig auf sie war, weil sie sich gegen die Brahmanas (die
intelligente Klasse) aufgelehnt hatten.

Erlauterung

Von den Ksatriyas, der verwaltenden Klasse der Menschen, wird
erwartet, dass sie den Planeten unter der Anleitung der
Brahmanas, der intelligenten Menschenklasse, regieren, die den
Herrschern entsprechend den Richtlinien der Bicher offenbarten
Wissens (sastras)Unterweisungen geben. Die Herrscher fuhren die
Verwaltung nach diesen Anordnungen durch. Wann immer die
Ksatriyas den Anordnungen der gelehrten und intelligenten
Brahmanas gegeniber unfolgsam sind, werden die Verwalter
gewaltsam ihrer Amter enthoben, und es werden Vorbereitungen fiir
eine bessere Verwaltung getroffen.
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Vers 21
Danach, in der siebzehnten Inkarnation Gottes, erschien Sri
Vyasadeva als Sohn Satyavatis, der Frau Parasara Munis, und er
unterteilte den einen Veda in mehrere Zweige und Nebenzweige, da
er sah, dass die Menschen von geringer Intelligenz waren.

Erlauterung

Urspriinglich gibt es nur einen Veda. Doch Srila Vyasadeva
gliederte den urspriinglichen Veda in vier Teile, namlich Sama,
Yajur, Rg und Atharva, die er weiter in verschiedenen Zweigen, wie
den Puranas und dem Mahabharata, erlduterte. Sprache und Inhalt
der Veden sind flr den gewdhnlichen Menschen sehr schwer zu
verstehen. Sie werden nur von den hochintelligenten und
selbstverwirklichten Brahmanas verstanden. Aber das gegenwartige
Zeitalter des Kali ist voll unwissender Menschen. Selbst diejenigen,
die einen Brahmanas zum Vater haben, sind im gegenwartigen
Zeitalter nicht besser als die Sudras oder die Frauen. Die
Zweimalgeborenen, namlich die Brahmanas, die Ksatriyas und die
Vaisyas, sollten sich eigentlich einem inneren Reinigungsvorgang,
der als samskara bezeichnet wird, unterziehen, aber durch den
schlechten Einfluss des gegenwartigen Zeitalters sind die
sogenannten Angehdérigen der Brahmana - und anderen
hochgestellten Familien nicht mehr wirklich gebildet. Sie werden
dvija - bandhu, die Freunde oder Familienangehoérigen von
Zweimalgeborenen, genannt. Aber diese Dvija - bandhus werden
den Siadras und den Frauen zugeordnet. Srila Vyasadeva unterteilte
die Veden zum Vorteil der weniger intelligenten Klassen wie der
dvija - bandhus, Studras und Frauen in verschiedene Zweige und
Nebenzweige.

Vers 22
In der achtzehnten Inkarnation Stidras erschien der Herr als Kénig
Rama. In der Absicht, Taten zu vollbringen, die zur Freude der
Halbgdtter gereichen sollten, entfaltete er GUbermenschliche Krafte,
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indem er den Indischen Ozean bezwang und dann den
atheistischen Kdénig Ravana totete, der auf der anderen Seite des
Meeres lebte.

Erlauterung
Die Personlichkeit Gottes Sri Rama erschien in der Gestalt eines
Menschen und offenbarte auf der Erde seine Taten, um dadurch die
Halbgotter, denen die Verwaltung des Universums obliegt, zu
erfreuen. Manchmal werden grole Damonen und Atheisten, wie
Ravana, Hiranyakasipu und viele andere, sehr berihmt, weil sie
materialistische Zivilisationen vorantreiben und dazu in einer
Haltung, die die Gesetze Gottes herausfordert, materielle
Wissenschaft und viele andere Mittel einsetzen. So ist zum Beispiel
der Versuch, mit materiellen Hilfsmitteln zu anderen Planeten zu
fliegen, eine Herausforderung an die festgesetzte Ordnung. Die
Lebensbedingungen auf jedem einzelnen Planeten sind
unterschiedlich, und verschiedene Arten von Menschen werden dort
fur bestimmte Zwecke, die in den Gesetzestexten des Herrn
verzeichnet sind, mit allem zum Leben Notwendigen versorgt. Doch
manchmal wagen es gottlose Materialisten, die durch geringfligige
Erfolge im materiellen Fortschritt hochmiitig geworden sind, die
Existenz Gottes zu bestreiten. Ravana war einer von ihnen. Sein
Ziel war es, gewohnliche Menschen mit materiellen Hilfsmitteln zu
den Planeten Indras, den himmlischen Planeten, zu befordern, ohne
die notwendigen Voraussetzungen zu erfillen. Er wollte eine Treppe
bauen, die direkt bis zu den himmlischen Planeten filhren sollte, so
dass die Menschen es nicht mehr noétig haben wirden, die
erforderlichen, Ublichen frommen Werke zu tun, um diese Planeten
zu erreichen. Er wollte auch noch auf andere Art gegen die Gesetze
des Herrn verstol3en. Er stellte sogar die Autoritat 811 Ramas, der
Persodnlichkeit Gottes, in Frage und entflihrte seine Gemahlin Sita.
SrT Rama war als Antwort auf die Gebete und den Wunsch der
Halbgotter erschienen, um diesen Atheisten zu bestrafen, und so
nahm er die Herausforderung Ravanas an. Dieses Geschehen
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bildet den Inhalt des Ramayana. Da Sri Ramacandra die
Persdnlichkeit Gottes ist, offenbarte er Ubermenschliche Taten, die
kein Mensch, auch nicht der in materieller Hinsicht so
fortgeschrittene Ravana, vollbringen konnte. So baute Ramacandra
aus Steinen, die auf dem Wasser schwammen, eine konigliche
Stral’e Uber den Indischen Ozean. Die modernen Wissenschaftler
haben zwar auf dem Gebiet der Schwerelosigkeit Forschungen
betrieben, doch ist es ihnen nicht moéglich, Schwerelosigkeit tiberall
und in allen Dingen zu erzeugen. Weil Schwerelosigkeit eine
Schopfung des Herrn ist, durch die er zum Beispiel gewaltige
Planeten im All in der Schwebe halt, konnte er daher selbst auf der
Erde Steine schwerelos machen und so ohne Pfeiler und Stitzen
eine Steinbricke Uber das Meer bauen. Das ist die Machtentfaltung
Gottes.

Vers 23
In der neunzehnten und zwanzigsten Inkarnation erschien der Herr
personlich als SrT Balarama und SrT Krsna in der Familie Vrsnis
(Yadu - Dynastie) und befreite die Welt von ihrer Last.

Erlauterung

Die besondere Erwdhnung des Wortes Bhagavan in diesem Vers
weist darauf hin, dass Krsna und Balarama urspriingliche Gestalten
des Herrn sind. Dies wird spater noch ausfiihrlich erklart werden. Sri
Krsna ist, wie wir bereits zu Beginn dieses Kapitels erfahren haben,
keine purusa - Inkarnation; er ist unmittelbar die urspringliche
Personlichkeit Gottes, und Balarama ist die erste vollstandige
Erweiterung des Herrn. Von Baladeva geht die erste Reihe
vollstandiger Erweiterungen aus: Vasudeva, Sankarsana, Aniruddha
und Pradyumna. Sri Krsna ist Vasudeva, und Baladeva ist
Sankarsana.
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Vers 24
Am Anfang des Kali - yuga wird der Herr als Buddha, der Sohn
Anjanads, in der Provinz Gaya erscheinen, um diejenigen
irrezufihren, die die glaubigen Theisten beneiden.

Erlauterung
Buddha, eine machtige Inkarnation der Personlichkeit Gottes,
erschien in der Provinz Gaya (Bihar) als der Sohn Atijanas. Er
predigte seine eigene Auffassung der Gewaltlosigkeit und verurteilte
sogar die in den Veden gebilligten Tieropfer. Zu der Zeit, da Buddha
erschien, waren die meisten Menschen atheistisch und zogen
Tierfleisch jeder anderen Nahrung vor. Unter dem Vorwand,
vedische Opferungen auszuflhren, verwandelten sie nahezu jeden
Ort in ein Schlachthaus, in dem ohne Einschrankung Tiere getotet
wurden. Buddha predigte Gewaltlosigkeit, weil er Mitleid mit den
hilflosen Tieren hatte. Er verkiindete, dass er nicht an die Lehren
der Veden glaube, und wies auf die psychisch schadigenden Folgen
des Tiereschlachtens hin. Menschen von geringer Intelligenz im
Zeitalter des Kali, die keinen Glauben an Gott besallen, folgten
seinem Grundsatz und wurden so zunachst einmal zu moralischer
Disziplin und Gewaltlosigkeit erzogen - die ersten Schritte auf dem
Pfad der Gotteserkenntnis. Auf diese Weise tauschte er die
Atheisten, denn die Atheisten, die seinen Prinzipien folgten,
glaubten zwar nicht an Gott, aber sie setzten ihren ganzen Glauben
in ihn, der er doch eine Inkarnation Gottes war. Dadurch wurden die
Unglaubigen dazu gebracht, an Gott in der Gestalt Buddhas zu
glauben. Das war die Barmherzigkeit Buddhas: Er bekehrte die
Unglaubigen dazu, an ihn zu glauben. Das T6ten von Tieren war vor
dem Erscheinen Buddhas das auffalligste Merkmal der
Gesellschaft; die Menschen behaupteten, vedische Opferungen
auszufihren. Wenn die Veden nicht durch spirituelle Meister in
autorisierter Nachfolge empfangen werden, werden die
gelegentlichen Leser der Veden durch die blumige Sprache dieses
Wissenssystems irregefihrt. In der Bhagavad - Gita (Der Gesang
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Gottes) wird von solchen verblendeten Gelehrten gesprochen. Die
térichten Gelehrten vedischer Schriften, die die transzendentale
Botschaft nicht aus den transzendental verwirklichten Quellen der
Nachfolge der spirituellen Meister empfangen, geraten zweifellos in
Verwirrung. Sie sehen die rituellen Zeremonien als das ein und alles
an. Gemal der Bhagavad - Gita (Der Gesang Gottes) besitzen sie
kein tief gehendes Wissen. Alle vedischen Schriften haben das Ziel,
den Leser allmahlich zum hdchsten Herrn zurtckzufihren. Das
einzige Thema der vedischen Schriften ist es, Wissen Uber den
hochsten Herrn, die individuelle Seele, die kosmische Situation und
die Beziehung all dieser Faktoren zueinander zu erlangen. Wenn
man seine Beziehung zu all diesen Dingen kennt, beginnt man,
dementsprechend zu handeln, und als Ergebnis solchen Handelns
wird das hochste Ziel des Lebens, die Ruckkehr zu Gott, auf
einfachste Weise erreicht. Leider werden unautorisierte Gelehrte
der Veden oft von den Reinigungsvorgangen fasziniert, und dadurch
wird ein wirkliches Fortschreiten unmdglich. Fir solche verwirrten
Menschen mit atheistischen Neigungen ist Buddha die
Verkorperung des Theismus. Er wollte deshalb als erstes der
Gewohnheit des Tiereschlachtens Einhalt gebieten. Die Tiermoérder
sind gefahrliche Elemente auf dem Pfad der Riickkehr zu Gott. Es
gibt zwei Arten von Tiermdrdern: Manchmal wird auch die Seele als
»Tier« oder »Lebewesen« bezeichnet; deshalb kénnen sowohl die
Schlachter von Tieren als auch diejenigen, die ihre Identitat mit der
Seele vergessen haben, als »Tiermdrder« bezeichnet werden.
Maharaja Pariksit sagte, dass nur ein Tiermdrder Kkeinen
Geschmack an der transzendentalen Botschaft des hdchsten Herrn
finden kénne. Wie bereits erwdhnt wurde, muss deshalb den
Menschen, wenn sie nach Gottes Richtlinien leben sollen, als erstes
beigebracht werden, dem Tiereschlachten Einhalt zu gebieten. Es
ist unsinnig, zu sagen, Tiereschlachten habe nichts mit spiritueller
Verwirklichung zu tun. Aufgrund dieser gefahrlichen Theorie und
des Einflusses des Kali - yuga sind viele sogenannte sannyasis
aufgetreten, die unter dem Deckmantel der Veden das Téten von
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Tieren predigen. Dieses Thema wurde auch schon in dem Gesprach
zwischen Sr1 Caitanya und Maulana Chand Kazi Shaheb erértert.
Die Tieropfer, die in den Veden beschrieben werden, unterscheiden
sich vom uneingeschrankten Tiermorden in den Schlachthausern.
Da die Asuras, das heilt die sogenannten Gelehrten vedischer
Schriften, die in den Veden gegebenen Hinweise auf das Tdéten von
Tieren zum Vorwand nahmen, tat Buddha, als verleugne er die
Autoritat der Veden. Buddha verfihrte die Menschen nur deshalb
dazu, die Veden abzulehnen, um die Menschen vom Laster des
Tiereschlachtens zu befreien und die hilflosen Tiere vor dem
Abschlachten seitens ihrer grof3en Brider zu retten, die doch sonst
so sehr nach Bruderlichkeit, Frieden, Recht und Ordnung schreien.
Es kann keine Gerechtigkeit geben, solange es allgemein Ublich ist,
Tiere zu téten. Diesen Ublen Zustand wollte Buddha beseitigen, und
deshalb wurde seine Lehre der ahimsa (Gewaltlosigkeit) nicht nur in
Indien, sondern auch in vielen Landern auf3erhalb Indiens verbreitet.
Genau genommen muss Buddhas Philosophie als atheistisch
bezeichnet werden, weil sie den hochsten Herrn nicht anerkennt
und weil dieses philosophische System die Autoritat der Veden
leugnet. Aber es war nur ein Tauschungsmanoéver des Herrn, denn
Buddha ist eine Inkarnation Gottes und als solche ist er der
ursprungliche Sprecher vedischen Wissens. Er konnte deshalb die
vedische Philosophie gar nicht ablehnen. Er lehnte sie nur dem
Schein nach ab, da die sura - dvisas, die Damonen, die stets auf die
Geweihten Gottes neidisch sind, versuchten, das Toten von Kihen
und anderen Tieren mit Hilfe der vedischen Schriften zu belegen,
wie es heute von den »modernen sannyasis« getan wird. So musste
Buddha zwar die Autoritat der Veden vollig verleugnen, doch wir
kénnen verstehen, dass es sich dabei nur um eine Taktik handelte,
denn wéare es nicht so, dann wéare er weder als Inkarnation Gottes
anerkannt worden, noch wéare er in den transzendentalen Liedern
des Poeten Jayadeva, der ein Vaisnava - Acarya ist, verehrt
worden. Buddha verkiindete die vorbereitenden Prinzipien der
Veden in einer flr die damalige Zeit geeigneten Weise (wie spater
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auch Sankaracarya verfuhr), um die Autoritdt der Veden
wiederherzustellen. Sowohl Buddha als auch Acarya Sankara
ebneten somit den Weg zum Theismus, und Vaisnava - acaryas,
besonders Sri Caitanya Mahaprabhu, filhrten die Menschen wieder
auf den Weg der Rickkehr zu Gott. Wir freuen uns, dass viele
Menschen an der gewaltlosen Bewegung Buddhas Interesse finden.
Aber wann werden sie die Angelegenheit wirklich ernst nehmen und
alle Schlachthduser ausnahmslos schlieRen? Wenn das nicht
geschieht, hat der ahimsa - Pfad keine Bedeutung. Das Srimad -
Bhagavatam wurde kurz vor dem Beginn des Kali - yuga verfasst
(vor ungefahr 5000 Jahren), und Buddha erschien vor etwa 2600
Jahren. Das Erscheinen Buddhas wird daher im Srimad -
Bhagavatam vorhergesagt. Das ist ein Beispiel fur die Autoritat
dieser reinen Schrift. Es gibt noch viele solcher Prophezeiungen,
und sie erfillen sich alle, eine nach der andern. Sie werden die
autorisierte Stellung des Srimad - Bhagavatam bestéatigen, in dem
keine Spur von Fehlern, lllusion, Betrug und Unvollkommenheit, den
vier Mangeln aller bedingten Seelen, zu finden ist. Die befreiten
Seelen stehen Uber diesen Fehlern; deshalb kénnen sie Dinge
sehen und voraussagen, die in ferner Zukunft liegen.

Vers 25
Danach, wahrend der Wende der zwei yugas, wird der Herr der
Schopfung als die Kalki - Inkarnation erscheinen und der Sohn
Visnu Yasas werden. Zu jener Zeit werden die Herrscher der Erde
auf die Stufe von Pliinderern herabgesunken sein.

Erlauterung
Hier findet sich eine Vorhersage in Bezug auf das Erscheinen
Kalkis, der Inkarnation Gottes. Er soll wahrend der yuga - Wende,
namlich am Ende des Kali - yuga und am Anfang des Satya - yuga,
erscheinen. Der Kreislauf der vier yugas Satya, Treta, Dvapara und
Kali dhnelt dem Kreislauf der vier Jahreszeiten. Das gegenwartige
Kali - yuga dauert 432 000 Jahre, von denen seit der Schlacht von
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Kuruksetra und dem Ende der Regierungszeit Koénig Pariksits erst
5000 Jahre verstrichen sind. Somit sind noch 427 000 Jahre
ausstehend. Am Ende dieses Zeitraums wird die Inkarnation Kalkis
erscheinen, wie in diesem Vers vorhergesagt wird. Der Name
seines Vaters, Visnu Yasa, ein gelehrter Brahmana, und das Dorf
Sambhala werden auch erwahnt. Alle Voraussagen werden sich,
wie bereits gesagt wurde, in chronologischer Reihenfolge als wahr
erweisen. Das beweist die Autoritat des Srimad Bhagavatam.

Vers 26
O Brahmanas, die Inkarnationen des Herrn sind wie unzahlige
Bache, die aus unerschdpflichen Quellen flieRen.

Erlauterung
Die Aufzahlung der Inkarnationen der Personlichkeit Gottes, die hier
gegeben wird, ist nicht vollstandig. Es ist nur eine Teillbersicht aller
Inkarnationen, denn es gibt noch viele andere, wie SrT Hayagriva,
Hari, Harhsa, Prsnigarbha, Vibhu, Satyasena, Vaikuntha,
Sarvabhauma, Visvaksena, Dharmasetu, Sudhama, Yogesvara,
Brhadbhanu usw., die in vorangegangenen Zeitaltern erschienen.
SrT Prahlada Maharaja sagte in einem seiner Gebete: »Mein Herr,
Du offenbarst Dich in so vielen Inkarnationen, wie es Lebensformen
gibt, namlich die Lebewesen des Wassers, die Pflanzen, die
Reptilien, die Vdgel, die Landtiere, die Menschen, die Halbgdtter
und so fort, und Du erscheinst nur zum Wohl der Glaubigen und zur
Vernichtung der Unglaubigen. Du kommst in den verschiedenen
yugas, wann immer es erforderlich ist. Im Kali - yuga erscheinst Du
in der Gestalt eines Gottgeweihten.« Diese Inkarnation des Herrn im
Kali - yuga ist Sr1 Caitanya Mahaprabhu. Es gibt noch viele andere
Stellen, sowohl im Bhagavatam als auch in andern Schriften, in
denen die Inkarnation des Herrn als Sri Caitanya Mahaprabhu
eindeutig erwahnt wird. Auch in der Brahma - Samhita wird indirekt
gesagt, dass der Herr, obwohl er in vielen Inkarnationen erscheint,
wie Rama, Nrsimha, Varaha, Matsya, Kurma und vielen anderen,
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manchmal persénlich kommt. Sri Krsna und Sri  Caitanya
Mahaprabhu sind deshalb eigentlich keine Inkarnationen, sondern
die ursprungliche Quelle aller Inkarnationen. Im nachsten Sloka wird
dies deutlich erklart. Der Herr ist also die unerschopfliche Quelle
unzahliger Inkarnationen, die nicht immer erwahnt werden. Doch all
diese Inkarnationen sind an besonderen, aulergewdhnlichen
Merkmalen zu erkennen, die unmdglich von einem anderen
Lebewesen nachgeahmt werden kénnen. Das ist das allgemeine
Kriterium einer Inkarnation des Herrn, sei Sie direkt oder indirekt
ermachtigt. Einige der in diesem Kapitel erwahnten Inkarnationen
sind nahezu vollstandige Teilerweiterungen des Herrn. Die Kumaras
zum Beispiel sind mit transzendentalem Wissen erméchtigt. Sri
Narada ist mit hingebungsvollem Dienst ermachtigt. Maharaja Prthu
ist eine ermachtigte Inkarnation in der Rolle eines Herrschers. Die
Matsya - Inkarnation ist direkt eine vollstandige Teilerweiterung. Die
unzahligen Inkarnationen des Herrn offenbaren sich somit ohne
Unterlal® in den Universen, gleich dem Wasser, das ohne Unterlal
von - einem Wasserfall stromt.

Vers 27
All die Rsis, Manus, Halbgoétter und Nachkommen Manus, die
besondere Macht besitzen, sind vollstadndige Teilerweiterungen oder
Teile der vollstandigen Teilerweiterungen des Herrn. Dies schlief3t
auch die Prajapatis mit ein.

Erlauterung
Diejenigen, die vergleichsweise weniger machtig sind, werden
vibhuti genannt, und diejenigen, die vergleichsweise mehr Macht
besitzen, heil’en avesa - Inkarnationen.

Vers 28
Alle soeben angefiihrten Inkarnationen sind entweder vollstandige
Teilerweiterungen oder Teile der vollstandigen Teilerweiterungen
des Herrn; SrT Krsna aber ist die urspriingliche Persdnlichkeit
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Gottes. Sie alle erscheinen, wann immer von den Atheisten eine
Stérung verursacht wird, denn der Herr erscheint, um die Glaubigen
zu beschutzen.

Erlauterung
In diesem besonderen Vers wird Sri Krsna, die Personlichkeit
Gottes, von anderen Inkarnationen unterschieden. Der Herr wird nur
deshalb zu den Avataras (Inkarnationen) gezahlt, weil er aus seiner
grundlosen Barmherzigkeit aus seinem transzendentalen Reich
herabkommt. Avatara bedeutet »einer, der herabkommt«. Alle
Inkarnationen des Herrn, einschliellich des Herrn Selbst, kommen
in verschiedenen Lebensformen auf die verschiedenen Planeten der
materiellen Welt herab, um bestimmte Aufgaben zu erflllen.
Manchmal erscheint er selbst, und manchmal kommen seine
verschiedenen vollstandigen Teilerweiterungen oder die Teile seiner
vollstandigen Teilerweiterungen, seine abgesonderten Teile, die
direkt oder indirekt ermachtigt sind, in die materielle Welt, um
bestimmte Aufgaben zu erflllen. Urspringlich besitzt der Herr allen
Reichtum, alle Macht, allen Ruhm, alle Schonheit, alles Wissen und
alle Entsagung. Wenn solche Reichtimer von den vollstandigen
Teilerweiterungen oder den Teilen der  vollstandigen
Teilerweiterungen nur zum Teil offenbart werden, sollte man sich
dariber bewusst sein, dass flr die bestimmten Aufgaben der
jeweiligen Inkarnationen nur gewisse Manifestationen der
verschiedenen Krafte nétig sind. Wenn zum Beispiel in einem Raum
kleine Gllihbirnen ihr sparliches Licht verbreiten, bedeutet dies
nicht, dass das Elektrizitatswerk auf die kleinen Gliihbirnen begrenzt
ist. Dasselbe Werk kann genugend elektrischen Strom erzeugen,
um gigantische Fabrikgeneratoren mit hohen Voltzahlen zu
betreiben. In ahnlicher Weise offenbaren die Inkarnationen des
Herrn nur gewisse Energien, weil zu - bestimmten Zeiten nur ein
gewisses MaR an Energie benétigt wird. So zeigte zum Beispiel Sri
Parasurama  aullergewdhnliche  Fahigkeiten, als er die
ungehorsamen Ksatriyas einundzwanzigmal vernichtend schlug,
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und ebenso zeigte auch SrT Nrsirhha auRergewdhnliche Kraft, als er
den groRen, machtigen Atheisten Hiranyakasipu tétete.
Hiranyakasipu war so machtig, dass selbst die Halbgoétter auf den
hoéheren Planeten zitterten, wenn er nur schon missmutig die
Brauen hob. Die Halbgotter, die auf einer hoheren Stufe des
materiellen Daseins stehen, Uberragen sogar die wohlhabendsten
Menschen in jeder Hinsicht, wie zum Beispiel in Bezug auf
Lebensdauer, Schonheit, Reichtum und Besitz; dennoch flirchteten
sie sich vor Hiranyakasipu. Wir kdnnen uns also leicht vorstellen,
wie machtig Hiranyakasipu in dieser materiellen Welt war. Doch
selbst Hiranyakasipu wurde von den Fingerndgeln Nrsirhhas
zerrissen. Daran kann man sehen, dass keine materiell machtige
Person der Starke der Nagel des Herrn widerstehen kann. Ebenso
offenbarte Jamadagnya die Macht des Herrn, als er die
ungehorsamen Konige totete, die sich in ihren jeweiligen machtigen
Staaten verschanzt hatten. Seine ermachtigte Inkarnation Narada,
seine vollstandige Inkarnation Varaha sowie der indirekt ermachtigte
Buddha erzeugten unter den Menschen wieder Glauben. Die
Inkarnation Ramas und Dhanvantaris offenbarten seinen Ruhm, und
Balarama, Mohini und Vamana offenbarten seine Schonheit.
Dattatreya, Matsya, Kumara und Kapila offenbarten sein
transzendentales Wissen, und die Rsis Nara und Narayana
offenbarten seine Fahigkeit der Entsagung. So zeigten all die
verschiedenen Inkarnationen auf mittel - oder unmittelbare Weise
verschiedene Aspekte Gottes, aber Sri Krsna, der urerste Herr,
weist alle Aspekte Gottes auf, und das bestatigt, dass er die Quelle
aller anderen Inkarnationen ist. Den einzigartigen, ihm eigenen
Aspekt zeigte 81T Krsna wahrend der Manifestation seiner inneren
Energie in seinen Spielen mit den Kuhhirtenmadchen. All seine
Spiele mit den gopis sind Entfaltungen transzendentaler Existenz,
Gluckseligkeit und transzendentalen Wissens, obwohl sie auf den
ersten Blick wie weltliche Liebesbeziehungen anmuten. Die
besondere Anziehungskraft seiner Spiele mit den gopis sollte
niemals missverstanden werden. Das Bhagavatam beschreibt diese
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transzendentalen Spiele im Zehnten Canto. Um den Lernenden auf
die Ebene zu bringen, auf der er die transzendentale Natur der
Spiele Sr1 Krsnas mit den gopis verstehen kann, erhebt ihn das
Bhagavatam allmahlich durch die neun vorhergehenden Cantos.
Wie Srila Jiva Gosvami in Ubereinstimmung mit den maRgeblichen
Quellen erklart, ist Sri Krsna der Ursprung aller Inkarnationen - er
selbst hat keinen Ursprung, und er ist auch keine Inkarnation. Alle
Merkmale der héchsten Wahrheit sind vollstéandig in der Person Sri
Krsnas vorhanden, und in der Bhagavad - Gita (Der Gesang Gottes)
(7.7) erklart der Herr nachdricklich, dass keine Wahrheit ihn
Ubertrifft oder ihm gleichkommt. Im obigen Vers ist das Wort svayam
von besonderer Bedeutung; es bestéatigt, dass Sri Krsna keinen
anderen Ursprung hat als sich selbst. Obwohl die Inkarnationen an
manchen Stellen als Bhagavan bezeichnet werden, werden sie
doch nie als die hochste Personlichkeit bezeichnet. Das Wort
svayam in diesem Vers bezeichnet Sri Krsnas Oberherrschaft tiber
alles als das Summum Bonum. Krsna, der das Summum Bonum ist,
ist einer ohne einen Zweiten. Er erweitert sich in verschiedene
Erweiterungen, Teilerweiterungen und Teilchen, wie zum Beispiel
als svayam - Rupa, svayama - prakasa, tad - ekatma, prabhava,
vaibhava, vilasa, avatara, avesa und die jivas, die alle mit zahllosen
Energien ausgestattet sind, die genau zu den jeweiligen Personen
und Personlichkeiten passen. Grolke Weise, die sich in
transzendentalen Themen auskennen, haben das Summum
Bonum, Krsna, sorgfaltig analysiert und festgestellt, dass Krsna
vierundsechzig Haupteigenschaften besitzt. Alle Erweiterungen oder
Kategorien des Herrn besitzen nur einen bestimmten Teil dieser
Eigenschaften; Sr Krsna jedoch ist der Besitzer all dieser
Eigenschaften. Seine persdnlichen Erweiterungen, wie svayam -
prakasa und tad - ekatma, bis zu den Kategorien der avataras, die
alle Visnu - tattva sind, besitzen bis zu 93 Prozent dieser
transzendentalen Eigenschaften. Siva, der weder ein avatara noch
ein avesa ist, noch eine Zwischenstufe darstellt, besitzt nahezu 84
Prozent dieser Eigenschaften. Und die jivas, die individuellen
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Lebewesen auf verschiedenen Lebensstufen, besitzen bis zu 78
Prozent dieser Eigenschaften. Im bedingten Zustand materiellen
Daseins besitzt das Lebewesen diese Eigenschaften nur in sehr
geringem Male, welches je nach der Frommigkeit des Lebewesens
variiert. Das vollkommenste Lebewesen ist Brahma, der hdchste
Verwalter im Universum. Er besitzt 78 Prozent aller Eigenschaften in
vollem Ausmal. Alle anderen Halbgoétter haben dieselben
Eigenschaften in einem geringeren MalRe, wahrend Menschen sie
nur in winzigem MalRe besitzen. Der Malstab fir die
Vollkommenheit eines Menschen ist der, diese Eigenschaften bis zu
78 Prozent vollstandig zu entwickeln. Das Lebewesen kann nie alle
Eigenschaften Sivas, Visnus oder Krsnas besitzen, doch es kann
géttlich werden, indem es 78 Prozent dieser transzendentalen
Eigenschaften in vollem Ausmal entwickelt, auch wenn es niemals
auf die Stufen Sivas, Visnus oder Krsnas gelangen kann. Im Laufe
der Zeit jedoch kann es die Stellung Brahmas erlangen. Die
géttlichen Lebewesen, die alle auf den Planeten im spirituellen
Himmel wohnen, sind ewige Gefahrten des Herrn, und ihre
verschiedenen spirituellen Planeten werden als Hari - dhama und
Mahesa - dhama bezeichnet. Das Reich Krsnas Uber allen
spirituellen Planeten wird Krsnaloka oder Goloka Vrndavana
genannt, und die vollkommenen Lebewesen, die 78 Prozent der
obigen Eigenschaften in vollem Ausmal} entwickelt haben, kénnen
nach dem Verlassen ihres gegenwartigen materiellen Kérpers den
Planeten Krsnaloka erreichen.

Vers 29
Wer auch immer die geheimnisvollen Erscheinungen des Herrn
morgens und abends bedachtsam und voller Hingabe besingt,
erlangt Befreiung von allen Leiden des Lebens.

Erlauterung
In der Bhagavad - Gita (4.9) erklart die Personlichkeit Gottes, dass
jeder, der das Wesen der transzendentalen Geburt und Tatigkeiten
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des Herrn kennt, zurlick zu Gott gehen wird, nachdem er von der
materiellen Fessel befreit worden ist. Wenn man deshalb einfach
nur das geheimnisvolle Wesen der Inkarnationen des Herrn in der
materiellen Welt versteht, kann man sehr leicht von der Fessel der
Materie befreit werden. Die Geburt und die Tatigkeiten, die der Herr
zum Nutzen aller Menschen offenbart, sind also nicht von
gewohnlicher Natur. Sie sind geheimnisvoll, und nur von denen, die
versuchen, vorsichtig tief in den Gegenstand der spirituellen
Hingabe einzudringen, wird das Geheimnis entschleiert. Dadurch
erlangt man Befreiung von der materiellen Fessel. Es wird daher
empfohlen, das Kapitel des Bhagavatam, das das Erscheinen des
Herrn in verschiedenen Inkarnationen beschreibt, aufrichtig und mit
Hingabe vorzutragen, wodurch man einen Einblick in die Geburten
und Tatigkeiten des Herrn bekommen kann. Das Wort vimukti
(Befreiung) weist darauf hin, dass die Geburten und die Tatigkeiten
des Herrn alle transzendental sind; sonst wirde man nur durch ihr
alleiniges Vortragen nicht Befreiung erlangen konnen. Sie sind
daher geheimnisvoll, und diejenigen, die nicht den regulierenden
Prinzipien des hingebungsvollen Dienstes folgen, sind nicht
befahigt, in die Geheimnisse seiner Geburten und Inkarnationen
einzudringen.

Vers 30
Die Vorstellung der virat - Rupa, der universalen Form des Herrn,
wie sie in der materiellen Welt erscheint, ist eine lllusion. Sie ist
dazu da, den weniger Intelligenten (und Neulingen) zu ermoglichen,
sich an die Vorstellung zu gewdhnen, dass der Herr eine Gestalt
hat. In Wirklichkeit jedoch hat der Herr keine materielle Form.

Erlauterung
Die Vorstellung von der Gestalt des Herrn, die als visva - Rupa oder
virat - Rupa bekannt ist, wird ausdrtcklich nicht zusammen mit den
verschiedenen Inkarnationen des Herrn erwahnt, da alle oben
erwahnten Inkarnationen transzendental sind und da sich in ihren

193



Kdrpern keine Spur des Materiellen befindet. Bei ihnen gibt es
keinen Unterschied zwischen dem Koérper und dem Selbst, wie dies
bei den bedingten Seelen der Fall ist. Die virat - Rupa ist fur
diejenigen bestimmt, die gerade neue Verehrer sind. Fir sie wird die
materielle virat - Rupa beschrieben, wobei Naheres im zweiten
Canto erklart wird. In der virat - Rupa werden die materiellen
Manifestationen der verschiedenen Planeten als seine Beine,
Hande usw.. wahrgenommen. Im Grunde sind all diese
Beschreibungen fiir die Neulinge gedacht. Die Neulinge kénnen sich
namlich nichts jenseits der Materie vorstellen. Die materielle
Vorstellung von der Gestalt des Herrn wird nicht zu der Reihe seiner
wirklichen Formen gezahlt. Der Herr ist als Paramatma oder
Uberseele in jeder materiellen Form, sogar im Atom, anwesend.
Aber die &aulRere, materielle Form ist nichts weiter als eine
Vorstellung - fir den Herrn wie flir das Lebewesen. Die
gegenwartigen Formen der bedingten Seelen sind ebenfalls nicht
wirklich. Die Schlussfolgerung lautet, dass die materielle Vorstellung
vom Korper des Herrn als virat unwirklich ist. Der Herr sowie die
Lebewesen sind lebendige spirituelle Wesen wund haben
urspriinglich spirituelle Kérper.

Vers 31
Wolken und Staub werden von der Luft getragen, aber weniger
intelligente Menschen sagen, der Himmel sei wolkig und die Luft
staubig. So (bertragen sie auch materielle koérperliche
Auffassungen auf das spirituelle Selbst.

Erlauterung
Es wird hier weiter bestatigt, dass wir mit unseren materiellen
Augen und Sinnen den Herrn, der voéllig spirituell ist, nicht sehen
kénnen. Wir kdnnen nicht einmal den spirituellen Funken, der im
materiellen Korper des Lebewesens existiert, entdecken. Wir sehen
die aulere Hille des Korpers oder werden bestenfalls der
feinstofflichen Substanz des Geistes gewahr, doch den spirituellen
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Funken im Kdrper kdnnen wir nicht erkennen. Daher haben wir die
Gegenwart des Lebewesens durch die Gegenwart seines
grobstofflichen Korpers zu akzeptieren. In ahnlicher Weise wird
denjenigen, die den Herrn mit ihren gegenwartigen materiellen
Augen oder Sinnen sehen wollen, geraten, Uber die gigantische
aullere Form, genannt vira{ - Rupa, zu meditieren. Wenn zum
Beispiel, was leicht zu erkennen ist, ein bestimmter Herr in seinen
Wagen steigt, identifizieren wir den Wagen mit dem Mann im
Wagen. Wenn der Prasident in seinem besonderen Wagen ausfahrt,
sagen wir: »Da ist der Prasident.« Im Moment identifizieren wir den
Wagen mit dem Préasidenten. In ahnlicher Weise sollte man weniger
intelligenten Menschen, die Gott unmittelbar, jedoch ohne
notwendige Qualifikation, sehen wollen, zunachst den gigantischen
materiellen Kosmos als Form des Herrn zeigen, obwohl der Herr
innerhalb und auferhalb von ihm ist. Die Wolken am Himmel und
das Blau des Himmels kénnen in diesem Zusammenhang als
weiteres Beispiel dienen. Obwohl die blauliche Farbung des
Himmels und der Himmel selbst voneinander verschieden sind,
stellen wir uns die Farbe des Himmels immer noch als blau vor. Das
ist jedoch die Vorstellung des Laien.

Vers 32
Jenseits dieser groben Vorstellung von Form gibt es noch eine
andere, feine Auffassung von Form, die keine auliere Gestalt besitzt
und die unsichtbar, unhorbar und die unmanifestiert ist. Die Gestalt
des Lebewesens befindet sich jenseits dieser feinstofflichen Ebene
- wie sonst kénnte es wiedergeboren werden?

Erlauterung
Ahnlich wie die grobstoffliche kosmische Manifestation fiir den
gewaltigen Korper des Herrn gehalten wird, so gibt es auch eine
Vorstellung von seiner feinstoffichen Form, die wahrgenommen
werden kann, auch wenn sie weder sichtbar noch hérbar, noch in
irgendeiner anderen Weise manifestiert ist. Aber all diese grob - und
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feinstofflichen Vorstellungen seines Korpers existieren nur in
Beziehung zum Lebewesen. Das Lebewesen besitzt eine spirituelle
Gestalt jenseits der grobstofflich - kérperlichen und feinstofflich -
psychischen Existenz. Der grobstoffiche Koérper und die
psychischen Funktionen héren auf zu wirken, sobald das
Lebewesen den sichtbaren materiellen Koérper verlasst. In der Tat
sagen wir, das Lebewesen sei fortgegangen, obwohl es weder zu
sehen noch zu hoéren ist. Selbst wenn der grobstoffliche Kérper nicht
handelt, das heit, wenn das Lebewesen in tiefem Schlaf liegt,
wissen wir durch den Atem, dass es sich im Korper befindet. Wenn
das Lebewesen den Korper verlasst, bedeutet das daher nicht, dass
die lebendige Seele nicht mehr existiert. Sie existiert immer noch -
wie sonst kdnnte sie immer wieder geboren werden? Hieraus geht
hervor, dass der Herr ewig in seinem transzendentalen Koérper
existiert, der im Gegensatz zu dem des Lebewesens weder grob -
noch feinstofflich ist; sein Korper lasst sich niemals mit dem
grobstoffichen oder feinstoffichen Korper des Lebewesens
vergleichen. Alle Vorstellungen dieser Art vom Korper Gottes sind
Tauschungen. Auch das Lebewesen besitzt eine ewige spirituelle
Gestalt, doch sie wird zur Zeit durch materielle Verunreinigung
bedeckt.

Vers 33
Wann immer jemand durch Selbstverwirklichung erkennt, dass der
grobstoffliche und der feinstoffliche Koérper nichts mit dem reinen
Selbst zu tun haben, sieht er sich selbst wie auch den Herrn.

Erlauterung
Der Unterschied zwischen Selbstverwirklichung und materieller
lllusion besteht in der Erkenntnis, dass die zeitweiligen bzw.
illusorischen Tauschungen der materiellen Energie in Form des
grobstofflichen und feinstofflichen Korpers auflerliche Bedeckungen
des Selbst sind. Diese Bedeckungen entstehen durch Unwissenheit,
doch sie betreffen niemals die Persdnlichkeit Gottes. Davon

196



Uberzeugt zu sein bedeutet Befreiung oder, mit anderen Worten,
den Absoluten zu sehen. Hieraus folgt, dass vollkommene
Selbstverwirklichung mdglich wird, wenn man sich dem géttlichen,
spirituellen Leben zuwendet. Selbstverwirklichung bedeutet, den
Forderungen des grobstofflichen und feinstofflichen Korpers
gegenuber gleichgultig zu werden und sich ernsthaft den Tatigkeiten
des Selbst zuzuwenden. Der Anstol3 zu Tatigkeiten geht vom Selbst
aus, doch wenn diese Tatigkeiten durch die Unwissenheit tGber die
wirkliche Position des Selbst bedeckt werden, nehmen sie eine
illusorische Natur an. Aufgrund von Unwissenheit sieht man sein
Selbstinteresse lediglich im grobstofflichen und feinstofflichen
Korper, und daher werden so viele Tatigkeiten Leben flir Leben fiir
nichts ausgefuhrt. Wenn man jedoch das Selbst durch den rechten
Vorgang findet, beginnen die Tatigkeiten des Selbst. Daher wird ein
Mensch, der in den Tatigkeiten des Selbst beschaftigt ist, jivan -
mukta, eine schon im bedingten Dasein befreite Person, genannt.
Diese vollkommene Stufe der Selbstverwirklichung wird nicht durch
kinstliche Mittel erreicht, sondern nur unter den Lotosflfen des
Herrn, der immer transzendental ist. In der Bhagavad - Gita 05.15)
sagt der Herr, dass er in jedem Herzen gegenwartig ist und dass
von ihm allein alles Wissen, alle Erinnerung und alles Vergessen
kommen. Wenn das Lebewesen die materielle Energie, das heilt,
die illusorischen Erscheinungen, genief3en will, bedeckt der Herr es
mit dem Dunkel des Vergessens, und dadurch halt das Lebewesen
falschlich den grobstofflichen Kdorper und den feinstofflichen Geist
fur das Selbst. Wenn das Lebewesen transzendentales Wissen zu
entwickeln beginnt und wenn es zum Herrn um Befreiung aus der
Gewalt des Vergessens betet, entfernt der Herr in seiner grundlosen
Barmherzigkeit den illusorischen Schleier des Lebewesens, so dass
es sein selbst erkennen kann. Dann beschaftigt es sich in seiner
ewigen, wesenseigenen Position im Dienst des Herrn und wird
dadurch vom bedingten Leben befreit. Dies alles wird vom Herrn
entweder durch seine dulRere Kraft oder direkt durch die innere Kraft
bewirkt.
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Vers 34
Wenn die illusionierende Energie nachlasst und das Lebewesen
durch die Gnade des Herrn vollkommenes Wissen erlangt, wird es
sogleich durch Selbstverwirklichung erleuchtet und dadurch in der
eigenen Herrlichkeit gefestigt.

Erlauterung

Da der Herr die absolute Transzendenz ist, sind all seine Formen,
Namen, Spiele, Eigenschaften, Gefahrten und Energien mit ihm
identisch. Seine transzendentale Energie wirkt gemaR seiner
Allmacht. Dieselbe Energie wirkt als seine &ulere, innere und
marginale Energie, und weil er allmachtig ist, kann er mit Hilfe
dieser Energien alles tun, was ihm beliebt. Durch seinen Willen
kann er die auRere Energie in innere Energie umwandeln. Daher ist
es durch seine Gnade und seinen Willen moglich, dass der Einfluss
der auleren Energie - die dazu verwendet wird, diejenigen
Lebewesen, die es winschen, in lllusion zu versetzen -, in dem
Male nachlasst, wie die bedingte Seele Reue und Bulie zeigt. Die
gleiche Energie hilft dann dem gelauterten Lebewesen, auf dem
Pfad der Selbstverwirklichung Fortschritte zu machen. Das Beispiel
von der elektrischen Energie passt sehr gut in diesen
Zusammenhang. Der sachkundige Elektriker kann die elektrische
Energie sowohl zum Heizen als auch zum Kihlen verwenden. In
ahnlicher Weise kann die auflere Energie, die das Lebewesen
gegenwartig so verwirrt, dass es immer wieder den Kreislauf von
Geburt und Tod wiederholt, durch den Willen des Herrn in innere
Energie umgewandelt werden, um das Lebewesen zum ewigen
Leben zu fihren. Wenn ein Lebewesen so vom Herrn begnadet
wird, wird es in seine eigentliche, wesenseigene Lage versetzt und
kann sich des ewigen spirituellen Lebens erfreuen.
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Vers 35
So beschreiben die Gelehrten die Geburten und Téatigkeiten des
Ungeborenen und Untéatigen, der selbst durch die Veden nicht zu
erkennen ist. Er ist der Herr des Herzens.

Erlauterung

Der Herr wie auch die Lebewesen sind dem Wesen nach vdllig
spirituell. Daher sind beide ewig, und keiner von ihnen muss
geboren werden oder sterben. Der Unterschied ist, dass das
sogenannte Erscheinen und Fortgehen des Herrn nicht mit dem der
Lebewesen zu vergleichen ist. Die Lebewesen, die geboren werden
und dann wieder sterben, sind an die Gesetze der materiellen Natur
gebunden. Das sogenannte Erscheinen und Fortgehen des Herrn
geschieht jedoch nicht durch den Einfluss der materiellen Natur,
sondern durch das Wirken der inneren Energie des Herrn. Dies wird
alles von den grolRen Weisen erklart, weil dieses Wissen
Selbstverwirklichung ermdglicht. Der Herr sagt in der Bhagavad -
Gita (Der Gesang Gottes) (4.9), dass seine sogenannte Geburt in
der materiellen Welt und seine Taten alle transzendental sind. Allein
durch Meditation Uber solche Taten kann man schon die Brahman -
Erkenntnis erreichen und so von der Fessel des Materiellen befreit
werden. In den $rutis wird gesagt, dass der Geburtslose geboren zu
werden scheint. Der hdchste braucht nichts zu tun, aber da er
allmachtig ist, wird von ihm alles auf eine solche Art und Weise
ausgeflihrt, dass es aussieht, als geschehe dies alles von selbst.
Tatsachlich sind das Erscheinen und Fortgehen der hdchsten
Personlichkeit Gottes und seine verschiedenen Taten alle
vertraulich - sogar fur die vedischen Schriften. Trotzdem werden sie
vom Herrn offenbart, um den bedingten Seelen Gnade zu erweisen.
Wir sollten aus den Erzahlungen von den Taten des Herrn immer
Nutzen ziehen, was die einfachste und angenehmste Art der
Meditation Uber das Brahman darstellt.
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Vers 36
Der Herr, dessen Tatigkeiten stets makellos sind, ist der Meister der
sechs Sinne; er ist allmachtig und besitzt alle sechs Fillen. Er
erschafft die manifestierten Universen, erhalt sie und zerstort sie,
ohne im geringsten beeinflusst zu werden. Er weilt in jedem
Lebewesen und ist immer unabhangig.

Erlauterung

Der Hauptunterschied zwischen dem Herrn und den Lebewesen ist
der, dass der Herr der Schopfer und die Lebewesen die Geschdpfe
sind. Hier wird der Herr amogha - lila genannt, was darauf
hindeutet, dass es in seiner Schépfung nichts Beklagenswertes gibt.
Diejenigen, die Stdérungen in seiner Schoépfung verursachen,
erleiden selbst Stérungen. Er ist zu allen materiellen Leiden
transzendental, da er alle sechs Fullen besitzt, namlich Reichtum,
Macht, Ruhm, Schénheit, Wissen und Entsagung, und daher ist er
der Meister der Sinne. Er erschafft die manifestierten Universen, um
die Lebewesen, die in ihnen die dreifachen Leiden ertragen, zur
Rickkehr zu bewegen. Er erhalt sie und vernichtet sie zu
gegebener Zeit, ohne im geringsten durch solche Handlungen
beeinflusst zu werden. Er ist mit der materiellen Schépfung nur
oberflachlich verbunden, etwa so, wie man einen Duft wahrnimmt,
ohne mit dem duftenden Gegenstand in BerUhrung zu kommen.
Nichtgéttliche Elemente koénnen sich ihm daher, trotz aller
Anstrengungen, niemals nahern.

Vers 37
Die Toren mit geringem Wissen kdnnen die transzendentale Natur
der Formen, Namen und Taten des Herrn nicht verstehen, der wie
ein Schauspieler in einem Theaterstlick spielt. Sie kédnnen solche
Dinge weder durch mentale Spekulationen noch durch viele Worte
zum Ausdruck bringen.
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Erlauterung
Niemand kann die transzendentale Natur der absoluten Wahrheit
richtig beschreiben. Daher wird gesagt, dass sie sich jenseits der
Ausdruckskraft von Geist und Sprache befindet. Trotzdem gibt es
einige Menschen mit einem geringen Mall an Wissen, die
versuchen, die absolute Wahrheit durch unvollkommene mentale
Spekulation und ungenaue Beschreibungen seiner Taten zu
begreifen. Fir einen Laien sind seine Taten, sein Erscheinen und
Fortgehen, seine Namen, seine Formen und seine Umgebung,
seine personlichen Erweiterungen und alle Dinge, die in Beziehung
zu ihm stehen, etwas Geheimnisvolles. Es gibt zwei Arten von
Materialisten: die fruchtbringenden Arbeiter und die empirischen
Philosophen. Die fruchtbringenden Arbeiter besitzen so gut wie kein
Wissen Uber die absolute Wahrheit, und die mentalen Spekulanten
wenden sich, nachdem sie durch fruchtbringende Arbeit enttduscht
worden sind, der absoluten Wahrheit zu und versuchen, sie durch
mentale Spekulation zu verstehen. Fir all diese Menschen ist die
absolute Wahrheit ein Geheimnis, so, wie die Gaukelei des
Taschenspielers ein  Geheimnis fir Kinder ist. Durch das
Gaukelspiel des hoéchsten Wesens getauscht, verbleiben die
Nichtgottgeweihten, die in fruchtbringender Arbeit und mentaler
Spekulation sehr geschickt sein mogen, immer in Unwissenheit. Mit
solch begrenztem Wissen ist es ihnen unmobglich, in die
geheimnisvollen Bereiche der Transzendenz vorzudringen. Die
mentalen Spekulanten sind ein wenig fortgeschrittener als die
groben Materialisten oder fruchtbringenden Arbeiter, aber da auch
sie unter der Herrschaft der lllusion stehen, halten sie es fir
erwiesen, dass alles, was Namen und Form hat und Tatigkeiten
ausflihrt, nichts anderes sein kann als ein Produkt der materiellen
Energie. Fir sie ist das hochste spirituelle Ganze gestaltlos,
namenlos und untatig. Und weil solche mentalen Spekulanten den
Namen und die Gestalt des Herrn mit weltlichen Namen und
Formen gleichstellen, leben sie tatsachlich in Unwissenheit. Bei
solch geringem Mal} an Wissen gibt es keinen Zugang zur wahren
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Natur des hochsten Wesens. Wie in der Bhagavad - Gita (Der
Gesang Gottes) gesagt wird, befindet sich der Herr immer in einer
transzendentalen Position, selbst wenn er in der materiellen Welt
erscheint. Unwissende Menschen jedoch halten den Herrn fir eine
der groRen Personlichkeiten dieser Welt; sie wurden durch die
illusionierende Energie in die Irre gefuhrt.

Vers 38
Nur diejenigen, die den LotosfiiRen Sri Krsnas, der ein Wagenrad in
der Hand halt, vorbehaltlos, ohne Unterlass und mit Zuneigung
dienen, kdonnen den Schopfer des Universums in seiner ganzen
Herrlichkeit, Macht und Transzendenz verstehen.

Erlauterung
Nur die reinen Gottgeweihten kénnen die transzendentalen Namen,
Formen und Taten des Herrn, SrT Krsnas, verstehen, da sie vollig
frei sind von den Reaktionen, die die fruchtbringenden Arbeiter und
mentalen Spekulanten erwarten. Die reinen Gottgeweihten ziehen
keinen personlichen Nutzen aus ihrem selbstlosen Dienst fir den
Herrn. Sie bringen dem Herrn spontan, ohne jeden Vorbehalt,
unablassig und mit Zuneigung Dienste dar. Jeder in der Schopfung
des Herrn bringt ihm, direkt oder indirekt, Dienste dar. Niemand
macht in diesem Gesetz des Herrn eine Ausnahme. Solche, die ihm
indirekte Dienste darbringen, da sie durch den illusionierenden
Reprasentanten des Herrn dazu gezwungen werden, dienen ihm
nur widerwillig. Aber diejenigen, die ihm direkt und unter der
FuUhrung seines geliebten Reprasentanten dienen, tun dies aus
Zuneigung. Solche wohlgesonnenen Diener sind Geweihte des
Herrn, und durch die Gnade des Herrn kdnnen sie in die
geheimnisvollen Bereiche der Transzendenz eindringen. Die
mentalen Spekulanten befinden sich jedoch immer in Dunkelheit.
Wie in der Bhagavad - Gita (Der Gesang Gottes) gesagt wird, bringt
der Herr seine reinen Geweihten persénlich auf den Pfad der
Erkenntnis, da sie unentwegt aus spontaner Zuneigung in seinem
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liebevollen Dienst tatig sind. Das ist das Geheimnis des Eingehens
in das Konigreich Gottes. Fruchtbringende Tatigkeiten und
Spekulationen befahigen nicht zum Eintritt in das Reich Gottes.

Vers 39
Nur durch das Stellen solcher Fragen kann man in dieser Welt
erfolgreich und vdllig wissend werden, denn solche Fragen
erwecken transzendentale ekstatische Liebe zur Persoénlichkeit
Gottes, dem Besitzer aller Universen, und sie garantieren vollige
Freiheit vom schrecklichen Kreislauf der Geburten und Tode.

Erlauterung

Die Fragen der von Saunaka angefuhrten Weisen werden hier von
Suta Gosvami wegen ihrer transzendentalen Natur gerihmt. Wie
bereits gesagt wurde, kénnen nur die Gottgeweihten den Herrn
verstehen, und dies bis zu einem betrachtlichen Umfang, wahrend
andere nicht das geringste Wissen Uber ihn bekommen kénnen.
Daher sind die Gottgeweihten mit allem spirituellen Wissen
wohlvertraut. Die Personlichkeit Gottes ist der héchste Aspekt der
absoluten Wahrheit. Das unpersoénliche Brahman und die
lokalisierte Paramatma - Uberseele sind in dem Wissen (ber die
hochste Personlichkeit Gottes mit eingeschlossen. Daher weil3
jemand, der den Herrn, die Persdnlichkeit Gottes, kennt, ganz von
selbst alles Uber ihn und seine vielféltigen Energien und
Erweiterungen. Uber die Gottgeweihten heiRt es daher, dass sie in
jeder Beziehung erfolgreich sind. Einem hundertprozentigen
Geweihten des Herrn kdnnen die schrecklichen materiellen Leiden
der wiederholten Geburten und Tode nichts anhaben.

Vers 40
Das Srimad - Bhagavatam ist die Schrift - Inkarnation Gottes, und
es ist von Srila Vyasadeva, einer Inkarnation Gottes,
zusammengestellt worden. Es ist fur das hdchste Wohl aller
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Menschen bestimmt, und es ist in jeder Hinsicht glorreich, glickselig
und vollkommen.

Erlauterung

Sri Caitanya Mahaprabhu erklarte, dass das Srimad - Bhagavatam
die makellose Klangreprasentation allen vedischen Wissens und
aller vedischen Geschichtsschreibung ist. Es enthalt ausgesuchte
Berichte Uber grof3e Gottgeweihte, die in direkter Verbindung mit der
Personlichkeit Gottes stehen.

Das Srimad - Bhagavatam ist die Schrift - Inkarnation SrT Krsnas,
und es ist daher nicht verschieden von ihm. Das Srimad -
Bhagavatam sollte mit der gleichen Achtung wie der Herr verehrt
werden. So kdnnen wir durch sorgfaltiges und geduldiges Studieren
die héchsten Segnungen des Herrn erhalten. Wie Gott voller Licht,
Gluckseligkeit und Vollkommenheit ist, so ist es auch das Srimad -
Bhagavatam. Wir kénnen durch das Vortragen des Srimad -
Bhagavatam alles transzendentale Licht des hdchsten Brahmans,
S Krsna, bekommen, wenn es durch das Medium des
transparenten spirituellen Meisters empfangen wird. SrT Caitanyas
Privatsekretar, Srila Svarupa Damodara Gosvami, riet allen
interessierten Besuchern, die gekommen waren, um den Herrn in
Puri zu sehen, das Bhagavatam von der Person Bhagavatam zu
studieren. Die Person Bhagavatam ist der selbstverwirklichte, echte
spirituelle Meister, und nur durch ihn kann man die Unterweisung
des Bhagavatam verstehen und so zum gewilinschten Ergebnis
kommen. Man kann aus dem Studium des Bhagavatam genau
denselben Nutzen ziehen, wie er durch die personliche
Anwesenheit des Herrn erreicht werden kénnte. Es beinhaltet alle
transzendentalen Segnungen SrT Krsnas, die wir von seiner
personlichen Gegenwart erwarten kénnen.

Vers 41
S Vyasadeva gab es an seinen Sohn, der unter den
Selbstverwirklichten am hoéchsten geachtet wurde, weiter, nachdem
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er von allen vedischen Schriften und Geschichtsdarstellungen des
Universums den Rahm abgeschdpft hatte.

Erlauterung
Menschen mit geringem Wissensumfang akzeptieren die
Geschichte der Welt erst seit der Zeit Buddhas, das heif’t, seit 600
v. Chr., und alle Ereignisse, die vor dieser Zeit in den Schriften
erwahnt werden, halten sie flr legendare Erzahlungen. Das
entspricht jedoch nicht den Tatsachen. Alle Geschichten, die in
Schriften wie den Puranas)as und dem Mahabharata erwahnt
werden, sind Aufzeichnungen von Ereignissen, die sich nicht nur auf
unserem Planeten, sondern auch auf Millionen von anderen
Planeten im Universum wirklich zugetragen haben. Manchmal
erscheinen die Geschichten von den Planeten jenseits unserer Welt
den Menschen unglaubwirdig, denn sie wissen nicht, dass die
verschiedenen Planeten nicht in jeder Hinsicht gleich sind und dass
daher einige geschichtliche Tatsachen von anderen Planeten nicht
mit den uns bekannten Erfahrungen auf dem Planeten Erde
Ubereinstimmen. Wenn man die Situationen auf den verschiedenen
Planeten und auch die Zeit und die Umstande in Betracht zieht, gibt
es in der Geschichtsdarstellung der Puranas nichts, was nicht
glaubwurdig ware oder irgendwelcher Erfindung entsprungen ist.
Wir sollten uns an den Grundsatz erinnern: »Des einen Nahrung ist
des anderen Gift.« Wir sollten daher die Geschichten und
Erzahlungen der Puranas nicht als Phantastereien abtun. Die
grollen Rsis wie Vyasa hatten kein Interesse, erdichtete
Erzéhlungen in ihre Schriften aufzunehmen. Im Srimad -
Bhagavatam werden bestimmte historische Tatsachen aus der
Geschichte verschiedener Planeten beschrieben. Es wird daher von
allen spirituellen Autoritaten als das Maha - Purana anerkannt. Die
besondere Bedeutung dieser Geschichten besteht darin, dass sie
alle mit den Taten des Herrn zu verschiedenen Zeiten und unter
verschiedenen Umstinden in Verbindung stehen. Srila Sukadeva
Gosvami  ist die hochste  Persdnlichkeit unter allen
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selbstverwirklichen Seelen, und er lernte das Srimad - Bhagavatam
von seinem Vater Vyasadeva. Srila Vyasadeva ist eine groRe
Autoritat, und die Thematik des Srimad - Bhagavatam ist so wichtig,
dass er die Botschaft, die mit dem Rahm der Milch verglichen wird,
zuerst an seinen bedeutenden Sohn, Srila Sukadeva Gosvam,
weitergab. Die vedischen Schriften sind wie der Milchozean des
Wissens. Rahm und Butter sind die Uberaus wohlschmeckende
Essenz der Milch, und so verhalt es sich auch mit dem Srimad -
Bhagavatam, da es alle angenehmen, belehrenden und
authentischen Darstellungen der Taten des Herrn und seiner
Geweihten enthalt. Es bringt keinen Gewinn, die Botschaft des
Srimad - Bhagavatam von Unglaubigen, Atheisten und
berufsmafligen Vortragskinstlern zu empfangen, die aus dem
Vortrag des Bhagavatam fir Laien ein Geschaft machen. Es wurde
urspriinglich an Srila Sukadeva Gosvami weitergegeben, der mit
dem Bhagavata - Geschaft nichts zu tun hatte. Er brauchte keine
Familie durch ein solches Gewerbe zu unterhalten. Das Srimad -
Bhagavatam sollte deshalb von einem Reprasentanten Sukadevas
empfangen werden, der sich auf der Lebensstufe der Entsagung
befindet und nicht von Familienangelegenheiten belastet wird. Milch
ist zweifellos sehr wertvoll und nahrhaft, aber wenn sie von der
Zunge einer Schlange berlUhrt wird, wird sie ungeniel3bar, und ihr
GenuR flhrt zum Tode. In &hnlicher Weise sollten diejenigen, die
sich nicht strikt in der Vaisnava - Nachfolge befinden, kein Geschaft
aus dem Bhagavatam machen und den spirituellen Tod so vieler
Zuhorer verursachen. In der Bhagavad - Gita (Der Gesang Gottes)
(15 .15) sagt der Herr, dass es das Ziel aller Veden ist, ihn (Sr1
Krsna) zu erkennen. Das Srimad - Bhagavatam ist der Herr, S
Krsna selbst, in der Gestalt niedergeschriebenen Wissens, und
daher ist es der »Rahm aller Veden«, und es enthalt die
historischen Tatsachen aller Zeiten, die in Beziehung zu ST Krsna
stehen. Es ist wahrlich die Essenz aller Geschichtsdarstellungen.
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Vers 42
Sukadeva Gosvami, der Sohn Vyasadevas, gab das Bhagavatam
an den grofRen Konig Pariksit weiter, der in Erwartung seines Todes,
ohne zu essen oder zu trinken am Ufer der Ganga saf® und von
vielen Weisen umgeben war.

Erlauterung
Transzendentale Botschaften werden nur in der Kette der
Schilernachfolge richtig empfangen. Diese Schilernachfolge wird
parampara genannt. Wenn das Bhagavatam oder irgendeine
andere vedische Schrift nicht durch das parampara System
empfangen wird, ist der Empfang des Wissens nicht authentisch.
Vyasadeva gab die Botschaft an Sukadeva Gosvami weiter, und
von Sukadeva Gosvami erhielt Suta Gosvamt die Botschaft. Man
sollte daher die Botschaft des Bhagavatam von Suta Gosvami oder
von seinem Reprdsentanten empfangen, jedoch nicht von einem
unbedeutenden Interpreten. Als Koénig Pariksit die Kunde erhielt,
dass er bald sterben werde, verliel3 er sofort sein Konigreich und
seine Familie und setzte sich ans Ufer der Ganga, um bis zum Tode
zu fasten. Seiner hohen Stellung entsprechend kamen alle grof3en
Weisen, Rsis, Mystiker und Philosophen zu ihm und auflerten viele
Vorschlage hinsichtlich seiner nachstliegenden Pflichten. Schliel3lich
kam man Uberein, dass er von Sukadeva Gosvamr Uber SrT Krsna
hoéren solle, und so wurde ihm das Bhagavatam vorgetragen.
Sripada Sankaracarya, der die Mayavada - Philosophie predigte
und den unpersonlichen Aspekt des absoluten hervorhob, empfahl
ebenfalls, unter den LotosfiiRen SrT Krsnas Zuflucht zu suchen, da
durch Debattieren keine Hoffnung auf Gewinn zu erwarten sei.
Sripada Sankaracarya gab zu, dass einem das, was er selbst in den
blumigen grammatischen Interpretationen des Vedanta - Sutra
gepredigt hatte, zur Zeit des Todes nicht helfen kénne. Zur
kritischen Stunde des Todes muss man den Namen Govindas
aussprechen. So lautet die Empfehlung aller grofen
Transzendentalisten. Sukadeva Gosvami hatte schon lange die
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gleiche Wahrheit verkiindet, namlich, dass man sich am Ende des
Lebens an Narayana erinnern muss. Dies ist die Essenz aller
spirituellen Tatigkeiten. Auf der Suche nach dieser ewigen Wahrheit
vernahm Maharaja Pariksit das Srimad - Bhagavatam von
Sukadeva Gosvami, dem geeigneten Sprecher. Sowohl der
Sprecher als auch der Empfanger der Botschaften des Bhagavatam
erlangten durch diese transzendentale Schrift Befreiung.

Vers 43
Das Bhagavata Purana ist leuchtend wie die Sonne, und es ging
auf, begleitet von Religion, Wissen und so weiter, gleich nachdem
Sr1 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 Purana Licht
empfangen.

Erlauterung
Sr1 Krsna hat sein ewiges Reich (dhama),in dem er ewig mit seinen
ewigen Gefahrten und allem, was ihn ewiglich umgibt, in Freude
weilt. Sein ewiges Reich ist eine Manifestation seiner inneren
Energie, wohingegen die materielle Welt eine Manifestation seiner
auleren Energie ist. Wenn er in die materielle Welt herabsteigt und
sich in seiner inneren Macht, die atma - maya genannt wird,
offenbart, wird er von allem, was ewiglich zu ihm gehdrt, umgeben.
In der Bhagavad - Gita (Der Gesang Gottes) (4.6) sagt der Herr,
dass er durch seine eigene Macht (atma - maya) erscheint. Seine
Gestalt, sein Name, sein Ruhm, seine Umgebung, sein Reich usw.
sind daher keine Schépfungen der Materie. Er kommt herab, um die
gefallenen Seelen zurickzugewinnen und um die Gesetze der
Religion, die direkt von ihm ausgehen, wiederherzustellen. Aulier
Gott kann niemand die Prinzipien der Religion errichten. Nur er oder
eine durch ihn ermachtigte Person kann die Gesetze der Religion
erlassen. Wirkliche Religion bedeutet, Gott, unsere Beziehung zu
ihm, unsere Pflichten in Beziehung zu ihm und schlie3lich unseren
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Bestimmungsort nach Verlassen des materiellen Korpers zu
kennen. Kaum eine der bedingten Seelen, die von der materiellen
Energie gefangen sind, kennt all diese Prinzipien des Lebens. Die
meisten sind, wie die Tiere, nur mit Essen, Schlafen, Verteidigung
und Fortpflanzung beschaftigt. Unter dem Deckmantel von
Religiositat, Wissen oder Befreiung trachten sie fast nur nach
Sinnengenul. Im gegenwartigen Zeitalter des Streites, dem Kali -
yuga, sind die Menschen noch verblendeter. Im Kali - yuga ist die
Bevolkerung nichts weiter als eine konigliche Abart der Tiere. Sie
hat nichts mit spirituellem Wissen oder goéttlichem, religidsem Leben
zu tun. Sie ist so verblendet, dass sie nichts sehen kann, was
jenseits des Bereiches des feinen Geistes, der Intelligenz oder des
Egos liegt, aber sie sind sehr stolz auf ihren Fortschritt in den
Wissenschaften und im materiellen Wohlstand. Sie laufen Gefahr,
nach dem Verlassen des gegenwartigen Korpers ein Hund oder ein
Schwein zu werden, da sie in Bezug auf das eigentliche Ziel des
Lebens vdllig die Orientierung verloren haben. Die Personlichkeit
Gottes SrT Krsna erschien kurz vor Beginn des Kali - yuga, und Er
kehrte praktisch am Anfang des Kali - yuga in sein ewiges Reich
zurtick. Als er in dieser Welt anwesend war, offenbarte er alles
durch seine verschiedenen Taten. Er sprach die Bhagavad - Gita
(Der Gesang Gottes) gemall seinem Plan und machte allen
heuchlerischen religidsen Prinzipien ein Ende. Kurz vor seinem
Fortgang aus der materiellen Welt erméchtigte er Sr Vyasadeva
durch Narada, die Botschaften des Srimad - Bhagavatam
zusammenzustellen, und daher sind die Bhagavad - Gita (Der
Gesang Gottes) und das Srimad - Bhagavatam wie Fackeltrager fiir
die blinden Menschen dieses Zeitalters. Mit anderen Worten, wenn
Menschen im gegenwartigen Zeitalter des Kali das wirkliche Licht
des Lebens sehen sollen, brauchen sie nur zu diesen beiden
Blchern zu greifen, und ihr Lebensziel wird erflllt. Die Bhagavad
Gita ist die einleitende Studie zum Bhagavatam. Das Srimad -
Bhagavatam ist das Summum Bonum des Lebens; es ist SrT Erma
in Person. Wir miissen daher das Srimad - Bhagavatam als die
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direkte Reprasentation Sr1 Krsnas annehmen. Wer das Srimad -
Bhagavatam sehen kann, kann auch 817 Krsna in Person sehen. Sie
sind miteinander identisch.

Vers 44

O gelehrte Brahmanas, als Sukadeva Gosvami das Srimad -
Bhagavatam dort (in der Gegenwart Koénig Pariksits) vortrug, hérte
ich ihm mit gespannter Aufmerksamkeit zu, und so erlernte ich das
Bhagavatam durch die Barmherzigkeit dieses groflen und
machtigen Weisen. Jetzt werde ich versuchen, euch das Gleiche so
weiterzugeben, wie ich es von ihm gelernt und wie ich es
verwirklicht habe.

Erlauterung
Man kann in den Seiten des Bhagavatam ohne Zweifel die
Gegenwart Sri Krsnas erfahren, wenn man die Botschaft von einer
selbstverwirklichten groRen Seele wie Sukadeva Gosvami gehort
hat. Man kann das Bhagavatam jedoch nicht von einem
betrligerischen, bezahlten Sprecher erlernen, dessen Lebensziel
darin besteht, durch solches Vortragen Geld zu verdienen und
dieses in sexuelle Geniisse umzusetzen. Niemand kann das Srimad
- Bhagavatam erlernen, wenn er mit Menschen zusammen ist, die
der Sexualitat ergeben sind. Das ist das Geheimnis beim Erlernen
des Bhagavatam. Auch kann man das Bhagavatam nicht von
jemandem erlernen, der die Verse mit seiner weltlichen
Gelehrsamkeit interpretiert. Man muss das Bhagavatam von dem
Reprasentanten Sukadeva Gosvami, und von niemandem sonst,
erlernen, vorausgesetzt natirlich, dass man ST Krsna in den Seiten
sehen mdchte. Das ist der Vorgang, und es gibt keine andere
Méglichkeit. Srlla Gosvamr ist ein echter Reprasentant Sukadeva
Gosvami, da er die Botschaft, die er von dem groRen Gelehrten
Brahmana empfangen hat, weitergeben mochte. Sukadeva
Gosvamrt seinerseits trug das Bhagavatam so vor, wie er es von
seinem bedeutenden Vater gehért hatte, und daher gibt auch Srila
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Gosvami das Bhagavatam so weiter, wie er es von Sukadeva
Gosvami gehdrt hat. Nur Zuhdren reicht jedoch nicht aus. Man
muss den Text durch strikte Aufmerksamkeit verwirklichen. Das
Wort nivista bedeutet, dass Srila Gosvami den Nektar des
Bhagavatam durch seine Ohren trank. Das ist der wirkliche
Vorgang, das Bhagavatam zu empfangen. Man sollte mit
gespannter Aufmerksamkeit von der richtigen Person héren, dann
kann man sofort die Gegenwart Sri Krsnas auf jeder Seite
erkennen. Das Geheimnis, das Bhagavatam zu kennen, wird hier
erwahnt. Niemand kann gespannte Aufmerksamkeit entwickeln, der
nicht rein im Geist ist. Niemand kann rein im Geist sein, der nicht
rein im Handeln ist, und niemand kann rein im Handeln sein, wenn
er nicht im Essen, Schlafen, Verteidigen und Fortpflanzen rein ist.
Aber wenn man aus irgendeinem Grund mit gespannter
Aufmerksamkeit von der richtigen Person hért, kann man ganz
gewiss schon ganz am Anfang Sri Krsna persénlich in den Seiten
des Bhagavatam sehen.

Kapitel 4

Das Erscheinen Sri Naradas

Vers 1
Vyasadeva sagte: Als Saunaka Muni, der altere, gelehrte Fuhrer all
der mit dieser ausgedehnten Opferzeremonie beschaftigten Rsis,
Suta Gosvami so sprechen horte, beglickwlnschte er ihn wie folgt.

Erlauterung
Wenn in einer Zusammenkunft gelehrter Manner dem Redner
Glickwlinsche ausgesprochen oder ihm zu Ehren Ansprachen
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gehalten werden, sollte der Gratulierende die folgenden
Voraussetzungen erfullen: Er muss der Hausherr und ein alterer
Mann sein. AuRerdem muss er sehr gelehrt sein. SrT Saunaka Ri
besal alle diese Eigenschaften, und daher stand er auf, um Sri
Suta Gosvami zu beglickwlnschen, als dieser den Wunsch
duRerte, das Srimad - Bhagavatam genauso vorzutragen, wie er es
von Sukadeva Gosvami gehort und danach selbst verwirklicht hatte.
Personliche Verwirklichung bedeutet nicht, dass man aus Eitelkeit
der Versuchung erliegen sollte, sein Wissen zu zeigen, indem man
versucht, den vorangegangenen Acarya zu Ubertreffen. Man muss
volles Vertrauen in den vorangegangenen Acarya haben und zur
gleichen Zeit das Thema so gut verwirklichen, dass man es, den
besonderen Umstadnden Rechnung tragend, in geeigneter Weise
darlegen kann. Der urspriingliche Zweck des Textes muss erhalten
bleiben. Es darf keine unklare Bedeutung hineingelegt werden,
jedoch sollte man den Text in einer dem Verstdndnis der
Zuhorerschaft angemessenen Weise prasentieren. Das wird
Verwirklichung genannt. Der Leiter der Versammlung, Saunaka,
wusste die Bedeutsamkeit des Sprechers, Sri Suta Gosvami, zu
wuirdigen, als dieser die Worte yathadhitam und yatha - mati
gebrauchte, und er begllickwlnschte ihn in Ekstase. Kein Mensch
mit Bildung sollte gewillt sein, einer Person zuzuhoren, die nicht den
urspriinglichen acarya reprasentiert. Sowohl der Sprecher als auch
die Zuhdrerschaft in diesem Treffen, in dem das Bhagavatam zum
zweiten Mal vorgetragen wurde, waren aufrichtig. Das sollte der
Malstab fir das Vortragen des Bhagavatam sein, so dass der
eigentliche Zweck erfiillt und Sr1 Krsna ohne Schwierigkeit erkannt
werden kann. Solange diese Voraussetzung nicht geschaffen ist, ist
das Vortragen des Bhagavatam sowohl fir den Zuhdérer ein
nutzloses Unterfangen.

Vers 2
Saunaka sagte: 0 Suta Gosvami, du bist der glucklichste und am
hdchsten geachtete unter denjenigen, die sprechen und vortragen

212



kénnen. Verkiinde uns bitte die fromme Botschaft des Srimad -
Bhagavatam, die von dem groRRen, machtigen Weisen Sukadeva
Gosvami gesprochen wurde.

Erlauterung

Suta Gosvami wird hier von Saunaka Gosvami aus grof3er Freude
gleich zweimal angesprochen; denn Saunaka und die Mitglieder der
Versammlung waren sehr gespannt, das Bhagavatam so zu héren,
wie es von Sukadeva gesprochen worden war. lhnen lag nichts
daran, es von einem Betrliger zu horen, der es auf eigene Weise
interpretiert, um seinen Zwecken zu entsprechen. Gewdhnlich sind
die sogenannten Bhagavatam - Sprecher entweder berufliche
Vorleser oder sogenannte gelehrte Unpersoénlichkeitsanhanger, die
nicht in die transzendentalen personlichen Tatigkeiten des héchsten
Herrn eindringen konnen. Solche Unpersonlichkeitsanhanger
umgehen manche Stellen des Bhagavatam, um der unpersonlichen
Betrachtungsweise zu entsprechen oder sie zu unterstitzen, und
die beruflichen Vorleser gehen sofort zum zehnten Canto Gber und
stellen den vertraulichsten Teil der Spiele des Herrn falsch dar.
Keiner dieser Sprecher ist geeignet, das Bhagavatam richtig
vorzutragen. Nur derjenige, der bereit ist, das Bhagavatam aus der
Sicht Sukadeva Gosvamis vorzutragen, und nur diejenigen, die
bereit sind, Sukadeva Gosvami und seinem Reprasentanten
zuzuhoren, sind aufrichtige Teilnehmer an der transzendentalen
Erdrterung liber das Srimad - Bhagavatam.

Vers 3
Zu welcher Zeit, an welchem Ort und aus welchem Grunde wurde
dies vorgenommen? Woher erhielt der groRe Weise Krsna -
dvaipayana Vyasa die Inspiration, diese Schrift zu verfassen?

Erlauterung
Weil das Srimad - Bhagavatam der besondere Beitrag Srila
Vyasadevas ist, stellt der gelehrte Saunaka Muni viele Fragen. Den
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Weisen war bekannt, dass Srila Vyasadeva den Text der Veden
bereits auf verschiedene Weise erklart hatte - bis hin zum
Mahabharata, das flir die weniger intelligenten Frauen, die Stdras
und die gefallenen Angehérigen der Familien zweimalgeborener
bestimmt ist. Das Srimad - Bhagavatam ist transzendental zu all
diesen Schriften, da es mit weltlichen Dingen nichts zu tun hat. Die
Fragen Saunaka Munis sind aus diesem Grund sehr intelligent und
wichtig.

Vers 4
Sein (Vyasadevas) Sohn war ein groRer Gottgeweihter, ein
ausgeglichener Monist, dessen Geist stets im Monismus verankert
war. Er war transzendental zu weltlichem Tun, aber da er dies nach
aufden hin nicht zeigte, hielt man ihn fir einen Unwissenden.

Erlauterung
Srila Sukadeva Gosvami war eine befreite Seele, und daher achtete
er stets darauf, nicht von der illusionierenden Energie eingefangen
zu werden. In der Bhagavad - Gita wird diese Art der
Aufmerksamkeit der befreiten Seele sehr anschaulich erklart. Die
befreite Seele und die bedingte Seele gehen verschiedenen
Beschaftigungen nach. Die befreite Seele bewegt sich stets auf dem
Pfad der spirituellen Erkenntnis, der fiir die bedingte Seele so etwas
wie ein Traum ist. Die bedingte Seele kann sich nicht vorstellen,
was die befreite Seele eigentlich tut. Wahrend die bedingte Seele
somit von spirituellen Tatigkeiten traumt, ist die befreite Seele wach.
In ahnlicher Weise erscheint das Tun einer bedingten Seele der
befreiten Seele wie ein Traum. Auf den ersten Blick mag es
scheinen, als befanden sich eine bedingte und eine befreite Seele
auf der gleichen Ebene, aber in Wirklichkeit gehen sie
Beschaftigungen von  unterschiedlicher Art nach. Die
Aufmerksamkeit beider ist immer wach, entweder mit dem Ziel, die
Sinne zu befriedigen, oder mit dem Ziel der Selbstverwirklichung.
Die bedingte Seele ist in die Materie versunken, wohingegen die
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befreite Seele der Materie vdllig gleichglltig gegenlbersteht. Diese
Gleichgiiltigkeit wird im nachsten Vers naher erlautert.

Vers 5

Als Sr1 Vlyasadeva seinem Sohn folgte, bedeckten schéne, junge
Madchen, die nackt badeten, ihren Kérper mit Tiichern, obwohl Sr1
Vyasadeva selbst nicht nackt war. Aber sie hatten dies nicht getan,
als sein Sohn vorbeiging. Der Weise fragte nach dem Grund, und
die jungen Madchen antworteten, dass sein Sohn gelautert sei und
bei ihrem Anblick nicht zwischen mannlich und weiblich
unterscheide. Der Weise jedoch sehe solche Unterschiede.

Erlauterung
In der Bhagavad - Gita (5. 18) wird gesagt, dass in den Augen eines
grollen Weisen aufgrund spiritueller Sicht ein gelehrter und
freundlicher Brahmana, ein candala (Hundeesser), ein Hund und
eine Kuh gleich sind. Srila Sukadeva Gosvami hatte diese Stufe
erreicht, und daher sah er keine mannlichen oder weiblichen
Lebewesen, sondern Lebewesen in unterschiedlichen Kleidern. Die
badenden Madchen besallen die besondere Gabe, den Geist eines
Mannes an seinem Blick zu erkennen, ebenso, wie man an den
Augen eines Kindes sehen kann, wie unschuldig es ist. Sukadeva
Gosvami war ein Knabe von sechzehn Jahren, und daher waren
alle Teile seines Korpers voll entwickelt. Er war nackt wie die
Madchen, doch weil er zu geschlechtlichen Beziehungen
transzendental war, erschien er sehr unschuldig, weit entfernt von
weltlichen Dingen. Die Madchen konnten dies durch ihre besondere
Fahigkeit verstehen, und daher beachteten sie ihn nicht weiter. Als
jedoch sein Vater vorbeikam, bedeckten sie rasch ihre BlofRe.
Vyasadeva war ein alter Mann, und zudem war er bekleidet. Die
Madchen hatten Vyasadevas Tochter oder Enkelinnen sein kénnen;
trotzdem reagierten sie in seiner Gegenwart, wie es sich geziemte;
denn Srila Vyasadeva spielte die Rolle eines Haushélters. Ein
Haushalter muss zwischen dem mannlichen und dem weiblichen
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Geschlecht unterscheiden, sonst kann er kein Haushalter sein. Man
sollte indes versuchen, den Unterschied zwischen spiritueller Seele
und Materie ohne Anhaftung an das Mannliche oder Weibliche zu
verstehen. Solange man noch zwischen Mann und Frau
unterscheidet, sollte man nicht versuchen, ein sannyasi wie
Sukadeva Gosvami zu werden. Zumindest theoretisch muss man
davon Uberzeugt sein, dass ein Lebewesen weder mannlich noch
weiblich ist. Das aufliere Gewand ist von der materiellen Natur aus
Materie geschaffen worden, um das andere Geschlecht anzuziehen
und einen dadurch im materiellen Dasein gefangenzuhalten. Eine
befreite Seele steht Uber dieser widernaturlichen Unterscheidung.
Sie macht zwischen einem Lebewesen und einem anderen keinen
Unterschied. Fur sie sind alle von der gleichen spirituellen Natur.
Die Vollkommenheit dieser spirituellen Betrachtungsweise ist die
Stufe der Befreiung; Srila Sukadeva Gosvami erreichte diese Stufe.
Srila Vyasadeva befand sich ebenfalls auf der transzendentalen
Stufe, aber weil er als Haushalter lebte und die Sitten und
Gebrauche wahren wollte, erhob er nicht den Anspruch, eine
befreite Seele zu sein.

Vers 6
Wie wurde er (Srila Sukadeva Gosvami, der Sohn Vyasas) von den
Blrgern angesehen, als er die Stadt Hastinapura (das heutige
Delhi) erreichte, nachdem er, scheinbar wie ein Geistesgestorter,
schweigend und langsam durch die Provinzen Kuru und Jangala
gewandert war?

Erlauterung
Die heutige Stadt Delhi war fruher als Hastinapura bekannt, da sie
von Konig Hasti gegrindet wurde. Sukadeva Gosvami wanderte,
nachdem er sein Heim verlassen hatte, wie ein Geistesgestorter
umher, und daher war es fir die Birger recht schwer, seine
erhabene Stellung zu erkennen. Einen Weisen erkennt man also
nicht mit den Augen, sondern mit den Ohren. Man sollte sich einem
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Sadhu oder grolden Weisen nicht ndhern, um ihn zu sehen, sondern
um ihn zu horen. Wenn man nicht bereit ist, den Worten eines
Sadhu Gehor zu schenken, kann man aus dem Zusammensein mit
einem solchen Heiligen keinen Nutzen ziehen. Sukadeva Gosvami
war ein Sadhu, der Uber die transzendentalen Tatigkeiten des Herrn
sprechen konnte; er war nicht jemand, der die Launen gewohnlicher
Burger befriedigte. Er wurde als das erkannt, was er wirklich war,
als er das Bhagavatam vortrug; niemals versuchte er sich in der
Zurschaustellung von Schwindeleien, wie Zauberkinstler es tun.
Nach aullen hin erschien er wie ein zurlickgebliebener, stummer
Verrtckter, doch in Wirklichkeit war er die fortgeschrittenste
transzendentale Personlichkeit.

Vers 7
Wie kam es, dass Konig Pariksit diesen grozen Weisen traf und es
so mdglich machte, dass ihm die herrliche transzendentale Essenz
der Veden (Bhagavatam) vorgetragen wurde.

Erlauterung
Das Srimad - Bhagavatam wird hier als die Essenz der Veden
bezeichnet. Es ist keine ersonnene Geschichte, wie es manchmal
Menschen behaupten, die unautorisierten Pfaden folgen. Es wird
auch Suka - satizhita genannt, die von SrT Sukadeva Gosvami, dem
grofRen befreiten Weisen, vorgetragene vedische Hymne.

Vers 8
Er (Sukadeva Gosvami) war es gewohnt, nur so lange an der Tir
eines Haushalters zu bleiben, wie man zum Melken einer Kuh
braucht. Dies tat er nur, um den Wohnort zu heiligen.

Erlauterung
Sukadeva Gosvami traf Kaiser Pariksit und erklarte den Text des
Srimad Bhagavatam. Er pflegte bei keinem Haushalter langer als
eine halbe Stunde zu bleiben (zu der Zeit, als gerade die Kuh
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gemolken wurde), und seine Absicht war es, den vom Gluck
beglnstigten Haushalter um ein Almosen zu bitten und durch seine
segensreiche Gegenwart dessen Heim zu heiligen. Sukadeva
Gosvami ist daher ein vorbildlicher, in der Transzendenz verankerter
Prediger. Diejenigen, die sich im Lebensstand der Entsagung
befinden und sich der Aufgabe geweiht haben, die Botschaft Gottes
zu verbreiten, sollten von seinem Beispiel lernen, dass sie mit
Haushaltern nichts zu tun haben, es sei denn, um sie mit
transzendentalem Wissen zu erleuchten. Einen Haushalter um
Almosen zu bitten, sollte mit dem Ziel geschehen, sein Heim zu
heiligen. Wer sich im Lebensstand der Entsagung befindet, sollte
sich nicht vom Glanz der weltlichen Besitztimer eines Haushalters
verlocken lassen und den weltlichen Menschen dienlich werden. Fir
jemanden, der sich auf der Stufe der Entsagung befindet, ist dies
gefahrlicher als Selbstmord oder das Trinken von Gift.

Vers 9
Es wird gesagt, dass Maharaja Pariksit ein grof3er, erstrangiger
Geweihter des Herrn ist und dass seine Geburt und seine Taten
sehr aullergewdhnlich sind. Erzahle uns bitte von ihm.

Erlauterung
Die Geburt Maharaja Pariksits ist auergewéhnlich, weil er im Leib
seiner Mutter von der Personlichkeit Gottes, SrT Krsna, beschiitzt
wurde. Seine Taten sind ebenfalls wunderbar, da er Kali strafte, der
versuchte, eine Kuh zu toten. Kuhe zu toten bedeutet, der
menschlichen Zivilisation den Todessto? zu versetzen. Maharaja
Pariksit wollte die Kuh davor bewahren, von dem groRen Vertreter
der Sunde getdtet zu werden. Auch sein Tod ist auRergewdhnlich,
da ihm dieser angekiindigt wurde, was fiir jedes sterbliche Wesen
aullergewOhnlich ist. Er bereitete sich auf seine Todesstunde vor,
indem er sich ans Ufer der Ganga setzte und Uber die
transzendentalen Taten und Spiele des Herrn hérte. Wahrend all der
Tage, da er das Bhagavatam horte, a® und trank er nicht, und auch
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das Schlafen stellte er vollig ein. Alles, was mit ihm zu tun hat, ist
somit wunderbar, und es lohnt sich, den Erzahlungen Uber seine
Taten aufmerksam zuzuhéren. Saunaka Muni driickt in diesem Vers
den Wunsch aus, Naheres Gber Maharaja Pariksit zu erfahren.

Vers 10
Er war ein groRer Konig und besall alle Reichtimer seines
erworbenen Koénigreiches. Er war so erhaben, dass er das Ansehen
der Pandu - Dynastie vergroRerte. Warum gab er alles auf, um sich
am Ufer der Ganga niederzusetzen und bis zum Ende seines
Lebens zu fasten?

Erlauterung

Maharaja Pariksit war der Herrscher der Erde, einschlie3lich aller
Meere und Ozeane. Er brauchte nicht die Schwierigkeit auf sich zu
nehmen, ein solches Konigreich durch eigene Anstrengungen zu
erlangen; er erbte es von seinen GroRvatern, Maharaja Yudhisthira
und dessen Bridern. Davon abgesehen Ubte er eine gute
Herrschaft aus und war somit des Ruhmes seiner Vorvater wirdig.
Es gab folglich nichts, was seinem Reichtum und seiner Herrschaft
hatte abtraglich sein kénnen. Warum hatte er also, unter solch
gunstigen Umstanden, seine Stellung aufgeben und sich ans Ufer
der Ganga setzen sollen, um bis zum Tode zu fasten? Dies ist
verwunderlich, und daher waren alle gespannt, den Grund zu
erfahren.

Vers 11
Er war solch ein Herrscher, dass alle seine Feinde kamen, sich ihm
zu FURen verneigten und ihm all ihren Reichtum zu ihrem eigenen
Wohl Ubergaben. Er war voller Jugend und Kraft, und er besal}
unvergleichliche konigliche Reichtimer. Was war der Grund, dass er
den Wunsch hatte, alles aufzugeben, selbst sein Leben?
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Erlauterung

Es gab nichts Unangenehmes im Leben Maharaja Pariksits. Er war
jung, und da er Macht und Ruhm besal3, konnte er das Leben
geniel®en. Es stand fir ihn also aulier Frage, sich vom aktiven
Leben zurtickzuziehen. Er hatte keine Schwierigkeiten, die Steuern
einzutreiben, da er so machtig und tapfer war, dass selbst seine
Feinde zu ihm kamen, um sich zu seinen Flflen zu verneigen und
ihm allen Reichtum zu ihrem eigenen Wohl zu tbergeben. Maharaja
Pariksit war ein frommer Koénig. Er unterwarf seine Feinde, und
daher herrschte im ganzen Konigreich groRer Wohlstand. Es gab
genugend Milch, Getreide und Metalle, und alle Flusse und Berge
waren voller Kraft. In  materieller Hinsicht war alles
zufriedenstellend, und so konnte eigentlich keine Rede davon sein,
solch ein blihendes Konigreich zu verlassen und das Leben
frihzeitig aufzugeben. Die Weisen waren deshalb gespannt, Uber
diese Dinge im einzelnen zu héren.

Vers 12
Diejenigen, die sich der Personlichkeit Gottes geweiht haben, leben
nur fir das Wohl, den Fortschritt und das Gliick anderer. Sie leben
nicht fir ein selbstisches Interesse. Wie konnte also der Konig
(Pariksit), auch wenn er von aller Anhaftung an weltliche Gater frei
war, seinen sterblichen Kdorper aufgeben, der anderen eine Zuflucht
war?

Erlauterung
Pariksit Maharaja war ein vorbildlicher Konig und Haushalter, denn
er war ein Geweihter der Persodnlichkeit Gottes. Ein Geweihter des
Herrn besitzt ganz von selbst alle guten Eigenschaften, und der
Konig war ein typisches Beispiel fir einen solchen Geweihten. Er
haftete nicht an all den weltlichen Gltern, die er besaf}; aber weil er
als Konig fir das Wohl der Birger verantwortlich war, bemihte er
sich standig um das Wohl der Offentlichkeit - nicht nur in Hinblick
auf dieses Leben, sondern auch auf das nachste. Er erlaubte keine
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Schlachthduser zum Téten von Kihen. Er war kein térichter und
voreingenommener Verwalter, der einer Gruppe von Lebewesen
Schutz gewahrt und es zulasst, dass eine andere getétet wird. Da er
ein Geweihter des Herrn war, wusste er die Verwaltung so zu
fihren, dass alle lebenden Geschépfe - Menschen, Tiere und auch
Pflanzen - glucklich waren. Er verfolgte keine eigenen Interessen.
Selbstsucht ist entweder ichbezogen oder auf andere ausgedehnt,
doch Maharaja Pariksit war in keiner Weise selbstslichtig. Sein
Interesse war es, die hochste Wahrheit, die Personlichkeit Gottes,
zu erfreuen. Der Konig ist der Stellvertreter des hochsten Herrn, und
daher missen die Interessen des Konigs mit denen des hdchsten
Herrn Ubereinstimmen. Der hochste Herr mochte, dass alle
Lebewesen ihm gehorsam sind und dadurch glicklich werden. Es
muss daher das Interesse des Konigs sein, alle Untertanen zum
Konigreich Gottes zurlckzufiihren, und deshalb sollten die
Tatigkeiten der Blrger so aufeinander abgestimmt sein, dass sie
schlieRlich nach Hause, zu Gott, zurlickkehren. Unter der Herrschaft
eines solchen, den hdchsten Herrn reprasentierenden Koénigs bliiht
das Konigreich. In solchen Zeiten haben es die Menschen nicht
notig, Tiere zu essen, es gibt genigend Getreide, Milch, Friichte
und Gemiuse, so dass die Menschen wie auch die Tiere reichlich
und nach Herzenslust davon nehmen koénnen. Wenn alle
Lebewesen in Bezug auf Nahrung und Schutz zufriedengestellt sind
und die vorgeschriebenen Regeln befolgen, kann es keine
Zwistigkeiten unter ihnen geben. Maharaja Pariksit war ein wirdiger
Koénig, und daher waren alle Lebewesen wahrend seiner
Regierungszeit gluckliche.

Vers 13
Wir wissen, dass du die Bedeutung aller Themen, mit Ausnahme
einiger Teile der Veden, sehr genau kennst. Somit kannst du die
Antworten auf alle Fragen, die wir gerade gestellt haben, deutlich
erklaren.
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Erlauterung

Der Unterschied zwischen den Veden und den Puranas ist mit dem
Unterschied zwischen den Brahmanas und den parivrajakas.
(Wanderprediger) zu vergleichen. Die Brahmanas sind fiur die
Durchfuhrung der in den Veden beschriebenen fruchtbringenden
Opfer zustandig, wohingegen die parivrajakacaryas oder gelehrten
Prediger die Aufgabe haben, jeden auf allgemein verstandliche
Weise mit transzendentalem Wissen zu erleuchten. Die
parivrajakacaryas sind daher nicht sehr geschickt darin, die
vedischen Mantras korrekt auszusprechen, die von den fir die
Durchfuihrung der vedischen Rituale verantwortlichen Brahmanas im
Hinblick auf Betonung und Versmal} systematisch gelibt werden.
Dennoch sollten die Brahmanas nicht flr wichtiger erachtet werden
als die Wanderprediger. Beide sind gleichzeitig eins und
verschieden, da sie, nur auf verschiedene Weise, dem gleichen
Zweck dienen.

In ahnlicher Weise gibt es keinen Unterschied zwischen den
vedischen Mantras und dem, was in den Puranas und im ltihasa
erklart wird. Nach Srila Jiva Gosvami wird in der Madhyandina -
Sruti erwahnt, dass alle Veden, wie der Sama, Atharva, Rg, Yajur,
die Puranas, die Itihasas, die Upanisaden usw., aus dem Atem des
hochsten Wesens hervorgehen. Der einzige Unterschied besteht
darin, dass die meisten vedischen Mantras mit pranava omkara
beginnen und dass es einige Ubung erfordert, bis man die
reimgerechte Aussprache der vedischen Mantras beherrscht, ohne
die sie keine Wirkung haben. Das bedeutet jedoch nicht, dass das
Srimad - Bhagavatam weniger wichtig ist als die vedischen Mantras.
Wie bereits friher erwahnt wurde, ist es die reife Frucht aller Veden.
Davon abgesehen ist die vollkommenste befreite Seele, Srila
Sukadeva Gosvami, in das Studium des Bhagavatam vertieft,
obwohl er bereits selbstverwirklicht ist. Srila Suta Gosvami folgt
seinen Fullstapfen, und daher ist seine Stellung nicht weniger
wichtig, nur weil er im Chanten vedischer Mantras mit metrischer
Betonung nicht erfahren war, was mehr auf Ubung als auf
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tatsachlicher Verwirklichung beruht. Verwirklichung ist wichtiger als
papageienhartes Chanten.

Vers 14
Suta Gosvami sagte: Als das zweite Zeitalter das dritte Uberschnitt,
wurde der groRe Weise (Vyasadeva) von Parasara mit Satyavati,
der Tochter Vasus, gezeugt.

Erlauterung

Es gibt eine zeitliche Reihenfolge der vier Zeitalter Satya, Dvapara,
Treta und Kali; doch manchmal lberschneiden sie sich. Wahrend
der Herrschaft Vaivasvata Manus ergab sich eine solche
Uberschneidung im achtundzwanzigsten Zyklus der vier Zeitalter,
und so kam das dritte Zeitalter vor dem zweiten. In diesem
besonderen Zeitalter erschien auch Sri Krsna, und das war der
Grund fir diese Abweichung. Die Mutter des groften Weisen war
Satyavati, die Tochter Vasus, des Fischers, und der Vater war der
groRe Panisara Muni. Das ist die Geschichte von Vyasadevas
Geburt. Jedes Zeitalter ist in drei Abschnitte unterteilt, und jeder
Abschnitt wird sandhya genannt. Vyasadeva erschien im dritten
sandhya dieses besonderen zweiten Zeitalters.

Vers 15
Eines Tages nahm er (Vyasadeva), wahrend die Sonne aufging,
sein morgendliches Bad in den Wassern der Sarasvati vor und
setzte sich dann allein zum Meditieren nieder.

Erlauterung
Der Fluss Sarasvati fliet im Badarikasrama - Gebiet des Himalaya.
Der hier genannte Ort ist Samyaprasa in Badarikasrama, dem
Aufenthaltsort SrT Vyasadevas.
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Vers 16
Der groRe Weise Vyasadeva sah die Mangel des gegenwartigen
Zeitalters voraus, die auf der Erde in verschiedenen Zeitaltern im
Laufe der Zeit durch unsichtbare Krafte auftreten.

Erlauterung

Grolte Weise wie Vyasadeva sind befreite Seelen und kénnen
Gegenwart und Zukunft deutlich sehen. Vyasadeva konnte daher
die zukinftige Fehlentwicklung im Kali - yuga voraussehen, und
dementsprechend traf er Vorbereitungen fir die gewodhnlichen
Menschen, damit sie in diesem Zeitalter der Dunkelheit ein
fortschrittliches Leben flihren kénnten. Die meisten Menschen im
gegenwartigen Zeitalter des Kali sind zu sehr an der Materie
interessiert, die zeitweilig ist. Aus Unwissenheit ist es ihnen nicht
moglich, den Wert des Lebens zu erkennen und das Licht des
spirituellen Wissens zu empfangen.

Vers 17 - 18
Der grole Weise, der vollkommenes Wissen besal3, konnte mit
seinen transzendentalen Augen die durch den Einfluss des
Zeitalters bedingte Verschlechterung alles Materiellen erkennen. Er
konnte auch sehen, dass die unglaubigen Menschen im
Allgemeinen eine klrzere Lebensdauer haben und aufgrund von
mangelnder Tugend ungeduldig sein wurden. Daher meditierte er
zum Wohl der Menschen aller Einteilungen und Stande des Lebens.

Erlauterung
Die unsichtbaren Krafte der Zeit sind so machtig, dass sie alles
Materielle im Laufe der Zeit verfallen lassen. Im Kali - yuga, dem
letzten Zeitalter eines Zyklus von vier Zeitaltern, verringert sich
durch den Einfluss der Zeit die Kraft aller materiellen Gegenstande.
In diesem Zeitalter ist im Allgemeinen ein starkes Schwinden der
Lebensdauer des materiellen Korpers und des
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Erinnerungsvermdgens der Menschen zu bemerken. Die Aktivitat
der Materie ist ebenfalls nicht mehr so ergiebig wie zuvor. Der
Boden erzeugt nicht mehr die gleiche Menge Getreide, wie er es in
friiheren Zeiten tat; die Kuh gibt nicht mehr so viel Milch wie friher,
und auch der Ertrag an Gemuse und Frichten ist geringer als in
vergangenen Zeiten. Allen Lebewesen, Menschen wie Tieren, fehlt
es daher an reichhaltigen, kraftigen Nahrungsmitteln. Aus Mangel
an so vielen lebensnotwendigen Dingen schwindet naturgemal} die
Lebensdauer, das Erinnerungsvermégen nimmt ab, die Intelligenz
wird schwach, und zwischenmenschliche Beziehungen sind voller
Heuchelei, und so fort. Da der grof3e Weise Vyasadeva eine befreite
Seele war, konnte er alle dies mit seinen transzendentalen Augen
sehen. In ahnlicher Weise, wie ein Astrologe in der Lage ist, das
zuklnftige Schicksal eines Menschen zu prophezeien, oder wie ein
Astronom die zukinftigen Sonnen - und Mondfinsternisse
vorauszusagen vermag, vermogen die befreiten Seelen, die durch
die Schriften sehen kénnen, die Zukunft der gesamten Menschheit
vorherzusehen. Diese Fahigkeit besitzen sie, weil sie mit
spirituellem Wissen erleuchtet sind. Solche Transzendentalisten, die
naturgemall Geweihte des Herrn sind, bemihen sich stets, dem
Wohl der gewdhnlichen Menschen zu dienen. Sie sind wahre
Freunde der Menschen, im Gegensatz zu den sogenannten
Staatsfiihrern, die nicht einmal Uberblicken konnen, was in den
nachsten funf Minuten geschehen wird. Im gegenwartigen Zeitalter
sind die meisten Menschen, ebenso wie ihre sogenannten Fihrer,
bemitleidenswerte Geschopfe, die kein Vertrauen in spirituelles
Wissen haben und vom Zeitalter des Kali beeinflusst werden. Sie
werden standig von allen moglichen Krankheiten und anderen
Stérungen heimgesucht. Zum Beispiel gibt es heute so viele
Tuberkulosepatienten und Tuberkulosekrankenhauser; friiher war
dies nicht der Fall, da die Zeit noch nicht so unglinstig war. Die
unglickseligen Menschen des gegenwartigen Zeitalters haben kein
Interesse, den Transzendentalisten, den Vertretern Vyasadevas,
zuzuhoren, die, ohne an ihren eigenen Vorteil zu denken, standig
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Uber Mittel und Wege nachsinnen, um jedem Menschen zu helfen,
ungeachtet seiner sozialen oder gesellschaftlichen Stellung. Die
groliten Menschenfreunde sind jene Transzendentalisten, die die
Botschaft Vyasas, Naradas, Madhvas, Caitanyas, Rupas,
Sarasvatis usw. weitergeben. Diese Botschaft ist immer die gleiche.
Die Personlichkeiten mdgen verschieden sein, aber das Ziel der
Botschaft ist ein und dasselbe, namlich die gefallenen Seelen nach
Hause, zu Gott, zuriickzubringen.

Vers 19
Er sah, dass die in den Veden erwdhnten Opfer Mittel sind, durch
die die Handlungen der Menschen gelautert werden kénnen. Um
den Vorgang zu vereinfachen und das vedische Wissen unter den
Menschen zu verbreiten, gliederte er den einen Veda in vier Teile.

Erlduterung vormals gab es nur einen Veda, den Yajur Veda. Er
behandelte vornehmlich vier Arten von Opfern, und um die
Durchfuhrung dieser Opfer zu vereinfachen und so den
pflichtgemaRen Dienst der vier Kasten zu lautern, wurde der Veda in
vier Teile gegliedert. Neben den vier Veden - Rg, Yajur, Sama und
Atharva - gibt es noch die Puranas, das Mahabharata, die Samhitas
usw., die als der fiinfte Veda bekannt sind. SrT Vyasadeva und seine
zahlreichen Schiler sind alle geschichtliche Persdnlichkeiten, und
sie waren den gefallenen Seelen des gegenwartigen Zeitalters des
Kali sehr gtig und wohlwollend gesinnt. Die Puranas und das
Mahabharata wurden aus Uberlieferten historischen Tatsachen
zusammengestellt, die die Lehren der vier Veden naher erlautern.
Es gibt keinen Grund, an der Autoritdt der Puranas und des
Mahabharata und ihrer Zugehorigkeit zu den Veden zu zweifeln. In
der Chandogya Upanisad werden die Puranas und das
Mahabharata, die gewdhnlich als historische Tatsachenberichte
bekannt sind, als der fiinfte Veda erwahnt. Nach Srila Jiva Gosvami
ist das der Weg, den Wert einer offenbarten Schrift festzustellen.
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Vers 20
Die urspringliche Quelle des Wissens (der Veda) wurde in vier
gesonderte Teile gegliedert. Die in den Puranas erwahnten
historischen Tatsachen und authentischen Geschichten werden der
funfte Veda genannt.

Vers 21
Nachdem der Veda in vier Teile gegliedert worden war, wurde Paila
Rsi der Meister des Rg Veda, Jaimini der Meister des Sama Veda,
und Vaisampayana wurde durch den Yajur Veda ruhmreich.

Erlauterung
Die einzelnen Veden wurden verschiedenen groRen Gelehrten
anvertraut, die sie auf vielfache Weise weiterentwickeln sollten.

Vers 22
Dem sehr hingegebenen Rsi Angira, der auch als Sumantu Muni
bekannt ist, wurde der Atharva Veda anvertraut und meinem Vater,
Romaharsana, die Puranas und die historischen Aufzeichnungen.

Erlauterung
Auch in den Sruti - mantras wird gesagt, dass Ailgira Muni, der den
strengen Prinzipien des Atharva Veda genau folgte, der FUhrer der
Nachfolger des Atharva Veda war.

Vers 23
All diese groRen Gelehrten gaben die ihnen anvertrauten Veden an
ihre Schuler weiter, die sie wiederum an ihre Schuiler weitergaben,
welche sie wiederum an ihre Schiler weiterreichten. Auf diese
Weise entstanden die verschiedenen Zweige der Nachfolger der
Veden.
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Erlauterung

Die urspringliche Quelle des Wissens sind die Veden. Es gibt keine
Wissenszweige, weder weltliche noch transzendentale, die nicht
zum urspringlichen Text der Veden gehdren. Die urspringlichen
Texte sind lediglich in verschiedene Zweige unterteilt worden. Am
Anfang wurden sie von den grof3en, angesehenen und gelehrten
Meistern Uberliefert, deren Schiiler spater das vedische Wissen in
verschiedene Zweige unterteilten und Uber die ganze Welt
verbreiteten. Niemand kann daher behaupten, von den Veden
unabhangiges Wissen zu besitzen.

Vers 24
Somit Uberarbeitete der groRe Weise Vyasadeva, in seiner Glte mit
den unwissenden Menschen, das Buch des Wissens (Veda), damit
dieses auch von den weniger intelligenten Menschen aufgenommen
werden konnte.

Erlauterung
Der Veda ist urspringlich einer, und die Grinde fir seine
Gliederung in viele Teile werden in diesem Vers angegeben. Der
Same allen Wissens, der Veda, ist kein Thema, das von einem
gewdhnlichen Menschen ohne weiteres verstanden werden kann.
Es gibt eine Einschrankung, die besagt, dass niemand auller einem
qualifizierten Brahmana versuchen sollte, die Veden zu studieren.
Diese Einschrankung ist leider auf viele Arten falsch ausgelegt
worden. Eine Gruppe von Menschen zum Beispiel, die behaupten,
die brahmanischen Eigenschaften zu besitzen, nur weil sie in der
Familie eines Brahmana geboren wurden, machen die Forderung
geltend, dass das Studium der Veden das Alleinrecht der Brahmana
- Kaste sei. Eine andere Gruppe halt dies flr ungerecht gegeniiber
den Angehérigen der anderen Kasten, die nicht in einer Brahma(la -
Familie geboren wurden. Beide sind jedoch im Irrtum. Die Veden
behandeln Themen, die sogar Brahmaji vom hdchsten Herrn erklart
werden mussten. Nur Lebewesen mit aullergewohnlichen

228



Eigenschaften der Tugend kénnen daher diese Schriften verstehen.
Diejenigen, die sich in den Erscheinungsweisen der Leidenschaft
und Unwissenheit befinden, sind unfahig, das Thema der Veden zu
begreifen. Das endgliltige Ziel vedischen Wissens ist SrT Krsna, die
Persdnlichkeit Gottes. Diese Persoénlichkeit wird sehr selten von
denen verstanden, die unter dem Einfluss der Erscheinungsweisen
der Leidenschaft und Unwissenheit stehen. Im Satyayuga befand
sich jeder in der Erscheinungsweise der Tugend. Wahrend des
Tretaund Dvapara - yuga nahm die Erscheinungsweise der Tugend
allmahlich ab, und die Masse der Menschen degenerierte immer
mehr. Im gegenwartigen Zeitalter ist der Einfluss der
Erscheinungsweise der Tugend fast verloschen, und deshalb
unterteilte der gutherzige, machtige Weise Srila Vyasadeva die
Veden fir die Masse der Menschen auf verschiedene Weise, so
dass die in diesen Schriften gegebenen Anweisungen auch von den
weniger intelligenten Menschen in den Erscheinungsweisen der
Leidenschaft und Unwissenheit befolgt werden konnten. Wie er dies
tat, wird im nachsten Sloka erklart.

Vers 25
Aus Mitleid hielt der groRe Weise es fir klug, die Veden zu
unterteilen, um so den Menschen die Moglichkeit zu geben, das
endgultige Ziel des Lebens zu erreichen. Er verfasste deshalb die
grol3e historische Erzahlung, Mahabharata genannt, fur die Frauen,
Arbeiter und Freunde der Zweimalgeborenen.

Erlauterung
Die Freunde der zweimalgeborenen Familien sind diejenigen, die in
Familien von Brahmanas, Ksatriyas und Vaisyas, also in spirituell
gebildeten Familien, geboren wurden, jedoch selbst ihren Vorvatern
nicht ebenblrtig sind. Diese Nachkommen werden aus Mangel an
Lauterung nicht als Zweimalgeborene anerkannt. Die
Lauterungsvorgange beginnen schon vor der Geburt des Kindes,
und der Samen gebende Erneuerungsvorgang wird garbhadhana -
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samskara genannt. Wer sich keinem solchen garbhadhana -
samskara, das heif’t, spiritueller Familienplanung, unterzogen hat,
wird nicht als wahrer zweimalgeborener anerkannt. Dem
garbhadhana - samskara folgen andere Lauterungsvorgange, von
denen die zur Zeit der spirituellen Einweihung vollzogene heilige -
Schnur - Zeremonie einer ist. Nach diesem besonderen samskara
wird man mit Recht als zweimalgeboren bezeichnet. Die erste
Geburt findet wahrend des samskara vor der Zeugung statt und die
zweite wahrend der spirituellen Einweihung. Jemand, dem es
moglich war, sich diesen wichtigen samskaras zu unterziehen, kann
als echter zweimalgeborener bezeichnet werden. Wenn der Vater
und die Mutter den Vorgang der spirituellen Familienplanung
(garbhadhana - samskara) nicht beachten, sondern nur aus
Leidenschaft heraus Kinder zeugen, werden diese dvija - bandhu
genannt. Diese dvija - bandhus sind zweifellos nicht so intelligent
wie die Kinder aus Familien echter zweimalgeborener. Als
dvijabandhus werden die Sidras und Frauen bezeichnet, die von
Natur aus weniger intelligent sind. Die Stidras und Frauen brauchen
sich keinem samskara, mit Ausnahme der Hochzeitszeremonie, zu
unterziehen. Den weniger Intelligenten, namlich den Frauen, Stdras
und unqualifizierten Sohnen der hoheren Kasten, fehlen die
Voraussetzungen, die ndtig sind, um das Ziel der transzendentalen
Veden zu verstehen. Fir sie wurde das Mahabharata verfasst. Es
soll das Ziel der Veden deutlich machen, und deshalb ist im
Mahabharata der zusammenfassende Veda, die Bhagavad - Gita,
enthalten. Der Herr, SrT Krsna, sprach die Philosophie der Veden in
der Form der Bhagavad - Gita, weil weniger intelligente Menschen
mehr an Geschichten als an Philosophie interessiert sind.
Vlyasadeva wie auch SrT Krsna befinden sich auf der
transzendentalen Ebene, und daher arbeiten sie zusammen, um flr
die gefallenen Seelen des gegenwartigen Zeitalters Gutes zu tun.
Die Bhagavad - Gita ist die Essenz allen vedischen Wissens. Sie ist
das vorrangigste Buch spiritueller Werte, wie sie auch in den
Upanisaden aufgezeigt sind. Die Vedanta - Philosophie ist der
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Studiengegenstand fur spirituell fortgeschrittene Menschen, und nur
wer noch weiter fortgeschritten ist, kann in den spirituellen oder
hingebungsvollen Dienst des Herrn eintreten. Der hingebungsvolle
Dienst ist eine groRe Wissenschaft, und der grof3e Lehrer ist der
Herr Selbst in der Gestalt Sr1 Krsna Caitanya Mahaprabhus, und
diejenigen, die von ihm erméachtigt sind, kédnnen andere in den
transzendentalen liebevollen Dienst des Herrn einflhren.

Vers 26
O zweimal geborene Brahmanas, obwohl er flir das hochste Wohl
aller Menschen arbeitete, war er innerlich immer noch nicht
zufrieden.

Erlauterung
S Vyasadeva war nicht zufrieden mit sich, obwohl er nichts
Geringeres als die vedischen Schriften verfasst hatte, die der
gesamten Menschheit zum hdchsten Wohl gereichen. Man sollte
meinen, dass ihn eine solche Tatigkeit befriedigt habe, aber in
seinem Innersten war er nicht zufrieden.

Vers 27
Da der Weise im Herzen unzufrieden war, begann er sogleich
nachzudenken, denn er kannte die Essenz der Religion, und er
sagte zu sich:

Erlauterung
Der Weise begann nach der Ursache seiner Unzufriedenheit zu
forschen. Vollheit des Herzens ist jenseits der Materie zu suchen.

Vers 28 - 29
Ich habe unter strengen Gellibden der Selbstdisziplin die Veden,
den spirituellen Meister und den Opferaltar verehrt. Auch habe ich
mich an die Richtlinien gehalten und die Wichtigkeit der
Schilernachfolge aufgezeigt, indem ich das Mahabharata erklarte,
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durch das selbst Frauen, Sadras und andere (Freunde der
Zweimalgeborenen) den Pfad der Religion erkennen kdnnen.

Erlauterung

Niemand kann die Bedeutung der Veden verstehen, ohne sich ein
strenges Gelubde der Selbstdisziplin aufzuerlegen und die
Schilernachfolge anzuerkennen. Auch muss der angehende
Gottgeweihte die Veden, die spirituellen Meister und das Opferfeuer
verehren. All diese Kompliziertheiten des vedischen Wissens
werden systematisch im Mahabharata erklart, so dass auch die
Frauen, die Arbeiter und die unqualifizierten Angehdérigen der
Brahma(la - , Ksatriya - und Vaisyas Familien diese Themen
verstehen kdnnen. Im heutigen Zeitalter ist daher das Mahabharata
wesentlicher als die urspriinglichen Veden.

Vers 30
Ich fiihle mich unvollkommen, obwohl ich mit allem versehen bin,
was hinsichtlich vedischer Prinzipien ndtig ist.

Erlauterung

Zweifellos hatte Srila Vyasadeva die in den Veden dargelegten
Vollkommenheiten bis in alle Einzelheiten erreicht. Das in Materie
eingetauchte Lebewesen kann zwar durch die in den Veden
vorgeschriebenen Tatigkeiten geldutert werden, doch die hdchste
Vollkommenheit ist von anderer Art. Solange sie nicht erreicht wird,
kann das Lebewesen, auch wenn es in so vieler anderer Hinsicht
vollkommen sein mag, nicht auf der transzendentalen, natlrlichen
Stufe verankert werden. Srila Vyasadeva hatte diesen Punkt
offenbar verfehlt und war deshalb unzufrieden.

Vers 31

Die Ursache hierfir mag darin liegen, dass ich auf den
hingebungsvollen Dienst fir den Herrn nicht naher eingegangen bin,
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der sowohl den vollkommenen Wesen als auch dem unfehlbaren
Herrn lieb ist.

Erlauterung

Die Unzufriedenheit, die Srila Vyasadeva empfand, driickt er hier
mit seinen eigenen Worten aus. Er war nicht zufrieden, weil er es
versaumt hatte, naher auf den natirlichen Zustand des Lebewesens
im hingebungsvollen Dienst des Herrn einzugehen. Solange man
nicht im normalen Zustand dieses Dienstes verankert ist, konnen
weder der Herr noch das Lebewesen vollig zufrieden werden.
Dieser Fehler wurde ihm klar, weil Narada Muni, sein spiritueller
Meister, zu ihm gekommen war. Das wird im Folgenden
beschrieben.

Vers 32
Wie bereits erwdhnt wurde, erreichte Narada die Hitte Krsna -
dvaipayana Vyasas am Ufer der Sarasvati gerade zu dem Zeitpunkt,
als dieser seine Minderwertigkeit bedauerte.

Erlauterung
Die Leere, die Vyasadeva empfand, war nicht auf einen Mangel an
Wissen zurtckzufuhren. Bhagavata - dharma ist reiner
hingebungsvoller Dienst fur den Herrn, zu dem die Monisten keinen
Zugang haben. Die Monisten werden nicht zu den paramaharirsas
(die vollkommensten unter denen im Lebensstand der Entsagung)
gezahlt. Das Srimad - Bhagavatam ist voller Geschichten tber die
transzendentalen Spiele und Taten der Personlichkeit Gottes.
Obwohl Vyasadeva eine ermachtigte Inkarnation Gottes war,
empfand er immer noch Unzufriedenheit, da in keiner seiner
Arbeiten die transzendentalen Taten und Spiele des Herrn richtig
erklart worden waren. Diese Erkenntnis wurde ihm von Sri Krsna
direkt ins Herz eingegeben, und daher empfand er die oben
erwahnte Leere. Hiermit wird zweifellos ausgedrickt, dass ohne den
transzendentalen liebevollen Dienst fur den Herrn alles leer ist. Im
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transzendentalen Dienst fur den Herrn dagegen ist alles direkt
erreichbar, ohne dass man sich extra um fruchtbringende Arbeit
oder empirische philosophische Spekulation kimmern musste.

Vers 33
Bei der verheiRungsvollen Ankunft Sri Naradas erhob sich Sri
Vyasadeva respektvoll und bezeigte ihm seine Verehrung, indem er
ihm die gleiche Hochachtung entgegenbrachte, wie sie Brahmaji,
dem Schopfer, erwiesen wird.

Erlauterung

Vidhi bedeutet Brahma, das ersterschaffene Lebewesen. Er ist der
urspriingliche Schiler und zugleich auch der urspriingliche Lehrer
der Veden. Er lernte sie von Sri Krsna und unterrichtete als erstes
Narada. Narada ist daher der zweite Acarya in der Linie der
spirituellen Schiilernachfolge. Er ist der Vertreter Brahmanas, und
daher wird er wie Brahma, der Vater aller vidhis (Vorschriften),
geachtet. In ahnlicher Weise wird allen weiteren nachfolgenden
Schilern in dieser Linie als Vertretern des urspriinglichen
spirituellen Meisters die gleiche Achtung erwiesen.

Kapitel 5

Narada unterweist Vyasadeva im
Srimad Bhagavatam

Vers 1
Suta Gosvami sagte: Als der Weise unter den Halbgdttern (Narada)
bequem sal3, wandte er sich lachelnd an den Rsi unter den
brahmanas (Vedavyasa).
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Erlauterung
Narada lachelte, weil er den Weisen Vedavyasa und den Grund
seiner Enttduschung sehr wohl kannte. Wie er nach und nach
erklaren wird, war Vedavyasas Enttauschung auf dessen
mangelnde Darlegung der Wissenschaft des hingebungsvollen
Dienstes zurickzufihren. Narada wusste, wo der Fehler lag, und
seine Erkenntnis wurde durch den Zustand Vyasas bestatigt.

Vers 2
Narada fragt Vyasadeva, den Sohn Parasaras: Bist du damit
zufrieden, dich mit dem Korper oder Geist als Objekten der
Selbsterkenntnis zu identifizieren?

Erlauterung

Dies war ein Hinweis Naradas, mit dem er Vyasadeva auf den
Grund seiner Niedergeschlagenheit aufmerksam machen wollte.
Vlyasadeva besall, als Nachkomme Parasaras, eines sehr
machtigen Weisen, das Privileg einer hohen Herkunft, und deshalb
hatte er eigentlich keinen Grund, niedergeschlagen zu sein. Als
bedeutender Sohn eines bedeutenden Vaters hatte Vyasadeva das
Selbst nicht mit dem Koérper oder dem Geist gleichsetzen dirfen.
Gewobhnliche Menschen mit einem geringen Mal} an Wissen mdgen
den Koérper oder den Geist fur das Selbst halten, aber Vyasadeva
hatte dies nicht tun sollen. Man kann von Natur aus nicht fréhlich
sein, solange man nicht wahre Selbsterkenntnis besitzt, die
transzendental zum materiellen Korper und Geist ist.

Vers 3
Deine Nachforschungen waren ausfuhrlich und deine Studien sehr
gewissenhaft. Darlber besteht kein Zweifel, denn du hast ein
bedeutendes und wunderbares Werk geschaffen, das Mahabharata,
in dem alle vedischen lehren ausflhrlich erklart werden.
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Erlauterung
Die Niedergeschlagenheit Vyasadeva war gewiss nicht auf einen
Mangel an ausreichendem Wissen zurlickzuflihren, denn als
Studierender hatte er sich eingehend mit den vedischen Schriften
befasst, und als Ergebnis seiner Studien war das Mahabharata mit
einer vollstandigen Erklarung der Veden entstanden.

Vers 4
Du hast das Thema des unpersénlichen Brahmans sowie das
davon abgeleitete Wissen ausfiihrlich dargelegt. Warum solltest du
also niedergeschlagen sein, in dem Glauben, du seist zugrunde
gerichtet, mein lieber Prabhu?

Erlauterung

Im Vedanta - sitra (Brahma - sitra) beschreibt Srila Vyasadeva
sehr ausfihrlich den unpersénlichen Aspekt des absoluten. Das
Vedanta - sutra gilt als die erhabenste philosophische Abhandlung
der Welt. Es befasst sich mit dem Thema Ewigkeit, und die dort
angewandten Verstandnismethoden sind wissenschaftlich. Es kann
daher keinen Zweifel Uber die transzendentale Gelehrsamkeit
Vyasadeva geben. Aus welchem Grunde klagte er also?

Vers 5
Sr1 Vyasadeva sagte: Alles, was du liber mich gesagt hast, ist véllig
richtig.
Trotzdem bin ich nicht beruhigt. Daher frage ich dich nach der
eigentlichen Ursache meiner Unzufriedenheit, denn als Nachkomme
desjenigen, der selbstgeboren (ohne weltliche Eltern) ist (Brahma),
bist du ein Mann mit unbegrenztem Wissen.

Erlauterung
In der materiellen Welt ist jeder von der beschrankten Vorstellung
gefangen, der Korper oder der Geist sei das Selbst. Alles Wissen,
das in der materiellen Welt vermittelt wird, bezieht sich daher
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entweder auf den Kérper oder den Geist, und das ist die eigentliche
Ursache aller Verzweiflung. Dies wird kaum von jemandem erkannt,
nicht einmal von den gréten Gelehrten auf dem Gebiet
materialistischer Erkenntnis. Es ist daher gut, sich an eine
Personlichkeit wie Narada zu wenden, um die eigentliche Ursache
aller Verzweiflung zu beseitigen. Warum man sich an jemanden wie
Narada wenden soll, wird im nachsten Vers erklart.

Vers 6
Mein Herr, alles Geheimnisvolle ist dir bekannt, denn du verehrst
den Schépfer und Vernichter der materiellen Welt und Erhalter der
spirituellen Welt, die urspriingliche Personlichkeit Gottes, die zu den
drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur transzendental ist.

Erlauterung

Wer ganz im Dienst des Herrn beschaftigt ist, ist das Sinnbild allen
Wissens. Ein solcher Geweihter des Herrn, der im hingebungsvollen
Dienst die Vollkommenheit erlangt hat, ist auch in den Augen der
Personlichkeit Gottes vollkommen. Die acht Vollkommenheiten in
der Entfaltung mystischer Krafte bilden daher nur einen
geringflgigen Teil seiner gottlichen Fille. Ein Gottgeweihter wie
Narada kann durch seine spirituelle Vollkommenheit, die jedes
Individuum zu erreichen sucht, Wunderbares vollbringen. Srila
Narada ist ein in jeder Hinsicht vollkommenes Lebewesen, obwohl
er nicht der Personlichkeit Gottes gleichkommit.

Vers 7
O Gutiger, wie die Sonne kannst du Uberall in den drei Welten
umherreisen, und wie die Luft vermagst du in das Innerste eines
jeden einzudringen. Du kommst daher der alldurchdringenden
Uberseele gleich. Finde also bitte heraus, woran es mir mangelt,
obwohl ich durch Regulierungen und Gellibde der Selbstdisziplin in
der Transzendenz verankert bin.
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Erlauterung
Transzendentale Verwirklichung, fromme Werke, die Verehrung der
Bildgestalten Gottes, Barmherzigkeit, Gewaltlosigkeit und das
Studieren der Schriften unter strengen Regulierungen der
Selbstdisziplin sind stets hilfreich.

Vers 8
Sri Narada sagte: Du hast es versaumt, den erhabenen und
makellosen Ruhm der héchsten Personlichkeit Gottes unmittelbar
zu verbreiten. Eine Philosophie, die nicht die transzendentalen
Sinne des Herrn erfreut, wird als wertlos angesehen.

Erlauterung

Die ewige Beziehung der individuellen Seele zur hdchsten Seele,
der Personlichkeit Gottes, ist dem Wesen nach die Beziehung des
ewigen Dieners zum ewigen Meister. Der Herr hat sich selbst in die
Lebewesen erweitert, um liebevollen Dienst von ihnen
entgegenzunehmen, und allein dieser dienende Austausch kann
den Herrn wie auch die Lebewesen zufriedenstellen. Vyasadeva,
der groRe Gelehrte, hatte zahlreiche, die Veden erlduternde
Schriften zusammengestellt - den Abschluss bildete die Vedanta -
Philosophie - ,aber keines dieser Werke war direkt zum Lobpreis
der Personlichkeit Gottes geschrieben worden. Trockene
philosophische Spekulationen haben, auch wenn sie das
transzendentale Thema des absoluten behandeln, sehr wenig
Anziehungskraft, da sie nicht unmittelbar der Ruhmpreisung des
Herrn dienen. Der personliche Aspekt Gottes ist die hochste Stufe
der transzendentalen Erkenntnis. Die Erkenntnis des Absoluten als
unpersoénliches Brahman oder lokalisierte Uberseele, Paramatma,
ist mit weniger transzendentaler Gliickseligkeit verbunden als die
Erkenntnis seiner Herrlichkeit als hdchste Person.

Vyasadeva selbst ist der Verfasser des Vedanta - dar$ana, und
obwohl er der Autor ist, ist er beunruhigt. Weiche Art
transzendentaler Glickseligkeit kdnnen also Menschen erfahren,
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die das Vedanta - sutra lesen oder aus ihm héren, ohne dass sie die
Erlauterung des Autors, Vyasadeva, zu Hilfe nehmen? Hier zeigt
sich die Notwendigkeit, dass das Vedanta - sitra in der Form des
Srimad - Bhagavatam vom gleichen Verfasser erklart wird.

Vers 9
O grofer Weiser, du hast zwar die vier Prinzipien, die mit religidsen
Werken beginnen, sehr ausfihrlich erlautert, doch die Herrlichkeit
der hochsten Personlichkeit, Vasudeva, hast du nicht beschrieben.

Erlauterung

Sogleich gibt SrT Narada sein Urteil ab. Die Ursache fiir Vyasadeva
Verzweiflung lag darin, dass er es bewusst vermieden hatte, die
Herrlichkeit des Herrn (SrT Krsna) in seinen verschiedenen Puranas
zu preisen. Er hatte selbstverstandlich auch die Herrlichkeit des
Herrn beschrieben, aber nicht in dem MaRe wie Religiositat,
wirtschaftliche Entwicklung, Sinnenbefriedigung und Befreiung.
Diese vier Dinge sind der Beschaftigung im hingebungsvollen
Dienst des Herrn weit unterlegen. Sri Vlyasadeva kannte diesen
Unterschied als autorisierter Gelehrter sehr gut; doch statt Narada
unterweist Vyasadeva im Srimad - Bhagavatam.

Vers 10
Worte, die nicht die Herrlichkeit des Herrn beschreiben, der allein
das ganze Universum heiligen kann, werden von heiligen Menschen
als Pilgerstatten fur Krahen angesehen. Da die vollkommenen
Menschen Bewohner des transzendentalen Reiches sind, ziehen
sie keine Freude aus solchen Worten.

Erlauterung
Krahen und Schwane gehdren nicht zur gleichen Kategorie von
Végeln, denn ihre Geisteshaltung st verschieden. Die
fruchtbringenden Arbeiter oder leidenschaftlichen Menschen werden
mit Krahen verglichen, wohingegen die vollkommenen, heiligen
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Menschen mit Schwanen verglichen werden. Die Kréhen erfreuen
sich an Orten, wo Abfalle hingeworfen werden; in ahnlicher Weise
lieben die leidenschaftlichen fruchtbringenden Arbeiter Wein und
Frauen und Orte grober Sinnenfreude. Die Schwane finden keine
Freude an Orten, wo sich Krdhen versammeln, um Konferenzen
und ZusammenklUnfte abzuhalten. Sie sind stattdessen in
Gegenden von natirlicher landschaftlicher Schénheit zu finden, wo
die kristallklaren Gewasser mit vielfarbigen Lotosbliten von
natlrlicher Schonheit geschmickt sind. Das ist der Unterschied
zwischen diesen beiden Arten von Vdgeln.

Die Natur beeinflusst die verschiedenen Lebensformen durch
unterschiedliche Geisteshaltungen, und es ist nicht méglich, all
diese Arten des Lebens in ein und dieselbe Kategorie einzuordnen.

In ahnlicher Weise gibt es verschiedene Arten von Literatur fir
verschiedene Menschentypen mit unterschiedlichen
Geisteshaltungen. Die auf dem Buchmarkt angebotene Literatur, die
die krahengleichen Menschen anlockt, enthalt zum grofRiten Teil
literarischen Abfall in Form von sinnlichen Texten. Es sind im
Allgemeinen weltliche Gesprache in Beziehung zum groben Kérper
und feinen Geist, die in ausschmickender, an weltlichen
Gleichnissen und bildlichen Vergleichen reicher Sprache verfasst
sind. Trotz alledem verherrlichen sie jedoch nicht den Herrn. Solch
blumige Poesie und Prosa, ganz gleich Uber welches Thema, wird
als Schmuck eines toten Korpers angesehen. Spirituell
fortgeschrittene Menschen, die mit den Schwanen verglichen
werden, finden keine Freude an solch toten Schriften, die nur flr
spirituell tote Menschen Quellen der Freude sind. Solche
Schriftwerke in den Erscheinungsweisen der Leidenschaft und
Unwissenheit werden unter verschiedenen Bezeichnungen
angeboten, doch sie kénnen das spirituelle Bediirfnis des Menschen
schwerlich befriedigen, und daher haben die schwanengleichen,
spirituell fortgeschrittenen Menschen nichts mit ihnen zu tun. Solche
spirituell  fortgeschrittenen Menschen werden auch manasa
genannt, weil sie stets ein Beispiel flr spontanen hingebungsvollen
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Dienst auf der spirituellen Ebene geben. Dies verbietet ihnen
ganzlich fruchtbringende Tatigkeiten zur grob stofflichen -
kérperlichen Sinnenbefriedigung oder feinstoffliche Spekulation des
materiell - egoistischen Geistes.

Sozialkritische Schriftsteller, Wissenschaftler, weltliche Dichter,
theoretisierende Philosophen und Politiker, die ganz in die
Verbesserung der Mdglichkeiten zur materiellen Sinnenfreude
vertieft sind, sind alle Puppen der materiellen Energie. Sie finden
Freude an einem Ort, wo zuriickgewiesene Themen hingeworfen
werden. Nach Svami Sridhara ist das der Genuld der Dirnenjager.
Die paramahamsas dagegen, die die Essenz der menschlichen
Tatigkeiten verstanden haben, erfreuen sich an Schriften, die die
Herrlichkeit des Herrn beschreiben.

Vers 11

Literatur hingegen, die die transzendentale Herrlichkeit des
Namens, des Ruhms, der Gestalt, der Spiele usw. des
unbegrenzten héchsten Herrn beschreibt, ist eine transzendentale
Schoépfung, die entstand, um eine Revolution im gottlosen Dasein
einer irregeleiteten Zivilisation einzuleiten. Solche transzendentalen
Schriften werden, selbst wenn sie nicht ganz korrekt verfasst sind,
von gelauterten, vollig rechtschaffenen Menschen gehort, gesungen
und angenommen.

Erlauterung
Es ist eine Fahigkeit groRer Denker, selbst aus dem Schlechtesten
das Beste herauszuziehen. Es wird gesagt, dass der intelligente
Mensch nicht zégern sollte, aus einer Mischung von Gift und Nektar
den Nektar herauszuziehen, Gold selbst von einem schmutzigen Ort
aufzuheben, eine gute und qualifizierte Frau auch aus einer
zwielichtigen Familie anzunehmen und eine gute Lehre selbst von
einem Menschen oder Lehrer entgegenzunehmen, der zu den
Unberthrbaren gehort. Dies sind einige der ethischen
Unterweisungen, die fur jedermann udberall und ohne Ausnahme
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gelten. Ein Heiliger steht jedoch weit Uber der Ebene des
gewohnlichen Menschen. Er ist standig darin vertieft, den héchsten
Herrn zu verherrlichen, denn durch das Verbreiten des heiligen
Namens und Ruhms des hdéchsten Herrn wird sich die verunreinigte
Lage der Welt wandeln. Als Folge der Verbreitung transzendentaler
Schriften wie des Srimad - Bhagavatam werden die Menschen zur
Besinnung kommen und in ihren Handlungen ehrlich und
gewissenhaft werden. Wahrend wir den vorliegenden Kommentar
zu diesem Vers des Srimad - Bhagavatam verfassen, steht uns eine
Krise bevor. Unser benachbarter Freund China hat die Grenzen
Indiens mit militarischen Aktionen angegriffen. Wir haben mit Politik
im Grunde nichts zu tun, aber wir stellen einfach fest, dass es schon
friher China und Indien gab und dass beide Nationen
jahrhundertelang friedlich und ohne Halgeflinle nebeneinander
lebten. Der Grund hierfir liegt darin, dass die Vélker in jenen Tagen
in einer gottesbewulten Gesellschaft lebten. In nahezu jedem Land
auf der Erde waren die Menschen zu dieser Zeit gottesfurchtig,
reinen Herzens und von einfachem Wesen, und es war
ausgeschlossen, dass wegen Nichtigkeiten diplomatische
Verhandlungen gefiihrt wurden. Fir China und Indien besteht im
Grunde kein Anlal3, um Land zu streiten, das zur Besiedlung nicht
besonders geeignet ist, und gewiss gibt es auch keinen Grund,
wegen dieser Angelegenheit zu kdmpfen. Doch durch den Einfluss
des Kali - yuga, des Zeitalters des Streites, das wir an friiherer
Stelle bereits erortert haben, besteht schon beim geringsten Anlafly
die Gefahr des Streites. Dies liegt nicht am Streitobjekt, sondern an
dem verunreinigten Bewusstsein in diesem Zeitalter: Systematisch
treibt eine Gruppe von Menschen Propaganda, um die Lobpreisung
des Namens und Ruhms des héchsten Herrn zu unterbinden. Es
besteht daher eine groRe Notwendigkeit, die Botschaft des Srimad -
Bhagavatam auf der ganzen Welt zu verbreiten. Es ist die Pflicht
jedes verantwortungsbewuflten Inders, die transzendentale
Botschaft des Srimad - Bhagavatam zum héchsten Wohl aller, wie
auch, um der Welt den ersehnten Frieden zu bringen, auf der
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ganzen Erde zu verbreiten. Weil Indien seine Pflicht nicht erfillt hat,
sondern diese verantwortungsvolle Arbeit vernachlassigte, gibt es
so viele Unruhen und Auseinandersetzungen auf der Welt. Wir sind
davon Uberzeugt, dass sich ein Gesinnungswandel in den Fihrern
der Welt vollziehen wird, wenn sie die transzendentale Botschaft
des Srimad - Bhagavatam empfangen, und naturgemaR wird die
Allgemeinheit ihnen folgen. Die Masse der gewdhnlichen Menschen
ist gleichsam ein Werkzeug in den Handen der Politiker und Fihrer.
Wenn sich nur die Herzen der Fihrer wandeln, wird zweifellos eine
grundlegende Wandlung der Weltlage die Folge sein. Wir sind uns
bewusst, dass uns bei der aufrichtigen Bemihung, diese
bedeutende Schrift vorzulegen, viele Schwierigkeiten erwarten, da
diese Schrift die transzendentale Botschaft zur Wiederbelebung des
Gottesbewultseins der Menschen und zur Respiritualisierung der
Welt Uberbringt. Der Versuch, diesen Themenkreis in einer
angemessenen Sprache darzulegen - insbesondere, wenn es sich
um eine Fremdsprache handelt - , wird gewiss scheitern, und es
wird trotz unserer aufrichtigen Bemihung um Korrektheit viele
literarische Schwachen geben, aber dennoch sind wir sicher, dass
trotz all unserer Fehler die Ernsthaftigkeit des Themas in Betracht
gezogen werden wird und die Fuhrer der Gesellschaft es trotzdem
annehmen werden, da es eine aufrichtige Bemuihung ist, den
allmachtigen Gott zu verherrlichen. Wenn in einem Haus Feuer
ausbricht, laufen die Bewohner aus dem Haus, um die Nachbarn
um Hilfe zu bitten. Auch wenn diese Auslander sind und die vom
Feuer Betroffenen ihre Sprache nicht kennen, werden sie sich doch
irgendwie so auszudriicken wissen, dass die Nachbarn die Notlage
begreifen, obwohl sie eine andere Sprache sprechen. Der gleiche
Geist der Zusammenarbeit ist erforderlich, um die transzendentale
Botschaft des Srimad - Bhagavatam in der gegenwartigen
verunreinigten Welt zu verbreiten. Im Grunde ist es eine
methodische Wissenschaft spiritueller Werte, und deshalb geht es
uns vor allem um den Inhalt und die praktische Anwendung, und
nicht so sehr um die Sprache. Wenn die Techniken, die in dieser
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bedeutenden Schrift dargelegt sind, von den Menschen der Welt
verstanden werden, wird uns Erfolg beschieden sein.

Wenn der Grofdteil der Menschheit allzu vielen materialistischen
Tatigkeiten nachgeht, ist es kein Wunder, dass eine Person oder
Nation eine andere Person oder Nation wegen einer Geringfugigkeit
angreift. Das ist das Gesetz des Zeitalters des Streites. Die
Menschheit ist bereits mit Verdorbenheit aller Art verunreinigt, und
jeder ist sich dessen bewusst. Es gibt so viele unerwinschte
Schriften voll materialistischer Ideen zur Sinnenbefriedigung. Die
Menschen wollen lesen - das ist ein natlirliches Bedurfnis -, aber
weil ihr Geist verunreinigt ist, verlangen sie nach Schriften oben
genannter Art. Unter diesen Umstédnden werden transzendentale
Schriften wie das Srimad - Bhagavatam nicht nur die Tétigkeiten
des verdorbenen Geistes der Menschen verringern, sondern auch
ihrem Wunsch nach interessanter Lektlre gerecht werden. Zu
Beginn wird ihnen dies nicht besonders zusagen, denn ein
Gelbsuchtkranker isst nur ungern Kandiszucker; aber wir sollten
wissen, dass Kandiszucker das einzige Mittel gegen Gelbsucht ist.
Das Lesen der Bhagavad - Gita (Der Gesang Gottes) und des
Srimad - Bhagavatam ist mit dem Essen von Kandiszucker
vergleichbar, und es sollte systematisch Propaganda zur
Verbreitung dieser Blcher entfaltet werden, denn sie wirken wie
Kandiszucker gegen die Gelbsucht ahnlichen, krankhaften
Daseinszustand der Sucht nach Sinnenbefriedigung. Wenn die
Menschen einen Geschmack flr diese Schriften entwickelt haben,
werden die anderen Schriften, die die Gesellschaft vergiften, ganz
von selbst uninteressant werden.

Wir sind sicher, dass jeder in der menschlichen Gesellschaft das
Srimad - Bhagavatam willkommen heiRen wird, auch wenn es jetzt
mit so vielen Fehlern vorgelegt wird, denn es wurde von Sri Narada
beflrwortet, der in seiner Giite in diesem Kapitel erschien.
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Vers 12
Wissen Uber Selbstverwirklichung, wenn auch von allem Materiellen
frei, hat keinen besonderen Wert, wenn es keine Vorstellung vom
Unfehlbaren (Gott) vermittelt. Welchen Nutzen haben dann
fruchtbringende Handlungen, die naturgemal von Anfang an
schmerzvoll und verganglich sind, wenn sie nicht fur den
hingebungsvollen Dienst des Herrn benutzt werden?

Erlauterung

Wie aus dem obigen Vers zu ersehen ist, werden nicht nur
gewohnliche Schriftwerke, in denen nicht der transzendentale Herr
gepriesen wird, verworfen, sondern auch vedische Schriften und
Spekulationen Uber das unpersonliche Brahman, in denen nichts
von hingebungsvollem Dienst erwahnt wird. Wenn Spekulationen
Uber das unpersonliche Brahman aus dem oben genannten Grund
verurteilt werden, wie steht es dann erst mit gewdhnlicher
fruchtbringender Arbeit, die nicht dazu bestimmt ist, das Ziel des
hingebungsvollen Dienstes zu erfullen? Solch spekulatives Wissen
und fruchtbringende Arbeit kénnen nicht zum Ziel der
Vollkommenheit flihren. Fruchtbringende Arbeit, der die meisten
Menschen nachgehen, ist zu jeder Zeit, sowohl am Anfang als auch
am Ende, leidvoll. Sie kann nur fruchtbar sein, wenn sie im
hingebungsvollen Dienst des Herrn benutzt wird. Auch in der
Bhagavad - Gita (Der Gesang Gottes) wird gesagt, dass das
Ergebnis solch fruchtbringender Arbeit fir den Dienst des Herrn
geopfert werden soll, da es sonst an die materielle Welt bindet. Der
rechtmalige GenieRer der fruchtbringenden Arbeit ist die
Persdnlichkeit Gottes; fruchtbringende Arbeit wird daher, wenn sie
fur die Befriedigung der Sinne des Lebewesens benutzt wird, zu
einer bedenklichen Quelle des Leids.

Vers 13
O Vyasadeva, deine Sicht ist vollkommen, dein Ruhm makellos. Du
bist in deinem Gelibde standhaft und stets um die Wahrheit
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bemdht. Daher ist es dir moglich, in Trance Uber die Spiele des
Herrn nachzusinnen, um die Allgemeinheit von allen materiellen
Fesseln zu befreien.

Erlauterung
Die Allgemeinheit hat von Natur aus einen Geschmack fur Literatur.
Die Menschen méchten von Autoritaten etwas Gber das Unbekannte
horen und lesen, doch ihr Geschmack ist durch unheilvolle Lekttre,
deren Themen allein der Befriedigung der materiellen Sinne dienen
sollen, missbraucht worden. Solche Schriften enthalten allerlei
weltliche Gedichte und philosophische Spekulationen, die unter dem
mehr oder weniger starken Einfluss mayas in Sinnenbefriedigung
enden. Solche Schriften sind, obwohl im wahrsten Sinne des
Wortes wertlos, in vielfacher Weise ausgeschmickt, um die
Aufmerksamkeit der weniger intelligenten Menschen zu erregen.
Auf diese Weise werden die verfihrten Lebewesen immer mehr in
die materielle Gefangenschaft verstrickt, ohne, fur Tausende und
Abertausende von Generationen, auf Befreiung hoffen zu kdnnen.
Sr1 Narada Rsi, der beste unter den Vaisnavas, hat mit solch
ungliicklichen Opfern wertloser Literatur Mitleid und weist daher Sri
Vyasadeva an, transzendentale Literatur zusammenzustellen, die
nicht nur anziehend ist, sondern auch Befreiung von allen Arten des
Gebundenseins bringen kann. Srila Vyasadeva und seine
Reprasentanten besitzen die notwendigen Eigenschaften, da sie
genau darin unterwiesen wurden, alles im richtigen Licht zu sehen.
Sr1 Vyasadeva und seine Repréasentanten besitzen aufgrund ihrer
spirituellen  Erleuchtung ein reines Herz; aufgrund ihres
hingebungsvollen Dienstes sind sie fest in ihren Gelubden verankert
und dazu entschlossen, die gefallenen Seelen, die in materiellen
Handlungen verderben, zu befreien. Die gefallenen Seelen sind
sehr begierig, jeden Tag neue Informationen aufzunehmen, und
Transzendentalisten wie Vyasadeva oder Narada kdnnen solch
begierige Menschen unbegrenzt mit Neuigkeiten aus der spirituellen
Welt versorgen. In der Bhagavad - Gita (Der Gesang Gottes) wird
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gesagt, dass die materielle Welt nur ein Teil der gesamten
Schopfung ist und dass unsere Erde nur ein Bruchstick der
gesamten materiellen Welt ist. -

Es gibt Tausende und Abertausende von Schriftstellern auf der
ganzen Welt, und sie haben in Tausenden und Abertausenden von
Jahren viele, viele tausend literarische Werke geschaffen, um den
Menschen  Kenntnisse und Erkenntnisse zu vermitteln.
Unglucklicherweise hat jedoch keiner von ihnen Frieden und
Eintracht auf die Erde gebracht. Die Ursache hierfir liegt in der
spirituellen Leere solcher Schriftwerke. Deshalb werden die
vedischen Schriften, besonders die Bhagavad - Gitd (Der Gesang
Gottes) und das Srimad - Bhagavatam, der leidenden Menschheit
dringend empfohlen, um die ersehnte Befreiung von den Qualen der
materiellen Zivilisation zu bringen, die den lebenswichtigen Teil der
menschlichen Energie aufzehrt. Die Bhagavad - Gitd (Der Gesang
Gottes) ist die vom Herrn Selbst gesprochene und von Vyasadeva
aufgeschriebene Botschaft, und das Srimad - Bhagavatam ist die
transzendentale Erzahlung der Spiele und Taten des gleichen Sri
Krsna, die allein die sehnsiichtigen Wiinsche der Lebewesen nach
ewigem Frieden und vollkommener Befreiung von allen Leiden
erfillen kann. Das Srimad - Bhagavatam ist daher dazu bestimmt,
allen Lebewesen im Universum vollige Befreiung von allen Arten
des materiellen Gefangenseins zu bringen. Solch transzendentale
Erzahlungen der Spiele des Herrn kdnnen nur von befreiten Seelen
wie Vyasadeva und seinen echten Vertretern, die vollig im
transzendentalen liebevollen Dienst des Herrn aufgehen,
aufgeschrieben werden. Nur solchen Gottgeweihten werden die
Spiele des Herrn und ihre transzendentale Natur ganz von selbst
durch das Tatigsein im hingebungsvollen Dienst offenbar. Niemand
sonst kann die Spiele und Taten des Herrn kennen oder
beschreiben - selbst wenn er viele, viele Jahre dartber spekuliert.
Die Beschreibungen des Bhagavatam sind so genau und fehlerlos,
dass all das, was in diesem bedeutenden Werk vor 5000 Jahren
vorhergesagt wurde, jetzt eintrifft. Die visiondre Kraft des Autors
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erfasst daher Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft. Befreite
Seelen wie Vyasadeva sind nicht nur durch die Macht ihrer
visionaren Kraft und Weisheit vollkommen, sondern auch
hinsichtlich ihres Horens, Denkens, Fihlens und Wollens und aller
anderen Sinnestatigkeiten. Eine befreite Seele besitzt vollkommene
Sinne, und nur mit vollkommenen Sinnen kann man dem Besitzer
der Sinne, Hrsikesa, SrT Krsna, der Personlichkeit Gottes, dienen.
Das Srimad - Bhagavatam ist daher die vollkommene Beschreibung
der vollkommenen Personlichkeit Gottes durch die vollkommene
Personlichkeit, Srila Vyasadeva, den Verfasser der Veden.

Vers 14
Was immer du getrennt vom Herrn zu beschreiben versuchst, wird
verschiedene Namen und Formen zur Folge haben und den Geist
verwirren, ebenso, wie der Wind ein Boot ohne Ankerplatz hin - und
herwirft.

Erlauterung
Sr1 Vyasadeva ist der Verfasser aller Beschreibungen in den
vedischen Schriften, und als solcher hat er die transzendentale
Verwirklichung auf verschiedene Weise dargelegt, namlich durch
fruchtbringende Handlungen, spekulatives Wissen, mystische Krafte
und hingebungsvollen Dienst. Dartber hinaus hat er in den Puranas
die Verehrung zahlloser Halbgétter empfohlen, die alle
verschiedene Formen haben und mit verschiedenen Namen
angerufen werden. Als Folge davon sind die gewodhnlichen
Menschen verwirrt und wissen nicht, wie sie ihren Geist auf den
hingebungsvollen Dienst des Herrn richten kdnnen; sie sind stets
unsicher, wenn sie versuchen, den wahren Pfad der
Selbstverwirklichung herauszufinden. Srila Naradadeva weist mit
Nachdruck auf diesen Mangel in den von Vyasadeva verfassten
vedischen Schriften hin und versucht deutlich zu machen, dass alles
in Beziehung zum hochsten Herrn, und zu niemand anderem,
beschrieben werden muss. In der Tat gibt es nichts aulRer dem

248



Herrn. Der Herr manifestiert sich in verschiedenen Erweiterungen.
Er ist die Wurzel des ganzen Baumes; er ist der Magen des
gesamten Koérpers. Wasser auf die Wurzel zu gielden ist der richtige
Vorgang, den Baum zu bewassern, ebenso, wie die Versorgung des
Magens der richtige Weg ist, Energie an alle Teile des Korpers zu
verteilen. Srila Vlyasadeva héitte keine anderen Puranas als das
Bhagavata Purana verfassen sollen, da eine kleine Abweichung von
den Lehren des Bhagavata Purana sich verheerend auf den
Vorgang der Selbstverwirklichung auswirken kann. Wenn eine
kleine Abweichung bereits solche Folgen haben kann, um wie viel
mehr dann erst die bewusste Ausweitung der Vorstellungen, die von
der absoluten Wahrheit getrennt sind. Der grote Nachteil bei der
Halbgdtterverehrung ist die Tatsache, dass diese Art der Verehrung
eine feste pantheistische Vorstellung schafft, die in vielen religidésen
Sekten verhangnisvoll endet, da sie dem Fortschritt der Prinzipien
des Bhagavatam entgegensteht, die allein die genaue Richtung zur
Selbstverwirklichung in ewiger Beziehung zur Personlichkeit Gottes
durch hingebungsvollen Dienst in transzendentaler Liebe weisen
kénnen. Das Beispiel vom Boot, das durch starken Wind hin - und
hergeworfen wird, ist in diesem Zusammenhang sehr zutreffend.
Der vielverzweigte Geist des Pantheisten kann niemals die
Vollkommenheit der Selbstverwirklichung erreichen, da die Auswahl
des Gegenstandes der Verehrung eine sehr verwirrende
Angelegenheit ist.

Vers 15
Die Masse der Menschen hat die natirliche Neigung zu genielen,
und du hast sie im Namen der Religion dazu ermutigt. Das war
recht unbesonnen und ist wahrlich zu verurteilen. Da sie sich nach
deinen Anweisungen richten, werden sie diese Handlungsweise im
Namen der Religion annehmen und Verbote schwerlich beachten.
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Erlauterung
Srila Vyasadeva Zusammenstellung der verschiedenen vedischen
Schriften auf der Grundlage geregelter Ausfiihrung fruchtbringender
Handlungen, wie sie im Mahabharata und anderen Schriften
dargelegt sind, wird hiermit von Srila Narada verurteilt. Die
Menschen haben durch die lange Gemeinschaft mit materiellen
Dingen, Leben fir Leben, eine natlrliche Neigung, durch ihr
Handeln nach Herrschaft tiber die materielle Energie zu streben. Sie
haben keinen Sinn fiir die Verantwortung des menschlichen Lebens.
Die menschliche Form des Lebens ist eine Moglichkeit, der Gewalt
der illusionierenden Materie zu entkommen. Der Zweck der Veden
ist es, einen nach Hause, zu Gott, zurlickzuflihren. Sich im Kreislauf
der Seelenwanderung in einer Folge von 8 400 000 Lebensformen
zu drehen ist ein Gefangenendasein flr die verurteilten bedingten
Seelen. Die menschliche Lebensform ist eine Mdglichkeit, diesem
Leben der Gefangenschaft zu entkommen, und daher ist es die
einzige Aufgabe des Menschen, seine verlorene Beziehung zu Gott
wiederherzustellen. Unter diesen Umstanden sollte man niemals
dazu ermutigt werden, im Namen religidser Tatigkeiten Plane zur
Befriedigung der Sinne zu schmieden. Ein solcher Missbrauch der
menschlichen Energie endet in< einer fehlgeleiteten Zivilisation.
Srila Vlyasadeva ist die Autoritdt auf dem Gebiet der vedischen
Erklarungen im Mahabharata usw., und seine Ermunterung zum
Sinnengenul in dieser oder jener Form ist ein grofRes Hindernis flr
spirituellen Fortschritt, da die meisten Menschen nicht zustimmen
werden, materiellen Tatigkeiten, die sie im materiellen Dasein
gefangen halten, zu entsagen. Auf einer gewissen Stufe der
menschlichen Zivilisation werden solch materielle Handlungen im
Namen der Religion (wie das Opfern von Tieren im Namen von
Yajna) uberhandnehmen. Der Herr erschien Selbst als Buddha und
verneinte die Autoritdt der Veden, um Tieropfer im Namen der
Religion zu unterbinden. Das war von Narada vorausgesehen
worden, und deshalb verurteilte er solche Schriften. Die
Fleischesser fahren immer noch fort, im Namen von Religion vor
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Halbgottern oder - Goéttinnen Tieropfer darzubringen, da in einigen
der vedischen Schriften Opfer dieser Art unter gewissen
Regulierungen empfohlen werden. Der Gedanke dabei ist, einen
vom Fleischessen fortzufiihren, aber im Laufe der Zeit geriet das
Ziel solcher religibsen Handlungen in Vergessenheit, und
Schlachthduser wurden erdffnet. Die Ursache hierfur liegt darin,
dass torichte materialistische Menschen kein Interesse haben, auf
diejenigen zu horen, die tatsachlich in der Position sind, die
vedischen Rituale zu erklaren.

In den Veden wird deutlich gesagt, dass die Vollkommenheit des
Lebens niemals durch umfangreiche Arbeit, durch Anhaufen von
Reichtum oder durch VergrofRern der Bevolkerung erreicht werden
kann, sondern nur durch Verzicht. Die materialistischen Menschen
legen keinen Wert darauf, solchen Unterweisungen Gehor zu
schenken. lhrer Ansicht nach ist der sogenannte Lebensstand der
Entsagung flr diejenigen gedacht, die wegen korperlicher Mangel
unfahig sind, ihren Lebensunterhalt zu verdienen, oder denen es
nicht gelungen ist, Wohlstand im Familienleben zu erreichen.

In geschichtlichen Erzahlungen wie dem Mahabharata gibt es
natdrlich neben materiellen Themen auch Themen
transzendentalen Inhalts. Die Bhagavad - Gita (Der Gesang Gottes)
ist ein Teil des Mahabharata. Der Grundgedanke des Mahabharata
findet seinen Hohepunkt in den letzten Unterweisungen der
Bhagavad - Gita (Der Gesang Gottes), die dazu auffordern, alle
anderen Beschaftigungen aufzugeben und sich einzig und allein
den LotosfiiRen des Herrn, SrT Krsna, zu ergeben. Menschen mit
materialistischen Neigungen sind jedoch mehr an den im
Mahabharata erwahnten politischen, wirtschaftlichen und
philanthropischen Tatigkeiten interessiert als am Hauptthema, der
Bhagavad - Gita. Diese kompromif3volle Haltung Vyasadeva wird
von Narada eindeutig verurteilt, und er rat ihm, direkt zu erklaren,
dass die grofte Notwendigkeit des menschlichen Lebens darin
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besteht, seine ewige Beziehung zum Herrn zu erkennen und sich
ihm auf der Stelle zu ergeben.

Ein Patient, der an einer bestimmten Krankheit leidet, neigt fast
immer dazu, Speisen zu essen, die ihm verboten sind. Der
fachkundige Arzt schliel3t jedoch keinen Kompromil3 mit dem
Patienten, indem er ihm erlaubt, in kleinen Mengen von dem zu
nehmen, was er auf keinen Fall essen sollte. In der Bhagavad - Gita
(3.26) wird ebenfalls gesagt, dass ein Mensch, der fruchtbringender
Arbeit verhaftet ist, in seiner Beschaftigung nicht entmutigt werden
sollte; denn nach und nach kann er zur Stufe der
Selbstverwirklichung erhoben werden. Dies trifft bisweilen auf
solche Menschen zu, die nur trockene, empirische Philosophen
ohne spirituelle Verwirklichung sind. Diejenigen, die sich in der Linie
des hingebungsvollen Dienstes befinden, brauchen nicht immer so
unterwiesen zu werden.

Vers 16

Der héchste Herr ist unbegrenzt. Nur eine sehr erfahrene, dem
materiellen Glick abgekehrte Persénlichkeit hat Anspruch darauf,
dieses Wissen Uber spirituelle Werte zu verstehen. Deshalb solltest
du, o Gite in Person, denen, die aufgrund materieller Anhaftung
nicht so gut gestellt sind, die Wege transzendentaler Erkenntnis
zeigen, indem du die transzendentalen Taten und Spiele des Herrn
schilderst.

Erlauterung
Die theologische Wissenschaft ist ein schwieriges Thema,
besonders wenn sie die transzendentale Natur Gottes behandelt. Es
ist kein Thema, das von Menschen verstanden werden kann, die zu
sehr materiellen Tatigkeiten verhaftet sind. Nur die sehr Erfahrenen,
die sich durch Pflege spirituellen Wissens von materialistischen
Tatigkeiten fast zuriickgezogen haben, kénnen zum Studium dieser
grolen Wissenschaft zugelassen werden. In der Bhagavad - Gita
(Der Gesang Gottes) (7 .3) wird deutlich gesagt, dass es unter
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vielen Hunderten und Tausenden von Menschen vielleicht einem
gelingt, transzendentale Erkenntnis zu erlangen, und unter vielen
Tausenden solcher transzendental Verwirklichten kdnnen nur einige
die theologische Wissenschaft verstehen, die von Gott als Person
handelt. SrT Vyasadeva wird daher von Narada geraten, die
Wissenschaft von Gott unmittelbar durch Schilderung seiner
transzendentalen Taten und Spiele darzulegen. Vyasadeva selbst ist
eine Personlichkeit, die in dieser Wissenschaft erfahren ist, und er
ist dem materiellen Genul’ nicht verhaftet. Er ist daher die richtige
Person, diese Wissenschaft zu vermitteln, und Sukadeva Gosvami,
der Sohn Vyasadeva, ist die richtige Person, sie zu empfangen. Das
Srimad Bhagavatam ist die héchste theologische Wissenschaft und
kann daher auf den Laien wie die Verabreichung eines
Medikaments wirken. Da es die transzendentalen Taten und Spiele
des Herrn schildert, besteht kein Unterschied zwischen dem Herrn
und der Schrift. Diese Schrift ist die literarische Inkarnation des
Herrn. Wenn der Laie die Schilderung der Taten und Spiele des
Herrn hoért, wird es ihm mdglich, mit dem Hermn
zusammenzukommen und so allmadhlich von materiellen
Krankheiten frei zu werden. Die erfahrenen Gottgeweihten kénnen
auch neue Wege und Mittel entdecken, um die Nichtgottgeweihten
entsprechend der jeweiligen Zeit und den Umstanden zu bekehren.
Hingebungsvoller Dienst ist eine dynamische Tatigkeit, und die
erfahrenen Gottgeweihten kénnen geeignete Mittel finden, um es in
die abgestumpften Gehirne der materialistischen Bevdlkerung zu
injizieren. Solche transzendentalen Handlungen der Gottgeweihten
fur den Dienst des Herrn kénnen der toérichten Gesellschaft
materialistischer Menschen eine neue Lebensweise bringen. Sri
Caitanya Mahaprabhu und seine spateren Nachfolger zeigten in
dieser Beziehung auf3erordentliche Geschicklichkeit. Indem man der
gleichen Methode folgt, kann man die materialistischen Menschen
dieses Zeitalters des Zankes dahin bringen, ein friedfertiges Leben
zu fuhren und transzendentale Erkenntnis zu erlangen.
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Vers 17

Wer seinen materiellen Tatigkeiten entsagt hat, um sich im
hingebungsvollen Dienst des Herrn zu beschaftigen, mag
manchmal, wahrend er sich noch auf einer unreifen Stufe befindet,
herunterfallen; jedoch besteht keine Gefahr, dass er nicht
erfolgreich ist. Ein Nichtgottgeweihter dagegen gewinnt, auch wenn
er gewissenhaft seine vorgeschriebenen Pflichten erfiillt, Gberhaupt
nichts.

Erlauterung
Was die Pflichten der Menschheit betrifft, so gibt es ihrer unzahlige.
Jeder ist pflichtgebunden - nicht nur an seine Eltern,
Familienangehdrigen, die Gesellschaft, sein Land, die Menschheit,
andere Lebewesen, die Halbgotter usw., sondern auch an die
grolien Philosophen, Dichter und Wissenschaftler. Es wird in den
Schriften die Anweisung gegeben, all diesen Pflichten zu entsagen
und sich dem Dienst fur den Herrn zu weihen. Wenn man so
handelt und in der Erfiillung seines hingebungsvollen Dienstes flr
den Herrn Erfolg hat, ist es gut. Jedoch geschieht es zuweilen, dass
man sich dem Dienst des Herrn aufgrund zeitweiliger Geflihle
hingibt und im Laufe der Zeit aus vielerlei Griinden, zum Beispiel
durch schlechten Umgang, vom Pfad des Dienstes abkommt.
Hierfur gibt es in der Geschichte viele Beispiele: Bharata Maharaja
musste als Hirsch geboren werden, weil er eine innige Zuneigung
zu einem Hirsch entwickelt hatte. Als er starb, dachte er an diesen
Hirsch und wurde deshalb im nachsten Leben im Koérper eines
Hirsches geboren, wobei er indessen sein vorheriges Leben nicht
vergall. Ebenso kam auch Citraketu wegen seiner Vergehen gegen
die FURe Sivas zu Fall. Aber trotz alledem wird hier die
Bedeutsamkeit der Hingabe an die Lotosflile des Herrn
hervorgehoben, auch wenn die Mdglichkeit besteht zu fallen; denn
selbst wenn man fallt und die vorgeschriebenen Pflichten des
hingebungsvollen Dienstes vernachlassigt, wird man die LotosfulRe
des Herrn niemals vergessen. Wenn man einmal im
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hingebungsvollen Dienst des Herrn tatig gewesen ist, wird man den
Dienst unter allen Umstanden fortsetzen. In der Bhagavad - Gita
(2.40) wird gesagt, dass selbst ein wenig hingebungsvoller Dienst
einen vor der grofiten Gefahr bewahren kann. Fir solche Falle gibt
es viele Beispiele in der Geschichte. Ajamila ist eines von ihnen.
Ajamila war in seiner Kindheit ein Gottgeweihter gewesen, doch in
seiner Jugend kam er vom rechten Weg ab. Trotzdem wurde er am
Ende seines Lebens vom Herrn gerettet.

Vers 18

Wirklich intelligente Menschen mit philosophischen Neigungen
sollten nur nach dem wichtigen Ziel streben, das selbst auf einer
Wanderung vom hdéchsten Planeten (Brahmaloka) bis hinunter zum
niedrigsten Planeten (Patala) nicht zu erlangen ist. Das aus
Sinnengenul® gewonnene Glick erlangt man im Laufe der Zeit ganz
von selbst, ebenso, wie man im Laufe der Zeit Krankheiten
bekommt, obwohl man sie sich gar nicht winscht.

Erlauterung
Jedermann versucht Gberall, durch verschiedene Bestrebungen, die
grotmogliche Menge an Sinnengenul’ zu erlangen. Manche treiben
eifrig Handel, beschaftigen sich in der Industrie, in wirtschaftlicher
Entwicklung, Uben politische Vorherrschaft aus, und einige gehen
fruchtbringender Arbeit nach, um im né&chsten Leben hodhere
Planeten zu erreichen und dort gliicklich zu werden. Es wird zum
Beispiel gesagt, dass die Bewohner des Mondes groRere
Sinnenfreude genielRen koénnen, da es ihnen vergoénnt ist, soma -
rasa zu trinken. Den Pitrloka, ebenfalls ein hoherer Planet, erreicht
man durch Wohlfahrtsarbeit. Es gibt also vielerlei Méglichkeiten, die
Sinne zu genielien - entweder in diesem Leben oder in dem Leben
nach dem Tod. Einige versuchen, den Mond oder andere Planeten
mit mechanischen Hilfsmitteln zu erreichen, da sie sehr begierig
sind, zu solchen Planeten zu gelangen, ohne gute Werke zu tun.
Aber das ist nicht mdglich. Durch das Gesetz des hdchsten sind
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verschiedene Orte fir verschiedene Arten von Lebewesen
bestimmt, entsprechend den Werken, die sie getan haben. Nur
durch gute Werke kann man, wie in den Schriften gesagt wird,
Geburt in einer guten Familie, Reichtum, gute Erziehung und einen
wohlgestalteten Korper erlangen. Wir sehen auch, dass jemand
bereits im jetzigen Leben eine gute Erziehung, Geld oder
kérperliche Schonheit bekommt. In ahnlicher Weise kénnen wir nur
durch gute Werke in unserem nachsten Leben solch
wlnschenswerte Eigenschaften und Fillen bekommen. Andernfalls
ware es nicht moglich, dass zwei Menschen, die am selben Ort und
zur selben Zeit geboren werden, vollig verschiedenen Bedingungen
ausgesetzt sind. Dies geschieht in Entsprechung zu ihren friiheren
Handlungen. All diese materiellen Umstande sind jedoch nicht von
Dauer. Auch die Positionen auf dem hochsten Planeten,
Brahmaloka, und dem niedrigsten, Patala, sind entsprechend
unserem Tun veranderlich. Der philosophisch geneigte Mensch darf
sich durch solch wandelbare Positionen nicht verleiten lassen. Er
sollte versuchen, das immerwahrende Leben der Glickseligkeit und
des Wissens zu erlangen, in welchem er niemals dazu gezwungen
ist, wieder in die leidvolle materielle Welt, auf diesen oder jenen
Planeten, zurlickzukehren. Leiden und gemischtes Gllick sind zwei
Erscheinungen des materiellen Lebens, die sowohl auf Brahmaloka
als auch auf anderen lokas auftreten. Sie werden im Leben der
Halbgdétter wie auch im Leben der Hunde und Schweine erfahren.
Die Leiden und das gemischte Glick der Lebewesen sind von
unterschiedlichem Grad und verschiedener Qualitat, doch niemand
ist von den Leiden Geburt, Tod, Alter und Krankheit frei. In &hnlicher
Weise ist jedem ein gewisses Mal} an Glick bestimmt. Niemand
kann mehr oder weniger von diesen Dingen durch persdnliches
Streben erlangen. Selbst wenn man sie erlangt, kbnnen sie doch
wieder verlorengehen. Man sollte daher nicht seine Zeit mit solch
belanglosen Dingen verschwenden, sondern nur danach streben,
zurtck zu Gott zu gehen. Das sollte die Lebensaufgabe eines jeden
sein.
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Vers 19
Mein lieber Vyasa, selbst wenn ein Geweihter SrT Krsnas aus
irgendeinem Grund fallt, erleidet er gewiss nicht das materielle
Dasein wie andere (fruchtbringende Arbeiter usw.), denn ein
Mensch, der einmal den Geschmack der LotosfliiRe des Herrn
gekostet hat, kann nichts anderes tun, als sich immer und immer
wieder an diese Ekstase zu erinnern.

Erlauterung
Ein Geweihter des Herrn wird ganz von selbst den Verlockungen
des materiellen Daseins gegenuber gleichgultig, weil er rasa - graha
ist, das heilt, jemand, der die SiiRe der LotosfiiRe Sri Krsnas
gekostet hat. Es gibt ohne Zweifel viele Beispiele von Geweihten
des Herrn, die durch schlechten Umgang gefallen sind wie die
fruchtbringenden Arbeiter, die stets flr Entartung anfallig sind. Aber
selbst wenn ein Gottgeweihter zu Fall kommt, darf er nie wie ein
gefallener karmi angesehen werden. Ein karmi erleidet die
Reaktionen auf seine fruchtbringenden Handlungen, wohingegen
ein Gottgeweihter durch vom Herrn Selbst gesandte Strafen
gebessert wird. Die Leiden eines Waisenkindes und die des
geliebten Kindes eines Konigs sind nicht die Gleichen. Ein
Waisenkind ist wirklich arm, da es niemanden hat, der sich um es
kimmert, aber der geliebte Sohn eines reichen Mannes steht
immer, obwohl es so scheint, als befeinde er sich auf der gleichen
Ebene wie der Waise, unter der Obhut seines machtigen Vaters. Ein
Geweihter des Herrn ahmt bisweilen, aufgrund falschen Umgangs,
die fruchtbringenden Arbeiter nach. Die fruchtbringenden Arbeiter
wollen Uber die materielle Welt herrschen. In 8hnlicher Weise denkt
ein neuer Gottgeweihter in seiner Torheit daran, materielle Macht im
Austausch fur hingebungsvollen Dienst zu erlangen. Ein solch
torichter Gottgeweihter wird manchmal durch den Herrn Selbst in
Schwierigkeiten gebracht. Wenn der Herr ihm eine besondere
Gunst erweisen will, kann es sein, dass Er ihm alle materiellen
Guter fortnimmt, worauf den verwirrten Gottgeweihten alle Freunde,
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Verwandten und Bekannten verlassen. Er besinnt sich dann durch
die Gnade des Herrn und wird wieder auf den richtigen Weg
gebracht, um seinen hingebungsvollen Dienst weiter ausflihren zu
kdénnen.

In der Bhagavad - Gita (6.41) wird auch gesagt, dass solch
gefallenen Gottgeweihten die Mdglichkeit gegeben wird, in einer
Familie hochqualifizierter brahmanas oder in einer reichen
Kaufmannsfamilie wiedergeboren zu werden. Ein solcher
Gottgeweihter ist nicht so vom Glick begunstigt wie einer, der vom
Herrn bestraft und offensichtlich in eine Lage der Hilflosigkeit
versetzt wird. Der Gottgeweihte, der durch den Willen des Herrn
hilflos wird, ist in einer glucklicheren Lage als diejenigen, die in
guten Familien geboren werden. Die gefallenen Gottgeweihten, die
in guten Familien geboren werden, vergessen leicht die Lotosfiilke
des Herrn, da sie weniger vom Glick beginstigt sind. Der
Gottgeweihte, der in eine hoffnungslose Lage versetzt wird, ist mehr
vom Gluck begunstigt, denn er kehrt sehr schnell zu den LotosfulRen
des Herrn zurtick, da er sich vollig hilflos flhlt.

Reiner hingebungsvoller Dienst ist spirituell so genussreich, dass
ein Gottgeweihter ganz von selbst das Interesse an materiellen
Sinnenfreuden verliert. Das ist das Zeichen der Vollkommenheit im
fortgeschrittenen hingebungsvollen Dienst. Ein reiner Gottgeweihter
erinnert sich stindig an die LotosfiiRe Sr1 Krsnas und vergisst ihn
nicht einmal fir einen Augenblick - nicht einmal, wenn ihm daflr
aller Reichtum der drei Welten angeboten wirde.

Vers 20
Der hochste Herr, die Personlichkeit Gottes, ist Selbst der Kosmos,
und dennoch ist er weit entfernt davon. Von ihm allein ging die
kosmische Manifestation aus, in ihm ruht sie, und in ihn geht sie
nach der Vernichtung wieder ein. Du weil}t alles dariber. Ich habe
nur eine Zusammenfassung gegeben.
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Erlauterung

Fir einen reinen Gottgeweihten ist die Vorstellung von Mukunda, Sri
Krsna, sowohl persoénlich als auch unpersénlich. Die unpersénliche
kosmische Situation ist ebenfalls Mukunda, da sie die Emanation
der Energie Mukundas ist. Zum Beispiel ist ein Baum eine
vollstandige Einheit, wohingegen die Blatter und Zweige von ihm
vollstdndige Teile sind. Die Blatter und Zweige des Baumes sind
auch der Baum, jedoch ist der Baum selbst weder die Blatter noch
die Zweige. Die vedische Darstellung, nach der die gesamte
kosmische Schopfung nichts anderes ist als Brahman, bedeutet,
dass nichts vom hdchsten Brahman getrennt ist, da alles von ihm
ausgeht. In ahnlicher Weise werden die Arme und Beine Koérper
genannt. Der Kérper als gesamte Einheit ist jedoch weder die Arme
noch die Beine. Der Herr ist die transzendentale Gestalt der
Ewigkeit, Erkenntnis und Schoénheit, und daher erscheint auch die
Schopfung der Energie des Herrn zum Teil als ewig, voller Wissen
und voller Schdénheit. Aus diesem Grund sind die bezauberten
bedingten Seelen unter dem Einfluss der dufReren Energie maya im
Netzwerk der materiellen Natur gefangen. Sie halten diesen
Zustand fir das ein und alles, da sie keine Kenntnis vom Herrn
haben, der die urerste Ursache ist. Auch wissen sie nicht, dass die
Teile des Korpers, wenn sie vom gesamten Koérper getrennt sind,
nicht langer derselbe Arm oder dasselbe Bein sind, das sie waren,
als sie mit dem Korper eine Einheit bildeten. Ebenso ist eine
gottlose Zivilisation, die sich vom transzendentalen liebevollen
Dienst fur die héchste Personlichkeit Gottes losgesagt hat, wie ein
abgetrennter Arm oder ein abgetrenntes Bein. Diese Teile mdgen
wie Arme und Beine erscheinen, doch sind sie nicht als solche zu
gebrauchen. Der Geweihte des Herrn, Srila Vyasadeva, weild dies
sehr gut. Er wird von Srila Narada nunmehr angewiesen, diesen
Gedanken weiter fortzufiihren, so dass die gefangenen bedingten
Seelen von Vyasadeva lernen und den hoéchsten Herrn als die
urerste Ursache verstehen kdnnen.
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Nach der vedischen Darstellung ist der Herr von Natur aus voller
Macht, und daher sind seine hdochsten Energien immer vollkommen
und mit ihm identisch. Die spirituellen und materiellen Welten und
ihre Manifestationen sind Erweiterungen der inneren und aufieren
Energien des Herrn. Die &uflere Energie ist untergeordnet,
wohingegen die innere Kraft Ubergeordnet ist. Die hdhere Energie
ist die Lebenskraft und ist daher véllig identisch mit ihm; die dulere,
inaktive Energie dagegen ist nur zum Teil mit dem Herrn identisch.
Beide Energien jedoch kommen dem Herrn weder gleich, noch sind
sie groRer als er, der der Ursprung aller Energien ist. Solche
Energien unterstehen immer seiner Aufsicht.

Der Mensch und alle anderen Lebewesen sind Schdpfungen seiner
inneren Energie. Somit ist das Lebewesen ebenfalls mit dem Herrn
identisch. Jedoch kommt es der Personlichkeit Gottes niemals
gleich oder Uberragt ihn. Der Herr und die Lebewesen sind alle
individuelle Personen. Mit Hilfe der materiellen Energie kbnnen sich
die Lebewesen etwas erschaffen, doch keine ihrer Schépfungen
kommt den Schépfungen des Herrn gleich oder Ubertrifft sie. Der
Mensch mag einen Kkleinen, spielzeugahnlichen Satelliten
erschaffen und ins All schief3en, aber das bedeutet nicht, dass er,
wie der Herr, einen Planeten wie die Erde oder den Mond
erschaffen und im Weltraum schweben lassen kann. Menschen mit
dirftigem Wissensumfang erheben den Anspruch, dem Herrn
ebenbirtig zu sein. Sie sind dem Herrn niemals ebenbirtig, und
auch in der Zukunft wird dies niemals der Fall sein. Der Mensch
kann, nachdem er die Vollkommenheit ganz erreicht hat, ein hohes
Mal der Eigenschaften des Herrn (bis zu 7 8 Prozent) erreichen,
jedoch ist es niemals maéglich, den Herrn zu Ubertreffen oder ihm
ebenbirtig zu werden. In ihrem kranken Zustand behaupten nur die
torichten Wesen, mit dem Herrn eins zu sein, und werden so von
der illusionierenden Energie irregefiihrt. Die fehlgeleiteten
Lebewesen sollten die Uberlegenheit des Herrn anerkennen und
damit einverstanden sein, ihm liebevollen Dienst darzubringen.
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Dafur sind sie geschaffen worden. Ohne das kann es keinen
Frieden und keine Eintracht auf der Welt geben. Srila Vyasadeva
wird von S&rila Narada angewiesen, diesen Gedanken im
Bhagavatam fortzufiihren. In der Bhagavad Gita (18.66) wird die
gleiche ldee gegeben: »Gib dich vollig den LotosfuRen des Herrn
hin.« Das ist die einzige Pflicht des vollkommenen Menschen.

Vers 21
O Gite in Person, du besitzt vollkommene visionadre Kraft. Du
kannst die Uberseele, die Personlichkeit Gottes, erkennen, da du
als vollstandiger Teil des Herrn gegenwartig bist. Obwohl
ungeboren, bist du zum Wohl aller Menschen auf der Erde
erschienen. Bitte beschreibe daher die transzendentalen Spiele der
héchsten Persdnlichkeit Gottes, St Krsna, noch lebendiger.

Erlauterung
Srila Vyasadeva ist eine ermachtigte vollstandige Teilerweiterung
der Personlichkeit Gottes, SrT Krsna. Er stieg aus seiner grundlosen
Gnade herab, um die gefallenen Seelen der materiellen Welt zu
befreien, die vom transzendentalen liebevollen Dienst fir den Herrn
getrennt sind. Die Lebewesen sind Teile des Herrn, und sie sind
seine ewigen Diener. Alle vedischen Schriften sind daher, zum
Segen der gefallenen Seelen, systematisch geordnet worden, und
es ist die Pflicht der gefallenen Seelen, diese Schriften zu nutzen
und dadurch von der Fessel des materiellen Daseins befreit zu
werden. Obwohl Sr1 Narada Rsi formal der spirituelle Meister Srila
Vyasadeva ist, ist dieser nicht im Geringsten auf einen spirituellen
Meister angewiesen, da er im Grunde der spirituelle Meister eines
jeden anderen ist. Aber weil er als Acarya tatig ist, hat er uns durch
sein eigenes Verhalten gelehrt, dass man einen spirituellen Meister
annehmen muss, auch wenn man Gott selbst ist. Auch SrT Krsna,
Sri Rama und Sri Caitanya Mahaprabhu nahmen offiziell einen
spirituellen Meister an, obwohl Sie es aufgrund Ilhres
transzendentalen Wesens uber alles Wissen verfugten. Um die

261



Masse der Menschen zu den LotosfiiRen SrT Krsnas zu fiihren,
beschrieb Sri Krsna selbst, in der Inkarnation Vyasadeva, die
transzendentalen Spiele des Herrn.

Vers 22
GroRRe Gelehrte sind zu der positiven Schluf3folgerung gekommen,
dass der eigentliche Zweck der Vervollkommnung des Wissens,
bestehend aus Bufen, dem Studium der Veden, Opfern, Spenden
und dem Chanten von Hymnen, in der transzendentalen
Beschreibung des hdchsten Herrn gipfelt, der mit erlesener
Dichtung gepriesen wird.

Erlauterung
Der Mensch besitzt eine solch hochentwickelte Intelligenz, dass es
ihm moglich ist, sich Wissen Uber Kunst, Musik, Philosophie,
Physik, Chemie, Psychologie, Politik usw. anzueignen. Werden
diese Erkenntnisse richtig angewandt, kann der Mensch die
Vollkommenheit des Lebens erreichen, die in der Erkenntnis
Krsnas, des hdchsten Wesens, gipfelt. Die Sruti empfiehlt daher
allen, die wirklich intelligent und gebildet sind, sich im Dienste Sri
Visnus zu beschaftigen. Unglicklicherweise sind jedoch gerade in
der heutigen Zeit die meisten Menschen, auch die Intelligenten und
Gebildeten, von der Schénheit Visnu - mayas, der &aulleren,
materiellen Energie Gottes, bezaubert und verstehen daher nicht,
dass die hochste Vollkommenheit des Lebens, das heildt,
Selbsterkenntnis, von Visnu abhangig ist. Visnu - maya bedeutet
»SinnengenulR«, welcher letzten Endes verganglich und leidvoll ist.
Wer von Visnu - maya betdrt wird, benutzt seine Intelligenz und sein
Wissen nur dazu, die Mdglichkeiten zum Genul3 der Sinne zu
verbessern. Sri Narada Muni hat erklart, dass die gesamte
kosmische Schopfung eine Emanation der verschiedenen Energien
des Herrn ist, denn durch seine unfassbare Energie hat der Herr die
Aktionen und Reaktionen der manifestieten Schopfung in
Bewegung gesetzt. Alle Manifestationen gehen aus seiner Energie
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hervor, ruhen in ihr und gehen nach der Vernichtung wieder in ihn
ein. Nichts ist daher verschieden von ihm, doch zur gleichen Zeit ist
der Herr verschieden von allem.

Wenn Intelligenz und Wissen im Dienst des Herrn benutzt werden,
wird der ganze Vorgang absolut, denn die hdchste Persénlichkeit
Gottes Selbst ist absolut, und sein transzendentaler Name, sein
Ruhm, seine Taten, seine Eigenschaften usw. sind nicht von ihm
verschieden. Alle groRen Weisen und Gottgeweihten haben deshalb
empfohlen, Kunst, Musik, Philosophie, Physik, Chemie,
Psychologie, Politik und alle anderen Wissenszweige einzig und
allein im Dienst des Herrn zu verwenden. Kunst, Literatur, Dichtung,
Malerei usw. koénnen dazu benutzt werden, den Herrn zu
verherrlichen. Die Schriftsteller, Dichter und gefeierten Literaten
schreiben im Allgemeinen Uber sinnliche Themen, aber wenn sie
sich dem Dienst des Herrn zuwenden, konnen sie seine
transzendentalen Spiele beschreiben. Valmiki Muni, ein beriihmter
Dichter, und auch Srila Vyasadeva, ein groRer Schriftsteller,
beschéaftigten sich ausschlieRlich damit, die transzendentalen Taten
und Spiele des Herrn zu beschreiben, und indem sie dies taten,
wurden sie unsterblich. Neben den schénen Kiinsten kdnnen
natirlich auch Wissenschaft und Philosophie dazu benutzt werden,
Gott zu preisen. Es ist wertlos, spekulative Theorien aufzustellen,
die doch nur Sinnenfreude zum Ziel haben. Wissenschaft und
Philosophie sollten den Ruhm des Herrn verkinden. Intelligente
Menschen wollen die absolute Wahrheit im Allgemeinen durch das
Medium der Wissenschaft verstehen, und deshalb sollte sich ein
grolier Wissenschaftler darum bemihen, die Existenz Gottes auf
wissenschaftlicher Basis zu beweisen. In ahnlicher Weise sollten
philosophische Uberlegungen dazu beitragen, die hdchste Wahrheit
als empfindend und allmachtig zu verstehen. Auf diese Weise
sollten alle Zweige des Wissens in den Dienst des Herrn gestellt
werden. In der Bhagavad - Gita (13 .8 - 12) finden wir die gleiche
Tatsache bestatigt. »Wissen«, das nicht im Dienst des Herrn benutzt
wird, ist nichts weiter als Unwissenheit. Wirkliches Wissen bedeutet,
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den Ruhm des Herrn zu preisen. Somit sind wissenschaftliches
Wissen und alle sonstigen Tatigkeiten, die in den Dienst des Herrn
gestellt werden, hari - kirtana (Ruhmpreisung des Herrn).

Vers 23
O Muni, im letzten Zeitalter wurde ich als Sohn einer Dienerin
geboren, die im Dienst von Brahmanas stand, die den Prinzipien
des Vedanta folgten. Als sie wahrend der vier Monate der Regenzeit
zusammenlebten, war auch ich in ihrem persénlichen Dienst
beschaftigt.

Erlauterung
Das Wunder einer Atmosphare, die mit hingebungsvollem Dienst fir
den Herrn erfiillt ist, wird hier in ein paar Satzen von Sr7 Narada
Muni beschrieben. Er war der Sohn voéllig unbedeutender Eltern und
hatte keine gute Erziehung genossen. Dennoch wurde er, weil er
seine ganze Kraft in den Dienst des Herrn stellte, ein unsterblicher
Weiser. Das ist die Macht des hingebungsvollen Dienstes. Die
Lebewesen sind die mittlere Energie des Herrn, und daher sind sie
dafur bestimmt, in rechter Weise im transzendentalen liebevollen
Dienst des Herrn eingesetzt zu werden. Wenn dies nicht geschieht,
stehen sie unter dem Einfluss mayas. Die von maya bewirkte
Tauschung verschwindet, sobald man seine ganze Kraft in den
Dienst des Herrn stellt, statt sie flir Sinnenfreuden zu vergeuden. An
dem personlichen Beispiel SrT Narada Munis aus seinem vorherigen
Leben wird deutlich, dass der Dienst fir den Herrn mit dem Dienst
fur die echten Diener des Herrn beginnt. Der Herr sagt, dass der
Dienst fiur seine Diener bedeutsamer ist als der Dienst fir ihn
selbst. Der Dienst fir die Gottgeweihten ist mehr wert als der Dienst
fur den Herrn. Man sollte daher einen echten Diener Gottes
ausfindig machen, der standig im Dienst des Herrn beschaftigt ist,
und einen solchen Diener als spirituellen Meister annehmen und
sich in seinem Dienst betatigen. Der spirituelle Meister ist das
transparente Medium, durch das man den Herrn sehen kann, der
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sich jenseits der Reichweite der materiellen Sinne befindet. Wenn
man dem spirituellen Meister dient, ist der Herr bereit, sich in dem
Maflke zu offenbaren, wie Dienste dargebracht werden. Die
Verwendung der menschlichen Energie im Dienst des Herrn fiihrt zu
raschem Fortschritt auf dem Pfad der Erlésung. Die gesamte
kosmische Schépfung wird augenblicklich mit dem Herrn identisch,
sobald Dienste in Beziehung zum Herrn unter der Flhrung eines
echten spirituellen Meisters dargebracht werden. Der erfahrene
spirituelle Meister kennt die Kunst, alles zur Verherrlichung des
Herrn zu benutzen, und daher kann durch die géttliche Gnade des
Dieners des Herrn und unter seiner Fuhrung die ganze Welt in das
spirituelle Reich verwandelt werden.

Vers 24
Diese Nachfolger des Vedanta, obwohl von Natur aus
unvoreingenommen, segneten mich mit ihrer grundlosen Gnade.
Was mich betrifft, so war ich, obwohl ein Knabe, selbstbeherrscht
und fand keine Freude am Spielen. Auch war ich nicht ungezogen
und sprach nicht mehr als nétig.

Erlauterung
In der Bhagavad - Gita (15.15) sagt der Herr: »Alle Veden suchen
nach mir.« SrT Caitanya sagt, dass es in den Veden nur drei
Themen gibt, namlich: wie die Lebewesen ihre Beziehung zur
Personlichkeit Gottes wiederherstellen konnen, welche
entsprechenden Pflichten im hingebungsvollen Dienst auszufiihren
sind und wie sie dadurch das endguiltige Ziel, die Riickkehr zu Gott,
erreichen kdnnen. Die Bezeichnung Vedanta - vadi, Nachfolger des
Vedanta, deutet auf die reinen Geweihten der Personlichkeit Gottes
hin. Solche Vedanta - vadis oder Bhakti - Vedantas verteilen das
transzendentale Wissen vom hingebungsvollen Dienst
unvoreingenommen. Fir sie ist niemand Freund oder Feind,
gebildet oder ungebildet; niemand erscheint ihnen besonders
gewogen oder Ubel gesinnt. Die Bhakti - Vedantas sehen, dass die
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meisten Menschen ihre Zeit mit falschen, der Sinnenfreude
dienenden Dingen verschwenden. Ihre Aufgabe besteht darin, die
unwissende Masse der Menschen dazu zu bringen, die verlorene
Beziehung zur Personlichkeit Gottes wiederaufzunehmen. Durch
solche BemUhung wird selbst die unbedeutendste Seele zur Stufe
des spirituellen Lebens erhoben, und wenn die Menschen von den
Bhakti - Vedantas eingeweiht worden sind, machen sie allmahlich
Fortschritt auf dem Pfad transzendentaler Erkenntnis.

Die Vedanta - vadis weihten den Knaben sogar ein, bevor er
selbstbeherrscht war und keine Freude mehr an kindlichen Spielen
usw. fand. Vor der Einweihung jedoch wurde der Knabe, was
Selbstzucht anbetraf, immer fortgeschrittener. Selbstzucht ist flr
jemanden, der in dieser Richtung Fortschritte zu machen wiinscht,
von grofder Bedeutung. Im varnasrama - dharma - System, das den
Beginn wahren menschlichen Lebens darstellt, wurden die Knaben
mit finf Jahren zum asrama des guru geschickt, um brahmacaris zu
werden. Als brahmacaris wurden sie, ganz gleich, ob es
Kdnigssdhne oder Séhne gewdhnlicher Blrger waren, in all diesen
Dingen unterwiesen. Die Ausbildung war nicht nur darauf
ausgerichtet, gute Birger zu schaffen, sondern auch darauf, die
Knaben auf spirituelle Verwirklichung vorzubereiten. Das
unverantwortliche Leben der Sinnenfreude war den Kindern der
Angehdrigen des varnasrama - dharma - Systems unbekannt. Der
Knabe wurde sogar schon, ehe er vom Vater in den Leib der Mutter
gezeugt wurde, mit spiritueller Urteilskraft versehen. Vater und
Mutter waren fir den Erfolg ihres Kindes verantwortlich, der sich
darin zeigte, dass es von der materiellen Fessel frei wurde. So sieht
erfolgreiche Familienplanung aus. Sie st dazu gedacht,
vollkommene Kinder hervorzubringen. Ohne selbstbeherrscht,
diszipliniert und unbedingt gehorsam zu sein, kann man die
Unterweisungen des spirituellen Meisters nicht mit Erfolg einhalten,
und ohne dies zu tun, ist es nicht mdglich, zu Gott zurlickzukehren.
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Vers 25
Einmal nur nahm ich mit Erlaubnis der groRen Weisen die Reste
ihrer Speisen zu mir, und so wurden alle meine Sinden sogleich
ausgeloscht. Auf diese Weise wurde ich im Herzen gelautert und
entwickelte den Wunsch, selbst ein Transzendentalist zu werden.

Erlauterung
Reine Hingabe ist ebenso ansteckend, wie Krankheiten es sind,
jedoch im guten Sinne. Ein reiner Gottgeweihter ist frei von allen
Arten von Sinden. Die Personlichkeit Gottes ist das reinste Wesen,
und solange man nicht ebenso rein ist, frei vom Einfluss der
materiellen Erscheinungsweisen, kann man kein reiner Geweihter
des Herrn werden. Die Bhakti - Vedantas waren, wie oben erwahnt,
reine Gottgeweihte, und der Knabe wurde durch ihre Gemeinschaft
und dadurch, dass er die Uberreste ihrer Speisen zu sich nahm, von
ihren reinen Eigenschaften angesteckt. Solche Uberreste darf man
sogar ohne die Erlaubnis der reinen Gottgeweihten essen. An
dieser Stelle sei angemerkt, dass es leider auch Pseudo -
Gottgeweihte gibt, vor denen man sich sehr vorsehen sollte. Es gibt
viele Dinge, die einen daran hindern, in den hingebungsvollen
Dienst einzutreten. Durch die Gemeinschaft reiner Gottgeweihter
jedoch werden alle diese Hindernisse beseitigt, und der neue
Gottgeweihte  wird gleichsam mit den transzendentalen
Eigenschaften des reinen Gottgeweihten bereichert, was bedeutet,
dass er eine Zuneigung zum Namen, Ruhm, zu den Eigenschaften,
Spielen usw. der Personlichkeit Gottes verspart. Mit den
Eigenschaften des reinen Gottgeweihten angesteckt zu werden
bedeutet, standig den Geschmack der Hingabe in den
transzendentalen Taten und Spielen der Persoénlichkeit Gottes zu
kosten. Dieser transzendentale Geschmack macht augenblicklich
alle materiellen Dinge widerwartig. Ein reiner Gottgeweihter fiihlt
sich deshalb nicht im geringsten zu materiellen Tatigkeiten
hingezogen. Nachdem alle Hindernisse oder Sinden auf dem Pfad
des hingebungsvollen Dienstes beseitigt sind, kann man Zuneigung
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verspiren, Bestandigkeit entwickeln, einen vollkommenen
Geschmack erfahren, transzendentale Empfindungen haben und
schliellich auf der Ebene des liebevollen Dienstes fur den Herrn
verankert werden. Alle diese Stufen entwickeln sich durch die
Gemeinschaft mit reinen Gottgeweihten. Das ist die Bedeutung
dieses Verses.

Vers 26
O Vyasadeva, in der Gemeinschaft dieser grof’en Vedanta -
Gelehrten durfte ich dank ihrer Gnade zuhoren, wenn sie die
anziehenden Taten und Spiele SrT Krsnas beschrieben. Als ich so
aufmerksam zuhérte, wurde mein Geschmack fur das Hoéren Uber
die Personlichkeit Gottes von Mal zu Mal starker.

Erlauterung

811 Krsna, die absolute Personlichkeit Gottes, ist nicht nur in Form
seiner personlichen Gestalten anziehend, sondern auch in seinen
transzendentalen Taten und Spielen. Das ist so, weil der absolute in
seinem Namen, seinem Ruhm, seiner Gestalt, seinen Spielen,
seiner Umgebung und allem sonst noch zu ihm Gehoérenden absolut
ist.

Der Herr steigt aus seiner grundlosen Gnade in die materielle Welt
herab und offenbart seine vielfaltigen transzendentalen Spiele als
Mensch, so dass die Menschen, die sich zu ihm hingezogen flhlen,
befahigt werden, zu Gott zurlickzukehren. Jeder ist von Natur aus
dazu geneigt, Geschichten und Erzahlungen Uber Personlichkeiten
zu hoéren, die weltliche Taten vollbringen, ohne zu wissen, dass er
auf diese Weise nur wertvolle Zeit verschwendet und aufl3erdem
dem Einfluss der drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur
verfallt. Anstatt Zeit zu verschwenden, kann man spirituellen Erfolg
erzielen, indem man seine Aufmerksamkeit auf die
transzendentalen Spiele des Herrn richtet. Wenn man Erzahlungen
Uber die Spiele des Herrn zuhdrt, tritt man mit der Persodnlichkeit
Gottes unmittelbar in Verbindung, und wie zuvor erklart wurde,
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werden durch Hoéren dber die Personlichkeit Gottes alle
angesammelten Sinden des weltlichen Geschdpfs von innen her
ausgeldscht. Auf diese Weise von allen Siinden befreit, kann sich
der Horer allmahlich von allem weltlichen Umgang l6sen und fiihlt
sich zur Gestalt des Herrn hingezogen. Narada Muni hat dies in
diesem Vers am Beispiel seiner eigenen Erfahrung erklart. Das
Wichtige in diesem Zusammenhang ist die Tatsache, dass man nur
durch Hoéren Uber die Spiele des Herrn einer der Gefahrten des
Herrn werden kann. Narada Muni besitzt ewiges Leben und
unbegrenztes Wissen und erfreut sich  unermesslicher
Gluckseligkeit; auRerdem kann er ohne Einschrankung uberall in
den materiellen und spirituellen Welten reisen. Man kann die
hochste Vollkommenheit des Lebens erreichen, indem man einfach
aufmerksam Uber die transzendentalen Spiele des Herrn aus
richtigen Quellen hort, ebenso, wie Sr1 Narada Uber sie von den
reinen Gottgeweihten (Bhakti Vedantas) in seinem vorherigen
Leben horte. Dieser Vorgang des Horens und der Gemeinschaft mit
Gottgeweihten wird besonders fur dieses Zeitalter des Zankes (Kali)
empfohlen.

Vers 27
O grolier Weiser, sobald ich fur die Persdnlichkeit Gottes einen
Geschmack bekam, wurde meine Aufmerksamkeit, (ber den Herrn
zu horen, unerschitterlich. Und als sich mein Geschmack
entwickelte, erkannte ich, dass ich nur aus Unwissenheit grobe und
feine Bedeckungen angenommen hatte, denn sowohl der Herr als
auch ich sind transzendental.

Erlauterung
Unwissenheit im materiellen Dasein wird mit Dunkelheit
gleichgesetzt, und in allen vedischen Schriften wird die
Personlichkeit Gottes mit der Sonne verglichen. Wo immer Licht ist,
kann es keine Dunkelheit geben. Uber die Spiele des Herrn zu
horen ist bereits transzendentale Gemeinschaft mit dem Herrn, da
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zwischen dem Herrn und seinen transzendentalen Spielen kein
Unterschied besteht. Mit dem hochsten Licht verbunden zu sein
bedeutet, alle Unwissenheit aufzulésen. Nur weil die bedingte Seele
unwissend ist, denkt sie falschlich, sowohl sie als auch der Herr
seien Geschopfe der materiellen Natur. In Wirklichkeit jedoch sind
die Personlichkeit Gottes und die Lebewesen transzendental und
haben mit der materiellen Natur nichts zu tun. Wenn die
Unwissenheit beseitigt ist und man vdllig erkennt, dass nichts ohne
die Personlichkeit Gottes besteht, verschwindet diese falsche
Auffassung. Da der grobe und feine materielle Kérper Emanationen
der Personlichkeit Gottes sind, erlaubt es einem das Wissen Uber
das Licht, beide in den Dienst des Herrn zu stellen. Der grobe
Korper sollte darin beschaftigt werden, dem Herrn Dienste zu leisten
(wie Wasser zu bringen, den Tempel zu reinigen oder
Ehrerbietungen darzubringen). Der arcana - Pfad, das heif’t, die
Verehrung des Herrn im Tempel, schliel3t die Beschaftigung des
groben Korpers im Dienst des Herrn mit ein. In ahnlicher Weise
solite der feinmaterielle Geist damit beschaftigt werden, Uber die
transzendentalen Spiele des Herrn zu héren, Uber sie
nachzudenken, seinen Namen zu chanten usw. All solche
Tatigkeiten sind transzendental. Keiner der grob und feinmateriellen
Sinne sollte in anderer Weise tatig sein. Diese Verwirklichung
transzendentaler Handlungen ist durch viele, viele Lehrjahre im
transzendentalen Dienst des Herrn moglich; doch bereits die
liebevolle Anziehung zur Persénlichkeit Gottes, wie sie von Narada
Muni durch Héren entwickelt wurde, ist Gberaus wirkungsvoll.

Vers 28
So bot sich mir wahrend zweier Jahreszeiten - der Regenzeit und
des Herbstes - die Gelegenheit, diese gro’en Weisen und grof3en
Seelen standig uUber die ungetriibte Herrlichkeit des Herrn, Hari,
chanten zu horen. Als der Fluss meines hingebungsvollen Dienstes
begann, verschwanden die Bedeckungen der Erscheinungsweisen
der Leidenschaft und Unwissenheit.
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Erlauterung

Dem hdéchsten Herrn in transzendentaler Liebe zu dienen ist die
natirliche Neigung eines jeden Lebewesens. Dieser Instinkt ruht in
jedem, aber durch die Gemeinschaft mit der materiellen Natur
Uberlagern die Erscheinungsweisen der Leidenschaft und
Unwissenheit diesen Instinkt seit unvordenklichen Zeiten. Wenn ein
Lebewesen durch die Gnade des Herrn und der Geweihten des
Herrn, der groRen Seelen, das Glick hat, mit den ungetriibten
Geweihten des Herrn Gemeinschaft zu haben, und eine Méglichkeit
bekommt, Uber die reine Herrlichkeit des Herrn zu héren, beginnt
mit Sicherheit der hingebungsvolle Dienst, einem Flusse gleich, zu
stromen. Wie der Fluss so lange stréomt, bis er den Ozean erreicht,
so strdmt reiner hingebungsvoller Dienst durch die Gemeinschaft
reiner Gottgeweihter so lange, bis er das endgiltige Ziel,
transzendentale Liebe zu Gott, erreicht. Solches Stromen des
hingebungsvollen Dienstes kann nicht aufhéren. Im Gegenteil, es
schwillt ohne Begrenzung immer mehr an. Der Strom des
hingebungsvollen Dienstes ist so machtig, dass auch jeder
Zuschauer von dem Einfluss der Erscheinungsweisen der
Leidenschaft und Unwissenheit befreit wird. Wenn diese beiden
Eigenschaften der Natur beseitigt sind, ist das Lebewesen befreit
und in seiner ursprunglichen Stellung verankert.

Vers 29
Ich hing sehr an diesen Weisen und war freundlich zu ihnen, und so
wurden alle meine Siinden in ihrem Dienst ausgeldscht. Ich hatte in
meinem Herzen groRes Vertrauen zu ihnen, hatte die Sinne
bezwungen und folgte ihnen streng mit Kérper und Geist.

Erlauterung
Dies sind die notwendigen Qualifikationen eines Anwarters, der
damit rechnen kann, in die Stellung eines reinen, ungetribten
Gottgeweihten erhoben zu werden. Ein solcher Anwarter muss die
Gemeinschaft reiner Gottgeweihter suchen. Er sollte sich nicht von
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einem Pseudo - Gottgeweihten irrefihren lassen. Er muss einfach
und freundlich sein, um die Anweisungen eines reinen
Gottgeweihten zu empfangen. Ein reiner Gottgeweihter ist eine der
Personlichkeit Gottes vollig ergebene Seele. Er weill, dass die
Persdnlichkeit Gottes der héchste Besitzer und alle anderen seine
Diener sind. Und nur durch die Gemeinschaft mit reinen
Gottgeweihten kann man von allen durch weltlichen Umgang
angesammelten Siinden frei werden. Ein neuer Gottgeweihter muss
dem reinen Gottgeweihten mit Vertrauen dienen, und er sollte sehr
gehorsam sein und alle Unterweisungen genau befolgen. Dies sind
die Merkmale eines Gottgeweihten, der entschlossen ist, noch im
gegenwartigen Leben erfolgreich zu sein.

Vers 30
Als sie aufbrachen, unterwiesen mich die Bhakti - Vedantas, die
sehr glitig zu den armen bedingten Seelen sind, im vertraulichsten
Wissen, das von der Personlichkeit Gottes selbst gelehrt wird.

Erlauterung
Ein reiner Vedanta - Gelehrter, ein Bhakti - Vedanta, unterweist
seine Schiler genau nach den Anweisungen des Herrn. Die
Personlichkeit Gottes hat in der Bhagavad Gita wie auch in allen
anderen Schriften den Menschen die klare Anweisung gegeben,
ihm allein zu folgen. Der Herr ist der Schopfer, Erhalter und
Vernichter aller Dinge. Die gesamte manifestierte Schdpfung
besteht durch seinen Willen, und durch seinen Willen wird er, wenn
das ganze Schauspiel vorbei ist, in seinem ewigen Reich mit allem
zu ihm Gehoérenden fortbestehen. Vor der Schopfung weilte Er in
seinem ewigen Reich, und nach der Vernichtung wird Er dort
weiterbestehen. Daher ist Er keines der geschaffenen Wesen. Er ist
transzendental. In der Bhagavad - Gita (4.1 - 3) sagt der Herr, dass
dieses Wissen vor langer, langer Zeit Arjuna und auch dem
Sonnengott offenbart wurde und dass es im Laufe der Zeit
verfalscht weitergegeben und die Uberlieferung unterbrochen
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wurde, weshalb es Arjuna erneut mitgeteilt wurde, weil dieser sein
vollkommener Geweihter und Freund war. Die Unterweisungen des
Herrn kdnnen daher nur von den Gottgeweihten, und niemandem
sonst, verstanden werden. Der Unpersonlichkeitsanhanger, der
keine Vorstellung von der transzendentalen Gestalt des Herrn hat,
kann diese vertraulichste Botschaft des Herrn nicht verstehen. Das
Wort »vertraulichste« ist hier bedeutsam, denn das Wissen vom
hingebungsvollen Dienst steht weit Uber dem Wissen vom
unpersonlichen Brahman. JAanam bezieht sich auf gewdhnliches
Wissen oder einen beliebigen Wissenszweig. Dieses Wissen
entwickelt sich bis hin zum Wissen vom unpersénlichen Brahman.
Wenn solches Wissen mit ein wenig Hingabe vermischt wird,
entwickelt es sich zum Wissen Uber Paramatma oder den
alldurchdringenden Aspekt Gottes. Dieses Wissen ist noch
vertraulicher. Wenn es schlieflich in reinen hingebungsvollen Dienst
verwandelt wird und der vertrauliche Teil des transzendentalen
Wissens erreicht ist, wird es das vertraulichste Wissen genannt.
Dieses vertraulichste Wissen wurde vom Herrn Brahma, Arjuna,
Uddhava usw. offenbart.

Vers 31
Durch dieses vertrauliche Wissen konnte ich den Einfluss der
Energie des Herrn, Sri Krsna, des Schopfers, Erhalters und
Vernichters aller Dinge, genau verstehen, und durch dieses Wissen
konnte ich zu ihm zuriickkehren und ihn persénlich treffen.

Erlauterung
Durch hingebungsvollen Dienst oder vielmehr durch das
vertraulichste Wissen kann man sehr leicht verstehen, wie die
verschiedenen Energien des Herrn wirken. Ein Teil der Energie
manifestiert die materielle Welt; der andere (hdhere) Teil seiner
Energie manifestiert die spirituelle Welt. Die mittlere Energie
manifestiert die Lebewesen, die einer der beiden oben genannten
Energien dienen. Die Lebewesen, die der materiellen Energie
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dienen, missen schwer um ein traumhaftes Dasein und
trigerisches Glick kdmpfen. Diejenigen jedoch, die sich in der
spirituellen Energie befinden, erfahren im direkten Dienst des Herrn
ewiges Leben, vollkommenes Wissen und immerwahrende
Gluckseligkeit. Der Herr winscht, wie er es direkt in der Bhagavad -
Gita (18.66) sagt, dass alle bedingten Seelen, die im Konigreich der
materiellen Energie verderben, zu ihm zuriickkommen, indem sie
alle Beschaftigungen in der materiellen Welt aufgeben. Dies ist der
vertraulichste Teil des Wissens. Es kann jedoch nur von den reinen
Gottgeweihten verstanden werden, und nur sie gehen in das
Konigreich Gottes ein, um mit ihm personlich zusammenzukommen
und ihm persoénlich zu dienen. Ein anschauliches Beispiel ist Narada
selbst, der diese Stufe ewigen Wissens und ewiger Gluckseligkeit
erreichte. Die Wege und Mittel stehen jedem offen, vorausgesetzt,
man ist bereit, den FuRstapfen Sri Narada Munis zu folgen. Nach
der Sruti besitzt der hchste Herr unbegrenzte Energien (ohne eine
Anstrengung unternehmen zu mussen), und diese werden, wie
oben erwahnt, in drei Hauptkategorien unterteilt.

Vers 32
O Brahmana Vyasadeva, es ist von den Gelehrten entschieden
worden, dass das beste Heilmittel gegen alle Qualen und Leiden
darin besteht, seine Tatigkeiten dem Dienst der hdchsten
Personlichkeit Gottes (St Krsna) zu weihen.

Erlauterung
Sri Narada Muni machte persénlich die Erfahrung, dass der
brauchbarste und praktischste Weg zum Pfad der Erldsung oder
vielmehr zur Befreiung von allen Leiden des materiellen Lebens
darin besteht, aus den richtigen und echten Quellen ergeben Uber
die transzendentalen Taten und Spiele des Herrn zu héren. Das ist
die einzige Heilmethode. Das gesamte materielle Dasein ist voller
Leiden. Torichte Menschen haben mit Hilfe ihres winzigen Gehirnes
vielerlei Heilmittel erfunden, um die dreifachen Leiden zu beseitigen,
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die ihre Ursache in Korper und Geist, Einflissen der Natur und
anderen Lebewesen haben. Die ganze Welt kdmpft schwer darum,
ohne diese Leiden zu leben, aber der Mensch weil nicht, dass ohne
die Billigung des Herrn kein Plan oder Heilmittel den ersehnten
Frieden und die erhoffte Ruhe bringen kann. Das Medikament, das
einen Patienten heilen soll, ist nutzlos, wenn die Heilung nicht vom
Herrn bewilligt ist. Dass das Boot, mit dem man einen Fluss oder
das Meer Uberqueren will, sehr seetlchtig ist, wird nichts nitzen,
wenn der Herr nicht seine Zustimmung gegeben hat. Die Eltern
konnen ihre Kinder nicht beschutzen, ohne dass der Herr es
sanktioniert. Wir sollten ohne Zweifel wissen, dass der Herr der
endglltig sanktionierende Kontrollierende ist, und daher missen
wir, um letztlich Erfolg zu haben, oder vielmehr die Hindernisse auf
dem Pfad des Erfolges zu beseitigen, das Gelingen unserer
Versuche von der Gnade des Herrn abhangig machen. Der Herr ist
allmachtig, alldurchdringend, allwissend und allgegenwartig. Er ist
der letztlich sanktionierende Urheber aller guten oder schlechten
Wirkungen. Wir sollten daher lernen, unsere Handlungen der Gnade
des Herrn zu weihen, und ihn entweder als unpersonliches
Brahman, lokalisierten Paramatma oder die hochste Personlichkeit
Gottes anerkennen. Es ist ganz gleich, wer oder was sie sind. Sie
sollten alles in den Dienst des Herrn stellen. Wenn Sie ein grofer
Gelehrter, Wissenschaftler, Philosoph, Dichter oder dergleichen
sind, sollten Sie lhr Wissen dazu benutzen, die Uberragende
Stellung des Herrn zu begriinden und zu beweisen. Versuchen Sie,
die Energie des Herrn in jedem Bereich des Lebens zu studieren.
Setzen Sie ihn nicht herab, und versuchen Sie nicht, wie er zu
werden oder kraft |hres bruchstickhaften Wissens seine Stellung
einzunehmen. Wenn Sie Verwalter, Staatsmann, Soldat, Politiker
oder Ahnliches sind, sollten Sie versuchen, die Uberragende
Stellung des Herrn in der Staatskunst sichtbar werden zu lassen.
Kampfen Sie fiir die Sache des Herrn, wie Sri Arjuna es tat.
Anfangs weigerte sich Sri Arjuna, der groRe Krieger, doch als er
schlieBlich vom Herrn davon Uberzeugt worden war, dass der
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Kampf nétig sei, erklarte sich Sri Arjuna bereit, fiir die Sache des
Herrn zu kampfen. In ahnlicher Weise sollten Sie, wenn Sie
Geschaftsmann, Industrieller, Landwirt oder etwas Ahnliches sind,
Ihr schwerverdientes Geld fir die Sache des Herrn verwenden.
Denken Sie immer daran, dass das Geld, das Sie angesammelt
haben, der Reichtum des Herrn ist. Reichtum wird als die
Glicksgottin  (Laksmi) angesehen. Der Herr ist Narayana, der
Gemahl Laksmis. Versuchen Sie, Laksmi im Dienst Sri Narayanas
zu beschéaftigen, und werden Sie glicklich. Das ist der Weg, den
Herrn in jedem Lebensbereich zu erkennen. Das beste ist jedoch,
sich von allen materiellen Tatigkeiten zu 16sen und sich vollig dem
Anhoren der transzendentalen Spiele des Herrn zu widmen. Wenn
sich indes die Gelegenheit hierzu nicht bietet, sollten wir versuchen,
alles, wozu wir eine besondere Neigung haben, in den Dienst des
Herrn zu stellen. Das ist der Weg zu Frieden und Wohlstand und
das Heilmittel gegen alle Leiden des materiellen Daseins. Das Wort
samsucitam in diesem Vers ist von besonderer Bedeutung. Wir
sollten niemals denken, die Verwirklichung Naradas sei nur eine
kindliche Vorstellung gewesen. Dem st nicht so. Diese
Verwirklichung wird von erfahrenen und belesenen Gelehrten
bestatigt; das ist die wirkliche Bedeutung des Wortes samstcitam.

Vers 33
O gute Seele, heilt nicht eine Sache, als Medizin angewandt, ein
Leiden, das aus dieser gleichen Sache entstand?

Erlauterung

Ein erfahrener Arzt behandelt seinen Patienten mit einer
therapeutischen Diat.

Zum Beispiel rufen Milchzubereitungen manchmal Darmstérungen
hervor, aber die gleiche Milch, in Quark verwandelt und mit einigen
anderen heilenden Zutaten vermischt, heilt solche Stérungen. In
ahnlicher Weise konnen die dreifachen Leiden des materiellen
Daseins nicht einfach durch materielle Tatigkeiten gelindert werden.
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Solche Tatigkeiten missen spiritualisiert und somit in spirituelle
Kraft verwandelt werden, ebenso, wie Eisen durch Feuer rotgliihend
gemacht wird und dadurch die gleichen Eigenschaften wie Feuer
annimmt. In ahnlicher Weise wird die materielle Vorstellung von
einer Sache sogleich umgewandelt, sobald diese in den Dienst des
Herrn gestellt wird. Das ist das Geheimnis spirituellen Erfolges. Wir
sollten weder versuchen, Uber die materielle Natur zu herrschen,
noch sollten wir materielle Dinge ablehnen. Der beste Weg, das
Beste aus einem schlechten Geschéaft zu machen, besteht darin,
alles in Beziehung zum hoéchsten spirituellen Wesen zu benutzen.
Alles geht vom hdchsten aus, und durch seine unbegreifliche Kraft
kann er Spirituelles in Materielles und Materielles in Spirituelles
umwandeln. Daher kann eine (sogenannte) materielle Sache durch
den erhabenen Willen des Herrn ohne weiteres in spirituelle Kraft
verwandelt werden. Die notwendige Voraussetzung flr einen
solchen Wandel ist die Verwendung sogenannter Materie im Dienst
des spirituellen Wesens. Das ist der Weg, unsere materiellen Leiden
zu behandeln und uns auf die spirituelle Ebene zu erheben, auf der
es keine Not, keine Klagen und keine Angst gibt. Wenn wir auf
diese Weise alles in den Dienst des Herrn stellen, werden wir
erfahren, dass es nichts auerhalb des hochsten Brahmans gibt.
Der vedische mantra »Alles ist Brahman« kann so von uns
verwirklicht werden.

Vers 34
Wenn auf diese Weise alle Tatigkeiten des Menschen dem Dienst
des Herrn geweiht sind, werden die gleichen Tatigkeiten, die sein
Gebundensein verursachten, zum Vernichter des Baumes der
Arbeit.

Erlauterung
Fruchtbringende Arbeit, die das Lebewesen immerzu darin
beschéaftigt halt, den Baum der Arbeit wachsen zu lassen, der in der
Bhagavad - Gita 05.1 - 2) mit einem Banyanbaum verglichen wird,
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ist zweifellos tief verwurzelt. Solange die Neigung besteht, die
Frucht der Arbeit zu genieRen, muss man die Wanderung der Seele
von einem Korper oder Ort zum nachsten Koérper oder Ort,
entsprechend der Natur seiner Arbeit, fortsetzen. Die Neigung zu
genielden sollte in den Wunsch verwandelt werden, der Mission des
Herrn zu dienen. Handelt man so, wird die Tatigkeit, der man
nachgeht, zu karma - yoga oder dem Weg, auf dem man die
spirituelle Vollkommenheit erreichen kann, wahrend man der Arbeit
nachgeht, zu der man eine natlrliche Neigung hat. Hier bedeutet
das Wort atma die verschiedenen Arten fruchtbringender Arbeit. Die
Schlul3folgerung lautet: Wenn das Ergebnis aller fruchtbringenden
und anderen Arbeit mit dem Dienst des Herrn in Verbindung
gebracht wird, ruft solche Arbeit kein weiteres karma hervor,
sondern entwickelt sich allmahlich zu transzendentalem
hingebungsvollem Dienst, der nicht nur die Wurzel des
Banyanbaumes der Arbeit abtrennt, sondern den Handelnden auch
zu den LotosfuRen des Herrn bringt.

Zusammenfassend lasst sich sagen, dass man als Erstes die
Gemeinschaft reiner Gottgeweihter suchen muss, die nicht nur
Kenner des Vedanta, sondern auch selbstverwirklichte Seelen und
ungetriibte Geweihte Sri Krsnas, der Personlichkeit Gottes, sind. In
dieser Gemeinschaft muss der neue Gottgeweihte ohne Vorbehalt
kdérperlich und geistig liebevollen Dienst darbringen. Diese dienende
Haltung wird die grol3en Seelen veranlassen, noch grof3zigiger ihre
Gnade zu gewahren, die den Neuling mit allen transzendentalen
Eigenschaften der reinen Gottgeweihten ausstattet. Nach und nach
entwickelt er dann eine starke Zuneigung zum Horen Uber die
transzendentalen Spiele des Herrn, was ihn befahigt, die
wesenseigene Stellung der groben und feinen Kérper zu erkennen
und dartber hinaus das Wissen der reinen Seele und ihrer ewigen
Beziehung zur hochsten Seele, der Personlichkeit Gottes. Nachdem
man die Art dieser Beziehung durch die Wiederaufnahme der
ewigen Beziehung herausgefunden hat, beginnt sich der reine
hingebungsvolle Dienst fir den Herrn allmahlich in vollkommenes
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Wissen Uber die Persdnlichkeit Gottes zu entwickeln, das jenseits
der Erkenntnis des unpersénlichen Brahmans und des lokalisierten
Paramatmas liegt. Durch solchen purusottama - yoga erlangt man,
wie es in der Bhagavad - Gita heilt, noch wahrend des
gegenwartigen korperlichen Daseins die Vollkommenheit und
entfaltet alle guten Eigenschaften des Herrn in hochstem Male.
Das ist die allmahliche Entwicklung durch die Gemeinschaft reiner
Gottgeweihter.

Vers 35
Welche Arbeit auch immer man in diesem Leben zur zufrieden
stellenden Erfillung der Botschaft des Herrn ausfihrt, wird als
Bhakti - yoga oder transzendentaler liebevoller Dienst fur den Herrn
bezeichnet, und was man Wissen nennt, wird zu einem
Begleitfaktor.

Erlauterung
Eine allgemein verbreitete Auffassung besagt, dass es durch
fruchtbringende Arbeit im Sinne der Anweisung der Schriften in
vollkommener Weise moglich ist, das zur spirituellen Verwirklichung
ndtige transzendentale Wissen zu erlangen. Bhaktiyoga wird
deshalb von manchen als eine andere Form des karma - yoga
angesehen. In Wirklichkeit jedoch steht Bhakti - yoga uUber karma -
und auch JAana - yoga. Bhaktiyoga ist von Jidna oder karma
unabhangig, wohingegen JAiana und karma von Bhakti - yoga
abhangig sind. Karma - yoga, auch JAana - yoga genannt, wird von
Sri Narada besonders empfohlen, weil das Prinzip darin besteht,
den Herrn zu erfreuen. Der Herr mdchte nicht, dass seine Séhne,
die Lebewesen, die dreifachen Leiden des Lebens ertragen
mussen. Er winscht, dass sie alle zu ihm zurlickkommen und mit
ihm zusammen leben; zu Gott zurlickzukehren bedeutet jedoch,
dass man sich von allen materiellen Einflissen reinigen muss.
Wenn man seine Arbeit zur Zufriedenstellung des Herrn ausfihrt,
wird man allmahlich von allen materiellen Neigungen gereinigt.
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Diese Lauterung bedeutet, dass man spirituelles Wissen erlangt.
Spirituelles Wissen ist daher von solcher Arbeit (karma) abhangig,
die fir den Herrn verrichtet wird. Wissen anderer Art, dem es an
Bhakti - yoga oder, mit anderen Worten, der Zufriedenstellung des
Herrn ganzlich mangelt, kann einen nicht zum Konigreich Gottes
zurlckfuhren, ja es kann einem nicht einmal, wie bereits im 12. Vers
dieses Kapitels erklart wurde, zur Befreiung verhelfen. Hieraus ist
zu schliefien, dass ein Gottgeweihter, der im ungetriibten Dienst
des Herrn beschaftigt ist, besonders indem er Uber seine
transzendentale Herrlichkeit hort und chantet, durch die géttliche
Gnade zugleich spirituell erleuchtet wird. Dies wird auch in der
Bhagavad - Gita bestatigt.

Vers 36
Wahrend man seine Pflichten auf Anweisung Sri Krsnas, der
hochsten Personlichkeit Gottes, erfiillt, erinnert man sich standig an
ihn, an seine Namen und seine Eigenschaften.

Erlauterung
Ein erfahrener Geweihter des Herrn vermag sein Leben in solcher
Weise zu gestalten, dass er, wahrend er die verschiedensten
Pflichten, entweder flir dieses oder flr das nachste Leben, erflllt,
sich standig an den Namen, den Ruhm, die Eigenschaften usw. des
Herrn erinnern kann. Die Anweisung des Herrn wird in der
Bhagavad - Gita (9.27) klar gegeben: Man sollte in allen
Lebensbereichen nur fir den Herrn arbeiten. In allen Bereichen des
Lebens sollte der Herr als der Besitzer aller Dinge angesehen
werden. Nach den vedischen Ritualen gilt selbst bei der Verehrung
einiger Halbgétter, wie Indra, Brahma, Sarasvati und Gane$a, die
Bestimmung, dass unter allen Umstanden die Reprasentation
Visnus als Yajnesvara, die beherrschende Macht solcher Opfer,
zugegen sein muss. Es wird zwar empfohlen, einen bestimmten
Halbgott fir einen bestimmten Zweck zu verehren, doch ist die
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Gegenwart Visnus unbedingt erforderlich, um das Opfer
vorschriftsmaRig durchzufiihren.

Abgesehen von solchen vedischen Pflichten, missen wir auch in
unseren gewohnlichen Handlungen (zum Beispiel im Haushalt, im
Geschéftsleben oder im Blro) bedenken, dass das Ergebnis aller
Handlungen dem héchsten Genielier, Sr Krsna, gegeben werden
muss. In der Bhagavad - Grita erklart der Herr sich Selbst als den
hochsten Genielter aller Dinge, den hoéchsten Besitzer aller
Planeten und den héchsten Freund aller Wesen. Aufer Sri Krsna
kann niemand behaupten, er sei der Besitzer aller Dinge innerhalb
seiner Schoépfung. Ein reiner Gottgeweihter ist sich standig dieser
Tatsache bewusst und wiederholt daher immer wieder den
transzendentalen Namen, den transzendentalen Ruhm und die
transzendentalen Eigenschaften des Herrn. Auf diese Weise ist er
standig mit dem Herrn in BerlUhrung. Der Herr ist mit seinem
Namen, Ruhm usw. identisch, und daher bedeutet die standige
Verbindung mit seinem Namen, Ruhm usw., dass man in der Tat mit
dem Herrn zusammen ist.

Der groRere Teil unseres Einkommens, nicht weniger als flinfzig
Prozent, muss verwendet werden, um der Anweisung 811 Krsnas
nachzukommen. Wir sollten nicht nur einen Teil unseres Verdienstes
fur diesen Zweck abgeben, sondern wir mussen auch dafur sorgen,
dass diese Philosophie der Hingabe zu anderen gepredigt wird, da
dies ebenfalls eine der Anweisungen des Herrn ist. Der Herr sagt
unmissverstandlich, dass ihm niemand lieber ist als jemand, der
standig den Namen und Ruhm des Herrn auf der ganzen Welt
predigt. Die wissenschaftlichen Entdeckungen der materiellen Welt
kénnen ebenfalls benutzt werden, um seine Anordnungen
auszufihren. Er méchte, dass die Botschaft der Bhagavad - Gita
unter seinen Geweihten gepredigt wird. Dies sollte jedoch nicht
unter denen geschehen, die keine Entsagung Uben, die nicht
wohltatig und nicht gebildet sind. Es muss daher weiterhin versucht
werden, abgeneigte Menschen dazu zu bringen, seine Geweihten
zu werden. SrT Caitanya hat in diesem Zusammenhang eine sehr
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einfache Methode gelehrt. Er lehrte, wie man die transzendentale
Botschaft durch Singen, Tanzen und Erfrischungen predigt. Daher
sollten fiinfzig Prozent unseres Einkommens fir diesen Zweck
gespendet werden. Wenn im gegenwartigen, gefallenen Zeitalter
des Streites und der Uneinigkeit nur die flhrenden und
wohlhabenden Mitglieder der Gesellschaft bereit waren, funfzig
Prozent ihres Einkommens in den Dienst des Herrn zu stellen, wie
es von Sr1 Caitanya Mahaprabhu gelehrt wurde, wére es absolut
sicher, dass diese Holle der Damonen in das transzendentale Reich
des Herrn verwandelt werden konnte. Niemand wird es ablehnen,
an einer Veranstaltung teilzunehmen, auf der getanzt und gesungen
wird und Erfrischungen gereicht werden. Jeder wird an einer
solchen Veranstaltung teilnehmen, und jeder wird bei dieser Gluck
verheildenden, spirituellen Gelegenheit mit Sicherheit individuell die
transzendentale Gegenwart des Herrn spuren. Dies allein wird den
Teilnehmern helfen, mit dem Herrn in Verbindung zu treten und sich
durch spirituelle Erkenntnis zu lautern. Die einzige Voraussetzung
fur die erfolgreiche Durchfiihrung solch spiritueller Programme
besteht darin, dass sie wunter der Leitung eines reinen
Gottgeweihten stattfinden, der von allen weltlichen Winschen,
fruchtbringenden Handlungen und trockenen Spekulationen Uber
die Natur des Herrn vdllig frei ist. Niemand braucht die Natur des
Herrn zu entdecken. Der Herr selbst hat Uber sie im Besonderen in
der Bhagavad - Gita und ganz allgemein in allen anderen vedischen
Schriften gesprochen. Wir brauchen nur diese Information in toto
anzuerkennen und den Anweisungen des Herrn nachzukommen.
Das wird uns auf den Pfad der Vollkommenheit fuhren. Jeder kann
an seinem Platz bleiben. Niemand braucht seine Position
aufzugeben, vor allem nicht im gegenwartigen Zeitalter der
vielfachen Schwierigkeiten. Die einzige Bedingung ist, dass man die
Angewohnheit, trockenen Spekulationen nachzugehen, um mit dem
Herrn eins zu werden, aufgeben muss. Nachdem man solche
Eitelkeit und solchen Hochmut aufgegeben hat, sollte man
aufmerksam die vom Herrn in der Bhagavad - Gita und im Srimad -
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Bhagavatam gegebenen Anweisungen von den Lippen eines echten
Gottgeweihten empfangen, dessen Qualifikationen oben erwahnt
wurden. Das wird ohne Zweifel zum Erfolg fiihren.

Vers 37
Lasst uns alle Uber die Herrlichkeit Vasudevas und seiner
vollstdndigen  Erweiterungen  Pradyumna, Aniruddha und
Sankarsana chanten.

Erlauterung

Nach dem Pancaratra ist Narayana oder Krsna die urerste Ursache
aller Erweiterungen Gottes. Diese Erweiterungen sind Vasudeva,
Sankarsana, Pradyumna und Aniruddha. Vasudeva und
Sankarsana befinden sich links und rechts neben Sri Krsna
Pradyumna befindet sich rechts neben Sankarsana und Aniruddha
links von Vasudeva. Sie sind deshalb auch als die vier
Fligeladjutanten des Herrn, 811 Krsna, bekannt.

Der obige Vers ist eine vedische Hymne oder vielmehr ein mantra,
der mit omkara pranava beginnt, das heilt mit dem
transzendentalen Vorgang des Chantens von om namo dhimahi
usw.

Die Bedeutung ist, dass jede Tatigkeit - sowohl auf dem Gebiet
fruchtbringender Arbeit als auch auf dem empirischer Philosophie -,
die nicht letztlich die transzendentale Erkenntnis des Herrn zum Ziel
hat, als nutzlos angesehen wird. Naradaji hat daher die Natur
ungetribten hingebungsvollen Dienstes an seinem eigenen Beispiel
erklart, und zwar am Beispiel seiner personlichen Erfahrung in der
Entwicklung einer vertrauten Beziehung zum Herrn durch den
allmahlichen Vorgang fortschreitender hingebungsvoller Tatigkeiten.
Eine solche fortschreitende Entwicklung transzendentaler Hingabe
an den Herrn findet ihren Hohepunkt in der Erlangung liebenden
Dienstes fir den Herrn, der als prema oder reine Liebe in
verschiedenen transzendentalen rasas oder Geschméacken
bezeichnet wird. Solch hingebungsvoller Dienst wird auch in
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gemischter Form  durchgeflhrt, namlich  vermischt mit
fruchtbringender Arbeit oder empirisch - philosophischen
Spekulationen.

Nun wird die Frage der von Saunaka angefiihrten Rsis nach dem
vertraulichen Teil dessen, was Suta durch den spirituellen Meister
verwirklicht hatte, durch das Chanten dieser aus dreiunddreifig
Buchstaben bestehenden Hymne geklart. Dieser mantra ist an den
Herrn mit seinen vier vollstdndigen Erweiterungen gerichtet. Sri
Krsna, der Herr, ist die Hauptfigur, und die vollstandigen
Erweiterungen sind seine Flugeladjutanten. Der vertraulichste Teil
der Unterweisungen besagt, dass man standig tber die Herrlichkeit
Sr1 Krsnas, der Personlichkeit Gottes, und seine vollstandigen, als
Vasudeva, Sankarsana, Pradyumna und Aniruddha erweiterten
Teile chanten und sich an sie erinnern soll. Diese Erweiterungen
sind die urspringlichen Gottheiten fiir alle anderen Wahrheiten,
namlich entweder Visnu - tattva oder sakti - tattva.

Vers 38
Daher verehrt der wirklich Sehende die hdéchste Personlichkeit
Gottes, der keine materielle Gestalt hat, in der Form
transzendentaler Klangreprasentation.

Erlauterung
Unsere gegenwartigen Sinne sind aus materiellen Elementen
gemacht und deshalb unvollkommen und unfahig, die
transzendentale Gestalt Visnus wahrzunehmen. Er wird aus diesem
Grund mit Hilfe der transzendentalen Methode des Chantens in der
Form von Klangreprasentation verehrt. Alles, was den
Erfahrungsbereich unserer unvollkommenen Sinne Ubersteigt, kann
in seiner ganzen Fllle durch Klangreprasentation wahrgenommen
werden. Jemand, der von einem weit entfernten Ort Klang
Ubermittelt, kann tatsachlich erfahren werden. Wenn dies materiell
mdglich ist, warum dann nicht auch spirituell? Diese Erfahrung ist
keine vage unpersonliche Erfahrung, sondern in der Tat eine
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Erfahrung der transzendentalen Persdnlichkeit Gottes, der die reine
Gestalt der Ewigkeit, Glickseligkeit und des Wissens besitzt.

In dem als Amarakosa bekannten Sanskritworterbuch werden fur
das Wort Mdarti zwei Bedeutungen angegeben, namlich »Gestalt«
und »Schwierigkeit«. Das Wort amartikam wird daher von Acarya
Sri Visvanatha Cakravarti Thakura mit »ohne Schwierigkeiten«
Ubersetzt. Die transzendentale Gestalt ewiger Gluckseligkeit und
ewigen Wissens kénnen wir mit unseren urspriinglichen, spirituellen
Sinnen erfahren, die durch das Chanten der heiligen Mantras oder
transzendentalen Klangreprasentationen wiederbelebt werden
kdnnen. Solche Klange sollten von dem transparenten Medium des
echten spirituellen Meisters empfangen werden, und das Chanten
sollte unter seiner Anleitung praktiziert werden. Das wird uns dem
Herrn allmahlich naher bringen. Diese Methode der Verehrung wird
im Pancaratrika System empfohlen, was sowohl anerkannt als auch
autorisiert ist. Das Paficaratrika System enthalt die autorisierten
Regeln fur transzendentalen hingebungsvollen Dienst. Ohne die
Hilfe solcher Regeln kann man den Herrn nicht erreichen, ganz
sicher nicht durch trockene philosophische Spekulationen. Das
Pancaratrika - System ist flr das gegenwartige Zeitalter des Zankes
ein gleichermallen praktischer wie auch durchfiihrbarer Vorgang. Es
ist fur die heutige Zeit wichtiger als der Vedanta.

Vers 39
O Brahmana, so wurde ich vom hdéchsten Herrn, Sri Krsna, als
erstes mit dem in den vertraulichen Teilen der Veden enthaltenen
transzendentalen Wissen Uber den Herrn gesegnet, dann mit
spirituellem Reichtum und schliellich mit seinem innigen liebevollen
Dienst.

Erlauterung
Die Verbindung mit dem Herrn durch transzendentalen Klang ist
nicht verschieden von dem gesamten spirituellen Wesen Sr1 Krsnas.
Sie ist daher eine in jeder Hinsicht vollkommene Methode, sich dem
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Herrn zu ndhern. Durch solch reine Verbindung mit dem Herrn kann
sich der Gottgeweihte, wenn er die zehn Vergehen materieller
Vorstellungen beim Chanten vermeidet, Uber die materielle Ebene
erheben und die tiefere Bedeutung der vedischen Schriften,
einschliel3lich der Existenz des Herrn im transzendentalen Reich,
verstehen. Jemandem, der vollkommenes Vertrauen sowohl in den
spirituellen Meister als auch in den Herrn hat, offenbart der Herr
nach und nach seine ldentitat. Danach wird der Gottgeweihte mit
mystischen Vollkommenheiten ausgestattet, von denen es acht gibt,
und schlieBlich wird er in die vertrauliche Umgebung des Herrn
aufgenommen und durch das Medium des spirituellen Meisters mit
besonderem Dienst fir den Herrn betraut. Einem reinen
Gottgeweihten ist mehr daran gelegen, dem Herrn zu dienen, als
seine in ihm ruhenden mystischen Kréafte zur Schau zu stellen. Sri
Narada hat all dies aus personlicher Erfahrung erklart, und man
kann alle Moglichkeiten Sri Naradas bekommen, wenn man den
Vorgang des Chantens der Klangreprasentation des Herrn
vervollkommnet. Es gibt fir niemanden einen Hinderungsgrund,
diese transzendentale Klangschwingung zu chanten, vorausgesetzt,
sie wird durch den Reprasentanten SrT Naradas empfangen, der der
Schilernachfolge oder dem parampara - System angehort.

Vers 40

Bitte beschreibe daher die Taten und Spiele des allmachtigen Herrn,
von denen du durch dein weitreichendes Studium der Veden
erfahren hast, denn solche Schilderung wird die Wiinsche groler
Gelehrter befriedigen und zugleich die Note der Masse der
gewohnlichen Menschen lindern, die standig unter materiellen
Qualen leiden. In der Tat gibt es keinen anderen Weg, von solchen
Leiden frei zu werden.

Erlauterung
Sr7 Narada Muni stellt aus praktischer Erfahrung unzweifelhaft fest,
dass die beste Ldsung aller Probleme materieller Arbeit darin
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besteht, die transzendentale Herrlichkeit des Herrn Uberall zu
verkinden. Es gibt vier Arten guter Menschen und vier Arten
schlechter Menschen. Die vier Arten guter Menschen erkennen die
Autoritat des allmachtigen Gottes an, und daher suchen solche
guten Menschen, (1) wenn sie in Schwierigkeiten sind, (2)wenn sie
Geld bendtigen, (3)wenn sie fortgeschrittenes Wissen besitzen und
(4) wenn sie begierig sind, mehr und mehr Uber Gott zu erfahren,
intuitiv Zuflucht beim Herrn. Narada weist Vyasadeva daher an, das
transzendentale Wissen Uber Gott in Form des weitreichenden
vedischen Wissens, das er bereits erworben hat, zu verbreiten.

Was die schlechten Menschen betrifft, so gibt es ihrer ebenfalls vier
Arten: (1) diejenigen, die um materiellen Fortschritts Willen
ausgefuhrter fruchtbringender Arbeit verhaftet und den damit
verbundenen Leiden unterworfen sind, (2) diejenigen, die um der
Befriedigung der Sinneswillen ausgefliihrter lasterhafter Arbeit
verhaftet sind und die Folgen erleiden, (3) diejenigen, die im
materiellen Wissen weit fortgeschritten sind, jedoch die Autoritat des
allmachtigen Herrn nicht anerkennen und deshalb viel leiden, und
(4) die Atheisten, die den Namen Gottes bewusst hassen, obwohl
sie immer in Schwierigkeiten sind.

Sri Naradaji weist Vyasadeva an, die Herrlichkeit des Herrn zum
Wohl aller acht Arten von Menschen, der guten sowie der
schlechten, zu beschreiben. Das Srimad Bhagavatam ist daher
nicht fir eine bestimmte Klasse von Menschen oder eine Sekte
gedacht. Es ist fUr die aufrichtige Seele bestimmt, die tatsachlich ihr
eigenes Wohlergehen winscht und sich nach innerem Frieden
sehnt.
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Kapitel 6

Das Gesprach zwischen Narada und
Vyasadeva

Vers 1
Sita sagte: O Brahmanas, nachdem Vyasadeva, die Inkarnation
Gottes und der Sohn Satyavatis, alles tber die Geburt und die Taten
Sri Naradas gehért hatte, begann er Fragen zu stellen.

Erlauterung
Vyasadeva war weiterhin begierig, Uber die Vollkommenheit
Naradas zu erfahren, und deshalb wollte er mehr tber ihn horen. In
diesem Kapitel wird Naradas beschreiben, wie es ihm mdglich war,
dem Herrn kurz zu begegnen, wahrend er in den transzendentalen
Gedanken der fur ihn sehr schmerzlichen Trennung vom Herrn
vertieft war.

Vers 2
Sr1 Vyasadeva sagte: Was tatest du (Narada), nachdem die groRRen
Weisen weitergezogen waren, die dich in deinem letzten Leben in
wissenschaftlichem transzendentalem Wissen unterrichtet hatten?

Erlauterung

Vyasadeva war der Schiler Naradas, und daher ist es nur natirlich,
dass er gespannt war, was Narada nach der Einweihung durch die
spirituellen Meister tat. Er wollte in die Fullstapfen Naradas treten,
um die gleiche vollkommene Stufe des Lebens zu erreichen. Dieser
Wunsch, an den spirituellen Meister Fragen zu richten, ist ein
wesentlicher Faktor flr den Fortschritt auf dem spirituellen Pfad.
Dieser Vorgang wird sad - dharma - prccha genannt.
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Vers 3
O Sohn Brahmas, wie verbrachtest du dein Leben nach der
Einweihung, und wie erhieltest du deinen jetzigen Kérper, nachdem
du den alten schlieldlich aufgegeben hattest?

Erlauterung
Sri Narada Muni war in seinem vorangegangenen Leben der Sohn
einer gewodhnlichen Dienerin gewesen; wie er trotzdem in so
vollkommener Weise den spirituellen Korper ewigen Lebens, ewiger
Glickseligkeit und ewigen Wissens erlangte, ist zweifellos eine
wichtige Frage. SrT Vyasadeva bat ihn, dieses zur Zufriedenstellung
eines jeden zu enthdillen.

Vers 4
O groRRer Weiser, die Zeit vernichtet alles in ihrem Lauf. Wie ist es
also mdglich, dass dieses Ereignis, das vor dem gegenwartigen Tag
Brahmas stattfand, noch frisch in deinem Gedachtnis ist,
unbeeinflusst von der Zeit?

Erlauterung

So, wie die spirituelle Seele selbst nach der Vernichtung des
materiellen Kérpers nicht vernichtet wird, so wird auch spirituelles
Bewusstsein nicht vernichtet. SrT Narada hatte dieses spirituelle
Bewusstsein im vorangegangenen Kalpa, wahrend er sich noch in
seinem materiellen Korper befand, entwickelt. Bewusstsein des
materiellen Korpers bedeutet spirituelles Bewusstsein, das durch
das Medium des materiellen Korpers ausgedrickt wird. Dieses
Bewusstsein ist von niederer Natur, zerstérbar und verzerrt. Das
héhere Bewusstsein des Ubergeordneten Geistes auf der
spirituellen Ebene dagegen ist ebenso gut wie die spirituelle Seele
und wird niemals vernichtet.
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Vers 5
Sr Narada sagte: Die groRen Weisen, die mich im
wissenschaftlichen Wissen von der Transzendenz unterwiesen
hatten, setzten ihre Reise fort, und ich musste mein Leben wie folgt
fuhren.

ERLAUTERUNG

In seinem letzten Leben, als Narada durch die Gnade der grof3en
Weisen mit spirituellem Wissen gesegnet wurde, fand ein splrbarer
Wandel in seinem Leben statt, obwonhl er erst finf Jahre alt war. Das
ist ein wichtiges Merkmal, das nach der Einweihung durch den
echten spirituellen Meister sichtbar wird. Wirkliche Gemeinschaft mit
Gottgeweihten bewirkt eine rasche Wandlung im Leben zugunsten
spiritueller Verwirklichung. Wie sich Naradas Gemeinschaft mit den
Weisen in seinem vorangegangenen Leben auswirkte, wird nach
und nach in diesem Kapitel beschrieben.

Vers 6
Ich war der einzige Sohn meiner Mutter, die nicht nur eine einfache
Frau, sondern auch eine Dienerin war. Da ich ihr einziges Kind war,
hatte sie keinen anderen Schutz, und so band sie mich mit der
Fessel der Zuneigung.

Vers 7
Sie wollte zwar in jeder Beziehung flir meinen Lebensunterhalt
sorgen, doch weil sie nicht unabhangig war, war es ihr nicht
maoglich, irgendetwas fir mich zu tun. Die Welt steht unter der
Oberaufsicht des hochsten Herrn; daher ist jeder wie eine
Holzpuppe in den Handen des Puppenspielers.

Vers 8
Als ich ein Kind von nur funf Jahren war, lebte ich in einer
Brahmana - Schule. Ich war von der Zuneigung meiner Mutter
abhangig und hatte keine Erfahrung von anderen Landern.
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Vers 9
Eines Nachts, als meine arme Mutter aus dem Haus ging, um eine
Kuh zu melken, wurde sie, unter dem Einfluss der erhabenen Zeit,
von einer Schlange ins Bein gebissen.

Erlauterung
Das ist der Weg, eine aufrichtige Seele naher zu Gott hinzuziehen.
Um den armen Knaben kimmerte sich nur seine zartliche Mutter,
und trotzdem wurde sie durch den héchsten Willen von dieser Welt
genommen, um ihn ganz von der Gnade des Herrn abhangig zu
machen.

Vers 10
Ich sah das als besondere Gnade des Herrn an, der seinen
Geweihten stets Segen wiinscht, und mit diesen Gedanken machte
ich mich auf nach Norden.

Erlauterung
Vertraute Geweihte des Herrn sehen bei jedem Schritt eine Segen
spendende Weisung des héchsten. Was im materiellen Sinne ein
seltsamer oder schwieriger Augenblick ist, sieht der Gottgeweihte
als besondere Gnade des Herrn an. Weltlicher Wohlstand ist eine
Art materielles Fieber, doch durch die Gnade des Herrn wird die
Temperatur dieses materiellen Fiebers allmahlich verringert, und
Schritt flr Schritt erlangt der Gottgeweihte spirituelle Gesundheit.
Weltliche Menschen missverstehen dies.

Vers 11
Ich kam durch viele blihende Grofistadte, Staddte und Dorfer; ich
sah Gehofte, Minen, Wiesen und Felder und durchwanderte Taler,
Blumengarten, Schonungen und Walder.
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Erlauterung
Die Tatigkeiten des Menschen in Bereichen wie Ackerbau, Bergbau,
Landwirtschaft, Industrie und Gartenarbeit waren damals wie heute
die Gleichen - dies war selbst vor der gegenwartigen Schoépfung
der Fall, und die gleichen Tatigkeiten werden auch in der nachsten
Schopfung beibehalten werden. Nach vielen Hundertmillionen von
Jahren wird die gegenwartige Schoépfung vernichtet werden, und
nach weiteren vielen Hundertmillionen von Jahren wird durch das
Gesetz der Natur eine neue Schopfung stattfinden, worauf sich die
Geschichte des Universums praktisch auf gleiche Weise
wiederholen wird. Trotzdem verschwenden die weltlichen
Rechthaber ihre Zeit mit archaologischen Ausgrabungen, ohne nach
den wesentlichen Notwendigkeiten des Lebens zu forschen.
Nachdem Sri Narada Muni Antrieb im spirituellen Leben bekommen
hatte, verschwendete er, obwohl er nur ein Kind war, nicht einmal
einen einzigen Augenblick mit wirtschaftlicher Entwicklung, obwonhl
er durch Stadte und Dorfer wanderte und an Minen und
Industriegebieten vorbeizog. Er setzte seinen Weg in Richtung
spirituelle Befreiung ohne Unterbrechung fort. Das Srimad -
Bhagavatam ist eine Aufzeichnung geschichtlicher Ereignisse, die
vor einigen Hundertmillionen von Jahren stattfanden; jedoch
wurden, wie durch diesen Vers angedeutet wird, nur die wichtigsten
historischen Fakten in diese transzendentale Schrift aufgenommen.

Vers 12
Ich wanderte Uber Hlgel und Berge, die voller Bodenschatze wie
Gold, Silber und Kupfer waren, und zog durch Landstriche mit
Gewassern voller herrlicher Lotosbluten, geschmuckt mit umher
summenden Bienen und zwitschernden Végeln. Dies alles war wie
geschaffen fur die Bewohner des Himmels.

Vers 13
Dann wanderte ich allein durch viele Walder, wo es Binsen,
Bambus, Schilfrohr, scharfes Gras, Unkraut und Héhlen gab, die

292



sehr schwer allein zu durchqueren waren. Ich kam auch durch tiefe,
dunkle und gefahrlich anmutende, unheimliche Walder, in denen
Schlangen, Eulen und Schakale zu sehen waren.

Erlauterung

Es ist die Pflicht eines Bettelmdnchs (parivrajakacarya), die ganze
Vielfalt der Schopfung Gottes zu erfahren, indem er allein durch
Walder, Uber Hugel, durch Stadte, Dorfer usw. zieht - sowohl, um
Vertrauen in Gott und Starke des Geistes zu gewinnen, als auch,
um die Menschen mit der Botschaft Gottes zu erleuchten. Es ist die
Pflicht eines Sannyasi, allen dabei auftretenden Gefahren ohne
Angst, ins Auge zu sehen. Der vorbildlichste Sannyast des
gegenwartigen Zeitalters ist SrT Caitanya, der auf diese Weise durch
die Dschungel Zentralindiens wanderte und sogar die Tiger, Baren,
Schlangen, Hirsche, Elefanten und viele andere Urwaldtiere
erleuchtete. Im heutigen Zeitalter des Kali ist sannyasa fir
gewohnliche Menschen verboten. Wer nur sein Gewand wechselt,
um Propaganda zu machen, hat nichts mit dem urspringlichen,
vorbildlichen Sannyasi gemein. Man sollte trotzdem das Gellbde
auf sich nehmen, gesellschaftliche Beziehungen ganz abzubrechen
und sein Leben ausschlieRlich dem Dienst des Herrn zu weihen.
Der Wechsel der Kleidung ist nur eine AuRerlichkeit. SrT Caitanya
nahm nicht den Namen eines Sannyast an, und deshalb sollten im
jetzigen Zeitalter des Kali die sogenannten Sannyasis seinem
Beispiel folgen und ebenfalls ihre friheren Namen nicht verandern.
In diesem Zeitalter wird hingebungsvoller Dienst durch Héren und
Wiederholen des heiligen Ruhms des Herrn dringend empfohlen,
und jemand, der das Gelibde der Entsagung des Familienlebens
ablegt, braucht nicht parivrajakacaryas wie Narada oder Sri
Caitanya nachzuahmen, sondern kann sich an einem heiligen Ort
niederlassen und seine ganze Zeit und Energie dazu verwenden,
aus den heiligen Schriften, die von den groRen acaryas, wie den
sechs Gosvamis von Vrndavana, zurlckgelassen wurden,
wiederholt zu hdren und zu chanten.
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Vers 14
Als ich so wanderte, flhlte ich mich koérperlich wie auch geistig
ermattet, und ich war durstig und hungrig. So badete ich in einem
See und trank auch etwas Wasser. Durch die Berlihrung mit dem
Wasser wurde ich von meiner Erschopfung befreit.

Erlauterung
Ein umherziehender Bettelmdnch kann die Bedlrfnisse des
Korpers, wie Essen und Trinken, durch die Gaben der Natur
befriedigen; er braucht nicht an den Tiren der Haushalter zu
betteln. Ein Bettelmdnch geht daher nicht zu einem Haushalter, um
zu betteln, sondern um ihn mit spirituellem Wissen zu erleuchten.

Vers 15
Danach setzte ich mich im Schatten eines Banyanbaumes in einem
unbewohnten Wald nieder und meditierte Uber die Uberseele in
meinem Innern, indem ich meine Intelligenz benutzte, wie ich es von
den befreiten Seelen gelernt hatte.

Erlauterung

Man sollte nicht nach eigenem Gutdinken meditieren; vielmehr
sollte man aus den mafRgeblichen Quellen der Schriften sowie durch
das transparente Medium des echten spirituellen Meisters und
durch den richtigen Gebrauch seiner geubten Intelligenz genau
wissen, wie man Uber die Uberseele meditieren soll, die in jedem
Lebewesen weilt. Dieses Bewusstsein kann von einem
Gottgeweihten, der dem Herrn liebevollen Dienst dargebracht hat,
indem er die Anweisungen des spirituellen Meisters ausfuhrte,
bleibend entwickelt werden. Sr1 Naradas kam mit echten spirituellen
Meistern zusammen, diente ihnen aufrichtig und wurde somit
spirituell erleuchtet. Daher begann er nun zu meditieren.
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Vers 16
Sobald ich mit meinem Geist, der durch transzendentale Liebe
gewandelt war, Uber die LotosfiiRe der Personlichkeit Gottes zu
meditieren begann, rollten Tranen aus meinen Augen, und sogleich
erschien die Personlichkeit Gottes, Sri Krsna, auf dem Lotos meines
Herzens.

Erlauterung

Das Wort bhava ist hier bedeutsam. Die Stufe der bhava wird
erreicht, nachdem man transzendentale Zuneigung zum Herrn
entwickelt hat. Die erste, anfangliche Stufe wird $raddha oder
Gefallen am hdéchsten Herrn genannt, und um dieses Gefallen zu
vergroflern, muss man mit reinen Geweihten des Herrn
Gemeinschaft haben; das ist die zweite Stufe. Die dritte Stufe ist
das Befolgen der vorgeschriebenen Regeln und Vorschriften des
hingebungsvollen Dienstes. Auf diese Weise werden alle Arten von
Beflrchtungen zerstreut und alle persénlichen Unzuldnglichkeiten,
die das Fortschreiten im hingebungsvollen Dienst hemmen,
behoben.

Wenn alle Beflrchtungen und persoénlichen Unzulanglichkeiten
beseitigt sind, entsteht fester Glaube an die Transzendenz, und der
Geschmack fur sie wachst in groRerem Male. Diese Stufe fuhrt zur
Zuneigung, und danach kommt bhava oder die Vorstufe ungetrubter
Liebe zu Gott. Alle oben genannten Stufen sind nichts anderes als
verschiedene Stufen in der Entwicklung transzendentaler Liebe.
Wenn man von transzendentaler Liebe erflllt wird, entsteht ein
starkes Geflihl der Trennung, das zu acht verschiedenen Arten der
Ekstase flhrt. Tranen aus den Augen eines Gottgeweihten sind eine
unwillkiirliche Reaktion, und da &rf Narada Muni in seinem
vorangegangenen Leben diese Stufe sehr schnell erreichte,
nachdem er seine Heimat verlassen hatte, war es fiir ihn durchaus
moglich, die Gegenwart des Herrn durch seine entwickelten, von
materiellen Einflissen freien spirituellen Sinne spirbar zu erfahren.
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Vers 17
O Vyasadeva, als ich so von Gliicksgefiihlen ganz Uberwaltigt war,
wurde jeder Teil meines Korpers belebt. In einen Ozean der Ekstase
versunken, konnte ich weder mich selbst noch den Herrn sehen.

Erlauterung

Spirituelle Glicksgefiihle und tiefe Ekstase haben keinen weltlichen
Vergleich.

Es ist deshalb sehr schwierig, solche Geflihle auszudriicken, und so
kénnen wir durch die Worte Sri Narada Munis nur einen schwachen
Eindruck von solcher Ekstase bekommen. Jeder einzelne Teil des
Kdrpers oder vielmehr jedes Sinnesorgan hat seine besondere
Funktion. Nachdem man den Herrn gesehen hat, werden alle Sinne
hellwach, um dem Herrn zu dienen, denn im befreiten Zustand sind
die Sinne im Dienst des Herrn voll leistungsfahig. In solch
transzendentaler Ekstase kann es geschehen, dass die Sinne
gesondert belebt werden, um dem Herrn zu dienen. Da dies bei
Narada Muni der Fall war, konnte er sich selbst lind den Herrn nicht
mehr sehen.

Vers 18
Die transzendentale Gestalt des Herrn, wie sie ist, stellt den
Wunsch des Geistes zufrieden und 16st sogleich alle widersinnigen
Vorstellungen auf. Als ich diese Gestalt aus den Augen verlor, stand
ich unvermittelt auf, da ich verwirrt war, wie es der Fall ist, wenn
man etwas Ersehntes verliert.

Erlauterung
Narada Muni machte die Erfahrung, dass der Herr nicht gestaltlos
ist. Seine Gestalt unterscheidet sich jedoch véllig von allen Formen,
die wir in der materiellen Welt kennen. Wahrend unseres ganzen
Lebens sehen wir verschiedene Formen in der materiellen Welt,
aber keine von ihnen ist geeignet, den Geist zufriedenzustellen, und
ebenso kann keine dieser Formen alle Verwirrungen des Geistes
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auflésen. Diese Fahigkeiten gehdéren zu den besonderen
Merkmalen der transzendentalen Gestalt des Herrn, und jemand,
der einmal diese Gestalt gesehen hat, wird durch nichts anderes
mehr zufriedengestellt, und keine Form in der materiellen Welt kann
ihn mehr befriedigen. Dass der Herr als gestaltlos bezeichnet wird,
bedeutet nichts anderes, als dass er keine materielle Gestalt hat;
auch ist er mit keiner materiellen Persdnlichkeit zu vergleichen.

Als spirituelle Wesen, die ewige Beziehungen zur transzendentalen
Gestalt des Herrn haben, suchen wir Leben fiir Leben nach dieser
Gestalt des Herrn, und wir sind mit keiner Art materieller
Beschwichtigung zufrieden. Narada Muni sah die transzendentale
Gestalt des Herrn nur einen kurzen Augenblick, und da er sie darauf
nicht mehr sehen konnte, geriet er in Verwirrung und stand ganz
plétzlich auf, um nach ihr zu suchen. Narada Muni erlangte das,
wonach wir uns Leben flr Leben sehnen; doch dass er den Herrn
wieder aus den Augen verlor, war gewiss ein schwerer Schlag fir
ihn.

Vers 19
Ich winsche mir, diese transzendentale Gestalt des Herrn
wiederzusehen, aber trotz meiner ungeduldigen Versuche, den
Geist auf das Herz zu richten, um diese Gestalt erneut zu erblicken,
konnte ich ihn nicht mehr sehen, und so war ich unzufrieden und
sehr traurig.

Erlauterung
Es gibt keinen mechanischen Vorgang, die Gestalt des Herrn zu
sehen. Dies hangt vollig von der grundlosen Gnade des Herrn ab.
Wir konnen dem Herrn nicht befehlen, vor uns zu erscheinen,
ebenso, wie wir der Sonne nicht befehlen konnen, nach unserem
Wunsch aufzugehen. Die Sonne geht ganz nach ihrem eigenen
Gesetz auf, und ebenso erscheint der Herr nur dann, wenn es ihm
in seiner grundlosen Barmherzigkeit geféllt. Man sollte einfach einen
geeigneten  Augenblick abwarten und  weiterhin  seine
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vorgeschriebene Pflicht im hingebungsvollen Dienst des Herrn
erfillen.

Narada Muni dachte, er konne den Herrn noch einmal durch den
gleichen mechanischen Vorgang sehen, der beim ersten Mal
erfolgreich gewesen war; doch trotz du3erster Anstrengung hatte er
beim zweiten Versuch keinen Erfolg. Der Herr ist vollig unabhangig
von allen Verpflichtungen. Er kann nur durch die Fessel ungetribter
Hingabe gebunden werden; auch kénnen wir ihn nicht mit unseren
materiellen Sinnen sehen oder wahrnehmen. Wenn es ihm beliebt,
da er mit der aufrichtigen Bemihung unseres hingebungsvollen
Dienstes, der vdllig von seiner Gnade abhangig ist, zufrieden ist,
mag er uns, aus seinem eigenen Willen heraus, sichtbar werden.

Vers 20
Als der Herr, die Personlichkeit Gottes, der zu allen weltlichen
Beschreibungen transzendental ist, meine Bemihungen an diesem
verlassenen Ort sah, sprach er zu mir mit ernsten und wohltuenden
Worten, um mein Leid zu lindern.

Erlauterung

In den Veden wird gesagt, dass sich Gott jenseits der Reichweite
weltlicher Worte und weltlicher Intelligenz befindet. Und doch kann
man durch seine grundlose Gnade geeignete Sinne bekommen, mit
denen man ihn hdren oder mit ihm sprechen kann. So wirkt die
unbegreifliche Energie des Herrn. Wem er seine Gnade schenkt,
der kann ihn hoéren. Der Herr war mit Narada Muni sehr zufrieden,
und deshalb gab er ihm die nétige Kraft, ihn zu héren. Anderen
jedoch, die noch auf der Stufe der Bewahrung im hingebungsvollen
Dienst stehen, ist es nicht méglich, die Berlihrung des Herrn direkt
wahrzunehmen. Dies war ein besonderes Geschenk fur Narada. Als
er die wohltuenden Worte des Herrn horte, wurden seine
Trennungsgeflihle ein wenig gemildert. Ein Geweihter, der Gott liebt,
fuhlt stdndig die Schmerzen der Trennung und ist daher immer in
transzendentale Ekstase versunken.
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Vers 21
O Narada (sprach der Herr), ich bedaure, dass du wahrend dieses
Lebens nicht mehr fahig sein wirst, mich noch einmal zu sehen.
Diejenigen, die in ihrem Dienst unvollkommen und nicht vollig frei
von allen materiellen Unreinheiten sind, kbnnen mich schwerlich
sehen.

Erlauterung
Die Personlichkeit Gottes wird in der Bhagavad - Gita als der
Reinste, der hochste und die absolute Wahrheit beschrieben. Es
gibt keine Spur von Stofflichkeit in seiner Person, und daher kann
jemand, der die geringste Spur von materieller Neigung hat, ihn
nicht erreichen. Hingebungsvoller Dienst beginnt von dem Punkt, an
dem man von mindestens zwei oder drei materiellen
Erscheinungsweisen befreit ist, namlich von der Erscheinungsweise
der Leidenschaft und der Erscheinungsweise der Unwissenheit.
Dies zeigt sich daran, dass man von kama (Lust) und lobha
(Habsucht) frei ist. Das bedeutet, dass man von den Winschen
nach Befriedigung der Sinne und der Gier nach Sinnenbefriedigung
befreit sein muss. Die ausgeglichene Erscheinungsweise der Natur
ist Tugend. Um jedoch von allen Spuren materieller Unreinheit frei
zu sein, muss man auch von der Erscheinungsweise der Tugend
frei werden. Die Gegenwart Gottes in einem einsamen Wald zu
suchen gilt als Handlung in der Erscheinungsweise der Tugend.
Man kann zwar in den Wald hinausgehen, um spirituelle
Vollkommenheit zu erreichen, aber das bedeutet nicht, dass man
den Herrn dort personlich sehen kann. Man muss von aller
materiellen Anhaftung génzlich frei und auf der transzendentalen
Ebene verankert sein, denn nur so ist es dem Gottgeweihten
mdglich, mit dem Herrn personlich in Verbindung zu treten. Es ist
daher am besten, an einem Ort zu leben, wo die transzendentale
Gestalt des Herrn verehrt wird. Der Tempel des Herrn ist ein solch
transzendentaler Ort, wohingegen der Wald, materiell gesehen, ein
guter Aufenthaltsort ist. Einem neuen Gottgeweihten wird immer
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empfohlen, die Bildgestalt des Herrn zu verehren (arcana), statt in
den Wald zu gehen, um den Herrn dort zu suchen.
Hingebungsvoller Dienst beginnt mit dem Vorgang der arcana -
Verehrung, der besser ist, als in den Wald zu gehen. In seinem
gegenwartigen Leben, das von allen materiellen Winschen vollig
frei ist, geht Sr1 Narada Muni nicht in den Wald, obwohl er jeden Ort
allein durch seine Gegenwart in Vaikuntha verwandeln kann. Er reist
von Planet zu Planet, um Menschen, Halbgétter, Kinnaras,
Gandharvas, Rsis, munis und alle anderen dazu zu bringen,
Geweihte des Herrn zu werden. Durch seine Tatigkeit hat er schon
viele Gottgeweihte, wie Prahlada Maharaja, Dhruva Maharaja und
andere, im transzendentalen Dienst des Herrn beschéaftigt. Ein
reiner Geweihter des Herrn folgt daher dem Beispiel groRRer
Geweihter wie Narada und Prahlada und verwendet seine ganze
Zeit dazu, den Herrn durch kirtana zu verherrlichen. Ein solches
Predigen ist transzendental zZu allen materiellen
Erscheinungsweisen.

Vers 22
O Tugendhafter, du hast meine Gestalt nur einmal gesehen, und
dies nur, damit deine Sehnsucht nach Mir starker wird, denn je mehr
du dich nach Mir sehnst, desto schneller wirst du von allen
materiellen Wiinschen befreit werden.

Erlauterung
Ein Lebewesen kann nicht ohne Winsche sein. Es ist kein toter
Stein. Es muss handeln, denken, fiihlen und wollen. Wenn es
materielle Gedanken, Gefiihle und Winsche hat, wird es verstrickt,
und umgekehrt, wenn es flr den Dienst des Herrn denkt, fihlt und
wlnscht, wird es allmahlich von aller Verstrickung befreit. Je mehr
jemand im transzendentalen liebevollen Dienst des Herrn
beschaftigt ist, desto mehr entwickelt er ein Verlangen danach. Das
ist die transzendentale Natur des gottlichen Dienstes. Im materiellen
Dienst gibt es einen Punkt der Sattigung, wahrend der spirituelle
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Dienst flr den Herrn weder Sattigung noch Ende kennt. Man kann
fortfahren, sein Verlangen nach dem transzendentalen liebevollen
Dienst des Herrn immer mehr zu vergroRern, und man wird weder
Sattigung noch ein Ende finden. Durch intensiven Dienst fir den
Herrn kann man die Gegenwart des Herrn transzendental erfahren.
Den Herrn zu sehen bedeutet daher, in seinem Dienst beschaftigt
zu sein, denn sein Dienst und seine Person sind identisch. Der
aufrichtige Gottgeweihte sollte mit aufrichtigem Dienst flr den Herrn
fortfahren. Der Herr wird schon die richtige Anweisung geben, wie
und wo der Dienst ausgefiihrt werden soll. Narada hegte kein
materielles Verlangen, und doch sprach der Herr so zu ihm, nur um
seine starke Sehnsucht nach dem Herrn zu vergréfRRern.

Vers 23
Wenn ein Gottgeweihter der absoluten Wahrheit dient - auch nur fir
einige Tage -, richtet sich seine Intelligenz fest und entschlossen

auf mich. Er beschreitet diesen Pfad daher weiter und wird,
nachdem er die gegenwartigen, beklagenswerten materiellen
Welten aufgegeben hat, mein Gefahrte in der transzendentalen
Welt.

Erlauterung
Dienst fur die absolute Wahrheit bedeutet, der absoluten
Persdnlichkeit Gottes unter der Anleitung eines echten spirituellen
Meisters zu dienen, der ein transparenter Vermittler zwischen dem
Herrn und dem Gottgeweihten ist. Der neue Gottgeweihte hat nicht
die Fahigkeit, sich der absoluten Personlichkeit Gottes durch die
Kraft seiner gegenwartigen, unvollkommenen materiellen Sinne zu
nahern, und daher wird er unter der Flhrung des spirituellen
Meisters im transzendentalen Dienst des Herrn geschult. Durch
solche Schulung, selbst wenn sie nur einige Tage wahrt, bekommt
der neue Gottgeweihte Intelligenz in solch transzendentalem Dienst,
was ihn letztlich dahin fuhrt, von dem fortgesetzten Aufenthalt in der
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materiellen Welt frei zu werden, um dort einer der befreiten
Gefahrten des Herrn im Kdnigreich Gottes zu werden.

Vers 24
Mir hingegebene Intelligenz kann zu keiner Zeit verlorengehen.
Selbst zur Zeit der Schopfung und auch zur Zeit der Vernichtung
wird dein Erinnerungsvermdgen durch meine Gnade fortbestehen.

Erlauterung

Der Personlichkeit Gottes dargebrachter hingebungsvoller Dienst ist
niemals vergebens. Da die Personlichkeit Gottes ewig ist, ist
Intelligenz, die in seinem Dienst benutzt wird - ja alles in Beziehung
zu ihm Getane - , ebenfalls ewig. In der Bhagavad - Gita wird
gesagt, dass sich solch transzendentaler Dienst flr die
Personlichkeit Gottes Leben fiir Leben ansammelt, und wenn der
Gottgeweihte vollig ausgereift ist, befahigt ihn der insgesamt
geleistete Dienst, in die Gemeinschaft der Personlichkeit Gottes
einzutreten. Eine solche Ansammlung von Dienst fir Gott geht
niemals verloren, sondern wachst an, bis der Gottgeweihte die Stufe
der Reife erreicht hat.

Vers 25
Dann verstummte diese hdchste Autoritdt, die durch Klang
verkdrpert wurde und héchst wundervoll war, obwohl sie den Augen
nicht sichtbar war. Und mit einem Geflihl der Dankbarkeit brachte
ich ihm meine Ehrerbietungen dar, indem ich mich verneigte.

Erlauterung
Dass die Personlichkeit Gottes nicht zu sehen war, sondern nur
gehort werden konnte, macht keinen Unterschied. Der Herr schuf
die vier Veden durch seinen Atem, und er kann durch den
transzendentalen Klang der Veden gesehen und erkannt werden. In
ahnlicher Weise ist die Bhagavad - Gita die Klangreprasentation
des Herrn, und es gibt keinen Unterschied in der ldentitadt. Die
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Schluf’¢folgerung lautet, dass der Herr durch beharrliches Chanten
des transzendentalen Klanges gesehen und gehoért werden kann.

Vers 26
Darauf begann ich den heiligen Namen und Ruhm des Herrn durch
wiederholtes Vortragen zu chanten und schenkte den
AuRerlichkeiten der materiellen Welt keine Beachtung mehr. Es ist
sehr segensreich, auf diese Weise Uber die transzendentalen Spiele
des Herrn zu chanten und sich an sie zu erinnern. So wanderte ich
Uber die ganze Erde, vollig zufrieden, demdtig und nicht neidisch.

Erlauterung

In geraffter Form schildert hier Narada Muni an seinem eigenen
Beispiel das Leben eines aufrichtigen Geweihten des Herrn. Ein
solcher Gottgeweihter widmet sich, nachdem er vom Herrn oder
dessen echtem Vertreter eingeweiht worden ist, sehr ernsthaft dem
Chanten Uber die Herrlichkeit des Herrn und wandert Uber die
ganze Welt, damit auch andere vom Ruhm des Herrn hoéren
kénnen. Solche Gottgeweihten hegen kein Verlangen nach
materiellem Gewinn. Sie werden nur von einem einzigen Wunsch
geleitet: zu Gott zurlickzukehren. Dies erwartet sie zu gegebener
Zeit, dann namlich, wenn sie den materiellen Koérper verlassen. Da
sie stets das hdéchste Ziel des Lebens - die Rickkehr zu Gott - vor
Augen haben, beneiden sie niemals jemanden und sind auch nicht
stolz darauf, dass sie befahigt sind, zu Gott zuriickzugehen. lhre
einzige Beschaftigung besteht darin, zu chanten und sich an den
heiligen Namen, den Ruhm und die Spiele des Herrn zu erinnern
und ganz nach ihrer personlichen Befahigung die Botschaft zum
Segen anderer zu verbreiten, ohne dabei materiellen Gewinn im
Auge zu haben.

Vers 27
O Brahmana Vyasadeva, ich war vollig in Gedanken an Krsna
versunken und hatte deshalb keinerlei Anhaftung mehr. Ich war von
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allen materiellen Unreinheiten vollstandig befreit, und so fand ich zu
gegebener Zeit den Tod, genau wie Blitz und Helligkeit gleichzeitig
erscheinen.

Erlauterung

In Gedanken ganz bei Krsna zu sein bedeutet, von materiellen
Unreinheiten oder Begehren frei zu sein. Ebenso, wie ein reicher
Mann kein Verlangen nach unbedeutenden Dingen hegt, begehrt
ein Geweihter Sr1 Krsnas, dem es gewiss ist, das Kdnigreich Gottes
zu erreichen, wo das Leben ewig, voller Wissen und voller
Gluckseligkeit ist, natlrlich keine unbedeutenden materiellen Dinge,
die wie Puppen oder Schatten der Wirklichkeit sind und keinen
bleibenden Wert haben. Das ist das Merkmal eines spirituell
bereicherten Menschen. Zu gegebener Zeit, wenn der reine
Gottgeweihte in jeder Hinsicht vorbereitet ist, findet ganz plétzlich
der Wechsel des Korpers statt, der flir gewohnlich Tod genannt
wird. FUr einen reinen Gottgeweihten ist ein solcher Wechsel wie
ein Blitz, dem gleichzeitig das Aufleuchten folgt. Das heif’t, ein
Gottgeweihter verlasst seinen materiellen Koérper und entwickelt
gleichzeitig, durch den Willen des héchsten, einen spirituellen
Korper. Schon vor dem Tod wirkt auf einen reinen Gottgeweihten
nichts Materielles mehr anziehend, da sein Koérper spiritualisiert ist -
wie Eisen, das durch standige Berihrung mit Feuer rotglihend
geworden ist und die Eigenschaft des Feuers besitzt.

Vers 28
Nachdem ich einen transzendentalen Korper erhalten hatte, der
einem Gefahrten der hdchsten Personlichkeit Gottes wirdig war,
verliel ich den aus finf materiellen Elementen geschaffenen Leib,
und alle angehauften fruchtbringenden Reaktionen meiner
Handlungen (karma) hatten keinen Einfluss mehr auf mich.

304



Erlauterung

Narada, der von der Personlichkeit Gottes davon in Kenntnis
gesetzt worden war, dass er einen transzendentalen, der
Gemeinschaft des Herrn wirdigen Koérper erhalten werde, bekam
seinen spirituellen Kérper in dem Augenblick, als er den materiellen
Korper verlie®. Der transzendentale Korper ist frei von materiellen
Beziehungen und mit drei grundlegenden transzendentalen
Eigenschaften ausgestattet:

(1) Er ist ewig; (2) er ist frei vom Einfluss der materiellen
Erscheinungsweisen, und (3) er ist frei von den Reaktionen auf
fruchtbringendes Tun. Der materielle Kérper dagegen weist immer
drei Unzulanglichkeiten auf: (1) er ist nicht ewig, sondern
verganglich; (2) er untersteht dem Einfluss der materiellen
Erscheinungsweisen, und (3) er ist den Reaktionen auf
fruchtbringende Handlungen unterworfen. Der Korper eines
Gottgeweihten wird mit transzendentalen Eigenschaften erfiillt,
sobald dieser im hingebungsvollen Dienst des Herrn beschaftigt ist.
Transzendentaler hingebungsvoller Dienst wirkt auf den materiellen
Korper wie der magnetische Einfluss des Steins der Weisen auf
Eisen. Fur den reinen Gottgeweihten bedeutet daher der Wechsel
des Korpers die Beendigung des Einflusses der drei
Erscheinungsweisen der materiellen Natur. In den offenbarten
Schriften gibt es hierflir viele Beispiele:

Dhruva Maharaja, Prahlada Maharaja und vielen anderen
Gottgeweihten war es, offensichtlich noch im selben Korper,
moglich, die Personlichkeit Gottes von Angesicht zu Angesicht zu
sehen. Dies bedeutet, dass sich die materiellen Eigenschaften des
Korpers eines Gottgeweihten in transzendentale wandeln. Dies ist
sowohl die Ansicht der autorisierten Gosvamis als auch der
authentischen Schriften. In der Brahma - Samhita wird gesagt, dass
vom Indra - gopa bis hinauf zum machtigen Indra, dem Koénig des
Himmels, alle Lebewesen dem Gesetz des karma unterworfen und
damit gezwungen sind, die fruchtbringenden Reaktionen auf ihr Tun
zu erleiden oder zu genielRen. Nur der Gottgeweihte ist durch die
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grundlose Gnade der hdchsten Autoritat, der Persdnlichkeit Gottes,
von diesen Reaktionen ausgenommen.

Vers 29
Am Ende des Zeitalters, als die Personlichkeit Gottes, Narayana,
sich auf das Wasser der Vernichtung niederlegte, gingen sowohl
Brahma, zusammen mit allen Schépfungselementen, als auch ich
durch seinen Atem in ihn ein.

Erlauterung

Narada ist als der Sohn Brahmas bekannt, ebenso, wie Sri Krsna
als der Sohn Vasudevas bekannt ist. Die Personlichkeit Gottes und
seine befreiten Geweihten, wie Narada, erscheinen in der
materiellen Welt auf ahnliche Weise. Wie in der Bhagavad - Gita
gesagt wird, sind die Geburt, die Taten und die Spiele des Herrn alle
transzendental. Die Geburt Naradas als Sohn Brahmas ist daher,
nach malfigeblicher Ansicht, ebenfalls ein transzendentales Spiel.
Sein Erscheinen und Fortgehen befinden sich praktisch auf der
gleichen Ebene wie das Erscheinen und Fortgehen des Herrn. Der
Herr und seine Geweihten sind daher als spirituelle Wesen
gleichzeitig eins und verschieden. Sie gehéren zur gleichen
Kategorie der Transzendenz.

Vers 30
Nach 4 300 000 000 Sonnenjahren, als durch den Willen des Herrn
Brahma erwachte, um erneut zu schaffen, und alle Rsis, wie Marici,
Angira, Atri und andere, aus dem transzendentalen Korper des
Herrn hervorgingen, erschien mit ihnen auch ich.

Erlauterung
Die Dauer eines Tages im Leben Brahmas betragt 4 320 000 000
Sonnenjahre.
Diese Angabe finden wir in der Bhagavad - Gita bestatigt. Die Nacht
Brahmas wahrt ebenso lange, und wahrend dieser Zeit ruht
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Brahmaji im yoga - nidra - Schlaf im Kérper Garbhodakasayi Visnus,
seines Erzeugers.

Als nun die Nacht Brahmas voruber war und nach dem Willen des
Herrn mit Brahmas Hilfe eine neue Schépfung stattfinden sollte,
erschienen die grolien Weisen (Rsis) aus verschiedenen Teilen des
transzendentalen Kérpers, und mit ihnen erschien auch Narada.
Narada erschien in dem gleichen transzendentalen Koérper, den er,
wie beschrieben wurde, nach Verlassen seines letzten materiellen
Leibes erhalten hatte. Sein Erscheinen glich dem Erwachen eines
Menschen, der in dem gleichen Kérper aufwacht, in dem er sich zur
Ruhe gelegt hat. Sri Narada steht es ewig frei, sich nach Belieben in
den transzendentalen und materiellen Schoépfungen des
Allmachtigen Uberallhin zu bewegen. Er erscheint und geht in
seinem ihm eigenen transzendentalen Korper, bei dem, im
Gegensatz zu bedingten Wesen, kein Unterschied zwischen Korper
und Seele besteht.

Vers 31
Seitdem reise ich durch die Gnade des allmachtigen Visnu ohne
Einschrankung Uberall umher - sowohl in der transzendentalen
Welt als auch in den drei Bereichen der materiellen Welt. Dies
vermag ich nur, weil ich unablassig im hingebungsvollen Dienst des
Herrn gefestigt bin.

Erlauterung
Wie in der Bhagavad - Gita erklart wird, gibt es drei Unterteilungen
der materiellen Spharen, namlich drdhva - loka (die oberen
Planeten), Madhya - loka (die mittleren Planeten) und adho - loka
(die unteren Planeten). Uber dem hdochsten der drdhva loka -
Planeten, Brahmaloka, beginnen die materiellen Umhdillungen der
Universen, und darlber liegt der spirituelle Himmel, der sich
unbegrenzt ausdehnt und in dem unzahlige selbstleuchtende
Vaikuntha - Planeten schweben. Auf diesen Planeten residiert Gott
Selbst zusammen mit seinen Gefahrten, die alle ewig befreite
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Lebewesen sind. Sr1 Narada Muni war befhigt, all diese Planeten
in den materiellen und spirituellen Spharen ohne Einschrankung zu
betreten, ebenso, wie es dem allmachtigen Herrn freisteht, in seiner
Schopfung Uberall hinzugehen. In der materiellen Welt werden die
Lebewesen von den drei Erscheinungsweisen der Natur - Tugend,
Leidenschaft und Unwissenheit - beeinflusst. Sri Narada Muni
jedoch ist transzendental zu all diesen materiellen
Erscheinungsweisen, und daher kann er uneingeschrankt tberall
hinreisen. Er ist ein befreiter Raumfahrer. Die grundlose Gnade des
Herrn ist unvergleichlich, und solche Gnade wird von den
Gottgeweihten nur durch die Barmherzigkeit des Herrn erfahren.
Aus diesem Grund fallen die Gottgeweihten niemals, wohingegen
die Materialisten, das heil3t, die fruchtbringenden Arbeiter und
spekulierenden Philosophen, zu Fall kommen, da sie unter dem
Zwang der jeweiligen Erscheinungsweisen der Natur stehen. Wie
oben erwahnt wurde, ist es den Rsis nicht mdglich, wie Narada die
transzendentale Welt zu betreten. Diese Tatsache wird im
Narasimha Purana mitgeteilt. Rsis wie Marici sind Autoritaten auf
dem Gebiet fruchtbringender Handlungen, und Rsis wie Sanaka und
Sanatana sind Autoritdten auf dem Gebiet philosophischer
Spekulationen. Sri Narada Muni aber ist die groRte Autoritat im
Bereich transzendentalen hingebungsvollen Dienstes fur den Herrn.
Alle groRen Autoritdten im hingebungsvollen Dienst des Herrn
folgen den Fulistapfen Narada Munis, wobei sie sich vom Narada -
Bhakti - sGtra anleiten lassen, und daher sind alle Geweihten des
Herrn ohne weiteres geeignet, in das Konigreich Gottes, Vaikuntha,
einzutreten.

Vers 32
Wahrend ich so umherreise, singe ich standig die transzendentale
Botschaft der Herrlichkeit des Herrn, indem ich auf meinem
Instrument, der vina, spiele, das mit transzendentalem Klang erflillt
ist und das mir von SrT Krsna gegeben wurde.
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Erlauterung

Das hier erwadhnte Saiteninstrument, vina genannt, das Narada von
Sr1 Krsna zum Geschenk erhielt, wird, wie Srila Jiva Gosvami
bestatigt, im Linga Purdna naher beschrieben. Dieses
transzendentale Instrument ist mit Sr Krsna und auch mit Narada
identisch, da beide =zur gleichen transzendentalen Kategorie
gehdren. Der durch dieses Instrument erzeugte Klang kann nicht
materiell sein, und daher sind der Ruhm und die Spiele, die durch
dieses Instrument von Narada verbreitet werden, ebenfalls
transzendental, ohne die geringste Spur materieller
Unzulanglichkeit. Auch die sieben Téne - sa (sadja), r (rsabha), ga
(gandhara), ma (madhyama), pa (paficama), dha (dhaivata) und ni
(nisada) - sind transzendental und besonders fur transzendentale
Lieder bestimmt. Als reiner Gottgeweihter erfiillt SrT Narada stets
seine Verpflichtungen gegeniiber dem Herrn - da dieser ihm ja das
Instrument geschenkt hat -, indem er standig seine transzendentale
Herrlichkeit besingt, und daher ist er in seiner erhabenen Stellung
unfehlbar. Eine selbstverwirklichte Seele in der materiellen Welt, die
dem Beispiel Narada Munis folgt, sollte ebenfalls die Téne sa, r, ga,
ma usw. im Dienst des Herrn richtig verwenden, indem sie, wie es in
der Bhagavad - Gita bestatigt wird, standig von der Herrlichkeit des
Herrn singt.

Vers 33
Der hochste Herr, 81T Krsna, Giber dessen Herrlichkeit und Taten zu
hoéren groRe Freude bereitet, erscheint - als sei er gerufen worden -
auf dem Sitz meines Herzens, sobald ich beginne, Uber seine
heiligen Taten und Spiele zu chanten.

Erlauterung
Der Herr, die absolute Personlichkeit Gottes, ist von seinen
transzendentalen Namen, Formen, Spielen und den
Klangschwingungen, die deren Verherrlichung dienen, nicht
verschieden. Sobald sich ein reiner Gottgeweihter im reinen
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hingebungsvollen Dienst betatigt, indem er Gber den Ruhm, den
Namen sowie die Taten und Spiele des Herrn hoért, chantet und sich
an sie erinnert, wird der Herr den transzendentalen Augen des
reinen Gottgeweihten sichtbar, indem er sich im Spiegel seines
Herzens durch spirituelle Ubertragung reflektiert. Ein reiner
Gottgeweihter, der mit dem Herrn durch liebenden transzendentalen
Dienst verbunden ist, kann daher die Gegenwart des Herrn in jedem
Augenblick erfahren. Es ist ein natlrliches psychologisches
Phanomen, dass jedes Individuum es liebt, tber sich zu hdren, und
es geniel’t, von anderen gerihmt zu werden. Das ist eine ganz
naturliche Neigung, und der Herr, der ebenfalls eine individuelle
Personlichkeit ist wie jeder andere auch, bildet in dieser
Psychologie keine Ausnahme, da die psychologischen Merkmale
der individuellen winzigen Seelen nichts anderes sind als
Spiegelungen derselben Psychologie des absoluten Herrn. Der
einzige Unterschied besteht darin, dass der Herr die grofte
Personlichkeit von allen ist und dass sich seine Handlungen alle auf
der absoluten Ebene befinden. Es ist daher nicht weiter
verwunderlich, dass es auf den Herrn anziehend wirkt, wenn ein
reiner Gottgeweihter Gber seinen Ruhm chantet. Weil er absolut ist,
kann er in der Beschreibung seines Ruhmes personlich erscheinen,
denn er ist von seiner Ruhmpreisung nicht verschieden. Srila
Narada chantet nicht zu seinem persénlichen Vorteil Uber die
Herrlichkeit des Herrn, sondern nur, weil solches Chanten mit dem
Herrn identisch ist. Deshalb erlangt Narada Muni durch sein
transzendentales Chanten die Gemeinschaft des Herrn.

Vers 34
Ich habe selbst die Erfahrung gemacht, dass diejenigen, die
immerzu voller Sorgen und Angste sind, weil sie sich nach der
Beriihrung der Sinne mit ihren Objekten sehnen, den Ozean der
Unwissenheit in einem geeigneten Boot Uberqueren kdnnen - dem
stéandigen Chanten Uber die transzendentalen Taten und Spiele der
Personlichkeit Gottes (Hari).
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Erlauterung
Es ist das Merkmal eines Lebewesens, dass es nicht einmal fir
kurze Zeit untatig sein kann. Es muss etwas tun, an etwas denken
oder Uber etwas sprechen. Fur gewohnlich denken und diskutieren
materialistische Menschen Uber Themen, die ihre Sinne befriedigen.
Weil aber solche Themen unter dem Einfluss der &uleren,
illusionierenden Energie stehen, geben sie ihnen keine wirkliche
Befriedigung. Im Gegenteil, diejenigen, die sich mit ihnen befassen,
werden von Sorgen und Angsten erflllt. Dies wird maya (»das, was
nicht ist«) genannt, denn sie suchen bei etwas Befriedigung, das
ihnen keine Befriedigung verschaffen kann. Narada Muni sagt nun
aus eigener Erfahrung, dass solche enttduschten Wesen, die
Zufriedenheit durch Befriedigung der Sinne zu erlangen suchen,
wahre Befriedigung erfahren kdénnen, wenn sie standig Uber die
Taten und Spiele des Herrn chanten. Der entscheidende Punkt ist,
dass nur das Thema gewechselt werden sollte. Niemand kann ein
Lebewesen davon abhalten zu denken, und es kann auch nicht
aufhdren, zu fihlen, zu wollen und zu handeln. Wenn man jedoch
wirkliches Glick wilinscht, muss man das Thema wechseln. Statt
Uber die Politik eines sterbenden Mannes zu reden, sollte man von
der Staatskunst sprechen, die der Herr Selbst offenbarte. Statt die
Heldentaten und Abenteuer von Filmschauspielern mit Spannung zu
verfolgen, sollte man seine Aufmerksamkeit auf die Taten und
Spiele des Herrn mit seinen ewigen Gefahrten; wie den gopis und
Laksmis, richten. Der Herr, die allmachtige Persoénlichkeit Gottes,
kommt aus seiner grundlosen Gnade auf die Erde herab und
offenbart Spiele und Taten, die beinahe wie die weltlicher Menschen
anmuten, jedoch zugleich auRergewohnlich sind, da er allmachtig
ist. Er erscheint zum Segen aller bedingten Seelen, damit sie ihre
Aufmerksamkeit der Transzendenz zuwenden konnen. Tun sie dies,
kénnen sie allmahlich auf die transzendentale Ebene erhoben
werden und so den Ozean der Unwissenheit, die Ursache aller
Leiden, mit Leichtigkeit tiberqueren. Sr1 Narada Muni, eine der
groRen Autoritdten, hat selbst die Erfahrung gemacht und bestatigt
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dies deshalb. Wir kénnen die gleiche Erfahrung machen, wenn wir
beginnen, den Fullstapfen des groRen Weisen, des liebsten
Geweihten des Herrn, zu folgen.

Vers 35
Es ist wahr, dass man von den Stérungen durch Winsche und Lust
frei werden kann, wenn man sich darin Ubt, die Sinne durch das
yoga - System zu beherrschen; aber das reicht nicht aus, um die
Seele zufriedenzustellen, denn solche Zufriedenheit wird durch
hingebungsvollen Dienst fiir die Personlichkeit Gottes erfahren.

Erlauterung

Das Ziel des yoga ist es, die Sinne zu beherrschen. Durch den
mystischen Vorgang kérperlicher Ubungen in Bezug auf Sitzen,
Denken, Flihlen, Wollen, Konzentrieren, Meditieren und schlieRlich
Eingehen in die Transzendenz kann man die Sinne beherrschen.
Die Sinne werden mit giftigen Schlangen verglichen, und das yoga -
System ist dazu da, sie unter Kontrolle zu halten. Narada Muni rat
jedoch zu einer anderen Methode; er empfiehlt, die Sinne in den
transzendentalen liebevollen Dienst Mukundas, der Personlichkeit
Gottes, zu stellen. Aus eigener Erfahrung sagt er, dass
hingebungsvoller Dienst wirkungsvoller und praktischer ist als das
System, die Sinne kinstlich zu beherrschen. Im Dienst des Herrn,
Mukunda, sind die Sinne transzendental beschaftigt. Es besteht
daher keine Moglichkeit, dass sie zur materiellen Befriedigung
verwendet werden. Die Sinne wollen tatig sein. Sie kinstlich
zurtickzuhalten ist keine Losung, denn sobald sich die Gelegenheit
zum Genuld bietet, werden die schlangengleichen Sinne sie
unzweifelhaft nutzen. Es gibt hierfur viele Beispiele in der
Geschichte, wie Visvamitra Muni, der der Schénheit Menakas erlag.
Haridasa Thakura wurde einmal um Mitternacht von der betérend
gekleideten maya versucht, doch sie konnte den grofen
Gottgeweihten nicht dazu bringen, ihren Verflhrungskunsten zu
erliegen.
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Diese Beispiele sollen deutlich machen, dass man ohne
hingebungsvollen Dienst flir den Herrn weder das yoga - System
noch trockene philosophische Spekulationen jemals erfolgreich sein
kénnen. Reiner hingebungsvoller Dienst ohne eine Spur
fruchtbringenden Tuns, mystischen Yogas oder spekulativer
Philosophie ist der beste Vorgang zur Selbstverwirklichung. Solch
reiner hingebungsvoller Dienst ist von Natur aus transzendental,
und die yoga - und JAana - Systeme sind diesem Vorgang
untergeordnet. Wenn der transzendentale hingebungsvolle Dienst
mit den anderen, untergeordneten Vorgangen vermischt wird, ist er
nicht mehr transzendental, sondern wird als vermischter
hingebungsvoller Dienst bezeichnet. Srila Vyasadeva, der Verfasser
des Srimad - Bhagavatam, wird all diese verschiedenen Systeme
transzendentaler Verwirklichung nach und nach darlegen.

Vers 36
O Vyasadeva, du bist frei von allen Sinden. Ich habe dir somit, als
Antwort auf deine Fragen, von meiner Geburt wie auch von meinem
Weg zur Selbstverwirklichung berichtet. All dies wird auch flr deine
Zufriedenstellung von groflem Nutzen sein.

Erlauterung
Um die Fragen Vyasadevas zufriedenstellend zu beantworten,
beschrieb Narada Muni den Vorgang des hingebungsvollen
Dienstes von Anbeginn bis zur Stufe der Transzendenz. Er hat
erklart, wie der Same des hingebungsvollen Dienstes durch
transzendentale Gemeinschaft gesat wurde und wie er sich durch
Horen von den Weisen allmahlich entwickelte. Das Ergebnis
solchen Hoérens ist Losldsung von Weltlichkeit, und zwar in solchem
Male, dass selbst ein kleiner Junge die Nachricht vom Tod seiner
Mutter, seiner einzigen Beschitzerin, als Segen Gottes betrachten
konnte; und so nahm er sogleich die Gelegenheit wahr, den Herrn
zu suchen. Der aufrichtige Wunsch nach einer Unterredung mit dem
Herrn wurde ihm ebenfalls erfullt, wenngleich es niemandem
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moglich ist, den Herrn mit weltlichen Augen zu sehen. Narada
erklarte auch, wie man durch die Verrichtung reinen
hingebungsvollen Dienstes von der Reaktion auf frihere,
fruchtbringende Handlungen frei werden kann und wie er seinen
materiellen Kdrper in einen spirituellen verwandelte. Nur in einem
spirituellen Kérper ist es mdglich, in das spirituelle Reich des Herrn
einzugehen, und niemand aufer einem reinen Gottgeweihten ist
berechtigt, das Koénigreich Gottes zu betreten. Alle Geheimnisse
transzendentaler Verwirklichung wurden Narada Muni enthdllt, und
daher kann man, wenn man einer solchen Autoritat zuhort, eine
Vorstellung von den Ergebnissen des hingebungsvollen Lebens
bekommen, die selbst in den urspriinglichen Versen der Veden
kaum beschrieben werden. In den Veden und Upanisaden findet
man nur indirekte Hinweise; dort wird nichts unmittelbar erklart, und
daher ist das Srimad - Bhagavatam die reife Frucht am Baum der
vedischen Literatur.

Vers 37
Siata Gosvami sagte: Nachdem Srila Narada Muni so zu Vyasadeva
gesprochen hatte, verabschiedete er sich von ihm, und auf seiner
vina spielend, verlie® er den Ort, um ganz nach seinem Willen
umherzuwandern.

Erlauterung
Jedes Lebewesen strebt nach vollkommener Freiheit, denn das ist
seine transzendentale Natur. Diese Freiheit kann nur durch den
transzendentalen Dienst fiir den Herrn erlangt werden. Durch die
dulBere Energie getduscht, denkt jeder, er sei frei, aber in
Wirklichkeit ist er durch die Gesetze der Natur gebunden. Eine
bedingte Seele kann sich nicht einmal auf der Erde ungehindert von
Ort zu Ort bewegen, ganz zu schweigen von einer Reise von Planet
zu Planet. Einer befreiten Seele wie Narada dagegen, die standig
Uber die Herrlichkeit des Herrn chantet, steht es frei, sich nicht nur
auf der Erde, sondern in jedem Teil des Universums, ja auch uberall
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im spirituellen Himmel, ganz nach Belieben zu bewegen. Machen
wir uns nur einmal das Ausmal oder vielmehr die Unbegrenztheit
dieser Freiheit bewusst, die der des hdchsten Herrn gleichkommt.
Eine befreite Seele hat keinen Grund fir ihre Reisen und auch keine
Verpflichtung, und niemand kann ihre freie Beweglichkeit
beeintrachtigen. In ahnlicher Weise ist auch das transzendentale
System des hingebungsvollen Dienstes frei. Es kann sein, dass es
sich in dem einen entwickelt und in dem anderen nicht - auch wenn
dieser alle Regeln und Vorschriften genau beachtet. Ebenso ist
auch die Gemeinschaft eines reinen Gottgeweihten frei. Man kann
so glucklich sein, sie zu haben, oder man hat sie selbst nach
Tausenden von Bemuihungen nicht. In allen Bereichen des
hingebungsvollen Dienstes ist daher Freiheit die Hauptsache. Ohne
Freiheit gibt es keinen hingebungsvollen Dienst. Dass der Geweihte
dem Herrn seine Freiheit hingibt, bedeutet nicht, dass er in jeder
Beziehung abhangig wird. Sich dem Herrn durch das transparente
Medium des spirituellen Meisters hinzugeben bedeutet, die vollige
Freiheit des Lebens zu erreichen.

Vers 38
Aller Ruhm und Erfolg sei mit Srila Narada Muni, der die Spiele und
Taten der Personlichkeit Gottes preist. Er selbst findet Freude daran
und belebt auch all die ungliicklichen Seelen im Universum.

Erlauterung
Sri Narada Muni spielt auf seinem Instrument, um die
transzendentalen Taten und Spiele des Herrn zu lobpreisen und
allen unglucklichen Lebewesen im Universum Erleichterung zu
verschaffen. Niemand hier im Universum ist glicklich, und das, was
als Glick empfunden wird, ist in Wirklichkeit die lllusion mayas. Die
illusionierende Energie des Herrn ist so stark, dass selbst das
Schwein, das von abscheulichem Kot lebt, sich glicklich fihlt.
Niemand kann in der materiellen Welt wahrhaft gliicklich sein. Srila
Narada Muni reist Uberallhin, um die ungltcklichen Seelen in der
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materiellen Welt zu erleuchten. Seine Mission besteht darin, sie
nach Hause, zu Gott, zurlickzubringen. Das ist die Aufgabe aller
echten Geweihten des Herrn, die den Fulistapfen dieses groflen
Weisen folgen.

Kapitel 7
Der Sohn Dronas wird bestraft

Vers 1
Rsi Saunaka fragte: O Sita, der groRe und transzendental méchtige
Vlyasadeva hérte alles von Sri Narada Muni. Was tat er, nachdem
Narada ihn verlassen hatte?

Erlauterung

In diesem Kapitel wird, mit Bezug auf Maharaja Pariksits
wundersame Rettung im Leib seiner Mutter, der Schlissel zur
Beschreibung des Srimad - Bhagavatam aufgenommen. Maharaja
Pariksits Leben wurde von Drauni (Asvatthama), dem Sohn Acarya
Dronas, bedroht, der die finf S6hne Draupadis im Schilaf getotet
hatte, wofiir er von Arjuna bestraft wurde. Bevor Sri Vyasadeva das
groRe Epos Srimad Bhagavatam begann, erfuhr er die ganze
Wahrheit durch Trance in Hingabe.

Vers 2
Sr1 Sata sprach: Am westlichen Ufer der Sarasvati, die mit den
Veden eng verbunden ist, steht bei Samyaprasa, das die
transzendentalen Werke der Weisen belebt, eine Huitte zum
Meditieren.
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Erlauterung

Zur Foérderung spirituellen Wissens bedarf es unbedingt eines
geeigneten Ortes und einer guten Umgebung. Das westliche Ufer
der Sarasvati ist flr diesen Zweck besonders geeignet. Dort, bei
Samyaprasa, liegt der asrama Vlyasadevas. Srila Vyasadeva war
ein Haushalter, und doch wird seine Huitte als a§rama bezeichnet.
Ein asrama ist ein Ort, an dem spirituelle Kultur stets im
Vordergrund steht. Es ist gleich, ob der Ort einem Haushélter oder
einem Bettelmdnch gehoért. Das ganze varnasrama - System ist so
beschaffen, dass jede Lebensstufe asrama genannt wird. Das
bedeutet, dass spirituelle Kultur der gemeinsame Faktor aller ist.
Die brahmacaris, grhasthas, vanaprasthas und Sannyasis verfolgen
alle das gleiche Lebensziel, namlich Erkenntnis des Hochsten. Im
Hinblick auf spirituelle Kultur ist daher keiner von ihnen weniger
wichtig als die anderen. Der Unterschied ist eine AuRerlichkeit, die
nach der Starke des Verzichts beurteilt wird. Die Sannyasis werden
aufgrund praktischer Entsagung am hochsten geachtet.

Vers 3
An diesem Ort, seinem eigenen asrama, der von Beerenbaumen
umgeben war, setzte sich Srila Vyasadeva zur Meditation nieder,
nachdem er Wasser zur Lauterung beruhrt hatte.

Erlauterung
Unter der Anweisung seines spirituellen Meisters, Srila Narada
Muni, sammelte Vyasadeva seinen Geist an diesem
transzendentalen Ort der Meditation.

Vers 4
So sammelte er seinen Geist, indem er ihn durch den
Verbindungsvorgang des hingebungsvollen Dienstes (Bhakti - yoga)
ohne eine Spur von Materialismus in vollendeter Form beschéftigte,
und so sah er die absolute Personlichkeit Gottes zusammen mit
Ihrer dulderen Energie, die vollig unter lhrer Kontrolle stand.
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Erlauterung
Vollkommene Erkenntnis der absoluten Wahrheit ist nur durch den
Verbindungsvorgang des hingebungsvollen Dienstes méglich. Dies
wird auch in der Bhagavad - Gita bestatigt. Man kann die absolute
Wahrheit, die Personlichkeit Gottes, nur durch den Vorgang des
hingebungsvollen Dienstes vollkommen erkennen, und durch solch
vollkommenes Wissen kann man in das Koénigreich Gottes eintreten.
Unvollkommene Erkenntnis des absoluten, indem man sich ihm
durch Erkenntnis des unpersoénlichen Brahmans oder des
lokalisierten Paramatma zu einem gewissen Grad nahert, erlaubt es
niemandem, in das Kénigreich Gottes einzugehen. SrT Narada riet
Srila Vyasadeva, sich in transzendentale Meditation Uber die
Personlichkeit Gottes und lhre Taten und Spiele zu versenken. Srila
Vyasadeva achtete nicht auf die Ausstrahlung des Brahmans, da
diese Sicht nicht absolut ist. Die absolute Erkenntnis ist, wie wir in
der Bhagavad - Gita (7 .19) bestatigt finden, die Personlichkeit
Gottes: Vasudevab sarvam iti. »Vasudeva (Krsna) ist alles.« In den
Upanisaden wird gesagt, dass Vasudeva, die Persdnlichkeit Gottes,
durch den goldenen, leuchtenden hiranmayena - patrena - Schleier
des unpersoénlichen Brahmans verhillt ist, und wenn dieser Vorhang
durch die Gnade des Herrn entfernt wird, ist das wahre Gesicht des
absoluten zu sehen. Der Absolute wird hier als purusa, als Person,
bezeichnet. Von der absoluten Persdnlichkeit Gottes wird in vielen
vedischen Schriften gesprochen; in der Bhagavad - Gita(l 0.12 - 13)
wird der purusa als die ewige und urspringliche Person
beschrieben. Die absolute Personlichkeit Gottes ist die
vollkommene Person. Die hochste Person besitzt mannigfaltige
Energien, von denen die innere, die dullere und die marginale
Energie besonders wichtig sind. Die hier erwdhnte Energie ist die
aullere Energie, wie aus den Feststellungen Uber ihre Tatigkeiten
deutlich werden wird. Die innere Energie verhalt sich zur absoluten
Person wie das Mondlicht zum Mond. Die auliere Energie wird mit
Dunkelheit verglichen, da sie das Lebewesen in der Dunkelheit der
Unwissenheit halt. Das Wort apasrayam gibt zu verstehen, dass
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diese Energie des Herrn vollig unter seiner Kontrolle steht. Die
innere Kraft oder héhere Energie wird auch maya genannt, aber es
ist spirituelle maya oder Energie, die im absoluten Reich offenbart
wird. Wenn man unter dem Schutz dieser inneren Kraft steht, wird
die Dunkelheit der materiellen Unwissenheit sofort aufgeldst. Selbst
diejenigen, die in Trance gefestigt (atmarama) sind, suchen bei
dieser maya, der inneren Energie, Zuflucht. Hingebungsvoller
Dienst oder Bhakti - yoga ist die Tatigkeit der inneren Energie;
daher ist dort kein Platz fir die niedere, materielle Energie, ebenso,
wie in der Ausstrahlung spirituellen Lichts kein Platz fir Dunkelheit
ist. Diese innere Energie ist sogar noch hoher einzustufen als die
spirituelle  Gluckseligkeit, die durch die Erkenntnis des
unpersonlichen Brahmans zu erfahren ist. In der Bhagavad - Gita
(14.27)heillt es, dass die unpersonliche Brahman - Ausstrahlung
ebenfalls von der absoluten Personlichkeit Gottes, Sri Krsna,
ausgeht. Wie in den folgenden Slokas erklart wird, kann niemand
anders der parama - purusa sein als SrT Krsna Selbst.

Vers 5
Durch den Einfluss dieser duleren Energie denkt das Lebewesen,
obwohl transzendental zu den drei Erscheinungsweisen der
materiellen Natur, es sei ein Produkt der Materie, und erleidet daher
die Reaktionen materieller Leiden.

Erlauterung
In diesem Vers werden die Wurzeln des Leidens der
materialistischen Lebewesen zusammen mit HilfsmalRnahmen, die
zu treffen sind, und auch die endgultige Vollkommenheit, die zu
erlangen ist, aufgezeigt. Das Lebewesen steht seinem Wesen nach
in transzendentaler Stellung zum materiellen Kafig, doch es ist zur
Zeit durch die auflere Energie gefangen und halt sich daher fir
eines der materiellen Produkte. Aufgrund dieses unheiligen
Kontaktes mit der Materie erleidet das reine spirituelle Wesen
materielle Leiden unter dem Einfluss der Erscheinungsweisen der
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materiellen Natur. Das Lebewesen halt sich irrtimlicherweise flr ein
materielles Produkt. Dies bedeutet, dass die gegenwartige,
verzerrte Art und Weise zu denken, zu fiuhlen und zu wollen,
namlich unter materiellen Bedingungen, fir das Lebewesen nicht
natirlich ist. Das Lebewesen kann jedoch durchaus auf natirliche
Weise denken, fuhlen und wollen. In seinem ursprunglichen
Zustand fehlt dem Lebewesen nicht die Kraft zu denken, zu
winschen und zu flihlen. Auch in der Bhagavad - Gita wird
bestatigt, dass das wirkliche Wissen der bedingten Seele zur Zeit
durch Unwissenheit bedeckt ist. Die Theorie, ein Lebewesen sei
absolutes unpersonliches Brahman, wird hier also widerlegt. Dies
kann nicht sein, weil das Lebewesen auch in seinem
urspriinglichen, nicht bedingten Zustand seine eigene Art zu denken
hat. Der gegenwartige, bedingte Zustand besteht aufgrund des
Einflusses der &ulBeren Energie, was bedeutet, dass die
illusionierende Energie die Initiative Ubernimmt, wahrend der
hdchste Herr entfernt davon ist. Der Herr mdchte nicht, dass ein
Lebewesen durch die auliere Energie getauscht wird. Die auliere
Energie ist sich dieser Tatsache bewusst, aber trotzdem tbernimmt
sie die undankbare Aufgabe, die vergesslichen Seelen durch ihren
verwirrenden Einfluss in lllusion zu halten. Der Herr mischt sich in
das Wirken der illusionierenden Energie nicht ein, denn ihre
Wirkungsweise ist ebenfalls notwendig, um die bedingte Seele
wieder auf den richtigen Weg zu bringen. Ein liebevoller Vater
mochte nicht, dass seine Kinder von einem anderen hart bestraft
werden, und doch gibt er seine ungehorsamen Kinder in die Obhut
eines strengen Lehrers, um sie zur Vernunft zu bringen. Der
liebevolle Allmachtige Vater wunscht jedoch zur gleichen Zeit
Befreiung fur die bedingte Seele, Befreiung aus der Gewalt der
illusionierenden Energie. Der Kobnig bringt die ungehorsamen
Burger hinter die Mauern des Gefangnisses, aber manchmal, wenn
er die Befreiung der Gefangenen wiinscht, geht er personlich
dorthin und bittet die Haftlinge, sich zu bessern, und wenn sie dies
tun, werden sie freigelassen. In dhnlicher Weise kommt der héchste
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Herr aus seinem Konigreich in das Koénigreich der illusionierenden
Energie herab und sorgt personlich fur Erleichterung in Form der
Bhagavad - Gita, in der er selbst erklart, dass die illusionierende
Energie sehr schwer zu Uberwinden ist, dass aber jemand, der sich
seinen LotosflRen ergibt, auf seine Anweisung hin freigelassen wird
(Bg. 7.14). Dieses Sichergeben ist die Heilmethode, durch die man
von den verwirrenden Einflissen der illusionierenden Energie frei
werden kann. Es wird durch den Einfluss der Gemeinschaft mit
heiligen vervollstandigt. Der Herr gab daher zu verstehen, dass
durch den Einfluss der Reden heiliger Personlichkeiten, die den
héchsten wahrhaft erkannt haben, die Menschen in seinem
transzendentalen liebevollen Dienst beschaftigt werden. Die
bedingte Seele entwickelt einen Geschmack daflir, Uber den Herrn
zu horen, und nur durch solches Horen wird sie allmahlich auf die
Ebene der Achtung gegenuber dem Herrn, der Hingabe an ihn und
der Zuneigung zu ihm erhoben. Das Ganze wird durch den Vorgang
des Sichergebens vervollstandigt. Hier nun wird die gleiche
Andeutung vom Herrn in seiner Inkarnation als Vyasadeva gemacht.
Dies bedeutet, dass die bedingten Seelen durch den Herrn sowohl
mittels des Vorgangs der Bestrafung durch seine aufiere Energie
als auch durch ihn Selbst in der Gestalt des inneren und aufleren
spirituellen Meisters zuriickgerufen werden. Im Herzen jedes
Lebewesens wird der Herr Selbst als Uberseele (Paramatma) der
spirituelle Meister, und von aufen wird er der spirituelle Meister in
Gestalt der Schriften, der Weisen und des einweihenden spirituellen
Meisters. Dies wird noch ausfuhrlicher im nachsten Sloka erklart.

Die personliche Oberaufsicht der illusionierenden Energie wird in
den Veden (Kena Upanisad) in Beziehung zur Herrschaftsgewalt
der Halbgdtter bestatigt. Hier wird ebenfalls deutlich gesagt, dass
das Lebewesen von der auferen Energie persdnlich beherrscht
wird. Die somit der Aufsicht der dulleren Energie unterworfenen
Lebewesen befinden sich auf unterschiedlichen Daseinsstufen. Aus
diesem Vers des Srimad - Bhagavatam geht jedoch eindeutig
hervor, dass dieselbe aufllere Energie der Personlichkeit Gottes,
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dem vollkommenen Wesen, untergeordnet ist. Die illusionierende
Energie kann sich dem vollkommenen Wesen, dem héchsten Herrn,
nicht einmal nahern; sie vermag nur die winzigen Lebewesen zu
beeinflussen. Es ist daher nichts als Einbildung zu glauben, der
hdchste Herr werde durch die illusionierende Energie getduscht und
werde auf diese Weise zu einem gewohnlichen Lebewesen. Wenn
das Lebewesen und der Herr zur gleichen Kategorie gehérten, ware
es fir Vyasadeva durchaus mdglich gewesen, dies zu erkennen,
und es konnte keine Rede davon sein, dass das in lllusion
befindliche Wesen materielles Leid erfahrt, da ja das hdchste
Wesen von Wissen erfullt ist. Es gibt viele gewissenlose Theorien
der Monisten, die sich bemiihen, den Herrn und die Lebewesen
gleichzusetzen. Srila Sukadeva Gosvamt hatte sich gewiss nicht die
Mihe gemacht, die transzendentalen Spiele des Herrn zu schildern,
wenn sie Manifestationen der illusionierenden Energie waren.

Das Srimad - Bhagavatam ist das Summum Bonum und das
Heilmittel fir die in der Gewalt mayas leidende Menschheit. Srila
Vyasadeva stellte daher zunachst die eigentliche Krankheit der
bedingten Seelen fest, namlich dass sie durch die auliere Energie
getauscht sind. Er sah auch, dass das vollkommene héchste Wesen
von der illusionierenden Energie weit entfernt ist, und er sah sowohl
die kranken bedingten Seelen als auch die Ursache der Krankheit.
Die HeilmalRnahmen werden im nachsten Vers beschrieben. Der
hdchste Herr und die Lebewesen sind unzweifelhaft der Eigenschaft
nach eins, doch der Herr beherrscht die illusionierende Energie,
wohingegen die Lebewesen von der illusionierenden Energie
beherrscht werden. Aus diesem Grund sind der Herr und die
Lebewesen gleichzeitig eins und verschieden. Ein weiterer Punkt
wird hier deutlich, und zwar, dass die ewige Beziehung zwischen
dem Herrn und den Lebewesen transzendental ist; andernfalls
wuirde der Herr sich nicht die Miihe machen, die bedingten Seelen
aus der Gewalt mayas zurlickzurufen. In derselben Weise muss
auch das Lebewesen seine natlrliche Liebe zum Herrn
wiederbeleben. Das ist die hdchste Vollkommenheit des
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Lebewesens. Ziel und Zweck des Srimad - Bhagavatam ist es, die
bedingten Seelen diesem Ziel des Lebens entgegenzufuhren.

Vers 6
Die materiellen Leiden, die fur das Lebewesen eigentlich Giberflissig
sind, koénnen durch den verbindenden Vorgang des
hingebungsvollen Dienstes sogleich gelindert werden. Die Masse
der Menschen weill dies jedoch nicht, und daher verfasste der
gelehrte Vyasadeva diese vedische Schrift, die in Beziehung zur
héchsten Wahrheit steht.

Erlauterung

Srila Vyasadeva sah die in jeder Hinsicht vollkommene
Personlichkeit Gottes.

Diese Feststellung lasst darauf schlielRen, dass die »gesamte
Einheit« der Personlichkeit Gottes auch seine Teile mit einschlielt,
und so sah Vyasadeva auch die verschiedenen Energien des Herrn,
und zwar die innere Energie, die marginale Energie und die dul3ere
Energie. Weiter sah er seine verschiedenen vollstandigen
Teilerweiterungen und Teile dieser vollstandigen Teilerweiterungen,
namlich die verschiedenen Inkarnationen, und er sah insbesondere
die unerwlnschten Leiden der bedingten Seelen, die durch die
aulere Energie verwirrt sind. Zum Schluss sah er das Heilmittel fir
die bedingten Seelen, namlich den Vorgang des hingebungsvollen
Dienstes. Dieser Vorgang ist eine groRe transzendentale
Wissenschaft und beginnt mit Héren und Chanten iber den Namen,
den Ruhm, die Herrlichkeit usw. der hochsten Personlichkeit Gottes.
Die Wiedererweckung der schlummernden Liebe zu Gott hangt
jedoch nicht vom mechanischen Vorgang des Hérens und Chantens
ab, sondern einzig und allein von der grundlosen Gnade des Herrn.
Wenn der Herr mit den aufrichtigen Bemihungen des
Gottgeweihten vollauf zufrieden ist, kann es sein, dass er ihm
Eintritt in seinen liebevollen, transzendentalen Dienst gewahrt. Aber
auch schon durch das vorgeschriebene Héren und Chanten werden
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die unnétigen und unerwinschten Leiden des materiellen Daseins
gemildert. Solche Linderung materieller Erkrankung ist nicht von der
Entwicklung transzendentalen Wissens abhangig; vielmehr hangt
Wissen von hingebungsvollem Dienst ab, der allein zur endgultigen
Erkenntnis der héchsten Wahrheit fahrt.

Vers 7
Indem man einfach dieser vedischen Schrift Gehor schenkt,
entsteht sogleich ein Gefiihl fiir den liebevollen Dienst zu SrT Krsna,
der hochsten Personlichkeit Gottes, was das Feuer des Klagens,
der lllusion und der Angst I6scht.

Erlauterung

Es gibt verschiedene Sinnesorgane, von denen das Ohr am
empfindsamsten ist. Der Horsinn arbeitet, selbst wenn ein Mensch
tief schlaft. Wenn man wach ist, kann man sich vor einem Feind mit
den Handen schitzen, doch wahrend man schlaft, ist man nur durch
das Ohr geschitzt. Die Bedeutsamkeit des Hoérens wird hier im
Zusammenhang mit dem Erreichen der héchsten Vollkommenheit
des Lebens erwahnt, die darin besteht, von den drei materiellen
Leiden frei zu werden. Jeder ist jeden Augenblick voller Klagen; er
jagt dem Phantom illusorischer Dinge nach und furchtet sich standig
vor einem vermeintlichen Feind. Dies sind die Hauptmerkmale der
materiellen Krankheit. Es wird hier unmissverstandlich gesagt, dass
man einfach dadurch, dass man die Botschaft des Srimad -
Bhagavatam anhort, Zuneigung zur héchsten Personlichkeit Gottes,
81T Krsna, entwickelt, und sobald dies geschehen ist, verschwinden
die Symptome der materiellen Krankheit. Srila Vyasadeva sah die
allvollkommene Persoénlichkeit Gottes, und in dieser Aussage wird
die allvollkommene Personlichkeit Gottes, Sri Krsna, deutlich
bestatigt.

Das Endergebnis hingebungsvollen Dienstes ist die Entwicklung
echter Liebe zur hdchsten Persdnlichkeit. »Liebe« ist ein Wort, das
vornehmlich in Bezug auf Mann und Frau gebraucht wird. Und
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»Liebe« ist das einzige Wort, das =zutriff, um die Beziehung
zwischen Sr1 Krsna und den Lebewesen zu kennzeichnen. In der
Bhagavad Gita (7. 5) werden die Lebewesen prakrti genannt, und
im Sanskrit bezeichnet prakrti das weibliche Geschlecht. Der Herr
wird immer als parama - purusa, die hoéchste mannliche
Persdnlichkeit, bezeichnet. Die zwischen dem Herrn und den
Lebewesen wirkende Anziehungskraft ist daher mit der zwischen
Mann und Frau wirkenden Zuneigung zu vergleichen. Der Ausdruck
»Liebe zu Gott« ist daher durchaus zutreffend.

Liebender hingebungsvoller Dienst flir den Herrn beginnt mit dem
Hoéren Uber den Herrn. Es besteht kein Unterschied zwischen dem
Herrn und dem, was man Uber ihn hoért. Der Herr ist in jeder Hinsicht
absolut, und daher besteht kein Unterschied zwischen ihm und
dem, was man uber ihn hort. Horen Uber ihn bedeutet somit direkte
Verbindung mit ihm durch transzendentale Klangschwingung.
Transzendentaler Klang wiederum ist so machtig, dass er sofort
wirkt, indem er alle oben erwahnten materiellen Erkrankungen heilt.
Wie bereits zuvor gesagt wurde, entwickelt das Lebewesen durch
die Gemeinschaft mit der Materie eine Art Verstrickung und halt
deshalb den illusorischen Kafig des materiellen Korpers flr wirklich.
Durch diese Verstrickung werden die Lebewesen in verschiedenen
Lebensarten auf unterschiedliche Weise getauscht. Selbst auf der
am hochsten entwickelten Stufe des Lebens setzt sich diese lllusion
in Form vieler »lsmen« fort und spaltet die liebevolle Beziehung
zum Herrn und damit die liebevolle Beziehung zwischen den
einzelnen Menschen. Durch das Anhéren des Srimad - Bhagavatam
wird diese falsche, materialistische Auffassung beseitigt, und wahrer
Frieden, den die Politiker durch so viele politische Malknahmen mit
Eifer anstreben, beginnt in der Gesellschaft. Die Politiker wiinschen
ein friedliches Zusammenleben der Menschen und auch der
Nationen, doch aufgrund zu groRer Anhaftung an materielle
Herrschaft regiert Gberall lllusion und Angst. Daher konnen die
Friedenskonferenzen der Politiker keinen Frieden in der
Gesellschaft herbeifihren. Frieden ist nur moglich, wenn die
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Menschen die im Srimad - Bhagavatam gegebenen Schilderungen
Uber die hochste Personlichkeit Gottes, Sri Krsna, horen. Die
torichten Politiker konnen fir Hunderte von Jahren fortfahren,
Friedens - und Gipfelkonferenzen abzuhalten, aber dennoch werden
ihre Bemihungen scheitern. Solange wir nicht dahin kommen,
unsere verlorene Beziehung zu Krsna wiederherzustellen, wird die
lllusion, der Koérper sei das Selbst, und damit auch unsere Angst
fortbestehen. Um die Feststellung, dass Sri Krsna die hochste
Personlichkeit Gottes ist, zu untermauern, gibt es in den offenbarten
Schriften Hunderte und Tausende von Beweisen und darlber
hinaus Hunderte und Tausende von Beweisen durch persénliche
Erfahrungen von Gottgeweihten an verschiedenen Orten wie
Vrndavana, Navadvipa und Puri. Selbst im Kaumud/ - Wérterbuch
findet man als Synonyma fir »Krsna« »der Sohn Yasodas« und
»die hochste Personlichkeit Gottes, Parabrahman«. Die
Schluf¥folgerung lautet, dass man einfach durch das Hoéren aus der
vedischen Schrift Srimad - Bhagavatam eine unmittelbare
Beziehung zur héchsten Persénlichkeit Gottes Sri Krsna aufnehmen
und so die hochste Vollkommenheit des Lebens erreichen kann,
indem man weltliche Leiden, lllusion und Angst Uberwindet. Dass
sich diese Ergebnisse einstellen, ist der Prifstein fur die
Ernsthaftigkeit, mit der jemand den Lesungen aus dem Srimad -
Bhagavatam zugehort hat.

Vers 8
Nachdem der groRe Weise, Vyasadeva, das Srimad - Bhagavatam
verfasst und Uberarbeitet hatte, lehrte er es seinen Sohn, Sri
Sukadeva Gosvami, der sich bereits um Selbsterkenntnis bemiuhte.

Erlauterung
Das Srimad - Bhagavatam ist der natiirliche Kommentar zu den
vom gleichen Autor verfassten Brahma - siitras. Das Brahma - sitra
oder Vedanta - sdtra ist fur diejenigen gedacht, die bereits um
Selbsterkenntnis bemiiht sind. Das Srimad - Bhagavatam ist so
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gestaltet, dass man einfach durch das Héren der Inhalte dieses
Werkes sogleich den Pfad der Selbsterkenntnis beschreitet.
Wenngleich es besonders flir die paramaharmsas oder diejenigen
bestimmt ist, die sich ganz der Selbsterkenntnis widmen, wirkt es
auch bis tief in die Herzen derer, die man als weltliche Menschen
bezeichnet. Weltliche Menschen kennen nur ein Ziel, die
Befriedigung ihrer Sinne, aber auch solche Menschen werden in
dieser vedischen Schrift ein Heilmittel gegen ihre materiellen
Krankheiten finden. Sukadeva Gosvami war von Geburt an eine
befreite Seele, und sein Vater lehrte ihn das Srimad - Bhagavatam.
Unter weltlichen Gelehrten gibt es Meinungsverschiedenheiten
hinsichtlich des Zeitpunktes der Zusammenstellung des Srimad -
Bhagavatam. Es geht jedoch aus dem Text des Bhagavatam
unzweifelhaft hervor, dass es vor dem Fortgehen Koénig Pariksits
und nach dem Fortgehen Sri Krsnas verfasst wurde. Wéahrend
Maharaja Pariksit als Konig von Bharatavarsa die ganze Welt
regierte, bestrafte er die Persoénlichkeit des Kali. Nach den
offenbarten Schriften und astrologischen Berechnungen herrscht
das Zeitalter des Kali seit 5000Jahren. Das Srimad - Bhagavatam
wurde also vor nicht weniger als 5000 Jahren verfasst. Das
Mahabharata wurde noch vor dem Srimad - Bhagavatam verfasst
und die Puranas vor dem Mahabharata. Das ist in groben Zigen die
Entstehungsgeschichte der verschiedenen vedischen Schriften.
Eine Zusammenfassung des Srimad - Bhagavatam existierte bereits
vor der unter Anleitung von Narada verfassten ausflhrlichen
Schilderung. Das Srimad - Bhagavatam ist die Wissenschaft, die
lehrt, den Pfad des nivrtti - marga zu beschreiten. Der pravrtti -
marga - Pfad, dem aus einer natlrlichen Neigung heraus alle
bedingten Seelen folgen, wurde von Narada verworfen. Das Thema
des Srimad - Bhagavatam ist das Heilverfahren gegen die
materielle Krankheit des Menschen, das heil’t die vollige
Beseitigung der Leiden des materiellen Daseins.
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Vers 9
Sr1 Saunaka fragte Sata Gosvamt: ST Sukadeva Gosvami beschritt
bereits den Pfad der Selbsterkenntnis und war daher in sich selbst
zufrieden. Warum nahm er also die Mihe auf sich, eine solch
umfangreiche Schrift zu studieren?

Erlauterung

Fir die Allgemeinheit besteht die héchste Vollkommenheit des
Lebens darin, mit materiellen Handlungen aufzuhéren und den Pfad
der Selbsterkenntnis mit fester Entschlossenheit zu beschreiten.
Diejenigen, die am Genul} der Sinne Freude finden, und diejenigen,
die materielle, korperliche Wohlfahrtsarbeit verrichten, werden
Karmis genannt. Von Tausenden, ja Millionen solcher Karmis wird
vielleicht einer durch Selbsterkenntnis zu einem atmaraama. Atma
bedeutet »Selbst«, und arama bedeutet »Freude finden«. Jeder
sucht nach der hochsten Freude, aber der MalRstab der Freude des
einen mag von dem des anderen verschieden sein. Daher ist der
Malistab der Freude, die die Karmis empfinden, ein anderer als der
Malstab der atmaramas. Die atmaramas stehen materiellem
GenuR in jeder Hinsicht véllig gleichgiiltig gegeniiber. Srila
Sukadeva Gosvamr hatte diese Stufe bereits erreicht, aber trotzdem
reizte es ihn, sich die Mihe zu machen, diese bedeutende Schrift,
das Srimad - Bhagavatam, zu studieren. Das Srimad - Bhagavatam
ist also selbst fiir die atmaramas, die alle Studien des vedischen
Wissens beendet haben, des Studierens wert.

Vers 10
Sita Gosvami sagte: Alle verschiedenen Arten von atmaramas
(diejenigen, die Freude im atma, dem spirituellen Selbst, finden),
besonders diejenigen, die auf dem Pfad der Selbsterkenntnis
gefestigt sind, mdchten, obwohl von allen Arten materieller Bindung
befreit, der Persoénlichkeit Gottes ungetriibten hingebungsvollen
Dienst darbringen. Dies bedeutet, dass der Herr transzendentale
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Eigenschaften besitzt und daher auf jeden, selbst auf befreite
Seelen, anziehend wirkt.

Erlauterung
Sr1 Caitanya Mahaprabhu erklarte diesen atmaraama - Sloka
seinem Hauptgeweihten Srila Sanatana Gosvami sehr lebendig. Er
hob elf Faktoren in diesem Sloka heraus, und zwar: (1) atmaraama,
(2) munayab, (3) nirgrantha, (4) api, (5) ca, (6) urukrama,
(7) kurvanti, (8) ahaitukim, (9) Bhakti, (10) ittham - bhata - gunah
und (11) harih. Nach dem Sanskritworterbuch Visva - prakasa hat
das Wort atmaraama sieben Bedeutungen, die wie folgt lauten:
(1) Brahman (die absolute Wahrheit), (2) Kérper, (3) Geist, (4)
Bemulhung, (5) Ausdauer, (6) Intelligenz und (7) personliche
Gewohnheiten.
Das Wort munayab bezieht sich auf (1) diejenigen, die gedankenvoll
sind, (2) diejenigen, die ernst oder schweigsam sind, (3) Asketen,
(4) Ausdauernde, (5) Bettelmdnche, (6) Weise und (7) heilige.
Das Wort nirgrantha hat folgende Bedeutungen: (1) jemand, der von
Unkenntnis befreit ist, (2) jemand, der zu den Anweisungen der
Schriften keine Beziehung hat, das heifl3t, der sich von den
Verpflichtungen der in den offenbarten Schriften niedergelegten
Regeln und Vorschriften, wie Ethik, Veden, Philosophie,
Psychologie und Metaphysik, losgesagt hat (mit anderen Worten,
die Dummkdpfe, Ungebildeten, Stralenkinder und andere, die von
den regulierenden Prinzipien nichts wissen), (3) Geldmenschen und
auch (4) jemand, der mittellos ist.
Nach dem Sabda - kosa - Worterbuch wird die Beifiigung ni im
Sinne von (1) gewiss, (2) zahlend, (3) bauend und (4) Verbot
gebraucht und das Wort grantha im Sinne von (1) Wohlstand, (2)
Behauptung und (3) Wortschatz.
Das Wort urukrama bezeichnet denjenigen, dessen Taten ruhmreich
sind. Krama bedeutet »Schritt«. Urukrama deutet besonders auf die
Inkarnation des Herrn als Vamana hin, der das gesamte Universum
mit drei gewaltigen Schritten durchmaly. Visnu ist so machtig, und
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seine Taten sind so glorreich, dass er die spirituelle Welt durch
seine innere Kraft und die materielle Welt durch seine aufRere Kraft
erschuf. Durch seinen alldurchdringenden Aspekt ist er Gberall als
die hdochste Wahrheit gegenwartig, und in seiner personlichen
Gestalt weilt er ewig in seinem transzendentalen Reich Goloka
Vrndavana, wo er seine transzendentalen Spiele in aller
Mannigfaltigkeit offenbart. Seine Taten kdnnen nicht mit denen
eines anderen Lebewesens verglichen werden, und daher ist das
Wort urukrama auf ihn allein zutreffend.

GemalR den Regeln fir Verwendungen im Sanskrit bedeutet
kurvanti »im Interesse eines anderen handeln«. Hier bedeutet es
daher, dass die atmaramas dem Herrn, Urukrama, nicht aus
personlichem Interesse hingebungsvollen Dienst darbringen,
sondern um ihn zu erfreuen.

Hetu bedeutet »ursachlich«. Es gibt viele Ursachen fir die
Befriedigung der Sinne, und sie kdnnen grundsétzlich in materiellen
Genul3, mystische Krafte und Befreiung unterteilt werden. Dies sind,
allgemein gesagt, die Ziele derjenigen, die ihre eigene Existenz
verbessern wollen. Was materielle Genilisse betrifft, so sind sie
unzahlbar, und die Materialisten sind begierig, ihre Zahl immer mehr
zu vergroRern, da sie unter dem Einfluss der illusionierenden
Energie stehen. Die Liste materieller Genusse hat kein Ende, und
niemand im materiellen Universum kann alle Genilsse erlangen.
Was mystische Krafte betrifft, so gibt es ihrer insgesamt acht, wie
zum Beispiel die Macht, kleiner zu werden als das Kleinste,
gewichtslos zu werden, alles zu bekommen, was man sich wiinscht,
die materielle Natur zu beherrschen, andere Lebewesen zu
beherrschen und Erdplaneten gleiche Kérper ins All zu schleudern.
Diese mystischen Krafte werden im Bhagavatam naher erlautert.
Darlber hinaus gibt es flinf Arten von Befreiung.
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Reine Hingabe bedeutet daher Dienst flr den Herrn ohne Verlangen
nach den oben genannten personlichen Vorteilen. SrT Krsna, die
machtige Persoénlichkeit Gottes, kann nur von solch reinen
Gottgeweihten, die von allen Arten von Winschen nach
personlichem Gewinn frei sind, vollig zufriedengestellt werden.
Reiner hingebungsvoller Dienst fiir den Herrn entwickelt sich
stufenweise. Auf der materiellen Ebene gibt es bei der Ausibung
hingebungsvollen Dienstes einundachtzig verschiedene
Eigenschaften. Darliber steht die transzendentale Ausibung des
hingebungsvollen Dienstes, die nur eine ist und sadhana - Bhakti
genannt wird. Wenn die reine Ausfuhrung der sadhana - Bhakti zu
transzendentaler Liebe zum Herrn heranreift, beginnt sich der
transzendentale liebevolle Dienst flir den Herrn allmahlich in neun
fortschreitenden Stufen zu entwickeln, und zwar heilen diese
Stufen Anhaftung, Liebe, Zuneigung, Empfindungen,
Verwandtschaft, Anhanglichkeit, Nachfolgen, Ekstase und heftige
Geflhle der Trennung.

Die Anhaftung eines inaktiven Gottgeweihten entwickelt sich bis hin
zur Stufe der transzendentalen Liebe zu Gott. Die Anhaftung eines
aktiven Dieners entwickelt sich bis hin zur Stufe der Anhanglichkeit,
und die Anhaftung eines Gottgeweihten in Freundschaft, und auch
die eines Gottgeweihten in der Beziehung als Elternteil entwickelt
sich bis hin zur Stufe des Nachfolgens. Die Gottgeweihten in
ehelicher Liebe entwickeln Ekstase bis hin zur Stufe starker
Trennungsgefiihle. Dies sind einige der Eigenschaften ungetriibten
hingebungsvollen Dienstes fir den Herrn.

Nach dem Hari - Bhakti - sudhodaya bedeutet das Wort ittham -
bhata »vollkommene Gluckseligkeit«. Transzendentale
Glickseligkeit, die man durch die Erkenntnis des unpersoénlichen
Brahmans erfahrt, wird mit der Wasserpflitze im Hufabdruck eines
Kalbes verglichen. Sie ist nichts im Vergleich zu dem Meer von
Gluckseligkeit, das der Anblick der Personlichkeit Gottes hervorruft.
Die personliche Gestalt SrT Krsnas wirkt so anziehend, dass sie alle
Anziehung, alle Gluckseligkeit und alle Geschmacke (rasas)
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umfasst. Die Anziehungskraft dieser Seligkeit und dieser rasas ist
so stark, dass niemand sie gegen materiellen Genuf3, mystische
Krafte oder Befreiung eintauschen moéchte. Es besteht keine
Notwendigkeit, diese Aussage mit logischen Argumenten zu
begrinden, vielmehr wird man sich aus seiner eigenen Natur
heraus zu den Eigenschaften Sri Krsnas hingezogen fiihlen. Wir
sollten ohne Zweifel wissen, dass die Eigenschaften des Herrn
nichts mit weltlichen Eigenschaften zu tun haben. Sie alle sind voller
Gluckseligkeit, Wissen und Ewigkeit. Der Herr hat unzahlige
Eigenschaften, und jeder flhlt sich zu einer anderen hingezogen.
GroRRe Weise, wie die vier brahmacart - Gottgeweihten Sanaka,
Sanatana, Sananda und Sanat - Kumara, fuhlten sich zu dem Duft
der mit Sandelholzpaste bestrichenen Blumen und tulast - Blatter,
die den Lotosflilen des Herrn geopfert waren, hingezogen. In
ahnlicher Weise fihlte sich Sukadeva Gosvami zu den
transzendentalen Spielen des Herrn hingezogen. Sukadeva
Gosvami hatte bereits die Stufe der Befreiung erreicht, und
trotzdem Ubten die Spiele des Herrn eine starke Anziehung auf ihn
aus. Dies beweist, dass die Eigenschaften seiner Spiele nichts mit
materieller Anziehungskraft zu tun haben. In dhnlicher Weise flhlten
sich die jungen Kuhhirtenmadchen zur koérperlichen Erscheinung
des Herrn hingezogen, und Rukmini fiihlte sich zum Herrn
hingezogen, als sie Uber seine Herrlichkeit horte. S Krsna
bezaubert sogar das Gemit der Glicksgéttin. Er bezaubert, in
besonderen Fallen, das Gemit aller jungen Madchen. Durch
elterliche Zuneigung bezaubert er das Gemut der alteren Damen,
und in der Beziehung als Diener und Freund wirkt er auf das Gemiit
des mannlichen Geschlechts anziehend.

Das Wort hari tragt verschiedene Bedeutungen; in erster Linie
drickt es aus, dass er (der Herr) alles Unheilbringende vernichtet
und durch das Geschenk reiner transzendentaler Liebe das Gemit
des Gottgeweihten mit sich nimmt. Wenn man sich in groRer Not an
den Herrn erinnert, kann man von allen Leiden und Angsten befreit
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werden. Nach und nach beseitigt der Herr alle Hindernisse auf dem
Pfad des hingebungsvollen Dienstes eines reinen Gottgeweihten,
und es zeigt sich das Ergebnis der neun hingebungsvollen
Betatigungen, zu denen in erster Linie Héren und Chanten gehéren.

Durch seine personlichen Erscheinungen und transzendentalen
Merkmale bewirkt der Herr, dass sich die ganze Aufmerksamkeit
eines reinen Gottgeweihten auf ihn richtet. So stark ist die
Anziehungskraft SrT Krsnas. Diese Anziehungskraft ist so méchtig,
dass ein reiner Gottgeweihter niemals nach einem der vier
Grundséatze der Religion strebt. So beschaffen sind die anziehenden
Eigenschaften der transzendentalen Merkmale des Herrn. Wenn
man die Worter api und ca noch hinzufigt, kann man die
Bedeutungen ins Unendliche steigern. Nach der Grammatik des
Sanskrit gibt es fir das Wort api sieben Synonyme.

Wenn man also jedes einzelne Wort dieses Sloka interpretiert, kann
man eine unbegrenzte Anzahl von transzendentalen Eigenschaften
S Krsnas erkennen, die auf das Gemiit eines reinen
Gottgeweihten anziehend wirken.

Vers 11
Srila Sukadeva Gosvami, der Sohn Srila Vyasadevas, war nicht nur
von transzendentaler Kraft erfillt; er war auch den Geweihten des
Herrn sehr lieb, und so begann er, diese bedeutende Erzahlung
(Srimad - Bhagavatam) zu studieren.

Erlauterung
Nach dem Brahma - vaivarta Purana war Srila Sukadeva Gosvami
bereits im Leib seiner Mutter eine befreite Seele. Srila Vyasadeva
wusste, dass das Kind nach der Geburt nicht zu Hause bleiben
wurde, und so trug er ihm, noch wahrend es sich im Mutterleib
befand, die Zusammenfassung des Bhagavatam vor, damit es
Zuneigung zu den transzendentalen Spielen des Herrn gewinnen
konnte. Nach der Geburt wurde das Kind durch das Vortragen der
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eigentlichen Verse weiter in das Verstandnis des Bhagavatam
eingefuhrt. Im Allgemeinen neigen die befreiten Seelen zur
Auffassung vom unpersonlichen Brahman mit dem monistischen
Ziel, mit dem hochsten Ganzen eins zu werden. Durch die
Gemeinschaft reiner Gottgeweihter wie Vyasadeva jedoch werden
selbst befreite Seelen von den transzendentalen Eigenschaften des
Herrn angezogen. Durch die Gnade Sr1 Naradas war es Srila
Vlyasadeva mdglich, das groRe Epos Srimad - Bhagavatam
vorzutragen, und durch die Gnade Vyasadevas konnte Srila
Sukadeva Gosvami die Bedeutung dieses Werkes begreifen. Die
transzendentalen Eigenschaften des Herrn wirken so anziehend,
dass Srila Sukadeva Gosvami sich von der vélligen Versenkung in
das unpersonliche Brahman léste und sich dem persoénlichen,
aktiven Aspekt des Herrn zuwandte.

Er kehrte der unpersonlichen Auffassung vom absoluten den
Ricken, als er erkannte, dass er mit der Hingabe an den
unpersonlichen Aspekt des hdchsten nur viel Zeit verschwendet
hatte. Mit anderen Worten, er erfuhr gréRere transzendentale
Gluckseligkeit durch den personlichen Aspekt als durch den
unpersonlichen. Von dieser Zeit an wurde nicht nur er den Visnu -
janas, den Geweihten des Herrn, sehr lieb, sondern die Visnu -
janas wurden auch ihm sehr lieb. Die Geweihten des Herrn, die die
Individualitat der Lebewesen nicht ausléschen wollen, sondern den
Wunsch haben, personliche Diener des Herrn zu werden, mdgen
die Unpersonlichkeitsanhanger nicht besonders, und in ahnlicher
Weise hegen die Unpersodnlichkeitsanhanger, die mit dem hdchsten
eins werden wollen, eine Abneigung gegen die Geweihten des
Herrn und wissen sie nicht zu wurdigen. Aus diesem Grund liegen
diese beiden Arten transzendentaler Pilger seit unvordenklichen
Zeiten miteinander im Kampf. Mit anderen Worten, aufgrund der
verschiedenen Endziele, namlich Erkenntnis des Personlichen und
Erkenntnis des Unpersdnlichen, gehen sie sich lieber aus dem
Wege. Hieraus lasst sich schlieBen, dass auch Srila Sukadeva
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Gosvamr fur die Gottgeweihten nicht viel Gbrig hatte; aber seitdem
er selbst ein reiner Gottgeweihter geworden war, wiinschte er sich
stets die transzendentale Gemeinschaft der Visnujanas, und auch
die Visnu - janas liebten seine Gemeinschaft, weil er ein Verehrer
des Persdnlichen, ein Bhagavata, geworden war. Somit besallen
sowohl der Sohn wie auch der Vater vollkommene Kenntnis vom
transzendentalen Wissen um das Brahman und wurden spater zu
Verehrern der personlichen Gestalt des hochsten Herrn. Die Frage,
wie die Erzadhlung des Bhagavatam auf Sukadeva Gosvami
anziehend wirkte, ist somit durch diesen Sloka beantwortet worden.

Vers 12
Siuta Gosvami sprach zu den Rsis, die von Saunaka angefihrt
wurden: Jetzt werde ich mit der transzendentalen Erzahlung Uber
Krsna, den Herrn, beginnen. Ich werde Uber die Geburt, die Taten
und die Befreiung von Koénig Pariksit, dem Weisen unter den
Kdnigen, sprechen und berichten, wie die S6hne Pandus der Welt
entsagten.

Erlauterung
SrT Krsna ist so giitig zu den gefallenen Seelen, dass er personlich
in den verschiedenen Arten des Lebens erscheint und an den
taglichen Handlungen der Lebewesen teilnimmt. Jeder alte oder
neue historische Tatsachenbericht, der in Beziehung zu den Taten
des Herrn steht, ist als eine transzendentale Erzahlung Uber den
Herrn zu verstehen. Ohne Krsna sind die ergdnzenden Schriften,
wie die Purdnas und das Mahabarata, nur Geschichten oder
historische Berichte; doch sobald Krsna hinzukommt, werden sie
transzendental, und wenn wir sie héren, werden wir sogleich auf
transzendentale Weise mit dem Herrn verbunden. Das Srimad -
Bagavatam ist ebenfalls ein Purana, aber die besondere Bedeutung
dieses Purana besteht darin, dass die Taten und Spiele des Herrn
im Mittelpunkt stehen und nicht nur ergédnzende historische Fakten
sind. Das Srimad - Bhagavatam wird daher von Sri Caitanya
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Mahaprabhu als das makellose Purana empfohlen. Es gibt eine
Gruppe von weniger intelligenten Verehrern des Bhagavata Purana,
die das Verlangen hegen, die im Zehnten Canto geschilderten Taten
und Spiele des Herrn sofort zu kosten, ohne zuvor die
vorangegangenen Cantos verstanden zu haben. Sie sind der
falschen Auffassung, die anderen Cantos stlinden nicht in
Beziehung zu Krsna, und gehen daher sofort zum Zehnten Canto
Uber, was nicht gerade von grofder Intelligenz zeugt. Diesen Lesern
sei hiermit gesagt, dass die anderen Cantos des Bhagavatam
ebenso wichtig sind wie der Zehnte Canto. Niemand sollte
versuchen, sich mit dem Zehnten Canto zu befassen, ohne die
Bedeutung der anderen neun Cantos genau verstanden zu haben.
Krsna und seine reinen Geweihten, wie die Pandavas, befinden sich
auf der gleichen Ebene. Krsna ist niemals ohne seine Geweihten, in
allen rasas, und die reinen Gottgeweihten, wie die Pandavas oder
andere, sind niemals ohne Krsna. Die Gottgeweihten und der Herr
sind eng miteinander verbunden und koénnen nicht voneinander
getrennt werden. Daher stellen Gesprache Uber sie Krsna - katha
(Themen Uber den Herrn) dar.

Vers 13 - 14

Nachdem die Kampfer beider Lager, die Kauravas und die
Pandavas, auf dem Schlachtfeld von Kuruksetra gefallen waren und
die toten Krieger ihre verdienten Bestimmungsorte erlangt hatten
und nachdem der Sohn Dhrtarastras, von der Keule Bhimasenas
getroffen, mit gebrochenem Riickgrat stdhnend zu Boden gestirzt
war, enthauptete der Sohn Dronacaryas (Asvatthama) die flnf
schlafenden Séhne Draupadis und Uberbrachte die Kdpfe seinem
Herrn als Trophae. Er glaubte in seiner Torheit, Duryodhana damit
zu erfreuen, doch dieser zeigte keine Spur von Freude, sondern
missbilligte die grassliche Tat.
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Erlauterung

Die transzendentalen Berichte {iber die Taten und Spiele SrT Krsnas
im Srimad Bhagavatam setzen nach der Schlacht von Kuruksetra
ein, zu deren Beginn der Herr Uber sich selbst sprach; seine Worte
sind in der Bhagavad - Gita aufgezeichnet. Sowohl| die Bhagavad -
Gita als auch das Srimad - Bhagavatam sind daher transzendentale
Themen in Beziehung zu Krsna. Die Gita ist Krsna - katha (Themen
in Beziehung zu Krsna, weil sie vom Herrn gesprochen wurde, und
auch das Bhagavatam ist Krsna - katha, da es vom Herrn berichtet.
Sri Caitanya Mahaprabhu wiinschte, dass jeder (ber beide Arten
von Krsna - katha Bescheid wisse. Sr1 Krsna Caitanya ist Krsna
Selbst in der Gestalt eines Geweihten Krsnas, und daher sind die
Darstellungen Krsnas und Sri Krsna Caitanya Mahaprabhus
identisch. Es war Sri Caitanyas Wunsch, dass alle, die in Indien
geboren werden, sich ernsthaft bemihen, solche Krsna - katha zu
verstehen, und nach vollkommener Verwirklichung die
transzendentale Botschaft in allen Teilen der Welt predigen. Das
wird der leidenden Welt den ersehnten Frieden und Wohlstand
bringen.

Vers 15
Als Draupadi, die Mutter der fiinf Pandava - Séhne, vom Blutbad an
ihren Kindern erfuhr, begann sie in ihrem Schmerz mit
tranendberstromten Augen zu klagen. Arjuna versuchte sie zu
beruhigen und sprach Folgendes:

Vers 16
O hohe Frau, wenn ich dir den Kopf dieses Brahmana Uberreiche,
nachdem ich ihn mit den Pfeilen von meinem Gandiva - Bogen
enthauptet habe, werde ich deine Tranen trocknen und dich trésten.
Wenn du dann die Koérper deiner Séhne verbrannt hast, kannst du,
auf seinem Kopf stehend, dein Bad nehmen.
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Erlauterung

Ein Feind, der das Haus in Brand setzt, Gift in das Essen mischt,
unvermittelt mit tédlichen Waffen angreift, Reichtum stiehlt, Felder
an sich reilt oder die Ehefrau verfihrt, wird als Angreifer
bezeichnet. Ein solcher Angreifer, sei er ein Brahmana oder ein
sogenannter Sohn eines Brahmana, muss unter allen Umstanden
bestraft werden. Als Arjuna versprach, den Angreifer namens
Asvatthama zu enthaupten, wusste er sehr wohl, dass Asvatthama
der Sohn eines Brahmana war; aber weil der sogenannte Brahmana
sich wie ein Schlachter verhielt, wurde er als ein solcher betrachtet,
und daher konnte von Slinde keine Rede sein, wenn man einen
solchen Brahmana - Sohn totete, der sich als Schurke
herausgestellt hatte.

Vers 17
Arjuna, den der unfehlbare Herr als Freund und Wagenlenker leitet,
besanftigte so seine liebe Frau mit schonen Worten. Darauf legte er
seine Ristung an, versah sich mit furchtbaren Waffen, sprang auf
seinen Wagen und machte sich auf, Asvatthama, den Sohn seines
militarischen Lehrmeisters, zu verfolgen.

Vers 18
Als As$vatthama, der Morder der Prinzen, Arjuna aus einiger
Entfernung mit groRer Schnelligkeit auf sich zukommen sah, wurde
er von Bestlrzung ergriffen und floh auf seinem Wagen, nur um sein
Leben zu retten, genauso, wie es Brahma aus Angst vor Siva tat.

Erlauterung
In den verschiedenen Sanskritausgaben des Bhagavatam heil3t es
entweder kah oder arka; flir beide Versionen findet man
Erlauterungen in den Puranas. kah bedeutet Brahma, der einmal
von seiner Tochter verlockt wurde und ihr nachzustellen begann,
was Siva so rasend machte, dass er Brahma darauf mit seinem
Dreizack angriff. Brahmaji floh aus Angst um sein leben. Was das
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Wort arkah betrifft, so findet man einen Hinweis im Vamana Purana.
Es lebte einmal ein Damon namens Vidyunmali, der ein leuchtend
goldenes Flugzeug geschenkt bekommen hatte, das zur Riickseite
der Sonne flog und durch seine helle Ausstrahlung die Nacht
vertrieb. Der Sonnengott wurde daruber sehr zornig und schmolz
das Flugzeug mit seinen tédlichen Strahlen. Dies emp&rte wiederum
Siva, der darauf den Sonnengott angriff, welcher floh und schlief3lich
bei Kasi (Varanasi) auf die Erde stirzte. Der Ort wurde spater als
Lolarka bekannt.

Vers 19
Als der Brahmana - Sohn (Aévatthama) bemerkte, dass seine
Pferde muide wurden, sah er keine andere Mdoglichkeit, sich zu
schitzen, als die machtigste Waffe, das Brahmastra (Kernwaffe), zu
gebrauchen.

Erlauterung

Nur in letzter Sekunde, wenn es keinen anderen Ausweg mehr gibt,
findet die als Brahmastra bekannte Kernwaffe Anwendung. Das
Wort dvijatmajah ist hier bedeutsam, da Asvatthama, obwohl der
Sohn Dronacaryas, eigentlich kein befahigter Brahmana war. Nur
die intelligentesten Menschen verdienen es, Brahmana genannt zu
werden; es ist kein erblicher Titel. Asvatthama wurde zuvor auch als
brahmabandhu, »der Freund eines Brahmana«, bezeichnet. Der
Freund eines Brahmana zu sein bedeutet nicht, dass man auch die
Fahigkeiten eines Brahmana besitzt. Ein Freund oder Sohn eines
Brahmana darf nur als Brahmana bezeichnet werden, wenn er alle
notigen Voraussetzungen erflllt, sonst nicht. Da Asvatthamas
Entscheidung von Unreife zeugte, wird er hier absichtlich als der
Sohn eines Brahmana bezeichnet.

Vers 20
Da sein Leben in Gefahr war, beriihrte er Wasser zur Lauterung und
konzentrierte sich auf das Chanten der Mantras, um die Kernwaffe
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zu schleudern, obwohl er nicht wusste, wie man eine solche Waffe
wieder zurtickzieht.

Erlauterung
Die feinstofflichen Formen materieller Handlungen sind feiner als
die grobstoffichen Methoden materieller Manipulation. Solch
feinstoffliche Formen materieller Handlungen werden durch
reinigende Klangschwingungen bewirkt. Die gleiche Methode wird
hier durch das Chanten von Mantras angewandt, die als Kernwaffe
dienen sollen.

Vers 21
Darauf breitete sich ein gleilendes Licht in alle Richtungen aus, und
es war so grell, dass Arjuna sein Leben in Gefahr sah und sich an
811 Krsna, den Herrn, wandte.

Vers 22
Arjuna sagte: Krsna, o Herr, Du bist die allmachtige Persdnlichkeit
Gottes. Deine verschiedenen Energien kennen keine Grenzen.
Daher bist nur Du fahig, die Herzen Deiner Geweihten furchtlos zu
machen. Jeder, der von den Flammen der materiellen Leiden
umgeben ist, kann den Pfad der Befreiung nur in Dir finden.

Erlauterung
Arjuna ist sich der transzendentalen Eigenschaften Sr1 Krsnas
bewusst. Er hatte diese bereits wahrend des Kuruksetra - Krieges,
an dem sie beide teilgenommen hatten, kennengelernt Aus diesem
Grund ist Arjunas Darstellung von Krsna maldgeblich. Krsna ist
allméachtig, und er ist besonders der Grund der Furchtlosigkeit
seiner Geweihten. Ein Geweihter des Herrn ist immer furchtlos, weil
er weil}, dass er vom Herrn beschitzt wird. Das materielle Dasein
lasst sich mit einem lodernden Waldbrand vergleichen, der durch
die Gnade Sri Krsnas geldscht werden kann. Der spirituelle Meister
verkoérpert die Gnade des Herrn. Ein Mensch, der in den Flammen
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des materiellen Daseins verbrennt, kann den Regen der Gnade des
Herrn durch das transparente Medium des selbstverwirklichten
spirituellen Meisters empfangen. Der spirituelle Meister kann durch
seine Worte in das Herz des leidenden Menschen eindringen und
transzendentales Wissen eingeben, das allein das Feuer des
materiellen Daseins zu Idschen vermag.

Vers 23
Du bist die urspriingliche Personlichkeit Gottes, die sich Uber alle
Schopfungen erweitert und zur materiellen Energie in
transzendentaler Stellung steht. Du bist vor den Auswirkungen der
materiellen Energie durch Deine spirituelle Kraft geschitzt, und Du
bist immer in ewiger Gllckseligkeit und transzendentalem Wissen
verankert.

Erlauterung
Der Herr erklart in der Bhagavad - Gita (7 .14), dass jemand, der
sich seinen Lotosfulken ergibt, aus der Gewalt der Unwissenheit
befreit werden kann. Krsna ist wie die Sonne, und maya, das
materielle Dasein, wie die Dunkelheit. Wo immer das Sonnenlicht
hinfallt, weichen Dunkelheit und Unwissenheit augenblicklich. Hier
erfahren wir vom besten Mittel, aus der Welt der Unwissenheit
herauszukommen. Der Herr wird in diesem Vers als die
ursprungliche Personlichkeit Gottes angesprochen. Von ihm gehen
alle anderen Personlichkeiten Gottes aus. Der alldurchdringende
Visnu ist Krsnas vollstandige Teilerweiterung. Der Herr erweitert
sich, zusammen mit seinen verschiedenen Energien, in unzahlige
Formen Gottes und unzahlige Lebewesen. Sri Krsna jedoch ist der
urspringliche urerste Herr, von dem alles ausgeht. Der
alldurchdringende Aspekt des Herrn, der in der manifestierten Welt
erfahren wird, ist ebenfalls eine Teilreprasentation des Herrn.
Paramatma ist daher in ihm enthalten. Er ist die absolute
Personlichkeit Gottes. Er hat mit den Aktionen und Reaktionen der
materiellen Manifestation nichts zu tun, denn er weilt jenseits der
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materiellen Schépfung. Dunkelheit ist eine verzerrte Reprasentation
der Sonne, und daher hangt das Vorhandensein von Dunkelheit von
der Existenz der Sonne ab; in der Sonne selbst jedoch gibt es keine
Spur von Dunkelheit. Ebenso, wie es auf der Sonne nur Licht gibt,
gibt es in der absoluten Personlichkeit Gottes, die sich jenseits des
materiellen Daseins befindet, nur Glickseligkeit. Aber der Herr, die
Personlichkeit Gottes, ist nicht nur voller Gluckseligkeit, sondern
auch voll transzendentaler Mannigfaltigkeit. Transzendenz ist
keineswegs statisch, sondern voll dynamischer Vielfalt. Er ist von
der materiellen Natur verschieden, die aufgrund der drei
Erscheinungsweisen der materiellen Natur sehr schwer zu
Uberwinden ist. Er ist parama, das Oberhaupt. Daher ist er absolut.
Er verfugt Uber mannigfache Energien, und durch seine
mannigfachen Energien erschafft, manifestiert, erhalt und zerstort
er die materielle Welt. In seinem Reich jedoch ist alles ewig und
absolut. Die Welt wird nicht selbstandig von den Energien oder
machtigen Hilfskraften geleitet, sondern vom Allmachtigen, der Gber
alle Energien gebietet.

Vers 24
Und dennoch, obwohl Du jenseits des Wirkungsbereiches der
materiellen Energie weilst, flhrst Du zum hdchsten Wohl der
bedingten Seelen die vier Prinzipien der Befreiung aus, die durch
Religiositat usw. gekennzeichnet sind.

Erlauterung
Sri Krsna, die Persénlichkeit Gottes, kommt aus seiner grundlosen
Gnade in die manifestierte Welt herab, ohne durch die materiellen
Erscheinungsweisen beeinflusst zu werden. Er weilt ewig jenseits
der materiellen Manifestationen. Er kommt nur aus seiner
grundlosen Gnade, um die gefallenen Seelen zuriickzurufen, die
durch die illusionierende Energie im Herzen beeinflusst sind. Im
Herzen allein greift sie der Einfluss der materiellen Energie an, und
so mochten sie diese Energie unter falschen Vorwanden genielden,
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obwohl es dem Lebewesen im Grunde unmdglich ist, zu geniel3en.
Das Lebewesen ist ewig der Diener des Herrn, und wenn es seine
Stellung vergisst, denkt es nur daran, die materielle Welt zu
geniellen; aber in Wirklichkeit befindet es sich in lllusion. Der Herr
erscheint, um diese falsche Vorstellung des Geniellens zu
beseitigen und so die bedingten Seelen zu sich zurlickzurufen. Das
ist das Uberaus gnadenvolle Wesen des Herrn gegenuber den
gefallenen Seelen.

Vers 25
Du steigst als Inkarnation herab, um die Last von der Welt zu
nehmen und Deine Freunde zu segnen, besonders diejenigen, die
Deine auserwahlten Geweihten sind und standig Uber Dich
meditieren.

Erlauterung

Hieraus geht hervor, dass der Herr seine Geweihten bevorzugt.
Jeder hat eine Beziehung zum Herrn, und der Herr ist jedem
gleichgesinnt; aber trotzdem hat er eine Vorliebe flir seine »eigenen
Leute«, die Gottgeweihten. Der Herr ist der Vater eines jeden.
Niemand kann sein Vater sein, aber auch niemand kann sein Sohn
sein. Doch seine Geweihten kénnen seine Eltern und seine
Verwandten werden. Das ist sein transzendentales Spiel. Es hat
nichts mit weltlichen Vorstellungen von Verwandtschaft, Vaterschaft
oder etwas Ahnlichem zu tun. Wie oben erwahnt wurde, steht der
Herr Uber den Erscheinungsweisen der materiellen Natur, und daher
gibt es nichts, was an seinen Angehdrigen und seinen Beziehungen
im hingebungsvollen Dienst weltlich ware.

Vers 26
O Herr der Herren (Krsna), wie kommt es, dass diese gefahrliche
Ausstrahlung sich Uberallhin verbreitet? Woher kommt sie? Ich
verstehe das nicht.
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Erlauterung
Man sollte sich erst dann an die Persdnlichkeit Gottes wenden,
wenn man lhr achtungsvolle Gebete dargebracht hat. Das ist der
tibliche Vorgang, und Sri Arjuna, obwohl ein vertrauter Freund des
Herrn, beachtet diese Regel zur allgemeinen Belehrung.

Vers 27
Die hochste Personlichkeit Gottes sprach: Wisse von mir, dies ist
die Tat von Dronas Sohn. Er hat dir die Mantras der Kernenergie
(Brahmastra) entgegengeschleudert, jedoch weil® er nicht, den
grellen Glanz zurlckzuziehen. Er hat dies aus Hilflosigkeit getan,
aus Angst vor der drohenden Ausldschung seines Lebens.

Erlauterung

Das Brahmastra gleicht der modernen Kernwaffe, die durch
Atomenergie wirkt. Die Atomwaffe basiert auf totaler Verbrennung,
und so wirkt auch das Brahmastra; es erzeugt unertragliche Hitze,
ahnlich der atomaren Strahlung. Der Unterschied besteht darin,
dass die Atombombe eine grobstoffliche Art von Kernwaffe ist,
wohingegen das Brahmastra eine feinstoffliche Waffe ist, die durch
das Chanten von Mantras erzeugt wird. Es ist eine besondere
Wissenschaft, und in vergangenen Zeiten wurde diese
Wissenschaft im Land Bharata-varsa gepflegt. Die feinstoffliche
Wissenschaft, mantras zu chanten, ist immer noch materiell, und
doch ist sie den modernen materialistischen Wissenschaftlern bis
jetzt unbekannt geblieben. Feinstoffliche materielle Wissenschaft ist
nicht spirituell, aber sie steht in unmittelbarer Beziehung zur
spirituellen Methode, die noch feinstofflicher ist.

Wer damals mantras chantete, wusste eine solche Waffe
anzuwenden, und erkannte auch die Kunst, sie wieder
zurtckzuziehen. Das war vollkommenes Wissen. Der Sohn
Dronacaryas jedoch, der sich dieser feinstoffichen Wissenschaft
bediente, wusste nicht, wie man ein Brahmastra zuriickzieht.
Dennoch machte er Gebrauch von ihm, da er sich vor dem
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nahenden Tod firchtete, und deshalb war die Anwendung nicht nur
unzuldssig, sondern auch irreligids. Als Sohn eines Brahmana hatte
er nicht so viele Fehler begehen dirfen, und fiir eine solch grobe
Vernachlassigung der Pflicht verdiente er es, vom Herrn Selbst
bestraft zu werden.

Vers 28
O Arjuna, nur ein zweites Brahmastra kann dieser Waffe
entgegenwirken. Da du in der militdrischen Wissenschaft erfahren
bist, bezwinge den grellen Glanz dieser Waffe mit deiner eigenen
Waffe.

Erlauterung

Gegen Atombomben gibt es keine Waffen, die ihre Wirkung
aufheben; aber einem Brahmastra konnte durch die feinstoffliche
Wissenschaft entgegengewirkt werden, und diejenigen, die damals
in der militdrischen Wissenschaft geschult waren, wussten, wie ein
Brahmastra unschadlich zu machen ist. Der Sohn Dronacaryas
kannte diese Kunst nicht, und daher wurde Arjuna aufgefordert,
dem Brahmastra durch die Macht seiner eigenen Waffe
entgegenzuwirken.

Vers 29
Sr1 Sita Gosvami fuhr fort: Als Arjuna dies von der Persénlichkeit
Gottes vernommen hatte, berlihrte er Wasser zur Lauterung, und
nachdem er Sri Krsna umkreist hatte, schleuderte er seine
Brahmastra -  Waffe, um dem anderen Brahmastra
entgegenzuwirken.

Vers 30
Als die Strahlen der beiden Brahmastras sich vereinten, bedeckte
ein grolier Feuerkreis, der Sonnenscheibe gleich, den gesamten
Himmel und das Weltall mit allen Planeten.
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Erlauterung

Die durch die Zundung eines Brahmastra entstehende Hitze gleicht
dem Feuer der Sonne zur Zeit der kosmischen Vernichtung. Die
Ausstrahlung der Atomenergie ist im Vergleich zur Hitze, die durch
ein Brahmastra erzeugt wird, unbedeutend. Eine
Atombombenexplosion kann hdéchstens einen Planeten vernichten;
aber die durch ein Brahmastra erzeugte Hitze kann die gesamte
kosmische Manifestation zerstéren. Aus diesem Grund wird hier die
von den beiden Brahmastras erzeugte Hitze mit der zur Zeit der
Vernichtung auftretenden Hitze verglichen.

Vers 31
Die gesamte Bevolkerung der drei Welten splrte die sengende
Hitze der beiden Waffen. Jeder wurde an das sarhwartaka - Feuer
erinnert, das zur Zeit der Vernichtung alles verwustet.

Erlauterung

Mit den drei Welten sind die oberen, unteren und mittleren Planeten
des Universums gemeint. Obwohl die beiden Brahmastras auf der
Erde ausgel6st wurden, erfasste die durch die Verbindung beider
Waffen entstandene Hitze das gesamte Universum, und die
Bewohner auf all den verschiedenen Planeten begannen die Hitze
als unertraglich zu empfinden und verglichen sie mit der des
samwartaka - Feuers. Kein Planet ist also ohne Lebewesen, wie
weniger intelligente, materialistische Menschen denken.

Vers 32
Als Arjuna die Bestlurzung der Bevolkerung und die unmittelbar
bevorstehende Vernichtung der Planeten erkannte, zog er auf der
Stelle, wie Sri Krsna es wiinschte, beide Brahmastra - Waffen
zurlck.
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Erlauterung

Die Theorie, dass Atombombenexplosionen die Welt vernichten
kénnen, ist eine kindische Vorstellung. Erstens ist die Atomenergie
nicht machtig genug, die Welt zu zerstdéren, und zweitens hangt
letzten Endes alles vom hdchsten Willen des héchsten Herrn ab;
denn ohne seine Zustimmung kann nichts aufgebaut oder zerstort
werden. Es ist ebenfalls toricht, zu denken, Naturgesetze besalen
endglltige Macht. Die Gesetze der materiellen Natur wirken, wie in
der Bhagavad - Gita (9.1 0) bestatigt wird, unter der Flihrung des
Herrn. Der Herr sagt dort, dass die Naturgesetze unter seiner
Aufsicht stehen. Die Welt kann nur durch den Willen des Herrn
zerstort werden, und nicht durch die Launen unbedeutender
Politiker. Es war Sri Krsnas Wunsch, dass die Waffen, die von
Drauni und Arjuna ausgelést worden waren, zurlickgezogen
wurden, und Arjuna kam diesem Wunsch sogleich nach. In
ahnlicher Weise gibt es viele ermachtigte Vertreter des allmachtigen
Herrn, die seinen Willen ausfihren. Was immer er winscht,
geschieht.

Vers 33
Mit vor Zorn lodernden Augen, die zwei roten Kupferballen glichen,
nahm Arjuna den Sohn Gautamis geschickt gefangen und band ihn
mit Stricken wie ein Tier.

Erlauterung
Asvatthamas Mutter, Krpl, war in der Familie Gautamas geboren
worden. Entscheidend in diesem Sloka ist die Tatsache, dass
Asvatthama gefangen und mit Stricken gefesselt wurde wie ein Tier.
Nach Sridhara Svami war es Arjuna, als Teil seiner Pflicht (dharma),
bestimmt, diesen Sohn eines Brahmana wie ein Tier zu fangen.
Diese Feststellung Sridhara Svamis wird durch eine spatere
Erklarung SrT Krsnas bestatigt. Aévatthama war ein echter Sohn
Dronacaryas und Krpis, doch weil er sich selbst zu einem niedrigen
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Lebensstand entwiirdigt hatte, war es durchaus angebracht, ihn wie
ein Tier, und nicht wie einen Brahmana zu behandeln.

Vers 34
Als Arjuna den Asvatthama gefesselt hatte und ihn zum
Heereslager bringen wollte, blickte die Personlichkeit Gottes, Sri
Krsna, Arjuna mit seinen Lotosaugen an und sprach voller Zorn zu
ihm.

Erlauterung

Sowohl Arjuna als auch Sri Krsna werden hier als zornig
beschrieben; jedoch glichen Arjunas Augen roten Kupferballen,
wohingegen die Augen des Herrn an LotosblUten erinnerten. Dies
bedeutet, dass sich der Zorn Arjunas und der des Herrn nicht auf
der gleichen Ebene befinden. Der Herr ist transzendental, und
daher ist er in jedem Zustand absolut. Sein Zorn ist nicht mit dem
Zorn eines bedingten, von den qualitativen Erscheinungsweisen der
materiellen Natur beeinflussten Lebewesens zu vergleichen. Weil er
absolut ist, sind sein Zorn und seine Freude das Gleiche. Sein Zorn
auflert sich nicht in den drei Erscheinungsweisen der materiellen
Natur. Dieser Zorn zeigt nur, wie viel ihm an der Sache seines
Geweihten liegt, denn das ist sein transzendentales Wesen. Daher
ist, selbst wenn er zornig wird, der Gegenstand seines Zornes
gesegnet. Der Herr bleibt unter allen Umstanden der gleiche.

Vers 35
SrT Krsna sagte: O Arjuna, du solltest keine Gnade walten lassen,
indem du diesen Verwandten eines Brahmana (brahma - bandhu)
freigibst, denn er hat unschuldige Knaben im Schlaf getétet.

Erlauterung
Das Wort brahma - bandhu ist bedeutsam. Ein Mensch, der in der
Familie eines Brahmana geboren wurde, aber nicht qualifiziert
genug ist, als Brahmana bezeichnet zu werden, wird als
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»Verwandter eines Brahmana« angesprochen, und nicht als
»Brahmana«. Der Sohn eines Oberrichters ist selbst kein
Oberrichter, aber es ist nichts Falsches daran, ihn als Verwandten
des Herrn Oberrichter zu bezeichnen. Ebenso, wie man durch
Geburt in der Familie eines Richters noch kein Richter wird, so wird
man allein durch Geburtsrecht noch kein Brahmana. Man muss die
Eigenschaften eines Brahmana entwickeln, um als Brahmana
bezeichnet werden zu konnen. So, wie das hohe Richteramt eine
Aufgabe fir qualifizierte Menschen ist, so ist auch die Stellung eines
Brahmana nur durch Eignung zu erreichen. Die sastra schreibt vor,
dass jemand, der die notwendigen Eigenschaften besitzt - auch
wenn er nicht in der Familie eines Brahmana geboren wurde -, als
Brahmana anerkannt werden muss. In ahnlicher Weise muss
jemand, der in der Familie eines Brahmana geboren wurde, jedoch
nicht die brahmanischen Eigenschaften besitzt, als Nichtbrahmana
angesehen werden. SrT Krsna, die héchste Autoritat in Bezug auf
die religiésen Prinzipien der Veden, hat personlich auf diese
Unterschiede hingewiesen, die er in den folgenden Slokas naher
erklaren wird.

Vers 36
Ein Mensch, der die Grundsatze der Religion kennt, tétet keinen
Feind, der ahnungslos, berauscht, geisteskrank, schlafend oder
furchtsam ist oder seinen Streitwagen verloren hat. Ebenso tétet er
nie einen Knaben, eine Frau, ein térichtes Geschdpf oder eine
ergebene Seele.

Erlauterung
Ein Feind, der keinen Widerstand leistet, wird von einem Krieger,
der die Grundsatze der Religion kennt, niemals getotet. Friher
wurden Schlachten nach den Grundsatzen der Religion gefochten,
und nicht um der Befriedigung der Sinne willen. Wenn sich der
Feind, wie oben erwahnt, in einem Zustand des Rausches, des
Schlafes usw. befand, durfte er nicht getétet werden. Dies sind
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einige der Regeln eines religidsen Krieges. Vormals wurde ein Krieg
nie aufgrund der Launen selbstsuchtiger politischer Fuhrer erklart,
sondern auf der Grundlage religiéser Prinzipien, frei von allen
Auswichsen. Gewalt, die sich auf religidse Grundsatze stitzt, ist
weitaus hoher einzustufen als sogenannte Gewaltlosigkeit.

Vers 37
Ein grausamer und niedertrachtiger Mensch, der sich auf Kosten
der Leben anderer am Leben erhalt, verdient es, getotet zu werden.
Dies ist das Beste fir ihn, da er sonst durch seine Handlungen sein
eigenes Absinken verursachen wurde.

Erlauterung
»Leben um Leben« ist die geeignete Strafe fiir einen Menschen, der
grausam und schamlos auf Kosten der Leben anderer lebt.
Politische Moral bedeutet, die Todesstrafe zu verhangen, um einen
grausamen Menschen vor dem Gang zur Hélle zu bewahren. Dass
der Staat einen Mérder zum Tod verurteilt, ist fur den Ubeltater nur
gut, da er dann in seinem nachsten Leben flir den begangenen
Mord nicht zu leiden braucht. Die Todesstrafe ist fur einen Morder
die mildeste Strafe, die mdglich ist, und in den smrti - sastras heif3t
es, dass Menschen, die vom Kdénig nach dem Grundsatz »Leben
um Leben« bestraft werden, in solchem Malie von ihren Siinden
gereinigt werden, dass sie unter Umstdnden sogar zu den
himmlischen Planeten erhoben werden konnen, zu denen sonst nur
tugendhafte Lebewesen gelangen. Nach Manu, dem bedeutenden
Verfasser burgerlicher Gesetze und religiéser Prinzipien, ist selbst
jemand, der ein Tier totet, als Mérder anzusehen, da Tiernahrung
niemals fur den zivilisierten Menschen bestimmt ist, dessen
vornehmste Pflicht es ist, sich auf die Rickkehr zu Gott
vorzubereiten. Manu sagt, dass hinter der Totung eines Tieres eine
regelrechte Verschworung von Siindern steht, die alle als Moérder
bestraft werden missen, ebenso wie eine Gruppe von
Verschworern, die gemeinsam einen Menschen umbringen.
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Derjenige, der die Erlaubnis gibt, ein Tier zu téten; derjenige, der
das Tier totet; derjenige, der das geschlachtete Tier verkauft;
derjenige, der das Tier zubereitet; derjenige, der die Speise verteilt,
und schlieBlich derjenige, der das Fleisch isst - sie alle sind Morder
und unterliegen der Bestrafung durch die Gesetze der Natur. Trotz
allen Fortschritts der materiellen Wissenschaft kann niemand ein
Lebewesen erschaffen, und daher hat niemand das Recht, ein
Lebewesen launenhaft zu téten. Denjenigen, die unbedingt Tiere
essen wollen, gestatten die Schriften bestimmte Tieropfer, doch
solche Einrdumungen sind nur dazu da, um die Erdffnung von
Schlachthdusern zu verhindern, und nicht, um zum Tiereschlachten
zu ermutigen. Der Vorgang, nach dem in den Schriften Tieropfer
erlaubt werden, ist sowohl fir das geopferte Tier als auch fiir den
Tieresser von Vorteil. Es ist flir das Tier vorteilhaft, weil es, gleich
nachdem es auf dem Altar geopfert wurde, zur menschlichen Form
des Lebens erhoben wird, und der Tieresser hat seinen Nutzen, weil
er vor schwerer Siinde bewahrt wird, namlich der Siinde, Fleisch zu
essen, das von organisierten Schlachthdusern geliefert wird, die
Orte des Schreckens sind und Brutstatten aller Art materiellen
Elends fir die Gesellschaft, das Land und die Menschen. Die
materielle Welt ist an sich schon ein Ort der Angst, und durch das
Ermutigen zum Tiereschlachten werden die Menschen aufgrund von
Kriegen, Seuchen, Hungersnéten und vielen anderen
unerwunschten Katastrophen nur noch groflerem Verderben
ausgesetzt.

Vers 38
Darlber hinaus habe ich selbst gehoért, wie du Draupadt
versprachst, ihr den Kopf des Mérders ihrer S6hne zu bringen.

Vers 39

Dieser Mann ist ein Angreifer und der Meuchelmorder deiner
eigenen Familienangehdrigen. Und nicht nur das, er hat auch

351



seinen Meister unzufrieden gemacht. Er ist nichts weiter als die
verbrannten Uberreste seiner Familie. Tote ihn auf der Stelle.

Erlauterung

Der Sohn Dronacaryas wird hier als »die verbrannten Uberreste
seiner Familie« verurteilt. Der gute Name Dronacaryas wurde hoch
geachtet. Obwohl sich Dronacarya dem feindlichen Lager
angeschlossen hatte, hielten ihn die Pandavas immer in Ehren, und
Arjuna grifdte ihn vor dem Kampf. Daran war nichts Falsches. Aber
sein Sohn erniedrigte sich durch Handlungen, die sich fir die dvijas,
die Zweimalgeborenen der hdheren Kasten, niemals geziemten.
Asvatthama, der Sohn Dronacaryas, wurde zum Morder, als er die
funf schlafenden S6hne Draupadis tétete, wodurch er seinen Herrn,
Duryodhana, der diese Graueltat keineswegs billigte, unzufrieden
machte. Dies bedeutet, dass Asvatthama zu einem Angreifer der
Angehorigen Arjunas geworden war und somit der Bestrafung durch
Arjuna unterlag. GemaR den sastras muss jemand, der ohne
Warnung angreift, hinterriicks tétet, das Haus in Brand setzt oder
die Ehefrau entfiihrt, zum Tode verurteilt werden. An all dies erinnert
Krsna Arjuna, damit dieser davon Kenntnis nehme und das Nétige
tue.

Vers 40
Sata Gosvami sprach: Sr1 Krsna ermutigte Arjuna, den Sohn
Dronacaryas zu téten, nur um sein religioses Pflichtbewusstsein zu
prifen, doch Arjuna, eine grolke Seele, liebte diese Vorstellung
nicht, obwohl As$vatthama der schandliche Morder seiner
Familienangehdrigen war.

Erlauterung
Arjuna war, wie sich hier bestatigt, ohne Zweifel eine grolte Seele.
Er wird vom Herrn personlich dazu aufgefordert, den Sohn Dronas
zu toten, aber dennoch zdgert er. Er ist der Ansicht, Asvatthama
solle verschont bleiben, denn schlieBlich war er der Sohn
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Dronacaryas, seines grof3en Lehrers, wenngleich er ein unwirdiger
Sohn war. Asvatthama hatte launenhaft, ohne jemandem zu nutzen,
alle nur denkbaren abscheulichen Handlungen begangen.

Sri Krsna forderte Arjuna nach aufRen hin zu diesem Schritt auf, nur
um Arjunas Pflichtbewusstsein zu prifen. Ganz bestimmt mangelte
es Arjuna nicht an Pflichtgefiihl, und Sr1 Krsna war sich dessen
natirlich bewusst; aber Sri Krsna hat bereits viele seiner Geweihten
gepruft, nur um ihr Pflichtbewusstsein zu vergroRern. Die gopis
wurden ebenfalls solchen Prifungen unterzogen. Auch Prahlada
Maharaja wurde auf die Probe gestellt. Alle reinen Gottgeweihten
gehen aus den jeweiligen Prifungen des Herrn erfolgreich hervor.

Vers 41
Nachdem sie das Lager erreicht hatten, lUbergab Arjuna, begleitet
von seinem geliebten Freund und Wagenlenker (Sri Krsna, den
Méorder seiner geliebten Frau, die um ihre ermordeten Séhne klagte.

Erlauterung

Die transzendentale Beziehung zwischen Arjuna und Krsna ist die
der innigsten Freundschaft. In der Bhagavad - Gita hat der Herr
Selbst gesagt, dass Arjuna sein geliebter Freund ist. Jedes
Lebewesen ist mit dem hdchsten Herrn durch eine bestimmte
liebevolle Beziehung verbunden, entweder als Diener oder Freund,
als Vater oder Mutter oder als vertraute Geliebte. Jeder kann sich
der Gemeinschaft des Herrn im spirituellen Reich erfreuen,
vorausgesetzt, dass er den Wunsch hat und sich durch den
Vorgang des Bhaktiyoga aufrichtig darum bemdaht.

Vers 42
SrT Sita Gosvami sagte: Dann sah Draupadi Aévatthama, der mit
Stricken wie ein Tier gebunden war und schwieg, da er den
schimpflichsten Mord verubt hatte. Aufgrund ihres weiblichen
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Wesens und da sie von Natur aus gutig und wohlerzogen war,
erwies sie ihm die einem Brahmana gebuhrende Achtung.

Erlauterung

Asvatthama war vom Herrn Selbst verurteilt worden, und Arjuna
behandelte ihn wie einen Ubeltater, nicht wie den Sohn eines
Brahmana oder Lehrers. Als er jedoch vor Srimati Draupadf, die um
ihre ermordeten Sohne trauerte, gebracht wurde, vermochte sie es
nicht, dem Morder, der vor ihr stand, die Achtung zu verweigern, die
einem Brahmana oder dem Sohn eines Brahmana gewodhnlich
entgegengebracht wird. Die Ursache hierfir lag in ihrem sanften
Wesen als Frau. Frauen sind im Allgemeinen wie Kinder, und
deshalb besitzen sie kein solches Unterscheidungsvermogen wie
der Mann. Asvatthama erwies sich als ein unwirdiger Sohn
Dronacaryas, eines Brahmana, und aus diesem Grund wurde er von
der héchsten Autoritat, Sri Krsna, verurteilt. Dessen ungeachtet
konnte eine sanftmitige Frau wie Draupadi ihre Hoflichkeit
gegenlber einem Brahmana nicht ablegen.

Selbst heute noch erweist eine Hindu - Frau der Brahmana - Kaste
Achtung, ganz gleich wie gefallen und schandlich ein Brahma -
bandhu auch sein mag. Die Manner aber beginnen allmahlich
gegen jene brahma - bandhus zu protestieren, die in Familien guter
Brahmanas geboren wurden, jedoch nach ihren Handlungen zu
urteilen weniger, als Stdras sind.

Die besonderen Worte, die in diesem Sloka gebraucht werden,
lauten vama - svabhava, »von Natur aus sanft und gutig.« Ein
gutmutiger Mann oder eine gutmutige Frau nehmen alles sehr leicht
hin - nicht so jedoch ein Mensch von durchschnittlicher Intelligenz.
Wir sollten unsere Vernunft und Unterscheidungskraft nicht
aufgeben, nur um héflich zu sein. Man muss stets gutes
Unterscheidungsvermégen besitzen, um eine Sache nach ihrem
wirklichen Wert beurteilen zu kénnen. Wir sollten uns nicht das
sanfte Wesen einer Frau zum Vorbild nehmen und etwas
annehmen, was nicht echt ist. Asvatthama mag von einer
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gutmutigen Frau geachtet werden, aber das bedeutet nicht, dass er
mit einem echten Brahmana auf einer Stufe steht.

Vers 43
Sie konnte es nicht ertragen, Asvatthama mit Stricken gebunden zu
sehen, und weil sie eine hingegebene Frau war, sagte sie zu Arjuna:
Lass ihn frei, denn er ist ein Brahmana, unser spiritueller Meister.

Erlauterung

Als Asvatthama vor Draupadi gebracht wurde, hielt sie es fir
unertraglich, dass ein Brahmana wie ein Verbrecher festgenommen
und in diesem Zustand vor sie gebracht wurde, vor allem deshalb,
weil der Brahmana der Sohn eines Lehrers war.

Als Arjuna Asvatthama gefangen nahm, war er sich véllig im Klaren
dariber, dass Asvatthama der Sohn Dronacaryas war. Krsna
wusste dies ebenfalls, und dennoch verurteilten beide den Morder,
ohne sich darum zu kimmern, dass er der Sohn eines Brahmana
war. Nach den offenbarten Schriften muss ein guru (Lehrer oder
spiritueller Meister), der sich seiner Stellung als unwiirdig erweist,
zuriickgewiesen werden. Ein guru wird auch Acarya genannt, das
heillt, jemand, der die gesamte Essenz der sastras in sich
aufgenommen hat und seinen Schulern hilft, das Gleiche zu tun.
Asvatthdama versaumte es, die Pflichten eines Brahmana oder
Lehrers zu erfilllen, und daher konnte ihm die hohe Stellung eines
Brahmana nicht zuerkannt werden. Unter diesem Gesichtspunkt
betrachtet, waren Sri Krsna und Arjuna durchaus im Recht,
Asvatthama zu verurteilen. Eine sanftmitige Frau wie Draupadi
jedoch sah die Angelegenheit nicht aus dem Blickwinkel der
sastras, sondern im Hinblick auf Sitten und Gebrauche. So gesehen
musste Asvatthama die gleiche Achtung erwiesen werden wie
seinem Vater. Dieser Brauch bestand, weil die Menschen im
Allgemeinen den Sohn eines Brahmana rein gefiihlsmafig ebenfalls
als Brahmana ansehen. In Wirklichkeit jedoch sieht die Sache
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anders aus. Ein Brahmana wird man durch Eignung, nicht durch
Geburt in der Familie eines Brahmana.

Trotz alledem winschte sich Draupadi in ihrer Gulte, dass
Asvatthama auf der Stelle freigelassen werde. Hier zeigt sich, dass
ein Geweihter des Herrn alle Arten personlicher Drangsal ertragen
kann, dass aber solche Gottgeweihten niemals anderen gegentber
unfreundlich sind, nicht einmal gegenuber einem Feind. Dies sind
die Merkmale eines reinen Geweihten des Herrn.

Vers 44
Du verdankst es seiner Dronacaryas Gnade, dass du die
militarische Kunst erlerntest, mit Pfeilen zu schielen, und die
vertrauliche Kunst, Waffen zu lenken.

Erlauterung

Dronacarya lehrte den Dhanur Veda, die militarische Wissenschaft,
mit all ihren Geheimnissen wie zum Beispiel dem Abschief3en und
Lenken von Waffen durch vedische Mantras. Die grobstoffliche
militdrische Wissenschaft behandelt den Umgang mit materiellen
Waffen; feinstofflicher jedoch ist die Kunst, mit Pfeilen umzugehen,
die mit vedischen mantras abgeschossen werden und
wirkungsvoller sind als grobstofflich - materielle Waffen wie
Maschinengewehre oder Atombomben. Im Ramayana wird
berichtet, dass Maharaja Dasaratha, der Vater Sri Ramas, Pfeile
einfach durch Klang zu lenken pflegte. Er vermochte mit seinen
Pfeilen ein Ziel allein durch Hoéren zu treffen, ohne es zu sehen.
Diese militarische Wissenschaft ist subtiler als die heutige, die sich
nur grobstofflich - materieller Waffen zu bedienen weif3.

Arjuna lernte all dies von Dronacarya, und deshalb winschte
Draupadi, dass Arjuna sich Acarya Drona verpflichtet fiihle. Da
Dronacarya nicht mehr lebte, vertrat ihn sein Sohn. Dieser Ansicht
war die gutherzige Draupadi.

Man mag sich fragen, wie Dronacarya, ein strikter Brahmana,
Lehrer der militdrischen Wissenschaft werden konnte. Die Antwort
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lautet, dass ein Brahmana einfach Lehrer sein soll, ganz gleich
welcher Art sein Wissen ist. Ein gelehrter Brahmana soll Lehrer,
Priester und Empfanger von Spenden sein. Dazu ist ein wirklicher
Brahmana berechtigt.

Vers 45
Er (Dronacarya) lebt ohne Zweifel immer noch unter uns, da er
durch seinen Sohn vertreten wird. Seine Frau Krp1 vollzog keine satt
mit ihm, da sie einen Sohn hatte.

Erlauterung

Die Frau Dronacaryas, Krpl, ist die Schwester Krpacaryas. Eine
hingegebene Frau, die nach den offenbarten Schriften die bessere
Halfte ihres Gemahls ist, hat, wenn sie kinderlos ist, das Recht,
ihrem Gatten freiwillig in den Tod zu folgen; doch Krpl, die Frau
Dronacaryas, kam dieser Sitte nicht nach, da sie ihren Sohn, den
Vertreter ihres Mannes, hatte. Eine Witwe ist nur dem Namen nach
Witwe, wenn ein Sohn ihres Mannes lebt. In jedem Falle war also
Asvatthama der Vertreter Dronacaryas, und Asvatthama zu téten
hatte bedeutet, Dronacarya zu téten. So lautete Draupadis Einwand
gegen die Totung Asvatthamas.

Vers 46
O Uberaus Glicklicher, der du die Grundsatze der Religion kennst,
es ist nicht gut fur dich, ruhmreiche Familienangehdrige ins Elend
zu sturzen, die stets angesehen und verehrenswert sind.

Erlauterung
Schon eine geringfligige Beleidigung einer angesehenen Familie
genugt, Kummer hervorzurufen. Ein gebildeter Mensch sollte daher
im Umgang mit ehrwirdigen Familienangehdrigen sehr bedachtsam
sein.
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Vers 47
Mein Herr, lass es nicht zu, dass die Frau Dronacaryas so weinen
muss wie ich. Ich bin Uber den Tod meiner Séhne betribt. Sie soll
nicht immerzu weinen missen wie ich.

Erlauterung
Mitfiihlend und gutherzig, wie sie war, wollte Srimati Draupadi die
Frau Dronacaryas nicht in die gleiche Lage der Kinderlosigkeit
bringen, in der sie sich selbst befand. Diese Haltung entsprang
sowohl mutterlichen Gefluhlen als auch dem Bewusstsein der
verehrungswiurdigen Stellung Krprs.

Vers 48
Wenn die konigliche, verwaltende Schicht ihre Sinne nicht zu ziigeln
weild und gegen den Brahmana - Stand Vergehen begeht und ihn
erzurnt, verbrennt das Feuer dieses Zorns den gesamten Korper
der koniglichen Familie und bringt allen Ungluck.

Erlauterung
Der Brahmana - Stand, das heifdt, die spirituell fortgeschrittene
Kaste oder Gemeinschaft in der Gesellschaft, und die Angehdrigen
solch hochgestellter Familien wurden von den anderen,
untergeordneten Kasten, namlich dem verwaltenden, kdniglichen
Stand, den Kaufleuten und Bauern sowie den Arbeitern, stets sehr
geachtet.

Vers 49
Siata Gosvami sagte: O Brahmanas, Konig Yudhisthira unterstitzte
von ganzem Herzen die Erklarungen der Konigin, die den
Grundsatzen der Religion entsprachen und gerecht, ruhmreich, voll
Barmherzigkeit und Unvoreingenommenheit und frei von Falschheit
waren.
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Erlauterung

Maharaja Yudhisthira, der Sohn Dharmarajas (Yamarajas), stimmte
der Bitte Kdnigin Draupadis an Arjuna, Asvatthama loszubinden,
voll und ganz zu. Man darf nicht dulden, dass ein Mitglied einer
bedeutenden Familie gedemitigt wird. Arjuna und seine Familie
waren der Familie Dronacaryas zu Dank verpflichtet, da Arjuna von
Dronacarya die Kriegskunst erlernt hatte. Sich einer solch
wohlmeinenden Familie gegeniiber undankbar zu zeigen war vom
moralischen Standpunkt aus in keiner Weise zu rechtfertigen. Die
Gattin Dronacaryas, die der halbe Korper dieser grolen Seele war,
musste mit Mitgefuhl behandelt werden und durfte nicht durch den
Tod ihres Sohnes ins Ungliick gestiirzt werden. Diese Uberlegung
zeugt von wahrem Mitgefiihl. Die Worte Draupadis waren frei von
Falschheit, denn sie wurden in voller Kenntnis der Umstande
ausgesprochen. Es bestand das Geflihl der Gleichheit, da Draupad1t
aus eigener Erfahrung sprach. Eine unfruchtbare Frau kann den
Kummer einer Mutter nicht verstehen; doch Draupadi war selbst
Mutter, und daher war ihre Einschatzung der Tiefe von Krpis
Schmerz durchaus zutreffend.

Ihre Haltung ist rihmenswert, da sie einer angesehenen Familie
gebuhrende Achtung entgegenbringen wollte.

Vers 50
Nakula und Sahadeva (die jingeren Brider des Koénigs), Satyaki,
Arjuna und Sr7 Krsna, die Personlichkeit Gottes, der Sohn Devakis,
sowie auch die Frauen und andere stimmten dem Konig einmiitig
Zu.

Vers 51
Bhima jedoch stimmte ihnen nicht zu, sondern schlug vor, den
Ubeltater zu tdten, der im Zorn und weder seinem eigenen Interesse
noch dem Interesse seines Herrn dienend schlafende Kinder sinnlos
ermordet hatte.
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Vers 52
Nachdem Caturbhuja (der Vierarmige), die Persdnlichkeit Gottes,
die Worte Bhimas, Draupadis und anderer vernommen hatte, sah
er in das Gesicht seines geliebten Freundes Arjuna und begann
lachelnd zu sprechen.

Erlauterung

Sri Krsna hat zwei Arme, und warum er hier als vierarmig
beschrieben wird, erklart Sridhara Svami wie folgt: Bhima und
Draupadt vertraten hinsichtlich der Frage, ob Asvatthama getotet
werden solle oder nicht, gegensatzliche Auffassungen. Bhima
wollte, dass er augenblicklich getdtet werde, wohingegen Draupadt
ihn retten wollte. Wir konnen uns vorstellen, wie Bhima darauf
drangte, ihn zu téten, wahrend Draupadi ihn daran hinderte. Um
beide vor weiteren Schritten zurlickzuhalten, nahm der Herr zwei
weitere Arme an. Urspriinglich hat Sri Krsna, der urerste Herr, nur
zwei Arme, aber in seiner Gestalt als Narayana offenbart er vier. Als
Narayana residiert er mit seinen Geweihten auf den Vaikuntha -
Planeten, wahrend er in seiner urspriinglichen Gestalt als SrT Krsna
auf dem Krsnaloka - Planeten weilt, weit tGber den Vaikuntha -
Planeten im spirituellen Himmel. Es ist also kein Widerspruch, wenn
81 Krsna als Caturbhuja bezeichnet wird. Wenn nétig, kann er
Hunderte von Armen offenbaren, wie er es in seiner visva - ripa tat,
die er Arjuna zeigte. Wenn jemand Hunderte und Tausende von
Armen entfalten kann, kann er auch, wann immer es nétig ist, vier
manifestieren.

Als Arjuna verwirrt war und nicht wusste, was mit Asvatthama zu tun
war, kam ihm &r7 Krsna als sein geliebter Freund zu Hilfe. Er wollte
endlich eine Losung des Problems herbeifiihren, und so begann er
lachelnd zu sprechen.

Vers 53 - 54
Sr Krsna, die Persoénlichkeit Gottes, sprach: Ein Freund eines
Brahmana darf nicht getétet werden, aber wenn er ein Angreifer ist,
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muss er getdtet werden. All diese Regeln findet man in den
Schriften, und du solltest dich danach richten. Du musst dein
Versprechen gegeniiber deiner Frau halten, und du musst auch zu
Bhimasenas und meiner Zufriedenheit handeln.

Erlauterung

Arjuna war verwirrt, da nach der Aussage verschiedener Schriften,
die von verschiedenen Personen zitiert wurden, Asvatthama sowonhl
getotet als auch verschont werden musste. Als brahma - bandhu,
als unwirdiger Sohn eines Brahmana, durfte Asvatthama nicht
getdtet werden, aber er war zugleich ein Angreifer, und nach den
Gesetzen Manus muss ein Angreifer, selbst wenn er ein Brahmana
ist (ganz zu schweigen von einem unwirdigen Sohn eines
Brahmanas) getotet werden.

Dronacarya war ohne Zweifel ein Brahmana im wahrsten Sinne des
Wortes, aber weil er auf dem Schlachtfeld stand, war er getotet
worden. Asvatthama dagegen war zwar ein Angreifer, aber er stand
jetzt ohne Waffen vor Draupadi und den anderen. Das Gesetz
lautet, dass ein Angreifer, wenn er ohne Waffen oder Streitwagen
ist, nicht getdtet werden darf. All dies war zweifellos verwirrend.
Abgesehen davon musste Arjuna sein Versprechen gegenuber
Draupadt einlésen, um sie zu trosten; aber er musste auch Bhima
und Krsna zufriedenstellen, die ihm rieten, Asvatthama zu téten.
Arjuna war also in groRer Verlegenheit. SchlieRlich fuhrte Krsna die
Lésung herbei.

Vers 55
Sata Gosvami sprach: Durch diese doppelsinnigen Anweisungen
konnte Arjuna plétzlich die Absicht des Herrn verstehen und trennte
mit dem Schwert Haar und Juwel vom Haupt Asvatthamas.

Erlauterung
Arjuna sah sich aul3erstande, die gegensatzlichen Forderungen der
beiden Seiten zu erfullen. Kraft seiner scharfen Intelligenz fand er

361



jedoch eine Kompromissldsung und trennte den Edelstein vom Kopf
Asvatthamas, was einer Enthauptung gleichkam, ihn aber am Leben
lie. Hier wird Asvatthama als Zweimalgeborener bezeichnet, was
er gewiss war, doch er hatte sich seiner Stellung als unwirdig
erwiesen und wurde daher gerecht bestraft.

Vers 56
Wegen des Kindesmordes hatte er (Asvatthama) bereits seine
korperliche Ausstrahlung verloren, und jetzt, da er aulerdem des
Juwels auf seinem Haupte beraubt war, verlor er noch mehr an
Starke. Er wurde daher losgebunden und aus dem Lager getrieben.

Erlauterung
Auf diese Weise erniedrigt, wurde der gedemditigte Asvatthama
durch die Intelligenz Krsnas und Arjunas gleichzeitig getdtet und
nicht getoétet.

Vers 57
Fir den Verwandten eines Brdhmana sind als Strafen
vorgeschrieben, ihm das Haupthaar zu scheren, ihm allen Reichtum
zu nehmen und ihn fortzujagen. Die Anweisung, seinen Korper zu
téten, gibt es jedoch nirgends.

Vers 58

Danach vollzogen die S6hne Pandus gemeinsam mit Draupadi, von
Schmerz Uberwaltigt, die Rituale fir ihre toten Verwandten.

362



Kapitel 8

Gebete der Konigin Kunti und
Pariksits Rettung

Vers 1
Sata Gosvami sprach: Danach gingen die Pandavas, die den toten
Verwandten, wie diese es sich gewilinscht hatten, Wasser
darbringen wollten, gemeinsam mit Draupadi zur Ganga. Die
Frauen gingen voran.

Erlauterung

Bis zum heutigen Tage ist es in der Hindu - Gesellschaft Brauch, bei
einem Todesfall in der Familie zur Ganga oder an einen anderen
heiligen Fluss zu gehen und dort ein Bad zu nehmen. Jeder der
Familienangehdrigen giel3t einen Krug Wasser flr die verschiedene
Seele aus und schlief3t sich einer Prozession an, bei der die Frauen
vorangehen. Auch die Pandavas folgten vor mehr als 5000 Jahren
dieser Sitte. SrT Krsna befand sich als Vetter der Pandavas
gleichfalls unter den Familienangehdrigen.

Vers 2
Nachdem sie die Toten beklagt und genlgend Wasser geopfert
hatten, badeten sie in der Ganga, die heilig ist, da ihr Wasser mit
dem Staub von den LotosfuRen des Herrn vermischt ist.

Vers 3
Darauf setzte sich der Koénig der Kurus (Maharaja Yudhisthira)
zusammen mit seinen jlingeren Bridern wie auch mit Dhrtarastra,
Gandhari, Kunti und Draupadi, von Trauer Uberwaltigt, nieder. S
Krsna war ebenfalls anwesend.
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Erlauterung

Die Schlacht von Kuruksetra wurde zwischen Angehérigen der
gleichen Familie ausgetragen, und daher waren alle Betroffenen,
wie Maharaja Yudhisthira und seine Bruder, Kunti, Draupadi,
Subhadra, Dhrtarastra, Gandhari und ihre Schwiegertdchter,
miteinander verwandt. Die vornehmsten Krieger, die gefallen waren,
hatten auf die eine oder andere Weise eine verwandtschaftliche
Beziehung zueinander, und daher trauerten die Hinterbliebenen
beider Seiten gemeinsam. Sr7 Krsna war als Vetter der Pandavas
und Neffe Kuntls, als Bruder Subhadras und durch andere
Verwandte ebenfalls betroffen. Somit war der Herr ihnen allen
gleichermalien wohlgesinnt, und deshalb begann er, ihnen Trost
zuzusprechen.

Vers 4
ST Krsna und die Munis begannen, die erschiitterten und
besturzten Anwesenden zu trosten, indem sie ihnen die strengen
Gesetze des Allmachtigen und deren Wirkung auf die Lebewesen
erklarten.

Erlauterung
Die strengen Gesetze der Natur, die unter der Aufsicht der hochsten
Personlichkeit Gottes stehen, kdnnen von keinem Lebewesen
geandert werden. Die Lebewesen sind dem allmachtigen Herrn
ewig untertan. Der Herr schafft alle Gesetze und alle Ordnungen,
und diese Gesetze und Ordnungen werden allgemein als dharma,
Religion, bezeichnet. Niemand kann irgendwelche religidsen
Formeln schaffen. Echte Religion bedeutet, den Anordnungen des
Herrn zu folgen. Die Anordnungen des Herrn werden in der
Bhagavad - Gita unmissverstandlich verkiindet. Jeder sollte nur
dem Herrn und seinen Anweisungen folgen; das wird alle in
materieller wie auch in spiritueller Hinsicht glicklich machen.
Solange wir in der materiellen Welt leben, ist es unsere Pflicht, den
Anweisungen des Herrn zu folgen, und wenn wir durch die Gnade
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des Herrn aus der Gewalt der materiellen Welt befreit sind, kbnnen
wir ihm in unserem befreiten Zustand ebenfalls transzendentale
liebevolle Dienste darbringen. Wir kénnen auf unserer materiellen
Ebene weder uns selbst noch den Herrn sehen, da uns die
spirituelle Sicht fehlt. Wenn wir aber von der materiellen Erkrankung
befreit sind und unsere urspringliche, spirituelle Gestalt wieder
angenommen haben, kénnen wir sowohl uns selbst als auch den
Herrn von Angesicht zu Angesicht sehen. Mukti bedeutet, wieder in
den urspringlichen, spirituellen Zustand versetzt zu werden,
nachdem man die materielle Auffassung vom Leben aufgegeben
hat. Das menschliche Leben ist daher vor allem daflr bestimmt, uns
fur diese spirituelle Freiheit zu qualifizieren. Unglicklicherweise
halten wir unter dem Einfluss der verblendenden, materiellen
Energie unser kurzes, nur ein paar Jahre wahrendes Leben fiir
unser standiges Dasein und lassen uns so durch unseren
sogenannten Besitz wie Heimat, Haus, Grundstlicke, Kinder, Frau,
Gemeinschaft, Wohlstand usw. tduschen, denn dies alles sind von
maya, der lllusion, geschaffene Trugbilder. Unter dem Gebot mayas
kédmpfen wir miteinander, um diese falschen Besitztimer zu
bewahren. Durch die Kultivierung spirituellen Wissens kénnen wir
jedoch erkennen, dass wir mit all diesen materiellen Dingen nichts
zu tun haben. Dann werden wir sogleich von materieller Anhaftung
frei. Diese Loslésung von den Angsten des materiellen Daseins
geschieht augenblicklich durch das Zusammensein mit den
Geweihten des Herrn, die fahig sind, den transzendentalen Klang in
die Tiefe des verwirrten Herzens einzugeben und es so von allem
Wehklagen und aller lllusion zu befreien. Dies ist eine
Zusammenfassung der Linderungsmittel fur all diejenigen, die von
den Auswirkungen der unerbittlichen materiellen Gesetze betroffen
sind, welche sich in Form von Geburt, Tod, Alter und Krankheit, den
unabanderlichen Faktoren des materiellen Daseins, zeigen. Die
Betroffenen des Krieges, die Angehorigen der Kurus, beklagten die
Probleme des Todes, und der Herr beruhigte sie, indem er sie mit
Wissen erleuchtete.
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Vers 5

Der durchtriebene Duryodhana und seine Leute ergriffen mit List
Besitz vom Konigreich Yudhisthiras, der keine Feinde kannte. Durch
die Gnade des Herrn wurde die Rlckeroberung mdglich, und die
gewissenlosen Konige, die sich auf Duryodhanas Seite gestellt
hatten, wurden von ihm getotet. Auch andere starben, deren
Lebensdauer sich verklrzt hatte, weil sie mit Kénigin Draupadis
Haar roh umgegangen waren.

Erlauterung
In den ruhmreichen Tagen der Menschheit, das heif3t, vor dem
Beginn des Kali-Zeitalters, wurden die Brahmanas, die Kihe, die
Frauen, die Kinder und die Greise in rechter Weise beschutzt.

I. Der Schutz der Brahmanas erhalt die Einrichtung des varna und
asrama und damit die hochst wissenschaftliche Kultur, die dem
Menschen hilft, das Ziel des Lebens zu erreichen.

2. Durch den Schutz der Kihe wird fir die wunderbarste Art der
Nahrung gesorgt, namlich Milch. Milch erhalt die feineren Gewebe
des Gehirns, die zum Verstehen hdherer Lebensziele notwendig
sind.

3. Durch den Schutz der Frauen wird die Sittlichkeit der Gesellschaft
bewahrt und folglich fur gute Nachkommenschaft gesorgt, wodurch
Frieden, Ausgeglichenheit und Fortschritt im Leben gewahrleistet
sind.

4. Der Schutz der Kinder bietet dem Menschen die beste
Méglichkeit, den Weg der Befreiung aus der materiellen
Knechtschaft zu ebnen. Dieser Schutz der Kinder beginnt schon am
Tag der Zeugung mit der Lauterungszeremonie des garbhadhana
samskara, dem Beginn reinen Lebens.
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5. Werden die alten Menschen beschutzt, ist ihnen die Mdglichkeit
gegeben, sich auf ein besseres Leben nach dem Tode
vorzubereiten. Insgesamt beruht diese Ubersicht auf Faktoren, die
das Streben der Menschheit zum Erfolg fihren und keine Zivilisation
polierter Katzen und Hunde hervorbringt.

Das Toten dieser unschuldigen Lebewesen ist unter allen
Umstanden verboten, denn schon ihre bloRe Beleidigung verkiirzt
die Lebensdauer. Im Zeitalter des Kali wird ihnen kein
ausreichender Schutz gewdahrt, und deshalb hat sich die
Lebensdauer der gegenwartigen Generation betrachtlich verringert.
Wie in der Bhagavad Gita (1.40)gesagt wird, entstehen
unerwlinschte Nachkommen, varna - Sankara genannt, wenn die
Frauen aus Mangel an ausreichendem Schutz unkeusch werden.
Eine keusche Frau zu beleidigen bedeutet, seine eigene
Lebensdauer merklich zu verkirzen. Duhsasana, ein Bruder
Duryodhanas, beleidigte Draupadi, ein Vorbild weiblicher Tugend,
und so fanden er und seine schurkischen Anhanger frihzeitig den
Tod. Hieran sehen wir, wie sich einige der strengen Gesetze des
Herrn auswirken, von denen im letzten Vers gesprochen wurde.

Vers 6
Sr1 Krsna veranlasste, dass Maharaja Yudhisthira drei asvamedha -
Yajfas (Pferdeopfer) vollzog, und so sorgte der Herr dafir, dass der
Ruhm seines koniglichen Edelmutes in alle Richtungen getragen
wurde, wie der Ruhm Indras, der einhundert solche Opfer
darbrachte.

Erlauterung
Hier hoéren wir von den von Maharaja Yudhisthira vollzogenen
asvamedha - yajnas. Es ist ebenfalls bedeutungsvoll, dass
Maharaja Yudhisthira mit dem Kénig des Himmels verglichen wird.
Der Konig des Himmels ist viele tausend Male reicher als Maharaja
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Yudhisthira, und dennoch war der Ruhm Maharaja Yudhisthiras
nicht geringer als der Indras. Der Grund hierfur ist, dass Maharaja
Yudhisthira ein reiner Geweihter des Herrn war, und nur durch die
Gnade des Herrn befand er sich auf der gleichen Ebene wie der
Himmelskonig, denn er vollzog nur drei solcher yajnas, wahrend der
Kdénig des Himmels deren hundert vollzog. Hier zeigt sich der
Vorrang des Gottgeweihten. Der Herr ist jedem gleichgesinnt, doch
ein Gottgeweihter wird mehr gepriesen, weil er immer mit dem
absolut Groflen in Verbindung steht. Das Sonnenlicht wird
gleichmaRig ausgestrahlt, aber trotzdem gibt es Orte, an denen es
immer dunkel ist. Dies liegt nicht an der Sonne, sondern an der
Aufnahmefahigkeit des jeweiligen Ortes. Auf &hnliche Art und Weise
wird den vollig ergebenen Gottgeweihten die uneingeschrankte
Gnade des Herrn zuteil, die immer und Uberall allen gleichmaRig
zukommt.

Vers 7
Sodann traf SrT Krsna Vorbereitungen zur Abreise. Er lud die Séhne
Pandus ein, nachdem er von den Brahmanas unter der Fihrung
Srila Vyasadevas geehrt worden war. Er selbst erwies ihnen
ebenfalls Ehre.

Erlauterung

Dem &uReren Anschein nach war SrT Krsna ein Ksatriya, den die

Brahmanas niemals verehren wiirden; aber die dort anwesenden

Brahmanas unter der Fithrung Srila Vyasadevas wussten alle, dass
er die Personlichkeit Gottes ist, und deshalb verehrten sie ihn. Der
Herr erwiderte ihre Ehrbezeigungen nur aus Achtung vor der
Gesellschaftsordnung, nach der ein Ksatriya den Anordnungen der
Brahmanas gehorchen muss. Obwohl Sri Krsna von allen
verantwortungsbewussten Seiten stets die dem hoéchsten Herrn
gebuhrende Achtung erwiesen wurde, wich er niemals von den
Umgangsformen ab, die zwischen den Angehdrigen der vier Stande
ublich sind. Der Herr beachtete absichtlich alle gesellschaftlichen
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Umgangsformen, damit in der Zukunft andere seinem Beispiel
folgen wirden.

Vers 8
Eben als er sich auf dem Wagen niedergelassen hatte, um nach
Dvaraka zu fahren, sah er, wie Uttara voller Angst auf ihn zueilte.

Erlauterung
Alle Angehdrigen der Pandavas hatten sich véllig dem Schutz des
Herrn anvertraut, und daher beschltzte der Herr sie in jeder Lage.
Der Herr beschitzt zwar jeden, aber um jemanden, der sich ganz
auf ihn verlasst, kimmert er sich besonders. Der Vater schenkt
seinem kleinen Sohn, der sich véllig von ihm abhangig gemacht hat,
mehr Flrsorge als jemand anderem.

Vers 9
Uttara sagte: O Herr aller Herren, Herr des Universums! Du bist der
grolite Mystiker. Bitte beschitze mich, denn niemand sonst kann
mich in dieser Welt der Dualitat vor der Hand des Todes erretten.

Erlauterung
Die materielle Welt ist eine Welt der Dualitdt und steht im
Gegensatz zur Einheit des absoluten Reiches. Die Welt der Dualitat
setzt sich aus materieller und spiritueller Natur zusammen,
wohingegen die absolute Welt véllig spirituell, ohne die geringste
Spur materieller Eigenschaften, ist. In der dualistischen Welt
versucht jeder falschlich, Herr zu werden; in der absoluten Welt
hingegen ist SrT Krsna der absolute Herr, und alle anderen sind
seine absoluten Diener. In der Welt der Dualitat beneidet jeder
jeden, und der Tod ist wegen des unvereinbaren Nebeneinander
Bestehens von Materie und spiritueller Energie unvermeidlich. Fr
die ergebene Seele ist der Herr die einzige Zuflucht, die sie
furchtlos werden lasst. Niemand kann sich in der materiellen Welt
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vor der grausamen Hand des Todes retten, ohne sich den
LotosflRen des Herrn ergeben zu haben.

Vers 10
O Herr, Du bist allméachtig. Ein gluhender Eisenpfeil fliegt mit gro3er
Geschwindigkeit auf mich zu. Lass ihn mich selbst verbrennen,
mein Herr, wenn Du es wiinschst, aber lass ihn bitte nicht meine
Leibesfrucht verbrennen und téten. Bitte gewahre mir diese Bitte.

Erlauterung

Dieser Vorfall ereignete sich nach dem Tod von Uttaras Ehemann,
Abhimanyu. Als Witwe Abhimanyus hatte Uttara, obwohl noch sehr
jung, ihrem Gemahl folgen sollen; aber sie war schwanger, und
Maharaja Pariksit, ein groler Geweihter des Herrn, lag als Embryo
in ihrem Schol. Sie war fur seinen Schutz verantwortlich. Die Mutter
eines Kindes tragt die groRe Verantwortung, dem Kind jeden Schutz
zu bieten, und deshalb scheute sich Uttara nicht, dies offen vor Sri
Krsna zum Ausdruck zu bringen. Sie war die Tochter eines grof3en
Kdnigs, die Gattin eines grolien Helden, die Schilerin eines grof3en
Gottgeweihten und spater die Mutter eines hervorragenden Koénigs.
Sie war in jeder Hinsicht mit Gliick gesegnet.

Vers 11
Sita Gosvami sprach: Sri Krsna, der seinen Geweihten stets sehr
zugeneigt ist, horte ihren Worten geduldig zu. Er wusste sogleich,
dass Asvatthama, der Sohn Dronacaryas, das Brahmastra
geschleudert hatte, um das letzte Leben der Familie der Pandavas
auszuléschen.

Erlauterung
Der Herr ist in jeder Beziehung unvoreingenommen, und dennoch
zeigt er besondere Zuneigung zu seinen Geweihten, da dies fir das
Wohl eines jeden von grofer Wichtigkeit ist. Die Pandava - Familie
ist eine Familie von Gottgeweihten, weshalb der Herr wollte, dass
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sie die Welt regierten. Das war der Grund, warum er die Regierung
der Anhanger Duryodhanas zerschlug und Maharaja Yudhisthira als
Konig einsetzte. Aus dem gleichen Grund wollte er auch Maharaja
Pariksit beschiitzen, der sich immer noch im Mutterleib befand. |hm
gefiel die Vorstellung nicht, dass die Welt ohne die Pandavas, diese
vorbildliche Familie von Gottgeweihten, sein sollte.

Vers 12
O Vortrefflichster unter den grofien Denkern (munis)(Saunaka), als
die finf Pandavas das gleilende Brahmastra auf sich zukommen
sahen, ergriff jeder von ihnen seine Waffe.

Erlauterung

Brahmastras sind feinstofflicher als Atomwaffen. Asvatthama setzte
sein Brahmastra nur ein, um die Pandavas zu téten, das heif}t, die
funf Pandava - Bruder, die von Maharaja Yudhisthira angefihrt
wurden, und ihren einzigen Enkel, der im Leib Uttaras lag. Das
Brahmastra, das feinstofflicher und starker ist als eine Atomwaffe,
wirkt nicht unkontrollierbar wie zum Beispiel eine Atombombe.
Wenn eine Atombombe geziindet wird, unterscheidet sie nicht
zwischen dem Ziel und anderen Objekten. Hauptsachlich verletzt
eine Atombombe Unschuldige, da man sie nicht lenken kann. Das
Brahmastra hingegen ist von anderer Art. Es richtet sich genau auf
das Ziel und sucht sich demgemaf seinen Weg, ohne Unschuldige
zu verletzen.

Vers 13
Als die allmachtige Persdnlichkeit Gottes, Sr1 Krsna, erkannte, dass
seinen reinen Geweihten, die ihm vollig ergebene Seelen waren,
grolie Gefahr drohte, erhob er augenblicklich sein Feuerrad, das
Sudarsana - cakra, um sie zu beschutzen.
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Erlauterung

Das Brahmastra, die machtige Waffe, deren sich Asvatthama
bediente, kann mit einer Atomwaffe verglichen werden, doch die
Strahlung und die Hitze, die von ihm ausgingen, waren starker.
Dieses Brahmastra ist das Ergebnis einer Wissenschaft, die subtiler
ist als die Atomwissenschaft, da es durch eine in den Veden
aufgezeichnete Klangfolge, einen mantra, erzeugt wird. Ein anderer
Vorzug dieser Waffe liegt darin, dass sie nicht unkontrollierbar wirkt
wie eine Atomwaffe, da ein Brahmastra ausschlieRlich das Ziel trifft,
und nichts anderes. Asvatthama machte von dieser Waffe
Gebrauch, um alle mannlichen Angehdrigen der Pandu - Familie zu
vernichten; sie war also in gewissem Sinne gefahrlicher als eine
Atombombe, da sie sogar zum sichersten Ort vordringen konnte
und niemals ihr Ziel verfehlte. SrT Krsna, der all dies wusste, erhob
seine personliche Waffe, um seine Geweihten zu beschiitzen, die
keine andere Zuflucht aulRer Krsna kannten. In der Bhagavad - Gita
hat der Herr unmissverstandlich versprochen, dass seine
Geweihten niemals besiegt werden. Er verhalt sich der Qualitat oder
dem Grad des liebevollen Dienstes der Gottgeweihten
entsprechend. Hier ist nun das Wort ananya - visajayatmanam von
Bedeutung. Die Pandavas waren vollig vom Schutz des Herrn
abhangig, obwohl sie selbst grofle Krieger waren. Fiur den Herrn
aber sind selbst die grofiten Krieger unbedeutend, und er bezwingt
sie ohne weiteres. Als der Herr sah, dass den Pandavas keine Zeit
mehr blieb, das Brahmastra Asvatthamas abzuwehren, hob er seine
Waffe, obwohl er damit seinen Schwur brach. Die Schlacht von
Kuruksetra war zwar fast zu Ende, doch er hatte seinem Geliibde
gemall nicht zur Waffe greifen dirfen. Die Rettung seiner
Geweihten war ihm indes wichtiger als das Gellibde. Der Herr ist als
bhakta - vatsala bekannt oder »derjenige, der seine Geweihten
liebt«, und so zog er es vor, bhakta - vatsala zu bleiben, statt ein
weltlicher Moralist zu werden, der niemals seinen feierlichen Schwur
bricht.
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Vers 14
Sr1 Krsna, der Herr héchster Mystik, weilt als Paramatma im Herzen
eines jeden. Als solcher umhillte er den Embryo Uttaras durch
seine personliche Energie, um die Nachkommenschaft der Kuru -
Dynastie zu schitzen.

Erlauterung

Der Herr héchster Mystik kann durch seinen Paramatma - Aspekt,
seine vollstandige Teilerweiterung, gleichzeitig im Herzen aller
Lebewesen und sogar in den Atomen weilen. Deshalb umhilillte er
von innen her den Embryo im Schofd Uttaras, um Maharaja Pariksit
zu retten und damit die Nachkommenschaft Maharaja Kurus zu
schitzen, von dem auch Kdénig Pandu ein Abkémmling war. Sowohl
die Soéhne Dhrtarastas als auch die S6hne Pandus gehdrten der
Dynastie Maharaja Kurus an, weshalb sie gemeinhin als Kurus
bekannt waren. Als es jedoch Streitigkeiten zwischen den Familien
der beiden Brider gab, nannte man nur noch die S6hne Dhrtarastas
»Kurus«, wahrend die S6hne Pandus als »Pandavas« bezeichnet
wurden. Da die S6hne und Enkel Dhrtarastas alle in der Schlacht
von Kuruksetra gefallen waren, wird der letzte Sohn der Dynastie
hier als »der Sohn der Kurus« bezeichnet.

Vers 15
O Saunaka, Ruhm der Familie Bhrgus, obwohl die Uberragende
Brahmastra - Waffe, deren sich Asvatthdama bediente, nicht
abzuwehren war und obwohl keine Maoglichkeit bestand, sie
aufzuhalten oder ihr entgegenzuwirken, wurde sie unschadlich
gemacht und vernichtet, als sie der Starke Visnus (SrT Krsnas)
begegnete.

Erlauterung
In der Bhagavad - Gita wird erklart, dass das brahmajyoti, die
leuchtende transzendentale Ausstrahlung des Herrn, von 811 Krsna
ausgeht. Diese leuchtende Strahlung, die auch als brahma - tejas
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bekannt ist, besteht also aus nichts anderem als den Strahlen des
Herrn, ebenso, wie die Sonnenstrahlen aus den Strahlen des
Sonnenplaneten bestehen. Somit konnte die brahma - Waffe,
wenngleich sie materiell nicht abzuwehren war, die erhabene Kraft
des Herrn nicht bezwingen. Die von Asvatthama geschleuderte
Waffe, die man auch als brahma - siras bezeichnet, wurde von Sri
Krsna durch seine eigene Energie neutralisiert und vernichtet, das
hei3t, der Herr war auf keine fremde Hilfe angewiesen, da er
absolut ist.

Vers 16
O Brahmanas, denkt nicht etwa, dies sei eine besondere
wunderbare Tat der geheimnisvollen und unfehlbaren Persdnlichkeit
Gottes. Der Herr erschafft, erhalt und vernichtet durch seine ihm
eigene transzendentale Energie alle materiellen Dinge, obwohl er
selbst ungeboren ist.

Erlauterung

Die Taten des Herrn sind fir das winzige Gehirn der Lebewesen
unfassbar.

Nichts ist dem hochsten Herrn unmdglich, doch fiir uns sind alle
seine Taten wunderbar, und somit befindet er sich immer jenseits
der Grenzen unseres Vorstellungsvermdgens. Der Herr ist die
allméachtige, absolut vollkommene Personlichkeit Gottes. Der Herr
ist zu einhundert Prozent vollkommen, wohingegen die anderen
Lebewesen, namlich Brahma, Siva, die Gbrigen Halbgoétter und alle
anderen Geschopfe - ja selbst Narayana - , jeweils nur einen
bestimmten Prozentsatz dieser Vollkommenheit besitzen. Niemand
kommt ihm gleich oder ist gréfier als er. Niemand kann sich mit ihm
messen.

Vers 17
Auf diese Weise vor der Strahlung des Brahmastra gerettet,
wandten sich Kuntl, die keusche Geweihte des Herrn, ihre finf
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Séhne und Draupadt an SrT Krsna, als er im Begriff war, sich auf
den Heimweg zu begeben.

Erlauterung

Kuntr wird hier wegen ihrer lauteren Hingabe an SrT Krsna als sati
oder keusch beschrieben. |Ihre Gedanken werden in den nun
folgenden Gebeten an SrT Krsna zum Ausdruck kommen. Ein reiner
Geweihter des Herrn wendet sich nie - nicht einmal, um aus einer
Gefahr gerettet zu werden - an ein anderes Lebewesen als den
Herrn, auch nicht an einen Halbgott. Das war immer schon das
Merkmal der gesamten Familie der Pandavas. Sie kannten
niemanden und nichts aul3er Krsna, und deshalb war auch der Herr
immer bereit, ihnen in jeder Hinsicht und unter allen Umstanden zu
helfen. Solcher Art ist das transzendentale Wesen des Herrn. Er
erwidert die Abhangigkeit des Gottgeweihten. Man sollte daher nicht
bei unvollkommenen Lebewesen oder Halbgdttern Beistand suchen,
sondern sich um alle Hilfe an Sr7 Krsna wenden, der die Fahigkeit
besitzt, seine Geweihten zu retten. Zwar bittet ein solch reiner
Gottgeweihter den Herrn nie um Hilfe, doch der Herr ist von Sich
aus stets bemiht, ihm diese Hilfe zu gewahren.

Vers 18
Srimati  Kunti sprach: O Krsna, ich erweise Dir meine
Ehrerbietungen, denn Du bist die ursprungliche Personlichkeit
Gottes und wirst durch die Eigenschaften der materiellen Welt nicht
beeinflusst. Du weilst sowohl innerhalb als auch auflerhalb aller
Dinge, und trotzdem bist Du allen unsichtbar.

Erlauterung
Srimati Kuntidevi war sich durchaus bewusst, dass Krsna die
urspringliche Personlichkeit Gottes ist, obwohl er die Rolle ihres
Neffen spielte. Eine solch erleuchtete Frau konnte keinen Fehler
begehen, als sie ihrem Neffen Ehrerbietungen erwies. Sie nannte
ihn daher den urspringlichen purusa, der Uber dem materiellen
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Kosmos steht. Obgleich die Lebewesen ebenfalls alle
transzendental sind, sind sie weder ursprunglich noch unfehlbar.
Den Lebewesen kann es geschehen, dass sie fallen und in die
Gewalt der materiellen Natur geraten; dem Herrn aber droht niemals
etwas Derartiges. Deshalb wird er in den Veden als das Oberhaupt
aller Lebewesen beschrieben (nityo nityanam cetanas cetananam).
Weiter wird er isvara, der Herrscher, genannt. Die gewdhnlichen
Lebewesen und die Halbgétter, wie Indra, Candra, Sdrya und
andere, sind ebenfalls bis zu einem gewissen Grade isvara, doch
niemand von ihnen ist der hdchste isvara oder der endgiltige
Herrscher. Krsna ist der paramesvara, die Uberseele. Er befindet
sich sowohl innerhalb als auch auf3erhalb aller Dinge. Obwohl er vor
Srimati Kunti als ihr Neffe gegenwartig war, weilte er gleichzeitig in
ihr und in allen anderen Lebewesen. In der Bhagavad - Gita (15. 15)
sagt der Herr: »lch weile im Herzen eines jeden, und ich bin die
Ursache, dass jemand vergisst, sich erinnert und Wissen besitzt. Ich
bin es, der durch alle Veden zu erkennen ist, da ich der Verfasser
der Veden bin, und ich bin der Lehrer des Vedanta.« Kdénigin Kuntt
bestatigt, dass der Herr unsichtbar ist, obwohl er innerhalb und
aullerhalb aller Lebewesen weilt. Der Herr ist dem gewdhnlichen
Menschen gleichsam ein Ratsel. Konigin Kuntl sah mit eigenen
Augen, dass SrT Krsna vor ihr stand, und doch ging er in den Leib
Uttaras ein, um ihren Embryo vor der Bedrohung durch
Asvatthamas Brahmastra zu beschitzen. Kunti fragte sich, ob
Krsna alldurchdringend sei oder an einem Ort weile. In der Tat ist
beides der Fall, aber er behalt sich das Recht vor, sich denen nicht
zu offenbaren, die keine ihm ergebenen Seelen sind. Dieser
verhillende Vorhang wird als die Maya - Energie des hochsten
Herrn bezeichnet, und sie beherrscht die begrenzte Sicht der sich
auflehnenden Seele. Im Folgenden wird dies naher erklart.

Vers 19
Jenseits des Bereiches der begrenzten Sinneswahrnehmung bist
Du der ewig unnahbare Faktor, der durch den Schleier der
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tduschenden Energie verhillt wird. Du bist dem térichten
Beobachter unsichtbar, ebenso, wie man (der weniger Intelligente)
einen als Spieler verkleideten Mimen nicht erkennt.

Erlauterung
In der Bhagavad - Gita erklart 811 Krsna, dass weniger Intelligente
ihn far einen gewdhnlichen Menschen wie sich selbst halten und ihn
deshalb verspotten. Das Gleiche wird hier von Koénigin Kuntt
bestatigt. Die weniger Intelligenten sind diejenigen, die sich gegen
die Autoritat des Herrn auflehnen. Solche Personen nennt man
Asuras. Die Asuras wollen den Herrn trotz zahlloser autoritativer
Nachweise nicht als den héchsten anerkennen. Wenn der Herr als
Rama, Nrsimha, Varaha oder in seiner urspringlichen Gestalt als
Krsna personlich unter uns erscheint, vollbringt er viele wunderbare
Taten, die nach menschlichem Ermessen undurchfihrbar sind. Wie
wir im Zehnten Canto dieses groRartigen literarischen Werkes
erfahren werden, vollfuhrte er seine flr menschliche Begriffe
unmoglichen Taten schon, als er noch auf dem Schol} seiner Mutter
lag. Zum Beispiel tétete Krsna die Hexe Patana, die ihre Brust mit
Gift eingerieben hatte, um ihn zu téten. Krsna saugte an ihrer Brust
wie ein gewohnliches Kind, doch er saugte ihr dabei zugleich das
Leben aus. Etwas spater hob er den Govardhana - Higel empor,
wie ein Knabe einen Pilz in die H6he halt, und so blieb er sieben
Tage lang stehen, um die Einwohner von Vrndavana zu schiitzen.
Dies sind einige der Ubermenschlichen Taten des Herrn, die in den
autoritativen vedischen Schriften, wie den Puranas, Itihasas
(Geschichtsschreibung) und Upanisaden, geschildert werden. Mit
der Bhagavad - Gita schenkte er uns wundervolle Unterweisungen.
Er zeigte als Held, Familienvater, Lehrer und Entsagung-Ubender
unfassbare Fahigkeiten. Er wird von solch malgeblichen
Personlichkeiten wie Vyasa, Devala, Asita, Narada, Madhva,
Sankara, Ramanuja, Sri Caitanya Mahaprabhu, Jiva Gosvamr,
Visvanatha Cakravarti, Bhaktisiddhanta Sarasvati und allen anderen
Autoritaten ihrer Nachfolge als die hochste Personlichkeit Gottes
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anerkannt. Auch er selbst hat sich an vielen Stellen der
authentischen Schriften als solcher kundgetan. Und dennoch gibt es
Menschen mit ddmonischem Denken, die es ablehnen, den Herrn
als die hochste absolute Wahrheit anzuerkennen. Dies liegt zum
einen an dem durftigen MaR ihres Wissens und zum anderen an
ihrem starren Eigensinn, der ein Ergebnis ihrer vielen sindhaften
Handlungen der Vergangenheit und der Gegenwart ist. Solche
Personen konnten Sri Krsna nicht einmal erkennen, als er vor ihnen
stand. Eine andere Schwierigkeit liegt darin, dass sie ihn nicht als
den héchsten Herrn erkennen kénnen, weil sie sich grotenteils auf
ihre unvollkommenen Sinne verlassen. Zu ihnen gehéren auch die
neuzeitlichen Wissenschaftler. Sie wollen alles durch ihr
experimentelles Wissen erkennen. Es ist jedoch nicht mdglich, die
hdchste Person durch unvollkommenes, experimentelles Wissen zu
begreifen. In diesem Vers wird er als adhoksaja beschrieben, als
»derjenige, der jenseits der Reichweite experimentellen Wissens
steht«. Alle unsere Sinne sind unvollkommen. Wir behaupten, alles
wahrnehmen zu kénnen, doch wir missen zugeben, dass wir die
Dinge nur unter bestimmten materiellen Bedingungen wahrnehmen
konnen, auf die wir keinen Einfluss haben. Der Herr entzieht sich
unserer sinnlichen Wahrnehmung. Koénigin Kuntl erkannte diese
Unzulanglichkeit der bedingten Seelen, insbesondere die der
Frauen, da diese weniger intelligent sind. FUr weniger intelligente
Menschen muss es so etwas wie Tempel, Moscheen oder Kirchen
geben, damit sie beginnen konnen, die Autoritdt des Herrn
anzuerkennen und an solchen heiligen Orten von Autoritaten Uber
ihn zu horen. Fur die weniger Intelligenten ist ein solcher Beginn
des spirituellen Lebens notwendig, und nur toérichte Menschen
wenden sich gegen die Errichtung solcher Verehrungsstatten, die
unerlasslich sind, um den spirituellen Standard der Allgemeinheit zu
heben. Fir weniger Intelligente ist das Sichverneigen vor der
Autoritat des Herrn, wie es in den Tempeln, Moscheen und Kirchen
Ublich ist, ebenso segensreich wie die Meditation der
fortgeschrittenen Gottgeweihten Uber ihn durch aktiven Dienst.
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Vers 20
Du kommst personlich, um die transzendentale Wissenschaft vom
hingebungsvollen Dienst den Herzen der fortgeschrittenen
Transzendentalisten und gedanklichen Spekulanten zu offenbaren,
die durch das Vermdgen, Materie von spiritueller Kraft zu
unterscheiden, geldutert sind. Wie kdénnen dann aber wir Frauen
Dich in Vollkommenheit kennen?

Erlauterung

Selbst die grofdten spekulierenden Philosophen haben keinen
Zugang zum Reich des Herrn. In den Upanisaden wird erklart, dass
die héchste Wahrheit, die absolute Persdnlichkeit Gottes, sich dem
Denkvermdgen der grofdten Philosophen entzieht. Selbst durch
grole Gelehrsamkeit oder mit Hilfe des fahigsten Gehirns ist er
nicht zu erkennen. Erkennen kann ihn nur jemand, der mit seiner
Gnade gesegnet ist. Andere kdnnen jahrelang fortfahren, Uber ihn
nachzudenken, ohne ihn kennenzulernen. Eben diese Wahrheit wird
hier von der Konigin hervorgehoben, die die Rolle einer
unwissenden Frau spielt. Frauen besitzen fiir gewohnlich nicht die
Fahigkeit, wie Philosophen zu spekulieren, doch sie sind vom Herrn
gesegnet, denn sie glauben sogleich an seine Hoheit und Allmacht,
und so bringen sie ihm vorbehaltlos ihre Ehrerbietungen dar. Der
Herr ist so gltig, dass er nicht nur dem, der ein grof3er Philosoph ist,
seine Gunst erweist. Er kennt die Aufrichtigkeit des Herzens, und
daher kommen Frauen flir gewohnlich in groRer Zahl zu jeder Art
religioser Zeremonie oder Feier. In jedem Land und bei jeder
Religionsrichtung kann man beobachten, dass die Frauen
interessierter sind als die Manner. lhre Einfachheit, wenn es darum
geht, die Autoritdt des Herrn anzuerkennen, ist nutzbringender als
die Zurschaustellung unaufrichtigen religidsen Eifers.
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Vers 21
O Herr, der Du der Sohn Vasudevas, die Freude Devakis und das
Kind Nandas und der anderen Kuhhirten von Vrndavana geworden
bist und der Du der Lebensquell der Kiihe und der Sinne bist, ich
erweise Dir meine achtungsvollen Ehrerbietungen.

Erlauterung
Der Herr, dem man, wie bereits erklart, durch keine materiellen
Fahigkeiten naher kommen kann, erscheint aus seiner
unbegrenzten und grundlosen Barmherzigkeit in seiner personlichen
Form auf der Erde, um seinen reinen Geweihten seine besondere
Gnade zu erweisen und das Uberhandnehmen der Damonen zu
verhindern. Kdénigin Kunti preist vor allem deshalb die Inkarnation,
das heil’t, das Herabsteigen, Sri Krsnas vor allen anderen
Inkarnationen, weil der Herr in dieser Inkarnation besonders
zuganglich ist. In seiner Inkarnation als Rama war er von Kindheit
an der Sohn eines Konigs, wohingegen er in der Inkarnation als
Krsna, obwohl er auch dieses Mal ein Kénigssohn war, gleich nach
seinem Erscheinen die Obhut seiner eigentlichen Eltern (Koénig
Vasudeva und Konigin Devaki) verlieR und sich zum Schol}
Yasodamayis bringen lie®, um die Rolle eines gewdhnlichen
Kuhhirtenknaben im gesegneten Vrajabhimi zu spielen, das durch
seine Kindheitsspiele ewig geheiligt ist. Srm Krsna ist also
gnadenvoller als Rama. Er war zu Kuntis Bruder Vasudeva und
dessen Familie zweifellos Uberaus gutig. Ware er nicht der Sohn
Vasudevas und Devakis geworden, hatte Konigin Kuntl ihn nicht
ihren Neffen nennen und voll elterlicher Zuneigung zu ihm sprechen
kénnen. Doch Nanda und Yasoda sind noch gesegneter, denn sie
durften sich an den Kindheitsspielen des Herrn erfreuen, die von
grolkerer Anziehungskraft sind als all seine anderen Spiele. Nichts
lasst sich mit seinen Kindheitsspielen, wie er sie in Vrajabhimi
offenbarte, vergleichen; sie sind das Urbild seiner ewigen Spiele auf
dem urspringlichen Krsnaloka, der in der Brahma - Samhita als
cintamani - dhama beschriecben wird. Sri Krsna erschien in
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Vrajabhimi mit all seinen transzendentalen Gefahrten und seinem
ganzen Reich. Sr1 Caitanya Mahaprabhu erklarte deshalb, dass
niemand so gesegnet sei wie die Bewohner Vrajabhumis,
besonders die Kuhhirtenmadchen, die alles zur Zufriedenstellung
des Herrn hingaben. Wegen seiner Spiele mit Nanda und Yasoda,
seiner Spiele mit den Kuhhirten und vor allem wegen seiner Spiele
mit den Kuhhirtenknaben und den Kihen ist er als Govinda
bekannt. Sri Krsna als Govinda ist insbesondere den Brahmanas
und den Kihen zugetan, wodurch er darauf hinweist, dass der
Wohlistand der Menschen hauptsachlich von diesen beiden Dingen
abhangt, namlich der brahmanischen Kultur und dem Schutz der
Kiihe. SrT Krsna ist niemals zufrieden, wenn diese vernachlassigt
werden.

Vers 22
Meine achtungsvollen Ehrerbietungen gelten Dir, o Herr, dessen
Leib mit einem lotosgleichen Eindruck gezeichnet ist. Du wirst stets
mit Girlanden aus Lotosbliten geschmickt, Dein Blick ist so
kidhlend wie ein Lotos, und auf Deinen Fullsohlen sind die Zeichen
von Lotosbliten zu sehen.

Erlauterung
Hier werden einige der besonderen Merkmale am spirituellen
Korper der Personlichkeit Gottes aufgefiihrt, die seinen Kdérper von
den Korpern aller anderen Lebewesen unterscheiden. Es handelt
sich dabei um ganz besondere, dem Korper des Herrn eigene
Merkmale. Der Herr mag wie einer von uns erscheinen, doch er
unterscheidet sich immer durch seine besonderen Kérpermerkmale.
Srimati Kunti sagt, sie fihle sich unfahig, den Herrn zu sehen, weil
sie eine Frau sei. Das sagt sie, weil Frauen, Stdras (die
Arbeiterklasse) und die dvia - bandhus, die gefallenen
Abkommlinge der hdheren drei Klassen, intelligenzmaRig nicht in
der Lage sind, transzendentales Wissen zu verstehen, das sich auf
den spirituellen Namen, den Ruhm, die Merkmale, die Formen usw.
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der hoéchsten absoluten Wahrheit bezieht. Solche Menschen
kénnen, obwohl sie nicht imstande sind, in diese spirituellen
Aspekte des Herrn einzudringen, ihn als die arca - vigraha
wahrnehmen, in welcher er in der materiellen Welt erscheint, um an
die gefallenen Seelen, einschlieRlich der Frauen, Stdras und dvija -
bandhus, seine Gunst zu verschenken. Weil solch gefallene Seelen
nichts auller Materie wahrnehmen kdénnen, erklart sich der Herr
dazu bereit, in jedes einzelne der unzahligen Universen als
Garbhodakasayi Visnu einzugehen, der einen Lotosstangel aus
dem lotosahnlichen Eindruck im Mittelpunkt seines
transzendentalen Leibes wachsen lasst, und auf der Blite dieses
Lotos wird Brahma, das erste Lebewesen im Universum, geboren.
Deshalb ist der Herr als Pankajanabhi bekannt. Die arca - vigraha,
die transzendentale Gestalt, die der Herr als Pankajanabhi
annimmt, kann aus verschiedenen Elementen bestehen. Sie kann
zum Beispiel eine gedankliche Form sein oder aus Holz, Erde,
Metall oder Edelstein bestehen. Sie kann gemalt oder auch aus
Sand geformt sein. All diese Formen sollten stets mit Girlanden aus
Lotosbllten geschmiickt werden, und in den Tempeln, in denen sie
verehrt werden, sollte eine wohltuende Stimmung herrschen, die
anziehend auf den aufgewiihlten Geist der Nichtgottgeweihten wirkt,
die sich standig mit materiellen Sorgen abplagen. Die Meditierenden
verehren eine gedankliche Form. Somit ist der Herr selbst den
Frauen, Sidras und dvija - bandhus gnadig, vorausgesetzt, dass sie
bereit sind, die Tempel zu besuchen, in denen die verschiedenen
Gestalten Gottes, die eigens flr sie gemacht sind, verehrt werden.
Solche Tempelbesucher sind keine Gobtzendiener, wie einige
Menschen behaupten, die nur Uber geringes Wissen verfugen. Alle
grol3en acaryas errichteten Gberall Tempel der Verehrung zum Wohl
der weniger intelligenten Menschen, und man sollte nicht vorgeben,
Uber der Stufe der Tempelverehrung zu stehen, wahrend man in
Wirklichkeit zu den Sadras, den Frauen oder einer noch niedrigeren
Menschengruppe gehoért. Wenn man den Herrn sieht, sollte man mit
der Betrachtung bei seinen LotosfuRen beginnen und den Blick
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dann allmahlich Uber seine Beine, seine Hiften und seine Brust auf
sein Angesicht richten. Man sollte nicht versuchen, das Gesicht des
Herrn zu betrachten, ohne mit dem Anblick seiner LotosfliRe
vertraut zu sein. Als Tante des Herrn richtete Srimati Kunti jedoch
nicht als erstes ihren Blick auf die Lotosfil3e des Herrn, da sich der
Herr hatte beschamt fuhlen kénnen, sondern begann, um ihm eine
peinliche Situation zu ersparen, etwas oberhalb seiner Lotosfiile,
das heildt bei seiner Hufte, hob den Blick dann nach und nach zu
seinem Antlitz und senkte ihn schlieRlich auf seine LotosfiilRe. Damit
hatte alles trotzdem seine Richtigkeit.

Vers 23
O Hrsikesa, Meister der Sinne und Herr der Herren, Du befreitest
Deine Mutter Devaki, die der neidische Koénig Karmsa lange
gefangengehalten und gepeinigt hatte, und Du bewahrtest mich und
meine Kinder vor einer Reihe standiger Gefahren.

Erlauterung
Devaki, die Mutter Krsnas und Schwester Kénig Kamsas, wurde
zusammen mit ihrem Ehemann V asudeva eingekerkert, weil der
missglinstige Konig beflirchtete, von dem achten Sohn Devakis
(Krsna) getotet zu werden. Aus diesem Grund totete er alle Séhne
Devakis, die vor Krsna geboren wurden, aber Krsna entkam der
Gefahr, ermordet zu werden, da er zum Hause Nanda Maharajas
gebracht wurde, der sein Pflegevater wurde. Auch Kuntidevi wurde
mit ihren Kindern aus vielen Gefahren gerettet. Kuntidevi wurde
jedoch mit gréRerer Gunst gesegnet, da Sri Krsna die anderen
Kinder Devakis nicht rettete, die Kinder Kuntidevis hingegen alle.
Dies geschah, weil Vasudeva, der Ehemann Devakis, noch lebte,
Kuntidevt aber eine Witwe war und somit niemanden auler Krsna
hatte, der ihr hatte helfen kdnnen. Einem Gottgeweihten, der sich in
grofldter Gefahr befindet, gewahrt Krsna groflere Gunst. Es kann
daher zuweilen vorkommen, dass Krsna seine reinen Geweihten in
gefahrvolle Lagen bringt, weil der Gottgeweihte in einem solchen
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Zustand der Hilflosigkeit noch mehr Anhaftung gewinnt. Je starker
die Anhaftung an den Herrn ist, desto groRer ist der Erfolg des
Gottgeweihten.

Vers 24
Lieber Krsna, Deine Herrlichkeit beschltzte uns vor einem
Giftkuchen, einem grolen Feuer, Menschenfressern, der
lasterhaften Versammlung (der Kurus) und den Leiden wahrend
unserer Verbannung im Wald; Du beschitztest uns auf dem
Schlachtfeld, wo groRe Generale kampften, und jetzt hast Du uns
vor Asvatthamas Waffe gerettet.

Erlauterung
In diesem Vers werden die Gefahren aufgezahlt, denen die
Pandavas ausgesetzt waren. Devakl wurde nur einmal von ihrem
neidischen Bruder in Schwierigkeiten gebracht; sonst war sie in
Ruhe gelassen worden. Kuntidevi und ihre S6hne hingegen hatten
viele Jahre lang eine schwierige Lage nach der anderen
durchzustehen. Um des Konigreiches willen wurden sie von
Duryodhana und seinen Anhangern immer wieder in Not gebracht,
und jedes Mal rettete der Herr die S6hne Kuntis. Einmal gab man
Bhima einen vergifteten Kuchen; ein anderes Mal brachte man sie
in ein Haus aus Schellack, das darauf in Brand gesetzt wurde, und
wieder ein anderes Mal ergriff man Draupadi und wollte sie
entwirdigen, indem man versuchte, sie in der Versammlung der
niedertrachtigen Kurus nackt auszuziehen. Der Herr rettete
Draupadr, indem er ihr Gewand unermesslich lang werden liel3, so
dass Duryodhanas Gefolgsleute vergeblich versuchten, ihre BloRe
zu sehen. Als die Pandavas im Wald der Verbannung lebten,
musste Bhima mit dem menschenfressenden Damon Hidimba,
einem Raksasa, kampfen, aber der Herr rettete ihn. Doch damit war
es noch nicht genug. Nach all diesen Noéten fand die grof3e Schlacht
von Kuruksetra statt, in der Arjuna erfahrenen HeerfUhrern wie
Drona, Bhisma und Karna gegenlbertreten musste, die alle
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machtige Krieger waren. Und schliel3lich, als alles Uberstanden war,
drang das von Dronacaryas Sohn gesandte Brahmastra in Uttaras
Leib ein, und der Herr rettete Maharaja Pariksit, den einzigen noch
lebenden Abkémmling der Kurus.

Vers 25
Ich wiinsche mir, all dieses Unglick brache immer wieder Uber uns
herein, auf dass wir Dich immer wieder sehen konnten, denn Dich
zu sehen bedeutet, dass wir die Wiederholung von Geburt und Tod
nicht mehr sehen mussen.

Erlauterung

Fir gewohnlich ist es so, dass diejenigen unter den Leidenden,
Bedlrftigen, Intelligenten und Wissbegierigen, die fromme Werke
vollbracht haben, den Herrn verehren oder beginnen, ihn zu
verehren. Diejenigen aber, die ihr Leben nur mit slndhaften
Handlungen fristen, kdnnen sich, ungeachtet ihrer Stellung, dem
héchsten nicht ndhern, da sie durch die verblendende Energie
irregefihrt werden. Fir einen frommen Menschen, dem Ubles
widerfahrt, gibt es daher keine andere Médglichkeit, als bei den
LotosfiiRen des Herrn Zuflucht zu suchen. Sich standig an die
LotosfulRe des Herrn zu erinnern bedeutet, sich auf die Befreiung
von Geburt und Tod vorzubereiten. Selbst sogenanntes Unheil ist
also begrufienswert, weil es uns die Gelegenheit gibt, uns an den
Herrn zu erinnern, was Befreiung bedeutet.

Wer bei den LotosfiiRen des Herrn Zuflucht gesucht hat, die als das
beste Boot zur Uberquerung des Meeres der Unwissenheit gelten,
kann so leicht Befreiung erlangen, wie man Uber das Wasser im
Hufabdruck eines Kalbes springen kann. Solchen Seelen ist es
bestimmt, im Reich des Herrn zu leben, und sie haben nichts mit
einem Ort gemein, an dem bei jedem Schritt Gefahr lauert.

In der Bhagavad - Gita bezeichnet auch der Herr die materielle Welt
als einen gefahrlichen Ort voller Unheil. Weniger intelligente
Menschen entwerfen Plane, um sich diesem Unheil anzupassen,
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doch sie wissen nicht, dass es die Natur dieses Ortes ist, unheilvoll
zu sein. Sie wissen nichts vom Reich des Herrn, das voller
Gluckseligkeit ist und in dem es nicht die geringste Spur von Leid
gibt. Es ist also die Pflicht des vernlinftigen Menschen, sich nicht
durch weltliches Ungllck stéren zu lassen, das ohnehin unter allen
Umstanden auftritt, sondern er muss trotz aller unvermeidlichen
Leiden Fortschritte in spiritueller Erkenntnis machen, denn daflr ist
das menschliche Leben bestimmt. Die spirituelle Seele steht in
transzendentaler Stellung zu allen materiellen Noten; daher
bezeichnet man die sogenannten Noéte als unwirklich. Es ist wie bei
einem Mann, der im Traum sieht, wie ihn ein Tiger verschlingt, und
der in seiner Not um Hilfe schreit. In Wirklichkeit gibt es den Tiger
nicht, und der Mann leidet auch nicht wirklich, denn es handelt sich
nur um einen Traum. In &hnlicher Weise sind auch alle Néte des
Lebens nichts anderes als Traume. Wenn jemand so gllcklich ist,
durch hingebungsvollen Dienst mit dem Herrn in Verbindung zu
treten, ist fur ihn alles gewonnen. Durch eine der neun Arten des
hingebungsvollen Dienstes mit dem Herrn verbunden zu sein ist
stets ein Schritt nach vorn auf dem Pfad, der zuriick zu Gott fihrt.

Vers 26
Mein Herr, nur die materiell Erschopften kénnen sich Dir leicht
nahern, denn wer dem Pfad des (materiellen) Fortschritts folgt und
durch sein achtbares Elternhaus, durch groRen Reichtum, gute
Bildung und korperliche Schénheit héhere Positionen erreichen will,
kann sich Dir nicht mit Aufrichtigkeit zuwenden.

Erlauterung
Materiell fortgeschritten zu sein bedeutet, in einer adligen Familie
geboren worden zu sein und grof3en Reichtum, eine gute Bildung
und korperliche Schonheit zu besitzen. Alle materialistischen
Menschen sind wie von Sinnen danach, diese materiellen Guter zu
besitzen, und glauben dann, sie wirden Fortschritte erzielen. Als
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Folge all dieser materiellen Vorteile wird man jedoch zu Unrecht
hochmutig und I&sst sich durch solch zeitweiligen Besitz betdren.
Infolgedessen sind Menschen, die sich auf ihre materiellen
Errungenschaften etwas einbilden, nicht imstande, den heiligen
Namen des Herrn auszusprechen, indem sie ihn voller Hingabe mit
»0 Govinda, o Krsna anrufen. In den sastras heil3t es, dass ein
Sunder durch das einmalige Aussprechen des heiligen Namens des
Herrn von mehr Siinden befreit wird, als er jemals begehen kann.
So gewaltig ist die Kraft, die dem Chanten des heiligen Namens
innewohnt. Es liegt nicht die geringste Ubertreibung in dieser
Feststellung. Der heilige Name des Herrn ist tatsachlich so méachtig.
Allerdings gibt es beim Chanten qualitative Unterschiede, die von
der inneren Haltung abhéangig sind. Ein hilfloser Mensch kann den
heiligen Namen des Herrn voller Hingabe chanten, wohingegen ein
Mensch, der denselben heiligen Namen in materieller Zufriedenheit
von sich gibt, nicht so aufrichtig sein kann. Ein materiell
eingebildeter Mensch kann deshalb den heiligen Namen des Herrn
vielleicht gelegentlich aussprechen, doch er ist nicht imstande, den
Namen ernsthaft zu chanten. Die vier Prinzipien materiellen
Fortschritts, namlich (l)angesehene Herkunft, (2)groRer Reichtum,
(3)gute Bildung und (4)betérende Schoénheit sind daher in gewissem
Sinne Hindernisse fur das Vorwartsschreiten auf dem Pfad des
spirituellen Fortschritts. Die materielle Bedeckung der reinen
spirituellen Seele ist ein aulierliches Merkmal, ebenso, wie Fieber
ein aulerliches Merkmal des ungesunden Korpers ist. Im
Allgemeinen versucht man, das Fieber zu senken, statt es durch
eine falsche Behandlung zu erhéhen. Bisweilen kann man
beobachten, dass spirituell fortgeschrittene Personen materiell
verarmen. Dies ist jedoch kein Unglick. Vielmehr ist eine solche
Verarmung ein gutes Zeichen, ebenso, wie das Sinken des Fiebers
ein gutes Zeichen ist. Es soll das Prinzip des Lebens sein, die
materielle Berauschung, die uns immer mehr Uber das eigentliche
Lebensziel hinwegtduscht, zu mindern. Menschen in tiefer lllusion
sind nicht imstande, in das Konigreich Gottes einzugehen.
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Vers 27
Meine Ehrerbietungen gelten Dir, der Du das Eigentum der materiell
Verarmten bist. Du hast mit den Aktionen und Reaktionen der
materiellen Erscheinungsweisen der Natur nichts zu tun. Du bist in
Dir Selbst zufrieden, und daher bist Du der Liebenswerteste und der
Meister aller Monisten.

Erlauterung

Ein Lebewesen verzweifelt, sobald es nichts mehr besitzt. Daher
kann ein Lebewesen nicht im eigentlichen Sinne des Wortes
entsagungsvoll sein. Ein Lebewesen verzichtet nur dann auf eine
Sache, wenn es etwas Wertvolleres dafiir bekommt.

Ein Schiler zum Beispiel gibt seine kindlichen Neigungen auf, um
eine héhere Bildung zu erwerben, und ein Diener gibt seine Stellung
auf, um eine bessere Stellung zu bekommen. In ahnlicher Weise
entsagt ein Gottgeweihter der materiellen Welt nur zu dem Zweck,
einen erkennbaren spirituellen Wert zu erlangen. Srila Ripa
Gosvami, Srila Sanatana Gosvami, Srila Raghunatha dasa
Gosvamt und andere gaben ihren weltlichen Prunk und Reichtum
fur den Dienst des Herrn auf. Vormals galten sie im weltlichen Sinne
als bedeutende Manner, denn die Gosvamis waren Minister der
damaligen Regierung Bengalens, und Srila Raghunatha dasa
Gosvami war der Sohn eines bekannten zamindar (eines
bengalischen Grofligrundbesitzers); trotz alledem lielten sie alles
zurtick, um etwas Hoheres zu erreichen. Die Gottgeweihten leben
fur gewohnlich ohne materiellen Reichtum, aber dennoch besitzen
sie einen geheimen Schatz: die LotosfliRe des Herrn. Es gibt eine
anschauliche Geschichte {iber Srila Sanatana Gosvami. Er besaR
einen Stein der Weisen, den er auf einen Abfallhaufen warf. Ein
armer Mann bat ihn um den Stein, und Sanatana sagte ihm, er
maoge ihn sich aus dem Abfall holen. Der Arme nahm den Stein der
Weisen also an sich, wunderte sich aber spater, warum der
wertvolle Stein an einem solch schmutzigen Ort gelegen hatte. Er
bat daher Sanatana Gosvami um das Wertvollste, was dieser
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besal}, worauf er den heiligen Namen des Herrn erhielt. Akincana
bedeutet, jemand, der nichts Materielles zu geben hat«. Ein wahrer
Gottgeweihter oder Mahatma gibt niemandem etwas Materielles, da
er bereits alle materiellen Guter aufgegeben hat. Er kann uns
jedoch das hochste Gut schenken, namlich Sri Krsna, die
Personlichkeit Gottes, da er der einzige Besitz eines wirklichen
Gottgeweihten ist. Sanatana Gosvamis Stein der Weisen, den er
auf den Abfall warf, war nicht der Besitz des Gosvami, denn sonst
ware er nicht an einem solchen Ort gelassen worden. Dieses
Beispiel wird den beginnenden Gottgeweihten gegeben, damit sie
einsehen, dass materielle Winsche und spiritueller Fortschritt
unvereinbar sind. Solange man nicht in der Lage ist, alles als
spirituell, das heif’t, in Beziehung zum hdchsten Herrn, zu sehen,
muss man zwischen Spirituellem und Materiellem unterscheiden.
Ein spiritueller Meister wie Srila Sanatana Gosvami ist natiirlich
imstande, alles als spirituell wahrzunehmen. Er setzte dieses
Beispiel nur fur uns, weil uns diese spirituelle Sicht fehlt.

Der Fortschritt der materiellen Sicht und der materiellen Zivilisation
ist ein grofes Hindernis fir spirituellen Fortschritt. Materieller
Fortschritt verstrickt das Lebewesen in einen materiellen Kérper,
was mit vielerlei materiellen Leiden verbunden ist. Solcher
Fortschritt wird anartha genannt, was so viel bedeutet wie »Dinge,
die man eigentlich nicht mdchte«, und dies ist tatsachlich der Fall.
Im gegenwartigen Stadium materiellen Fortschritts benutzen die
Menschen beispielsweise Lippenstifte, die im Grunde unnétig sind,
jedoch viel Geld kosten, und noch viele ahnliche unerwiinschte
Dinge, die alles nur Produkte der materiellen Lebensauffassung
sind. Wenn man seine Aufmerksamkeit solch unnitzen Dingen
widmet, verschwendet man seine menschliche Energie, ohne
spirituelle Erkenntnis zu erlangen, die die gréRte Notwendigkeit flr
den Menschen darstellt. Der Versuch, den Mond zu erreichen, ist
ein weiteres Beispiel der Verschwendung von Energie, da selbst mit
der Erreichung des Mondes die Probleme des Lebens nicht geldst
werden. Die Geweihten des Herrn werden Akincana genannt, weil
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sie so gut wie keine materiellen Guter besitzen. Materielle Guter
sind stets Produkte der drei Erscheinungsweisen der materiellen
Natur. Sie behindern die spirituelle Energie, und daher sind unsere
Mdoglichkeiten zum spirituellen Fortschritt desto besser, je weniger
wir solche Produkte der materiellen Natur besitzen.

Die hochste Persdnlichkeit Gottes steht nicht in direkter Verbindung
mit materiellen Vorgangen. Alle Handlungen und Taten SrT Krsnas,
selbst wenn er sie in der materiellen Welt vollbringt, sind spirituell
und werden durch die Erscheinungsweisen der materiellen Natur
nicht beeintrachtigt. In der Bhagavad - Gita sagt der Herr, dass alle
seine Taten, sogar sein Erscheinen in der materiellen Welt und sein
Fortgehen, transzendental sind, und jemand, der dies in
vollkommener Weise versteht, wird nicht wieder in der materiellen
Welt geboren werden, sondern zu Gott zurtickkehren.

Die materielle Krankheit ist der Wunsch, die materielle Natur zu
beherrschen. Dieser Wunsch wiederum beruht auf dem
Wechselspiel der drei Erscheinungsweisen der Natur. Sowohl der
Herr als auch die Gottgeweihten trachten nicht nach solch falschem
Genul. Deshalb werden der Herr und auch seine Geweihten als
nivrtta - guna - vrtti bezeichnet. Der vollkommene nivrtta - guna -
vrtti ist der hochste Herr, weil er sich niemals zu den
Erscheinungsweisen der materiellen Natur hingezogen flhlt,
wohingegen die Lebewesen diese Neigung potentiell haben. Einige
von ihnen sind auch tatsachlich von der trligerischen
Anziehungskraft der materiellen Natur gefangen worden.

Weil der Herr der Besitz der Gottgeweihten ist und die
Gottgeweihten der Besitz des Herrn sind, stehen die Gottgeweihten
zweifelsohne in transzendentaler Stellung zu den
Erscheinungsweisen der materiellen Natur. Dies ist die naturliche
Schluf3folgerung. Die reinen Gottgeweihten unterscheiden sich von
den vermischten Gottgeweihten, die sich zur Linderung von Leid
und Armut oder auf ihrer Suche nach Wissen und im Verlauf ihrer
Spekulationen an den Herrn wenden. Die reinen Gottgeweihten und
der Herr fuhlen sich transzendental zueinander hingezogen. Flr
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andere hat der Herr im Austausch nichts zu geben, weshalb man
ihn auch atmarama »in sich selbst zufrieden« nennt. Und da er in
sich selbst zufrieden ist, ist er der Meister aller Monisten, die
danach streben, in das Dasein des Herrn einzugehen. Solche
Monisten gehen in die persdénliche Ausstrahlung des Herrn, das
brahamajyoti, ein; die Gottgeweihten aber nehmen an den
transzendentalen Spielen des Herrn teil, die man niemals irrtiimlich
fur materiell halten sollte.

Vers 28
Mein Herr, ich sehe Dich als die ewige Zeit und als den héchsten
Herrscher. Du hast weder Anfang noch Ende, und Du bist der
Alldurchdringende. Du behandelst jeden gleich, indem Du Deine
Barmherzigkeit an alle verteilst; Uneinigkeit unter den Lebewesen
entsteht durch gesellschaftliche Beziehungen und Austausche.

Erlauterung
Kuntidevt war sich bewusst, dass Krsna weder ihr Neffe noch ein
gewohnlicher Familienangehériger ihres Elternhauses war. Sie
wusste sehr wohl, dass Krsna der urerste Herr ist, der als
Paramatma, die Uberseele, im Herzen eines jeden weilt. Ein
anderer Name fiir den Paramatma - Aspekt des Herrn ist kala oder
»ewige Zeit«. Die ewige Zeit ist der Zeuge all unserer guten und
schlechten Handlungen, und so werden uns die entsprechenden
Reaktionen vom Herrn in seinem Aspekt der ewigen Zeit zugeteilt.
Es hat keinen Sinn zu sagen, wir wissten nicht, wofir und
weswegen wir litten. Wir selbst moégen die Missetaten, derentwegen
wir gegenwartig leiden, vergessen haben, doch wir mussen
bedenken, dass Paramatma unser standiger Begleiter ist und daher
alle Geschehnisse der Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft
kennt. Und weil der Paramatma - Aspekt Sri Krsnas alle
Geschehnisse und ihre Folgen bestimmt, ist er auch der hdchste
Herrscher. Ohne seine Einwilligung kann sich kein Grashalm
bewegen. Den Lebewesen wird so viel Freiheit gegeben, wie ihnen
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zusteht, und der Missbrauch dieser Freiheit bildet die Ursache von
Leid. Die Geweihten des Herrn missbrauchen ihre Freiheit nicht und
sind deshalb die guten S6hne des Herrn. Anderen, die ihre Freiheit
missbrauchen, teilt die ewige kala Leiden zu. Kala bringt den
bedingten Seelen sowohl Glick als auch Leid. Alles wird von der
ewigen Zeit festgelegt. Ebenso, wie wir ungewollte Leiden
empfangen, kdnnen uns auch Freuden widerfahren, um die wir nicht
gebeten haben, da all dies von kala vorherbestimmt ist. Niemand ist
also in den Augen des Herrn ein Feind oder ein Freund. Jeder
geniel’t oder erleidet die Folgen seines eigenen Schicksals. Dieses
Schicksal schaffen sich die Lebewesen, wahrend sie
gesellschaftlich miteinander in Berihrung kommen. Jeder will die
materielle Natur beherrschen, und dementsprechend schafft sich
jeder unter der Aufsicht des hochsten Herrn sein eigenes Schicksal.
Der Herr ist alldurchdringend und kann daher die Handlungen eines
jeden beobachten. Und weil der Herr weder Anfang noch Ende hat,
kennt man ihn auch als die ewige Zeit (kala).

Vers 29
Niemand, o Herr, kann Deine transzendentalen Spiele begreifen, die
menschlich erscheinen und daher irrefiihrend sind. Niemandem
schenkst Du besondere Gunst, und Du beneidest niemanden. Es ist
nur eine Vorstellung der Menschen, dass Du voreingenommen
seist.

Erlauterung
Die Gnade des Herrn gegenlber den gefallenen Seelen wird
gerecht verteilt. Niemandem ist er besonders gnadig und
niemandem ist er feindlich gesinnt. Die bloRe Vorstellung, die
Personlichkeit Gottes sei ein menschliches Wesen, fiihrt einen
schon in die Irre. Seine Spiele sind nur scheinbar wie die eines
Menschen, denn in Wirklichkeit sind sie transzendental und frei von
jeglicher Spur materieller Verunreinigung. Unzweifelhaft ist er dafir
bekannt, seinen reinen Geweihten gegenuber voreingenommen zu
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sein, doch in Wahrheit ist er niemals voreingenommen, ebenso, wie
die Sonne niemals jemandem gegenlber voreingenommen ist.
Durch die Nutzung der Sonnenstrahlen werden manchmal sogar
Steine wertvoll, wohingegen ein Blinder die Sonne nicht sehen
kann, obwohl sich gentiigend Sonnenstrahlen vor ihm befinden.
Dunkelheit und Licht sind Gegensatze, jedoch bedeutet dies nicht,
dass die Sonne bei der Verteilung ihrer Strahlen voreingenommen
ist. Die Sonnenstrahlen sind fir jeden da, doch das Vermégen der
Empfanger ist nicht das gleiche. Tdérichte Menschen denken,
hingebungsvoller Dienst bedeute, dem Herrn zu schmeicheln, um
seine besondere Gnade zu erlangen, doch die reinen
Gottgeweihten, die sich dem transzendentalen liebevollen Dienst
des Herrn widmen, sind keine Handler. Ein Unternehmen bietet
jemandem als Gegenleistung fir Geld seine Dienste an. Der reine
Gottgeweihte dient dem Herrn nicht solcher Gegenleistung wegen,
und daher steht ihm die volle Gnade des Herrn offen. Leidende und
bediurftige Menschen, Neugierige und Philosophen gehen
voribergehend Verbindungen mit dem Herrn ein, um einen
bestimmten Zweck zu erreichen. Wenn der Zweck erflllt ist, wird die
Beziehung zum Herrn abgebrochen. Wenn jemand zum Beispiel an
einer Krankheit leidet, so betet er zum Herrn um Genesung,
vorausgesetzt, dass er wenigstens ein bisschen Frémmigkeit
besitzt. Sobald diese Genesung dann eingetreten ist, denkt der
ehemals Leidende meistens nicht mehr daran, eine Beziehung zum
Herrn zu unterhalten. Die Gnade des Herrn ist zwar immer noch fur
ihn da, doch zdgert er jetzt, sie zu empfangen. Hier zeigt sich der
Unterschied zwischen einem reinen Gottgeweihten und einem
vermischten Gottgeweihten. Diejenigen, die génzlich gegen den
Dienst des Herrn eingestellt sind, befinden sich in tiefster Finsternis;
diejenigen, die den Herrn nur in Zeiten der Not um Gunst bitten,
sind Teilempfanger der Gnade des Herrn, und diejenigen, die sich
voll und ganz dem Dienst des Herrn widmen, empfangen die Gnade
des Herrn in ihrer ganzen Fulle. Solche Ungleichheiten beim
Empfangen der Gnade des Herrn hdngen vom Empfanger ab, nicht
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von einer Parteilichkeit oder Voreingenommenheit des
allbarmherzigen Herrn.

Wenn der Herr durch seine allbarmherzige Energie in der
materiellen Welt erscheint, verhalt er sich in seinen Spielen ahnlich
wie ein Mensch, weshalb es manchmal so scheint, als sei der Herr
nur seinen Geweihten zugetan; doch dem ist nicht so. Trotz solch
scheinbaren Zeichen der Ungleichheit verteilt er seine Gnade
gleichmaRig. Auf dem Schlachtfeld von Kuruksetra zum Beispiel
wurden alle, die in der Gegenwart des Herrn im Kampf fielen,
befreit, ohne die notwendigen Voraussetzungen daflir zu besitzen,
da die blolRe Gegenwart des Herrn die scheidende Seele von den
Wirkungen aller Sinden lautert, und so erhalt der Verscheidende
einen Platz im transzendentalen Reich. Wenn man sich nur
irgendwie den Sonnenstrahlen aussetzt, wird man sicherlich den
bendtigten Segen in Form von Warme und ultravioletter Strahlung
empfangen. Zusammenfassend kann man also sagen, dass der
Herr niemals voreingenommen ist. Es ist ein Fehler der Menschen,
ihn fur voreingenommen zu halten.

Vers 30
Natdrlich ist es verwirrend, o Seele des Universums, dass Du tatig
bist, obwohl Du untétig bist, und dass Du geboren wirst, obwohl Du
der Ungeborene und die Lebenskraft bist. Du erscheinst sowonhl
unter den Tieren als auch unter den Menschen, den Weisen und
den Wasserwesen. Wabhrlich, dies ist verwirrend.

Erlauterung
Die transzendentalen Spiele des Herrn sind nicht nur verwirrend,
sondern auch offenbar widerspriichlich. Sie sind, mit anderen
Worten, fir das begrenzte Denkvermbégen des Menschen
unfassbar. Der Herr ist die alldurchdringende Uberseele allen Seins,
und dennoch erscheint er unter den Tieren in der Gestalt eines
Ebers, in der Gestalt eines Menschen als Rama, Krsna und andere,
in der Gestalt eines Rsi als Narayana und in der Gestalt eines
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Wasserlebewesens als Fisch. Und doch heif’t es, er sei ungeboren
und er sei nicht gezwungen, etwas zu tun. Im Sruti - mantra wird
gesagt, dass er, das hochste Brahman, nicht tatig zu sein braucht.
Niemand kommt ihm gleich oder ist groRer als er. Er besitzt
vielfaltige Energien, und alles wird von ihm durch sein ihm eigenes
ursachloses Wissen und durch seine ihm innewohnende ursachlose
Starke und Tatkraft vollendet ausgeflhrt. Dies beweist zweifellos,
dass die Handlungen, Formen und Taten des Herrn fir unser
begrenztes Denkvermdgen unfassbar sind. Weil er aber unbegrenzt
machtig ist, ist ihm alles moglich. Niemand kann ihn daher genau
einschatzen; jede Handlung des Herrn ist fir den gewoéhnlichen
Menschen verwirrend. Man kann ihn nicht mit Hilfe des vedischen
Wissens begreifen, jedoch kdnnen ihn die reinen Gottgeweihten
leicht verstehen, da sie eine innige Beziehung zu ihm haben. Die
Gottgeweihten wissen somit auch, dass er weder ein Tier noch ein
Mensch, ein Rsi oder ein Fisch ist, obwohl er unter den Tieren und
Menschen erscheinen mag. Er ist unter allen Umstanden ewig der
héchste Herr.

Vers 31
Lieber Krsna, Yasoda nahm einen Strick, um Dich zu fesseln, als Du
Unfug triebst, und Deine verstorten Augen flllten sich mit Tranen,
von denen die Tusche Deiner Augen verwischt wurde. Du
furchtetest Dich, obwohl sich die Furcht in Person vor Dir flrchtet.
Diese Vorstellung verwirrt mich.

Erlauterung
Hier findet sich ein weiteres Beispiel fur die Verwirrung, die die
Spiele des hochsten Herrn verursachen. Der hochste Herr ist, wie
bereits erklart wurde, unter allen Umstanden der hochste. Das obige
Beispiel zeigt besonders deutlich, wie der Herr gleichzeitig der
héchste und ein Spielzeug in den Handen seines reinen Geweihten
sein kann. Der reine Gottgeweihte dient dem Herrn nur aus
unverfalschter Liebe, und wahrend der reine Gottgeweihte sich so
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dem hingebungsvollen Dienst widmet, vergisst er die Stellung des
hdchsten Herrn. Der hdchste Herr nimmt seinerseits den liebevollen
Dienst seines Geweihten mit grof3erer Freude entgegen, wenn ihm
der Dienst spontan, das heil3t, aus reiner Zuneigung und ohne
ehrfurchtsvolle Bewunderung, dargebracht wird. Im Allgemeinen
wird der Herr von den Gottgeweihten in ehrfurchtsvoller Haltung
verehrt, doch der Herr freut sich ganz besonders, wenn ihn der
Geweihte aus reiner Zuneigung und Liebe fiir weniger bedeutsam
halt als sich selbst. Die Spiele des Herrn im urspriinglichen Reich
von Goloka Vrindavana werden in diesem Bewusstsein
ausgetauscht. Die Freunde Krsnas betrachten den Herrn als einen
der Ihren. In ihren Augen ist er nicht von Ehrfurchts gebietender
Bedeutsamkeit. Die Eltern des Herrn (die reine Gottgeweihte sind)
sehen in ihm nur ein Kind. Dem Herrn bereiten die Bestrafungen
seiner Eltern mehr Freude als die Gebete der vedischen Hymnen,
und er geniefldt auch die Vorwirfe seiner Geliebten mehr als die
vedischen Hymnen. Als ST Krsna in der materiellen Welt weilte, um
seine ewigen Spiele des transzendentalen Reiches von Goloka
Vrndavana zu offenbaren, damit die Menschen sich zu ihm
hingezogen flhlten, bot er seiner Pflegemutter, Yasoda, ein
einzigartiges Bild der Unterordnung. In seinen natirlichen Spielen
pflegte der Herr den Buttervorrat Mutter Yasodas zu verderben,
indem er die Topfe zerbrach und den Inhalt an seine Freunde und
Spielgefahrten, einschliellich der beriihmten Affen von Vrndavana,
verteilte, die die Freigebigkeit des Herrn genossen. Als Mutter
Yasoda dies sah, wollte sie aus ihrer reinen Liebe heraus so tun, als
strafe sie ihr transzendentales Kind. So nahm sie einen Strick und
drohte dem Herrn, ihn festzubinden, wie es in gewdhnlichen
Familien Gblich ist. Der Herr senkte den Kopf, als er den Strick in
den Handen Mutter Yasodas sah, und begann wie ein Kind zu
weinen; Tranen rollten ihm Uber die Wangen und verwischten die
schwarze Bemalung, die um seine schénen Augen aufgetragen war.
Dieses Bildnis des Herrn wird von Kuntidevi verehrt, weil sie sich
der erhabenen Stellung des Herrn bewusst ist. Er wird oftmals von
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der Angst in Person geflirchtet, jedoch angstigte er sich vor seiner
Mutter, die ihn auf ganz gewdhnliche Weise bestrafen wollte. Kuntt
war sich der hohen Stellung Krsnas bewusst, Yasoda jedoch nicht.
Deshalb befand sich Yasoda auf einer héheren Stufe als Kuntr.
Mutter Yasoda bekam Krsna als Kind, und Krsna lie® sie ganz
vergessen, dass ihr Kind der Herr Selbst war. Ware sich Mutter
Yasoda der hohen Stellung Krsnas bewusst gewesen,

hatte sie es bestimmt nicht gewagt, ihn zu bestrafen. Doch Krsna
lie sie diesen Umstand vergessen, weil er sich gegeniber der
zuneigungsvollen Yasoda wie ein Kind verhalten wollte. Dieser
Liebesaustausch zwischen Mutter und Sohn geschah auf natirliche
Weise, und Kuntl, die sich an jene Begebenheit erinnerte, war
verwirrt; sie konnte nicht umhin, diese transzendentale kindliche
Liebe zu preisen. Indirekt wird damit Mutter Yasoda fir ihre
einzigartige Stufe der Liebe geriihmt, da sie sogar dem allmachtigen
Herrn als ihrem geliebten Kind gebieten durfte.

Vers 32
Manche sagen, Du, der Ungeborene, seist zum Ruhm frommer
Kodnige geboren worden, und andere sagen, Du seist zur Freude
Konig Yadus, eines Deiner liebsten Geweihten, geboren worden. Du
erscheinst in seiner Familie so, wie Sandelholz in den Bergen
Malaias erscheint.

Erlauterung
Weil das Erscheinen des Herrn in der materiellen Welt verwirrend
ist, gibt es unterschiedliche Meinungen Uber die Geburt des
Ungeborenen. In der Bhagavad - Gita sagt der Herr, dass er in der
materiellen Welt geboren wird, obwohl er nie geboren wird und der
Herr aller fuhlenden Wesen ist. Die Geburt des Ungeborenen ist
also nicht zu leugnen, da er diese Tatsache selbst bestatigt; doch es
gibt unterschiedliche Auffassungen, weshalb er geboren wird. Auch
das wird in der Bhagavad - Gita erklart: Er erscheint durch seine
innere Kraft, um die Prinzipien der Religion wieder zu errichten, die
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Frommen zu beschiitzen und die Gottlosen zu vernichten. Dies ist
die Absicht, die sich hinter dem Erscheinen des Ungeborenen
verbirgt. Dennoch heildt es, der Herr sei zum Ruhm des frommen
Konigs Yudhisthira erschienen. In der Tat wollte SrT Krsna zum Wohl
aller Lebewesen auf der Welt das Konigreich der Pandavas
errichten. Wenn ein frommer Konig die Welt regiert, sind die
Menschen gliicklich; wenn aber der Regierende gottlos ist, sind die
Menschen unglicklich. Im Zeitalter des Kali sind die Regierenden
zum groBten Teil gottlos, und daher sind auch die Blrger stets
ungliicklich. Im Falle der Demokratie jedoch beauftragen die
gottlosen Burger selbst ihren Abgeordneten, sie zu regieren, und
deshalb kdnnen sie niemandem wegen ihres Unglicks Vorwirfe
machen.

Auch Maharaja Nala war zwar als ein groRer, frommer Koénig
beriihmt, doch er hatte keine Beziehung zu Sri Krsna. Daher ist mit
dem frommen Koénig hier Maharaja Yudhisthira gemeint, zu dessen
Ruhm Srm Krsna erschien. Auch Kdénig Yadu verhalf er zu
Bertihmtheit, da er in seiner Familie geboren wurde. Der Herr ist als
Yadava, Yaduvira, Yadunandana und so fort bekannt, wenngleich
der Herr niemals durch solche Bindungen zu etwas verpflichtet ist.
Es verhéalt sich wie mit dem Sandelholz, das in den malaiischen
Bergen wachst. Baume kdnnen Uberall wachsen, doch weil die
Sandelholzbdume hauptsachlich im Gebiet der malaiischen Berge
vorkommen, sind der Begriff »Sandelholz« und die malaiischen
Berge miteinander verknlpft. Der Herr ist ewig ungeboren wie die
Sonne, und dennoch erscheint er, so, wie die Sonne am 0stlichen
Horizont aufgeht. Wie die Sonne niemals eine 6stliche Sonne ist, so
ist der Herr niemals der Sohn von jemandem; vielmehr ist er der
Vater aller Wesen.

Vers 33

Andere sagen, weil Vasudeva und Devaki um Dich beteten, seist Du
als ihr Sohn zur Welt gekommen. Zweifellos bist Du ungeboren;
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trotzdem erscheinst Du zu ihrem Wohl und um jene zu téten, die die
Halbgdtter beneiden.

Erlauterung

Es steht geschrieben, dass sich Vasudeva und Devaki in ihrem
vorangegangenen Leben als Sutapa und Prsni einer strengen Form
der BulRe unterzogen, um den Herrn als ihren Sohn zu bekommen,
und dass der Herr aufgrund dieser Entsagung als ihr Sohn erschien.
In der Bhagavad - Gita (4.8) wird ebenfalls erklart, dass der Herr
zum Wohl aller Menschen der Welt erscheint, wie auch, um die
Asuras, die materialistischen Atheisten, zu vernichten.

Vers 34
Wieder andere sagen, die Welt, Gberladen wie ein Boot auf dem
Meer, leide stark, und Brahma, Dein Sohn, habe um Dich gebetet,
weshalb Du erschienen seist, um die Not zu lindern.

Erlauterung
Brahma, das erste Lebewesen, das gleich nach der Schépfung
geboren wurde, ist der unmittelbare Sohn Narayanas. Am Anfang
ging Narayana als Garbhodakasayi Visnu in das materielle
Universum ein. Ohne Verbindung mit der spirituellen Natur kann die
Materie nichts hervorbringen; dieses Prinzip gilt schon seit dem
Beginn der Schopfung. Nachdem das hoéchste spirituelle Wesen in
das Universum eingegangen war, wurde Brahma, das erste
Lebewesen, auf einer Lotosblite geboren, die aus dem
transzendentalen Nabel Visnus wuchs. Deshalb kennt man Visnu
auch als Padmanabha. Brahma wird manchmal atma - bhi genannt,
weil er direkt von seinem Vater - ohne das Mitwirken der Mutter
Laksmi - gezeugt wurde. Laksmi, die sich im Dienst des Herrn
beschaftigte, sald unmittelbar bei Narayana, und dennoch zeugte
Narayana Brahma ohne jede Verbindung mit ihr. Das beweist die
Allmacht des Herrn, und jemand, der toérichterweise denkt,
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Narayana sei wie andere Lebewesen, sollte sich hiermit eines
Besseren belehren Jassen. Narayana ist kein gewdhnliches
Lebewesen. Er ist die Personlichkeit Gottes selbst und birgt in
jedem Teil seines transzendentalen Korpers die gesamten Krafte
aller Sinne. Ein gewodhnliches Lebewesen zeugt ein Kind durch
Geschlechtsverkehr, und es ist nicht imstande, ein Kind auf andere
Weise zu zeugen als auf die ihm zugewiesene Art. Narayana
hingegen ist allmachtig, und seine Energie ist an keine
Bedingungen gebunden. Er ist in sich selbst vollkommen und so
unabhangig, dass er durch seine vielfaltigen Energien alles mit
Leichtigkeit und in Vollkommenheit tun kann. Brahma ist also der
unmittelbare Sohn seines Vaters und befand sich nie in einem
Mutterleib. Deshalb nennt man ihn atma - bha. Dieser Brahma ist fur
weitere Schopfungen im Universum zustandig, die Nebenwirkungen
der Kraft des Allmachtigen darstellen. Innerhalb des Universums
gibt es einen transzendentalen Planeten, Svetadvipa genannt, der
das Reich des KsirodakasayT Visnu, des Paramatma - Aspektes des
hdchsten Herrn, ist. Wenn im Universum eine Stérung auftritt, die
die verwaltenden Halbgétter nicht beseitigen kdnnen, ersuchen
diese Brahma um Hilfe, und wenn selbst Brahmaji keine L&sung
findet, bittet er Ksirodakasayt Visnu um Rat und betet zu ihm, er
mdge eine Inkarnation senden, um die Probleme zu Iésen. Ein
solches Problem ergab sich, als Krsna und andere Asuras die Erde
regierten und sie durch ihre Missetaten aufs Schwerste belasteten.
Damals betete Brahmaji gemeinsam mit anderen Halbgoéttern am
Ufer des Ksirodaka - Ozeans, worauf ihnen das Erscheinen Krsnas
als der Sohn Vasudevas und Devakis angekiindigt wurde. Deshalb
wird manchmal gesagt, der Herr sei auf die Gebete Brahmajis hin
erschienen.

Vers 35
Und wieder andere sagen, Du seist erschienen, um den
hingebungsvollen Dienst des Horens, Sicherinnerns, Verehrens
usw. zu erneuern, damit die bedingten Seelen, die unter materiellen
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Qualen leiden, ihren Nutzen daraus ziehen und so befreit werden
kdonnen.

Erlauterung
In der Srimad - Bhagavad - Gita versichert der Herr, dass er in
jedem Zeitalter erscheint, um den Weg der Religion wieder
herzustellen. Religion wird vom hoéchsten Herrn geschaffen.
Niemand kann einen neuen Pfad der Religion erfinden, wie es unter
gewissen ehrsichtigen Menschen Ublich ist. Der wahre Weg der
Religion besteht darin, den Herrn als die hdchste Autoritat
anzuerkennen und ihm in spontaner Liebe zu dienen. Ein
Lebewesen kann nicht vermeiden, dass es dienen muss, weil es
von seiner Natur her zu diesem Zweck geschaffen wurde. Die
einzige Aufgabe des Lebewesens ist es, dem Herrn Dienst
darzubringen. Der Herr ist gro3, und die Lebewesen sind ihm
untertan. Deshalb ist es die Pflicht des Lebewesens, ihm allein zu
dienen. Unglucklicherweise werden die verblendeten Lebewesen
aus einem falschen Verstandnis heraus durch materielle Begierden
zu Dienern der Sinne. Diese Begierden werden als avidya,
Unwissenheit, bezeichnet. Aus solchem Begehren heraus entwirft
das Lebewesen vielerlei Plane fiur materiellen Genuf, deren
Mittelpunkt ein pervertiertes Geschlechtsleben bildet. So verfangt es
sich in der Kette der Geburten und Tode und wandert unter der
Flihrung des hoéchsten Herrn auf verschiedenen Planeten von
Korper zu Korper. Solange man daher die Begrenzungen dieser
Unwissenheit nicht Gberschritten hat, kann man von den dreifachen
Leiden des materiellen Lebens nicht frei werden. So lautet das
Gesetz der Natur. Weil der Herr jedoch mit den leidenden
Lebewesen mehr Erbarmen hat, als sie es verdienen, erscheint er
aus seiner grundlosen Barmherzigkeit unter ihnen und erweckt die
Prinzipien des hingebungsvollen Dienstes wieder, namlich Hbéren,
Chanten, Sicherinnern, Dienen, Verehren, Gebetedarbringen,
FreundschaftschlieBen und vdllige Hingabe. Die Ausubung all
dieser Prinzipien oder auch nur eines einzigen kann einer bedingten
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Seele helfen, der Verstrickung in die Unwissenheit zu entkommen
und so von allen materiellen Leiden frei zu werden, die sich das
Lebewesen aufgrund seiner Verblendung durch die dul3ere Energie
geschaffen hat. Diese besondere Art der Gnade erweist der Herr
den Lebewesen in der Form Sri Caitanya Mahaprabhus.

Vers 36
O Krsna, diejenigen, die standig von Deinen transzendentalen Taten
horen, sie lobpreisen und immer wieder erzéhlen oder Freude daran
haben, wenn andere dies tun, sehen gewiss Deine LotosfliRe, die
allein die Wiederholung von Geburt und Tod beenden kénnen.

Erlauterung
Der hochste Herr, Sri Krsna, kann aus unserer gegenwartigen,
bedingten Sicht nicht wahrgenommen werden. Um ihn zu sehen,
mussen wir unsere gegenwartige Sichtweise andern und ein Dasein
voller spontaner Liebe zu Gott entwickeln. Als Sri Krsna persénlich
auf der Erde weilte, konnte ihn nicht jeder als die hdchste
Personlichkeit Gottes erkennen. Materialisten wie Ravana,
Hiranyakasipu, Karmsa, Jarasandha, Siéupéla und andere waren, an
ihren materiellen Fahigkeiten gemessen, fortgeschrittenste
Persdnlichkeiten, aber dennoch wussten sie die Gegenwart des
Herrn nicht zu wurdigen. Selbst wenn der Herr also vor unseren
Augen gegenwartig ware, kdnnten wir ihn nicht sehen, solange wir
nicht die erforderliche Sicht besitzen. Diese notwendige Eignung
wird nur durch den Vorgang des hingebungsvollen Dienstes
entwickelt, der damit beginnt, dass man aus den richtigen Quellen
Uber den Herrn hort. Die Bhagavad - Gita ist eines der bekannten
Literaturwerke, die allgemein gehdrt, gechantet und zitiert werden,
doch trotz solchen Horens, Chantens und Zitierens kommt es
manchmal vor, dass derjenige, der solch hingebungsvollen Dienst
verrichtet, den Herrn nicht von Angesicht zu Angesicht sieht. Dies
beruht darauf, dass der erste Faktor, sravana, sehr wichtig ist.
Wenn man aus den richtigen Quellen hort, zeigen sich rasch
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Ergebnisse. Meistens jedoch hdéren die Menschen von
nichtbefugten Personen. Solch nichtbefugte Personen mobgen
vielleicht nach akademischen Gesichtspunkten sehr gelehrt sein,
doch weil sie den Prinzipien des hingebungsvollen Dienstes nicht
folgen, ist es nur Zeitverschwendung, ihnen zuzuhéren. Oft legen
sie die Texte dem Geschmack der Zeit entsprechend aus, um ihren
personlichen Absichten zu dienen. Man sollte daher zunachst einen
befahigten und befugten Sprecher ausfindig machen und dann von
ihm hoéren. Wenn der Vorgang des Horens vollkommen und
vollstandig ist, werden die anderen Vorgange von selbst auf ihre
Weise vollkommen.

Es gibt vielfaltige transzendentale Spiele des Herrn, und jedes
einzelne von ihnen besitzt die Macht, das gewlinschte Ergebnis
herbeizuflihren, sofern der Vorgang des Hoérens vollkommen ist.
Das Srimad - Bhagavatam beginnt mit den Beschreibungen der
Taten und Spiele des Herrn in seiner Beziehung zu den Pandavas;
es folgen noch viele andere Spiele des Herrn, wie zum Beispiel
seine Kampfe mit den Asuras. Im Zehnten Canto schlieRlich wird
seine erhabene Beziehung zu seinen ehelichen Gefahrtinnen, den
gopis, wie auch zu seinen Ehefrauen in Dvaraka beschrieben. Da
der Herr absolut ist, gibt es hinsichtlich der transzendentalen Natur
zwischen keinem der Spiele des Herrn einen Unterschied; doch
wenn der HOrvorgang nicht autorisiert ist, zeigen sich die Menschen
bisweilen interessierter daran, von seinen Spielen mit den gopis zu
hoéren. Diese Neigung verrat die lusternen Geflihle des Zuhérers,
und daher wird sich ein befugter Sprecher der Spiele des Herrn
niemals mit solch unautorisiertem Héren abgeben. Man muss Uber
den Herrn vom Beginn des Srimad Bhagavatam und anderer
Schriften an hoéren; das wird uns helfen, durch allmahlichen
Fortschritt die Vollkommenheit zu erreichen. Man sollte nicht
denken, Krsnas Erlebnisse mit den Pandavas seien weniger
bedeutend als die mit den gopis. Wir missen uns immer der
Tatsache bewusst sein, dass der Herr zu aller weltlichen Anhaftung
stets in transzendentaler Stellung steht. Er allein ist der Held in all
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den oben erwahnten Spielen, und Uber ihn wie auch Uber seine
Geweihten und Gegner zu hdren ist flir das spirituelle Leben
forderlich. Es heil3t, dass die Veden, die Puranas und andere
Schriften nur verfasst wurden, um unsere verlorene Beziehung zu
ihm wiederzubeleben. Daher ist es grundlegend, aus diesen
Schriften zu héren.

Vers 37
O mein Herr, Du kamst personlich allen Pflichten nach. Verlasst Du
uns heute, obgleich wir vollig von Deiner Barmherzigkeit abhangig
sind und niemanden sonst haben, der uns jetzt, wo uns alle Konige
feindlich gegenuberstehen, beschutzen wirde?

Erlauterung
Die Pandavas sind in hochstem Malie gesegnet, da sie das Gliick
hatten, vollig von der Gnade des Herrn abhangig zu sein. In der
materiellen Welt gilt es als das schlimmste Missgeschick, von der
Gnade eines anderen abhangig zu sein; doch in unserer
transzendentalen Beziehung zum Herrn ist es das hdchste Glick,
wenn wir in unserem Leben véllig von ihm abhangig sind. Die
materielle Krankheit entsteht aus dem Gedanken, von allem
unabhangig zu werden, doch die grausame materielle Natur erlaubt
uns keine Unabhangigkeit. Diesen irrigen Versuch, von den
strengen Gesetzen der Natur unabhangig zu werden, bezeichnet
man auch als den materiellen Fortschritt experimentellen Wissens.
Die ganze materielle Welt bewegt sich auf der Grundlage dieses
fruchtlosen Versuches, sich von den Gesetzen der Natur
unabhangig zu machen. Angefangen mit Ravana, der eine Treppe
zu den himmlischen Planeten bauen wollte, bis hin zum Menschen
der heutigen Zeit, versucht die bedingte Seele, die Naturgesetze zu
Uberwinden. Seit kurzem versucht man zum Beispiel, sich den
entfernten Planetensystemen mit elektronisch - mechanischer Kraft
zu nahern. Das hoéchste Ziel der menschlichen Zivilisation besteht
jedoch darin, unter der Fihrung des Herrn schwer zu arbeiten und
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vollig von ihm abhangig zu werden. Die hdchste Errungenschaft
einer vollkommenen Zivilisation ist es, nach bestem Vermégen zu
arbeiten und gleichzeitig vollig von den Unterweisungen des Herrn
abhangig zu sein. Die Pandavas gaben ein vollkommenes Beispiel
fur diesen Stand der Zivilisation. Sie vertrauten bedingungslos auf
die Barmherzigkeit Sr Krsnas; jedoch waren sie keine untatigen
Schmarotzer. Sie alle zeichneten sich sowohl durch vorbildliche
Charaktereigenschaften als auch durch groflartige Taten aus.
Trotzdem suchten sie stets die Gnade des Herrn, da sie wussten,
dass jedes Lebewesen von seiner wesenseigenen Stellung her
abhangig ist. Die Vollkommenheit des Lebens besteht also darin,
vom Willen des Herrn abhangig zu werden, statt in der materiellen
Welt scheinbar unabhangig zu sein. Diejenigen, die versuchen, vom
Herrn scheinbar unabhangig zu werden, nennt man anatha oder
»ohne jeden Behiter«, wohingegen diejenigen, die sich vollig vom
Willen des Herrn abhangig wissen, sanatha genannt werden oder
»diejenigen, die einen Beschitzer haben«. Wir missen uns also
bemihen, sanatha zu sein, damit wir vor den widrigen Verhaltnissen
des materiellen Daseins beschutzt werden. Durch die irrefuhrende
Kraft der aufleren, materiellen Natur vergessen wir, dass das
materielle Dasein mit den unangenehmsten Schwierigkeiten
verbunden ist. Die Bhagavad - Gita (7 .19) lehrt uns daher, dass ein
glucklicher Mensch nach vielen, vielen Geburten die Tatsache
erkennt, dass Vasudeva das ein und alles ist und dass man sein
Leben in bester Weise nutzt, wenn man sich ihm véllig ergibt. Das
ist das Merkmal eines Mahatma. Daher waren alle Angehdrigen der
Pandava - Familie Mahatmas im Lebensstand des Haushalters.
Maharaja Yudhisthira war das Oberhaupt dieser Mahatmas, und
Kdnigin Kuntidevt war die Mutter. Die Lehren der Bhagavad - Gita
und aller Puranas, vor allem des Bhagavata Purana, sind daher
untrennbar mit der Geschichte der Pandava - Mahatmas verbunden.
Fir sie war die Trennung vom Herrn das gleiche wie fir einen Fisch
die Trennung vom Wasser. Srimati Kuntidevi empfand diese
Trennung daher wie einen Blitzschlag, und das ganze Gebet der
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Koénigin ist ein Versuch, den Herrn zum Bleiben zu bewegen.
Obwohl nach der Schlacht von Kuruksetra die feindlichen Kdnige tot
waren, lebten immer noch deren S6hne und Enkel, von denen die
Pandavas bedrangt werden konnten. Es ist nicht so, dass nur die
Pandavas solchen Feindseligkeiten ausgesetzt waren, vielmehr
befinden wir uns alle sténdig in einer solchen Lage, und die beste
Art zu leben besteht darin, ganz vom Willen des Herrn abhangig zu
werden und so alle Schwierigkeiten des materiellen Daseins zu
Uberwinden.

Vers 38
So, wie Name und Ruhm eines bestimmten Koérpers mit dem
Fortgehen der lebendigen Seele ein Ende haben, so werden all
unser Ruhm und unsere Taten zusammen mit den Pandavas und
Yadus untergehen, wenn Du uns nicht mehr anblickst.

Erlauterung

Kuntidevi wei® wohl, dass die Pandavas ihr Dasein nur Sri Krsna
verdanken. Die Pandavas besitzen zwar ohne Zweifel einen guten
Namen und weitreichenden Ruhm, und ihr Oberhaupt ist der
machtige Konig Yudhisthira, die Verkorperung der Moral, und die
Yadus sind zweifellos starke Bundesgenossen, doch ohne die
Fihrung Srm Krsnas sind sie alle bedeutungslos, ebenso, wie die
Sinne des Kdrpers ohne die Flihrung des Lebewesens nutzlos sind.
Niemand sollte auf seine bedeutende Stellung, seine Macht oder
seinen Ruhm stolz sein, ohne sich durch die Gnade des hochsten
Herrn leiten zu lassen. Die Lebewesen sind immer abhangig, und
das endgdultige Ziel der Abhangigkeit ist der Herr Selbst. Wir mégen
also durch unseren Fortschritt im materiellen Wissen alle mdglichen
materiellen Hilfsmittel erfinden, um unseren Schwierigkeiten
entgegenzuwirken, doch ohne die Fuhrung des Herrn enden all
diese Erfindungen im Fiasko, gleichgiltig, wie machtig und
nachhaltig unsere schiatzenden MalRnahmen sind.
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Vers 39
O Gadadhara Krsna, die Zeichen auf Deinen Fullsohlen
hinterlieBen im Land unseres Reiches Spuren, und deshalb
erscheint es so schon. Doch wenn Du uns verlasst, wird dies nicht
mehr so sein.

Erlauterung
Es gibt bestimmte besondere Zeichen an den FilRen des Herrn, die
den Herrn von allen anderen Lebewesen unterscheiden. Die
Zeichen - eine Fahne, ein Blitz, ein Stab zum Elefantentreiben, ein
Schirm, ein Lotos, ein Rad usw. - befinden sich auf den Ful3sohlen
des Herrn. Diese Zeichen driicken sich in den weichen Staub des
Bodens, Uber den der Herr schreitet. Auf diese Weise wurde das
Land von Hastinapura mit Krsnas FuRabdricken geschmickt, als
SrT Krsna mit den Pandavas dort weilte, und das Konigreich der
Pandavas erblihte durch diese glickverheiRenden Zeichen.
Kuntidevi wies auf diese einzigartigen Zeichen hin und befurchtete
Unglick in der Abwesenheit des Herrn.

Vers 40
Alle Stadte und Dorfer stehen in Bliite, denn die Graser und Ahren
wachsen in Fille, die Bdume hangen voller Frichte, die Flisse
rauschen, die Berge sind voller Erze und die Meere voller Reichtum.
Und dies ist so, weil Du Deinen Blick Uber sie schweifen lasst.

Erlauterung
Menschlicher Wohlstand bliiht durch Gaben der Natur, und nicht
durch  gigantische Industrieunternehmen. Die gigantischen
Industrieunternehmen sind Produkte einer gottlosen Zivilisation, und
sie fuhren zur Vernichtung der edlen Ziele des menschlichen
Lebens. Je mehr wir solch unheilbringende Industrien férdern, um
die Lebensenergie des Menschen auszupressen, desto mehr nimmt
die Rastlosigkeit und Unzufriedenheit der Menschen zu, und nur
einige wenige werden durch die Ausbeutung im Uberfluss leben
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konnen. Die Gaben der Natur, wie Getreide, Gemuse und Frichte,
Flisse, Berge voller Juwelen und Erze und Meere voller Perlen,
erhalten wir auf Anordnung des héchsten Herrn, und nach seinem
Willen bringt die materielle Natur sie in Hille und Fulle hervor oder
halt sie zu bestimmten Zeiten zuriick. Das Naturgesetz sieht es vor,
dass der Mensch von diesen géttlichen Gaben Gebrauch machen
und auf ihrer Grundlage ein zufriedenes Leben fihren kann, ohne
von dem ausbeuterischen Verlangen getrieben zu werden, die
materielle Natur zu beherrschen. Je mehr wir versuchen, die
materielle Natur nach unseren Launen auszubeuten, desto mehr
werden wir in die Folgen solcher Ausbeutungsversuch verstrickt.
Wenn wir gentigend Getreide, Frichte, Gemuse und Krauter haben,
wozu ist es dann notwendig, Schlachthdéfe zu unterhalten und
unschuldige Tiere zu téten? Ein Mensch braucht kein Tier zu téten,
wenn er gentgend Getreide und Gemise zu essen hat. Das
Anschwellen des Wassers in den Flissen macht die Felder
fruchtbar, und es ist mehr vorhanden, als wir brauchen. Erze und
Edelsteine entstehen in den Bergen und Perlen im Meer. Wenn die
menschliche Zivilisation gentgend Getreide, Erze, Edelsteine,
Perlen, Wasser, Milch usw. besitzt, warum sollte sie dann auf
Kosten der Arbeit einiger unglickseliger Menschen schreckliche
Industrien errichten? Alle Gaben der Natur aber sind von der Gnade
des Herrn abhangig. Es ist daher notwendig, dass wir den Gesetzen
des Herrn gehorchen und durch hingebungsvollen Dienst die
Vollkommenheit des menschlichen Lebens erreichen. Die Worte
Kuntidevis weisen auf eben diesen Umstand hin. Sie winscht sich,
dass ihnen Gottes Gnade zuteilwerde und dass durch seine Gnade
der natlrliche Wohlstand erhalten bleiben moge.

Vers 41
O Herr des Universums, Seele des Universums, o Personlichkeit
der Form des Universums, durchtrenne daher bitte die Fessel der
Zuneigung zu meinen Verwandten, den Pandavas und Vrsnis.
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Erlauterung

Ein reiner Geweihter des Herrn schamt sich, vom Herrn etwas flr
sich selbst zu erbitten. Haushalter indes sind bisweilen genétigt, den
Herrn um Gefalligkeiten zu bitten, da sie durch die Fessel familiarer
Zuneigung gebunden sind. Srimati Kuntidevi war sich dieses
Umstandes bewusst, und so betete sie zum Herrn, er moge die
Fessel der Zuneigung zu ihren Verwandten, den Pandavas und den
Vrsnis, durchtrennen. Die Pandavas waren ihre leiblichen So6hne,
und die Vrsnis waren Angehorige der Familie ihres Vaters. Krsna
war mit beiden verwandt. Die Angehérigen beider Familien
bedurften der Hilfe des Herrn, da sie sich alle ihm geweiht hatten
und somit von ihm abh&ngig waren. Srimati Kuntidevi wiinschte
sich, dass S Krsna bei ihren Soéhnen, den Pandavas, bliebe,
jedoch ware dadurch ihr Elternhaus des Segens beraubt gewesen.
All diese Geflihle der Zuneigung betribten Kuntl, und daher
wunschte sie sich, die Fessel der Zuneigung zu durchtrennen.

Ein reiner Gottgeweihter durchtrennt die einengende Fessel der
Familienbeziehung und erweitert seine Tatigkeiten des
hingebungsvollen Dienstes zum Wohl aller vergesslichen Seelen.
Das bezeichnende Beispiel sind die sechs Gosvamis, die dem Pfad
Sri Caitanyas folgten. Sie gehérten alle den vornehmsten und
gebildetsten Familien der héheren Kasten an, doch zum Wohl der
Allgemeinheit verlielen sie ihr bequemes Heim und wurden
Wanderprediger. Alle Familienanhaftung zu durchtrennen bedeutet,
das Feld der Tatigkeiten zu erweitern. Ohne dies zu tun, kann sich
niemand als Brahmana, Konig, Staatsoberhaupt oder Geweihter
des Herrn bezeichnen. Die Personlichkeit Gottes gab als
vorbildlicher Kénig hierfiir ein Beispiel. SrT Ramacandra l6ste die
Fessel der Zuneigung zu seiner geliebten Frau, um die
Eigenschaften eines vorbildlichen Kénigs zu zeigen.
Personlichkeiten wie ein Brahmana, ein Gottgeweihter, ein Konig
oder ein Staatsoberhaupt des Volkes missen bei der Erflllung ihrer
jeweiligen Pflichten sehr weitsichtig sein. Schwach, wie sie war, war
sich Srimati Kuntidevi dieses Umstandes bewusst, und sie betete,
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von solcher Bindung an die Familie frei zu werden. Der Herr wird
hier als der Herr des Universums oder der Herr des universalen
Geistes bezeichnet, was auf seine allmachtige Fahigkeit hinweist,
den festen Knoten der Familienfessel zu durchtrennen. Deshalb
sieht man bisweilen, dass der Herr aus seiner besonderen
Zuneigung zu einem schwachen Gottgeweihten - unter
Verwendung seiner allmachtigen Energie - dessen Zuneigung zur
Familie durch die Gewalt der Umstande zerbricht. Dadurch bringt er
den Gottgeweihten dazu, vollig von ihm abhangig zu werden, und
ebnet ihm so den Weg der Riickkehr zu Gott.

Vers 42
O Herr des Madhu, so, wie die Ganga fur immer ungehindert ins
Meer stromt, so lass meine Zuneigung standig Dir entgegenstreben,
ohne auf jemand anders abzuweichen.

Erlauterung
Die Vollkommenheit reinen hingebungsvollen Dienstes ist erreicht,
wenn alle Aufmerksamkeit auf den transzendentalen liebevollen
Dienst des Herrn gerichtet ist. Die Fesseln aller anderen Neigungen
zu durchtrennen bedeutet nicht vollige Verneinung feinerer
Elemente wie Zuneigung zu jemand anders. Das ist nicht mdglich.
Ein Lebewesen, wer immer es auch sein mag, muss dieses Gefihl
der Zuneigung zu anderen haben, denn dies ist ein Symptom des
Lebens. Die Merkmale des Lebens, wie Winsche, Zorn, Verlangen
und Geflihle der Zuneigung, kdnnen nicht ausgeldscht werden. Nur
das Ziel muss geandert werden. Winsche kann man nicht
aufgeben; doch durch den Vorgang des hingebungsvollen Dienstes
werden die Wunsche nach Sinnenbefriedigung zu Wunschen flr
den Dienst des Herrn. Die sogenannte Zuneigung zu Familie,
Gesellschaft, Heimat usw. stellt nichts weiter als verschiedene
Stufen der Sinnenbefriedigung dar. Wenn diese Wiinsche geandert
werden und man sich nur noch die Befriedigung des Herrn wunscht,
nennt man dies hingebungsvollen Dienst.
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Aus der Bhagavad - Gita erfahren wir, dass Arjuna nicht mit seinen
Bridern und Verwandten kampfen wollte, nur um seine
personlichen Wiinsche zu befriedigen. Als er aber die Botschaft des
Herrn in Form der Srimad - Bhagavad - Gita vernahm, anderte er
seinen Entschluf® und erflllte die Winsche des Herrn. Hierdurch
wurde er ein berihmter Geweihter des Herrn, denn wie in allen
Schriften  erklart wird, erreichte Arjuna die spirituelle
Vollkommenheit, indem er dem Herrn in Freundschaft diente. Die
Schlacht, die Freundschaft zwischen Arjuna und Krsna, ihre
Anwesenheit - nichts hatte sich geandert, nur Arjuna hatte sich
durch seinen hingebungsvollen Dienst verandert. So wiesen auch
die Gebete Kuntis auf die gleiche unbedingte Umkehr ihres
Handelns hin. Srimati Kuntl wollte dem Herrn ohne Abweichung
dienen; so lautet ihr Gebet. Diese reine Hingabe ist das endgliltige
Ziel des Lebens. Gewdhnlich stellen wir unsere Aufmerksamekeit in
den Dienst einer Sache, die nicht gottlich ist oder nicht zum Plan
des Herrn gehdrt. Wenn man es zu seinem Plan macht, dem Herrn
zu dienen, das heil’t, wenn die Sinne durch den Dienst fir den
Herrn gelautert sind, nennt man dies reinen hingebungsvollen
Dienst. Srimati Kuntidevi strebte diese Vollkommenheit an und
betete darum zum Herrn.

Ihre Zuneigung zu den Pandavas und den Vrsnis befindet sich nicht
aulRerhalb des hingebungsvollen Dienstes, denn der Dienst flr den
Herrn und der Dienst fir den Gottgeweihten sind identisch.
Manchmal ist der Dienst fiir die Gottgeweihten sogar wertvoller als
der Dienst fir den Herrn. Hier jedoch beruht die Zuneigung
Kuntidevis zu den Pandavas und den Vrsnis auf ihre
Verwandtschaftsverhaltnisse. Diese Fessel der Zuneigung auf
materieller Ebene ist maya, denn die Beziehungen des Koérpers und
des Geistes beruhen auf dem Einfluss der auf3eren Energie. Die auf
die héchste Seele gerichteten Beziehungen der Seele sind wirkliche
Beziehungen. Als Kuntidevi die Verwandtschaftsbeziehung
durchtrennen wollte, meinte sie damit die Durchtrennung der auf
den Korper gerichteten Beziehung. Die auf den Korper gerichtete
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Beziehung ist die Ursache materieller Knechtschaft; die seelische
Beziehung aber ist die Ursache von Freiheit. Diese Beziehung von
Seele zu Seele kann durch die Beziehung zur Uberseele hergestellt
werden. Sehen in der Dunkelheit ist kein Sehen. Sehen im Licht der
Sonne aber bedeutet, die Sonne zu sehen und auch alles andere,
was man in der Dunkelheit nicht wahrnehmen konnte. Ebenso
verhalt es sich mit dem hingebungsvollen Dienst.

Vers 43

O Krsna, o Freund Arjunas, o Haupt unter den Nachfahren Vrsnis,
Du bist der Vernichter jener politischen Parteien, die stérende
Elemente auf der Erde sind. Deine Kihnheit l1asst niemals nach. Du
bist der Besitzer des transzendentalen Reiches, und Du kommst
von dort herab, um das Leid der Kihe, der Brahmanas und der
Gottgeweihten zu lindern. Du besitzt alle mystischen Krafte, und Du
bist der Lehrmeister des gesamten Universums. Du bist der
allmachtige Gott, und ich erweise Dir meine achtungsvollen
Ehrerbietungen.

Erlauterung

Hier zeichnet Srimati Kuntidevi ein Gesamtbild des Herrn, Sri
Krsna. Der allmachtige Herr weilt in seinem transzendentalen Reich,
wo er die surabhi - Kihe hitet und wo ihm Hunderte und Tausende
von Glucksgoéttinnen dienen. Er kommt in die materielle Welt herab,
um seine Geweihten zurlickzuholen und politische Parteien und
Koénige zu vernichten, die stérende Elemente sind, statt sich
pflichtbewusst ihrer Regierungsverantwortung anzunehmen. Er
erschafft, erhalt und vernichtet durch seine unbegrenzten Energien,
und dennoch ist er stets voll Uberlegener Kraft und verliert nie an
Macht. Die Kiihe, die Brahmanas und die Gottgeweihten verdienen
alle seine besondere Aufmerksamkeit, da sie fir das allgemeine
Wohlergehen der Lebewesen sehr wichtig sind.
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Vers 44
Sitta Gosvamt sprach: Nachdem der Herr die Gebete Kuntidevis
angehdrt hatte, die sie in erlesenen Worten zu seiner Lobpreisung
verfasst hatte, lachelte er sanft. Dieses Lacheln war so bezaubernd
wie seine mystische Kraft.

Erlauterung

Alles Bezaubernde auf der Welt, so heil3t es, ist eine Vertretung des
Herrn. Die bedingten Seelen, die die materielle Welt zu beherrschen
versuchen, werden ebenfalls durch seine mystischen Krafte
bezaubert; aber seine Geweihten werden in anderer Weise, ndmlich
von der Herrlichkeit des Herrn, bezaubert, und daher werden sie
von seinen gnadenvollen Segnungen begleitet. Seine Energie ist
unterschiedlich manifestiert, ebenso, wie Elektrizitat auf vielfaltige
Weise wirkt. Srimati KuntidevT richtete ihr Gebet an den Herrn, um
wenigstens einen Bruchteil seiner Herrlichkeit zum Ausdruck zu
bringen. Alle seine Geweihten verehren ihn auf diese Weise,
namlich mit erlesenen Worten, und daher ist der Herr auch als
Uttamasloka bekannt. Keine noch so grof3e Anzahl erlesener Worte
reicht aus, den Ruhm des Herrn zu beschreiben, und dennoch ist Er
mit solchen Gebeten zufrieden, ebenso, wie der Vater schon mit
den stammelnden Sprechversuchen des heranwachsenden Kindes
zufrieden ist. Das Wort maya wird sowohl im Sinne von
»Verblendung« als auch im Sinne von »Gnade« benutzt. Hier
bedeutet es »Gnade«, namlich die Gnade des Herrn gegeniber
Kuntidevr.

Vers 45
Nachdem der Herr die Gebete Srimati  Kuntidevis
entgegengenommen hatte, wollte er auch die anderen Frauen von
seiner Abreise unterrichten und begab sich in den Palast von
Hastindpura. Doch eben als er aufbrechen wollte, trat ihm Koénig
Yudhisthira entgegen, der ihn liebevoll anflehte.
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Erlauterung

Niemand héatte Sr1 Krsna dazu bringen kénnen, in Hastinapura zu
bleiben, nachdem er beschlossen hatte, sich nach Dvaraka zu
begeben; doch die einfache Bitte Konig Yudhisthiras, er moge ein
paar Tage langer bei ihnen verweilen, hatte sogleich Erfolg. Dies
bedeutet, dass die Macht des Konigs in seinen liebevollen
Empfindungen lag, denen der Herr nicht widerstehen konnte. Der
allmachtige Gott wird also nur durch liebevollen Dienst bezwungen,
durch nichts anderes. Er ist in all seinem Tun vdllig unabhangig,
doch wenn seine reinen Geweihten liebevolle Geflihle fir ihn hegen,
geht Er bereitwillig Verpflichtungen ein.

Vers 46
Koénig Yudhisthira, der sehr traurig war, konnte nicht Uberzeugt
werden, obwohl ihn groRe Weise, angefiihrt von Vyasa, und Sri
Krsna Selbst, der Vollbringer lbermenschlicher Taten, mit einer
Fulle von Beispielen aus der Geschichte unterwiesen hatten.

Erlauterung

Der fromme Koénig Yudhisthira war untrostlich, weil das
Massensterben der Menschen in der Schlacht von Kuruksetra vor
allem seinetwegen stattgefunden hatte. Duryodhana hatte den
Thron innegehabt und seine Regierungsgeschafte gut ausgefihrt.
Der Kampf ware daher in gewissem Sinne nicht ndtig gewesen;
doch um des Grundsatzes der Gerechtigkeit willen musste
Yudhisthira wieder als Konig eingesetzt werden. Das gesamte
politische Kraftespiel konzentrierte sich auf diese Angelegenheit,
und alle Konige und Bewohner der Welt wurden in den Kampf
zwischen den gegnerischen Bridern verwickelt. 81T Krsna war auf
Seiten Kbénig Yudhisthiras ebenfalls zugegen. Im Mahabharata, Adi -
parva (20) wird berichtet, dass bei der Schlacht von Kuruksetra
innerhalb von achtzehn Tagen 640 000 000 Menschen getdtet und
einige hunderttausend vermisst wurden. Zweifellos war dies in den
letzten 5000 Jahren die gréfite Schlacht auf Erden.
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Die Massenvernichtung - nur um Maharaja Yudhisthira wieder auf
den Thron zu setzen - machte den Koénig untréstlich, und daher
versuchte er, sich von den groRen Weisen wie Vyasa und dem
Herrn Selbst anhand von Beispielen aus der Geschichte davon
Uberzeugen zu lassen, dass der Kampf gerechtfertigt war, weil es
um eine gerechte Sache ging. Maharaja Yudhisthira fand indes
keine Zufriedenheit, obwohl er von den grof3ten Personlichkeiten
seiner Zeit unterwiesen wurde. Krsna wird hier als der Vollbringer
Ubermenschlicher Taten bezeichnet, aber in diesem Fall konnten
weder er noch Vyasa Konig Yudhisthira Uberzeugen. Bedeutet dies
nun, dass Krsna versagte, ibermenschliche Taten zu vollbringen?
Gewiss nicht! Die Erklarung lautet, dass der Herr als isvara, die
Uberseele im Herzen sowohl Kénig Yudhisthiras als auch Vyasas,
eine noch Ubermenschlichere Tat vollbrachte, weil er es so
wiinschte. Als Uberseele Kénig Yudhisthiras lieR er es namlich nicht
zu, dass der Konig von den Worten Vyasas und der anderen,
einschliellich seiner selbst, Uberzeugt wurde, da er wiinschte, dass
der Kénig von dem sterbenden Bhismadeva, der ebenfalls ein
groler Geweihter des Herrn war, unterwiesen wurde. Der Herr
wollte, dass der grolle Krieger Bhismadeva in den letzten
Augenblicken seines materiellen Daseins sowohl den Herrn
personlich als auch seine geliebten Enkel sah - vor allem Konig
Yudhisthira, der jetzt auf dem Thron sall - und so in Frieden
verschied. Bhismadeva hatte nur mit Widerwillen gegen die
Pandavas gekampft, die seine geliebten, vaterlosen Enkel waren;
aber Ksatriyas machen keine Zugestandnisse, und so war er
verpflichtet, sich auf Duryodhanas Seite zu stellen, denn
Duryodhana kam fur seinen Lebensunterhalt auf. Auferdem
wlnschte der Herr, dass Koénig Yudhisthira durch die Worte
Bhismadevas Trost empfangen wirde, damit alle Welt sehen
konnte, dass Bhismadeva jeden - sogar den Herrn Selbst - an
Wissen ubertraf.
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Vers 47
Uberwaltigt von dem Tod seiner Freunde, wurde Kénig Yudhisthira,
der Sohn Dharmas, wie ein gewohnlicher, materialistischer Mensch
bekiimmert. O ihr Weisen, so von Zuneigung verwirrt, begann er zu
sprechen.

Erlauterung

Obwohl von Koénig Yudhisthira nicht zu erwarten war, dass er wie
ein gewohnlicher Mensch von Trauer Uberwaltigt wurde, verwirrte
ihn durch den Willen des Herrn weltliche Zuneigung, ebenso, wie
Arjuna augenscheinlich verwirrt wurde. Wer Augen hat, zu sehen,
weild sehr wohl, dass das Lebewesen weder Koérper noch Geist ist,
sondern in  transzendentaler  Stellung zur  materiellen
Lebensauffassung steht. Fir den gewoéhnlichen Menschen beziehen
sich Gewalt und Gewaltlosigkeit auf den Koérper, doch dies ist eine
Art von Tauschung. Jeder ist an seine pflichtgemalen Tatigkeiten
gebunden. Ein Ksatriya ist verpflichtet, fir die gerechte Sache zu
kdmpfen, ganz gleich, wer der Gegner ist. Bei solcher
Pflichterfiillung darf man sich durch die Vernichtung des materiellen
Korpers, der nichts als eine auliere Bekleidung der lebendigen
Seele ist, nicht verwirren lassen. All das war Maharaja Yudhisthira
wohlbekannt, aber durch den Willen des Herrn benahm er sich wie
ein gewohnlicher Mensch, denn es verbarg sich eine
bedeutungsvolle Absicht hinter dieser Tauschung: Der Konig sollte
von Bhisma unterwiesen werden, ebenso, wie Arjuna vom Herrn
Selbst unterwiesen worden war.

Vers 48
Kdnig Yudhisthira klagte: Weh mir! Ich bin der stndigste unter den
Menschen! Seht nur mein Herz, das von Unwissenheit erfullt ist!
Dieser Leib, der letztlich flir andere bestimmt ist, hat zahllose
Schlachtreihen von Mannern vernichtet.
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Erlauterung

Eine vollstandige Schlachtreihe, die aus 21 870 Streitwagen, 21 870
Elefanten, | 09 650 Fullsoldaten und 65 600 Berittenen besteht,
wird als AksauhinT bezeichnet. Viele solcher Aksauhints wurden auf
dem Schlachtfeld von Kuruksetra vernichtet. Maharaja Yudhisthira
nimmt, als der frommste Konig der Welt, die Schuld fur das Sterben
einer so grof’en Zahl von Lebewesen auf sich, weil die Schlacht nur
durchgefihrt worden war, um ihn wieder auf den Thron zu setzen.
Der Korper ist im Grunde fir andere bestimmt. Solange der Korper
lebt, ist er daflir bestimmt, anderen zu dienen, und wenn er tot ist,
so ist es ihm bestimmt, von Hunden, Schakalen oder Wirmern
gefressen zu werden. Maharaja Yudhisthira ist betribt, weil wegen
eines solch verganglichen Korpers ein gewaltiges Blutvergieflen
stattgefunden hatte.

Vers 49
Ich totete viele Knaben, Brahmanas, Gonner, Freunde, Eltern,
Lehrer und Brider. Selbst wenn ich Millionen von Jahren lebte,
wlrde ich aus der Holle, die mich fir all diese Siunden erwartet,
nicht erlést werden.

Erlauterung

Wenn ein Krieg ausbricht, ist es kaum zu vermeiden, dass auch
viele Unschuldige, wie Knaben, Brahmanas und Frauen, ermordet
werden, die zu téten als die grélte aller Stinden gilt. Sie alle sind
unschuldige Geschépfe, und es wird in den Schriften verboten, sie
unter irgendwelchen Umstanden zu téten. Maharaja Yudhisthira war
sich dieser Massenmorde bewusst. Auch standen auf beiden Seiten
Freunde, Eltern und Lehrer, die alle ihr Leben lieken. Es war
entsetzlich fir ihn, an all dieses Blutvergiel®en zu denken, und er
firchtete, Millionen und Abermillionen von Jahren in der Holle
verbringen zu mussen.
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Vers 50
Ein Konig, der sich um das Wohl seiner Blrger sorgt, begeht keine
Siinde, wenn er fir die gerechte Sache tétet. Diese Bestimmung
aber gilt nicht flr mich.

Erlauterung

Maharaja Yudhisthira war der Meinung, dass er mit der Fiihrung des
Konigreiches eigentlich gar nichts zu tun gehabt hatte; vielmehr
hatte es sich in Duryodhanas Handen befunden, der es gut und
ohne Schaden fiir die Birger verwaltete. Obwohl er also gar nicht
Konig gewesen war, waren so viele Lebewesen getotet worden, nur
damit er das Koénigreich aus Duryodhanas Handen zuriickgewinnen
konnte. Dieses BlutvergieRen hatte nicht in der Erfullung seiner
Pflicht als Regierender stattgefunden, sondern nur um seiner
Selbsterhohung willen. Deshalb fihlte sich Maharaja Yudhisthira flr
all diese Sunden verantwortlich.

Vers 51
Ich habe viele Freunde von Frauen getétet und dadurch so viel
Feindseligkeit gestiftet, dass es nicht mdglich ist, dies durch
materielle Wohltatigkeit ungeschehen zu machen.

Erlauterung
Menschen, die wohltdtige Werke nur ausfihren, um materiellen
Wohlstand zu erreichen, werden als grhamedhis bezeichnet. Solch
materieller Wohlstand wird bisweilen durch siindhafte Handlungen
vermindert, und weil der Materialist bei der Erflllung seiner
materiellen Pflichten, wenn auch ungewollt, unvermeidlich Stnden
begeht, schreiben die Veden verschiedene Arten von Opfern vor,
durch die man von den Folgen solcher Siinden frei werden kann. Es
heit in den Veden, dass man durch ein asvamedha - Opfer
(Pferdeopfer) selbst von den Folgen eines brahma - hatya (Mord an
einem Brahmana) befreit werden kann.
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Yudhisthira Maharaja flihrte diesen asvamedha - Yajia aus, doch er
war der Meinung, dass es selbst durch solche Yajfias nicht mdglich
sein werde, von den schweren Sinden, die er begangen habe,
erlost zu werden. Im Krieg zieht entweder der Ehemann, der Bruder
oder selbst der Vater zusammen mit seinen Séhnen in den Kampf.
Wenn sie getdtet werden, kommt es zu neuen Feindseligkeiten, und
so entsteht eine Kette von Aktionen und Reaktionen, die man durch
Tausende von asvamedha Yajfias unmoglich aufheben kann.

Das ist das Gesetz des karma. Es schafft eine Aktion und zugleich
eine Reaktion, und so wachst die Kette materieller Tatigkeiten an,
die den Ausfihrenden an die materielle Knechtschaft fesselt. In der
Bhagavad - Gita (9.27 - 28) wird das Heilmittel vorgeschlagen,
seine Tatigkeiten dem hdchsten Herrn zu widmen, denn so kénnen
die Aktionen und Reaktionen, die bei jeder Art von Tatigkeit
entstehen, zum Stillstand gebracht werden. Die Schlacht von
Kuruksetra fand im Grunde durch den Willen des hochsten Herrn,
Sr Krsna, statt, wie aus seinen eigenen Erklarungen deutlich
werden wird, und durch seinen Willen allein wurde Yudhisthira
wieder auf den Thron von Hastinapura gesetzt. Die Pandavas, die
nur die Befehle des Herrn ausfihrten, traf daher keine Schuld.
Diejenigen jedoch, die aus Selbstinteresse heraus Krieg erklaren,
mussen auch die ganze Verantwortung dafur tragen.

Vers 52
Wie es nicht moglich ist, schlammiges Wasser mit Schlamm oder
einen durch Wein verschmutzten Topf mit Wein zu reinigen, so ist es
auch nicht moglich, das Téten von Menschen durch das Opfern von
Tieren wiedergutzumachen.

Erlauterung
Asvamedha - Yajfias oder gomedha - Yajias, das heilt, Opfer, bei
denen man ein Pferd oder einen Stier opfert, wurden natrlich nicht
vollzogen, um Tiere zu téten. Sri Caitanya erklarte, dass Tiere, die
auf dem Altar des Yajia geopfert wurden, wieder ein neues, junges
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Leben erhielten. Solche Opfer wurden nur durchgefuhrt, um die
Wirksamkeit der vedischen Mantras zu prifen. Durch das richtige
Vortragen der vedischen Mantras wird der Ausfihrende mit
Sicherheit von den Folgen siindhaften Handelns befreit. Wenn aber
jemand ein solches Opfer nicht unter kundiger Anleitung richtig
durchfuhrt, trifft ihn die Verantwortung fur das Tieropfer. Im
gegenwartigen Zeitalter des Streites und der Heuchelei ist es nicht
mdglich, die Yajias in vollendeter Form durchzufihren, da
geeignete Brahmanas fehlen, die imstande sind, solche YajAas
auszufihren. Maharaja Yudhisthira gibt daher einen Hinweis auf das
Durchfuihren von Opfern im Zeitalter des Kali. Das einzige Opfer,
das im Kaliyuga empfohlen wird, ist der hari - nama - Yajia, der von
Sr1 Caitanya Mahaprabhu eingefiihrt wurde. Man sollte jedoch nicht
etwa Tiere téten und den hieraus entstehenden Reaktionen durch
den hari - nama - Yajia entgegenzuwirken versuchen. Die
Geweihten des Herrn toten niemals ein Tier aus Selbstsucht, und
sie zdgern auch nie, auf Befehl des Herrn die Pflicht eines Ksatriya
zu erflllen, wie es Arjuna an seinem Beispiel zeigte. Dem
Gesamtzweck ist daher gedient, wenn man sich in allem nach dem
Willen des Herrn richtet. Dies ist jedoch nur den Gottgeweihten
moglich.

Kapitel 9

Bhismas Verscheiden im Beisein Sri
Krsnas

Vers 1
Sata Gosvami sprach: Maharaja Yudhisthira flirchtete sich, weil er
so viele Untertanen auf dem Schlachtfeld von Kuruksetra getotet
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hatte, und so begab er sich zum Schauplatz des Gemetzels. Dort
lag Bhismadeva kurz vor dem Verscheiden auf einem Bett aus
Pfeilen.

Erlauterung

Im folgenden neunten Kapitel wird Bhismadeva nach S Krsnas
Willen Koénig Yudhisthira in den vorgeschriebenen Pflichten
unterweisen. Aullerdem wird Bhismadeva dem Herrn auf der
Schwelle des Scheidens von dieser verganglichen Welt sein letztes
Gebet darbringen und so von der Knechtschaft weiterer materieller
Handlungen befreit werden. Bhismadeva besal} die Macht, seinen
materiellen Kérper nach eigenem Willen verlassen zu kénnen. Dass
er auf einem Bett aus Pfeilen darniederlag, entsprach seinem
eigenen Wunsch. Das Dahinscheiden des grof3en Kriegers erregte
die Aufmerksamkeit aller damaligen bedeutenden Persoénlichkeiten,
und sie alle kamen an diesem Ort zusammen, um der grof3en Seele
ihre Geflihle der Liebe, Achtung und Zuneigung zu zeigen.

Vers 2
Da folgten ihm (Maharaja Yudhisthira) seine Brider auf herrlichen
Streitwagen, die von edlen, mit goldenem Geschmeide
geschmickten Pferden gezogen wurden. Vyasa und Rsis wie
Dhaumya (der gelehrte Priester der Pandavas) und andere
begleiteten sie.

Vers 3
O Weiser unter den Brahmanas, auch Sr7 Krsna, die Personlichkeit
Gottes, folgte zusammen mit Arjuna auf einem Wagen. So sah
Koénig Yudhisthira Uberaus vornehm aus, wie Kuvera, der von
seinen Gefahrten, den Guhyakas, umgeben wird.
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Erlauterung
ST Krsna wollte, dass sich die Pandavas Bhismadeva so vornehm
wie moglich zeigten, damit dieser sich freute, sie in seiner
Todesstunde wohlauf zu sehen. Kuvera ist der reichste aller
Halbgétter, und wie dieser erschien Koénig Yudhisthira hier. Die
Prozession, an der auch Sri Krsna teilnahm, war daher der
Kdnigswirde Maharaja Yudhisthiras wahrhaft angemessen.

Vers 4
Als der Pandava - Kénig Yudhisthira, seine jingeren Briider und Sri
Krsna ihn (Bhisma) am Boden liegen sahen wie einen vom Himmel
gesturzten Halbgott, verneigten sie sich vor ihm.

Erlauterung

Sri Krsna war ein jiingerer Vetter Maharaja Yudhisthiras sowie der
vertraute Freund Arjunas, doch alle Familienangehdrigen der
Pandavas wussten, dass Krsna die hochste Personlichkeit Gottes
ist. Obwohl sich der Herr seiner erhabenen Stellung bewusst war,
verhielt er sich stets wie ein gewdhnlicher Mensch, und so verneigte
auch er sich vor dem sterbenden Bhismadeva, als sei er einer von
Konig Yudhisthiras jingeren Briadern.

Vers 5
Um das Oberhaupt der Nachkommen Kdnig Bharatas (Bhisma) zu
sehen, hatten sich dort alle groflen Seelen des Universums
versammelt, ndmlich die Rsis unter den Halbgoéttern, Brahmanas
und Konigen, die alle in der Erscheinungsweise der Tugend
verankert waren.

Erlauterung
Als Rsi bezeichnet man jemanden, der durch spirituelle
Errungenschaften die Vollkommenheit erreicht hat. Solche
spirituellen Errungenschaften kann jeder erwerben, sei er Konig
oder Bettelmonch. Auch Bhismadeva war einer der brahmarsis und
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zudem das Oberhaupt der Nachkommen Koénig Bharatas. Alle Rsis
befinden sich in der Erscheinungsweise der Tugend. Sie alle
versammelten sich dort, als sie erfuhren, dass der groRe Krieger
sich zum Sterben niedergelegt hatte.

Vers 6 -7
Alle Weisen waren zugegen, unter ihnen Parvata Muni, Narada,
Dhaumya, die Inkarnation Gottes namens Vyasa, Brhadasva,
Bharadvaja, Parasurama mit seinen Schilern, Vasistha,
Indrapramada, Trita, Grtsamada, Asita, Kaksivan, Gautama, Atri,
Kausika und Sudarsana.

Erlauterung

Parvata Muni gilt als einer der altesten Weisen und begleitet fast
immer Narada Muni. Die beiden sind unter anderem auch
Raumfahrer, die ohne die Hilfe eines materiellen Fahrzeuges durch
die LUfte reisen kénnen. Auch Parvata Muni ist, genau wie Narada,
ein Devarsi, das heilt ein groBer Weiser unter den Halbgdttern. Er
war mit Narada bei der Opferzeremonie Maharaja Janamejayas,
des Sohnes von Maharaja Pariksit, zugegen. Bei diesem Opfer
sollten alle Schlangen der Welt getétet werden. Parvata Muni und
Narada Muni werden auch Gandharvas genannt, weil sie, die
Herrlichkeit des Herrn besingend, durch die Lufte reisen. Da sie
diese Kunst beherrschen, beobachteten sie auch die svayamvara -
Zeremonie Draupadis aus der Luft. Parvata Muni pflegte, wie
Narada Muni, der koniglichen Versammlung im himmlischen Reich
Konig Indras beizuwohnen. In seiner Eigenschaft als Gandharva
besuchte er zuweilen auch die kdnigliche Versammlung Kuveras,
eines der bedeutenden Halbgdtter. Sowohl Narada als auch Parvata
wurden einst von der Tochter Maharaja Srijayas in Schwierigkeiten
gebracht. Maharaja Srfjaya erhielt von Parvata Muni die Segnung,
einen Sohn zu bekommen.

Narada Muni ist untrennbar mit den Erz&hlungen der Puranas
verbunden, und seine Persdnlichkeit wird im Srimad - Bhagavatam
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beschrieben. In seinem vorangegangenen Leben war er der Sohn
einer Dienerin gewesen, jedoch wurde er durch die segensreiche
Gemeinschaft reiner Gottgeweihter im hingebungsvollen Dienst
erleuchtet, und so wurde er in seinem nachsten Leben ein
vollkommener Weiser, der mit niemandem auler sich selbst zu
vergleichen ist. Im Mahabharata wird sein Name an vielen Stellen
erwahnt. Er ist der bedeutendste Devarsi, das heilt das Oberhaupt
der Weisen unter den Halbgoéttern. Er ist der Sohn und Schiler
Brahmaijis, und von ihm wurde die Schilernachfolge Brahmas
verbreitet. Prahlada Maharaja und Dhruva Maharaja wie auch viele
andere beruhmte Geweihte des Herrn empfingen von ihm die
Einweihung. Sogar den Verfasser der vedischen Schriften,
Vyasadeva, weihte er ein; von Vyasadeva wurde Madhvacarya
eingeweiht, und dann verbreitete sich die Madhva - sampradaya, zu
der auch die Gaudiya - sampradaya gehort, im gesamten
Universum. Auch Sri Caitanya Mahaprabhu ist ein Glied dieser
Madhva - sampradaya, und somit gehdren Brahmaji, Narada,
Vlyasa, Madhva und alle bis hin zu Sri Caitanya und den sechs
Gosvamis der gleichen Schilernachfolge an. Seit unvordenklichen
Zeiten hat Naradaji viele Konige unterwiesen. Aus dem Bhagavatam
erfahren wir, dass er Prahlada Maharaja unterwies, wahrend dieser
noch im Schol} seiner Mutter lag, und dass er Vasudeva, dem Vater
Krsnas, sowie Maharaja Yudhisthira Unterweisungen erteilte.

Dhaumya ist ein groRer Weiser, der sich in Utkocaka Tirtha schwere
Bulten auferlegte und zum Hofpriester der Pandava - Koénige
ernannt wurde. Bei vielen religidsen Zeremonien der Pandavas
waltete er als Priester, und er fihrte nicht nur die rituellen
Lauterungszeremonien (sarskara) fir die Pandavas durch, sondern
war ihnen auch bei ihrer Heirat mit Draupadt behilflich. Selbst
wahrend der Verbannung der Pandavas war er dabei, um ihnen mit
Ratschlagen zur Seite zu stehen, wenn sie sich nicht mehr zu helfen
wussten. Er erklarte ihnen, wie sie ein Jahr lang unerkannt leben
kdénnten, und die Pandavas richteten sich wahrend jener Zeit genau
nach seinen Weisungen. Sein Name wird auch im Zusammenhang
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mit der groRen Bestattungszeremonie nach der Schlacht von
Kuruksetra erwahnt. Im Anusasana - parva des Mahabharata (127
.15 - 16) wird berichtet, dass er Maharaja Yudhisthira sehr
ausfihrlich religiose Anweisungen erteilte. Er war der geeignete
Priester fir Haushalter, denn er konnte die Pandavas auf dem
rechten Pfad der Religiositdt fihren. Der Priester sollte den
Haushalter so anleiten, dass dieser auf dem rechten Pfad des
asrama - dharma, das heif’t, der vorgeschriebenen Pflicht seiner
jeweiligen Kaste, Fortschritte macht. Es besteht im Grunde kein
Unterschied zwischen dem Familienpriester und dem spirituellen
Meister; vor allem die Weisen, heiligen und Brahmanas waren fur
diese Aufgabe zustandig.

Badarayana (Vyasadeva) ist auch als Krsna, Krsna - Dvaipayana,
Dvaipayana, Satyavati - Suta, Parasarya, Parasaratmaja,
Vedavyasa und so fort bekannt. Er ist der Sohn Mahamuni
Parasaras und wurde von Satyavati vor ihrer Heirat mit Maharaja
Santanu, dem Vater des geachteten Generals, GroRvater
Bhismadeva, geboren. Er ist eine machtvolle Inkarnation
Narayanas, die erschienen ist, um das vedische Wissen in der Welt
zu verkinden. Deshalb erweist man Vyasadeva seine
Ehrerbietungen, bevor man die vedischen Schriften chantet, vor
allem, wenn es sich um die Puranas handelt. Sukadeva Gosvami
war sein Sohn, und Rsis wie VaiSampayana waren seine Schiler,
denen er die verschiedenen Zweige der Veden anvertraute. Er ist
der Verfasser des bedeutenden Epos Mahabharata und des grofen
transzendentalen Schriftwerkes Srimad - Bhagavatam. Die Brahma
- sltras, die man auch Vedanta - sdtras oder Badarayana - sdtras
nennt, wurden ebenfalls von ihm verfasst. Unter den Weisen ist er
seiner schweren Bufden wegen der am hochsten geachtete Literat.
Als er zum Wonhl aller Menschen des Kali - Zeitalters das grofe
Epos Mahabharata zusammenstellen wollte, bemerkte er, dass er
einen befahigten Schreiber bendtigte, der seine Worte aufzeichnen
konnte. Auf Anordnung Brahmajis (ibernahm darauf Sri Ganesaji
die Aufgabe, das Diktierte niederzuschreiben, und zwar unter der
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Bedingung, dass Vyasadeva nicht fur einen Augenblick zu diktieren
aufhdren wirde. Auf diese Weise entstand durch die gemeinsame
Bemuhung Vyasas und Ganesas das Mahabharata.

Auf Anweisung seiner Mutter Satyavatl, die spater mit Maharaja
Santanu vermahlt wurde, und auf Bitten Bhismadevas, des altesten
Sohnes von Mahardja Santanu und dessen erster Frau Ganga -
devi (Ganges), zeugte er drei hervorragende Séhne mit Namen
Dhrtarastra, Pandu und Vidura. Das Mahabharata wurde von
Vyasadeva nach der Schlacht von Kuruksetra und damit nach dem
Tod aller Helden des Mahabharata verfasst. In der koniglichen
Versammlung Maharaja Janamejayas, des Sohnes von Maharaja
Pariksit, wurde es zum ersten Mal vorgetragen.

Brhadasva ist ein uralter Weiser, der sich hin und wieder mit
Maharaja Yudhisthira traf. Das erste Mal begegnete er Maharaja
Yudhisthira im Kamyavana.

Dieser Weise erzahlt die Geschichte von Maharaja Nala. Es gibt
noch einen anderen Brhadasva, der ein Abkémmling der Dynastie
Iksvakus ist (Mahabharata, Vanaparva).

Bharadvaja ist einer der sieben grof’en Rsis und war bei der
Geburtszeremonie Arjunas zugegen. Der machtige Rsi unterzog
sich manchmal am Ufer der Ganga schweren Buf3en, und noch
heute wird sein asrama bei Praydgadhama verehrt. Es wird
berichtet, dass dieser Rsi einst, wahrend er sein Bad in der Ganga
nahm, Ghrtact, einem der schonen Gesellschaftsmadchen des
Himmels, begegnete und bei dieser Gelegenheit Samen
ausstromen lieR®, der in einem irdenen Topf aufgefangen und
aufbewahrt wurde. Spater wurde aus diesem Samen Drona
geboren. Dronacarya ist also der Sohn Bharadvaja Munis. Manche
sagen auch, Bharadvaja, der Vater Dronas, sei jemand anders als
Maharsi Bharadvaja. Maharsi Bharadvaja war ein grolder Verehrer
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Brahmas. Er begab sich auch einmal zu Dronacarya und bat ihn, die
Schlacht von Kuruksetra zu beenden.

Parasurama oder Renukasuta ist der Sohn Maharsi Jamadagnis
und Srimatt Renukas. Deshalb ist er auch als Renukasuta bekannt.
Er ist einer der machtvollen Inkarnationen Gottes und schlug den
gesamten Ksatriya - Stand einundzwanzigmal vernichtend. Mit dem
Blut der Ksatriyas befriedete er die Seelen seiner Vorfahren. Spater
unterzog er sich an dem Berg Mahendra Parvata schweren Bul3en.
Nachdem er den Ksatriyas die gesamte Erde genommen hatte,
schenkte er sie Kasyapa Muni. Parasurama lehrte Dronacarya den
Dhanur Veda, die Wissenschaft von der Kampffuhrung, weil er ein
Brahmana war. Er wohnte der Krénung Maharaja Yudhisthiras bei
und feierte das Ereignis zusammen mit anderen grof3en Rsis.
Parasurama ist so alt, dass er sowohl Rama als auch Krsna
begegnete, als diese jeweils auf der Erde weilten. Mit Rama
kampfte er, doch Krsna erkannte er als die hochste Personlichkeit
Gottes an. Auch Arjuna pries er, als er ihn zusammen mit Krsna
sah. Als Bhisma es ablehnte, Amba zu heiraten, die ihn zum
Gemahl begehrte, wandte sich Amba an Parasurama, und nur auf
ihr Bitten hin forderte dieser Bhismadeva auf, sie zur Frau zu
nehmen. Bhisma weigerte sich, seiner Anweisung zu folgen,
obgleich Parasurama einer seiner spirituellen Meister war.
Parasurama kampfte mit Bhismadeva, als dieser seine Anweisung
missachtete. Sie lieferten sich einen erbitterten Kampf, bis
schlie3lich Parasurama mit Bhisma zufrieden war und ihm den
Segen erteilte, der grofite Kampfer der Welt zu werden.

Vasistha: ein groRRer beriUhmter Weiser unter den Brahmanas,
wohlbekannt als der Brahmarsi Vasisthadeva. Sowohl zur Zeit des
Mahabharata als auch zur Zeit des Ramayana spielte er eine
bedeutende Rolle. Er leitete die Krénungszeremonie Sri Ramas, der
Personlichkeit Gottes; auch war er auf dem Schlachtfeld von
Kuruksetra zugegen. Es stand in seiner Macht, alle oberen und
unteren Planeten zu besuchen, und sein Name ist auch mit der
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Geschichte Hiranyakasipus verknlpft. Zwischen ihm und
Visdvamitra, der seine kdmadhenu - Kuh begehrte, herrschte grol3e
Feindseligkeit. Vasistha Muni lehnte es ab, seine kamadhenu
abzugeben, weswegen Visvamitra dessen einhundert Séhne totete.

Als vollkommener Brahmana ertrug er alle Gehassigkeiten
Visvamitras. Einst wollte er wegen der Qualen, die dieser ihm
zufligte, in den Freitod gehen, doch all seine Versuche waren
erfolglos. Er stirzte sich von einem Berg herunter, aber die Steine,
auf die er fiel, wurden zu einem Haufen Baumwolle, und so wurde
er gerettet. Er sprang ins Meer, doch die Wellen spilten ihn an den
Strand. Er stlrzte sich in einen Fluss, aber der Fluss schwemmte
ihn ans Ufer. So wurden alle seine Versuche vereitelt. Er ist auch
einer der sieben Rsis und der Gemahl Arundhatis, des beriihmten
Sterns.

Indrapramada ist ein weiterer berihmter Rsi.

Trita ist einer der drei Séhne des Prajapati Gautama. Er war der
dritte Sohn, und seine beiden alteren Brider hie3en Ekat und Dvita.
Alle drei Brider waren grof3e Weise und hielten sich streng an alle
religidsen Prinzipien. Durch schwere Bufen gelangten sie nach
Brahmaloka, dem Planeten, auf dem Brahmaiji lebt. Einst fiel Trita
Muni in einen Brunnen. Er bereitete viele Opferungen vor, und als
einer der groRen Weisen war er ebenfalls gekommen, um Bhismaji
an seinem Totenbett Ehre zu erweisen. Er gehdrte zu den sieben
Weisen von Varunaloka. Er stammte aus einem der westlichen
Lander der Welt, hdchstwahrscheinlich aus einem europaischen
Land. Zur damaligen Zeit herrschte auf der ganzen Welt die
vedische Kultur.

Grtsamada ist einer der Weisen des himmlischen Koénigreiches. Er
war ein enger Freund des Himmelskdnigs Indra und war ebenso
bedeutend wie Brhaspati. Er pflegte die koénigliche Versammlung
Maharaja Yudhisthiras zu besuchen und kam ebenfalls an den Ort,
wo Bhismadeva seinen letzten Atemzug tat. Einmal beschrieb er
Maharaja Yudhisthira die Herrlichkeit Sivas. Er war der Sohn
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Vitahavyas und ahnelte in seiner korperlichen Erscheinung Indra.
Die Feinde Indras hielten ihn einmal irrtGmlich fur Indra und nahmen
ihn gefangen. Er war ein groRer Gelehrter des Rg Veda, weshalb er
bei der Brahmana - Gemeinde in hohen Ehren stand. Er lebte im
Zolibat und war in jeder Hinsicht ein machtiger Weiser.

Asita: Es gab einen Konig gleichen Namens, aber der hier erwdhnte
Asita ist der Asita Devala Rsi. Ein bedeutender und machtiger
Weiser seiner Zeit. Er erklarte seinem Vater | 500 000 Verse des
Mahabharata. Er war einer der Teilnehmer am Schlangenopfer
Maharaja Janamejayas. Zusammen mit anderen groRen Rsis war er
bei der Kronungszeremonie Maharaja Yudhisthiras zugegen und
belehrte ihn, als dieser sich auf dem Hugel Aijana aufhielt. Er war
ebenfalls ein Geweihter Sivas.

Kaksivan ist einer der S6hne Gautama Munis und der Vater des
grollen Weisen Candakausika. Er war eines der Mitglieder der
Regierung Maharaja Yudhisthiras.

Atri Muni ist ein grof3er Brahmana und Weiser und gehort zu denen,
die aus Brahmajis Geist geboren wurden. Brahma3ji ist so machtig,
dass er einen Sohn bekommen kann, indem er einfach an ihn denkt.
Solche Séhne nennt man manasa - putras oder Geistessthne. Atri
war sowohl einer der sieben manasa - putras Brahmajis als auch
einer der sieben grol’en Brahmana - Weisen. In seiner Familie
wurden auch die bedeutenden Pracetas geboren. Atri Muni hatte
zwei Ksatriya - Sohne, die zu Koénigen gekront wurden; Koénig
Arthama ist einer von ihnen. Atri Muni gilt als einer der
einundzwanzig Prajapatis; seine Frau Pariksit bei seinen grofen
Opfern.

Kausika ist ein Rsi und ein standiges Mitglied der koniglichen
Versammlung Mahardja Yudhisthiras. Er begegnete gelegentlich
auch SrT Krsna. Es gibt mehrere andere Weise gleichen Namens.

Sudarsana: Dieses Rad ist die personliche Waffe der Personlichkeit
Gottes (Visnu, Krsna). Das Sudarsana - cakra ist die machtigste
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Waffe, denn es ubertrifft an Starke noch das Brahmastra und
ahnliche andere verheerende Waffen. In einigen vedischen
Schriften heil3t es, dass Agnideva, der Feuergott, Sr7 Krsna diese
Waffe schenkte, doch tatsachlich tragt der Herr sie ewig. Agnideva
schenkte Krsna diese Waffe im gleichen Sinn, wie Maharaja Rukma
seine Tochter Rukmint dem Herrn zur Frau gab. Der Herr nimmt
solche Geschenke von seinen Geweihten entgegen, obwohl sie
ewig sein Besitz sind. Eine genaue Beschreibung dieser Waffe
findet man im Adi - parva des Mahabharata. ST Krsna bediente sich
dieser Waffe, um Sisupala, der ihm seinen Rang streitig machen
wollte, zu téten. Auch Salva tétete er mit dem Sudar$ana - cakra,
und manchmal forderte er seinen Freund Arjuna auf, diese Waffe
anzuwenden, um Feinde zu vernichten (Mahabharata, Virata - parva
56.3).

Vers 8
AuRerdem trafen noch viele andere Weise dort ein, wie Sukadeva
Gosvami, sowie gelauterte Seelen, wie Kasyapa und Angirasa, und
noch andere, die alle von ihren jeweiligen Schilern begleitet
wurden.

Erlauterung
Sukadeva Gosvami (Brahmarata) ist der berihmte Sohn und
Schiiler SrT Vyasadevas, von dem er zundchst das Mahabharata
und dann das Srimad - Bhagavatam lernte. Sukadeva Gosvamr trug
bei den Versammlungen der Gandharvas, Yaksas und Raksasas |
400 000 Verse des Mahabharata vor, und er erzahlte das Srimad
Bhagavatam erstmalig in der Gegenwart Maharaja Pariksits. Er
lernte eingehend alle vedischen Schriften von seinem groRRen Vater,
und so war er kraft seines umfassenden Wissens Uuber die
Prinzipien der Religion eine vollig gelauterte Seele. Aus dem
Mahabharata, Sabha - parva (4.1 1) erfahren wir, dass er auch bei
der kdniglichen Versammlung Maharaja Yudhisthiras und wahrend
der letzten Tage des fastenden Maharaja Pariksit zugegen war. Als
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wiirdiger Schiller Sri Vyasadevas befragte er seinen Vater sehr
ausflhrlich Uber religidse Prinzipien und spirituelle Werte, und sein
Vater antwortete ihm zufriedenstellend, indem er ihn zunachst den
yoga - Vorgang lehrte, durch den man in das spirituelle Kénigreich
gelangen kann; darauf erklarte er ihm den Unterschied zwischen
fruchtbringendem Tun und dem Streben nach empirischem Wissen;
er erklarte ihm die Mittel und Wege, um spirituelle Erkenntnis zu
gewinnen, sodann die vier asramas - das Leben als Schiiler, das
Haushalterleben, das zuriickgezogene und das entsagungsvolle
Leben - sowie die erhabene Stellung der hochsten Personlichkeit
Gottes. Des Weiteren beschrieb er den Vorgang, ihn von Angesicht
zu Angesicht zu sehen, den Anwarter, der wirklich geeignet ist,
Wissen zu empfangen, die Betrachtung der finf Elemente, die
einzigartige Bedeutung der Intelligenz, das Bewusstsein der
materiellen Natur und des Lebewesens, die Merkmale der
selbstverwirklichten Seele, die Funktionsprinzipien des materiellen
Kdrpers, die Merkmale des Einflusses der Erscheinungsweisen der
Natur, den Baum nicht endender Winsche und psychische
Vorgange. Er begab sich auch von Zeit zu Zeit, mit Zustimmung
seines Vaters und Naradaijls, zum Sonnenplaneten. Beschreibungen
seiner Reise durch das All findet man im Santi - parva des
Mahabharata (332). Am Ende erreichte er das transzendentale
Reich. Er ist unter verschiedenen Namen wie Araneya, Arunisuta,
Vaiyasaki und Vyasatmaja bekannt.

Kasyapa ist einer der Prajapatis, der Sohn Maricis und einer der
Schwiegersdhne Prajapati Daksas. Er ist der Vater des gigantischen
Vogels Garuda, dem Elefanten und Schildkréten als Nahrung
gegeben werden. Er heiratete dreizehn Téchter Prajapati Daksas;
ihre Namen sind Aditi, Diti, Danu, Kastha, Arista, Surasa, 11a, Muni,
Krodhavasa, Tamra, Surabhi, Sarama und Timi. Mit diesen Frauen
zeugte er viele Kinder, sowohl Halbgdtter als auch Damonen. Seine
erste Frau, Aditi, gebar alle zwolf Adityas. Einer von ihnen ist
Vamana, eine Inkarnation Gottes. Der groRe Weise Kasyapa war
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auch bei Arjunas Geburt zugegen. Parasurama schenkte ihm die
gesamte Erde, und spater bat er Parasurama, die Erde zu
verlassen. Ein anderer Name Kasyapas ist Aristanemi. Er lebt im
nordlichen Teil des Universums.

Angirasa: Er ist der Sohn des Maharsi Ailgira und ist als Brhaspati,
der Priester der Halbgotter, bekannt. Es heil3t, Dronacarya sei seine
Teilinkarnation gewesen. Einst forderte Brhaspati den spirituellen
Meister der Damonen, Sukrécérya, heraus. Sein Sohn ist Kaca, und
er gab Bharadvaja Muni als erstem die Feuerwaffe. Mit seiner Frau
Candramasi, einem der berihmten Sterne, zeugte er sechs Séhne,
unter ihnen den Feuergott. Er konnte durch den Weltraum reisen
und war daher in der Lage, sich sogar zu den Planeten Brahmaloka
und Indraloka zu begeben. Indra, den Koénig des Himmels,
unterwies er darin, wie die Damonen zu bezwingen seien. Ein
anderes Mal verdammte er Indra, der darauf ein Schwein auf der
Erde werden musste und schlieBlich nicht mehr zum Himmel
zurlckkehren wollte. Hier zeigt sich die starke Anziehungskraft der
tduschenden Energie. Selbst ein Schwein ist nicht gewillt, seine
irdischen Besitztimer gegen ein himmlisches Konigreich zu
tauschen. Brhaspati war der religiose Lehrer der Bewohner
verschiedener Planeten.

Vers 9
Bhismadeva, der beste der acht Vasus, empfing und begrifite all
die dort versammelten groflen und machtigen Rsis, da er es auf
vollkommene Weise verstand, alle religiosen Grundsatze je nach
Zeit und Ort anzuwenden.

Erlauterung
Erfahrene religiose Menschen wissen genau, wie man religidse
Grundsatze der jeweiligen Zeit und dem jeweiligen Ort anpasst. Alle
grolen Aacaryas, das heildt, alle religibsen Prediger oder
Reformatoren der Welt, erfiillten ihre Mission durch Anpassung der
religidsen Prinzipien an Zeit und Ort. In den verschiedenen Teilen
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der Welt findet man unterschiedliche Klimaverhaltnisse und
Gegebenheiten vor, und wenn man die Pflicht hat, die Botschaft des
Herrn zu predigen, muss man es verstehen, das Predigen der Zeit
und dem Ort anzupassen. Bhismadeva gehort zu den zwolf grolien
Autoritaten, die den Pfad des hingebungsvollen Dienstes predigen,
und daher wusste er die machtigen Weisen aus allen Teilen des
Universums, die sich an seinem Totenbett versammelt hatten, in
rechter Weise zu empfangen und willkommen zu heiRen. Er war zu
jener Zeit natirlich nicht in der Lage, sie in der Ublichen Weise zu
begrifRen und zu empfangen, da er weder daheim weilte noch bei
normaler Gesundheit war; aber sein Geist war immer noch
unversehrt, und daher war er durchaus imstande, in herzlichem Ton
einige liebenswirdige Worte an die Weisen zu richten, und so
wurden alle geblihrend begriftt. Man kann seine Pflicht mit dem
Korper, mit dem Geist oder durch Worte erflllen, und Bhismadeva
verstand es, seiner Pflcht den Umstianden entsprechend
nachzukommen. Es fiel ihm daher nicht schwer, die Weisen
geziemend zu empfangen, obwohl er korperlich nicht dazu in der
Lage war.

Vers 10
SrT Krsna weilt im Herzen eines jeden, und doch erscheint er durch
seine innere Kraft in seiner transzendentalen Gestalt. Der gleiche
Krsna sal} jetzt vor Bhismadeva, und da dieser seine Herrlichkeit
kannte, verehrte er ihn gebihrend.

Erlauterung
Die Allmacht des Herrn zeigt sich an seiner gleichzeitigen
Gegenwart an allen Orten. Er halt sich immer in seinem ewigen
Konigreich Goloka Vrndavana auf, und trotzdem weilt er im Herzen
eines jeden und sogar innerhalb der uns nicht sichtbaren Atome.
Wenn er seine ewige transzendentale Gestalt in der materiellen
Welt manifestiert, tut er dies durch seine innere Kraft. Die aullere
Kraft, die materielle Energie, hat mit seiner ewigen Gestalt nichts zu

433



tun. All diese Wahrheiten waren Sri Bhismadeva bekannt, und
daher verehrte er den Herrn entsprechend.

Vers 11
Die S6hne Maharaja Pandus sallen ehrerbietig und von Zuneigung
zu ihrem sterbenden Grol3vater erfilllt in der Nahe. Als Bhismadeva
sie sah, winschte er ihnen von Herzen Glick. Tranen der Ekstase
standen in seinen Augen, und er war von Liebe und Zuneigung
Uberwaltigt.

Erlauterung
Als Maharaja Pandu starb, waren seine Séhne noch kleine Kinder,
und so wurden sie von den alteren Angehérigen der Konigsfamilie,
insbesondere von Bhismadeva, mit sehr viel Zuneigung
aufgezogen. Spater, als die Pandavas erwachsen waren, wurden
sie von dem hinterlistigen Duryodhana und seinen Gefolgsleuten
betrogen, und obwohl Bhismadeva wusste, dass die Pandavas
unschuldig waren und unnétig in Schwierigkeiten gebracht wurden,
wagte er aus politischen Grinden nicht, flr sie einzutreten. Im
letzten Abschnitt seines Lebens, als er seine hochst erhabenen
Enkel, angefuhrt von Maharaja Yudhisthira, zuneigungsvoll an
seiner Seite sitzen sah, konnte der gewaltige Krieger, GroRvater
Bhismadeva, die liebevollen Tranen nicht zurlickhalten, die ihm von
selbst in die Augen traten. Er erinnerte sich an die gro3en Note, die
seine frommen Enkel durchgestanden hatten. Gewiss gab es
niemanden, der sich mehr dariber freute, dass Yudhisthira an Stelle
von Duryodhana auf dem Thron sal}, und so winschte er ihnen
Gluck, wie es seiner Stellung entsprach.

Vers 12
Bhismadeva sprach: Oh, welch schreckliche Leiden und welch
schreckliches Unrecht musstet ihr guten Seelen erdulden, weil ihr
die Séhne der Religion in Person seid. In solcher Drangsal waret ihr
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sicher nicht am Leben geblieben, hatten euch nicht die Brahmanas,
Gott und die Religion beschiitzt.

Erlauterung

Maharaja Yudhisthira betribte das gewaltige Gemetzel der Schlacht
von Kuruksetra. Bhismadeva war sich dartiber im Klaren, und daher
sprach er zunachst von den schrecklichen Leiden, die Maharaja
Yudhisthira hatte erdulden missen. Der Kénig war zu Unrecht in
Schwierigkeiten gebracht worden, und die Schlacht von Kuruksetra
wurde nur ausgetragen, um dieses Unrecht ungeschehen zu
machen. Es gab daher bei dem grolen Gemetzel nichts zu
bedauern. Bhismadeva wollte vor allem darauf hinweisen, dass die
Pandavas von den Brahmanas, dem Herrn und den religiésen
Grundsatzen stets beschiitzt wurden. Solange sie von diesen drei
wichtigen Faktoren beschltzt wurden, gab es keinen Grund,
niedergeschlagen zu sein. Deshalb ermutigte Bhismadeva
Yudhisthira, seine Betrlbnis abzulegen. Solange man vdllig in
Ubereinstimmung mit den Wiinschen des Herrn handelt, von echten
Brahmanas und Vaisnavas gefuhrt wird und streng den religiésen
Prinzipien folgt, besteht kein Grund zur Niedergeschlagenheit, ganz
gleich wie schwer die Lebensumstande auch sein mégen. Als eine
der Autoritdten in der Schulernachfolge wollte Bhismadeva den
Pandavas diese Tatsache klarmachen.

Vers 13
Was meine Schwiegertochter Kuntt betrifft, so wurde sie durch den
Tod des groRen Feldherrn Pandu zu einer Witwe mit kleinen
Kindern, und sie litt deswegen sehr. Als ihr dann erwachsen wart,
musste sie wegen eurer Handlungen ebenfalls schweren Kummer
erdulden.

Erlauterung
Die Leiden Kuntidevis werden in zweifacher Hinsicht beklagt. Sie litt
sehr unter ihrer frihen Witwenschaft und der Sorge um die
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Erziehung ihrer Kinder in der Kdénigsfamilie. Als ihre Kinder dann
erwachsen waren, litt sie wegen der Handlungen ihrer S6hne noch
mehr. So nahm ihr Leid kein Ende. Dies bedeutet, dass es ihr von
der Vorsehung bestimmt war zu leiden, und ein solches Schicksal
muss man erdulden, ohne sich verwirren zu lassen.

Vers 14
Meiner Ansicht nach liegt dies alles an der unausweichlichen Zeit,
unter deren Herrschaft jeder auf jedem Planeten umhergetrieben
wird wie die Wolken vom Wind.

Erlauterung

Die Zeit beherrscht das gesamte Universum, ebenso, wie sie Uber
alle Planeten herrscht. Die gigantischen Planeten, einschlie3lich der
Sonne, werden von der Kraft der Luft beherrscht, wie auch die
Wolken durch die Kraft der Luft getragen werden. In ahnlicher
Weise beherrscht die unvermeidliche Zeit, kala, sogar die Funktion
der Luft und anderer Elemente. Alles wird von der hochsten kala,
der machtigen Vertreterin des Herrn in der materiellen Welt,
beherrscht. Das unbegreifliche Wirken der Zeit sollte Yudhisthira
angesichts dieser Tatsache nicht betriben. Jeder muss die
Einflisse und Auswirkungen der Zeit hinnehmen, solange er den
Bedingungen der materiellen Welt unterworfen ist. Yudhisthira sollte
nicht denken, er habe in seinem vorangegangenen Leben Siinden
auf sich geladen, deren Folgen er nun erleiden misse. Selbst der
Frommste muss die Bedingungen der materiellen Natur erleiden;
aber ein frommer Mensch vertraut auf den Herrn und Iasst sich von
einem echten Brahmana - Vaisnava flhren, der den religiésen
Grundsatzen folgt. Diese drei Leitsatze sollten unser Lebensziel
darstellen. Man sollte nicht durch die tduschende Kraft der ewigen
Zeit in Verwirrung geraten. Selbst Brahmaji, der Verwalter des
Universums, untersteht der Herrschaft der Zeit. Niemand sollte sich
daher dariber beschweren, dass er von der Zeit beherrscht wird,
obwonhl er ein treuer Anhanger der religidosen Prinzipien ist.

436



Vers 15

Oh, wie wunderbar ist doch der Einfluss der unausweichlichen Zeit!
Wie sonst hatte es Rickschlage geben kénnen, wo doch solch
grolde Personlichkeiten anwesend waren wie Konig Yudhisthira, der
Sohn des Halbgottes der Religion; Bhima, der gewaltige
Keulenkampfer; Arjuna, der Bogenschltze mit seiner machtigen
Waffe Gandiva, und vor allem Krsna, der unmittelbare Gonner der
Pandavas.

Erlauterung

Materiell wie auch spirituell gesehen, mangelte es den Pandavas an
nichts. Materiell waren sie gut ausgeristet, da zwei grol’e Kampfer,
namlich Bhima und Arjuna, in ihren Reihen standen. In spiritueller
Hinsicht war der Konig selbst der Inbegriff der Religion, und vor
allem kimmerte sich Sri Krsna, der hochste Herr, als
wohlmeinender Freund personlich um sie. Dennoch gab es fir die
Pandavas viele Rickschlage. Trotz der Macht frommer Werke, der
Macht von Persdnlichkeiten, der Macht kundiger Fihrung und der
Macht von Waffen unter der persénlichen Leitung ST Krsnas erlitten
die Pandavas viele Rickschlage, was nur durch den Einfluss kalas,
der unausweichlichen Zeit, erklart werden kann. kala ist mit dem
Herrn Selbst identisch, und daher bringt der Einfluss kalas den
unerklarlichen Wunsch des Herrn zum Ausdruck. Es besteht kein
Grund zur Klage, wenn eine Sache sich der Macht des Menschen
entzieht.

Vers 16
O Konig, niemand kann den Plan des Herrn (SrT Krsna) kennen.
Obwohl grof’e Philosophen eingehend danach forschen, sind sie
verwirrt.
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Erlauterung

Maharaja Yudhisthiras Verwirrung wegen seiner begangenen
Sinden und den darauf folgenden Leiden usw. wird von der grolden
Autoritat Bhisma, einer der zwolf ermachtigten Persdnlichkeiten,
nicht weiter beachtet. Bhismaji wollte Maharaja Yudhisthira
klarmachen, dass seit unvordenklicher Zeit niemand, nicht einmal
solch grofRe Halbgdétter wie Siva und Brahma, den wirklichen Plan
des Herrn habe ergrinden kénnen. Was kdnnen also wir davon
verstehen? Auch ist es zwecklos, danach zu forschen. Selbst grolRe
Weise waren nach erschopfenden philosophischen Forschungen
nicht in der Lage, den Plan des Herrn zu durchschauen. Es ist das
beste, einfach ohne Einwand den Anweisungen des Herrn zu
gehorchen. Die Leiden der Pandavas hatten ihren Ursprung nicht in
ihren vergangenen Handlungen. Der Herr wollte den Plan
verwirklichen, das Koénigreich der Tugend zu errichten, und daher
litten seine eigenen Geweihten voriibergehend, um dann den Sieg
Uber die Sidnde herbeizufiihren. Bhismadeva war zweifellos
zufrieden, als er den Triumph der Rechtschaffenheit sah, und er
freute sich, Kénig Yudhisthira auf dem Thron zu sehen, obwohl er
selbst gegen ihn gekampft hatte. Sogar ein solch groRer Kampfer
wie Bhisma konnte die Schlacht von Kuruksetra nicht gewinnen,
weil der Herr zeigen wollte, dass Lasterhaftigkeit die
Rechtschaffenheit nicht Uberwaltigen kann, ganz gleich, wer
versucht, dies zu bewirken. Bhismadeva war ein groRer Geweihter
des Herrn, doch durch den Willen des Herrn entschloss er sich,
gegen die Pandavas zu kampfen, weil der Herr zeigen wollte, dass
auch ein Kampfer wie Bhisma auf der falschen Seite nicht gewinnen
kann.

Vers 17
O bester unter den Nachkommen Bharatas (Yudhisthira), ich
behaupte deshalb, dass all dies zum Plan des Herrn gehort. Dem
unergrundlichen Plan des Herrn musst du dich figen und ihm
folgen. Du bist jetzt das eingesetzte Regierungsoberhaupt, und nun,
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o Herr, solltest du dich deiner Untertanen annehmen, die zur Zeit
hilflos sich selbst liberlassen sind.

Erlauterung

Eine volkstimliche Redensart lautet, dass eine Mutter der
Schwiegertochter eine Lehre erteilt, indem sie ihre eigene Tochter
belehrt. In ahnlicher Weise mochte der Herr die Welt belehren,
indem er seinen Geweihten eine Lehre erteilt. Der Gottgeweihte hat
nichts Neues vom Herrn zu lernen, da der Herr den aufrichtigen
Gottgeweihten stets von innen her leitet. Wann immer daher ein
Gottgeweihter offentlich belehrt wird, wie es bei den Lehren der
Bhagavad - Gita der Fall war, geschieht dies in der Absicht, die
weniger intelligenten Menschen zu belehren. Es ist daher die Pflicht
des Gottgeweihten, schwere Prifungen vom Herrn ohne Groll als
Segnungen anzusehen. Die Pandavas wurden von Bhismadeva
angewiesen, die Regierungsverantwortung ohne Zégern zu
Ubernehmen. Die armen Blrger standen nach der Schlacht von
Kuruksetra ohne Schutz da, und sie erwarteten die
Machtibernahme Maharaja Yudhisthiras. Ein reiner Geweihter des
Herrn sieht die Leiden, die der Herr ihm zukommen lasst, als eine
Gunst des Herrn an. Da der Herr absolut ist, besteht zwischen
diesen beiden kein weltlicher Unterschied.

Vers 18
Sr1 Krsna ist niemand anders als die unergriindliche, urspriingliche
Personlichkeit Gottes. Er ist der erste Narayana, der hoéchste
Genielder. Aber er bewegt sich unter den Nachkommen Konig
Vrsnis, als ob er einer von uns ware, und er verwirrt uns durch seine
von ihm selbst geschaffene Energie.

Erlauterung
Der vedische Weg, Wissen zu erlangen, ist die deduktive oder
herabsteigende Methode. Das vedische Wissen wird durch die
Schilernachfolge in vollkommener Form von Autoritaten Gberbracht.
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Solches Wissen ist niemals dogmatisch, wie irrtimlicherweise von
weniger intelligenten Menschen angenommen wird. Die Mutter ist
die Autoritat, die die ldentitdt des Vaters nachweisen kann. Sie ist
die Autoritdt fur solch vertrauliches Wissen. Autoritat ist nicht
unbedingt dogmatisch. Im vierten Kapitel der Bhagavad - Gita (4.2)
wird diese Wahrheit bestatigt, und der vollkommene Lernvorgang
besteht darin, Wissen von der echten Autoritat zu empfangen. Eben
dieser Vorgang wird auf der ganzen Welt als wahr anerkannt, und
nur eingebildete Besserwisser wenden sich dagegen. Es werden
zum Beispiel Raumschiffe ins All geschossen, und man sagt, einige
seien auch zur anderen Seite des Mondes geflogen. Die Menschen
glauben solche Geschichten blindlings, weil sie die heutigen
Wissenschaftler als Autoritdten anerkennen. Die sogenannten
Autoritaten sprechen, und die Allgemeinheit glaubt ihnen. Was aber
die vedischen Wahrheiten angeht, so ist den Menschen beigebracht
worden, nicht an sie zu glauben. Und wenn sie diese Wahrheiten
doch einmal anerkennen, legen sie sie falsch aus. Viele Menschen
mdchten das vedische Wissen unmittelbar bewiesen haben, und
wenn sich diese Erwartung nicht erfillt, weisen sie es in ihrer Torheit
zurtck. Die irregefihrten Menschen schenken also der einen
Autoritat, dem Wissenschaftler, Glauben, lehnen aber andererseits
die Autoritdt der Veden ab. Als Folge davon sind die Menschen
heute so tief gesunken.

Hier spricht nun eine Autoritat (iber SrT Krsna als die urspriingliche
Personlichkeit Gottes und den ersten Narayana. Sogar Acarya
Sankara, ein Unpersonlichkeitsanhdnger, sagt am Anfang seines
Kommentars zur Bhagavad - Gita, dass Narayana, die
Personlichkeit Gottes, Uber der materiellen Schopfung steht. Das
Universum ist eine der materiellen Schépfungen; Narayana aber
steht in transzendentaler Stellung zu solch materiellen Dingen.
Bhismadeva ist einer der zwdlf mahajanas, die die Grundsatze
transzendentalen Wissens kennen. Seine Bestatigung, dass Sri
Krsna die urspringliche Persdnlichkeit Gottes ist, stimmt mit der
Auffassung des Unpersonlichkeitsanhanger Acarya Sankara
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Uberein. Auch alle anderen acaryas bestatigen diese Feststellung,
und so gibt es keinen Grund, Sr1 Krsna nicht als die urspriingliche
Persodnlichkeit Gottes anzuerkennen. Bhismadeva sagt, dass er der
erste Narayana ist. Dies wird auch von Brahmaji im Bhagavatam (I
0. 14.14) bestétigt. Krsna ist der erste Naradyana, denn in der
spirituellen Welt (Vaikuntha) gibt es unzahlige Narayanas, die alle
die gleiche Personlichkeit Gottes sind und als vollstandige
Erweiterungen SrT Krsnas, der urspriinglichen Personlichkeit Gottes,
angesehen werden.

Die erste Form, die vom Herrn, SrT Krsna, ausgeht, ist Baladeva,
und Baladeva erweitert sich in viele andere Formen, wie zum
Beispiel Sankarsana, Pradyumna, Aniruddha, Vasudeva, Narayana,
purusa, Rama und Nrsimha. Alle Erweiterungen sind ein und
dasselbe Visnu - tattva, und Sri Krsna ist der Ursprung all dieser
vollstandigen Erweiterungen. Deshalb ist er die unmittelbare
Personlichkeit Gottes. Er ist der Schopfer der materiellen Welt, und
er ist als Narayana, die herrschende Gottheit auf allen Vaikuntha -
Planeten, bekannt. Sein Auftreten unter den Menschen ruft daher
Verwirrung hervor. Aus diesem Grund sagt der Herr in der
Bhagavad Gita, dass térichte Menschen ihn fiir einen der lhren
halten, ohne von der Feinheit seines Wesens zu wissen.

Die Verwirrung Uber Sr Krsna beruht auf der Einwirkung seiner
inneren und seiner aulleren Energie auf die dritte, die marginale
Energie. Die Lebewesen sind Erweiterungen seiner marginalen
Energie, und daher werden sie manchmal durch die innere und
manchmal durch die du’ere Energie verwirrt. Die Verwirrung durch
die innere Energie geschieht, indem sich SrT Krsna in grenzenlos
viele Narayanas erweitert und den transzendentalen liebevollen
Dienst der Lebewesen in der transzendentalen Welt annimmt und
erwidert. Und durch die aufleren Erweiterungen seiner Energie
erscheint er selbst in der materiellen Welt unter Menschen, Tieren
und Halbgéttern, um seine in Vergessenheit geratene Beziehung zu
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den Lebewesen in den verschiedenen Arten des Lebens
wiederherzustellen. GrolRe Autoritdten wie Bhisma jedoch befreien
sich aus dieser Verwirrung durch die Gnade des Herrn.

Vers 19
O Konig, Siva und Narada, der Weise unter den Halbgottern, wie
auch Kapila, die Inkarnation Gottes, besitzen aufgrund unmittelbarer
Gemeinschaft mit ihm sehr vertrauliches Wissen Uber seine
Herrlichkeit.

Erlauterung
Reine Geweihte des Herrn sind bhavas, das heif3t, Personlichkeiten,
die die Herrlichkeit des Herrn erkannt haben, da sie ihm auf
verschiedene Arten transzendentalen liebevollen Dienst darbringen.
Ebenso, wie es unzahlige Erweiterungen der vollstandigen Gestalt
des Herrn gibt, gibt es unzahlige reine Gottgeweihte, die sich dem
dienenden Austausch mit dem Herrn in unterschiedlichen
Stimmungen widmen. Es gibt vornehmlich zwdlf groRe Geweihte
des Herrn, namlich Brahma, Narada, Siva, die vier Kumaras, Kapila,
Manu, Prahlada, Bhisma, Janaka, Sukadeva Gosvami, Bali
Maharaja und Yamaraja. Obwohl Bhismadeva einer von ihnen ist,
nannte er nur die drei wichtigsten der zwolf, die die Herrlichkeit des
Herrn kennen. Nach Srila Visvanatha Cakravarti Thakura, einem
der groRen acaryas der neueren Zeit, erlebt der Gottgeweihte
anubhava, die Herrlichkeit des Herrn, zunachst in einer Art der
Ekstase, wobei sich Merkmale wie SchweiRausbruch, Zittern,
Weinen und Erschauern des Korpers zeigen, die sich noch steigern,
wenn der Gottgeweihte in seinem Verstandnis der Herrlichkeit des
Herrn stetig wird. Solche unterschiedlichen Erfahrungen von bhava
werden zum Beispiel zwischen Yasoda und dem Herrn
ausgetauscht (Yasoda fesselte den Herrn mit Stricken) und mit
Arjuna, dessen Streitwagen der Herr im liebenden Austausch
lenkte. Diese Herrlichkeit des Herrn kommt zum Ausdruck, wenn Er
Sich seinen Geweihten unterordnet, denn dies ist ein weiterer
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Aspekt seiner Herrlichkeit. Obwohl sich Sukadeva Gosvamrt und die
Kumaras bereits auf der transzendentalen Ebene befanden,
erfuhren sie durch einen der Aspekte der bhava einen Wandel in
ihrem Bewusstsein und wurden so zu reinen Geweihten des Herrn.
Schwierigkeiten, die der Herr seinen Geweihten bereitet, bilden eine
weitere Form des Austausches transzendentaler bhava zwischen
dem Herrn und seinen Geweihten. Der Herr sagt: »Ich bringe
meinen Geweihten in missliche Lagen, damit er im Austausch
transzendentaler bhava mit mir noch mehr gelautert wird.« Den
Gottgeweihten in materielle Schwierigkeiten zu versetzen bedeutet,
ihn von den trugerischen materiellen Beziehungen zu befreien.
Materielle Beziehungen beruhen auf dem Austausch materiellen
Genusses, der wiederum hauptsachlich von materiellem Reichtum
abhangt. Wenn der Herr daher den materiellen Reichtum fortnimmt,
wird der Gottgeweihte voéllig zum transzendentalen liebevollen
Dienst hingezogen. So befreit der Herr die gefallene Seele aus dem
Netz des materiellen Daseins. Schwierigkeiten, die der Herr seinem
Geweihten bereitet, unterscheiden sich von den Misslichkeiten, die
aus ublen Handlungen entstehen. All diese Herrlichkeiten des Herrn
sind insbesondere den oben genannten groflen mahajanas, wie
Brahma, Siva, Narada, Kapila, den vier Kumaras und Bhisma,
bekannt, und durch ihre Gnade vermag man dies zu begreifen.

Vers 20
O Konig, die Personlichkeit, die du aus reiner Unwissenheit fir
deinen Vetter mutterlicherseits, deinen vertrauten Freund, Gonner,
Ratgeber, Sendboten und Wohltater hieltest, ist eben jene
Persodnlichkeit Gottes, SrT Krsna.

Erlauterung
Obwohl 8r7 Krsna als der Vetter, Bruder, Freund, Génner, Ratgeber,
Sendbote und Wohltater der Pandavas auftrat, war er die hochste
Personlichkeit Gottes. Aus seiner grundlosen Barmherzigkeit und
seinem Wohlwollen gegeniuber seinen reinen Geweihten fihrt er
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alle erdenklichen Dienste aus, doch dies bedeutet nicht, dass sich
deshalb seine Stellung als die absolute Person geandert hat. Ihn fir
einen gewdhnlichen Menschen zu halten ist die grébste Form der
Unwissenheit.

Vers 21
Als die absolute Persdnlichkeit Gottes weilt er im Herzen eines
jeden. Er ist jedermann gleichgesinnt, und er ist frei von den
Unterscheidungen des falschen Egos. Daher ist alles, was er tut,
frei von materieller Trunkenheit. Er ist voller Gleichmut.

Erlauterung
Da der Herr absolut ist, ist niemand von ihm verschieden. Er ist
kaivalya, das heild3t, es gibt nichts auRer ihm selbst. Alles
Existierende ist eine Manifestation seiner Energie, und so ist er
Uberall durch seine Energie gegenwartig, da er nicht von ihr
verschieden ist. Die Sonne ist anwesend, wo immer ihre Strahlen
hinfallen, denn sie ist mit jedem Zentimeter und mit jedem
Molekularteilchen ihrer Strahlen identisch. In ahnlicher Weise
verbreitet sich der Herr durch seine verschiedenen Energien. Er ist
Paramatma, das heilt, die Uberseele, die in jedem als der hdchste
Lenker weilt, und daher ist er bereits der Wagenlenker und
Ratgeber aller Lebewesen. Wenn er also als Arjunas Wagenlenker
auftritt, andert sich nichts an seiner erhabenen Stellung. Nur die
Macht des hingebungsvollen Dienstes ist es, die ihn zum
Wagenlenker oder Sendboten werden lasst. Da er nichts mit der
materiellen Auffassung des Lebens zu tun hat, weil er ja von
absoluter spiritueller Identitat ist, gibt es fur ihn keine héhere oder
geringere Qualitat der Handlung. Da er die absolute Persénlichkeit
Gottes ist, fehlt ihm das falsche Ichgefiihl, sich mit etwas
gleichzusetzen, das von ihm verschieden ist. Die materielle
Auffassung vom Selbst hat keinen Einfluss auf ihn. Er flhlt sich
daher nicht erniedrigt, wenn er der Wagenlenker seines reinen
Geweihten wird. Es zeugt nur von der Herrlichkeit des reinen
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Gottgeweihten, dass er den liebevollen Herrn dazu bringen kann,
ihm zu dienen.

Vers 22
Und dennoch ist er, obwohl jedermann gleichgesinnt, in seiner
Gnade zu mir gekommen, wahrend ich mein Leben beende, weil ich
sein unerschutterlicher Diener bin.

Erlauterung

Der hdchste Herr, die absolute Persdnlichkeit Gottes, Sr1 Krsna, ist
jedem gleichgesinnt; aber seinem unerschitterlichen Geweihten,
der ihm voéllig ergeben ist und niemanden sonst als seinen
Beschitzer und Meister kennt, ist er dennoch starker zugetan.
Unerschutterliches Vertrauen in den hochsten Herrn als Beschitzer,
Freund und Meister zu besitzen ist die natlrliche Haltung des
Lebewesens im ewigen Leben. Das Lebewesen ist durch den Willen
des Allmachtigen so beschaffen, dass es am glucklichsten ist, wenn
es sich in einen Zustand absoluter Abhangigkeit versetzt.

Die entgegengesetzte Neigung ist die Ursache fir den Fall des
Lebewesens. Das Lebewesen hat die Neigung zu fallen, weil es
sich fir vollig unabhangig halten kann, um Gber die materielle Welt
zu herrschen. Die Hauptursache aller Probleme liegt im falschen
Ichgefuhl. Man muss dieses falsche Gefuhl volliger Unabhangigkeit
aufgeben und so sich unter allen Umstadnden vom Herrn abhangig
machen.

ST Krsnas Gegenwart am Sterbebett Bhismajis ist darauf
zurUckzufihren, dass Bhisma ein unerschitterlicher Geweihter des
Herrn ist. Arjuna war mit Krsna blutsverwandt, da der Herr sein
Vetter mdutterlicherseits war. Bhisma indes hatte nicht eine solch
kérperliche Beziehung, und daher lag die Ursache seiner Zuneigung
in der innigen Beziehung der Seele. Da aber die kdrperliche
Beziehung sehr angenehm und natdrlich ist, ist der Herr mehr
erfreut, wenn er als der Sohn Maharaja Nandas, der Sohn Yasodas
oder als der Geliebte Radharanis angesprochen wird. Die
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Zuneigung auf der Grundlage korperlicher Beziehung ist eine
weitere Form, mit dem Herrn hingebungsvollen Dienst
auszutauschen. Bhismadeva ist sich der SiBRe dieser
transzendentalen Empfindungen bewusst, und daher liebt er es, den
Herrn als Vijaya Sakhe, Partha Sakhe usw. oder auch als
Nandanandana oder Yasoda - nandana anzusprechen. Wenn wir
unsere Beziehung zum Herrn in transzendentaler Si3e herstellen
wollen, ist es das Beste, wenn wir uns ihm durch seine anerkannten
Geweihten nahern. Wir sollten nicht versuchen, die Beziehung
unmittelbar herzustellen; vielmehr ist ein transparentes Medium
vonndten, das uns auf den richtigen Pfad fuhren kann.

Vers 23
Der Herr, die Personlichkeit Gottes, der im Geiste seines
Geweihten, durch dessen aufmerksame Hingabe und Meditation
und das Chanten des heiligen Namens erscheint, befreit den
Gottgeweihten von der Fessel fruchtbringender Handlungen, wenn
die Zeit gekommen ist, den materiellen Kérper zu verlassen.

Erlauterung
Yoga bedeutet, den von allen Dingen losgelésten Geist zu sammeln.
Solche Sammlung ist wirklicher samadhi, das heil3t vollige
Beschaftigung im hingebungsvollen Dienst des Herrn. Jemand, der
seine Aufmerksamkeit auf diese Weise sammelt, wird als Yogi
bezeichnet. Ein solcher Yogi - Geweihter des Herrn widmet sich
vierundzwanzig Stunden am Tag dem Dienst des Herrn, damit seine
ganze Aufmerksamkeit von Gedanken an den Herrn in Anspruch
genommen ist, und zwar in den neun Formen des hingebungsvollen
Dienstes, das heif3t, indem man Uber den Herrn hort, chantet, sich
an ihn erinnert, ihn verehrt, zu ihm betet, freiwillig sein Diener wird,
seine Anweisungen ausfihrt, eine freundschaftliche Beziehung zu
ihm herstellt und allen Besitz in seinen Dienst stellt. Indem man auf
diese Weise yoga ausulbt, das heildt, sich mit dem Dienst des Herrn
verbindet, findet man die Anerkennung des Herrn, wie in der
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Bhagavad - Gita mit Bezug auf die héchste vervollkommnete Stufe
des samadhi erklart wird. Der Herr nennt solch einen seltenen
Gottgeweihten, der diese Stufe erreicht hat, den besten aller Yogis.
Ein solch vollkommener Yogis ist durch die goéttliche Gnade des
Herrn in der Lage, den Geist mit vollig klarem Bewusstsein auf den
Herrn zu richten, und so wird das Chanten der heiligen Namen vor
dem Verlassen des Korpers leicht mdglich. Wenn der Yogi den
Korper verlasst, wird er durch die innere Energie des Herrn sogleich
auf einen der ewigen Planeten gebracht, auf denen es keine Spur
des materiellen Lebens und seiner Begleiterscheinungen gibt. Nur
im materiellen Dasein muss ein Lebewesen Leben fir Leben,
seinen fruchtbringenden Werken entsprechend, die materiellen
Bedingungen in Form der drei Arten von Leiden ertragen. Dieses
materielle Leben entsteht nur durch materielle Winsche.
Hingebungsvoller Dienst fiir den Herrn toétet nicht die natirlichen
Winsche des Lebewesens, vielmehr finden die Winsche ihre
Anwendung fir die richtige Sache des hingebungsvollen Dienstes,
und so entwickelt sich der Wunsch, in den spirituellen Himmel zu
gelangen. General Bhismadeva meinte eine bestimmte Art von
yoga, die man als Bhakti - yoga bezeichnet, und er war in der
glicklichen Lage, den Herrn unmittelbar vor sich stehen zu sehen,
als er seinen materiellen Korper verlie3. Deshalb wiinschte er sich
in den folgenden Versen, dass der Herr in seinem Blickfeld
verbleiben mége.

Vers 24
Moge mein Herr, der vier Arme besitzt und dessen wunderbar
geschmucktes Lotosantlitz lachelt, mit Augen so rot wie die
aufgehende Sonne, in seiner Gite so lange warten, bis ich meinen
materiellen Korper verlasse.

Erlauterung
Bhismadeva wusste sehr wohl, dass 81T Krsna der urspringliche
Narayana ist. Die von ihm verehrte Form Gottes war der vierarmige
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Narayana, doch er wusste, dass der vierarmige Narayana eine
vollstandige Erweiterung Sri Krsnas ist. Indirekt hegte er den
Wunsch, SrT Krsnd mége sich in seinem vierarmigen Aspekt als
Narayana offenbaren. Ein Vaisnava ist stets demitig. Obwohl es
absolut sicher war, dass Bhismadeva gleich nach dem Verlassen
seines gegenwartigen Koérpers nach Vaikuntha - dhama gelangen
wlrde, wilnschte er sich als demditiger Vaisnava, das schdne
Angesicht des Herrn noch eine Weile anschauen zu durfen, denn es
mochte ja sein, dass er nach dem Verlassen seines materiellen
Korpers nicht mehr in der Lage sein wirde, den Herrn zu sehen. Ein
Vaisnava ist nicht eingebildet, obwohl der Herr seinem reinen
Geweihten versichert, dass dieser in sein Reich gelangt. Hier nun
sagt Bhismadeva »so lange, wie ich meinen materiellen Korper
nicht aufgebe«, was bedeutet, dass der grolde Feldherr den Korper
nach seinem Willen verlassen wirde; er stand nicht unter dem
Zwang der Naturgesetze. Er war so machtig, dass er in seinem
Korper so lange verbleiben konnte, wie es ihm beliebte. Diese
Segnung hatte er von seinem Vater bekommen. Er wiinschte sich,
dass der Herr in seiner vierarmigen Narayana - Form vor ihm
verweilen moge, so dass er seinen Geist auf ihn richten konnte, um
durch diese Meditation in Trance zu geraten. Dann wirde sein Geist
durch Gedanken an den Herrn gelautert werden, und so bliebe er
gleichmutig, wohin auch immer er gelangen wirde. Ein reiner
Geweihter des Herrn ist niemals darauf bedacht, in das Kdnigreich
Gottes zuriickzukehren. Er vertraut vollig auf das Wohlwollen des
Herrn, und er ist sogar ebenso zufrieden, wenn der Herr wiinscht,
dass er in die Holle geht. Der reine Gottgeweihte hat nur einen
Wunsch, namlich dass seine ganze Aufmerksamkeit standig von
Gedanken an die Lotosfuf3e des Herrn in Anspruch genommen sein
maoge, ganz gleich, wohin er geht. Bhismadeva wollte nur, dass sein
Geist in Gedanken an den Herrn vertieft sei und dass er in diesem
Zustand verscheiden moge. Dies ist das hochste Bestreben eines
reinen Gottgeweihten.
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Vers 25
Sata Gosvami sprach: Nachdem Maharaja Yudhisthira Bhismadeva
so eindringlich hatte sprechen héren, befragte er ihn in Gegenwart
aller groRen Rsis Uber die wesentlichen Grundsatze verschiedener
religiéser Pflichten.

Erlauterung

Dadurch, dass Bhismadeva so eindringlich sprach, lie3 er Maharaja
Yudhisthira zu der Uberzeugung kommen, dass er sehr bald
verscheiden werde. Maharaja Yudhisthira erhielt von Sr Krsna die
Eingebung, Bhisma nach den Grundsatzen der Religion zu fragen.
SrT Krsna regte Maharaja Yudhisthira dazu an, Bhismadeva in der
Gegenwart vieler groRer Weiser zu fragen, um zu zeigen, dass ein
Geweihter des Herrn wie Bhismadeva, obwohl er scheinbar wie ein
weltlicher Mensch lebt, vielen groRen Weisen, selbst Vyasadeva,
weit Uberlegen ist. Ein anderer Umstand ist, dass Bhismadeva
damals nicht nur auf einem Sterbebett aus Pfeilen lag, sondern
dass er wegen seines korperlichen Zustandes auch grof3e Leiden
ertragen musste. Man hatte ihm also zu diesem Zeitpunkt keine
Fragen stellen sollen, doch ST Krsna wollte aufzeigen, dass seine
reinen Geweihten kraft ihrer spirituellen Erleuchtung kérperlich und
geistig stets gesund sind und dass daher ein Geweihter des Herrn
unter allen Umstanden vollkommen in der Lage ist, Gber die richtige
Lebensweise zu sprechen. Yudhisthira zog es auch vor, seine
problematischen Fragen von Bhismadeva klaren zu lassen, als
einen der Ubrigen Anwesenden zu fragen, von denen einige
scheinbar gelehrter waren als Bhismadeva. All dies beruhte auf der
Fiigung des groRen Wagenradtragers Sri Krsna, der fiir den Ruhm
seines Geweihten sorgt, ebenso, wie ein Vater es gern sieht, wenn
der Sohn berihmter wird als er selbst. Der Herr erklart mit
Nachdruck, dass die Verehrung seines Geweihten wertvoller ist als
die Verehrung seiner selbst.
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Vers 26
Auf Maharaja Yudhisthiras Frage hin nannte Bhismadeva zunachst
die Einteilung der Kasten und Lebensstande je nach der Befahigung
des einzelnen. Sodann beschrieb er systematisch, in zwei
Abschnitten, die Gegenwirkung durch Loslésung und die
Wechselwirkung durch Anhaftung.

Erlauterung

Das System der vier Kasten und vier Lebensstande, wie es vom
Herrn Selbst entworfen wurde (Bg. 4. 1 3), soll dem Einzelnen
helfen, transzendentale Eigenschaften zu erwerben, so dass er
allmahlich seine spirituelle Identitdt erkennen und dann
dementsprechend handeln kann, um von der materiellen
Knechtschaft, dem bedingten Leben, frei zu werden. In fast allen
Puranas wird das Thema im gleichen Sinne dargelegt, und so auch
im Mahabharata, wo Bhismadeva es im Santi - parva vom 60.
Kapitel an ausfiihrlich behandelt.

Der varndsrama - dharma ist dem zivilisierten Menschen
vorgeschrieben, um ihn zu schulen, das menschliche Leben zum
Erfolg zu flihren. Ein Leben der Selbsterkenntnis unterscheidet sich
vom Dasein der niederen Tiere, die nur an Essen, Schlafen,
Verteidigung und Sexualitdt denken. Bhismadeva weist alle
Menschen an, folgende neun Eigenschaften zu entwickeln: (I) nicht
zornig zu werden, (2) nicht zu lagen, (3) Reichtum gleichmaRig zu
verteilen, (4) zu verzeihen, (5) Kinder nur mit seiner rechtmafRigen
Frau zu zeugen, (6) geistig rein und korperlich sauber zu sein, (7)
niemandem feindlich gesinnt zu sein, (8) einfach zu sein und (9) flr
Bedienstete oder Untergebene gut zu sorgen. Man kann nicht als
zivilisierter Mensch bezeichnet werden, ohne die obigen
Grundeigenschaften erworben zu haben. Auflerdem miuissen die
Brahmanas oder intelligenten Menschen, die Regierenden, die
Kaufleute und die Arbeiterklasse besondere Eigenschaften,
entsprechend den in allen vedischen Schriffen angegebenen
pflichtgemalien Beschaftigungen, entwickeln. Flr den intelligenten

450



Menschen ist die Fahigkeit, seine Sinne zu beherrschen, die die
Grundlage der Moral darstellt, die wichtigste Eigenschaft. Selbst der
Geschlechtsverkehr mit der rechtmafigen Frau muss reguliert sein,
und daraus ergibt sich von selbst Familienplanung. Ein intelligenter
Mensch missbraucht seine wertvollen Fahigkeiten, wenn er nicht
der vedischen Lebensweise folgt. Man muss also ernsthaft die
vedischen Schriften studieren, vor allem das Srimad - Bhagavatam
und die Bhagavad Gita. Um vedisches Wissen zu erlangen, muss
man sich an eine Person wenden, die selbst ohne Abweichung im
hingebungsvollen Dienst tatig ist. Diese Person darf nicht in einer
Weise handeln, die in den Sastras verboten ist. Man kann kein
Lehrer sein, wenn man trinkt oder raucht. Im heutigen
Bildungswesen werden die akademischen Eignungen des Lehrers
in Betracht gezogen, ohne dass man sein moralisches Leben
bewertet. Deshalb ist das Ergebnis der Erziehung ein Missbrauch
hoher Intelligenz in so vielfaltiger Weise.

Den Ksatriyas, den Angehdrigen der regierenden Klasse, wird vor
allem nahegelegt, Alimosen zu geben und unter keinen Umstanden
Gaben anzunehmen. Die Regierenden von heute lassen sich flr
irgendeinen politischen Zweck Geld geben, doch niemals geben sie
ihrerseits den Birgern etwas. Solches Handeln steht genau im
Widerspruch zu den Anweisungen der $astras. Diejenigen, die der
regierenden Klasse angehéren, missen in den $astras
wohlbewandert sein, dirfen sich jedoch nicht als Lehrer betatigen.
Sie sollten ihre Energie darauf ausrichten, Diebe, Raubmorder,
Schwarzmarkthandler und ahnliche unerwinschte Elemente
auszumerzen. Die Regierenden sollten niemals vorgeblich gewaltlos
werden und als Folge zur Hoélle gehen. Als Arjuna auf dem
Schlachtfeld von Kuruksetra ein gewaltloser Feigling werden wollte,
wurde er von SrT Krsna schwer getadelt. Der Herr bezeichnete ihn
als einen unzivilisierten Menschen, weil Arjuna sich offen zur
Gewaltlosigkeit bekannte. Die Angehorigen der regierenden Klasse
mussen militarisch ausgebildet werden. Feiglingen soll man nicht -
nur wegen einer Stimmenmehrheit - das Amt des Préasidenten
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Ubertragen. Die Monarchen waren durchweg ritterliche und tapfere
Persdnlichkeiten, und daher sollte die Monarchie aufrechterhalten
werden, vorausgesetzt, dass der Monarch in den Pflichten, die die
Stellung eines Konigs mit sich bringt, richtig geschult ist. Der Konig
bzw. Prasident sollte niemals aus dem Kampf heimkehren, ohne
vom Feind verwundet worden zu sein. Der sogenannte heutige
Kdnig besucht nie den Kriegsschauplatz. Er versteht sich nur sehr
gut darauf, in der Hoffnung auf nationales Ansehen die Kampfkraft
kiinstlich zu erhéhen. Sobald die regierende Klasse auf die Stufe
einer Bande von Handlern und Arbeitern sinkt, verkommt der
gesamte Regierungsapparat.

Die Vaisyas oder Kaufleute haben vor allem die Aufgabe, die Kihe
zu beschiitzen. Der Schutz der Kiihe bedeutet eine Steigerung der
Milchprodukte wie vor allem Frischkase und Butter. Landwirtschaft
und Nahrungsmittelverteilung, gestitzt auf eine Ausbildung im
vedischen Wissen sowie die Bereitschaft, von dem erworbenen
Reichtum Almosen zu geben, bilden die Hauptpflichten der
Kaufleute. So, wie den Ksatriyas der Schutz der Blrger anvertraut
wurde, so wurden die Vaisyas mit dem Schutz der Tiere betraut.
Tiere sind auf keinen Fall dafir bestimmt, getotet zu werden. Das
Téten von Tieren ist das Merkmal einer barbarischen Gesellschaft.
Fir den Menschen sind Feldfriichte, Obst und Milch ausreichende
und geeignete Nahrung. Die menschliche Gesellschaft sollte sich
mehr den Schutz der Tiere zur Aufgabe machen als ihre
Schlachtung. Die Kraft des Arbeiters wird missbraucht, wenn sie flr
industrielle Vorhaben verwendet wird. Die vielen verschiedenen
Industriezweige konnen die Grundnahrungsmittel des Menschen,
namlich Reis, Weizen und andere Getreidesorten sowie Milch,
Frichte und Gemiuise, nicht erzeugen. Die Herstellung von
Maschinen und Maschinenzubehor steigert nur den kinstlichen
Lebensstil einer Klasse von Menschen mit eigennitzigen Interessen
und halt Tausende von Menschen in Hungersnot und Unruhe. Das
sind nicht die Merkmale einer wirklichen Zivilisation.
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Die Angehdrigen der Stdra - Klasse sind weniger intelligent und
sollten nicht unabhangig handeln dirfen. lhre Aufgabe ist es, den
hoheren drei Klassen der Gesellschaft aufrichtig Dienst zu leisten.
Die Siadras kénnen alle Annehmlichkeiten des Lebens dadurch
bekommen, dass sie den hdheren Kasten dienen. Es wird
besonders darauf hingewiesen, dass ein Siadra niemals Geld
anhaufen sollte. Sobald Stdras zu Reichtum gelangen, werden sie
ihn fir siindhafte Handlungen missbrauchen, indem sie ihr Geld fiir
Wein, Frauen und Glicksspiel ausgeben. Wenn Wein, Frauen und
Glicksspiel in einer Gesellschaft vorherrschend sind, ist dies das
Zeichen dafir, dass die Bevolkerung auf eine niedrigere Ebene als
die der Sudras gesunken ist. Die héheren Kasten miissen sich stets
um den Unterhalt der Sadras kiimmern und sie mit alter und
gebrauchter Kleidung versorgen. Ein Sadra darf seinen Herrn nicht
verlassen, wenn dieser alt und gebrechlich wird, und der Herr muss
die Diener in jeder Hinsicht zufriedenstellen. Bevor eine Opferung
durchgeflhrt wird, missen zunachst die Satdras durch reichliche
Speise und Kleidung zufriedengestellt werden. In der heutigen Zeit
finden viele Veranstaltungen statt, flir die Millionen ausgegeben
werden, doch der arme Arbeiter wird nicht ausgiebig gespeist oder
mit milden Gaben, Kleidung oder ahnlichem bedacht. Daher sind die
Arbeiter unzufrieden und lehnen sich gegen ihre Herren auf.

Die varsas sind Einteilungen gemafR den verschiedenen beruflichen
Tatigkeiten, und der asrama - dharma ist flir den allmahlichen
Fortschritt auf dem Pfad der Selbstverwirklichung bestimmt. Beide
sind miteinander verbunden, wobei das eine vom anderen abhangig
ist. Der Hauptzweck des asrama - dharma besteht darin, Wissen
und Loslésung zu erwecken. Der brahmacari - asrama ist die
vorbereitende Ausbildungsstufe fir die zuklnftigen Einteilungen. In
diesem asrama wird gelehrt, dass die materielle Welt nicht die
eigentliche Heimat des Lebewesens ist. Die bedingten Seelen in der
materiellen Knechtschaft sind Gefangene der Materie, und daher ist
Selbsterkenntnis das eigentliche Ziel des Lebens. Das ganze
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System des asramadharma dient als Mittel zur Loslésung.
Demijenigen, dem es nicht gelingt, sich dieses Bewusstsein der
Loslésung anzueignen, ist es erlaubt, mit dem gleichen Bewusstsein
der Loslésung ins Familienleben einzutreten. Andererseits kann
jemand, der Loslésung erreicht, sogleich in den vierten
Lebensstand, namlich den der Entsagung, eintreten und nur von
Spenden leben - nicht um zu Wohlstand zu gelangen, sondern nur,
um Korper und Seele flir die hochste Erkenntnis
zusammenzuhalten. Das Haushalterleben ist flir denjenigen
bestimmt, der am Materiellen haftet, und die Lebensstande des
vanaprastha und sannyasa sind fur diejenigen gedacht, die vom
materiellen Leben losgeldst sind. Der brahmacari - asrama ist
sowohl fiur die Ausbildung der Angehafteten als auch der
Nichtangehafteten bestimmt.

Vers 27
Als Nachstes erlauterte er nacheinander Mildtatigkeit, pragmatische
Tatigkeiten der Konige und Téatigkeiten zur Befreiung. Danach
erklarte er sowohl in kurzer Form als auch ausfuhrlich die Pflichten
der Frauen und die der Gottgeweihten.

Erlauterung
Spenden zu geben ist eine der Hauptpflichten des Haushalters, und
er soll bereit sein, mindestens flinfzig Prozent seines
schwerverdienten Geldes als Spende zu geben. Ein brahmacari
oder Lernender soll Opfer durchfiihren, ein Haushalter soll Spenden
geben, und ein Mensch auf der Stufe der Zurlickgezogenheit, das
heilt, im Lebensstand der Entsagung, soll sich Bufien und
Entsagungen auferlegen. Dies sind die allgemeinen Pflichten fir die
asramas oder Lebensstufen auf dem Pfad der Selbstverwirklichung.
Wahrend des Lebens als brahmacari wird man ausreichend
geschult, zu verstehen, dass die Welt das Eigentum des hdchsten
Herrn, der Persoénlichkeit Gottes, ist. Niemand kann daher den
Anspruch erheben, der Besitzer von irgendetwas auf der Welt zu
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sein. Im Lebensstand des Haushalters, der eine Art Lizenz fir
sexuellen Genul3 darstellt, muss man daher Spenden flir den Dienst
des Herrn geben. Die Energie eines jeden wird vom
Energiespeicher des Herrn erzeugt oder entliehen; deshalb missen
die Ergebnisse solcher Energie dem Herrn in Form von
transzendentalem liebevollem Dienst dargebracht werden. Ebenso,
wie die Flisse durch die Wolken aus dem Meer Wasser bekommen
und wieder ins Meer zurlickstromen, so ist unsere Energie der
héchsten Quelle, der Energie des Herrn, entliehen und muss wieder
zum Herrn zurlickkehren. So verwenden wir unsere Energie in
vollkommener Weise. Deshalb sagt der Herr in der Bhagavad - Gita
(9.27), dass alles, was wir tun, alles, was wir uns als BufRen
auferlegen, alles, was wir opfern, alles, was wir essen, und alles,
was wir als Spende fortgeben, ihm, dem Herrn, als Opfer
dargebracht werden muss. Das ist der Weg, die uns geliehene
Energie richtig zu nutzen. Wenn unsere Energie auf diese Weise
genutzt wird, wird sie von der Unreinheit materieller
Unzulanglichkeit geldutert, und so qualifizieren wir uns fur unser
ursprungliches, natlrliches Leben im Dienst des Herrn.

Raja - dharma ist eine groRe Wissenschaft, die nicht viel mit der
heutigen Diplomatie gemein hat, die nur auf politische Vorherrschaft
ausgerichtet ist. Die Konige wurden systematisch geschult, freigebig
zu sein und nicht nur Steuern einzutreiben. Sie wurden gelehrt,
einzig fur den Wohlstand der Birger Opferungen durchzufihren. Es
war die vornehmste Pflicht des Konigs, die prajas (Burger) zur
Erldsung zu fuhren. Der Vater, der spirituelle Meister und der Konig
darfen nicht verantwortungslos sein, wenn es darum geht, die ihnen
Anbefohlenen auf den Pfad der endglltigen Befreiung von Geburt,
Tod, Krankheit und Alter zu fihren. Wenn diese vernehmlichen
Pflichten des Konigs in rechter Weise erflllt werden, bedarf es
keiner Regierung des Volkes durch das Volk. Heutzutage
Ubernehmen gewdhnliche Birger mittels manipulierter Wahlen die
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Regierung; doch niemals sind sie in den grundlegenden Pflichten
des Konigs geschult, was ohnehin nicht fir jeden mdglich ist. Unter
diesen Umstanden richten die ungeschulten Regierenden bei ihrem
Versuch, die Birger in jeder Hinsicht glicklich zu machen, alles
zugrunde. Auf der anderen Seite werden diese ungeschulten
Regierenden allmahlich zu Schurken und Dieben und erhéhen die
Steuern, um eine Verwaltung mit zu viel Personal an der Spitze zu
finanzieren, die fir alle Zwecke nutzlos ist. Eigentlich sind die
befahigten Brahmanas dazu da, die Kdnige in
Regierungsangelegenheiten anzuleiten, und zwar gemafR den
Schriften wie der Manu - Samhitd und den Dharma - sastras von
Parasara. Ein echter Konig ist ein Vorbild fir sein Volk, und wenn
der Koénig fromm, religids, ritterlich, tapfer und freigebig ist, folgen
ihm seine Untertanen. Ein solcher Koénig ist kein trager
Sinnengenieler, der auf Kosten der Untertanen lebt, sondern er ist
stets wachsam, Diebe und Banditen zu téten. Die frommen Konige
kannten mit Raubern und Banditen kein Erbarmen unter dem
Vorwand unsinniger ahimsa (Gewaltlosigkeit). Solche
Gesetzesbrecher wurden in exemplarischer Weise bestraft, damit es
in der Zukunft niemand wagen wirde, Verbrechen in organisierter
Form zu veruben. Solche Diebe und Banditen waren auf keinen Fall
dazu bestimmt, Regierungsamter zu bekleiden, wie es heutzutage
der Fall ist.

Das Steuergesetz war einfach. Es gab weder Zwang noch
Mibrauch. Der Konig hatte das Recht, ein Viertel des vom Blrger
Erzeugten einzuziehen. Dies galt auch flir Reichtum, den man sich
angesammelt hatte. Niemand hatte etwas dagegen, seinen Teil
abzutreten, denn dank des frommen Koénigs und Uberall
herrschender religiéser Harmonie gab es genug natirliche
Reichtimer, wie Getreide, Friichte, Blumen, Seide, Baumwolle,
Milch, Edelsteine und Bodenschatze, und daher war niemand in
materieller Hinsicht unglicklich. Die Birger betrieben in grofliem
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Malfe Landwirtschaft und Tierhaltung und besalten daher genligend
Getreide, Frichte und Milch.

Der Konig hatte dafiir zu sorgen, dass die Uberschissige Energie
des Menschen richtig genutzt wurde. Die menschliche Energie ist
nicht ausschlieRlich fur die Erfullung tierischer Neigungen bestimmit,
sondern in erster Linie zur Selbsterkenntnis. Die gesamte
Regierung war so ausgerichtet, dass sie dieser besonderen
Bestimmung des Staates gerecht wurde. Der Konig musste daher
auch seine Minister sorgfaltig auswahlen. Dies geschah nicht durch
eine Abstimmung. Die Minister, die Heerflhrer und selbst die
einfachen Soldaten wurden alle nach personlicher Eignung
ausgewahlt, und der Koénig musste sie einer genauen Prifung
unterziehen, ehe er sie mit ihrem jeweiligen Amt betrauen durfte.
Der Konig wachte besonders dartber, dass die tapasvis, das heilt,
diejenigen, die alle materiellen Bequemlichkeiten der Verbreitung
spirituellen Wissens opfern, niemals missachtet wurden. Er wusste
genau, dass der héchste Herr, die Persdnlichkeit Gottes, niemals
ein Vergehen gegen seine reinen Geweihten duldet. Solche
tapasvis fanden als Fihrer selbst das Vertrauen der Halunken und
Diebe, die sich niemals den Anordnungen der tapasvis
widersetzten. Der Konig gewahrte den Analphabeten, Hilflosen und
Witwen im Staat besonderen Schutz. Verteidigungsmalnahmen
wurden bereits vor einem feindlichen Angriff getroffen. Das
Steuersystem war einfach, und es war nicht fiir Verschwendung
bestimmt, sondern fiir die Verstarkung der Vorrate. Die Soldaten
wurden aus allen Teilen der Welt einberufen, und sie wurden flr
besondere Pflichten ausgebildet.

Um Erlésung zu erreichen, muss man Lust, Zorn, unrechtmaRige
Winsche, Habsucht und Verwirrung besiegen. Um von Zorn frei zu
werden, sollte man lernen, wie man verzeiht. Um von
unrechtmafigen Wiinschen frei zu werden, sollte man keine Plane
schmieden. Durch eine spirituelle Lebensgestaltung wird es
moglich, den Schlaf zu bezwingen. Nur durch Duldsamkeit kann
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man Begierden und Habsucht Uberwinden. Stérungen durch
verschiedene Krankheiten kénnen durch geregelte Kost vermieden
werden. Durch Selbstbeherrschung kann man von falschen
Hoffnungen frei werden, und Geld kann man dadurch sparen, dass
man unerwunschten Umgang meidet. Durch die AusUbung von
yoga kann man den Hunger beherrschen lernen, und Weltlichkeit
vermeidet man durch Kultivierung des Wissens von der
Verganglichkeit der Welt. Schiafrigkeit kann man dadurch
Uberwinden, dass man aufsteht, und falsche Argumente widerlegt
man durch tatsachengerechte Feststellungen. Redseligkeit kann
durch Ernsthaftigkeit und Schweigsamkeit vermieden werden, und
durch Mut kann man Furchtsamkeit verhindern. Vollkommenes
Wissen kann man durch Entfaltung des Selbst erlangen. Man muss
von Lust, Habsucht, Zorn, Vertraumtheit und so fort frei sein, um
tatsachlich den Pfad der Befreiung zu erreichen.

Was die Frauen betrifft, so werden sie als Quelle der Inspiration des
Mannes angesehen. Daher ist die Frau machtiger als der Mann. Der
machtige Julius Cé&sar zum Beispiel wurde von Kleopatra
beherrscht. Solch machtige Frauen ihrerseits werden von
Keuschheit beherrscht. Deshalb ist Keuschheit flir Frauen wichtig.
Wenn dieses Ventil gelost wird, kdénnen die Frauen in der
Gesellschaft durch Ehebruch verheerenden Schaden anrichten.
Ehebruch hat unerwiinschte Kinder, varna - sarnkara, zur Folge, die
der Welt so sehr zur Last fallen, dass sie fir den vernlnftigeren Teil
der Bevolkerung unbewohnbar wird.

SchlieBlich erklarte Bhismadeva, wie man den Herrn erfreuen kann.
Wir sind alle ewige Diener des Herrn, und wenn wir diesen
wichtigsten Teil unseres Wesens vergessen, werden wir den
materiellen Lebensumstanden ausgesetzt. Der einfache Vorgang,
den Herrn zu erfreuen, besteht, insbesondere fir die Haushalter,
darin, die Bildgestalt des Herrn zu Hause aufzustellen. Indem man
seinen Geist auf die Bildgestalt Gottes richtet, kann man spirituellen
Fortschritt machen, wahrend man mit seiner alltédglichen Téatigkeit
fortfahrt. Die Bildgestalt Gottes daheim zu verehren, den
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Gottgeweihten Dienst darzubringen, das Srimad - Bhagavatam zu
héren, an einem heiligen Ort zu wohnen, und die heiligen Namen
des Herrn zu chanten - all dies ist nicht sehr kostspielig, und man
kann dadurch den Herrn erfreuen. So erlauterte GroRRvater Bhisma
seinen Enkeln dieses Thema.

Vers 28
Als Nachstes beschrieb er die stellungsgemalien Pflichten der
verschiedenen Stande und Lebensstufen, indem er geschichtliche
Begebenheiten anfiihrte, denn er war mit der Wahrheit wohlvertraut.

Erlauterung

Bei allen Begebenheiten, die in den vedischen Schriften, wie den
Puranas, dem Mahabharata und dem Ramayana, erwahnt werden,
handelt es sich um wahre geschichtliche Ereignisse, die irgendwann
in der Vergangenheit stattgefunden haben, wenngleich sie nicht in
zeitlicher Reihenfolge aufgefuhrt sind. Solche geschichtlichen
Begebenheiten, die fir gewdhnliche Menschen lehrreich sind,
wurden ohne Berlicksichtigung der Zeitfolge zusammengestellt.
Aulerdem handeln sie auf verschiedenen Planeten, ja sogar in
verschiedenen Universen, und so mussen die Erzahlungen
manchmal in drei Dimensionen gemessen werden. Fur uns sind nur
die lehrreichen Schluf3folgerungen aus solchen Begebenheiten von
Wichtigkeit, selbst wenn sie flr unser begrenztes Begriffsvermdgen
ungeordnet sind. Bhismadeva schilderte Maharaja Yudhisthira diese
Begebenheiten als Antwort auf dessen Fragen.

Vers 29
Wahrend Bhismadeva die stellungsgemafien Pflichten erlauterte,
erreichte der Lauf der Sonne die ndrdliche Erdhélfte. Nach dieser
Zeit sehnen sich die Mystiker, die die Fahigkeit haben, den
Zeitpunkt ihres Todes selbst zu bestimmen.
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Erlauterung

Die vollkommenen Mystiker oder Yogis kdnnen den materiellen
Korper nach Belieben zu einer geeigneten Zeit verlassen und sich je
nach Wunsch zu einem geeigneten Planeten begeben. In der
Bhagavad - Gita (8.24) heil’t es, dass selbstverwirklichte Seelen,
die mit dem Willen des hdchsten Herrn in Einklang stehen, den
materiellen Koérper in der Regel zu der Zeit verlassen, da der
Feuergott Strahlen aussendet und die Sonne am noérdlichen
Horizont steht, und so erreichen sie den transzendentalen Himmel.
In den Veden werden diese Zeiten flir das Verlassen des Korpers
fur glnstig erachtet, und sie werden von den erfahrenen Mystikern
genutzt, die den achtfachen yoga - Vorgang vervollkommnet haben.
Die Vollkommenheit des yoga bedeutet das Erlangen einer solch
Ubersinnlichen Stufe, dass man den materiellen Kérper seinem
Wunsch gemal verlassen kann. Die Yogis kénnen jeden Planeten
innerhalb eines Augenblicks erreichen, ohne ein materielles
Fahrzeug wie ein Raumschiff benutzen zu mussen, das von den
weniger intelligenten, materialistischen Wissenschaftlern so sehr
gepriesen wird. Sie koénnen in kirzester Zeit zum hdchsten
Planetensystem gelangen, was den Materialisten unmaoglich ist.
Selbst der Versuch, den hochsten Planeten mit einer
Geschwindigkeit von Millionen von Kilometern pro Stunde zu
erreichen, wirde Millionen von Jahren beanspruchen. Dies ist eine
Wissenschaft fir sich, und Bhismadeva wusste sie anzuwenden. Er
wartete nur auf den geeigneten Augenblick, seinen materiellen
Korper zu verlassen, und die glinstige Gelegenheit nahte, wahrend
er seine edlen Enkel, die Pandavas, unterwies. In der Gegenwart
811 Krsnas, des erhabenen Herrn, der frommen Pandavas und der
grolien Weisen, die von Bhagavan Vyasa und anderen angeflihrt
wurden und die alle groRe Seelen waren, schickte er sich also an,
seinen Korper zu verlassen.
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Vers 30

Darauf verstummte der Mann, der Uber vielerlei Themen mit
tausenderlei Bedeutungen gesprochen hatte, der auf Tausenden
von Schlachtfeldern gekampft und der Tausende von Menschen
beschltzt hatte. Von aller Knechtschaft vollig befreit, zog er den
Geist von allem anderen zurlck und richtete seine weit gedffneten
Augen auf SrT Krsna die Personlichkeit Gottes, der vor ihm stand -
vierarmig und in gelbe Gewander gekleidet, die glanzten und
leuchteten.

Erlauterung
Das von Bhismadeva gesetzte glorreiche Beispiel macht deutlich,
wie man sich in der entscheidenden Stunde, da man den Kdrper
verlasst, verhalten muss, um die wichtige Bestimmung der
menschlichen Form des Lebens zu erreichen. Das, wozu sich der
Sterbende hingezogen fihlt, bildet den Anfang seines nachsten
Lebens. Wenn man daher in Gedanken bei Sri Krsna, dem
hochsten Herrn, weilt, kann man sicher sein, zu Gott
zurtickzukehren. Dies wird in der Bhagavad - Gita (8.5 - 15)
bestatigt:
5: Jeder, der sich im Augenblick des Todes, wenn er den Koérper
verlasst, an mich erinnert, gelangt augenblicklich in mein Reich.
Darlber besteht kein Zweifel.
6: Den Seinszustand, an den man sich beim Verlassen des Kdrpers
erinnert, wird man ohne Zweifel erreichen.

7: Daher, o Arjuna, solltest du immer an mich als Krsna denken und
zur gleichen Zeit deine vorgeschriebene Pflicht erfullen und
kampfen. Wenn du dein Tun mir weihst und deinen Geist und deine
Intelligenz fest auf mich richtest, wirst du ohne Zweifel zu mir
gelangen.

8: Wer Uber mich, die hochste Personlichkeit Gottes, meditiert,
indem er seinen Geist standig darin Ubt, sich an mich zu erinnern,
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und von diesem Pfad nicht abweicht, o Partha (Arjuna), wird mich
ohne Zweifel erreichen.

9: Man sollte Uber den hochsten Herrn als den meditieren, der alles
weilR, der der Alteste, der Herrschende und der Erhalter allen Seins
ist und der sich jenseits jeder materiellen Vorstellung befindet, der
kleiner als das Kleinste und der unvorstellbar ist und der immer eine
Person ist. Er ist leuchtend wie die Sonne, und da transzendental,
befindet Er sich jenseits der materiellen Natur.

| 0: Wer im Augenblick des Todes die Lebensluft zwischen den
Augenbrauen sammelt und sich in vélliger Hingabe an den hdchsten
Herrn erinnert, wird ohne Zweifel zur héchsten Persénlichkeit Gottes
gelangen.

II: Die Weisen, die die Veden kennen, die das ormkara sprechen und
die sich auf der Lebensstufe der Entsagung befinden, gehen in das
Brahman ein. Wer diese Vollkommenheit ersehnt, lebt in
geschlechtlicher Enthaltsamkeit. Ich werde dir nun diesen Vorgang
erklaren, durch den man Losldsung erlangen kann.

12: Sich im yoga zu Uben bedeutet, sich von allen sinnlichen
Tatigkeiten zu l6sen. Indem man die Tore der Sinne schlief3t, den
Geist auf das Herz richtet und die Lebensluft an der héchsten Stelle
des Kopfes sammelt, verankert man sich im yoga.

13: Wer wahrend seines Lebens diesen yoga praktiziert und die
heilige Silbe Om, die héchste Folge von Buchstaben, vibriert hat
und beim Verlassen des Korpers an die hoéchste Personlichkeit
Gottes denkt, wird die spirituellen Planeten erreichen.

14: O Sohn Prthas, wer sich immerfort an mich erinnert, kann mich
sehr leicht erreichen, da er mir standig in liebender Hingabe dient.
15: Nachdem die groRen Seelen, die hingegebenen Yogis, mich
erreicht haben, kehren sie nie wieder in diese vergangliche Welt des
Leids zurtick, denn sie haben die héchste Vollkommenheit erlangt.
Sri Bhismadeva erreichte die Vollkommenheit, den Koérper nach
seinem Willen zu verlassen, und er war mit dem Gllck gesegnet,
S Krsna, das Ziel seiner Aufmerksamkeit, zur Zeit des Todes
personlich bei sich zu haben. Er richtete daher seine gedffneten
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Augen auf ihn. Fir lange Zeit hatte er aus spontaner Liebe den
Wunsch gehegt, SrT Krsna zu sehen. Da er ein reiner Gottgeweihter
war, hatte er sehr wenig mit der genauen Befolgung der yoga -
Prinzipien zu tun. Einfacher Bhaktiyoga genlgt, um die
Vollkommenheit zu erlangen. Deshalb war es der brennende
Wunsch Bhismadevas, die Person Sri Krsna, den hdchsten
Gegenstand der Liebe, zu sehen, und durch die Gnade des Herrn
bot sich ST Bhismadeva diese Gelegenheit wahrend seiner letzten
Atemzige.

Vers 31
Durch solch reine Meditation, indem er nur Sri Krsna anblickte,
wurde er sogleich von allem materiell Unheilvollen und von allen
durch die Pfeilwunden verursachten Schmerzen befreit. So kamen
alle auBeren Tatigkeiten seiner Sinne augenblicklich zum Stillstand,
und er richtete transzendentale Gebete an den Beherrscher aller
Lebewesen, wahrend er seinen materiellen Kérper verliel3.

Erlauterung
Der materielle Koérper ist ein Geschenk der materiellen Energie, die
auch als »Tauschung« bezeichnet wird. Die Identifizierung mit dem
materiellen Koérper beruht auf dem Vergessen unserer ewigen
Beziehung zum Herrn. Fir einen reinen Geweihten des Herrn wie
Bhismadeva wich diese Tauschung sogleich, als der Herr
zusammen mit Yudhisthira erschien. Sri Krsna ist wie die Sonne,
und die tauschende aulere, materielle Energie gleicht der
Dunkelheit. In der Gegenwart der Sonne kann die Dunkelheit nicht
bestehen. Daher wich bei der Ankunft SrT Krsnas alle materielle
Verunreinigung, und so vermochte Bhismadeva auf einer
transzendentalen Ebene zu verweilen, indem er die Tatigkeiten der
unreinen Sinne in Verbindung mit der Materie zum Stillstand
brachte. Die Seele ist urspringlich rein, und ebenso sind es die
Sinne. Durch die Verbindung mit der materiellen Energie werden die
Sinne unvollkommen und unrein. Durch die Wiederbelebung der
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Verbindung zum hoéchsten Reinen, SrT Krsna, werden die Sinne
wieder von der materiellen Verunreinigung befreit. Bhismadeva
erreichte all diese transzendentalen Zustande durch die Gegenwart
des Herrn, bevor er den materiellen Korper verlie3. Der Herr ist der
Beherrscher und der Wohltater aller Lebewesen. So lautet die
Aussage aller Veden. Er ist der hochste Ewige und das hochste
Lebewesen unter allen ewigen Lebewesen, und er allein versorgt all
die verschiedenen Lebewesen mit allen Notwendigkeiten. So sorgte
er auch flir alle Voraussetzungen, um die transzendentalen
Wiinsche seines groRen Geweihten Sri Bhismadeva zu erfiillen, der
wie folgt zu beten begann.

Vers 32

Bhismadeva sprach: Jetzt will ich mein Denken, Fihlen und Wollen,
das so lange mit verschiedenen Dingen und Pflichten beschaftigt
war, auf den allmachtigen Herrn, 81T Krsna, richten. Er ist stets in
sich selbst zufrieden, doch als der Herr und Meister der
Gottgeweihten erfahrt er transzendentale Freude, indem er
manchmal in die materielle Welt hinabsteigt, obwohl diese Welt von
ihm allein erschaffen wurde.

Erlauterung
Als Staatsmann, Oberhaupt der Kuru - Dynastie, groer Feldherr
und Anfuhrer der Ksatriyas musste Bhismadeva seinen Geist auf
viele verschiedene Dinge richten, und sein Denken, Fuhlen und
Wollen beschaftigte sich mit an diesen Angelegenheiten. Jetzt aber
mochte er all seine Krafte des Denkens, Fuhlens und Wollens nur
noch dem hochsten Wesen, Sri Krsna, widmen und so reinen
hingebungsvollen Dienst erreichen. SrT Krsna wird hier als der
Fuhrer der Gottgeweihten und als Allmachtiger beschrieben.
Obwohl Sri Krsna die urspriingliche Personlichkeit Gottes ist,
kommt er selbst auf die Erde herab, um seinen reinen Geweihten
den Segen des hingebungsvollen Dienstes zu schenken. Manchmal
kommt er als SrT Krsna, wie er ist, und manchmal als Sri Caitanya.
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Beide sind die Fuhrer der reinen Gottgeweihten. Reine Geweihte
des Herrn hegen keinen anderen Wunsch, als dem Herrn zu dienen,
und daher bezeichnet man sie als satvata. Bhismadeva wiinschte
sich also nur, dem Herrn zu dienen. Solange wir nicht von allen
materiellen Winschen gelautert sind, wird der Herr nicht unser
FUhrer. Winsche kann man nicht ausléschen, sie midssen nur
gelautert werden. In der Bhagavad - Gita bestatigt der Herr Selbst,
dass er einem reinen Geweihten, der sich standig in seinem Dienst
beschaftigt, vom Herzen her Anweisungen gibt. Solche
Anweisungen werden nicht flir materielle Zwecke gegeben, sondern
nur, um die Rickkehr nach Hause, zu Gott, zu férdern. Im Falle
eines gewohnlichen Sterblichen, der Uber die materielle Natur
herrschen will, gibt der Herr nur Einwilligungen und wird Zeuge der
Handlungen, doch er gibt dem Nichtgottgeweihten niemals
Anweisungen, wie dieser zu ihm zurlckkehren kann. Hierin
unterscheidet sich das Verhalten des Herrn gegenlber den
verschiedenen Lebewesen, namlich den Gottgeweihten und den
Nichtgottgeweihten. Er ist der Flhrer aller Lebewesen, ebenso, wie
der Konig des Staates sowohl die Gefangnisinsassen als auch die
freien Birger regiert; aber sein Verhalten gegeniber den
Gottgeweihten unterscheidet sich von dem Verhalten gegeniber
den Nichtgottgeweihten. Nichtgottgeweihte denken niemals daran,
Anweisungen vom Herrn entgegenzunehmen, und daher schweigt
der Herr in ihrem Falle, obwohl er all ihre Handlungen als Zeuge
beobachtet und ihnen die guten bzw. schlechten Ergebnisse dieser
Handlungen zukommen lasst. Die Gottgeweihten stehen Uber solch
materiellem »gut« und »schlecht«; sie folgen dem Pfad der
Transzendenz und hegen daher keinen Wunsch nach materiellen
Dingen. Der Gottgeweihte wei auch, dass Sr1 Krsna der
urspringliche Narayana ist, da der Herr durch eine seiner
vollstandigen Erweiterungen als der Karanodakasaytr Visnu
erscheint, die urspriingliche Ursache aller materiellen Schépfungen.
Der Herr wiinscht sich die Gemeinschaft seiner reinen Geweihten,
und nur um ihretwillen kommt er auf die Erde herab und schenkt
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ihnen Freude. Der Herr erscheint aus seinem eigenen Willen. Er
wird nicht durch die Bedingungen der materiellen Natur gezwungen.
Weil er niemals durch die Gesetze der materiellen Natur bedingt ist,
wird er hier als der Vibhu, das heifdt der Allmachtige, bezeichnet.

Vers 33

Sr1 Krsna, der vertraute Freund Arjunas, erschien auf der Erde in
seiner transzendentalen Gestalt, deren Toénung an die
blauschwarze Farbung des tamala - Baumes erinnert. Seine Gestalt
wirkt auf jeden in den drei Planetensystemen (den oberen, mittleren
und unteren) anziehend. Moge sich meine Zuneigung auf sein
gléanzend gelbes Gewand und sein Lotosgesicht richten, das mit
Sandelholzpaste bemalt ist, und mdge ich niemals die Frichte
meines Tuns begehren.

Erlauterung
Wenn Sr1 Krsna aus seiner inneren Freude auf der Erde erscheint,
geschieht dies durch seine innere Kraft. In allen drei Welten, das
heit auf den Planeten der oberen, mittleren und unteren
Planetensysteme, sehnen sich die Lebewesen nach dem
betérenden Anblick seiner transzendentalen Gestalt. Nirgendwo im
Universum findet man jemanden, dessen Gestalt so schon ist wie
die SrT Krsna. Sein transzendentaler Koérper hat also nichts mit
etwas aus Materie Geschaffenem zu tun. Arjuna wird hier als der
Siegreiche bezeichnet und Krsna als sein vertrauter Freund. Auf
seinem Bett aus Pfeilen erinnert sich Bhismadeva jetzt, nach der
Schlacht von Kuruksetra, an das besondere Gewand Sri Krsna, das
Er als Arjunas Wagenlenker trug. Wahrend des Kampfes gegen
Arjuna hatte das glanzende Gewand Krsna seine Aufmerksamkeit
erregt, und im Grunde bewunderte er seinen sogenannten Feind
Arjuna dafir, dass er den Herrn zum Freund hatte. Arjuna war
immer siegreich, weil der Herr sein Freund war. Bhismadeva nahm
die Gelegenheit wahr, den Herrn vijayar - Sakhe (Freund Arjunas)
zu nennen, da es den Herrn freut, wenn er zusammen mit seinen
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Geweihten genannt wird, die in verschiedenen transzendentalen
Geflihlsbeziehungen mit ihm verbunden sind. Wahrend Krsna der
Wagenlenker Arjunas war, fielen Sonnenstrahlen auf das Gewand
des Herrn, und der einzigartige Farbton, der durch die Brechung der
Sonnenstrahlen entstand, blieb Bhismadeva unvergesslich. Als
groRer Kampfer erfreute er sich der Beziehung der Ritterlichkeit zu
Krsna. Die transzendentale Beziehung zum Herrn in einem der
rasas (Geflihlsstimmungen) wird von den Gottgeweihten in hochster
Ekstase genossen. Weniger intelligente weltliche Menschen, die zur
Schau stellen wollen, dass sie transzendental mit dem Herrn
verbunden sind, stirzen sich kunstlich sogleich in die Beziehung der
ehelichen Liebe, indem sie die Madchen von Vrajadhama
nachahmen. Eine solch billige Beziehung zum Herrn beweist nur die
niedrige Denkart des weltlichen Nachahmers, denn jemand, der die
eheliche Liebesbeziehung zum Herrn tatsachlich gekostet hat, wird
niemals an weltlichem Liebes - rasa hangen, der selbst von der
weltlichen Ethik verurteilt wird. Die ewige Beziehung der
individuellen Seele zum Herrn entwickelt sich aus sich selbst. Eine
echte Beziehung des Lebewesens zum héchsten Herrn kann jede
Form der funf Haupt - rasas annehmen, wobei es fiir den echten
Gottgeweihten hinsichtlich des transzendentalen Grades keinen
Unterschied gibt. Bhismadeva ist ein gutes Beispiel hierfir, und man
sollte bedachtsam zur Kenntnis nehmen, auf welche Weise der
grol3e Heerfuhrer mit dem Herrn transzendental verbunden ist.

Vers 34

Auf dem Schlachtfeld (wo SrT Krsna dem Arjuna aus Freundschaft
beistand) farbte der Staub, den die Hufe der Pferde hochwirbelten,
das wehende Haar Sr Krsnas aschgrau. Aufgrund seiner
Anstrengung traten ihm Schweilperlen ins Gesicht. All diese
Schmickungen, durch die Wunden verstarkt, die meine spitzen
Pfeile in seine Haut geschlagen hatten, schenkten ihm Freude. Lass
mich also meinen Geist auf SrT Krsna richten.
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Erlauterung

Der Herr ist die absolute Gestalt von Ewigkeit, Glickseligkeit und
Wissen. In seiner Gute nimmt er transzendentalen liebevollen
Dienst in einer der funf Hauptbeziehungen entgegen - santa,
dasya, sakhya, vatsalya und madhurya, das heiflt, Neutralitat,
Dienertum, Bruderlichkeit, elterliche Zuneigung und eheliche Liebe -
, wenn solcher Dienst ihm mit echter Liebe und Hingabe
dargebracht wird. SrT Bhismadeva ist ein groRer Geweihter des
Herrn in der dienenden Beziehung. Daher kommt es aufs Gleiche
hinaus, wenn er den transzendentalen Korper des Herrn mit Pfeilen
beschiel3t und wenn ein anderer Gottgeweihter den Herrn verehrt,
indem er ihn mit zarten Rosen bewirft.

Offenbar bereute Bhismadeva sein Verhalten gegenliber dem
Herrn, doch in Wirklichkeit versplrte der Herr wegen der
transzendentalen Natur seines Korpers nicht die geringsten
Schmerzen. Sein Korper besteht nicht aus Materie. Sowohl er
selbst als auch sein Kérper sind von vollendeter spiritueller Identitat.
Spirituelles lasst sich niemals durchbohren, verbrennen,
austrocknen, benetzen und so fort. Dies wird in der Bhagavad - Gita
anschaulich erklart, und so bestatigt es auch das Skanda Purana,
wo es heildt, dass das Spirituelle immer unbefleckt und unzerstérbar
ist. Es kann nicht gequalt werden, und es kann auch nicht
austrocknen. Wenn Sri Visnu in seiner Inkarnation vor uns
erscheint, gleicht er scheinbar einer bedingten Seele, die in der
Materie gefangen ist, doch nur, damit die Asuras oder Unglaubigen
verwirrt werden, die stets, schon vom Beginn seines Erscheinens
an, alles versuchen, um den Herrn zu téten. Karhsa wollte Krsna
téten, und Ravana wollte Rama téten. Solche Damonen sind sich
torichterweise nicht bewusst, dass der Herr nie getdtet werden
kann, da die spirituelle Natur unter keinen Umstanden zu vernichten
ist.

Fur den nichtgottgeweihten Atheisten ist es daher ein verwirrendes
Problem, dass Bhismadeva den Koérper Sri Krsnas mit Pfeilen

468



durchbohrte; doch die Gottgeweihten oder befreiten Seelen sind
nicht verwirrt.

Bhismadeva wusste die allgiitige Haltung des Herrn zu schatzen,
der Arjuna nicht allein lie, obwohl ihm die spitzen Pfeile
Bhismadevas zusetzten, und der es auch nicht ablehnte, an
Bhismas Totenbett zu kommen, obwohl er auf dem Schlachtfeld von
ihm wie ein Feind behandelt worden war. Bhismas Reue und die
barmherzige Haltung des Herrn sind beide einzigartig.

Sr1 Visvanatha Cakravartl Thakura, ein groRer Acarya und
Gottgeweihter in der Gefiihlsbeziehung ehelicher Liebe zum Herrn,
erklart in diesem Zusammenhang etwas sehr Bemerkenswertes. Er
sagt, dass die Wunden, die dem Koérper des Herrn durch die spitzen
Pfeile Bhismadevas zugefiigt wurden, dem Herrn so angenehm
waren wie die Bisse seiner Braut, die den Korper des Herrn aus
starkem Liebesbegehren beildt. Solche Bisse des anderen
Geschlechts werden niemals als Zeichen der Feindseligkeit
aufgefasst, selbst wenn sie Wunden im Korper hinterlassen. Der
Kampf zwischen dem Herrn und seinem reinen Geweihten, Sr1
Bhismadeva, war daher als ein Austausch transzendentaler Freude
nicht im Geringsten etwas Weltliches. AuRerdem waren Wunden an
dem absoluten Koérper gar nicht mdglich, da der Koérper des Herrn
und der Herr identisch sind. Die scheinbaren, von den spitzen
Pfeilen geschlagenen Wunden mdgen den gewodhnlichen Menschen
verwirren, doch jemand, der ein wenig absolutes Wissen besitzt,
kann den transzendentalen Austausch in der ritterlichen Beziehung
erkennen. Der Herr war gllcklich Uber die Wunden, die ihm die
spitzen Pfeile Bhismadevas zufiigten. Das Wort vibhidyamana ist
bezeichnend, weil die Haut des Herrn nicht vom Herrn verschieden
ist. Weil unsere Haut verschieden von unserer Seele ist, ware bei
uns das Wort vibhidyamana (»durchbohrt« oder »verletzt«)
durchaus  zutreffend.  Transzendentale  Glickseligkeit st
mannigfaltig, und die Mannigfaltigkeit der Tatigkeiten in der
materiellen Welt ist nichts als eine verzerrte Spiegelung solch
transzendentaler Glickseligkeit. Weil alles in der materiellen Welt
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der Eigenschaft nach weltlich ist, ist diese Welt voller
Rauschzustande, wohingegen es im absoluten Reich vielfaltige
Genlsse ohne Trunkenheit gibt, da alles dort von der gleichen
absoluten Natur ist. Der Herr genoss die Wunden, die ihm sein
groBer Geweihter Bhismadeva zugefugt hatte, und weil
Bhismadeva ein Gottgeweihter in der ritterlichen Beziehung ist,
richtet er seinen Geist auf Krsna als Verwundeten.

Vers 35
Dem Befehl seines Freundes gehorsam, lenkte Sri Krsna den
Streitwagen auf dem Schlachtfeld von Kuruksetra zwischen die
Soldaten Arjunas und Duryodhanas, und wahrend er dort stand,
verkurzte er die Lebenszeit der Gegner durch seinen barmherzigen
Blick, den er Uber die Feinde schweifen lie. Lass mich meinen
Geist auf diesen Freund Arjunas (Krsna) richten.

Erlauterung

In der Bhagavad - Gita (1.21 - 25) befiehlt Arjuna dem unfehlbaren
811 Krsna, seinen Streitwagen zwischen die Schlachtreihen der
Soldaten zu lenken. Er bittet ihn, dort zu verweilen, bis er sich die
Feinde, denen er in der Schlacht wirde gegenibertreten missen,
genau angeschaut habe. Als der Herr so gebeten wurde, handelte
er sogleich wie ein Befehlsempfanger, und er nannte Arjuna alle
wichtigen Manner der Gegenseite, indem er sagte: »Dort steht
Bhisma, dort steht Drona«, und so fort.

Der Herr ist als das hdchste Lebewesen niemals jemandes
Befehlsempfanger oder Diener - wer immer es sein mag -, doch
aus seiner grundlosen Gnade und seiner Zuneigung zu seinen
Geweihten heraus gehorcht er ihnen zuweilen wie ein folgsamer
Diener. Es bereitet dem Herrn Freude, die Anweisungen eines
Gottgeweihten auszuflihren, ebenso, wie es einem Vater Freude
bereitet, dem Befehl seines kleinen Kindes zu gehorchen. Dies ist
nur durch die reine transzendentale Liebe des Herrn und seiner
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reinen Geweihten moéglich, und Bhismadeva ist sich dieser Tatsache
vollig bewusst. Aus diesem Grunde nennt er den Herrn hier »den
Freund Arjunas«.

Der Herr verringerte die Lebensdauer der Gegner durch seinen
gnadenreichen Blick. Es heit, dass alle Krieger, die auf dem
Schlachtfeld von Kuruksetra zusammengekommen waren, dadurch
Befreiung erlangten, dass sie zur Zeit des Todes den Herrn
personlich sahen. Der Umstand, dass er die Lebensdauer der
Feinde Arjunas verringerte, bedeutet daher nicht, dass er fir die
Sache Arjunas Partei ergriff. Er war der Gegenseite in Wirklichkeit
gnadig gestimmt, denn die gegnerischen Soldaten hatten keine
Befreiung erlangt, wenn sie im gewohnlichen Verlauf ihres Lebens
daheim gestorben waren. Hier bot sich ihnen die Gelegenheit, den
Herrn zur Zeit des Todes zu sehen und so Befreiung vom
materiellen Leben zu erlangen. Der Herr ist also absolut gut, und
was immer er tut, gereicht jedem zum Besten. Scheinbar flihrte sein
Handeln den Sieg Arjunas, seines vertrauten Freundes, herbei, aber
in Wahrheit handelte er zum Wohl von Arjunas Feinden. Solcherart
sind die transzendentalen Taten des Herrn, und jeder, der dies
versteht, erlangt nach dem Verlassen des materiellen Kdorpers
ebenfalls Befreiung. Der Herr handelt unter keinen Umstanden
falsch, denn er ist zu jeder Zeit absolut und in jeder Hinsicht gut.

Vers 36
Als Arjuna die Soldaten und Befehlshaber vor sich auf dem
Schlachtfeld sah und scheinbar von Unwissenheit verunreinigt
wurde, beseitigte der Herr diese Unwissenheit, indem er ihm
transzendentales Wissen gab. Modgen seine LotosflilRe stets das
Ziel meiner Zuneigung bleiben.

Erlauterung
Die Konige und Befehlshaber hatten vor der Front der kdmpfenden
Soldaten zu stehen. So lautete die Vorschrift flir eine echte
Kampfordnung. Die Kdnige und die Befehlshaber waren nicht nur
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dem Namen nach Prasident oder Verteidigungsminister, wie es
heute der Fall ist. Sie blieben nie zu Hause, wahrend die armen
Soldaten und Séldner sich im Kampf gegenliberstanden. Dies mag
bei der heutigen Demokratie Ublich sein, doch als es noch wahres
Koénigtum gab, waren die Monarchen keine Feiglinge, die
ungeachtet ihrer Eignung gewahlt wurden. Wie man bei der
Schlacht von Kuruksetra sieht, lagen alle leitenden Persoénlichkeiten
beider Seiten, wie Drona, Bhisma, Arjuna und Duryodhana, nicht
schlafend im Bett, sondern nahmen aktiv am Kampf teil, zu dessen
Austragung ein Ort gewahlt wurde, der weit entfernt von den
Wohngebieten der Blrger lag. Folglich waren die unschuldigen
Blrger vor allen Auswirkungen des Kampfes zwischen den
feindlichen kdniglichen Heeren sicher; auch brauchten sie sich nicht
darum zu sorgen, was nach einem solchen Kampf geschah. Jeder
musste dem Herrscher, ob dieser Arjuna oder Duryodhana hiel3, ein
Viertel seines Einkommens abtreten. Als sich also die Befehlshaber
beider Parteien auf dem Schlachtfeld von Kuruksetra

gegenlberstanden, betrachtete Arjuna sie voller Mitleid und
beklagte, dass er um der Herrschaftswillen seine Verwandten auf
dem Schlachtfeld téten sollte. Er fiurchtete sich nicht im Geringsten
vor dem gewaltigen Heer Duryodhanas. Als ein gltiger Geweihter
des Herrn war der Verzicht auf weltliche Dinge nur natdrlich fur ihn,
und so beschloss er, nicht um weltlicher Besitztimer willen zu
kampfen. Diese Entscheidung beruhte indes auf mangelhaftem
Wissen, und daher wird an dieser Stelle erklart, dass seine
Intelligenz verunreinigt war. Eigentlich konnte seine Intelligenz
niemals verunreinigt werden, da er ein Geweihter und standiger
Gefahrte des Herrn war, wie aus dem vierten Kapitel der Bhagavad
- Grita deutlich hervorgeht; doch scheinbar wurde Arjunas Intelligenz
verunreinigt, weil es sonst nicht mdglich gewesen ware, zum Wohl
aller bedingten Seelen, die in der materiellen Welt durch das falsche
Verstandnis vom materiellen Korper gefesselt sind, die Lehren der
Bhagavad - Gita zu verkinden. Die Bhagavad - Gitad wurde den
bedingten Seelen der Welt verkiindet, um sie von der falschen
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Vorstellung, der Kdrper sei mit der Seele identisch, zu befreien und
um die ewige Beziehung der Seele zum hdchsten Herrn
wiederherzustellen. Der Herr sprach also die atmavidya, das
transzendentale Wissen Uber sich Selbst, insbesondere zum Segen
aller bedingten Seelen in allen Teilen des Universums.

Vers 37
Meinem Wunsch nachkommend und sein eigenes Versprechen
brechend, sprang er vom Streitwagen, ergriff ein Wagenrad und lief
geschwind auf mich zu, wie ein Lowe, der einen Elefanten téten will.
Dabei verlor er sogar sein Ubergewand.

Erlauterung
Die Schlacht von Kuruksetra wurde nach militdrischen Grundsatzen
ausgetragen, doch zugleich mit fairen Mitteln, wie bei einem Kampf
zwischen Freunden. Duryodhana tadelte Bhismadeva, und er
behauptete, er bringe es aus vaterlicher Zuneigung nicht Ubers
Herz, Arjuna zu téten. Ein Ksatriya darf Schmahungen, die sich auf
die Grundsatze des Kampfes beziehen, nicht dulden. Bhismadeva
versprach daher, am nachsten Tag alle finf Pandavas mit eigens fir
diesen Zweck angefertigten Pfeilen zu téten. Duryodhana war mit
diesem Entschluf zufrieden und nahm die Pfeile an sich, um sie
Bhismadeva am nachsten Tag wahrend des Kampfes zu geben.
Durch eine List gelang es Arjuna jedoch, Duryodhana die Pfeile zu
entwenden, und Bhismadeva, der begriff, dass dies eine List Sri
Krsnas war, gelobte, dass Krsna am nachsten Tag selbst Waffen
ergreifen misse, andernfalls werde er seinen Freund Arjuna téten.
Am nachsten Tag kdmpfte Bhismadeva so ungestiim, dass sowohl
Arjuna als auch Krsna in Bedrangnis gerieten. Arjuna war nahezu
besiegt, und die Lage war so bedrohlich, dass es aussah, als werde
Bhismadeva ihn im nachsten Augenblick téten. Da wollte SrT Krsna
seinen Geweihten Bhisma erfreuen, indem Er dafir sorgte, dass
dessen Versprechen erfullt wurde, das ihm wichtiger erschien als
sein eigenes. Vor dem Beginn der Schlacht von Kuruksetra hatte Er
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namlich gelobt, keine Waffe anzurihren und Sich fur keine der
beiden Seiten einzusetzen. Doch dann brach Er offensichtlich sein
Versprechen. Um Arjuna zu beschitzen, sprang Er vom
Streitwagen, ergriff ein Wagenrad und lief voll Zorn auf Bhismadeva
zu. Unterwegs verlor er sogar sein Ubergewand, was er jedoch in
seinem grofRen Zorn nicht bemerkte. Bhismadeva senkte sofort die
Waffen und war bereit, sich von Krsna, seinem geliebten Herrn,
toten zu lassen. In diesem Augenblick war der Kampftag zu Ende,
und Arjuna war gerettet. Natlrlich ware Arjunas Tod ohnehin nicht
maoglich gewesen, da der Herr personlich auf seinem Wagen salR,
doch weil Bhismadeva sehen wollte, wie SrT Krsna zur Waffe griff,
um seinen Freund zu retten, fihrte der Herr diese Lage herbei,
indem er Arjunas Tod bedrohlich nahekommen lie3. Er stand vor
Bhismadeva, um ihm zu zeigen, dass er das Rad erhoben hatte und
dass somit Bhismas Versprechen erfiillt worden war.

Vers 38
Moége er, SrT Krsna, die Personlichkeit Gottes, der Erlésung
gewahrt, mein endglltiges Ziel sein. Auf dem Schlachtfeld kam er
auf mich zu, als sei er zornig und als wolle er mich angreifen, da
meine spitzen Pfeile ihn verwundet hatten. Sein Schild war
zertrimmert und sein Leib mit dem Blut seiner Wunden befleckt.

Erlauterung
Was sich zwischen Sri Krsna und Bhismadeva auf dem Schlachtfeld
von Kuruksetra zutrug, ist von besonderer Bedeutung, da es schien,
als stinde Sri Krsna auf Seiten Arjunas und sei Bhismadeva
feindlich gesinnt. In Wahrheit aber zielte all dies darauf hin,
Bhismadeva, dem grolien Geweihten des Herrn, eine besondere
Gunst zu gewahren. Es ist das erstaunlichste Merkmal solcher
Beziehungen, dass ein Gottgeweihter den Herrn erfreuen kann,
indem er die Rolle eines Feindes spielt. Da der Herr absolut ist,
kann er sogar von einem reinen Gottgeweihten in der Gestalt eines
Feindes Dienste entgegennehmen. Weder kann der hdchste Herr

474



einen Feind haben, noch kann ein sogenannter Feind ihm etwas
antun, da Er Ajita oder uniberwindlich ist. Trotzdem findet er Freude
daran, wenn sein reiner Geweihter ihn wie einen Feind angreift oder
ihn von einer hoéheren Stellung aus zurechtweist, obwohl niemand
dem Herrn Uberlegen sein kann. Dies sind einige der
transzendentalen Wechselbeziehungen zwischen dem
Gottgeweihten und dem Herrn. Diejenigen, die nichts von reinem
hingebungsvollen Dienst wissen, kénnen in das Geheimnis solcher
Beziehungen nicht eindringen. Bhismadeva spielte die Rolle eines
tapferen Kriegers, und absichtlich schol3 er auf den Korper des
Herrn, so dass es fiir gewdhnliche Augen so schien, als sei der Herr
verwundet; in  Wahrheit aber geschah dies, um die
Nichtgottgeweihten zu verwirren. Der absolut spirituelle Korper des
Herrn kann nicht verwundet werden, und ein Gottgeweihter kann
kein Feind des Herrn sein. Andernfalls hatte sich Bhismadeva den
Herrn nicht als das endgultige Ziel seines Lebens gewlinscht. Ware
Bhismadeva ein Feind des Herrn gewesen, hatte dieser ihn, ohne
sich auch nur zu bewegen, vernichten kénnen. Er war also nicht
gezwungen, mit Blut und Wunden vor Bhismadeva zu erscheinen,
und doch tat er es, weil der Krieger - Gottgeweihte die
transzendentale Schoénheit des Herrn mit Wunden geschmickt
sehen wollte, die ein reiner Geweihter ihm zugefugt hatte. So
werden transzendentale rasas oder Beziehungen zwischen dem
Herrn und seinem Diener ausgetauscht. Solche Taten gereichen
sowohl dem Gottgeweihten als auch dem Herrn in ihrer jeweiligen
Stellung zu Ruhm. Der Herr war so zornig, als er auf Bhismadeva
zustlrzte, dass Arjuna ihn aufzuhalten versuchte. Doch trotz
Arjunas Versuch naherte er sich Bhismadeva wie ein Liebender, der
zu seiner Geliebten eilt, ohne sich um Hindernisse zu kimmern.
Seine scheinbare Absicht war es, Bhisma zu toten, doch in
Wirklichkeit wollte er seinem grolen Geweihten Freude bereiten.
Unzweifelhaft ist der Herr der Erloser aller bedingten Seelen. Die
Unpersonlichkeitsphilosophen winschen sich Befreiung von ihm,
und er gewahrt ihnen, was sie begehren; doch Bhismadeva verlangt
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hier danach, den Herrn in seiner persdnlichen Gestalt zu sehen. Alle
reinen Gottgeweihten sehnen sich danach.

Vers 39

Mége sich im Augenblick des Todes meine ganze Zuneigung auf Sri
Krsna, die Personlichkeit Gottes, richten. Ich konzentriere meinen
Geist auf den Wagenlenker Arjunas (Krsna), der mit einer Peitsche
in der Rechten und einem Zigel in der Linken auf dem Wagen stand
und sehr darauf bedacht war, Arjunas Streitwagen mit allen Mitteln
Schutz zu bieten. Diejenigen, die ihn auf dem Schlachtfeld von
Kuruksetra sahen, nahmen nach dem Tode ihre urspriingliche Form
an.

Erlauterung
Ein reiner Gottgeweihter sieht den Herrn standig in seinem Inneren,
da er durch liebevollen Dienst in einer transzendentalen Beziehung
zu ihm steht. Solch ein reiner Geweihter kann den Herrn nicht einen
Augenblick lang vergessen. Man nennt dies Trance oder samadhi.
Der Mystiker (Yogi) versucht, seine Aufmerksamkeit auf die
Uberseele zu richten, indem er die Sinne von allen anderen
Tatigkeiten zurtickzieht, und erreicht dadurch letztlich samadhi. Ein
Gottgeweihter erreicht auf einfachere Weise samadhi, indem er sich
unablassig an die personliche Erscheinung des Herrn und an seinen
heiligen Namen, seinen Ruhm, seine Spiele und so fort erinnert. Die
Konzentration des Geistes, in der sich der yoga - Mystiker Ubt, und
die des Gottgeweihten befinden sich nicht auf der gleichen Ebene.
Die Konzentration des Mystikers ist etwas Mechanisches,
wohingegen die des reinen Gottgeweihten natirlich und von reiner
Liebe und spontaner Zuneigung erflllt ist. Bhismadeva war ein
reiner Gottgeweihter, und als Feldherr erinnerte er sich standig an
die Erscheinung des Herrn auf dem Schlachtfeld als Partha -
sarathi, der Wagenlenker Arjunas. Das Spiel des Herrn als Partha -
sarathi ist daher ebenfalls ewig. Alle Spiele des Herrn, angefangen
mit seiner Geburt in Karilsas Kerker bis hin zum mausala - Lila am
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Ende, ereignen sich nacheinander in allen Universen, so, wie der
Uhrzeiger von Ziffer zu Ziffer rickt. Bei diesen Spielen sind seine
Gefahrten, wie die Pandavas und Bhisma, seine ewigen standigen
Begleiter. Bhismadeva vergal® also nie die herrliche Erscheinung
des Herrn als Partha - sarathi, die selbst Arjuna nicht sehen konnte.
Arjuna stand hinter dem schonen Partha - sarathi, wahrend er sich
genau vor dem Herrn befand. Was den kriegerischen Aspekt des
Herrn anbelangt, betrachtete Bhismadeva ihn mit groRerem Genuf}
als Arjuna.

Alle Soldaten und Anwesenden auf dem Schlachtfeld von
Kuruksetra erlangten nach dem Tode ihre urspriingliche, dem Herrn
ahnliche Gestalt, denn durch seine grundlose Gnade vermochten
sie den Herrn bei dieser Gelegenheit von Angesicht zu Angesicht zu
sehen. Die bedingten Seelen, die im Kreislauf der Evolution von den
Wasserlebewesen bis hin zur Lebensform Brahmas wandern,
befinden sich alle in den Formen mayas, das heillt in Formen, die
man als Folge seiner eigenen Handlungen von der materiellen
Natur bekommt. Die materiellen Formen der bedingten Seele sind
nichts als fremde Gewander, und wenn die bedingte Seele aus der
Gewalt der materiellen Energie befreit wird, erlangt sie ihre
urspringliche Form. Die Unpersonlichkeitsphilosophen wollen die
unpersdnliche Brahman - Ausstrahlung des Herrn erreichen, doch
dies ist fur die lebendigen Funken, die individuelle Teile des Herrn
sind, ein widernatirlicher Zustand. Die
Unpersonlichkeitsphilosophen fallen daher wieder herab und
nehmen erneut einen Koérper innerhalb jener materiellen Formen an,
die nichts als Trugbilder fiur die spirituelle Seele sind. Eine spirituelle
Form wie die des Herrn - entweder zweiarmig oder vierarmig, auf
den Vaikunthas oder auf dem Goloka - Planeten - wird von den
Geweihten des Herrn erlangt, je nachdem, wie das urspriingliche
Wesen der Seele beschaffen ist. Diese Form, die vollig spirituell ist,
stellt die Svarlipa des Lebewesens dar, und alle Lebewesen, die
damals an der Schlacht von Kuruksetra teilnahmen, das heif3t, die
Kampfer auf beiden Seiten, erlangten ihre Svartpa, wie
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Bhismadeva hier bestatigt. SrT Krsna war also nicht nur den
Pandavas barmherzig, sondern auch der anderen Seite, denn sie
alle erreichten das gleiche Ziel. Auch Bhismadeva winschte sich
diese Gunst, was er in seinem Gebet an den Herrn zum Ausdruck
brachte, obwohl ihm seine Stellung als Geféhrte des Herrn unter
allen Umstanden sicher war. Hieraus geht hervor, dass jeder, der
stirbt, wahrend er innerlich oder &uRerlich die hdchste
Personlichkeit Gottes ansieht, seine Svaripa erlangt, und dies ist
die héchste Vollkommenheit des Lebens.

Vers 40
Mdge mein Geist auf SiT Krsna gerichtet sein, dessen Bewegungen
und dessen liebevolles Lacheln die Madchen von Vraja (die gopis)
bezauberten.
Die Madchen ahmten die eigentiumlichen Bewegungen des Herrn
nach (als dieser aus dem rasa - Tanz entschwunden war).

Erlauterung
Durch tiefe Ekstase im hingebungsvollen Dienst erlangten die
Madchen von Vrajabhumi qualitatives Einssein mit dem Herrn,
indem sie auf gleicher Ebene mit ihm tanzten, ihn in ehelicher Liebe
umarmten, ihm scherzend zulachelten und ihn liebevoll anschauten.
Die Beziehung zwischen dem Herrn und Arjuna ist fir Gottgeweihte
wie Bhismadeva zweifellos rihmenswert, doch die Beziehung der
gopis zum Herrn ist wegen ihres noch reineren liebevollen Dienstes
noch rihmenswerter. Durch die Gnade des Herrn war Arjuna so
glicklich, den bruderlichen Dienst des Herrn als Wagenlenker zu
empfangen, doch gewahrte der Herr Arjuna nicht die gleiche Starke,
die er selbst besal’. Die gopis hingegen wurden gleichsam eins mit
dem Herrn, da sie auf die gleiche Ebene mit ihm gelangten.
Bhismadevas Bestreben, sich an die gopis zu erinnern, griindet in
seinem Wunsch, im letzten Abschnitt seines Lebens auch ihrer
Gnade teilhaftig zu werden. Der Herr ist zufriedener, wenn seine
reinen Geweihten gepriesen werden; deshalb pries Bhismadeva
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nicht nur die Taten Arjunas, dem unmittelbar seine Zuneigung galt,
sondern er erinnerte sich auch an die gopis, die unubertroffene
Méglichkeiten erhielten, dem Herrn liebevolle Dienste zu erweisen.
Die Gleichheit der gopis mit dem Herrn darf man keinesfalls mit der
sayujya - Befreiung der Unpersonlichkeitsphilosophen verwechseln.
Die Gleichheit der gopis ist ein Zustand vollkommener Ekstase, in
der alle Auffassungen von Unterschiedlichkeit vollig ausgeldscht
werden. Mit anderen Worten, die Interessen des Liebenden und der
Geliebten werden vollig identisch.

Vers 41
Beim Rajastya - Yajna (Opfer), das Maharaja Yudhisthira vollzog,
fand die grofite Versammlung der Weltelite, der Kénige und Weisen,
statt, und in dieser grofien Versammlung verehrten alle Sr1 Krsna
als die hochst erhabene Personlichkeit Gottes. Dies geschah in
meiner Gegenwart, und ich gedenke dieser Begebenheit, um
meinen Geist auf den Herrn gerichtet zu halten.

Erlauterung
Nach seinem Sieg in der Schlacht von Kuruksetra vollzog Maharaja
Yudhisthira, der Herrscher der Welt, die Rajasiya - Opferzeremonie.
Zur damaligen Zeit pflegte der Herrscher, nachdem er den Thron
bestiegen hatte, Reiter um die ganze Welt zu schicken, um seine
Oberhoheit verkinden zu lassen, und jedem herrschenden Konig
oder Flrsten stand es frei, die Herausforderung anzunehmen und
sich zu widersetzen oder sein stillschweigendes Einverstandnis zu
bekunden und sich der Hoheit des jeweiligen Herrschers zu fligen.
Widersetzte er sich, musste er mit dem Kaiser kdampfen und durch
einen Sieg seine eigene Oberhoheit durchsetzen. Wurde er besiegt,
musste er sein Leben lassen, und ein anderer Konig oder
Regierungsfirst nahm seinen Platz ein. Auch Yudhisthira sandte
solche Boten um die ganze Welt. Jeder regierende Konig und Furst
beugte sich ihm als dem neuen Weltherrscher, worauf alle
Regierenden der Welt, die jetzt der Oberhoheit Mahéaraja
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Yudhisthiras unterstanden, zur Teilnahme an der grof3en Rajastya -
Opferzeremonie eingeladen wurden.

Solche Festlichkeiten kosteten, gemessen an heutigem Geld,
Milliarden von Mark und waren fir einen kleinen Konig kein leichtes
Unterfangen gewesen. Da eine Opferzeremonie dieser Art unter
den gegenwartigen Umstanden zu kostspielig und aufwendig ist, ist
ihre Durchfihrung im Zeitalter des Kali unmoglich geworden.
AuRerdem kénnte niemand fir die erforderlichen kundigen Priester
sorgen, die die Zeremonie leiten missen.

Auf die Einladung hin versammelten sich also alle Koénige und
grolen Weisen der Welt in der Hauptstadt Maharaja Yudhisthiras.
Die gebildete Schicht, das heif3t, die groflen Philosophen,
Theologen, Arzte, Wissenschaftler und alle groRen Weisen, war
eingeladen. Die Brahmanas und die Ksatriyas waren also, mit
anderen Worten, die fihrenden Manner der Gesellschaft und
wurden daher alle gebeten, an der Versammlung teilzunehmen.
Weil die Vaisyas und Sidras keine solch bedeutende Rolle in der
Gesellschaft spielen, werden sie an dieser Stelle nicht erwahnt. Im
Zuge der gesellschaftlichen Veranderungen in der modernen Zeit
hat sich auch die Bedeutung der verschiedenen sozialen
Einteilungen verschoben.

Bei dieser grollen Versammlung nun zog 811 Krsna die Augen aller
auf sich. Jeder wollte SrT Krsna sehen, und jeder wollte dem Herrn
seine unterwirfige Achtung erweisen. Bhismadeva erinnerte sich an
all dies und war glicklich dariber, dass sein verehrungswurdiger
Herr, die Personlichkeit Gottes, vor ihm in seiner tatsachlichen
Gestalt gegenwartig war. Uber den héchsten Herrn zu meditieren
bedeutet namlich, Uber die Taten, die Gestalt, die Spiele, den
Namen und den Ruhm des Herrn zu meditieren. Dies ist leichter als
das, was man sich unter Meditation Uber den unpersénlichen
Aspekt des hochsten vorstellt. In der Bhagavad - Gita (12.5) wird
deutlich erklart, dass es sehr schwierig ist, Gber den unpersoénlichen
Aspekt des hdchsten zu meditieren. Dies ist eigentlich gar keine
wirkliche Meditation, sondern Zeitverschwendung, denn nur sehr
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selten wird das angestrebte Ziel erreicht. Die Gottgeweihten
hingegen meditieren Uber die wahre Gestalt des Herrn und seine
Spiele und kénnen sich daher dem Herrn leichter nahern als die
intellektuellen Spekulanten. Dies wird ebenfalls in der Bhagavad -
Gita 02.9) gesagt. Der Herr ist von seinen transzendentalen Taten
nicht verschieden, was bedeutet, dass man sich direkt an ihn
erinnern und das gewinschte Ergebnis ohne Schwierigkeiten
erreichen kann. Weiter wird in diesem Sloka (Vers) darauf
hingewiesen, dass Sr7 Krsna wahrend seiner Anwesenheit in der
menschlichen Gesellschaft, besonders im Zusammenhang mit der
Schlacht von Kuruksetra, als die grofdte Personlichkeit seiner Zeit
galt, auch wenn man ihn nicht immer als die héchste Persdnlichkeit
Gottes erkannte. Der Versuch mancher Menschen, eine groRe
Personlichkeit nach ihrem Tod als Gott zu verehren, ist ein Irrtum,
denn ein Mensch kann auch nach dem Tode nicht zu Gott werden.
Umgekehrt ist die Personlichkeit Gottes niemals ein Mensch, selbst
wenn er in einer menschendhnlichen Gestalt unter uns weilt. Beide
Vorstellungen sind falsch. Die Vorstellung des Anthropomorphismus
ist auf SrT Krsna nicht anwendbar.

Vers 42

Jetzt, wo ich die Fehlauffassung der Dualitit in Bezug auf Sr
Krsnas Gegenwart in jedermanns Herzen - selbst in den Herzen
der gedanklichen Spekulanten - Uberwunden habe, bin ich in der
Lage, mit voller Konzentration Uber diesen einen Herrn, Sr7 Krsna
der jetzt vor mir steht, zu meditieren. Er weilt im Herzen eines jeden.
Man mag die Sonne unterschiedlich wahrnehmen, doch die Sonne
ist nur eine.

Erlauterung
Sr7 Krsna ist die eine absolute Personlichkeit Gottes, doch er hat
sich durch seine unfassbare Energie in viele vollstandige
Bestandteile erweitert. Die Auffassung der Dualitdt beruht auf der
Unkenntnis seiner unfassbaren Energie. In der Bhagavad - Gita (9.1
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1) sagt der Herr, dass nur die Toren ihn fir ein menschliches Wesen
halten. Solche Narren sind sich seiner unfassbaren Energien nicht
bewusst. Durch seine unbegreifliche Energie weilt er im Herzen
eines jeden, so, wie die Sonne fir jedermann auf der ganzen Welt
sichtbar ist. Der Paramatma - Aspekt des Herrn ist eine Erweiterung
seiner vollstandigen Teilerweiterungen. Durch seine unfassbare
Energie erweitert sich der Herr als Paramatma in jedes Herz, und er
erweitert sich auch durch eine Ausweitung seiner personlichen
Strahlungskraft zu den leuchtenden Strahlen des brahmaijyoti. In der
Brahma - samhita (5.40) heil3t es, dass das brahmajyoti seine
personliche Ausstrahlung ist. Es besteht also kein Unterschied
zwischen ihm und seiner persdnlichen Ausstrahlung, dem
brahmajyoti, oder zwischen ihm und seinen vollstandigen
Paramatma - Erweiterungen. Weniger intelligente Menschen, die
diese Wahrheit nicht kennen, denken, das brahmajyoti und der
Paramatma seien von Srm Krsna verschieden. Diese falsche
Vorstellung der Dualitat ist aus Bhismadevas Geist vollig gewichen,
und er weill nun, dass SrT Krsna das ein und alles in allem ist. Diese
Erleuchtung, dass Vasudeva das ein und alles in allem ist und dass
ohne Vasudeva nichts bestehen kann, wird den grolten Mahatmas
oder groflen Gottgeweihten zuteil, wie die Bhagavad - Gita (7.19)
erklart. Vasudeva, Sri Krsna, ist die urspriingliche hdchste Person,
was an dieser Stelle von einem mahajana bestatigt wird, und
deshalb muissen sowohl die Novizen als auch die reinen
Gottgeweihten versuchen, seinen Fullspuren zu folgen. Das ist der
Weg der Nachfolge der Gottgeweihten.

Fiir Bhismadeva ist SrT Krsna als Partha - sarathi der Gegenstand
der Verehrung, und fir die gopis ist es derselbe Krsna in Vrndavana
als der Uberaus betdrende Syamasundara. Bisweilen unterliegen
weniger intelligente Gelehrte einem Irrtum und denken, der Krsna in
Vrndavana und der des Schlachtfeldes von Kuruksetra seien
verschiedene Personen. Fur Bhismadeva ist ein solcher Irrtum
undenkbar. Auch der Unpersonlichkeitsphilosoph hat Krsna zum
Ziel, wenn er das unpersonliche jyoti anstrebt, und der Paramatma
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des Yogis ist gleichfalls Krsna. Krsna ist zwar sowohl brahmajyoti
als auch Paramatma, doch beides sind keine vollstdndigen
Reprasentationen Krsnas. Krsna ist sowohl das brahmajyoti als
auch der Paramatma, doch weder im brahmajyoti noch im
Paramatma weilt Krsna personlich, und in diesen Aspekten besteht
auch keine Mdoglichkeit zu einem liebevollen Austausch mit Krsna.
In seiner persdnlichen Erscheinung ist Krsna sowohl Partha -
sarathi als auch Syamasundara von Vrndavana, aber im
brahmajyoti, seinem unpersoénlichen Aspekt, und im Paramatma ist
er nicht personlich gegenwartig. GroRe Mahatmas wie Bhismadeva
haben all diese unterschiedlichen Aspekte Sri Krsnas erkannt, und
daher verehren sie Krsna mit unbeirrter Aufmerksamkeit, da sie ihn
als den Ursprung aller Aspekte kennen.

Vers 43
Sata Gosvami sprach: So versenkte sich Bhismadeva mit Geist,
Worten, Augen und Handlungen in die Uberseele, Sr Krsna, die
hochste Personlichkeit Gottes. Bald darauf verstummte er, und sein
Atem kam zum Stillstand.

Erlauterung

Die Stufe, die Bhismadeva erreichte, wahrend er seinen materiellen
Korper aufgab, wird als nirvikalpa - samadhi bezeichnet, das heilt,
er ging vollig in Gedanken an den Herrn auf: Mit seinem Geist
erinnerte er sich an die verschiedenen Taten des Herrn, mit seiner
Zunge lobpries er den Ruhm des Herrn, und mit seinen Augen sah
er den Herrn personlich vor sich stehen; so richteten sich alle seine
Tatigkeiten ohne Abweichung auf den Herrn. Dies ist die hdchste
Stufe der Vollkommenheit,

und es ist jedem mdglich, diese Stufe durch die Auslbung
hingebungsvollen Dienstes zu erreichen. Der hingebungsvolle
Dienst fir den Herrn umfasst neun grundlegende Dienste, und zwar
(Dhdren, (2) chanten, (3) sich erinnern, (4) den LotosfliRen dienen,
(5) verehren, (6) beten, (7)Anweisungen ausfuhren, (8) vertrauten
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Umgang pflegen und (9) sich vollig ergeben. Jeder einzelne dieser
Vorgange oder alle zusammen sind gleichermallen geeignet, das
ersehnte Ergebnis zu erreichen, doch man muss sie unablassig und
unter der Leitung eines erfahrenen Geweihten des Herrn
durchfihren. Der erste Vorgang, namlich Hoéren, ist von allen der
wichtigste, und daher ist das Horen aus der Bhagavad - Gita und
spater aus dem Srimad - Bhagavatam fir den ernsthaften Anwarter,
der am Ende die Stufe Bhismadevas erreichen will, unbedingt
notwendig. Den unvergleichlichen Zustand Bhismadevas zur Zeit
seines Todes kann man sogar erreichen, wenn Sri Krsna nicht
persoénlich anwesend ist. Die Worte der Bhagavad - Gita und des
Srimad - Bhagavatam sind mit ihm identisch. Sie sind die
Klanginkarnation des Herrn, und man kann sie voll nutzen, um die
Stufe Sri Bhismadevas, der einer der acht Vasus war, zu erreichen.
Jeder Mensch und jedes Tier muss zu einem bestimmten Zeitpunkt
seines Lebens sterben, aber jemand, der wie Bhismadeva stirbt,
erreicht die Vollkommenheit, wohingegen jemand, der unter dem
Zwang der Naturgesetze stirbt, wie ein Tier verendet. Dies
unterscheidet den Menschen vom Tier. Die menschliche Form des
Lebens ist dazu gedacht, wie Bhismadeva zu sterben.

Vers 44
Da alle Anwesenden wussten, dass Bhismadeva in die grenzenlose
Ewigkeit des hochsten absoluten eingegangen war, verstummten
sie wie Vogel am Ende des Tages.

Erlauterung
In die grenzenlose Ewigkeit des hochsten Absoluten einzugehen
oder mit ihm zu verschmelzen bedeutet flr das Lebewesen, in seine
urspriingliche Heimat zurlickzukehren. Die Lebewesen sind alle
einzelne Teile der absoluten Personlichkeit Gottes und haben daher
zu ihm ewig die Beziehung der Diener zum Bedienten. Der Herr
wird von all seinen ewigen Teilen bedient, so, wie einer Maschine
von ihren einzelnen Teilen gedient wird. Jedes Teil der Maschine,
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das aus dem Gesamtgefiige entfernt wird, verliert seine Bedeutung.
Ebenso ist jeder Teil des absoluten, der sich vom Dienst des Herrn
entfernt, so nutzlos wie die oben erwdhnten Maschinenteile. Die
Lebewesen, die sich in der materiellen Welt aufhalten, sind alle
losgeloste Teile des hochsten Ganzen, und sie sind nicht mehr so
wichtig wie die ursprunglichen Teile. Die Zahl der in das Ganze
eingefligten Lebewesen, die ewig befreit sind, ist jedoch weitaus
grolRer. Die materielle Energie des Herrn, Durga - sakti, die
Aufseherin des Gefangnisses, nimmt sich der losgelésten Teile an,
und so mussen sie nach den Gesetzen der materiellen Natur ein
bedingtes Leben fihren. Wenn sich das Lebewesen dieser
Tatsache bewusst wird, versucht es, nach Hause, zu Gott,
zurtckzukehren, und damit beginnt das spirituelle Streben des
Lebewesens. Dieses spirituelle Streben wird brahma - jijidsa oder
Fragen nach dem Brahman genannt. Dieses brahma - jijfiasa ist in
erster Linie durch Wissen, Entsagung und hingebungsvollen Dienst
fur den Herrn erfolgreich. Jfidna (Wissen)bedeutet, alles Uber
Brahman, den hdchsten, zu wissen; Entsagung bedeutet, von
materiellen Neigungen losgeldst zu sein, und hingebungsvoller
Dienst ist die Wiederbelebung der urspriinglichen Stellung des
Lebewesens durch praktische Betatigung. Die erfolgreichen
Lebewesen, die in das Reich des absoluten gelangen kodnnen,
bezeichnet man als JAanis, Yogis und bhaktas. Wahrend die JAanis
und Yogis in die unpersénliche Ausstrahlung des hdéchsten
eingehen, gelangen die bhaktas auf die spirituellen Planeten, die als
Vaikunthas bekannt sind. Auf diesen spirituellen Planeten residiert
der héchste Herr als Narayana, und die gesunden, nicht bedingten
Lebewesen leben dort, indem sie dem Herrn in ihrer Eigenschaft als
Diener, Freunde, Eltern oder Geliebte liebevoll dienen. Die nicht
bedingten Lebewesen erfreuen sich dort in vélliger Freiheit des
Lebens mit dem Herrn, wohingegen die am Unpersdnlichen
haftenden JAanis und Yogis in die unpersonliche, leuchtende
Ausstrahlung der Vaikuntha - Planeten eingehen. Die Vaikuntha -
Planeten leuchten, wie die Sonne, aus sich selbst heraus, und die
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Ausstrahlung dieser Vaikuntha - Planeten bezeichnet man als das
brahmajyoti. Das brahmajyoti erstreckt sich unendlich weit, und die
materielle Welt ist nichts weiter als eine winzige Wolke in einem
unbedeutenden Teil dieses brahmajyoti. Diese Bewodlkung besteht
nur voribergehend und ist daher eine Art Tauschung.

Als reiner Geweihter des Herrn gelangte Bhismadeva in das
spirituelle Reich, und zwar auf den Vaikuntha - Planeten, auf dem
der Herr in seiner ewigen Gestalt als Partha - sarathi Gber die
Lebewesen herrscht, die sich unablassig dem Dienst des Herrn
widmen. Die Liebe, die den Herrn und seinen Geweihten bindet,
kommt in Bhismadeva voll zum Ausdruck. Bhismadeva vergal den
Herrn in seiner transzendentalen Gestalt als Partha - sarathi nie,
und der Herr stand personlich vor Bhismadeva, wahrend dieser
verschied und in die transzendentale Welt einging. Dies stellt die
hdchste Vollkommenheit des Lebens dar.

Vers 45
Alsdann lieBen sowohl Menschen als auch Halbgétter ihm zu Ehren
Trommeln ertdnen; der ehrenwerte Koénigsstand bekundete ihm
Anerkennung und Achtung, und vom Himmel fiel ein Blumenregen.

Erlauterung

Bhismadeva wurde von Menschen und Halbgéttern gleichermalen
geachtet.

Menschen leben sowohl auf der Erde als auch auf ahnlichen
anderen Planeten der bhir - und Bhuvar - Gruppe, wohingegen
Halbgotter auf den Svar - Planeten, den himmlischen Planeten,
leben, und sie alle kannten Bhismadeva als einen grof3en Krieger
und Geweihten des Herrn. Als einer der mahajanas oder Autoritaten
stand er, obwohl ein Mensch, mit Brahma, Narada und Siva auf der
gleichen Stufe. Eigenschaften wie die der grofien Halbgotter kann
man nur durch spirituelle Vollkommenheit erwerben. Bhismadeva
war daher Uberall im Universum bekannt. Zu seiner Zeit benutzte
man fiur interplanetarische Reisen feinere Mittel als die der heutigen
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mechanischen Raumfahrt, die sich zudem vergeblich bemuht. Als
auf den fernen oberen Planeten die Nachricht vom Dahinscheiden
Bhismadevas eintraf, lielRen die Bewohner dort, wie auch die auf
der Erde Blumenschauer niedergehen, um der heimgegangenen
grolRen Personlichkeit geblhrende Achtung zu erweisen. Solcher
Blumenregen vom Himmel ist ein Zeichen der Anerkennung seitens
der grolden Halbgétter; man sollte nicht denken, dies gleiche dem
Brauch, einen toten Koérper zu schmicken. Der Korper
Bhismadevas war von materiellen Einflissen frei, weil er von
spiritueller Erkenntnis erfiillt war, und somit war sein Korper
spiritualisiert, ebenso, wie Eisen rotglihend wird, wenn es lange
genug mit Feuer in Berlhrung war. Der Korper einer vollig
selbstverwirklichten Seele gilt also nicht als materiell. FUr solche
spirituellen Koérper sind besondere Zeremonien vorgesehen. Die
Wirdigung und Anerkennung Bhismadevas sollte niemals klnstlich
nachgeahmt werden, und doch ist es Mode geworden, die
sogenannte jayanti - Zeremonie fur jeden gewohnlichen Menschen
abzuhalten. Nach den autorisierten sastras stellt eine solche jayanti
- Zeremonie flir gewdhnliche Menschen, wie hochstehend sie
materiell gesehen auch sein moégen, einen Frevel gegen den Herrn
dar, weil jayanti flir den Tag vorbehalten ist, an dem der Herr auf der
Erde erscheint. Bhismadeva vollbrachte einzigartige Taten, und
auch sein Heimgang in das Koénigreich Gottes ist unvergleichlich.

Vers 46
O Nachkomme Bhrgus (Saunaka), nachdem Maharaja Yudhisthira
die Bestattungsriten fir den toten Koérper Bhismadevas vollzogen
hatte, wurde er fur einen Augenblick von Trauer Uberwaltigt.

Erlauterung
Bhismadeva war nicht nur das verehrte Oberhaupt der Familie
Maharaja Yudhisthiras, sondern auch ein grof3er Philosoph und ein
Freund des Konigs, seiner Brider und seiner Mutter. Seit dem Tod
Maharaja Pandus, des Vaters der fuinf Bruder, die von Maharaja
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Yudhisthira angeflhrt wurden, hatte sich Bhismadeva als liebevoller
GroRvater um die Pandavas sowie um die Versorgung seiner
verwitweten Schwiegertochter Kuntidevi gekimmert. Obgleich
Maharaja Dhrtarastra, der altere Onkel Maharaja Yudhisthiras, sich
um sie hatte kimmern muassen, galt seine Zuneigung mehr seinen
hundert S6hnen, deren Anfuhrer Duryodhana war. Zu guter Letzt
wurde eine ungeheure Intrige gesponnen, durch welche die finf
Brider um ihren rechtmafigen Anspruch auf das Koénigreich von
Hastinapura gebracht werden sollten. Es gab eine groRRangelegte
Verschworung, wie sie in Koénigspalasten blich ist, und die flnf
Brider wurden in die Wildnis verbannt. Bhismadeva indes war
Maharaja Yudhisthira bis zum letzten Augenblick seines Lebens
stets ein aufrichtiger, wohlmeinender Goénner, GrofRvater, Freund
und Philosoph gewesen. Er starb frohen Mutes, da er Maharaja
Yudhisthira auf dem Thron sah. Hatte er ihn friiher auf dem Thron
gesehen, hatte er schon langst seinen materiellen Korper
aufgegeben, statt unter Qualen die ungerechten Leiden der
Pandavas mit anzusehen. Er wartete nur auf einen geeigneten
Zeitpunkt, denn er war sich sicher und davon Uberzeugt, dass die
Soéhne Pandus siegreich aus der Schlacht von Kuruksetra
hervorgehen wirden, da ja der Herr, Sr1 Krsna, ihr Beschiitzer war.
Als Geweihter des Herrn wusste er, dass ein Gottgeweihter niemals
bezwungen werden kann.

Maharaja Yudhisthira war sich all dieser guten Wilnsche
Bhismadevas vdllig bewusst, und daher ergriff ihn starker
Trennungsschmerz. Er trauerte um die Trennung von einer grofen
Seele, nicht um den materiellen Korper, den Bhismadeva verlassen
hatte. Die Bestattungszeremonie war eine notwendige Pflicht,
obwohl Bhismadeva eine befreite Seele war. Da Bhismadeva kerne
Kinder hatte, war der alteste Enkel, namlich Maharaja Yudhisthira,
die rechtmaRige Person zur Durchflihrung dieser Zeremonie. Es
war ein grofRer Segen flir Bhismadeva, dass er ein gleichermalen
erhabener Sohn der Familie diese letzten Riten fur einen grof3en
Mann wie ihn vollzog.
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Vers 47
Alle groBen Weisen priesen darauf Sri Krsna, den Herrn, mit
vertraulichen Hymnen. Sodann kehrten sie zu ihrer jeweiligen
Einsiedelei zuriick und trugen Sri Krsna stets in ihrem Herzen.

Erlauterung

Die Geweihten des Herrn weilen stets im Herzen des Herrn, und der
Herr weilt stets in den Herzen der Geweihten. Solcherart ist die
liebevolle Beziehung zwischen dem Herrn und seinen Geweihten.
Aufgrund ihrer reinen Liebe und Hingabe zum Herrn sehen die
reinen Gottgeweihten ihn standig in ihrem Innern, und auch der Herr
kiimmert sich stets um das Wohl seiner Geweihten, obwohl er nichts
zu tun braucht und nach nichts trachtet. Bei den gewohnlichen
Lebewesen ist fur alle Handlungen und ihre Folgen das Gesetz der
Natur zustandig; im Falle von Gottgeweihten aber ist der Herr stets
personlich darauf bedacht, sie auf den rechten Pfad zu fiihren. Die
Gottgeweihten stehen daher unter der unmittelbaren Obhut des
Herrn, und der Herr Seinerseits begibt sich freiwillig in die Obhut
seiner Geweihten. Alle Weisen also, angeflihrt von Vyasadeva,
waren Geweihte des Herrn, und so chanteten sie nach der
Bestattungszeremonie vedische Hymnen, um den Herrn, der dort
persdnlich zugegen war, zu erfreuen. Alle vedischen Hymnen sind
dafiir bestimmt, SrT Krsna Freude zu bereiten. Dies wird in der
Bhagavad - Gita (15.15)bestéatigt. Alle Veden, Upanisaden, der
Vedanta usw. forschen nur nach ihm, und alle Hymnen sind einzig
zu seinem Lobpreis bestimmt. Die Weisen taten daher genau, was
diesem Zweck dienlich war, und brachen danach frohen Sinnes zu
ihrer jeweiligen Einsiedelei auf.

Vers 48
Darauf begab sich Maharaja Yudhisthira, begleitet von SrT Krsna,
sogleich in seine Hauptstadt Hastinapura, wo er seinen Onkel und
seine Tante Gandhari, die eine Asketin war, trostete.
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Erlauterung

Dhrtarastra und Gandhari, die Eltern Duryodhanas und seiner
Brider, waren Maharaja Yudhisthiras Onkel und Tante. Nach der
Schlacht von Kuruksetra lebte das beriihmte Paar, das alle seine
Séhne wund Enkel verloren hatte, in der Obhut Maharaja
Yudhisthiras. Sie verbrachten ihre Tage in tiefem Schmerz Uber den
schweren Verlust und fiihrten gleichsam ein asketisches Leben. Die
Nachricht vom Tode Bhismadevas, der ein Onkel Dhrtarastras war,
bedeutete einen weiteren schweren Schlag fiur den Kénig und die
Konigin, die daher Mahardja Yudhisthiras Trostes bedurften.
Maharaja Yudhisthira war sich seiner Pflicht bewusst; er eilte daher
sogleich mit SrT Krsna zu ihnen, um den trauernden Dhrtarastra mit
gutigen Worten zu beruhigen.

Gandhari war eine machtige Asketin, obwohl sie das Leben einer
treuen Frau und gitigen Mutter fihrte. Es heildt auch, dass
Gandhari wegen der Blindheit ihres Mannes freiwillig ihre Augen
verhllte. Es ist die Pflicht einer Frau, dem Mann in jeder Beziehung
zu folgen, und Gandhari war ihrem Mann so treu, dass sie ihm
selbst in seine anhaltende Blindheit folgte. Sie war daher in ihren
Handlungen eine grol3e Asketin. Der Schock, den sie erlitt, weil ihre
einhundert Séhne und samtliche Enkel getotet worden waren, war
fur eine Frau zweifellos unuberwindlich, doch sie ertrug ihr
Schicksal wie ein Asket. Obwohl Gandhari eine Frau war, stand sie
Bhismadeva charakterlich in nichts nach. Beide sind
bemerkenswerte Personlichkeiten des Mahabharata.

Vers 49
Danach ubte der groRRe religidse Kdnig, Maharaja Yudhisthira, die
Herrschergewalt im Koénigreich streng nach den vorgeschriebenen
und koéniglichen Grundsatzen aus, die sein Onkel billigte und die
von Krsna bestatigt wurden.
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Erlauterung
Maharaja Yudhisthira war kein blof3er Steuereintreiber. Er war sich
stets bewusst, dass seine Pflicht als Kénig nicht geringer war als die
eines Vaters oder spirituellen Meisters. Der Kénig muss sich sowohl
in gesellschaftlicher, politischer, wirtschaftlicher wie auch spiritueller
Hinsicht um das Wohl und die Erhebung der Burger kimmern. Er
muss wissen, dass das menschliche Leben daflir bestimmt ist, die
verkdrperte Seele aus der Knechtschaft materieller Bindungen zu
befreien. Es ist daher seine Pflicht, darauf zu achten, dass in rechter
Weise flr die Birger gesorgt wird, damit diese die Stufe der
Vollkommenheit erreichen kdnnen.
Maharaja Yudhisthira hielt sich streng an diese Grundsatze, wie aus
dem nachsten Kapitel hervorgeht. Er befolgte jedoch nicht nur
solche Grundsatze, sondern fand auch die Zustimmung seines alten
Onkels, der in politischen Angelegenheiten sehr erfahren war, und
erhielt die Bestatigung Sr1 Krsnas, des Sprechers der Bhagavad -
Gita - Philosophie.
Maharaja Yudhisthira ist der vorbildliche Monarch, und eine
Monarchie unter einem geschulten Kénig wie Maharaja Yudhisthira
ist zweifellos die beste Regierungsform, die den neuzeitlichen
Republiken oder Regierungen des Volkes durch das Volk weit
Uberlegen ist. Die Masse der Menschen wird, besonders im
gegenwartigen Zeitalter des Kali, als Stidras geboren, das heift, sie
sind grundsatzlich von niedriger Herkunft, schlecht erzogen,
unglicklich und haben keinen guten Umgang. Sie wissen daher
nicht, was das hochste, vollkommene Ziel des Lebens ist. Wahlen,
bei denen sie ihre Stimmen abgeben, sind also praktisch wertlos,
und Personen, die von solch verantwortungslosen Wahlern gewahlt
werden, kdnnen keine verantwortungsbewussten Volksvertreter sein
wie Maharaja Yudhisthira.
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